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VORWORT

»Religion ist die Dimension der Tiefe in der Totalitit
des menschlichen Geistes . . . Religion ist im weitesten und
tiefsten Sinne des Wortes das, was uns unbedingt an-
geht.« &
Dieser Gedanke, den in unserem STUNDENBUCH ver-
offentlichten Texten entnommen, ist der zentrale Punkt,
von dem aus das Ganze beleuchtet und verstanden sein
will. Das durchschnittliche Religionsverstindnis, das Re-
ligion als ein Gebiet neben anderen — wenn auch als das
wertvollste — ansieht, soll erschiittert werden. Dann erst
kann es geschehen, daB der Mensch von heute dazu ge-
trieben wird, »die iiberwiltigende Macht des Wortes
GOTT neu zu bedenken und zu verstehen.

Es geht jedoch in diesem Srtunpensuc nicht darum,
eine neue wissenschaftliche Definition des Religionsbe-
griffs zu entfalten, sondern den meditierenden Leser zu
leiten, wenn er sich selbst auf diese Tiefe zu bewegen
will, wo sich Religion als das, »was uns unbedingt
angeht«, offenbart. Wenn er im Laufe der Lektiire
merkt: »Es ist deine eigene Sache, die hier verhandelt

wirde, so erschlieBt sich auch ihm die Dimension der
Tiefe.
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RELIGION UND KULTUR

Wenn wir den Begriff Religion von dem grofien Gebot
»Du sollst den Herrn, deinen Gott, liebhaben von gan-
zem Herzen, von ganzer Seele, von allem Vermégen«
(5. Mose 6, 5) ableiten, dann kénnen wir Religion de-
finieren als das, was uns unbedingt angeht und was uns
allein unbedingt angehen sollte. Mit anderen Worten:
Glaube ist das Ergriffensein von etwas, das uns unbe-
dingt angeht, und Gott ist der Name fiir den Inhalt des-
sen, was uns unbedingt angeht. Eine solche Definition
hat wenig zu tun mit dem Glauben an ein hachstes We-
sen, Gott-genannt, und den fragwiirdigen Konsequenzen
aus einem solchen Glauben. Dagegen befiirworten wir ein
existentielles Verstindnis von Religion,

Das Christentum stellt den Anspruch, daf der Gott, der
in Jesus dem Christus offenbar wurde, der wahre Gott
sei, und daher der wahre Gegenstand eines letzten und
unbedingten Anliegens. Er ist der Ma@stab fiir alle an-
deren Gétter, die an ihm gemessen nicht Gegenstand des
letzten und unbedingten Anliegens sein kinnen. Werden
sie doch dazu gemacht, werden sie zu Gotzen.

Das Christentum kann eizen solchen auferordentlichen
Anspruch erheben, weil die Ereignisse, aus denen es er-
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wuchs, von auferordentlichem Charakter sind: die Schop-
fung einer neuen Wirklichkeit unter den Bedingungen
der entfremdeten menschlichen Existenz. Jesus als der
Tréger dieser neuen'Wirklichkeit ist den gleichen Bedin-
gungen unterworfen: Endlichkeit und Angst, Gesetz und
Tragik, Konflikt und Tod. Aber er hilt siegreich die Ein-
heit mit Gott aufrecht, er opfert das, was nur Jesus in
ihm ist, fiir das, was ihn zum Christus macht, Dadurch
schafft er die neue Wirklichkeit, deren soziale und ge-
schichtliche Verkérperung die Kirche ist. *

