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Glaube und Erkenntnis,
Offenbarung und Wissenschaft

von Peter Gerdsen

Die Bewul¥seinverfassung der Menschen der Gegenwart ist durch die Abwendung vom Christentum
und durch eine dichotomische Weltsicht charakterisiert. Diese Sicht kennt Vertrauen in das eigene Den-
ken nur im Bereich der Zivilisation und der modernen Wissenschaft, der Bereich der Religion, in dem
der Mensch den Sinn und die moralischen Werte seines Lebens findet, wird in die Irrationalitét verwie-
sen. Zur Uberwindung der verheerenden Folgen dieser Bewultseinsverfassung miissen die Begriffspaa-
re Glaube und Erkenntnis, Offenbarung und Wissenschaft neu Uberdacht werden. Dabei kénnen neben
der Heiligen Schrift Philosophen des Mittelaters, bei denen Philosophie und Theologie noch eine Ein-

heit bildeten, wichtige Ansétze liefern.

Zu Beginn sai die Bewulseinsverfassung der Menschen der
Gegenwart in ihrer Mehrzahl beschrieben. In einer christlich
geprégten Kultur herangewachsen und lebend haben sie
Uberwiegend den christlichen Glauben verloren und wissen
auch kaum noch, was Religion Uberhaupt bedeutet. Die
Folge davon ist die Auflésung der Begriffe von Gut und
Bdse und damit ein wirklichkeitsfremdes M enschenbild.

Der Mensch, so wird Uberwiegend gedacht, ist von Natur
aus gut. Das BOse ist eine Fiktion und eine Erfindung
krankhafter Gehirne. Tut der Mensch Unrecht, indem er
gegen die Gesetze der Humanitét verstolét, so handelt er aus
einem Leidensdruck heraus. Diese Stérung der Harmonie ist
hervorgerufen durch Milieueinfliisse, die den Menschen
physisch und sedlisch haben krank werden lassen. Wissen-
schaftler sind aufgerufen, die Harmonie wiederherzustellen:
Politologen und Soziologen zur Korrektur des Milieus und
Mediziner sowie Psychologen zur Wiederherstellung der
physischen und seelischen Gesundheit.® Natiirlich ist dies
Menschenbild falsch. Wenn der Mensch von Natur aus gut
ist, dann ist er aus innerer Notwendigkeit zwangsaufig gut
und kann dann nicht frel sein. Aber der Begriff des Men-
schen 18 sich nur so denken, dal3 er frei ist.

Durch den Verlust der Religion geht den Menschen das
Bewuftsein ihrer Herkunft aus dem Reiche Gottes verloren.
Die Auffassung vom Menschen wird durch und durch mate-
ridistisch. Bel seiner Geburt, so wird in der Regel gedacht,
ist der Mensch ein unbeschriebenes Blatt; die Speicher seines
Gehirns sind leer. Durch die Sozialisationsprozesse in Zu-
sammenwirkung mit dem Milieu bildet der Mensch in sei-
nem Gehirn ein internes Modell der ihm gegeniibertretenden
AulBenwelt, das er im Laufe seines Lebens immer weiter
ausbaut. Studenten sehen sich als kleine Computer, die von
dem grofReren Computer Universitét kontrolliert werden, der
seinersaits unter der Kontrolle des noch gréferen Compu-
ters Staat steht. Damit ist der Mensch ein Produkt der So-
zidisation und des Milieus. Der Mensch as freies, geistiges
Wesen kann gar nicht mehr gedacht werden. Und da Gott den
Menschen als freles Wesen angelegt hat, wird der Mensch
immer mehr zu dem, wie er sich selber denkt.

Der moderne Mensch setzt an die Stelle der Religion den
Humanismus, ein Wertesystem, das in dem Glauben verwur-
zelt igt, der Mensch sei sein eigener Maldstab, autonom und
vollig unabhdngig. Die Verwirklichung einer Humanitét
ohne Gott wird mit fanatischem Eifer verfolgt. Begleitet
wird das dann mit dem Verlust der Méglichkeit, Uberhaupt
irgendeinen Sinn fur die einzelnen Dinge, die Welt oder den
Menschen zu finden. Natirlich mul3 eine Humanitét ohne

Gott scheitern und eine Folge dieses Scheitern ist eine
dichotomische Weltsicht: Fragen nach dem Sinn des Le-
bens, nach Mora und festen Werten werden in den Bereich
des Irrationalen verwiesen. Die Zustdndigkeit von Ver-
stand und Vernunft beschrankt sich auf die materiellen
Weltverhdtnisse. Dies ist die Doméane der modernen,
durch und durch materiaistisch ausgerichteten Wissen-
schaft. Aber auch hier sind dem modernen Menschen
Wahrheit und Wirklichkeit verloren gegangen. Die Ein-
sicht in die Weltverhaltnisse beschrankt sich auf die Ein-
sicht in meist mathematische Modélle, die der Mensch sich
von den Weltverhaltnissen macht.

Welche Folgen hat nun diese Bewuf3tseinsverfassung des
modernen Menschen? Die Heilige Schrift zeigt uns den
Menschen as eine Einheit von Leib, Seele und Gelst. Un-
ter den geschilderten Verhdtnissen wird der Geist des
Menschen sich bis zum vélligen Verschwinden auflésen.
Unter dem Einflufd des tief verwurzelten Materialismus ist
die Sede fest mit dem physischen Leib verbunden. Nach
dem physischen Tod besteht die Gefahr des Seelentodes.
Aber auch wéhrend des Lebens erkrankt die Sedle und
macht auch den physischen Leib krank.

Seinen Ausdruck findet das in zwel Tatbestanden:® Die
Zahl der psychologischen Praxen sind in einem Zeitraum
von 20 Jahren von etwa 4000 auf 40 000, also auf das
Zehnfache gestiegen und die Zahl der Selbstmorde ist
unverhdtméal’ig hoch; man spricht von etwa jéhrlich 10
000 registrierten Fallen und von einer Dunkelziffer, diein
die Zehntausende geht. Schwere Depressionen stehen in
der Haufigkeit der Erkrankungen weit oben und viele
Erkrankungen werden nicht geheilt, weil die Ursache in
einer Erkrankung der Sedleliegt.

Die gegenwértige Bewul3tseinsverfassung der Menschen
ist das Ergebnis einer historischen Entwicklung.* In der
Epoche des Mittelalters bildeten die Philosophie und die
Theologie eine Einheit, die sehr stark durch das Wirken
des Thomas von Aquin gepragt war. Die Bewul3tseinver-
fassung der Menschen des Mittelalters erlebte nun im 14.
und 15. Jahrhundert einen tiefgreifenden Wandel mit weit-
reichenden Folgen. Die Einheit von Philosophie und
Theologie zerbrach; beide entwickelten sich fortan unab-
héngig voneinander. Die sich unabhangig von der Theolo-
gie entwickelnde Philosophie gelangte an einen Punkt, an
dem ihre Ergebnisse in Gegensatz zu den Ergebnissen der
Theologie standen. Man sah Glaubenswahrheiten der
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Theologie und Vernunftwahrheiten der Philosophie einander
widersprechen.” Der ales (iberragende Philosoph dieser
geistigen Strémung, gewissermalden deren Chefideologe, ist
zweifellos Immanuel Kant. Dieser entstammte einem tief
religitsen protestantischen Elternhaus. Den Glaubenswahr-
heiten des Christentums Raum zu verschaffen, war fir ihn
ein wichtiges philosophisches Motiv. Die Philosophie des
Immanuel Kant, die bisin die heutige Zeit nahezu ale philo-
sophischen Richtungen gepragt hat, schwécht das Christen-
tum und die sich vom Christentum abwendenden Menschen
suchen immer mehr den Halt fir ihr Leben in der Philoso-
phie. Aber das Denken und die Vernunft kdnnen in der
Kant'schen Vorstellung Wahrheit und Wirklichkeit nicht
mehr erreichen; beide werden in das Reich des Irrationaen
verwiesen. Dies hat den Zusammenbruch der auf dem Chri-
stentum beruhenden Werte zur Folge. Auch wird der Weg
frei, Wahrheit und Wirklichkeit Uber die Drogen anzustre-
ben.

Nachdem nun die Bewultseinsverfassung des Menschen der
Gegenwart und ihre verheerenden Folgen aufgezeigt und
auch die historische Entwicklung, die zur Bewuf3tseinsver-
fassung der Gegenwart fuhrte, nachgezeichnet wurde, liegt
folgender Gedankengang nahe. Wenn diese historische Ent-
wicklung mit dem Ende der Epoche des Mittelalters ihren
Anfang nahm, so mifiten sich bel den Philosophen der
Scholastik, al's Philosophie und Theologie noch eine Einheit
bildeten, Ansatzpunkte finden, mit Hilfe derer die Menschen
der Gegenwart einen Weg aus ihrer Bewul3tseinsverirrung
finden kénnen.

Natirlich ergab sich im Laufe des Mittelalters eine Verfd-
schung des Christentums, so wie wir esim Neuen Testament
finden. Ein humanistisches Element wurde hinzugefigt: in
zunehmenden Mal3e wurde der Autoritét der Kirche gegen-
Uber den Lehren der Bibel Vorrang gegeben. Der Glaube an
eine Erlésung des Menschen, die allein auf der Grundlage
des Werkes Christi mdglich war, wurde immer mehr zugun-
sten eines Erlésungskonzeptes preisgegeben, demzufolge
sich der Mensch den Verdienst Christi verdiente. Die Re-
formatoren hatten es sich zur Aufgabe gemacht, die humani-
gtischen Verfadschungen, die in die Kirche eingedrungen
waren, zu beseitigen.® Aber jenseits solcher Verfalschungen
sind zum Beispiel bei Thomas von Aquin und Alanus ab
Insulis interessante Ansatzpunkte zu finden.

Wenn die Bewul¥tseinsverfassung der Menschen der Gegen-
wart durch eine Abwendung vom Christentum und durch
eine dichotomische Weltsicht charakterisiert wird, dann
spielen dabel die Begriffspaare Glaube und Erkenntnis,
Offenbarung und Wissenschaft eine wichtige Rolle. Begriffe
sind ja Bausteine des Denkens und es gehdrt zur gegenwaér-
tigen Bewultseinsverfassung, da3 das Vertrauen in das
eigene Denken, zumindest was die Fragen nach dem Sinn des
Lebens, nach Moral und festen Werten angeht, weitgehend
verloren gegangen ist. Auf der einen Seite die Wirklichkeit,
so wird héufig gedacht, und auf der anderen Seite der ab-
strakte und graue Gedanke, der die Wirklichkeit nicht er-
reicht. Unsere Kultur in ihrem gegenwaértigen Zustand ver-
sucht den Menschen nahezulegen, sie seien das, was sie
erleben, erfahren und empfinden. Tatséchlich ist aber viel
mehr entscheidend, was die Menschen denken. Will man eine
Kultur kennzeichnen, so findet sich unterhalb der Vielfaltig-

keit der kulturellen Erscheinungen ein einheitliches alle
Erscheinungen beeinflussendes System, das gewisserma-
fen den ale Verastelungen der Kultur durchpulsenden
Blutkreidauf darstellt. Das ist das Denken der Menschen;
nichts ist so charakteristisch fir eine Zeit wie die Art und
Weise des Denkens. So ist es in der heutigen Zeit beson-
derswichtig, wie Uber die Begriffe Glaube und Erkenntnis,
Offenbarung und Wissenschaft gedacht wird. Zum Wesen
des Begriffs gehdrt der Zusammenhang mit anderen Be-
griffen, daher muf3 ein Blick darauf geworfen werden, wie
die Begriffe Glaube und Erkenntnis, Offenbarung und
Wissenschaft untereinander und mit benachbarten Begrif-
fen zusammenhangen.

Die dichotomische Weltsicht gibt esim Christentum nicht;
denn eswird dort gezeigt, dal3 Gott ein unendlich personli-
cher Gott ist und dal3 er in dem Alten und Neuen Testa-
ment gesprochen hat. Er hat auf eine Weise gesprochen, in
der Menschen ihn verstehen konnen.? Deshalb haben die
Christen nicht nur Wissen Uber das Universum und Uber
die Menschheit, das sie von selbst nicht hétten herausfin-
den konnen, sondern sie haben absolute, universell glltige
Werte, nach denen sie ihr Leben ausrichten und die Gesell-
schaft und den politischen Staat, in dem sie lebten, beur-
teilen kénnen. Ihre Weltanschauung gibt ihnen eine ausrei -
chende Grundlage, um die Wirde und den Wert eines
einzelnen Menschen as ein nach dem Bilde Gottes ge-
schaffenes Wesen anzuerkennen. Der Mensch kann sowohl
die Wahrheit Uber Gott als auch die Wahrheit Uber die
geschaffenen Dinge wissen, weil Gott sich in der Bibel
geoffenbart und dem Menschen den Schliissel zum Ver-
sténdnis von Gottes Welt gegeben hat. Somit wird mit der
Ruckkehr zum Christentum auch die dichotomische Welt-
sicht Uberwunden.

Im folgenden werden nun neben der Heiligen Schrift die
Philosophen Alanus ab Insulis und Thomas von Aquin
herangezogen, um die Begriffe Glaube und Erkenntnis,
Offenbarung und Wissenschaft zu beleuchten. Alanus ab
Insulis, der von 1120 bis 1202 lebte, war ein bedeutender
Philosoph und Theologe der Scholastik und gehtrte dem
Zigerzienser Orden an. Seine Zugehorigkeit zur Schule
von Chartres, die den christlichen Platonismus kultivierte,
zunéchst as Schiler, dann as Lehrer, ist zwar nicht ur-
kundlich dokumentiert, sie ergibt sich jedoch aus dem
Gelst seines Werkes. Eine wichtige theol ogische Abhand-
lung des Alanus ab Insulis ist unter dem Titel "Quoniam
homines’ tiberliefert.” In ihr entwirft Alanus am Ende des
12. Jahrhunderts eine Zukunftsperspektive, die noch heute
hoch aktuell erscheint:

Es ist Uberliefert, dald der Glaube in Zukunft
Uberflissig sein und seine Nachfolge die Wis-
senschaft sein wird, also die sichere Erkenntnis.
So wird das Verstandnis ein anderes sein als das
heutige rétsel hafte.

Alanus entwirft eine Zukunft, in der aus Glaube Wissen-
schaft wird, in der also die dte christliche Spiritualitét des
Mittelalters durch eine wissenschaftliche Erkenntnishal-
tung abgeldst wird. Die christliche Grundhaltung, die bis
dahin durch glaubige Aufnahme und Weitergabe alter
Uberlieferung bestimmt war, soll in das Element der Ge-
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dankenklarheit Ubergehen. Die neue menschliche Grundhal-
tung ist dann nicht mehr an feststehende Traditionen gebun-
den, sondern sie wird als eigenverantwortliche Erkenntnis
voraussetzungslos und der Beurteilungsfahigkeit des erken-
nenden Menschen anheimgestelIt. Weiter sagt Alanus:

Wissenschaft ist die Wahrnehmung der Wahr-
heit der Dinge mit innerer Zustimmung und
Erkenntnis der Ursachen.

Damit ist die Verdnderung der Erkenntnisféhigkeit genauer
beschrieben. Der Begriff Wissenschaft umfald mehr als
heute darunter verstanden wird. So beinhaltet er auch die
innere Zustimmung des erkennenden Menschen und dessen
Einsicht in die Ursachen des erkannten Wirklichkeitsberei-
ches. Die innere Verbindung des Menschen mit dem Er-
kenntnisgegenstand ist entscheidend; durch sie falen Er-
kenntnissubjekt und Erkenntnisobjekt nicht mehr auseinan-
der. Daneben weist die Nennung der Ursachen daraufhin,
dald der Erkenntnisgegenstand nicht einfach so genommen
wird, wie er ist, sondern von seinem Herkommen her, alsoin
seiner Entwicklung begriffen werden soll.

Hier werden aso die Begriffe Glaube, Erkenntnis, Wissen-
schaft und Wahrheit auf eine Weise zueinander ins Verhélt-
nis gesetzt, die uns veranlassen kann, unser gegenwartiges
Verstdndnis zu Uberdenken.

Interessant ist ebenfalls eine kieine Schrift>, die as "Hierar-
chia Alani" bezeichnet wird. In dieser bezeichnet Alanus die
an die Sinneserfahrung gebundene Erkenntnis der geschaffe-
nen Welt oder der Natur, wie sie in der modernen Naturwis-
senschaft betrieben wird, as den Zukunftsweg des Menschen
zur Gotteserkenntnis. Er ist nicht der Ansicht, dal3 eine Gei-
sterkenntnis, die sich spéter Bestdtigungen in der Sinnes-
wahrnehmung sucht, zur Gotteserkenntnis fihren wiirde.

