derreiche Familien nicht in eine gesellschaftliche Auflen-
seiterposition geraten.

Seit einigen Jahren bemiiht sich die SED-Fithrung zwei-
fellos stirker um ein familienfreundliches Verhalten.
Obwohl es im allgemeinen keinen Mangel an Kinder-
krippen fiir Kleinkinder gibt, so wird doch die volle
Betreuung im Elternhaus in den ersten drei Lebensjahren
jetzt fiir die richtigere Losung gehalten. Zwar ist dies
bisher noch nicht in Parteibeschliissen verankert, doch
prominente, der SED angeh6rende Wissenschaftler haben
in Artikeln und Broschiiren bisher unwidersprochen sich
fiir die individuelle Betreuung der Kleinkinder im Eltern-
haus und die zeitweilige Unterbrechung der Berufstitig-
keit der Frau einsetzen konnen. Wenn trotz der beacht-
lichen Férderung kinderreicher Familien die Geburten-
quote in der DDR nicht deutlich steigt, so liegt dies
offenbar daran, daf Kinder unter den schwierigen
Lebensbedingungen der jetzigen totalitiren Gesell-
schaft vielfach als Belastung empfunden werden. Viele
berufstitige Ehepaare empfinden angesichts ihrer um-
fangreichen gesellschaftlichen Verpflichtungen, den Min-
geln im Handel und im Dienstleistungsgewerbe sowie
ihrer ehrgeizigen beruflichen Pline mehrere Kinder meist
als Zumutung und als Hemmnis fiir die eigene Entwick-
lung. Materielle Momente spielen dagegen kaum eine
Rolle.

Stabilisiert die Fraunenpolitik die DDR?

Fiir die innere Stabilisierung der DDR war und ist die
Frauen- und Familienpolitik der SED von grofler Bedeu-
tung. Die systematische Einbeziehung der Frauen zur
demokratischen Mitgestaltung in Staat und Gesellschaft

Zeitberichte

Neue religiose Subkulturen in den USA

Wie schon oft zuvor scheint auch in letzter Zeit wieder
eine in den Vereinigten Staaten von Amerika entstan-
dene Bewegung mit angemessener Verspitung auf Europa
iiberzugreifen. In England hat die als ,, Jesus-Bewegung*
oder gar , Jesus-Revolution“ bezeichnete Erscheinung
bereits Fuff gefafit, und in der Bundesrepublik tauchen
neuerdings dhnliche Zirkel an verschiedenen Orten (Ham-
burg, Berlin, Frankfurt z. B.) auf. In der am Rande des
Ruhrgebietes gelegenen Stadt Herne unternahm man am
25./26. September den ersten grofleren Versuch, auf einem
Jugendfestival unter dem Titel , Jesus-Generation® mit
Veranstaltungen wie ,Help, Hope and Halleluja“ den
amerikanischen Import vorzustellen. A. Holl hat recht,
wenn er behauptet, daf} ,es in Europa eine Jesus-Bewe-
gung vornehmlich nur in den Zeitungen gibt“ (,,Die Zeit,
1.10.71), doch ist gerade wegen dieses publizistischen
Interesses auch mit einer stirkeren Ausdehnung in unse-
ren Breiten zu rechnen.

Ausldser der zunehmenden Berichterstattung iiber die-
ses Phinomen war die Titelgeschichte des amerikani-
schen Nachrichtenmagazins , Time“ vom 21. Juni 1971
(iibersetzt in ,Publik® vom 25.6.71 und 2.7.71). Es
war, wenn man will, ein Spitbericht, denn die Bewegung
ist bereits Ende 1966 in den USA entstanden. Zudem

trigt zur Entwicklung eines DDR-Staatsbewufitseins
erheblich bei. In den kleinen Fragen des Alltags kdnnen
die Frauen vornehmlich in Elternbeiriten, in Eltern-
aktivs, in Gemeinderdten, in den Organen der Nationalen
Front, in Frauenausschiissen wirklich mitbestimmen.
380000 Frauen wirken z. B. 1971 in Elternbeiriten
bzw. Elternaktivs mit. Solche ,Mitgestaltung® ist je-
doch nur auf der Linie der Partei méglich. Da
den Frauen die Verhiltnisse in den Schulen, den
Kindergirten und auch in den Betrieben und Gemeinden
nicht gleichgiiltig sind, machen sie vom Angebot zur Mit-
arbeit Gebrauch, obwohl es fiir sie meist eine Zusatz-
belastung ist. Frauen, die nach einer beruflichen Karriere
streben, wissen, dafl nicht nur fachliche Leistungen, son-
dern auch vorweisbare gesellschaftliche Aktivitit eine
Voraussetzung fiir echten Aufstieg ist.

Die Frauen in der DDR sind durch Ausbildung, Er-
ziehung und Berufstitigkeit sowie durch das sie prigende
Milieu der sozialistischen Gesellschaft in bedeutendem
Mafe in das aktive gesellschaftliche Leben einbezogen.
Nicht wenige Frauen in der DDR sind {iberzeugte eifrige
Stiitzen des Regimes geworden.