Daraus folgt, daf der unbedingte Anspruch, den das
Christentum stellt, sich nicht auf die christliche Kirche
bezieht, sondern auf das Ereignis, das das Fundament
der Kirche ist. Wenn sich die Kirche nicht selbst dem
Gericht unterwirft, das sie verkiindet, fillt sie der Ver-
gotzung ihrer selbst anheim. Solche Vergbtzung ist ihre
stindige Versuchung, gerade weil sie der Tréger des
Neuen Seins in der Geschichte ist. Als solcher richtet sie
die Welt schon durch ihre Gegenwart. Aber die Kirche
ist selbst ein Teil dieser Welt und fillt selbst unter das
Urteil, mit dem sie die Welt richtet. Eine Kirche, die ver-
sucht, sich diesem Gericht zu entziehen, verliert das Recht.
die Welt zu richten, und wird mit Recht von der Welt
gerichtet. Das ist die Tragik der romisch-katholischen
Kirche. Thre Haltung gegeniiber der Kultur ist fundamen-
tal abhéingig von ihrem Widerstand gegen die Kritik ihrer
selbst durch Vertreter der Kultur, Im Prinzip widersteht
der Protestantismus dieser Versuchung, obwohl er ihr in

der Praxis oft auf die verschiedenste Weise anheim-
falle,
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Als zweites folgt aus dem existentiellen Religionsbegriff,
dafd die Kluft zwischen einer heiligen und einer profanen
Sphire im Prinzip aufgehoben ist. Wenn Religion das
Ergriffensein ist von dem, was uns unbedingt angeht,
so kann sich dieser Zustand nicht auf einen bestimmten
Bereich beschrinken. Der unbedingte Charakter unseres
letzten Anliegens enthilt den Anspruch, daf es sich auf
jeden Moment unseres Lebens richtet, auf jeden Ort und
jeden Bereich. Das Universum ist Gottes Heiligtum. Je-
der Tag ist ein Tag des Herrn, jedes Mahl ist ein Herren-
mahl, jedes Werk ist die Erfiillung einer gottlichen Auf-
gabe, jede Freude ist eine Freude in Gott. In allen vor-
ldufigen Anliegen ist ein letztes Anliegen gegenwirtig
und heiligt es. Threm Wesen nach sind das Religitse und
das Profane keine getrennten Bereiche. Sie liegen inein-
ander. So sollte es sein, aber so ist es nicht in der Wirk-
lichkeit. In der Wirklichkeit strebt das profane Element
danach, sich selbstindig zu machen und sich einen eige-
nen Bereich zu schaffen. Und im Gegensatz dazu strebt
das religidse Element danach, sich ebenfalls einen eigenen
Bereich zu schaffen. Die Lage des Menschen ist durch diese
Situation bestimmt. Es ist die Situation der Entfremdung
des Menschen von seinem wahren Wesen. Man konnte
sogar mit gewissem Recht sagen, daR die Existenz der
Religion als eines besonderen Bereiches der deutlichste
Beweis fiir den gefallenen Zustand des Menschen ist, Da-
mit soll nicht gesagt sein, daff unter den Bedingungen
der Existenz, die unser Schicksal bestimmen, das Religidse
vom Profanen verschlungen werden soll, oder umge-
kehrt das Profane vom Religitsen, wie kirchlicher Im-
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perialismus es wiinscht. Aber es bedeutet die tatsichliche
Trennung der Sphéren.

Das dritte, was aus dem existentiellen Religionsbegriff
folgt, bezieht sich auf die positive Beziehung von Reli-
gion und Kultur. Religion als das, was uns unbedingt
angeht, ist die sinngebende Substanz der Kultur, und
Kultur ist die Gesamtheit der Formen, in denen das
Grundanliegen der Religion seinen Ausdruck findet. Ab-
gekiirzt: Religion ist die Substanz der Kultur, und Kul-
tur ist die Form der Religion. Eine solche Betrachtung
verhindert endgiiltig die Aufrichtung eines Dualismus
von Religion und Kultur. Jeder religiése Ak, nicht nur
in der organisierten Religion, sondern auch im geheim-
sten Winkel unserer Seele ist kulturell geformt.