Uber den Zusammenhang von Erkenntnis, Wahrheit und
Freiheit findet man im 8. Kapitel des Johannes-Evangeliums
im 32. Vers einen interessanten Hinwels. Es heil3t dort:

Wenn ihr in meinem Worte bleibet, so seid ihr
wahrhaftig meine Jinger, und ihr werdet die
Wahrheit erkennen, und die Wahrheit wird
euch frei machen.

Jesus Christus, der Sohn des Iebendigen Gottes, spricht hier
von einer zweifachen Zukunft, die er seinen Zuhtrern ver-
heild. Zundchst sagt er: "Ihr werdet die Wahrheit erkennen”,
nadmlich in einer néchsten Zukunft, wenn der Mensch Eigen-
stdndigkeit in der Erkenntnis erlangen wird. Der Mensch
wird "die Wahrheit erkennen”, wenn er zur selbstandigen
Gedankenbildung gelangt. Diese Situation war fir die Zeit,
in der er die zitierten Worte sprach, zukiinftig. Aber Christus
spricht noch von einer zweiten, also spéateren Zukunft: "und
die Wahrheit wird Euch frei machen". Dann wird die Wahr-
heit nicht nur erkannt, sondern sie bewirkt im Menschen
Bewegung bzw. Entwicklung: sie macht ihn frei.

Der Mensch erlangt Freiheit durch Erkenntnis. Zunéchst
bildet der Mensch eine Ich-Tétigkeit aus, die Erkenntnis; in
dem zweiten Schritt wirkt diese Ich-Tétigkeit dann auf das
Seelenleben. Das I ch, das eigensténdig Erkenntnisse gewinnt,
ist frei, es braucht nicht befreit zu werden. Frei werden kann
nur die menschliche Sedle, die eingebunden ist in Vorlieben,

Dispositionen, Gegebenheiten der biographischen Vergan-
genheit und Triebe - hier liegt der Bereich, der vom Ich her
durch "Wahrheit" befreit werden kann.

Im 8. Kapitel des 1. Korinther-Briefes findet sich im 1.
Vers die folgende Formulierung des Apostels Paulus:

Alle haben wir Erkenntnis. Die Erkenntnis
dlein blaht auf, die Liebe dagegen erbauit.
Wenn jemand meint, etwas erkannt zu ha
ben, so hat er noch nicht erkannt, wie man
erkennen mul3.

"Alle haben wir Erkenntnis’ - die Erkenntnis allein ist also
nichts besonderes. Vielmehr kommt es darauf an, zugleich
mit der Erkenntnis auch zu erkennen, "wie man erkennen
mui3’, d. h. ein Bewultsein davon zu erlangen, worin die
Erkenntnistétigkeit besteht. Damit ist der Ubergang von
der ergebnishaft auf das Wissen orientierten Erkenntnis
zur Beachtung der Erkenntnistdtigkeit angesprochen. Es
kommt also nicht allein auf das Ergebnis der Erkenntnis
an, sondern auf den Prozef3, in dem sie gewonnen wird.
Eine solche Aufmerksamkeit fur das "Wie" des Erkennens
wird von Paulus mit der Liebe in Zusammenhang gesehen:
"die Liebe dagegen erbaut.”

Hier geht es nicht mehr alein darum, Erkenntnisse zu
gewinnen, sondern die Grundlage fur alle Erkenntnis zu
erarbeiten, ndmlich die Erkenntnistétigkeit, das Denken
selbst zu verstehen. Dies kann der erste Schritt von der
Erkenntnis zur Bewegung, von der Wahrheit zur Freiheit
sein.

Damit spricht Paulus an dieser Stelle indirekt die Bezie-
hung von Erkenntnis und Mora an. Denn der Zusammen-
hang von Erkenntnis und Moral besagt urspriinglich nicht,
dal? man aus Erkenntnis ein moralischer Mensch wird;
auch ist nicht gemeint, dal3 man erst ein guter Mensch
werden muf3, um Erkenntnisse gewinnen zu kénnen. "Mo-
ra" bedeutet in diesem Zusammenhang, dald aus der Er-
kenntnistétigkeit eine Veranderung des Menschen hervor-
geht.

Thomas von Aquin, der von 1225-1274 |ebte, war Domi-
nikaner. Er studierte an den Universitdten von Neapel und
Paris, und spéter lehrte er auch in Paris. Er war der grofite
Theologe seiner Zeit, und sein Denken hat die Kirche lange
Zeit beherrscht. In der Schrift "Vom Wesen der Engdl”, die
zu den letzten Werken des Thomas gehért und unvollendet
blieb, werden unter anderem die Begriffe Glaube, Wille
und Erkenntnis untersucht.

Die neuzeitliche Diskussion um das Verhaltnis von Glau-
be und Erkenntnis stellt beide gegentiber, und zwar aus-
schliefflich im Hinblick auf den Menschen. Eine vdllig
andere Betrachtungsmdglichkeit ergibt sich, wenn man
einen Gesichtspunkt des mittelalterlichen Denkens hinzu-
nimmt, der in der Gegenwart nicht in Betracht gezogen
wird: die Beziehung der Engelwesenheiten zum Glauben.®
Nachdem Thomas Uber den Glauben der Engel gesprochen
hat, geht er zu den gefallenen Engeln, den Damonen, Uber
und stellt die Frage: "Ist in den Ddmonen Glaube?"

"Der Glaube der Ddmonen ist in gewisser
Hinsicht aus der Evidenz der Anzeichen er-
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zwungen. Dal3 sie glauben, hat also nichts mit
einem lobenswerten Willen ihrerseits zu tun.
Sie werden viddmehr durch die durchschauen-
de Kraft ihres natiirlichen Geistes zum Glau-
ben gezwungen. Gerade dies mi¥fédlt den D&
monen, dal? die Echtheitszei chen des Glaubens
s0 einleuchtend sind, dal’ sie durch sie zum
Glauben getrieben werden. Deshalb wird ihre
Bosheit durch ihren Glauben in keiner Hin-
sicht vermindert.”

Thomas antwortet also bejahend auf die Frage, ob esin den
Démonen, den gefalenen Engeln, Glauben gibt. Aber es
handelt sich dabei um einen erzwungenen Glauben, der nicht
durch eine freie Entscheidung fiir das Gute angenommen
wurde. Vielmehr werden die Damonen durch ihre umfassen-
de Denkféhigkeit entgegen ihrem Willen dazu getrieben, die
Glaubensgegenstdnde anzuerkennen. Die Verstandestétigkeit
der gefallenen Engd ist so scharf, dald sich die Anzeichen fir
die Wahrheit des Glaubens zur Evidenz steigern. Glaube ist
demnach nicht an sich lobenswert, sondern nur insofern, as
er durch freie Willensbestimmung ergriffen wird. Die zu-
letzt wiedergegebenen Ausfilhrungen des Thomas kdnnen
durchaus auch auf den Menschen angewendet werden:®

"Der Geist des Glaubenden stimmt dem ge-
glaubten Gegenstand nicht deshalb zu, weil er
ihn schaut, sondern auf Geheil3 des Willens.
Daf3 aber der Wille den Geist zum Zustimmen
bewegt, kann aus zwei Grinden geschehen.
Zum einen aus der Hinordnung des Willens
zum Guten - auf diese Weise ist Glauben eine
lobenswerte Tétigkeit. Zum anderen, weil der
Geist zu dem Urteil genétigt wird, er misse
glauben, was ihm gesagt wird, obgleich er
nicht durch die Evidenz der Sache dazu gend-
tigt wird. Wenn beispielsweise ein Prophet in
einem Gotteswort etwas Zukinftiges voraus-
verkiindigen und durch Erweckung eines To-
ten ein Zeichen hinzufligen wirde, so wirde
der Geist eines Zuschauers genctigt zu erken-
nen, dal3 die Voraussage des Propheten offen-
kundig von Gott stammt, der nicht die Un-
wahrheit sagt - obwohl das vorausgesagte Er-
eignis fUr den Zuschauer an sich nicht evident
ist. Man muf3 also sagen, dald der Glaube nach
der ersten Art lobenswert ist. Und ein solcher
Glaube findet sich nicht in den Damonen,
sondern alein der Glaube nach der zweiten
Art. Sie sehen némlich viele offenkundige An-
zeichen, aus denen sie erkennen, dal3 die Lehre
der Kirche von Gott stammt - obgleich sie die
Gegengtdnde dieser Lehre der Kirche nicht
schauen.”

Thomas unterscheidet also den Glauben von der Erkenntnis:
Der Glaube richtet sich auf Gegenstdnde, die von der Er-
kenntnis oder auch vom "Schauen" der Menschen oder der
Engelgeister nicht erreicht werden. Man kann demnach nicht
an etwas glauben, was man auch erkennen kénnte. Der rich-
tig verstandene Glaube folgt auf eine Willensentscheidung,
und diese Willensentscheidung ergibt sich aus einer "Hin-

ordnung des Willens auf das Gute'. So erklart Thomas
indirekt die moralische Grundhaltung zur Voraussetzung
desrichtigen Glaubens.

Nun zu der zweiten Glaubensart;® diese ist Thomas zufol-
ge nicht "lobenswert". Denn sie entsteht nicht aus einer
Willensentscheidung, sondern durch geistige Zwangsmit-
tel. Etwas, das man nicht erkennen oder schauen kann,
wird durch ein ihm &ufZerliches Zeichen so zwingend dar-
gestellt, dal3 man daran glauben muR3. Hier entscheidet sich
kein freier Wille fur die Annahme des Glaubensgegenstan-
des; vielmehr wird der Glaubende von auf3en dazu gend-
tigt. Kennzeichen dieser Art des Glaubens ist, dal3 die
Uberzeugungskraft nicht aus dem Willen des Glaubenden
hervorgeht. Diese Art des Glaubens ist bei den gefallenen
Engeln anzutreffen, und es gibt sie selbstversténdlich auch
unter den Menschen.

Den Ausfiihrungen des Thomas kann man entnehmen, dal3
dlein die freie Willensentscheidung das Kriterium des
richtigen Glaubens sein kann. Wunderzeichen, Argumen-
tationsfiguren und sonstige Hilfsmittel, die Glauben her-
vorrufen oder verstdrken sollen, konnen nur falschen
Glauben hervorbringen, denn sie heben die Freitheit der
Willensentscheidung auf. Hier wird deutlich, warum Ge-
gensténde der Erkenntnis keine Glaubensobjekte sein kon-
nen: Erkennbares bedarf keiner Willensentscheidung, um
als wahr anerkannt zu werden. Glaubt man aso an etwas,
das erkannt werden konnte, so stiitzt man sich auf seinen
Willen in Gebieten, die eigentlich nicht zum Bereich der
Willensfreiheit gehtren. Dies gilt auch dann, wenn an
etwas geglaubt wird, das zuvor bereits erkannt wurde. Das
wird in Textpassagen deutlich, in denen Thomas als Kenn-
zeichen des Glaubens der D&monen anfihrt, dal? sie auf-
grund ihrer Verstandeskraft zum Glauben gezwungen
werden.

Eine solche Verhdtnisbestimmung von Glaube und Er-
kenntnis ist wegweisend. Sie zeigt, dal3 nicht der Glau-
bensgegenstand, sondern der Moment der Glaubensentste-
hung entscheidend ist. Es kann namlich an alles auch auf-
grund des falschen Glaubens geglaubt werden, d.h. ohne
dal? eine frele Willensbestimmung zugrunde liegt. Diese
Einsicht aber bedeutet, dal3 Glaubensfragen - im Unter-
schied zu Erkenntnisfragen - nicht im Hinblick auf das
Objekt und dessen "Wahrheit", sondern nur im Hinblick
auf die glaubende Individualitdt beurteilt werden kénnen.
Es kommt weniger darauf an, was gesagt wird, sondern
eher darauf, wer etwas sagt.

Die Offenbarungsanschauung des Mittelalters kann heute
als eine Gestalt inspirativen Denkens betrachtet werden.®
Um das Wesen dieses Denkens auch fir die Gegenwart
besser zu verstehen, mul3 man sich die entscheidenden
Elemente des mitteldterlichen Offenbarungsbegriffs vor
Augen fuhren. In der mittelalterlichen Scholastik war alles
Denken, ale Ideenbildung der Menschheit auf die An-
schauung hingeordnet, man kénne dagenige, wasim Reich
der Natur vorhanden ist, durch bestimmte Begriffe erkl&
ren, aber man miisse Halt machen gegeniiber dem Uber-
sinnlichen. Das Ubersinnliche miisse Gegenstand der Of-
fenbarung sein. Das Ubersinnliche soll dem Menschen so
gegenuberstehen, dal er in dasselbe gar nicht eindringen
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will mit den Begriffen, die er sich Uber das Reich der Natur
und des duReren Menschendaseins macht.®

Die innere Natur des Menschen und das auf3ere Naturge-
schehen in Welt und Kosmos unterstehen der menschlichen
Erkenntnis, wahrend das Geistige, das aul3erhab der inneren
und auBeren Natur existiert, vom Menschen nicht erkannt
werden kann. Eine solche Auffassung trégt das entscheiden-
de Kennzeichen des inspirativen Denkens, das Erleben einer
Erkenntnisgrenze.

An der Schrift des Thomas "Uber die Trinitat" 18 sich zei-
gen, dal3 diese Grenze nicht im Sinne einer Erkenntnisbe-
schrénkung aufgefald werden muf3. Besonders sprechend
sind hier Aussagen des Thomas zum Verhdtnis des Glau-
bens, der dem Offenbarungsbereich angehort, zur menschli-
chen Erkenntnis.

"Das Zidl des Glaubens besteht fir uns darin,
dahin zu gelangen, das auch zu verstehen, was
wir glauben. Wir sind einem weniger wissen-
den Menschen zu vergleichen, der von jeman-
dem, der mehr weil3 als er, Wissen Ubernimmt
und dann das versteht und weil3, was er vorher
nur glauben konnte."

Wortlich Ubersetzt lautet der lateinische Text an dieser Stel-
le: Aber der Glaube ist in uns, damit wir zum Denken oder
zum Erkennen desienigen gelangen, was wir glauben. An
dieser Aussage zeigt sich, dal3 der Glaube im Sinne des
Thomas as en inspiratives Geschehen aufgefal3 werden
kann, das dem Menschen Einsichten vermittelt, die er durch
eigene Erkenntnis noch nicht erlangen kann. Durch die gott-
liche Offenbarung im Glauben, also durch Inspiration, wird
die Erkenntnisgrenze Uberwunden, die dem Menschen in
seinem eigenstdndigen Denken zunédchst gesetzt ist. Die
Erkenntnisgrenze wird aber nicht alein dadurch verschoben,
dald dem Menschen Glaubensoffenbarungen zuteil werden.
Vielmehr ist entscheidend, dal3 er das Geglaubte schliefdich
auch erkennend durchdringen kann, darin besteht das Ziel
des Glaubens. In diesem Sinne gilt Thomas der Glaube als
Voraussetzung oder Grundlage der Erkenntnis. Beide Seiten
kénnen nicht gegeneinander ausgespielt werden.

Der Glaube verhilft dort zu Erkenntnissen, wo
"Menschen aufgrund ihrer natiirlichen Verfas-
sung dazu ungeeignet sind, die Vervollkomm-
nung ihrer Erkenntnisféhigkeit durch das
Denken oder auf dem Wege der Vernunft zu
erreichen”.

Weitere Aussagen des Thomas mit dieser Zielrichtung las-
sen sich hinzufiigen.

"Um zur Vollkommenheit auch dieses Wis
sens Uber die géttliche Trinitdt zu gelangen,
missen dem Menschen gewisse Grundannah-
men zundchst as Glaubenswahrheiten vorge-
legt werden, durch die er auf die volle Er-
kenntnis derjenigen Dinge hingelenkt wird, die
er am Anfang glaubt.”

Wére dem Menschen sofort in der gedanklichen Erkenntnis
gegeben, was er zundchst glaubt, so wére er nicht frei. Das
Ubermal des Erkannten wiirde seine Willensfreiheit ge-
fahrden, well die Einsicht zu der Annahme des Erkannten
zwingt. Dagegen bewegt der Glaube "nicht auf dem Wege
des geistigen Erkennens, sondern auf dem Wege des Wol-
lens'. Diese Aussage &% sich so verstehen: Der Mensch
kann das Geglaubte in seinen Willen aufnehmen und durch
diesen Willensentschlu® das zuvor Geglaubte in der ge-
danklichen Erkenntnis nach und nach erarbeiten. Besél3e er
die volle Erkenntnis von Anfang an, so hétte er keine Frei-
heit gegentiber dem Erkenntnisgegenstand; dieser wirde
sich ihm gleichsam aufdrangen. So liegt in dem Ubergang
vom Glauben zur Erkenntnis ein Bereich der Willensfrei-
heit. Es mui3 eine Entscheidung stattfinden, die die ge-
dankliche Erarbeitung des Geglaubten trégt. Man kénnte
diesen Zusammenhang auch so formulieren: Gerade weil
dem Menschen die Erkenntnis des Ubersinnlichen zunéchst
verwehrt ist, kann er Freiheit ausbilden. An der Erkennt-
nisgrenze wird der Mensch vor die Aufgabe gestllt, sich
im Willen mit dem Erkenntnisgegenstand zu verbinden.
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Heil3t Freisein Einsamsein? -
Religionsphilosophische Reflexionen zum postmoder nen Single-Dasein
Im Anschluss an Edith Stein

von Beate Beckmann

Edith Steins Reflexionen zum Thema ,, Freiheit* und ,, Bindung” treffen den Nerv der postmodernen Diskussion,
in der der theoretische Begriff und das Iebensweltliche Phéanomen ,, Freiheit* als Synonym von ,, Beliebigkeit”

mi Bver standen zu werden scheinen. Anhand des Phanomens der zunehmenden Bindungslosigkeit in unserer Ge-
sellschaft soll mit Edith Stein gefragt werden, wann man frei ist und ob Freiheit in diesem Fall den Verlust von
Geborgenheit im Snne von Einsamkeit nach sich ziehen muss. Als Hintergrundfolie, um das Wesen von Freiheit
2u verstehen, wird Edith Seins judisch-christliches Verstéandnis von Bund zwischen Gott und Mensch verwendet
und abgegrenzt von der Folie eines buddhistischen Freiheitsversténdnis, das in der Postmoderne eine zuneh-
mend prégende Rolle eéinnimmt. Sein siedelt das ,, Reich der Freiheit” in der Seele des Menschen an als einen
Punkt der ,, aktiven Aktivitat", der gegeniiber sowohl das ,, Reich der Natur® als auch das , Reich der Gnade*

jeweils als passive Aktivitat bzw. aktive Passivitét bezeichnet werden kdnnen. An diesem Punkt werden Entschei-
dungen getroffen oder verweigert, aus denen Konseguenzen fiir das Sein zur Welt als auch zum Anderen folgen.

Freiheit und die Entgrenzungs-Erfahrungen

der Postmoderne

»Man misste frei sein, um befreit sein zu kénnen. Man
misste sich in der Hand haben, um sich lodlassen zu kén-
nen“! ,Freiheit* im Sinne der praktischen Philosophie ist
ein Thema, das Edith Stein im Zusammenhang mit ihrer
Konversion zum christlichen Glauben sowohl theoretisch
(in ihrer religionsphilosophischen Untersuchung Natur,
Freiheit, Gnade) als auch biographisch bedingt im Sommer
1921 beschéftigte. , Fretheit” wurde und wird im philoso-
phischen wie auch Iebenswdltlichen Sinne verstanden als ein
Schritt heraus aus Abhangigkeiten und aus erstarrten Kon-
ventionen, hinein in Mindigkeit und Selbstbestimmtheit. In
der Zeit um die Jahrtausendwende, die auch a's Postmoderne
etikettiert wird, scheint es, as wirde das Phéanomen ,, Frei-
heit" theoretisch wie auch lebenspraktisch mit Beliebigkeit,
Unverbindlichkeit und Bindungslosigkeit gleichgesetzt
werden. Dadurch dass sich in einer zunehmend liberalen
Gesdllschaft kein eindeutiger Wertekonsens  ausmachen
l&sst, herrscht Verunsicherung vor, wie Freiheit sinnvoll
gelebt werden kann. Die postmoderne Lebensform des Sin-
gle, der fur ale Moglichkeiten offen und damit autonom
und im Hochstmald frel zu sein scheint, 1asst neu die Frage
nach dem Wert von Bindung und Verbindlichkeit aufkom-
men” Schliefen sich letztlich die Werte ,Freiheit* und
»Bindung" aus, bedingen einander nicht viedmehr ,Freiheit”
und , Einsamkeit* ?

An der Postmoderne wirkt positiv bestechend der Mut zu
Neuem, zu neuen Denk- und auch Lebensformen. Vom
Begriff ,Postmoderne her wird zundchst suggeriert, dass
wir nach der Moderne leben, sie somit hinter uns lassen.
Zusammen mit der Moderne verabschieden wir die unbe-
grenzt geglaubte Rationditét der Aufklérung, die Totalitét

'Aufsatz ,Natur, Freiheit, Gnade® (im folgenden kurz NFG). Falschli-
cherweise gedruckt unter dem Titel: ,Die ontische Struktur der Person
und ihre erkenntnistheoretische Voraussetzung”. In: Welt und Person.
ESW [= Edith Steins Werke] VI. Freiburg 1962. S. 137-197. Hier: S. 139.
Demnéchst in ESGA [= Edith Stein Gesamtausgabe] 9, Freiburg 2004.
2Gerl, Hanna-Barbara: Freiheit - ein Gegensatz zur Verbindlichkeit? Zum
postmodernen Single. S. 269-278. In: Lebendiges Zeugnis. Heft 4 Nov
1993. 48. Jg. Paderborn.

von utopischen Politikentwirfen, die Absolutheit von
Antworten der ,,grof3en Erzéhlungen® (Lyotard) - worunter
auch das Christentum subsummiert wird -, aber auch eine
herkdmmliche Konzeption von Freiheit. Was von der
Postmoderne der Moderne entgegengesetzt wird, ist der
Wert des Differenten, eine andere Form von Rationalitét,
die das Partikulare betont. Fragmentarisches darf scheinbar
»ent-spannt” nebeneinander bestehen, ohne verabsolutiert
zu werden und ohne Anlass zu bieten, dass sich die Ver-
treter verschiedener Uberzeugungen gegenseitig bekamp-
fen missten.

Man ist als Christ leicht versucht, die Postmoderne von
ihrer Negativitét her zu lesen, und meint, man misse Par-
tei fUr die Moderne und ihre Rationalitétsform, statt Partei
fir Christus und sein Evangelium ergreifen.®* Das Chri-
stentum lasst sich alerdings nicht schlechthin identisch
setzen mit der Moderne, der Vormoderne oder mit irgend-
einer anderen Epoche oder auch Kultur. Vielmehr hat jede
Zeit und jeder kulturelle Raum eine gewisse Empfanglich-
keit fir und eine je eigene Widerstdndigkeit gegen die
»Botschaft* des christlichen Glaubens. Die Offenheit der
postmodernen Menschen richtet sich auf Informationen,
die gerne ,,angeklickt” werden; ob sie allerdings im Leben
umgesetzt werden, héngt von prégenden persdnlichen
Beziehungen, weniger von rationalen Argumenten ab.
Damit wird es wichtig, Uber das Freiheits-Versténdnis und
frei-lassende Lebens- und Beziehungsformen nachzuden-
ken, in denen sich die christliche Botschaft transportieren
l&sst. Die positive Einladung, die ihrerseits die Postmo-
derne bietet, richtet sich auf eine neue Kreativitdt und
Kontextuaitdt in der Begegnung zwischen Menschen,
Ingtitutionen, Kulturen und Religionen, die in freilassen-
der gewaltloser, alerdings zur Unverbindlichkeit neigen-
der Haltung sich zu vollziehen pflegt. So lassen sich fur
den Kontext des postmodernen Single-Daseins klérend
Steins religionsphilosophische Uberlegungen zum Frei-

3Wilfred, Felix: The Postmodern with Teeth: Opportunity for a Creative
Western Theology. S. 321-332. In: Pankoke-Schenk, Monika / Evers,
Georg (Hrsg.): Inkulturation und Kontextualitét. Theologie im welt-
weiten Austausch. Festgabe fir Ludwig Bertsch SJ zum 65. Geburtstag
Frankfurt/Main 1994.
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heitshegriff neu lesen, wie im folgenden gezeigt werden soll.
Zunéchst soll dazu das Paradigma der Postmoderne ndher in
den Blick genommen werden.

Das Projekt der Postmoderne beschéftigt sich damit, den
Umgang mit ,Ent-Grenzungen“ zu erlernen, die as die
postmoderne Form von Freiheit verstanden werden kénnen.
Historisch haben wir in Deutschland eine ,, Ent-Grenzung*
im Herbst 1989 erlebt: Mit dem Fall der innerdeutschen
Mauer und des , Eisernen Vorhangs' zwischen West- und
Ost-Europa verabschiedeten sich ebenfalls ideologische
Denk-Begrenzungen. ,,Grenz-Félle* bringen auf zwiespalti-
ge Weise neben erleichterter Freude und Freiheitserfahrung
auch die Miihe der Umorientierung mit sich, die Forderung
nach Durchhaltevermdgen und nach aktivem Beziehungs-
aufbau.

Ent-Grenzungserfahrungen machte Edith Stein, die zu die-
sem Thema befragt werden soll, lebensweltlich an der Gren-
ze, die Frauen im Bereich der Wissenschaft gesetzt waren:
Es war ihr moglich, as wissenschaftliche (Privat-
JAssistentin Edmund Husserls zu arbeiten, wenn auch die
Grenze zur Habilitation fur sie aus zeitgeschichtlich-
gesdllschaftlichen Griinden unuberschreitbar blieb. Sie er-
lebte dafUr personlich die Ent-Grenzung vom bewusstsains-
immanenten hin zum metaphysik-offenen Philosophieren
durch die Begegnung mit der christlichen Denk- und Glau-
benswelt. Damit Uberschritt sie die Grenze des rationa
Ausweisbaren hinein in den Bereich des vertrauenden
Schauens, ohne jedoch den ersteren Bereich vollig hinter
sich zu lassen.

Auf einer anderen Ebene trégt die radikal gelebte Freiheit
des postmodernen Single ebenfalls die Prdgung einer Ent-
Grenzung: Liebgewordenes wird losgelassen, sei es Heimat,
Familie, Freunde, da der postmoderne Single aufgrund der
beruflichen Marktorientierung zunehmend mobil und flexi-
bel ist. Die andere Seite des Single-Daseins neben der Frei-
heit a's Ent-Grenzung wird in der Diskussion um die , Gene-
ration X“, aso der jungen Postmodernen-Generation, als
»Alondiness’ thematisiert: , Generation X* ist aso nicht nur
.aone’, ,alein“ im neutralen Sinne im Gegensatz zu ,,in
meiner Familie, bei meinen Freunden* und damit autonom,
sondern auch ,,lonely* im Sinne von ,einsam“, ob unter
Menschen oder nicht.” Hieraus ergibt sich die Fragestellung,
die an Steins philosophische Uberlegungen herangetragen
werden soll: Ist es prinzipiell so, dal3 Freisein as ein Ab-
streifen von Abhangigkeit und als eine Ent-Grenzung immer
auch den Verlust von Geborgenheit und damit Einsamsein
im Sinne der ,,aoneliness’ bedeutet, bzw. bedeuten muss?

Exkurs: Die konkurrierenden Sinnentwirfe Buddhismus
und Judentum/Christentum

Wenn Stein Uber das Gebiet , Freiheit” befragt werden soll,
muss mitbedacht werden, dass ihr judisch-christlicher Be-
zugsrahmen nicht der einzige ist, den man in der Postmoder-
ne zu konsultieren pflegt. Es gibt verschiedene Sinnhinter-
grinde, die in der Postmoderne miteinander konkurrieren,
alen voran der Buddhismus, zumeist in der Verbramung
durch westliche Intellektuelle. Ram Adher Mall, Prasident
der Gesdllschaft fur interkulturelle Philosophie, bezeichnet

“Generation X. Wiesbaden PJ Verlag 1995.

ihn as die ,Religion der Postmoderne*®: Der Buddhis-

musB zeigt den Weg aus dem Leben, das Leiden ist. Dieses
Leiden ist nach buddhistischer Auffassung durch Abhén-
gigkeiten verursacht. Freisein von Bindungen ist daher im
Buddhismus der Weg zur Freiheit von Leiden. Das Zidl ist
die Leidlosigkeit, die erreicht wird durch Aufhoren aller
Abhéangigkeiten und letztlich sogar durch Ausléschung —
der Begriff der ,,Loddsung” wére hier zu wenig treffend -
des eigenen Ichs, indem man sein Ich as Trug, as Nichts
durchschaut. Die Grundlehre des Buddhismus ist, dass das
Leben Leiden und nichts als Leiden ist, dass ale Abhén-
gigkeiten und Bindungen Leiden verursachen, und mogen
sie noch so positiv erscheinen, dass der Weg zur Erldsung
letztlich der Weg heraus aus den Abhéngigkeiten im Sinne
von , Anhaftungen” ist. Es geht dem Buddha um eine
.Freiheit von“, letztlich um die Freiheit, nicht sein zu
miissen, nicht geboren sein zu missen, und damit unab-
héngig zu werden sogar von dem eigenen unhintergehbaren
Zustand des ,, Ins-Dasein-Geworfen-Seins*. Auf dem Hin-
tergrund von schmerzlichen Abhéngigkeits- und Enttau-
schungserfahrungen wird auch die Sehnsucht vieler junger
Menschen in Europa versténdlich, die einer derart radika-
len und doch nicht fremdverpflichtenden buddhistischen
Freiheitsperspektive nach-denken und nach-meditieren.
Ganz andersist die judisch-christliche Freiheitsdiskussion
zu verstehen, in der auch Stein ihre Gedanken formuliert:
Hier heif3t der mal3gebliche Terminus nicht ,, Weg des Ent-
kommens*, wie Buddhas ,, Achtfacher Pfad auch genannt
wird, sondern ,,Bundes-Angebot®. Der Bund zwischen
Gott und Isradl ist das Vorbild und Modéll, in dem sich
erstens Abhéngigkeiten 16sen (von der eigenen Begierde
nach Dingen, von fremden Ubergriffen, im Christentum
dann: von der dten Familie zu einer ,,neuen Familie in
Christus'), also eine , Freiheit von“. In diesem Modell ist
zweitens eine , Freiheit fur* moglich wird, fir Beziehun-
gen und Freundschaften: Freundschaft und Beziehung zu
Gott in Jesus Christus und unter den Menschen. Eine freie
Beziehung wird als Freundschaft charakterisiert und unter-
scheidet sich von einer unfreien oder abhdngigen Bezie-
hung, aso der ,Knechtschaft”. Im Johannes-Evangelium
formuliert Jesus diese ,Freiheits-Beziehung” so: ,Ich
nenne euch nicht mehr Knechte; denn der Knecht weifd
nicht, was sein Herr tut. Vielmehr habe ich euch Freunde
genannt; denn ich habe euch ales mitgeteilt, was ich von
meinem Vater gehort habe.” (Joh 15,15)

Innerhalb dieser Vorstellungswelt der Bundes-Theologie
und Bundes-Anthropologie, in der die Freiheit des Einzel-
nen in verbindlicher Gemeinschaft mdglich ist, denkt Stein
Uber das Phénomen , Freiheit* nach. Wasist das Wesen der
Freiheit, die fur gelungene Beziehungen in Freundschaf-
ten, Ehen und Familien notwendig ist? Was ist das Wesen
der Freihet, die auch fur die Beziehung zwischen Gott
und Mensch Glltigkeit hat?

*Mall, Ram Adher: Buddhismus - Religion der Postmoderne? Hildes-

heim 1990.

6 Buddhismus wird hier im Sinne der Lehren des hi-
storischen Buddha gefasst. Spatere Entwicklun-
gen des Mahayana-Buddhismus oder Lamais-
mus werden hier nicht bertcksichtigt, da sie sich
in diesen Grundgedanken einig sind.
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Freiheit gegentiber Gott und Mensch
Stein war von dem Wunsch nach tieferem Erfassen von
»Wahrheit* getrieben; erst in der Zeit ihrer Taufvorbereitung

beschiftigt sie sich auch mit dem Phanomen Freiheit.” Auf
ihrer Suche nach Wahrheit, die sie Uber den Bereich der
Philosophie hinaus lebensweltlich auch auf den christlichen
Glauben ausdehnte, riet ihr eine Freiburger Katholikin, um
den HI. Geist zu beten.® Dass Stein erhort wurde, lasst sich
daraus erkennen, dass sie Uber ,innere Erfahrungen” mit
Gott berichtet. Es sind religiose Erlebnisse, Gotteserfahrun-
gen, die Stein mit Hilfe von Literatur und Zeugnissen von
Christen deutet; Erlebnisse, die sie als von Jesus Christus
kommend und auf ihn hinweisend erkennt. Sie setzt diese
Erkenntnis um, indem sie ihr Leben unter den erlésenden,
befreienden Einfluss Jesu Christi stellt, indem sie sich der
leiblich-geschichtlichen Institution der Kirche in der Taufe
und Firmung anvertraut. Es war fir Stein unerlassich, in
ihrer Wahrheitssuche nicht ihre eigene Freiheit aufzugeben,
sondern vielmehr das Phénomen der menschlichen Freiheit
sogar gegenilber Gott zu erforschen. Um das Wesen von
Freiheit verstehen zu kénnen, soll sie in ihrer Hochstform
untersucht werden: as Freiheit gegentber Gott. Dieses
Verhdltnis l8sst sich dann aber auch Ubertragen auf das Pro-
blem zwischenmenschlicher Freiheit.