Schon die Tatsache, daf jeder geistige Akt des Menschen
— ob gesprochen, ob gedanklich — untrennbar mit der
Sprache verkniipft ist, ist geniigender Beweis fiir das
Gesagte. Denn Sprache ist die grundlegende Schipfung
der Kultur. Andererseits gibt es keine Kulturschopfung,
ohne daR sich etwas Unbedingtes, Letztes in ihr aus-
driickt. Das bezieht sich sowohl auf alle theoretischen
Funktionen des menschlichen Geistes, z. B. kiinstlerische
Intuition und erkennendes Ergreifen der Wirklichkeit, als
auch auf die praktischen Funktionen, z.B. personliches
und soziales Gestalten der Wirklichkeit. In jeder dieser
Funktionen, d. h. im Gesamt seines kulturellen Schaffens
ist ein unbedingtes Anliegen gegenwirtig. Unmittelbarer
Ausdruck davon ist der Stil einer Kultur. Wer den Stil
einer Kultur lesen kann, kann auch dies letzte unbedingte
Anliegen entdecken — und das heilt. fhre Substanz. In
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den folgenden Abschnitten soll der Versuch gemacht wet-
den, den Stil aus der gegenwirtigen Kultur zu entzif-
fern.

Unsere gegenwirtige Kultur kann nicht anders beschrie-
ben werden als durch das Aufzeigen der Doppelheit einer
dominierenden Stromung und ihrer Gegenstromung. Der
Geist der dominierenden Stromung ist der Geist der tech-
nischen Naturbeherrschung. Der Geist der Gegenstrémung
ist der Geist der existentialistischen Analyse der mensch-
lichen Situation. Der Stil unseres Lebens im 18. und 19.
Jahrhundert ist der Ausdruck einer noch ungebrochenen
Macht der industriellen Gesellschaft. Davon zeugen eine
grofe Anzahl von Analysen, sei es der Denkformen, der
Lebensformen oder der Kunstformen. Eine der Schwie-
rigkeiten solcher Stilanalyse beruht auf dem Wechsel der
Stile und dem sich ankiindigenden Protest, der als Pro-
test seinen EinfluB auf den Stil schon bemerkbar macht.
Trotz dieser Schwierigkeiten sollen zwei Hauptcharakte-
ristika des Menschen in der industriellen Gesellschaft her-
vorgehoben werden.

Als erstes Charakteristikum ist zu nennen das starke In-
teresse fiir wissenschaftliche Forschung und technische
Welt-Gestaltung, einschlieBlich des Einflusses beider auf
den Menschen selbst. Als unausbleibliche Folge dieser Hal-
tung verlor der Mensch die Dimension der Tiefe. Die
Wirklichkeit hat ihre innere Transparenz verloren oder,
in einer anderen Metapher ausgedriickt: ihre Transpa-
renz fiir das Ewige. Das System endlicher Relationen,
das wir das Universum nennen, ruhte nur noch in sich
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selbst. Es war zu berechnen, zu manipulieren und zu ver-
bessern, je nach des Menschen Wiinschen und Bediirf-
nissen. Seit dem Beginn des 18. Jahrhunderts war Gott
aus dem Wirkungsfeld der menschlichen Tatigkeit ausge-
schaltet. Er hatte nur noch einen Platz neben der Welt
ohne die Erlaubnis, in sie einzugreifen, denn jeder Ein-
griff bedeutete eine Storung der menschlichen Berech-
nungen und Projekte. Im Endstadium dieses Prozesses
war Gott vollig iiberfliissig geworden, und das Univer-
sum war dem Menschen iiberlassen als seinem Herm und
Meister.