Freiheit als Entscheidungsfreiheit: Religidses Erlebnis
und freie Entscheidung

Kann aso der Mensch frei sein gegentiber Gott und dessen
Freiheit? Oder ist der Mensch letztlich in alem vorbe
stimmt, so dass mit dem Einbruch der géttlichen Gnade die
menschliche Individuaité nicht mehr aufrechtzuerhalten
ist? Fur Sartre galt der fatale Zusasmmenhang: ,, Wo Gott i<t,
da kann ich nicht sein.” Gottes Anspruch wirde demnach
den Menschen , verkleinern®, wenn nicht gar ,, vernichten” zu
einem seinsméalligen und moralischen Nichts. Nietzsche
wiederum verdachtigte den Menschen, dhnlich wie Dosto-
jewski im Groféinquisitor, dass der Mensch gar nicht frel
sein wolle, sondern gerne in der Sklaverel |ebe. Daher habe
der Mensch al seine Vitditét aus sich herausprojiziert, in
eine Gottesvorstellung hinein, vor der er as Sklave leben
kann und will. Was ist menschliche Freiheit, wo und wie
wird sie gegentiber Gott erfahrbar?

Fir Steins Gotteserfahrung, wie wir aus Briefen und ph&
nomenologischen Erwagungen wissen, war neben der intel-
lektuellen Vorbereitung durch die Methode der Phanome-
nologie das , religidse Erlebnis* ausschlaggebend. Darunter
versteht sie kein blof3es Geflihl, sondern eine ganzheitliche
Erfahrung, die eine Verdnderung in ihrem Innern mit exi-
stentiellen Folgen hervorrief. Das, was Stein al's Fremdes, in
sie Einstromendes erlebt hat, fihrte sie zu einem ,,Ruhen® in
Gott, wie sie es nennt. So schreibt sie bereits 1918/19 in den
»Béitragen zur philosophischen Begriindung der Psycholo-
gie und der Geisteswissenschaften:

»ES gibt einen Zustand des Ruhens in Gott, der vélligen
Entspannung aler geistigen Téatigkeit, in dem man keinerlei
Plane macht, keine Entschliisse fal3t und erst recht nicht

7 Vgl. dazu auch Wulf, Claudia Mariéle: Freiheit und
Grenze bei Edith Stein. Vallendar 2002.
8Interview zur Seligsprechung mit Philomene Steiger. Archiv Edith-Stein-

Karmel, Tubingen. In: Herbstrith, Waltraud: Edith Stein. Judin und Chri-
stin. Miinchen 1995. S. 53ff.

handelt, sondern alles Kunftige dem gottlichen Willen
anheimstellt, sich génzlich ‘dem Schicksal Uberl&3t'. Dieser
Zustand ist mir etwa zuteil geworden, nachdem ein Erleb-
nis, das meine Kréfte Uberstieg, meine geistige L ebenskraft
vollig aufgezehrt und mich aler Aktivitét beraubt hat. Das
Ruhen in Gott ist gegeniiber dem Versagen der Aktivitédt
aus Mangel an Lebenskraft etwas vollig Neues und Eigen-
artiges. Jenes war Totenstille. An ihre Stelle tritt nun das
Geflihl des Geborgenseins, des dler Sorge und Verant-
wortung und Verpflichtung zum Handeln Enthobenseins.
Und indem ich mich diesem Gefiihl hingebe, beginnt nach
und nach neues Leben mich zu erfillen und mich - ohne
ale willentliche Anspannung - zu neuer Betétigung zu
treiben. Dieser belebende Zustrom erscheint as Ausfluf
einer Tatigkeit und einer Kraft, die nicht die meineist und,
ohne an die meine irgendwelche Anforderungen zu stellen,
in mir wirksam wird. Einzige Voraussetzung fir solche
geistige Wiedergeburt scheint eine gewisse Aufnahmefé
higkeit zu sein, wie sie in der dem psychischen Mechanis-
mus enthobenen Struktur der Person griindet.“®

Esigt nicht die eigene Kraft, aus der heraus die eben noch
empfundene Sinnlosigkeit durch einen rationalen Ent-
schluss zu Uberwinden wére. Daran lésst sich erkennen,
dass es eine gottliche Kraft sein muss, die hier erlebt wird.
In den Geist der Person strémt fremde, gottliche Energie
ein, theologisch gesprochen der ,,Hellige Geist*, durch den
sich eine Wandlung vollzieht, eine ,geistige Wiederge-
burt”. Sie [&sst sich daran erkennen, dass neue Lebenskraft
dieinnerseelischen Erlebnisse frisch farbt. Wo zuvor Mat-
tigkeit und das Niedergedriickt-Sein von scheinbarer
Sinnlosigkeit die Qualitdt der Erlebnisse bestimmt haben,
erscheinen die Welt und das Erleben der Welt nun in neuen
bunten Farben.

Einerseits muss eine Offenheit fir das Einstrémen einer
»uber-ichlichen* Macht bestehen, formuliert Stein. Ande-
rerseits wird die Person, die ein religidses Erlebnis hat,
daraus nicht notwendigerweise Folgerungen ziehen. Hier
setzt jetzt das Problem der Freiheit ein: Die Person hat die
Freiheit, den geistigen Mitvollzug nach dem aktuellen
Erleben abzubrechen. D.h. er stellt sich nicht ,auf den
Boden®" des Erlebten, dem er as einzelnes fir sich Glau-
ben schenkt, aber er ist nicht bereit, es weiter einzuordnen
und Folgen zur existentiellen L ebensumkehrung zu ergrei-
fen: ,Oder ein Uberzeugter Atheist wird in einem religio-
sen Erlebnis der Existenz Gottes inne. Dem Glauben kann
er sich nicht entziehen, aber er stellt sich nicht auf seinen
Boden, er [&3 ihn nicht in sich wirksam werden, er bleibt
unbeirrt bel seiner ‘wissenschaftlichen Weltanschauung',
die durch den unmodifizierten Glauben Uber den Haufen
geworfen wiirde* *°

Die Freiheit der Person aulert sich darin, dass sie eine
freie Anerkennung von Gottes Wirken leisten oder sie
auch ablehnen kann. Diese Entscheidung, die die Person
frei trifft, ist ein Schritt im Seeleninneren hin zur Verleib-
lichung einer geistigen Erfahrung: Es ist eine Entschei-
dung, die zu existenziellen Lebensverénderungen fiihrt.

®Beitrage zur philosophischen Begriindung der Psychologie und der
Geisteswissenschaften. Psychische Kausdlitét. 2. Aufl. Tibingen 1970
(im folgenden ,,PK*) S. 76. Demnéchst ESGA 7. Freiburg 2005. Vgl.
auch Stein, Edith: Einfihrung in die Philosophie. ESW XIII Freiburg
1991. S. 194f. Demnéchst ESGA 6. Freiburg 2004.

opK, S, 43f.
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Hier ist die Mdoglichkeit zur Freiheit in der Entscheidung
gegeben. Das ,,Gemit* oder ,Herz" as Schnittstelle zwi-
schen dem Intellekt und dem Willen wégt ab, d.h. es hat nach
Stein die Funktion der inneren, lebendigen Zustimmung zum
rational Erkannten. Und erst diese freie Herzenszustimmung
wird die ausreichende Motivation liefern, um den Willen zu
bewegen, eine Umkehrbewegung zu vollziehen, und damit in
das Glick und die Beschwernis der Beziehung oder der
Bindung einzutreten.! Freiheit und eine freie Entscheidung
sind somit Voraussetzung fir Bindung und fur Verlésslich-
keit bzw. Verbindlichkeit.

Der Ort der freien Entscheidung: Die , Tiefe der Seele"
oder der , Kern der Person”

In der freien Entscheidung vollzieht die Person einen Akt
aus dem , Kern der Person” und der , Tiefe der Seele” heraus;
nicht triebhaft, sondern frei bewegt von einem Motiv, das
lebendig gefiihlt wird.”® Das gesamte Sein wird in einem
Punkt gesammelt zu freier Entscheidung, die aktiv vollzo-
gen wird. Als Problematik dabei formuliert Stein die An-
strengung der Entscheidung, die immer eine Scheidung von
anderen Moglichkeiten ist:

»Darum sind die Entscheidungen Gipfelpunkte im Leben der
Person. Es handelt sich aber auch immer dabei um das Sein
der Person. Eine Abwéagung praktischer Moglichkeiten
schliefd immer eine Wertbeurteilung in sich: man sucht das
‘Bessere’ zu finden. Das kann heil3en: das fur die Person
selbst Bessere, d.h. ihr Sein Fordernde oder zum mindesten
nicht Bedrohende; oder das absolut Bessere, d.h. unangese-
hen seiner Bedeutung fir die wahlende Person im Seinsrang
Hoherstehende, wofir sie evtl. mit ihrer Entscheidung etwas
von ihrem Sein zu opfern bereit ist. (Sie wird aber, objektiv
und absolut genommen, durch die Entscheidung fur das
objektiv Bessere um seines objektiven Wertes willen immer
gewinnen, weil eine solche Entscheidung selbst eine Seins-
steigerung darstellt). In der Scheu vor Entscheidungen, die
den meisten Menschen eigen und bei vielen pathologisch
gesteigert ist, steckt wohl ein dunkles Wissen darum, dai3
man damit ‘sein Schicksal schmiedet’; alerdings wird dabel
verkannt, dald man dem auf keine Weise entgehen kann, well
man auch mit der Unterlassung und mit dem Ausweichen
vor der Entscheidung sein Sein bestimmt. Jede Entscheidung
bedeutet also eine Steigerung oder Minderung des Seins. Ist
die Entscheidung aber eine Auseinandersetzung mit Gott -
und so ist es, wenn ich voll bewuf3 vor einem géttlichen
Gebot stehe und mich dafiir oder dawider entscheide - so
handelt es sich um Sein oder Nichtsein. ... Gegen Gott ent-
scheiden heif¥, sich gegen das absolute Sein entscheiden, das
alles geschaffene Sein trégt; es heifdt also, sich flr das Nicht-
sein (lasntscheiden [sic!] und fur die Vernichtung entschei-
den.”

Das Entscheidungszentrum in der Tiefe der Seele bildet die
Person-Mitte, von der her die Person lebt, ihr Sein gewinnt
oder vermindert. In Entscheidungssituationen ist der Mensch
sich seiner Freiheit bewusst und an seinem innersten Sein,

1 Gemiit* ist ein Synonym fiir ,Herz*: Stein unterscheidet die verschie-
denen Seelenkréfte: ,,im Verstand ein dul3eres Entgegennehmen der Welt,
im Gemiit die innere Auseinandersetzung mit der Welt, im Willen das
Hinausgreifen aus sich in die duRere Welt." Stein, Edith: Potenz und Akt.
ESW XIII (im folgenden ,PA*) Freiburg 1998, S. 131. Demnéchst ESGA
10. Freiburg 2005.

2ygl. PK, S. 65.

13pA, S, 1421,

am tiefsten Punkt seiner Seele angekommen, und damit
einsam:

»Der tiefste Punkt ist zugleich der Ort ihrer Freiheit: der
Ort, an dem sie ihr ganzes Sein zusammenfassen und dar-
Uber entscheiden kann. Freie Entscheidungen von geringe-
rer Tragweite kdnnen in gewissem Sinn auch von einem
weiter nach aulRen gelegenen Punkt getroffen werden: aber
es sind oberflachliche Entscheidungen: es ist ein Zufall,
wenn die Entscheidung sachgemald ausfalt, denn nur am
tiefsten Punkt hat man die Moglich-/keit, ales am letzten
Mal3stab zu messen; und es ist auch keine letztlich freie
Entscheidung, denn wer sich selbst nicht ganz in der Hand
hat, der kann nicht wahrhaft frei verfligen, sondern &3t
sich bestimmen.“** Kann sich der Mensch selbst so sehr in
der Hand haben, dass er frei bestimmen kann, ohne sich
bestimmen zu lassen?

Die Freiheit des Menschen zwischen Natur und Gnade
Der Mensch lebt zunéchst im ,,Reich der Natur, das Stein
einem ,Reich der Freiheit* und einem ,,Reich der Gnade"
entgegensetzt.'® Das Seelenleben des Menschen im , Reich
der Natur* ist un-frei; es vollzieht sich in Impressionen
und Reaktionen, d. h. es wird von auf3en oder innen durch
Reize angeregt, beeindruckt und antwortet darauf. Man
kann hier nur von einer passiven Aktivitét sprechen. Re-
agieren heild unfrei und zerstreut, unruhig und unumfrie-
det zu sain.

Ahnlich wie das Verhdtnis des menschlichen Aktzentrums
zum Reich der Natur ist auch das Verhdtnis des Zentrums
zum Reich der Gnade gekennzeichnet. Vom Reich der
Gnade her wird das Stellungnehmen und Reagieren der
Person beeinflusst: durch géttliche Gebote und durch
religiose Erfahrungen ist sie von auffen bestimmt. Hier
wiederum kann man von einer Art aktiver Passivitat in
Bezug auf das menschliche Handeln sprechen. Das Per-
sonzentrum ist im gnadenhaften Zustand, den Stein , Be-
freitsein® nennt. Somit empfangt es passiv Impulse von
»oben" aus dem Reich der Gnade, ebenso wie von ,,unten*
aus dem Reich der Natur. Sowohl auf natlrliche wie auf
Ubernatiirliche Impressionen reagiert der Personkern des
Menschen aktiv, nimmt aktiv Stellung und hat damit einen
Eigenstand inne.

Es gibt aber nach Stein nicht nur ein dialektisches Schwan-
ken zwischen den zwei Weisen passiver Aktivitét und
aktiver Passivitét, sondern einen dritten Bereich, das Inner-
ste im Aktzentrum der Person. Dieser Ort der aktiven
Aktivitat, das Reich der Freiheit, wird alerdings nur als
ein Punkt ohne Ausdehnung charakterisiert. Wenn der
Mensch sich in die Tiefe seiner eigenen Seele hineinbegibt,
an diesen einsamen Ort der Entscheidung, kann er den
eigentlichen Ort der Freiheit erfahren. In erster Linie zeigt
sich diese Freiheit as Befreitsein von den Fesseln der
Natur, also zunéchst as Ent-Grenzung, um den Begriff
aus der Postmoderne-Diskussion aufzugreifen. Der
Mensch erlebt sich, so Stein im Anschluss an Max Scheler,
as ,wetoffenes’, nicht ,weltfixiertes* Wesen. An diesem
Punkt steht als Apriori die Moglichkeit einer absoluten,
autonomen Freiheit. Die konkrete Freiheit gegentber der

Ystein, Edith: Kreuzeswissenschaft. Freiburg (3) 1983 (Orig. 1942).
ESW I. S. 142f. Demnéchst ESGA 18, Freiburg 2003.
Bvgl. NFG, Anm. 1.
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Widlt, im Sinne von Handlungsfreiheit, ist von der apriori-
schen Freiheit bedingt und kénnte theoretisch in eine abso-
lute Loslésung von der Welt minden. Das wiederum ent-
spréche der buddhistischen Konzeption von Freiheit, die
bereits angedeutet wurde.

Will der Mensch hingegen sich nicht von dieser Welt 19sen,
sondern in der Welt gelést stehen, ergibt sich fur ihn die
Entscheidungs-Situation: Denn in der Wt muss immer
zwischen verschiedenen Moglichkeiten gewahit werden; die
Seele schlieft sich an eine konkrete Mdglichkeit an und gibt
dadurch die absolute Freiheit auf. Der Mensch hétte hier alle
Maglichkeiten, und damit , blof3* alle, denn er kann und darf
sich fur keine konkrete entscheiden, da diese Fixierung ihn
vom Punkt der absoluten Potenz hinwegziehen wiirde.
Versucht man, an diesem Punkt der aktiven Aktivitét, der
absoluten Freiheit, zu verweilen, dann ist man alerdings je
langer je mehr zur absoluten Bewegungdosigkeit und Lah-
mung verurteilt und damit, wenn man Steins Gedanken
weiterdenkt, zur Unfruchtbarkeit. Fruchtbarkeit hingegen
meint Konkretion: Aus ldeen entstehen Taten oder auch
Bucher, aus Liebe erwachsen Kinder, sowohl leibliche as
auch geistige. Es kommt also darauf an, den Punkt der
apriorischen, absoluten Freiheit, das Moment der aktiven
Aktivitdt zu nutzen, um empirische, konkrete Freiheit
fruchtbar werden zu lassen, um Freiheit ins existentiell
Leibliche einzuwurzeln. , Die Person, die sich im Reich der
Natur aufrichtet, hat die Moglichkeit, sich gegen das, was
von aul3en auf sie eindringt, abzuschlief3en. Aber so lange sie
dagegen kein anderes Bollwerk hat als ihre Freiheit, kann
sie es nur, indem sie sich véllig freimacht, vollig aufzehrt.
Erst in eéinem neuen Reich kann ihre Seele neue Fille ge-
winnen und damit erst ihr eigenes Haus werden.“*® An dieser
theoretischen Stelle ist nach Stein die Person gefordert, ihre
Freiheit zu realisieren, d.h. viele M&glichkeiten aufzugeben,
um Uberhaupt etwas mit der gegebenen Freiheit anfangen zu
kénnen.