Um seine Bestimmung erfiillen zu konnen, muf der
Mensch im Besitze schopferischer Krifte sein, wie sie frii-
her Gott zugeschrieben wurden. Der Konflikt zwischen
dem, was der Mensch seinem Wesen nach ist, und dem,
was er in Wirklichkeit ist — der Zustand der Entfrem-
dung, oder in traditionell-biblischen Begriffen: der Zu-
stand der Gefallenheit—wurde vergessen. Tod und Schuld
verschwanden sogar aus der kirchlichen Verkindigung
der frithen industriellen Gesellschaft. Die Angst der End-
lichkeit und die Angst der Schuld wurden verdringt, weil
sie den Fortschritt in der Eroberung der Natur, sowohl
im Menschen selbst wie auch auBerhalb seiner, hemmen
wiirden. Man raumte hochstens ein, daf der Mensch
noch nicht so weit sei, wie er kommen kénnte, aber man
lehnte den Siindenbegriff ab und noch mehr die Schuld,
unter der die Wirklichkeit als Ganzes steht. Die Knecht-
schaft des Willens, von der Luther sprach, die démoni-
schen Krifte, von denen im Neuen Testament wiederholt
die Rede ist, die Strukturen der Destruktion im person-
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lichen und gesellschaftlichen Leben wurden bestritten oder
nicht ernst genommen. Man glaubte, daB Erziehung in der
Lage sei, die meisten Menschen an die Formen der pro-
duzierenden und konsumierenden biirgerlichen Gesell-
schaft anzupassen. Der wirkliche Zustand des Menschen
wurde von daher filschlich als sein wahrer Zustand an-
gesehen, als Zustand fortschreitender Erfiillung seiner
Méglichkeiten, Das sollte nicht nur auf den Menschen als
einzelnen, sondern auch auf die Gemeinschaft zutreffen.
Die wissenschaftliche und technische Eroberung von
Raum und Zeit wurde als ein Weg betrachtet, auf dem
die Menschheit zu einer Einheit zusammengefiithrt wer-
den kann. Die dimonischen Strukturen der Geschichte,
die Machtkdmpfe in jedem Akt der Verwirklichung des
Lebens, wurden als vorldufige Hindernisse betrachtet. Thr
tragisch-unentrinnbarer Charakter wurde geleugnet. Wie
das Universum Gott ersetzt, der Mensch im Zentrum des
Universums den Christus ersetzt, so ersetzt die Erwartung
eines Reiches des Friedens und der Gerechtigkeit inner-
halb der Geschichte die Erwartung des Reiches Gottes.
Die Dimension der Tiefe im Gottlichen und jm Dédmo-
nischen ist verschwunden. Das ist der Geist der indu-
striellen Gesellschaft, wie er sich im Stil jhrer Schopfun-
gen ausdriicke,
Die Haltung der Kirchen dieser Situation gegeniiber war
widerspruchsvoll, Teils verteidigten sie sich, indem sie sich
auf ihre traditionelle Vergangenheit in Lehre, Kultus und
Leben zuriickzogen. Aber in diesem Riickzug gebrauch-
ten sie Kategorien, die ihnen die industrielle Gesellschaft
lieferte, gegen die sie kimpften. Sie zogen die Symbole,
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in denen sich die Tiefe des Seins aus%riickte, herab ‘:::
die Ebene gegenstindlichen — man machte rjag.en f\, e
dimensionalen — Denkens. Sie verstandefl 51‘e im -y
lichen Sinn und verteidigten sie, indem sie e-xcnhen sbﬁer_
naturalen Bereich iiber dem natiirlichen Berei fe’c;x o
ten. Aber Supranaturalismus ist .nur der au g;le o
Ebene stehende Partner des Naturalismus und uirl-kng; f
Der eine ruft den anderen auf den Plan, und ihr : aréz_
ist immer unentschieden, Der eine kann ohne sein
il nicht leben.
Igjei:t;}}nmm:i};lichkeit dieser Art von Verteidigungdd;r T:;
dition wurde von den Kirchen eingesehf:n und. E er =
anderer Weg gesucht, dem Geist der mc.lustne{3 EI-1 =3
sellschafe zu widerstehen. Er bestand darin, d.‘ald151e e
neue Situation anerkannten und '.v'?rsuchten, si . ;‘.e Ly
ﬂ'\f.‘e&mupassen, indem sie die tradmmTellerT Sym" {tg) eund
moderne Weise interpretierten. Das ist d1§ Gr(; eT e
die Rechtfertigung dessen, was wir heute »11berade =
logie« mennen. Aber es mufl zugestanden v\ter er;dnen
die liberale Theologie fiir ihre Anpassun‘g EII'IED. -
Preis zahlte: Die Botschaft vom Neuen Sein, die c;mnw:r
supranaturalistischen Verteidigetn be'.?rahrt wor ;rile Sid;
ging ihr verloren. So erwiesen sich bf_'ld'e Wege, e st
die Kirchen gegen den Geist der industriellen Gesellsc
unangemessen. ‘
z::i:;;l;amrjismus und Supranatu'ralismus, }41befra-
lismus und Orthodoxie sich in unentschiedenen Kampdeer;
verloren, bereitete die Vorsehung Eil‘l.el.’l a.mderen ;Neg :
Beziehung von Religion zur gegenwatrngen K.u (;ur v-01;
Diese Vorbereitung geschah in der Tiefe der industrie
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len Gesellschaft selbst, teilweise sogar durch Menschen,
die eine antireligiose Haltung einnahmen — ich meine
die grofie Bewegung, die unter dem Namen Existentia-
lismus bekannt geworden ist und mit Pascal begann. Sie
wurde fortgefithrt durch einige prophetische Geister im
19. ]ahrhunderf und errang ihren vollen Sieg im
20. Jahrhundert.