Freiheit ermdglicht und erfordert Bindung

Erst durch einen aktiven Schritt der Realisierung einer
Mdglichkeit und damit durch das Aufgeben dler anderen
Mdglichkeiten wird die Lahmung am Punkt der absoluten
Freiheit Gberwunden: Die Person bindet sich, sie 6ffnet sich
einer anderen geistigen Sphére und gewinnt Neues. Sie ent-
rinnt der Leere, die die eigene Freiheit immer mehr aushoh-
len wirde, sie gelangt in die umgrenzte Fllle hinein.

In einem Bild l&sst sich dieser Zusammenhang folgenderma:
[3en ausdriicken: Der ,nur® Freie - d.h. nicht der , Befreite® -
der nur Freie, der in seiner apriorischen Wahlfreiheit ver-
bleibt, wandert im Kreis an der Peripherie wie um einen
wunderschonen Garten herum. Er mag seinen Weg as einen
Korridor mit vielen Tiren empfinden, durch die er immer
wieder einen Blick in den Garten wirft. Vidleicht beflirchtet
er, dass sich der Garten a's enttéuschend, a's langweilig oder
als bedrohlich erweisen kénnte. So bleibt er auf der Flucht
und im vermeintlichen Schutz des fruchtlosen Gangs, als der
Schauende und ewig Wandernde. Der Befreite dagegen tritt
aufgrund seiner Wesensfreiheit ein in den Garten der Bin-
dung und der Fruchtbarkeit. Auf diese Weise verliert er viele
Mdoglichkeiten und somit die Macht der absoluten Wahlfrei-
heit, die vor aler Entscheidung liegt. Aber er gewinnt durch

®NFG, S. 143 (Herv. d. Verf.).

die Entscheidung und die Bindung: sich selbst und die
Fiille, d.h. das Erlebnis des wunderschonen Gartens.*’

Die drei Ebenen von Freiheit bei Stein lassen sich in einer
Zusammenfassung folgendermal3en beschreiben: In der
unfreien Zusténdlichkeit erfahrt sich die Seele als gefesselt
an die Welt, an das Reich der Natur. Am Entscheidungs-
punkt, dem Moment der aktiven Aktivitat, weild sie sich
geldst von, aber noch nicht frei fir. Diesist der Punkt, an
dem Buddha steht und von dem er predigt. Doch erst im
Zustand des V on-Gott-Bertihrt-Seins erfahrt sich die Seele
nach Stein als befreit, asliebend und geliebt zugleich, und
damit gebunden an den personalen Gott als ihren Befreier.
Gewonnen wird Freiheit und die Fahigkeit zur Neuanbin-
dung. Aus der Ruhe des Befreit-Seins heraus ist eine freie
Bewegung auf den anderen, auf die andere Person hin
madglich.

In diesem Zustand des Befreitseins ist die menschliche
Person auch vom einsamen Punkt der absoluten Freiheit
befreit. Sie hat das Apriori redisiert. Wir konnen also
einerseits sehr wohl sagen, dass Freisein Einsamsein be-
deutet. Aber andererseits ist das nur am Ubergangspunkt
der Fal, an dem der Mensch eigentlich nicht verweilen
kann, trotz all der postmodernen Versuche, es doch zu tun.
Die gottliche Person tritt bei Stein as Befreier der
menschlichen Person nach deren Zustimmung auf: Denn
die Freiheit des Menschen ist die Grenze fur Gottes Macht
und Liebe. Gott it hier gleichzeitig auf eine aktive Weise
passiv, freilassend; und auf eine diskrete, zuriickhaltende,
passive Weise aktiv, ndmlich freisetzend. Wenn man Steins
Gedanken an dieser Stelle aufgreift und weiterdenkt,
kénnte man formulieren: Nur der absolut Freie - Gott
selbst - oder ein befreiter Mittler™® kann einen anderen frei-
setzen. , Gott ist so frei, dass er hur Freie um sich duldet”.
(Thomas von Aquin) Gott I&sst sich auf eine Beziehung
mit dem anderen ein, auf einen Bund, wie mit dem Volk
Israel, das heraus aus Agypten gefiihrt wird, aber nicht
bindungslos bleibt. Die Bindung an Gott, genauer an Got-
tes menschgewordenen Sohn Jesus Christus, bevollméch-
tigt den Menschen, den anderen Menschen in passiver,
entspannter Haltung und Handlung frei zu lassen und
damit selbst fir andere ertréglich zu bleiben. Im Paradox
der ,Freiheit in Verbindlichkeit" ist es moglicht, Freiheit
nicht einfach negativ as Verlust von Geborgenheit zu
verstehen.

Ins Bild Ubersetzt heifdt das. Der Getriebene wird in einen
umfriedeten Rahmen, in einen Garten versetzt, die Seele
kommt im Geist Gottes zur Ruhe. In der Bindung an den
Garten und seine Bewohner wird der Wildwuchs be-
schnitten, die schwachen eigenen Keime werden aufge-
spuirt. Dieses Eigene, das Selbst des noch Unfreien, das fir
ihn vielleicht noch verborgen ist, wird nun freigesetzt,
befreit. Es gibt keine Befriedung, keine Zufriedenheit tiber
ein Vorankommen, kein Wachstum ohne umfriedende
Grenzen, innerhalb derer Wachstum erst beobachtbar wird.
Die Unfahigkeit, sich an Neues, zé&h Widerstrebendes zu
binden, nimmt ohne die Erfahrung von Grenzen eher zu als
ab. Wenn sich die Person notgedrungen doch an eine Sa-
che, eine Aufgabe, eine Person oder Gruppe binden soll

17 Wer das Leben gewinnen will, wird es verlieren; wer aber das Leben
um meinetwillen verliert, wird es gewinnen.” (Mt 10,39)
BNFG, S. 160ff. Kapitel , Mittlerschaft”.

12

© by Professorenforum-Journal 2002, Vol. 3, No. 1



oder muss, dann fuhlit sie sich unfrel oder resigniert, weil sie
fur diese eine Bindung zu viele andere Mdglichkeiten und
Tétigkeiten aufgeben misste. Hier wéchst keine Frucht,
sondern die Person verbleibt in der Unfruchtbarkeit der
vielen Eventualitéten.

Freiheit - Freundschaft - Fruchtbarkeit

Steins Untersuchung zum Phanomen , Freiheit* macht auf
einleuchtende Weise deutlich, wie der Weg von abstrakter
Freiheit zur konkreten Befreiung, von der Moglichkeit zur
Wirklichkeit fiihren kann. Freiheit ist an einem Punkt erleb-
bar: Damit Freiheit aber nicht leer, unfruchtbar und selbst-
zerstorerisch wird, braucht die menschliche Person den
Schritt von der Mdglichkeit in die Wirklichkeit durch die
Entscheidung, durch die konkrete Wahl. Erst durch Anbin-
dung wird Freiheit erfahrbar, nicht durch Anklammerung
oder Unterwlrfigkeit; erst durch Verbindlichkeit, nicht
durch Vereinnahmung und Willenlosigkeit, letztlich also
durch Bund oder auch verbindliche Freundschaft wird Frei-
heit dauerhaft erfahrbar als Wesensfreiheit. Dort, wo derar-
tige Entscheidungen zur freien Bindung nicht gefallt werden,
Iebquwir unter der ,Herrschaft der Feiglinge® (Chester-
ton).

Die Freiheit des anderen zu wollen, gehdrt zu den schwie-
rigsten Aufgaben fir uns Menschen. Jemanden leiden kon-
nen, heif3t letztlich, an dessen Freiheit leiden kdnnen; wissen,
dass man ohnméchtig ist gegentiber der Freiheit des anderen.
Die eigene Ohnmacht bedeutet, dass entweder die Liebe die
Macht ist, die verbindet, die zwei Freiheiten zusammenfihrt
und sie zu einer und doch zweien werden l&ésst; oder dass es
zu keiner wirklichen Begegnung kommt, weil sie nur eine
Versklavung, Bevormundung, Vergewaltigung des einen
oder des anderen wére. Es gibt lebensweltlich keine totalen
oder idealen Freiheiten, jeder von uns lebt in gewissen Ab-
hangigkeitsgraden, bzw. positiv formuliert: in Verbindlich-
keiten mit Anderen. Aber: Der innere Freiheitsgrad wie auch
der Grad unserer Hingabe an Verbindlichkeiten dirfen
wachsen, damit mehr und 6fter , frei* geliebt wird.

Schluss: Gemeinsam eigene Wege gehen

Fir den postmodernen Single kdnnen diese religionsphilo-
sophischen Reflexionen im Anschluss an Stein eine Anre-
gung und Ermutigung sein, sich der eigenen Freiheitsgrade
bewusst zu werden. Sich bewusst zu werden: Wo Anbindung
vidlleicht aus unfreien Motiven, aus Re-aktion, nicht aus
aktiver Aktivitdt heraus eingegangen wurde, die aber auch
noch verspétet nachgeholt werden kann. Wo beispielsweise
Beziehung bisher nicht oder zu wenig gewagt wird, da
konnte der Wert der ,Freundschaft* als Form der freien
Bindung, wie er bereits von Jesus fir seine Jinger vorge-
dacht war, vielleicht sogar fur die Beziehung (und Ehe)
zwischen Mann und Frau neugewonnen werden. Wo ur-
springliche Heimat verlassen wurde und vielleicht eine
Befreiung zu neuer geistlicher Heimat erfolgreich vollzogen
wurde - d.h. wo man die eigene Familie verlassen hat und
eine Heimat, die Halt gibt, also in Jesus Christus und seiner
Jungerschaft (Kirche) gefunden hat -, daist die Freiheit des

9 Aber gewil? wird frither oder spater im Hafen die turmhohe Flamme
aufsteigen, die verkiindet, dal3 die Herrschaft der Feiglinge voruber ist und
ein Mann seine Schiffe verbrennt.“ Chesterton, Gilbert Keith: Verteidi-
gung Ubereilter Gellbde. In: Verteidigung des Nonsens. Leipzig / Weimar
1991, S. 31.

Ent-Grenzten Ubergegangen in die Offenheit fir neue
bereichernde Beziehungen. Auch die Entscheidung fur
Gott lasst sich aus einer nur-natiirlichen Anhénglichkeit
heraus noch durch einen bewussten Schritt in eine geistige
Freundschaft steigern oder Uberfihren, in der nicht
Knechtschaft, sondern Fiille erfahren wird. In der Postmo-
derne wird das jeweilige Freiheitsverstandnis und damit
die freilassende und zugleich freisetzende Art und Weise
der Beziehungen Gradmesser daflr sein, inwieweit die
christliche Botschaft glaub- und vertrauens- und damit
wahrheitswirdig ist.

Dr. phil. Beate Beckmann
Geb. 1966 in Hildesheim;
Studium der Anglistik und Kath.
Theologie in  Minchen u.
Freiburg i. Br., Sudium der
Philosophie in Weingarten (a.
Bodensee) und Dresden. Wiss.
Mitarbeiterin / Assistentin am
Lehrstuhl fir Religionsphiloso-
phie und vergl. Rdigions
wissenschaft an der TU Dresden
seit  1993. Promotion  Uber
» Phanomenologie des religidsen
Erlebnisses. Rellglonsphllosophlsche Uberlegungen im An-
schlufd an Adolf Reinach und Edith Sein® (2001).
Forschungsschwer punkte:
Phanomenologische Religionsphilosophie (Adolf Reinach,
Edith Sein); Mitherausgabe der ESGA (= Edith Sein Ge-
samtausgabe); Religionsphanomenologie / vergl. Religionswis-
senschaft (Christentum im Spiegel buddhistischer Philosophie)
Wichtigste Publikationen:
Das Erlebnis des religitsen Ereignisses. Religionsphilosophie
in , realphanomenologischer” Auspragung im Anschlu? an
Adolf Reinach. In: Seidl, Horst (Hg.): Realismus als philoso-
phisches Problem. (EPIMELEIA - Band 2) Philosophische
Texte und Sudien Bd. 51. Hildesheim / Zirich / New York:
Olms 2000. S. 155-171.
Phanomenologie des religidsen Erlebnisses. Religionsphiloso-
phische Uberlegungen im AnschiuR an Adolf Reinach und
Edith Stein. (Diss.) erscheint voraussichtlich 2002.
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Die Europaische Dimension in der Lehrerbildungist nichts - ohnedie
christliche Dimension!
oder:
Das Christentum ist die wesentliche, geistige Orientierung und die
europaische Dimension in der Lehrerbildung fir das
neue Millennium!

von. Reinhard Kuhnert

Zueignung 1:

"For other foundation can no man lay than that is laid, -
whichis Jesus Chrigt".

- 1. Corinthians 3.11 - Das gilt auch fir Europal

Zueignung 2:

"Die Menschen haben Gott vergessen. Daher kommt das
ganze Ungltick."

- Alexander Solschenizyn

Zueignung 3:
» Education without God makes little devils®.
- Lloyd George

Zueignung 4

"If we do not know our past, we lose our future. If we de-
stroy our roots, we cannot grow!"

- F. Hundertwasser

Zueignung 5:

No man isanidand, entire of itself. Every man is a piece of
the continent, a part of the main. If a clod be washed away by
the sea, EUROPE is the less, as well as if a promontory
were, as well as if a manor of thy friends or of thine own
were. Any man's death diminishes me, because | am involved
in mankind. And therefore never send to know for whom the
bell tolls. It tollsfor theel" -

- John Donne (1573-1531)

Zueignung 6:

Von dem, was man heute an den Universitéten denkt, héngt
ab, was morgen auf den Platzen und Stral3en gelebt wird." -
Ortegay Gassset

"Die Entwicklung der europdischen Dimension im Bil-
dungswesen” ist im Vertrag zu Maastricht vom 7. Februar
1992 in Artikel 126 Absatz 2 festgeschrieben. Die sténdige
Konferenz der européischen Erziehungsminister hatte be-
reits 1988 dieses Erziehungsziel festgelegt und dann in
Wien am 16./17. Oktober 1991 die Einfihrung dieser "eu-
ropéischen” Dimension in die Lehrergrundausbildung (1.
Phase) gefordert. Bevor es nun zur Einrichtung einer aka
demischen Disziplin wie der "Européischen Studien” an den
Hochschulen kommt, ist es sinnvoll, dai3 sich die etablierten
Fécher - wie z.B. die Philologien - mit der Identifikation
dieser Dimension beschéftigen und sie in ihrer Lehre - auch
im Sinne eines forschenden Lernens - ausbringen. Der klas-

sische Weg dorthin ist zugleich das Motto des européi-
schen Humanismus "Zuriick zu den Quellen! Ad fontes!
Back to the roots!" Die geistigen Quellen Europas - der
Ursprung gemeinsamer Traditionen, Ideale und Uberzeu-
gungen fur eine "kulturelle Identitét" - liegen nach allge-
meinem Konsens in der griechisch-rdmischen Antike und
dem Christentum, wobei " das letzte lebende Stiick Anti-
ke in Europa heute das Christentum ist", wie auf der
Jahrestagung der Deutschen Akademie fir Sprache und
Dichtung 1997 gesagt wurde; denn die "Geschichte falle
als sinnstiftende Instanz aus."

Wasist eine "Dimension"? Sie it die Ausdehnung und das
Ausmal’ der Ausdehnung von etwas in einem bestimmten
Bereich; eine Dimension in der Algebra ist die Zahl der
unbekannten Quantitdten , die as Faktoren in einem Pro-
dukt enthalten sind. Als dieser bestimmte Bereich soll hier
die englische Literatur im Curriculum der Lehrerbildung
gelten, die auf den Faktor "christliche Gehalte" untersucht
wird. Der ganze Reichtum einer européischen Dimension
wird dann offenbar werden.

Arbeit an der europdischen Dimension in der Eng-
lischlehrerbildung bedeutet, dal3 aus Fremden Kenner
fremder Lander und fremder Mentalitéten werden. So wird
der Englischlehrer in einer "Kultur des Zuhérens' (Robert
Picht) und des sich selbst fir andere begreiflich Darstel-
lens ausgebildet. Das setzt ein vergleichendes Versténdnis
der eigenen und der fremden, hier der englischen Literatur,
voraus. Hier nun wird die Operationalisierbarkeit des
Dimensionshegriffs gefunden als informieren und reflek-
tieren, analysieren und vergleichen im entdeckenden Ler-
nen, das zugleich interkulturell ist!