Im weitesten Sinne des Wortes ist der Existentialismus
der Protest gegen den Geist der industriellen Gesellschaft
innerhalb der industriellen Gesellschaft selbst. Der Pro-
test richtet sich gegen die Stellung des Menschen im Sy-
stem von Produktion und Konsumption. Der Mensch, von
dem man annahm, daf er der Herr seiner Welt und sei-
ner selbst sei, war zu einem Stiick innerhalb der Wirk-
lichkeit geworden, die er geschaffen hatte — Objekt un-
ter anderen Objekten, ein Ding unter Dingen, ein Riad-
chen in einer Riesenmaschine, an die er sich anpassen
muflte, wenn er nicht von ihr zermalmt werden wollte.
Aber diese Anpassung machte ihn selbst zum Mittel fiir
Zwecke, die ihrerseits wieder Mittel sind und des letzten
Zieles ermangeln. Dieser Zustand des Menschen in der
industriellen Gesellschaft erbrachte als Ergebnis die Er-
fahrung der Leere und Sinnlosigkeit, der Entmenschli-
chung und Entfremdung. Der Mensch hatte aufgehort,
der Wirklichkeit sinnvoll zu begegnen. Die Wirklichkeit
in ihren gewdhnlichen Formen und Strukturen sprach
keine Sprache mehr, die er verstand.

Aus dieser Situation gab es einen Ausweg, der allerdings
den Measchen auf einen Teil der Wirklichkeit beschrénkte.
Diesen Teil verteidigte er gegen das Eindringen der
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AuRenwelt wie seine Burg. Es ist der neurotische Ausweg,
der zum psychotischen werden kann, wenn die Wirklich-
keit vollig verschwindet. Er bedeutet fiir den Menschen
Unterwerfung unter die Forderungen der Kultur und
Unterdriidkung der Frage nach dem Sinn. Demgegeniiber
haben einige die Kraft und den Mut, die Angst und Sinn-
losigkeit mutig auf sich zu nehmen und die Situation der
meisten sensitiven Menschen unserer Zeit in geistigen
Schipfungen auszudriicken. Es ist dieser Weg, dem wir
die kiinstlerischen und philosophischen Schopfungen in
der ersten Hilfte des 20. Jahrhunderts verdanken. Sie
sind konstruktiver Ausdruck der destruktiven Tenden-
zen unserer gegenwirtigen Kultur. Die grofien Werke der
bildenden Kunst, der Dichtung, der Literatur, der Archi-
tektur, des Tanzes, der Philosophie zeigen in ihrem Stil
sowohl die Begegnung mit dem Nichtsein als auch die
Kraft, diese Begegnung auszuhalten und schopferisch um-
susetzen, Ohne diesen Schliissel ist die gegenwirtige Kul-
tur eine verschlossene Tiir, Mit diesem Schliissel kann
sie verstanden werden als die Enthiillung der Situation
des Menschen sowohl in der gegenwiirtigen Periode wie
in seiner Geschichte iiberhaupt. Von daher wird das Ele-
ment des Protestes der gegenwértiéén Kultur theologisch
bedeutsam.

Die Form der Religion ist Kultur. Das wird besonders
deutlich in der Tatsache, daB jede Religion die Sprache
ihrer Kultur gebrauchen muB, Jede Sprache, auch die bibli-
sche, ist das Ergebnis unzéhliger Akte kulturellen Schaf-
fens. Alle Funktionen des menschlichen Geistes beruhen
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auf der Fihigkeit des Menschen, zu sprechen — sei es
wirkliches oder gedankliches Sprechen. Die Sprache ist
der Ausdruck fiir die menschliche Freiheit gegeniiber der
gegebenen Situation und ihren konkreten Forderungen.
Sie stellt ihm die Universalien zur Verfiigung, mit de-
ren Macht er Welten iiber der gegebenen schaffen kann
— 2. B. die Welt der Technik und die Welt des Geistes.
Umgekehrt bestimmt die Entwicklung solcher Welten
die Entwicklung der Sprache. Es gibt keine sakramentale
Sprache, die von einem supranaturalen Himmel herunter-
gefallen und zwischen den Deckeln eines Buches festgelegt
ist. Dagegen gibt es menschliche Sprache, die hervorgegan-
gen ist aus der Begegnung des Menschen mit der Wirklich-
keit. Diese Sprache hat im Laufe der Jahrtausende unzih-
lige Verinderungen durchgemacht. Sie wurde gebraucht fiir
die Bediirfnisse des tiglichen Lebens, fiir Ausdruck und
Mitteilung, fiir Literatur und Dichtung und auch fiir Aus-
druck und Mitteilung dessen, was uns unbedingt angeht.
Die religiéise Sprache ist gewdhnliche Sprache, aber ver-
sndert kraft dessen, was sie ausdriickt: das Letzte in
Sein und Sinn. Die religidse Sprache kann erzéhlend sein
(mythologisch, legendir, historisch), oder sie kann pro-
phetisch, poetisch, liturgisch sein. Und sie kann heilig
werden fiir alle die, die in ihr den Ausdruck ihres letzten
Anliegens finden und von Generation zu Generation
weitergeben. Aber es gibt keine heilige Sprache als solche,
wie Ubersetzungen und Neuiibersetzungen und revi-
dierte Ubersetzungen zeigen.

Diese Betrachtung fithrt zu einem zweiten Beispiel, das
uns zeigt, wie sich die Religion kultureller Formen be-

66

dient: die religiose Kunst. Dabei muf ein Prinzip immer
wieder betont werden, das fiir die religidse Kunst ent-
scheidend ist. Es ist das Prinzip der kiinstlerischen Ehr-
lichkeit. Im Protestantismus gibt es keinen geheiligten
religitsen Stil wie beispielsweise in der griechisch-ortho-
doxen Kirche. Ein kiinstlerischer Stil ist ehrlich, wenn er
der tatsichlichen Situation des Kiinstlers und der Kultur-
periode, in der er lebt, Ausdruck verleiht. Wir konnen
auch an kiinstlerischen Stilen der Vergangenheit partizi-
pieren, sofern sie wahrer Ausdruck der Begegnung dieser
Menschen mit Gott, Mensch und Welt waren. Aber wir
kénnen sie ehrlicherweise nicht nachahmen. Ebensowenig
sollten wir kirchliche Kultwerke schaffen, die nicht aus
unserer eigenen ekstatischen Erfahrung herausgewach-
sen, sondern gelehrte Reproduktionen vergangener Ek-
stasen sind. Es war eine religios bedeutsame Errungen-
schaft der modernen Architektur, als sie sich von den
traditionellen architektonischen Formen befreit hatte, die
fiir unsere Zeit nichts anderes als sinnlose Verzierung
bedeuten und daher weder kiinstlerischen Wert noch re-
ligiose Ausdruckskraft haben.