Das judisch-christliche Erbe in der europdischen Lite-
ratur

Der bisher umfassendste Versuch, eine européische Lite-
raturgeschichte herauszugeben, an der Experten aus allen
europdischen Nationen mitgearbeitet haben, stammt von
den Franzosen D'Annick Benoit-Dusausoy und Guy Fon-
taine aus dem Jahr 1992 (S.47-57). Darin wird dem ju-
disch-christlichen Erbe ein besonderes Kapitel gewidmet.
Die Autoren halten fest: die Grundlage von alem ist die
Bibel und ihre universalen Konzeptionen mit der Vorstel-
lung, dal3 die Geschichte der Menschen ein Ziel hat mit
einer prézisen Absicht: daher der Glaube, dal3 das Leben
Sinn hat. Hinzu kommen Themen, Mative, Erzéhlungen,
Legenden, Wunder, Passionen, wirkungsméchtige bibli-
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sche Gestalten, christliche Feste und Symbole, tilistischer
Einfllsse etc.

Interkulturdles Lernen unter den Leitbegriffen " liberté -
egalité - altéritél"

Interkulturelles Lernen ist zu einem Schilisselbegriff der
Fremdsprachendidaktik geworden: denn hier werden die
sprachlichen Voraussetzungen fir die Grenziberschreitung
der Individuen zwischen den Kulturen geschaffen.

Die Komparatistik und die Theologie des 20. Jahrhunderts
haben sich mit dem Begriff und Status des Fremden, des
Anderen - seiner "atérité", seiner "otherness', seinem An-
derssein - beschéftigt. In der Kultur, dem vom Menschen
gemachten Tell der Umwelt (Harry C. Triandis), der Ge-
samtheit des Wissens und der Ideen in einer Gemeinschaft
und den dazugehorigen Schliisselbegriffen, Assoziationen,
Haltungen, Einstellungen, Glaubenssitzen, Normen, Werten,
Rollen und Institutionen wird die Diaektik von Verschlos-
senheit und Offenheit gegenliber dem Anderen, dem Frem-
den nicht zureichend beschrieben. Denn dem Status der
Anderheit (altérité,otherness), des Uberschreitenden und also
Transzendenten steht das D@monische im Sinne Kierke-
gaards in seiner Sprachlosigkeit, seinem Fir-sich-sein, sei-
ner Selbsterfilltheit und seiner egoistischen Selbstgeniig-
samkeit gegentber, welche die Kommunikation mit dem
Anderen verweigert. Die Zuriickweisung der "altérité" und
ihrer Transzendenz konstituiert den démonischen Zustand
der modernen Welt as eines "waste land" (T.S.Eliot). Einer
solchen Auffassung stand das frilhe Christentum entgegen,
das eine geistige Gemeinschaft oberhab der Rassen und
Volker denen bot, die Kontakt mit ihrer Herkunft und dem
Land ihrer Herkunft verloren hatten: denn fir den exilierten
Menschen gibt es viele Wohnungen im Hause Gottes.(l.van
der Poel 1991. S.193ff.). So stellte das Christentum dem
"culte de territoir" einen "culte spirituelle” gegentiber. Aber
es lieferte zugleich die negative Bewertung, dal3 der Kosmo-
polit kein guter Staatsbirger sei! Diese Bewertungsdicho-
tomie von "atérité€" und Transzendenz einerseits und damo-
nischer Selbsterfilltheit andrerseits muf3 durch die Feststel-
lung abgel0st werden, dal? es "kein Recht auf das Anders-
sein" (van der Podl) gibt, sondern nur den "Respekt vor dem
Anderen”, dem Fremden, der man ja auch selbst zugleichist.
Dem entspricht Robert Pichts "positive Provokation”, daf3
alle Européder sich in der Situation von Luxemburgern be-
finden (R.Picht. Praxis 4/1992, S.350).

Da der franzosische Begriff der "fraternité€' im Rahmen des
europdischen Wettbewerbs auf dem gemeinsamen Markt der
Nationen allzu idedlistisch und redlitétsfern wirkt (obwohl
der Grinder der Waldorfpédagogik, Rudolf Steiner, ihn fir
aul¥erordentlich tauglich als Orientierungswert fir die Wirt-
schaftsethik hidlt!!), sollte er durch denjenigen der "altérité"
oder der Andersheit des Anderen und der Achtung vor ihm
als "européisches' Erziehungsziel ersetzt werden. Zugleich
bekennen wir damit, daf3 wir nicht als Europder geboren
werden, sondern dal3 Européer werden eine geistige Wahl,
eine Entscheidung und dann eine stdndige Aufgabe ist. Der
grof3e irische Romancier James Joyce hat diesen Prozef3 in
seinem Bildungsroman "A Portrait of the Artist as a Young
Man" (1916) beschrieben: der junge Held Stephen Dedalus
befreit sich aus seiner irisch-katholischen, ethnozentrischen

Erziehung; fur ihn sind die anderen Menschen in der Welt
keine "terrible, queer creatures’, sondern, wie die Stimmen
ihm sagen, "we are your kinsmen".

Padagogik und L ehrerbildung - ohne Gott?

Die moderne Gesellschaft Europas befindet sich in einer
Phase der Entchristlichung - oder wie eine Emnid-
Institutsumfrage 1997 ermittelte; "Gott hat (in Deutsch-
land) die Mehrheit verloren! Was an seine Stelle treten
soll, wird nicht gesagt. Der bekannte Philosoph Hans Jo-
nas nannte jedoch die Abschaffung der Transzendenz "den
kolossalsten Irrtum der Weltgeschichte". Wenn einmal das
Christentum seine magnetische Kraft verlieren wirde,
beflrchtete der Physiker und Nobelpreistréger Werner
Heisenberg, "dal’ sehr schreckliche Dinge passieren kon-
nen, die Uber die Konzentrationslager und Atombomben
hinausgehen." "Wenn Gott tot ist, dann ist ales erlaubt”,
sagte Dostojewski, und Alexander Solschenizyn brachte
das heutige Dilemma auf den Punkt: "Die Menschen haben
Gott vergessen. Daher kommt das ganze Unglick." Ein
kurzer Blick in das gesdllschaftliche Leben bestétigt das:
kontrasozialer Egoismus, Angst vor dem Leben (Suizidge-
féhrdungen), Konsum- und Verschwendungsmentalitét,
Abtauchen in die Illusion von Scheinwelten, Flucht in
Pseudoreligiositét (Esoterik, Sekten New Age, Okkultis-
mus) Anwachsen von Verhatensntten bei Kindern und
Erwachsenen, deutlich steigende Kriminalitét, besonders
bel Kindern und Jugendlichen. Dieser Erosion der Ge-
meinsamkeiten versuchen Bildungspolitiker eine Besin-
nung auf die sog. Grundwerte und den Mut zur Werteer-
Ziehung entgegenzusetzen - mit geringem Erfolg. Der
Bamberger Erziehungswissenschaftler Reinhold Ortner
(1999. S.73) schreibt dazu: "Wo ein Volk, eine Gesdll-
schaft, sich von Gott abwendet, gewinnt das Bose die
Oberhand. Genau diese Situation haben wir heute". Aus
der Sicht der englischen Literatur beschreibt Doris Les-
sings dystopischer Roman "Die Memoiren einer Uberle-
benden” (1974) anschaulich diesen Abstieg in die Barba-
rei, die Auflésung der zivilisierten Gesellschaft: und es
sind die "schrecklichen" Kinder, die die Tréger dieses
Prozesses sind! Diesem neuen Todeskult hélt der Gott der
Bibel entgegen: der Gott der Lebenden, nicht der Toten,
der uns - fast bittend - zuruft: "Wahlit das Leben, damit ihr
am Leben bleibt, ihr und eure Nachkommen! Liebt den
Herrn, euern Gott! Gehorcht ihm und bleibt ihm treu!
Denn davon héngt es ab, ob ihr auf die Dauer as Volk
fortbesteht...(Deut. 30. 19+20). Warum aber gedenkt
dieser Gott des Menschen, der doch Staub ist? Das Chri-
stentum hat die Grundauffassung der Gottesebenbildlich-
keit des Menschen und die Erfahrung eines personaen,
sich salbst im Wort und in der geschichtlichen Heilstat
mitteilenden Gottes. Der Mensch - bei seinem Namen
gerufen-ent-sprichtdemAnruf Gottes (Gerhard
L.Mller. 1999. S.209). Von hier aus wird Menschenwir-
de begriindet und L ebenssinn gefunden, aber zugleich auch
Grundlage und Ausgangspunkt fir die européische Di-
mension in der Lehrerbildung und Kindererziehung. Die-
sen alen gilt die Mahnung des Johannes: "Meine Kinder,
lald euch nicht mit falschen Gottern ein! "(1.Joh.5.21) Die
moderne, sich globalisierende Medien-welt ist voll von
ihnen.
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" Catching the sense at two removes' versus "plain
English" oder "wirkliche" Literatur versus christliche
Dichtung

Die Frage, ob religitse Dichtung Uberhaupt Dichtung ist, hat
die Literaturkritik seit langem beschéftigt. Am bekanntesten
wurde die Argumentation Dr. Samuel Johnsons (1709-

1784), DEM Literaturpapst der englischen Aufklérung. Er

schrieb dazu in seinem "Life of Waller" (in: "Lives of the

Poets"):

"The essence of poetry is invention; such invention as, by

producing something unexpected, surprises and delights. The

topics of devotion are few, and ebing few are universally
known; but few as they are, they can be made no more; they
can receive no grace from novelty of sentiment, and very
little from novelty of expression. Poetry pleases by exhibit-
ing an idea more grateful to the mind than things themselves
afford. .......:but religion must be shown as it is; suppression
and addition equally corrupt it........ From poetry the reader
justly expects, and from good poetry always obtains, the
enlargement of of his comprehension and elevation of his
fancy; but thisis rarely to be hoped by Christians from met-
rical devotion. Whatever is great,...is comprised in the name
of the Supreme Being....Perfection cannot be improved.” So
wirde religiose Dichtung eher die Geschopfe und die

Schopfung al's den Schopfer preisen. (S.Johnson.S.122)

Diese Positionen werden von Donald Davie, dem in Barns-

ley/S.Y orkshire geborenen spéteren Stanfordprofessor und

Herausgeber des New Oxford Book of Christian Verse

(Erstausgabe 1981), so modifiziert, dal’ unser Unternehmen

fortgefiihrt, statt aufgegeben werden kann. Was also ist nach

davie christliche Dichtung?

1. Christliche Dichtung appelliert, entweder implizit (re-
bellisch, sardonisch) oder explizit, an eine oder mehre-
re der spezifisch christlichen Lehren, wie vor allem die
Inkarnation, das Gericht, der Stindenfall essind.

2. Da der christliche Glaube auf bestimmten Doktrinen
und auf historischen Erzéhlungen Uber das Leben eines
bestimmten Menschen  beruht, entsteht christliche
Dichtung daddrch, dai3 "the teller of them revealsin his
telling the doctrinal implications of the story he tells."
(Davie.Sxx-xxi)

3.  Wieadlegroflen Weltreligionen so beansprucht auch das
Christentum die Gesamtheit des menschlichen Verhal-
tens zu umfassen und zu leiten, so dal3 nunmehr die
Darstellung von grausamem oder treulosem Verhalten
in der Politik oder der Liebe nicht einfach "maladjust-
ment", also mangelhafte oder gestérte Anpassung ist,
sondern Stinde!! Und die sich so verhielten, wuldten es,
und so kann man viele der vergangenen Dichtungen as
christliche Dichtung bezeichnen (Sxvii). So ver-
schwimmt die genaue Grenze zwischen weltlicher und
christlich-religidser Dichtung (S.xviii).

In einem sind sich aber Dr. Johnson, Donald Davie und auch

der wohl zurecht bedeutendste Dichter der anglikanischen

Kirche einig: der Stil christlicher Dichtung hat "plain”, aso

schlicht, einfach, nicht ornamental und dekorativ Uberladen

zu sein, auch weil die Dichter fir "einfache Menschen"
schreiben. George Herbert fal3t das in seinem poetologischen

Gedicht "Jordan 1" in eine rhetorische Frage:

"Must al be veiled, while he that reads, divines,

Catching the sense at two removes?' (G.Herbert. S.49)

Die ausgewahlten Werken im einzelnen

Ich ordne die einzelnen Werke nicht den klassischen Gat-
tungskategorien Lyrik, Epik, Dramatik zu, sondern gliede-
re nach Jahrhunderten. Die beste Lyrik-Anthologie ist das
New Oxford Book of Christian Verse.

1. Altenglische Zeit

The Dream of the Rood (7.-10. Jahrhundert) Anon.
"Das Traumgesicht vom Kreuz" steht am Anfang der eng-
lischen Literaturgeschichte und ist wohl eines der dtesten
Gedichte in englischer Sprache Uberhaupt. Sein Autor ist
unbekannt. "The "Rood" is one of the glories of Old Eng-
lish literature; indeed of English literature as a whole",
preist es Kemp Maone, und Andrew Sanders sagt in seiner
englischen Literaturgeschichte von 1994: "There are few
more impressive religious poemsin English” (S.27). Esist
das dlererste Gedicht in Donald Davie's New Oxford
Book of Christian Verse.

Die Vision des Traumers ist die Darstellung der Passion
Christi aus der Sicht oder Perspektive des Kreuzes selbst.
So hat das sprechende Kreuz Gelegenheit, auf theologische
Punkte hinzuweisen, das germani sche Ethos der L oyalitét
in christlichen Gehorsam zu Uberfihren und also die he-
roische Pflicht in christliche Leidensbereitschaft umzu-
wandeln.

Caedmon's Hymn (um 670) - eine Variation auf das The-
ma"Lal¥ uns den Schopfer loben!"

Caedmon ist der erste, namentlich bekannte, christliche
Dichter Englands. Der neunzeilige Hymnus auf den Schép-
fer umschreibt in reicher Fille den Namen Gottes. Die
rhetorische Figur der Variation ist "die Seele der altengli-
schen Dichtung”. Das Variation bedeutet nicht die stédinge
Wiederholung einer Idee, sondern nuancenrei che Betonung
unterschiedlicher Aspekte in einem Begriff. Leben und
Text sind uns durch Bedas Kirchengeschichte des engli-
schen Volkes, geschrieben im Jahr 731, Uberliefert.

2. Mittelenglische Zeit

Geoffrey Chaucer, "father of English poetry”: Auswahl
aus den "Canterbury Tales' (1387) - ds Musical bearbei-
tet im Jahre 1993. Im allgemeine Prolog werden sie cha
rakterisiert - ihre Geschichten oder "Tales' weisen sie dann
aus: der Bettelmonch, der Ablal3krémer, der Priester.

Everyman (ca. 1490)

Das Moralitétsspiel - eine dramatisierte, allegorische Pa
rabel - vom Sterben des reichen Mannes ist immer noch
ein européisches Theaterereignis und fullt die Freilicht-
theater. "Das Geheimnis des grofien " Jedermann’'- Erfolges
liegt ..darin, dal3 die Handlung und ihr Sinn jeden Zu-
schauer, den Kompliziertesten und den Primitivsten, am
tiefsten rihrt und ihm zu Herzen geht; dal3 jedermann
versteht, was dargestellt wird" - so der grof3e Regisseur
Max Reinhardt in einem Brief von 1931. Der Konflikt
bzw. Kampf der Tugenden und Laster um die Sedle des
Menschen ist die ganze Handlung. Auf die Frage des To-
des: "Hast thou forgot thy Maker?' hat Everyman keine
Antwort und frchtet das Rechenschaft geben.

missen.Die guten Taten (Good-Deeds), die ihn ins Grab
begleiten werden, haben eine Schwester - "Knowledge" -,
dieihn leiten wird: "Everyman, | will go with thee and be
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thy guide, in thy most need to go by thy side."(Everyman.
S.94). Wichtig ist die Erkenntnis, dal3 Everymans "Humani-
sierung” in der Extremsituation der Konfrontation mit "sei-
nem" Tod dtattfindet - einer Erkenntnis, der die moderne Zeit
in der Form der Spal3gesellschaft gern ausweicht. Interessant
ist es darliber hinaus, dal3 "Goods', aso der Besitz, zum
eigentlichen "Schurken" oder "villain" des Stlickes wird.

3. Tudor Age (16" century)

William Shakespear e(1564-1616)
Sonnet N0.146 ("Poor soul, the center of my sinful earth,")
Auswahl aus den Stiicken: Merchant of Venice, Hamlet,
Lear, The Tempest
Harold Bloom nennt Shakespeare "das Zentrum des Litera
tur-kanons' Uberhaupt, nicht nur des européischen! Sein
Einfluf? ist weltweit: er wird auf fast allen Buhnen der Welt
immer noch regelmaldig gespielt, also "not of an age, but for
all time", wie sein Zeitgenosse Ben Jonson in der Widmung
zur ersten Folio-Werksausgabe schon 1623 ahnend schrieb.
Hinzu kommt, dal? er seit den ersten Ubersetzungen Chri-
stoph Martin Wielands im 18. Jahrhundert zur deutschen
Literatur gehort wie ein Einheimischer!
Aus seinen Stiicken sollen vier Schwerpunkte aus zugleich
vier Stiicken herausgegriffen werden.
1. "The Merchant of Venice". 4. Akt 1. Szene, ab Zeile
181
Portias Pladoyer fur die Gnade ("mercy") aus dem christli-
chen "Gesetz" des Geistes heraus sucht das Buchstabenge-
setzesversténdnis  des  Shylock und  sein “gerech-
tes/ungerechtes’ Rachebedirfnis zu Uberwinden - zundchst
vergeblich!

2. "Hamlet": "But | have that within which passes
show"(1.2.85) - dieser Hinweis auf die protestantische Ent-
deckung der Souveranitét des individuellen Gewissens fihrt
die Tragddie Uber ein konventionelles Rachedrama hinaus,
auch wenn sie ohne den Anlal3 des Rachemotivs nicht ent-
standen wére,

Die christlichen Fragen an Hamlet lauten dartiber hinaus:

- Setzt Hamlet die (selbst-)zerstorischen Kréfte in Bewe-
gung, indem er hdchst unchristlich das Liebesgebot dem
Racheauftrag unterordnet? Entmenschlicht er sich gar
dadurch?

- lIst es nicht unchrigtlich, keinerlei Reue Uber den grau-
samen Mif3brauch der Ophelia, seiner Mutter und der
zahlreichen Morde zu empfinden?

- st "Hamlet" ein Stiick Uber eine fehlgeleitete Liebe?
Denn "our thoughts are ours, their ends none of our
own"(111.2.212).

3. "King Lear": Fur unseren Zusammenhang ist Nihilismus
in zwei Haupttrégern der Handlung wichtig: Edmund und
Lear selbst. Beide beten die "Natur" als Gottin und damit
sich selbst an (1.2.1-22; 1.4.267f.). In diesem Gotzendienst
wird eine Ursache flr die unmenschlichen Handlungen ge-
funden ("Humanity must perforce prey on itself" -1V.2.52).
Waéhrend sie den einen, Edmund, von aller Riicksichtnahme
und damit zum Verbrechen befreit, ergeht sich der ate Ko-
nig in Selbstmitleid Uber die Erfahrung der Undankbarkeit,
dem "thankless child" (1.4.281)und dem "ungrateful man"

(111.2.9), und es ist eines dieser undankbaren Kinder, Cor-
delia, die sich fir ihn "opfert". Die Auffassung, dal3 "Lear
is more sinned againgt than sinning"”, entspricht nicht dem
Stiick - und einer christlichen Bewertung.

4. "TheTempest":

Shakespeares letztes Stiick (1611) ist eine Kritik an Uto-
pia, dem untauglichen Versuch der Menschen, das Goldene
Zeitdter zu Ubertreffen. Auf der Insedl kommen sie dle
zusammen und bringen ihre bése Vergangenheit mit; zu-
gleich fahren einige damit fort, ihre Mordanschlége zu
planen, wie schon vorher. Eine "schone, neue Welt"
(V.1.183) wird es nicht geben. Alle die " Slindenménner” -
einschliefdlich Caliban (vgl. seine sofortige Bereitschaft,
einen Saufbold a's Gott zu verehren!), Stephano und Trin-
culo - kénnen nur durch Anerkennung ihrer Bosheit, Reue
und ein "neues Leben" danach ("heart-sorrow and a clear
life ensuing" -111.3.81-2). Dann kann ihnen Vergebung
zuteil werden. Das gilt auch fur Prospero, den Demiurgen,
der einsieht, dal3 er seine urspriingliche Rache nicht ause-
ben darf (“"the rarer action is virtue than in vengeance" -
V.1. 27-28), welil er - auch in der Féhigkeit zum Bdsen -
genauso fuhlt wie die Siindenménner. Deshalb schwort er
auch seiner Ubernattirlichen Macht ab und taucht wieder in
das Allzumenschliche ein, das immer wieder siindig wird
und aso der gottlichen Vergebung bedarf. (vgl. Epilog
Zeilen 17-20)

Shakespeare Ubt auch Kritik im christlichen Geist an -
nem seine philosophischen Neigungen auslebenden Her-
zog Prospero, der erst dadurch dem Bdse Raum ver-
schaffte. Das ist im Sinne Augustinus, der im 19.Buch,
Kapitel 18 sagt: "No man has aright to lead such alife of
contemplation as to forget in his own case the service due
his neighbor; nor has any man aright to be so immersed in
active life as to neglect the contemplation of God." Zwi-
schen beiden Verantwortlichkeiten gilt es die Balance zu
halten.

"Der Sturm"” ist auch ein Stiick Uber Erfolg und Scheitern
von Erziehung: der Lehrer (Prospero) mufd mit dem unbe-
rechenbaren Bdsen in seinen Zéglingen rechnen und ent-
sprechende Mal3nahmen treffen. Das Bose ist immer dann
am méchtigsten, wenn es sich mit der Selbstzentriertheit
der jeweiligen (dramatischen) Person(en) verbindet.

4. Das 17. Jahrhundert (17" century)

George Herbert (1593-1633): The Temple:Sacred Poems
- éine Auswahl

Herbert ist wohl der bedeutendste aller anglikanischen
Dichter. Er schreibt im Bewufdsein, dal’ christliche Dich-
tung wahr sei in dem Sinne, daid die Welt, die die weltliche
Dichtung besingt, nur Abbild der wahren Schonheit sai,
nicht die Schénheit selbst ("Jordan 1; Jordan 2; Sonette in
Waltons "Life of Herbert").

Weas die Gedichte so faszinierend macht, sind zudem ihre
den Predigten gegeniiber strukturelle Ahnlichkeit: die
Dreigliederigkeit. Der Exposition des Themas folgt der
meist antithetische Diaog, die Reflexion und Interpretati-
on, auf die die Losung und/oder Anwendung folgt - haufig
auch als ein Gebets-schlul? (Beispiele: The Quip, The
Flower etc.). Zwei Gedichte mogen fir die vielen anderen
stehen, die dem modernen religiosen Gefihl am meisten
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entsprechen. Im Gedicht "The Temper" - aso Uber die rede,
menschliche Veranlagung - das sténdige Fluktuieren des
Glaubens und der Gefuihle - berlihrt uns der Gebrauch des
Adverbs "sometimes' am stérksten und &/ uns weitermedi-
tieren:

The Temper (1)* (The Poems. 1961. S.47-8)

How should | praise thee, Lord, How should my rhymes
Gladly engrave thy lovein sted,

If what my soul doth feel sometimes,

My soul might ever fedl.

Although there were some forty heavens, or more,
Sometimes | peer abovethem all,

Sometimes | hardly reach a score (einen Teil),
Sometimesto hell | fall.

O rack me not to such avast extent;
Those distances belong to thee;
Theworld'stoo little for thy tent,
A gravetoo big for me.

Wilt thou meet arms with man, that thou dost stretch
A crumb of dust fromheav'n to hell?

Will great God measure with awretch?

Shall he thy stature spell?

O let me, when thy roof my soul hath hid,
O let meroost and nestle there;

Then of asinner thou art rid,

And | of hope and fear.

Y et take thy way, for sure thy way is best;
Stretch or contract me, thy poor debtor;
Thisis but tuning of my breast,

To make the music better.

Whether | fly with angels, fall with dust,
Thy hands made both, and | am there;
Thy power and love, thy love and trust
Make one place everywhere.

The Pulley* (New Oxford Book. S.78-79)

When God at first made man,

Having a glass of blessings standing by,
"Letus," (said he) "pour on him al we can;
Let the world'sriches, which dispersed lie,
Contract into aspan.”

So strength first made away;

Then beauty flowed, then wisdom, honour, pleasure.
When almost all was out , God made a stay,
Perceiving that alone of al histreasure

Rest in the bottom lay.

"For, if | should" (said he)

"Bestow thisjewel also on my creature,
He would adore my giftsinstead of me,
And rest in Nature, not the God of Nature:
So both should losers be.

"Yet let him keep the rest,

But keep them with repining restlessness;
Let him berich and weary , that at least,
If goodness lead him not, yet weariness
May toss him to my breast.”

Es sind nicht nur die Wortspiele mit "rest" oder das Augu-
gtinische Diktum: "Das Herz ist voller Unruhe, bis dal? es
ruhet in Dir", das hier dichterisch gefalt wird, sondern
auch die theologische, biblische Redlitdt des menschlich-
allzu menschlichen Gotzendienstes am  Geschaffenen
selbst, dem die schlieffliche Ermidung durch die perma
nente Ruhelosigkeit des Lebens ein Ende bei Gott bereitet
und ihn, der den Menschen mit jenem "pulley" oder Fla-
schenzug zu sich zieht.

John Donne (1572-1631):

Eine Auswahl: "Good Friday 1613, die Sonette "Batter,
my Heart" und "Death, be not proud!”, sowie die "Hymn to
God the Father"

Seit 1621 ist er Dean von St.Paul's Cathedral in London;
Hofprediger und oft in diplomatischer Mission auf dem
Kontinent (Cadiz) , auch in Deutschland (1619).

John Milton (1608-1674)

Paradise Lost(1667) /Paradise Regained (1671)

Milton hat sich ein Leben lang vorbereitet, um das letzte
grol3e, européische Epos - in der Nachfolge von Homer,
Virgil und Dante - zu schreiben. Es wurde zum Vorbild
fur Klopstocks "Messias' und Vorlage zum Textbuch fur
Handels Oratorium "Der Messias', uraufgefiihrt in Dublin
1742.

Bevor er sein Epos schrieb, war er wahrend des englischen
Burgerkriegs der Sekretdr Oliver Cromwells und verfalite
u.a. politische Essays, z.B. Uber die Pressefreiheit ("Areo-
pagitica"). Das Themavon "Paradise Lost" ist der Stinden-
fal der ersten Menschen, ein Ereignis jedoch, von dem aus
das Schicksal der gesamten Menschheit bestimmt wurde.
Der Fall besteht in der einfachen Tatsache des Ungehor-
sams, der seinen Ursprung im Stolz hat: zu denken, man
selbst sei Gott. Darum: "the great moral which reigns in
Milton..is the most universal and most useful that can be
imagined:, that Obedience to the will of God makes men
happy and that Disobedience makes them miserable”
(C.SLewisS.71)

Fir den Theologen Milton war das Motiv fur die Tat, die
Einstellung wichtiger als dessen Ergebnis (vgl.auch sein
beriihmtes Sonett "On His Blindness"): darum wird auch
Satan wegen seines Haupthandlungs-motivs, des Stolzes
namlich, der schlimmsten der sieben Todsinden, ver-
dammt. "What we call bad things are good things per-
verted..This perversion arises when a conscious creature
becomes more interested in itself than in God..and wishes
to exist 'on ist own'..This is the sin of pride”
(C.S.Lewis.S.66). Satan formuliert folgerichtig: "Evil, be
thou my good!" - was soviel hei3t (mit den Worten
C.S.Lewis): "Nonsense, be thou my sense!" (L ewis.S.99)
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John Bunyan(1628-88): The Pilgrim's Progress (1678)
/Grace Abounding to the Chief of Sinners(1666)

Bunyans "Pilgerreisg" wurde gleich nach seinem Erscheinen
ein englischer, dann ein européischer Bestseller, und néchst
der King James Bible wurde sie das einfluf3reichste Buch in
den amerikanischen Kolonien. Es ist auch das "protestan-
tischste" Buch der englischen Literatur. C.G. Jungs Formu-
lierung erlautert das: "Das Christentum hat die Autonomie
von Gut und Bése zu einem Weltproblem und durch die
dogmatische Formulierung des Gegensatzes zu einem ab-
soluten Prinzip erhoben. In diesen vorderhand ungeldsten
Konflikt ist der christliche Mensch hineingestellt als ein
Protagonist des Guten und as Mitspieler im Weltdrama.
Diese Nachfolge Christi bedeutet, wenn im tiefsten Sinne
verstanden, ein Leiden, welches weitaus den meisten uner-
tréglich ist.” Darum war die Kirche genétigt, "das Joch Chri-
sti zu erleichtern”. Die Protestanten jedoch, die sich von der
romischen Kirche lossagten, nahmen daflr die persdnliche
Verantwortung fur die Nachfolge Christi auf sich.
(E.Harding.1957. S.134-5). John Bunyan stellte sich diesem
Konflikt und seiner Verantwortung in aller Harte und Treue.
Moglicherweise liegt das Geheimnis des Erfolges des Bu-
ches auch in der Kombination des Pikaresken (die redlisti-
sche Atmosphére der Reiseepisoden) mit dem Allegorischen,
das geistige und moralische Bedeutung dem Konkreten gibt.
Obwohl das Ende des Romans vorherbestimmt ist, wird das
menschliche Drama nie beeintréchtigt, weil im richtigen
Leben dieses Ende nie sicher ist. Das garantiert Bunyan
durch die Wahl der Erzahlperspektive (Christian as Ich-
Erzéhler) und die Wahl des Hauptthemas, ndmlich der per-
manenten UngewilRheit der Hauptfigur "Christian" Uber
seine moralische Zukunft, seiner stdndigen Geféhrdung
durch Zweifel und Verzweiflung, ja der Angst vor der Ver-
dammnis. Die Pilgerreise ist das Drama der Suche ("engl.:
quest") nach der persdnlichen Errettung, also eine geistliche
Autobiographie - aus dem Geist des Puritanismus. "Vanity
Fair", der Jahrmarkt der Eitelkeiten, ist schreckliche Durch-
gangsstation, nicht Endstation (wie spéter bei Thackeray -
und heute?) Christian ist eine Traumfigur: man kann ale
anderen Figuren as seine personifizierten Eigenschaften
betrachten, - Psychoanalytiker sprechen gar von den Aspek-
ten seines " Schattens’, dem verdréngten "alter ego.”
"Christians' Reise ist eine Reise, die jeder - auch heute
noch! - unternehmen muf3, der nach Individuation strebt.

5. Das 18. Jahrhundert (18" century)

Christopher Smart (1722-1771) und William Cowper
(1731-1800) gehdren nach dem Urteil Donald Davies (zu-
sammen mit George Herbert) zu den bedeutendsten religi6-
sen Dichtern der englischen Literatur (New Oxford Book of
Chrigtian Verse. Sxxiv). Nicht zu vergessen ist Charles
Wesley (1707-1788), der Grinder des Methodismus und
zugleich ein grof3er Choraldichter.

William Blake (1757-1827): Jerusalem (1804)

Blake ist ein von Emanuel Swedenborg beeinflufdter Visio-
nér, ein sich der Aufklérung widersetzender "dissenter”, ein
"Holy Ghost Christian" (M.Ferber.1978.5.439). FUr ihn ist
Gott in der Imagination anwesend: "Man is al Imagination.
God is Man & exigts in us & we in him."(Annotations to

Berkeley's Siris.) Darum wird das géttliche Bildnis tberall
und in alen Religionen gefunden - dazu das folgende
Gedicht.

The Divine Image (1794: Songs of Experience)

To Mercy, Pity, Peace and Love
All pray in their distress;

And to these virtues of delight
Return their thankfulness.

For Mercy, Pity, Peace and Love
Is God, our father dear,

And Mercy, Pity, Peace and Love
IsMan, hischild and care.

For Mercy has ahuman heart,

Pity a human face,

And Love, the human form divine,
And Peace, the human dress.

Then every man, of every clime,
That praysin his distress,
Praysto the human form divine,
Love, Mercy, Pity, Peace.

And al must love the human form,
In heathen, turk or jew;

Where Mercy, Love and Pity dwell
There God is dwelling too.

Daniel Defoe(1660-1731) : Life and Adventures of
Robinson Crusoe (1719)

Das "Epos der Einsamkeit", das den Menschen as religio-
sesund zivilisierendes Wesen darstellt - also: Robinson als
den "Empire builder"! - ist zugleich eine Lieblingsektire
lesender Knaben, wie ihnen ja schon Jean Jacques Rousse-
au im 1. Buch seines padagogischen Romans "Emile" als
allererstes Buch empfahl.