Ein drittes Beispiel bezieht sich auf die Sphire des Er-
kennens, und zwar auf die Frage: Welche Elemente ge-
genwirtigen philosophischen Denkens kénnen wir iiber-
nehmen, um die christlichen Symbole theologisch zu in-
terpretieren? Wenn wir den existentialistischen Protest
gegen den Geist der industriellen Gesellschaft ernst neh-
men, miissen wir sowohl Naturalismus wie Idealismus
als Mittel theologischer Interpretation ablehnen. Beide
sind Schopfungen des Geistes, gegen den unser Jahrhun-
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dert seinen Protest richtet. Beide sind von der Theologie
in scharf gegensitzlichen Methoden gebraucht worden,
aber keiner von beiden ist ein Ausdruck der gegenwir-
tigen Kultur.

Statt solcher Stilnachahmung muf die Theologie den gan-
zen Reichtum der existentialen Analysen in allen Kul-
turbereichen benutzen, einschlieBlich der Tiefenpsycholo-
gie, — allerdings mit der Einschrinkung, daB sie deren
Ergebnisse nicht einfach iibernimmt. Sie mufl das exi-
stentialistische Material in Beziehung setzen zur christ-
lihen Botschaft. Die Konfrontierung der existentialen
Analyse mit dem Symbol, in dem das Christentum das,
was uns unbedingt angeht, ausgedriickt hat, ist die ein-
zige Methode, die sowohl der Botschaft von Jesus als
dem Christus als auch der menschlichen Situation in der
gegenwiirtigen Kultur angemessen ist.

Die Antwort kann nicht aus der Frage abgeleitet wer-
den. Sie wird dem Menschen gegeben, aber nicht von
ihm gegeben. Daher kann auch der Existentialismus keine
Antworten geben, er kann nur die Form der Antworten
bestimmen. Wo ein existentialistischer Kiinstler oder Phi-
Josoph Antworten gibt, kommen sie aus einer anderen
Tradition, sie entstammen letztlich aus Offenbarungser-
fahrungen. Die Funktion der Kirche ist es, Antworten
zu geben, und zwar nicht nur an die Menschen inner-

halb, sondern auch auferhalb der Kirche.

Die Funktion der Kirche ist es, die Frage zu beantwor-
ten, die mit der Existenz des Menschen gestellt ist — die
Frage nach dem Sinn seiner Existenz. Eine der Antwor-
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ten, die die Kirche gibt, ist Evangelisation. Die Evange-
lisation sollte es sich zum Prinzip machen, den Menschen
am Rande bezw. auferhalb der Kirche klarzumachen,
daR die Symbole, in denen sich das Leben der Kirche
darstellt, Antworten auf Fragen sind, die in der Existenz
jedes menschlichen Wesens enthalten sind.

Da die christliche Botschaft die Botschaft des Heils ist und
Heil Heilung bedeutet, so ist die Botschaft vom Heil im
Sinne von Heilung (in allen Dimensionen, die dieses Wort
hat) die angemessene Botschaft fiir unsere Situation. Das
ist der Grund, warum Begegnungen am Rande der Kirche
— Sekten- und Evangelisationsbewegungen von meist
sehr primitivem und ungesundem Charakter — oft
grofen Erfolg haben. Angst und Verzweiflung iiber
ihre Existenz veranlassen Millionen von Menschen,
nach jeder Art Heilung, die Erfolg verspricht, Ausschau
zu halten.

Die Kirche kann diesen Weg nicht gehen. Aber sie sollte
verstehen, daf die durchschnittliche Predigt die Menschen
unserer Zeit nicht erreicht. Diese Menschen miissen wie-
der merken, da Christentum nicht eine Reihe von Leh-
ren oder rituellen und moralischen Gesetzen ist, sondern
die »frohe Botschaft«, daB das Gesetz durch das Erschei-
nen einer neuen heilenden Wirklichkeit iiberwunden ist.
Sie miissen das Gefithl bekommen, daf8 die christlichen
Symbole keine Absurdititen sind, unannehmbar fiir den-
kende und fragende Menschen unserer Epoche, sondern
daB sie hinweisen auf das, was uns unbedingt angeht,
auf den Grund und Sinn unserer Existenz und der Exi-
stenz {iberhaupt.
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Fine letzte Frage bleibt die Frage, wie sich die Kirche
zunt Geist der industriellen Gesellschaft stellen sollte, der
fiir viele der Krankheiten verantwortlich ist, die der Hei-
lung durch die christliche Botschaft bediirfen. Hat die
Kirche die Aufgabe und auch die Kraft, den Geist der
industriellen Gesellschaft zu bekdmpfen und umzufor-
men? Sie kann sicherlich die gegenwirtige soziale Wirk-
lichkeit nicht durch eine andere ersetzen, die einen Fort-
schritt auf die Erfillung des Reiches Gottes hin dar-
stellte. Sie kann selbst keine sozialen Strukturen entwer-
fen oder konkrete Reformen vorschlagen. Kulturelle Ver-
inderungen entstehen durch die innere Dynamik der Kul-
tur selbst. Die Kirche nimmt zwar an ihnen teil, manch-
mal sogar in einer filhrenden Rolle, aber dann ist sie
selbst eine kulturelle Macht neben anderen und nicht
der Reprisentant der neuen Wirklichkeit in der Ge-
schichte.

In ihrer prophetischen Rolle ist die Kirche der Wichter,
der dynamische Strukturen der Gesellschaft enthiillt und
sie durch diese Enthiillung ihrer dimonischen Macht be-
raubt. Eine solche Funktion erfiillt sie auch gegeniiber
sich selbst. In der Erfiillung dieser Aufgabe gehorcht sie
den prophetischen Stimmen, die von auflen kommen, und
richtet sowohl die Kultur als auch sich selbst, insofern
sie ein Teil der Kultur ist. Wir haben uns auf solche
prophetischen Stimmen in unserer Kultur berufen. Viele
von denen, die so gesprochen haben, gehéren nicht als
aktive Glieder zur »manifesten Kirche«, aber vielleicht
konnte man sie Glieder der »latenten Kirche« mennen,
Gruppen, in denen die Erfahrung dessen, was uns un-
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bedingt angeht und was in der manifesten Kirche offen-
bar wird, unter kulturellen Formen verborgen ist.
Gelegentlich kommt die latente Kirche zur Erscheinung.
Dann sollte die manifeste Kirche erkennen, dafl in de-
ren kritischer Stimme das spricht, was sie selbst hitte
verkiindigen miissen, und sie selbst sollte die Kritik an-
nehmen, selbst dann, wenn die latente Kirche ihr feind-
lich erscheint. Aber die Kirche sollte auch als ein Wiich-
ter gegen die ddmonischen Verzerrungen stehen, der alle
Bewegungen zum Opfer fallen, die sich nicht unter das
Urteil dessen stellen, was uns in Wahrheit unbedingt
angeht: des Gottlichen. Dieses Schidksal erlitt die kom-
munistische Bewegung. Die Kirche nahm ihre Wichter-
funktion nicht geniigend wahr, als die kommunistische
Bewegung iiber ihren eigenen Weg noch nicht entschie-
den hatte. Die Kirche horte die prophetische Stimme im
Kommunismus nicht und erkannte daher nicht dessen di-
monische Moglichkeiten. ‘

Die Kirche richtet die Kultur einschlieflich der Formen
ihres eigenen Lebens, denn diese Formen sind von der
Kultur geschaffen, wie umgekehrt die religidse Substanz
Kultur ermdglicht. Kirche und Kultur liegen ineinander,
nicht nebeneinander. Und das Reich Gottes umfafit sie
beide, und es transzendiert sie beide.
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