Im Vorwort erklért Defoe seinen Roman nicht als "fic-
tion", sondern als "a history of fact", um die puritanische,
ablehnende Kritik an allem Fiktionalen abzufangen. Der
Schiffbruch und die wundersame Rettung wird fir Robin-
son Anlal3 zur Selbstintrospektion. Nach einem schreckli-
chen Traum beginnt er sich zu fragen, warum Gott ihm das
alles angetan hat, vor allem aber: was er selbst dazu beige-
tragen hat - und warum er nicht aufgrund seines bisherigen
Lebens vernichtet wurde. Seine darauffolgende tagliche
Bibellektire 6ffnet ihm die Augen. - Ebenfals fiihrt seine
Beobachtung des Kannibalismus der Eingeborenen und
deren schwerer Schuld ihn zur sehr verniinftigen Uberle-
gung, dald er sich nicht einmischen und sie dem Gericht
Gottes Uiberlassen solle, denn - so seine Begriindung - ihre
Verbrechen seien ja "nationa”, also Bestandtell ihrer
Kultur. Nur wenn er selbst angegriffen wirde, wirde er
zuriickschlagen. Einer der ersten englischen Kolonial-
reichgrinder steht in seinem puritanischen "common sen-
se" vor ung!
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Henry Fielding (1707-1754)From: The Adventures of
Joseph Andrews(1742)

Die kontrastreiche, satirisch-humorvolle und sozialkritische
Darstellung der Begegnung zweler Pfarrer, ndmlich des
Parson Abraham Adams und des Parson Trulliber in Buch 2
Kapitel 14, kritisiert christlichen, oft reditétsfernen Idea
lismus und die ebenso realitétsnahe Heuchelei. Es ist deut-
lich, wo unsere, des Lesers Sympathien liegen werden.

Oliver Goldsmith(1728-1774): The Vicar of Wakefield
(1766)

Die Schwachen machen den Pfarrer Primrose menschlich
und darum sympathisch.

6. Das 19. Jahrhundert (19" century)

Charles Dickens (1812-70): A Christmas Carol (1843)
Das beliebteste der Dickens'schen Weihnachtsbiicher ist eine
Bekehrungs-geschichte:  der furchtbare, selbstsiichtige
Geizhals Scrooge wird mit seinem ricksichtdosen und
lieblosen Leben angesichts des Todes konfrontiert, das so-
viel Ungluck Uber die Menschen seines Verantwortungsbe-
reichs gebracht hat. Daraufhin ist Scrooge am Weihnachtstag
ein veranderter Mensch.

GeorgeEliot (aliasMaryAnn Evans) (1819-1880): Adam
Bede (1859)

Sie Ubersetzte David Friedrich Strauss' Leben Jesu und Feu-
erbachs "Wesen des Christentums' (1841) ins Englische;
zusammen mit Thomas Carlyle und Samuel Taylor Cole-
ridge gehdrt sie zu den herausragenden Vermittlern deut-
scher Literatur im England des 19. Jahrhunderts. Ihr Lebens-
geféhrte ist George Henry Lewes (seit 1854), der erste
Goethe-Biograph Uberhaupt, nicht nur auRerhalb Deutsch-
lands. "Adam Bede" ist ihr erster Roman.

In der Figur der Dinah Morris konzentriert George Eliot den
Methodismus in der noch vorindustriellen Gesellschaft
eines Dorfes in den Midlands. Dinah ist eine Studie des
religidsen Charakters - mit Sympathie und nicht mit karikie-
render Distanz.

Weitere Auseinandersetzungen mit dem Christentum im 19.
Jahrhundert werden bei den Protagonisten des Oxford Mo-
vement (Keble, John Henry Newman, 1801-90) spéter kon-
vertierter Kardinal) und den herausragenden, viktorianischen
dichtern gefunden, wie z.B. bei Alfred Lord Tennyson ( "In
Memoriam™), Emily Dickinson (1830-86) und dem unver-
gleichlichen Gerald Manley Hopkins (1844-89) ( Pied Be-
auty (1877); The Wreck of the "Deutschland"(1918))

Beide Gedichte sind typisch fur Hopkins, wobel das letztere
seine " Theology of 'News" interpretiert, oder, wie es Joseph
M. Bizup formuliert: es ist ein "tutorial for the practical
interpretation of the world as word, expression, news of
God."

7. Das 20. Jahrhundert (20" century)

Graham Greene (1904-1991): The Power and the Glory
(1940)

Ein Priester wird zum Verfolgten, weil er gegen die Gebote
des Staates seine Aufgabe als Priester wahrnimmt : was im
weltlichen Sinn ein Vergehen ist, ist im religidsen Sinn
Berufung und Auftrag. Die Beziehung von Glaube und Welt
wird um Hauptthema!

G.B.Shaw(1856-1951):
auch: Candida; Saint Joan)

Major Barabara(1907) (oder

T.S. Eliot (1888-1965) : Murder in the Cathedral (1935)
Eliots populérstes Stiick, dessen Verse den "Everyman'
zum Vorbild haben,

hat das Martyrium Thomas a Beckets, nicht seinen Cha
rakter zum Thema. Es zeigt, wie Thomas den Versuchun-
gen, die im Martyrium liegen, widersteht, um nicht wegen
eines falschen Motivs Mértyrer zu werden. Das fasche
Motiv ist der geistliche Stolz, die Todsiinde Satans.

Der dramatische Monolog "The Journey of the Magi"

Die drei Weisen oder Magi sind Heiden, die etwas Neues
suchen und damit konfrontiert werden. lhre Frage (die
eines modernen Menschen?) bleibt, ob sich dadurch etwas
gedndert hat. War das Ergebnis nur "satisfactory”?

Der Wdliser Priester-Dichter R.S.Thomas (*1913) sollte
wenigstens Erwéhnung finden.

Tim Rice (*¥19.11.1944) / Andrew Lloyd Webber
(*22.Méarz 1948) :

Jesus Christ Superstar (1970)

Die Rezeptionsgeschichte der Rock-Oper - vor alem in
England und Amerika, einschliefdich des judischen Prote-
gses! - ist selbst ein wichtiger Aspekt der Auseinanderset-
zung mit dem Werk. und Rice/Webber haben mit ihr ein
Vermdgen verdient.

Die Oper ist vom Standpunkt des intellektuellen Judas
Ischariot geschrieben, dem es um die Antwort auf die
Frage geht: Wer ist Jesus wirklich? Aus welchen Motiven
verehrt ihn die Menge? Warum scheint Jesus das zu "ge-
niel}en"? Und am Ende steht die Frage, ob Judas ein "Op-
fer" ist.

Haben nun Rice und Webber ein zeitgendssisches Passi-
onsspiel geschaffen, das den zutiefst Glaubigen erziirnen,
diejugendlichen Agnostiker jedoch verzaubern kann?

SchlufZbemerkung

Eine europdische kulturelle Identitdt wird man in drei
Bereichen suchen:

- der Entdeckung eines gemeinsamen Gedéchtnisses

- dem Miteinander-Teilen gemeinsamer Sorgen und

- der Erhatung einer gemeinsamen Zukunft.

Das gemeinsame Gedéchtnis wird vor alem durch das
gemeinsame Christentum

bestimmt. Die Beispiele aus der englischen Literatur wei-
sen in eine Richtung, die durch eben solche aus der franzo-
sischen, deutschen, italienischen, spanischen Literatur
erganzt und verglichen werden kénnen. So kann eine Kul-
tur der Toleranz entstehen, die als ein "Miteinander mit
Andersgesinnten” und nicht als Unterdrlickung der eigenen
Uberzeugung verstanden und gelebt wird. Man kann das
auch Einheit in der Vielfalt nennen.

Warum sollen wir uns heute noch im Multimedia-Zeitalter
mit Literatur beschéftigen? Denn nichtsist so at wie eine
Zeitung von gestern. Dazu hdren wir Ezra Pound: "Lit-
eratureisnewsthat STAYS NEWS."

Das gilt erst recht fur die GUTE NACHRICHT! Européi-
sche Quditét gewinnen beide zusammen!
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Kolumne: Anatomie eanesWunders

von Gottfried Wolmeringer

Wunder, sofern es sie gibt (und davon sollte man Uberzeugt sein), entziehen sich der rationalen Er-
klarung regelméfiig. Dementsprechend schwer ist es sie in einer Beschreibung wiederzugeben, so
dass etwas von ihrer Atmosphére spirbar wird. Aus diesem Grund ist diese Kolumne mehr litera-
risch und mehr als Glosse gestaltet. Damit alles versténdlich wird, hier kurz die Hintergrinde:

Vor etwa 20 Jahren baute mein Patenonkel eine kieine Grotte mit Marienstatuette in seinen Garten.
Seine Frau hatte einen schweren Unfall gehabt und der Weg zur Kapelle, wo die ganze Familie je-
den Abend fir die Gesundung der Mutter betete, war auf Dauer zu weit. Das ganze geschah auf
Grund eines Traumes, in dem Maria gesagt hatte: "Dort wo die Vogel sind, sollst du mir ein Haus
bauen." Lichterscheinungen sah mein Onkel schon langer, schon bevor er die Grotte baute.

Es dauerte nur wenige Wochen bis die Nachbarschaft herausfand, das an dieser Grotte etwas be-
sonders dran war. Bald kamen Busse, Radio und Fernsehen. Es kamen Glaubige und Fachleute. Es
wurde gesucht und untersucht. Aber mit der Zeit kam auch die Gewohnheit.

So schien es hach ein zwei Jahren zu verebben. Doch heute endet im Garten meines Onkels die grof3-

te Zigeunerwahifahrt in Deutschland.
‘Wunder' sind eben irrational.

D Auch wenn vidleicht ein Menschenschlag hier sedelt, der as
frommelnd gelten kann. Nicht zu Ubersehen, diese Haufung von
Marienwundern. Marpingen, etwa 20 km entfernt, war oft in den
Medien.

Aber hier? Die sehr |8ndliche Region tat vidleicht dasihre.

Es gibt wohl Zufélle, aber Wunder?

Erinnerungen.

Selbst heute, nach Jahrzehnten.

Mit niedergeschlagenen Lidern stehe ich augenblicklich an jenem
Hang und die Dammerung jenes Tages hillt mich wieder ein.

Es war damas noch ein wenig hdll. Ob das Adjektiv hell mit der
germanischen Hell zu tun hat? Ist Feuer Licht?

Eswar also eher duster.

Mein Vater, Leonhard und der Onkel Heinz waren drin.

Ich war in die kiihle Herbstluft gefllichtet, um ihren hitzigen Debet-
ten Uber Leuchterscheinungen, Marienstandbildern und Grotten,
Heiligen und Wundern zu entrinnen.

Eswar kalt und till.

Irgend eine Frau hatte eine Kerze entzindet.

Nichts!

Ich war mir sicher, dassich es nicht sah. Das Wunder.

Man kann glauben - ohne Wunder. Thomas, Thomas erinnere dich.
Irgendwoher, aus den hértesten Knoten meiner Hirnwindungen
hauchte Jesus diese Worte.

Es war immer noch still und ich sah immer noch nichts.

Auch wenn ich meine Brille abnahm und sie en wenig an dem
harten Wollpullover scheuerte.

Ob ich wohl besser hineinging?

Irgendwer war hinzugetreten und betete. Leise... Intim...

Fur mich war dies heute nicht der Platz fur ein Gebet. Ein Garten
im Abendschimmer. Ein Baum. Ein Jedermannsort.

Nichts!

Man hatte mir erzéhlt, es kéme darauf an, wie lange man wartete.
Ob man daran glauben miisse, hatte mir niemand bestétigt.

Es sollten Lichter sein.

Vdllig unbeschreibliche Leuchterscheinungen.

Aber nicht jeder durfte sie sehen.

Manch einer stieg unten aus dem geparkten Wagen und rief. "Sie
sind wieder dal" und das um die Mittagssonne.

Manch einer sah sie nie.

Eine mentale Affektiertheit Uberreizter Netzhautstdbchenzellen?

In Gedanken sah ich Stonehenge. Schatten vor einer verglimmen-
den Herbstsonne.

Wo wohnt Gott?

Nichts!

Keine Stille mehr!

Drei Rabauken hetzten den Hang hinauf, storten den Frieden.
Sie schwatzten wie vor einem Kinobesuch.

Ein Mé&dchen, zwel Halbstarke.

"Was kann man denn da sehen?'

Médchen: "Lichter!"

"Lichter?'

Getrampel.

Ich, der Wartende trat zuriick, wurde zum wartenden Beobachter.
"Ich seh' nix!"

"Wasist das hier fir eine Statue?'

"Helige Maria"

"Dasind Sterne aufgemalt.”

"Die Sterne seheich auch."

"Hat das was mit diesen Sternen zu tun?"

"NO. Jetzt seheich eswieder!"

"Was?'

"Ich seh' die Lichter!"

Stille.

Nichts. Ich sehe nichts.

Eine junge Frau, die ein Wunder sieht und zwel ratlose Begleiter.
Das seheich. Studiere ich ein Wunder?

Thomas, wer kann das Sehen eines Wunders sehen?
Arme fuchtelten durch die Luft.

"Ich sehe nichts. Dasist ales so hellblau”

"Da, ganz sark, esist wie ein Feuerwerk."

Ich sehe nichts.

Feuerwerke machen Radau! Menschen auch.

"Da, dasind so helle Flecken. Dal"

"Die gehen wieder weg und jetzt kommen se hier."
"Waaas?'

Ein Wunder fir zwel.

"Dasigt gar nicht dadrin. Hier vorne dran sind die Lichter. Toll!"
Ein Wunder fir drei.

Kein Wunder fir vier.

Nichts.

Sie sahen. Sahen Uberall. Sahen alle.

Ein Wunder!

Vidleicht sollte mich die Szene auch amisieren?
Nein, Wunder sind eine ernste Sache.

Nichts.
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Wunder sind wie zarte Fluginsekten. Man sollte sie nicht stéren. Sie
fliegen in der Dammerung, steigen hoher und hoher. Aber sie tau-
melnim Licht.

Ist Licht Feuer?

Man sollte sie nicht storen.

Meine Schritte trugen das hehre Staunen bis unter die Lampe in der
Stube meines Onkels.

Belagerung. Babylonisches Gezeter. Fotos, Negative gegen die
Stubenlampe gehalten.

"Ja, hier seht man ihn ganz genau, den Lichtfleck!"

"Auf diesem Foto ist auch ein Fleck”

"Auch Wunder kann man knipsen..."

"Wenn, dann missen die Lichter auf den Negativen as schwarze
Punkte sichtbar sein” folgerte mein Vater.

Die gab es wohl, die schwarzen Punkte.

Natirlich sollte auch ich mich Uberzeugen.

Nichts? Doch! Ein Staubkorn ruhte auf dem Celluloid.

Geschickt weggeschnippt.

Den Streifen einfach weiterreichend wurde ich erneut zum warten-
den Beobachter.

"Wo?'

"Was?'

"Wo ist der Punkt?"

"Weg!"

Wunder passen nicht auf Fotos. Der Streit wurde geschlichtet, man
war sich einig, am Ende. Am Ende blieb nichts. Das Wunder blieb
draufien und die Staubkdrner drinnen.

Traurigkeit... nichts hatte ich gesehen.

Thomas, dein Weg ist nicht der eines Erleuchteten.

Kein Feuer - kein Licht! Kein Schatten?

"Gott?' fragte ungléubig der Astronom.

"Gott brauche ich nicht mehr. Das Universum ist aus Wasserstoff
entstanden und Wasserstoff aus Nichts!"

"Was fur ein Wunder", gestand ich ihm.

"Wunder, wieso Wunder?'

"Einen Menschen aus Lehm zu formen, ist schon ein gewaltiges
Wunder. Doch unendlich ma groRer aber ist das Wunder, aus
Nichts ein Universum entstehen zu lassen."

"Sie haben nichts verstanden” meinte er griesgramig und suchte auf
seiner goldenen Taschenuhr nach verlorenen Minuten.

"So eine Uhr habe ich auch. Sieist aus den Pfungstadter Duinen.”
Unglaubig fragender Blick.

"Ja, die entstehen dort aus dem Nichts zwischen den Sandkor-
nern."

Schweigen.

Nichts? Doch etwas! Ein grof3es Wunder.

Sind Wunder genetisch? Gefahrdung durch Gendefekt Wunde...
Wundergléubig. Auch ich, Herr?

Viele Menschen haben ein Wunder gesehen.

Manche Menschen nichts.

Wer mag sie zdhlen, die bangen Stunden, in denen die Herzen
Zuflucht fanden im Andenken an die Mutter Jesu.

Wer mag richten, ob das geheilte Kind, der wiedergefundene Ring,
ein Wunder oder Zufdll sei?

Jahr fur Jahr die singende und spielende Prozession der Zigeuner.
Erinnerung, Lachen, Glauben, Licht.

War es ein Wunder oder ist es ein Wunder?

Ein kleines Wunder nur.

Nur ein Sandkdrnchen auf der gewatigen Raumzeitsphére. Beim
Wegschnippen grébt es sich ein, in die Weichheit der Raumzeit.
Erst fein nur, wie die Linien auf einer Hand. Dann wie eine Acker-
furche, wie ein Bach, wie ein Fluss.

Am Ende.

Wer weil3, ob es am Ende nicht gewaltig wie ein Canyon ist?
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