Wahrend insbesondere wegen mangelnder Meinungs- und
Informationsfreiheit, gegebener Reisebeschrinkungen in
westliche Staaten sowie wirtschaftlicher Unzulinglich-
keiten und der betriebenen ideologischen Indoktrination
noch allgemeine Unzufriedenheit verbreitet ist, so ist im
Bereich der Frauen- und Familienpolitik nur in erheblich
geringerem Mafle Unmut feststellbar. Der Wille von Par-
tei, Staat und Gesellschaft zu Fiirsorge und Hilfe fiir die
Familie sowie zur maximalen Entfaltung der Frau wird
von einem groflen Teil der Bevdlkerung durchaus aner-
kannt.

hatte die amerikanische Illustrierte ,Look® unter dem
Titel ,Die Jesus-Bewegung ist unter uns® bereits am
9. Februar 1971 einen grofieren Bildbericht gebracht (da-
mals griff nur das ;,Ruhrwort® [10. 4. 71] diesen Hinweis
auf). Auch der Bericht in ,Newsweek® (22.3.71) blieb
grofitenteils unbeachtet. Der poppige, birtige Jesuskopf
auf dem Titelblatt von , Time® hat also anscheinend seine
Wirkung nicht verfehlt. Die erste Welle teils ironischer,
teils bestiirzter, teils ratloser Zeitungsberichte scheint in-
dessen wieder abzuebben. Erstaunte Fragen wie die der
»Deutschen Zeitung® (10.9.71): ,,Sind die Hippies fromm
geworden?“, sind nicht mehr im Vordergrund. Die Ironi-
sierung der Bewegung (vgl. ,Konkret“, 15.7.71, ,Die
Zeit“, 24. 9. 71, ,Pardon®, November 71) und damit ihre
»Integration® hat schon begonnen . . .

Doch sieht das ganze Spektrum dieser und dhnlicher reli-
gionsartiger Betitigungen und Bewegungen in der Jugend
nach wie vor recht verwirrend aus. Da gibt es neben
Jesus Buddha, da gibt es die Hare-Krishna-Bewegung,
Meditationsgruppen, Okkultismus, Hermann-Hesse-Stu-
dium, christliche Kommunen, Pfingstbewegungen. Das
Musical ,,Hair® kiindigt das ,,Zeitalter des Wassermanns®
an,in dem ,, Frieden die Planeten leitet und Liebe die Bahn
der Sterne“. Die ,New York Times“ spricht von einer
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»Neuen Reformation® der christlichen Kirchen, andere
proklamieren ,Gott ist tot — es lebe Buddha“. ,Publik“
(25. 6. 71) schlieflich scheint an einen ,Machtwechsel“ zu
glauben und verkiindet ,Nach Mao kommt Jesus®.
Harvey Cox hat mit seinem 1969 in den USA erschiene-
nen Buch ,,Das Fest der Narren — Das Gelichter ist der
Hoftnung letzte Waffe® (deutsch: Kreuz-Verlag, Stutt-
gart 1971) sicherlich nicht unerheblichen Einflufl auf die
aufbrechende Betonung der Spontaneitit, der Phantasie,
des Festes ausgeiibt, mufite aber auf die Frage nach seiner
erstaunlichen ,Wandlung gleichsam von der Weltlich-
keit zu einer Mystik® antworten: ,Ich mufite die Tat-
sache zu verstehen suchen, dafd selbst in der ,Stadt ohne
Gott® offenbar etwas wie eine mystische Widergeburt,
eine geistliche Wiedergeburt, am Werke ist — ganz aufler-
halb der Kirchen, aber nichtsdestoweniger eine Bewegung
des Geistes oder eine Bewegung religiosen Fithlens, die
hier tatsidchlich vorhanden ist. Neue Rituale, neue Arten
kultischen Verhaltens treten auf...* (zit. nach ,Inter-
nationale Dialog Zeitschrift®, 2/71, S. 175).

Eine Form von Protest?

Ohne den typisch amerikanischen Hintergrund lifit sich
schwer eine Erklirung fiir diese fortschreitende ,,Kultur-
revolution® in der Jugend finden. Bereits die Hippie-
Bewegung in der Mitte der sechziger Jahre war im
Grunde aus den gleichen Motiven entstanden. Dafl sie
heute tiberholt ist, liegt grofitenteils an ihrer Erfolglosig-
keit. Aus ihrem Miflerfolg erklirt sich auch teilweise die
Hinwendung zu den Religionen verschiedenster Auspri-
gung. Dabei kionnen die Jugendlichen durchaus auf Vor-
bilder in der eigenen Geschichte zuriickgreifen. , Tatsich-
lich sind die Jesus-Leute die jiingsten Erben einer religic-
sen Tradition, die so amerikanisch ist wie etwa Apfel-
auflauf® (,New York Herald Tribune®, 5.7.71). Hip-
pies, Hare Krishna- und Jesusbewegung sind geprigt
vom Uberdruff am technologischen Fortschritt. Dieser
lif}t zwar stindig neue Erleichterungen und Verbesserun-
gen zu, bringt aber auch Leere und Verantwortungslosig-
keit mit sich. ,Experten® und ,Technokraten® lenken
alles innerhalb des Wirtschafts- und Regierungssystems,
doch bleibt der einzelne dabei zunehmend kompetenz-
und machtlos. Zudem glauben sich die Jugendlichen von
den Technokraten betrogen. Sie sehen die fast unermef}-
lich erscheinende Umweltverschmutzung, zunehmenden
Haf} und Krieg, Seuchen, Hunger und Tod. Ihnen fehlt
eine glaubwiirdige Antwort auf diese Diskrepanz, auf
diese Schizophrenie der amerikanischen Gesellschaft. Der
Vietnam-Krieg mit seinen mittlerweile mehr als 40000
gefallenen US-Soldaten hat tiefe Spuren hinterlassen. Die
USA sind immer mehr erfiillt von Stimmen derjenigen,
die ,Frieden®, ,Liebe“, ,Licheln“ ersehnen. Das Musical
»Hair® bietet fiir diese Spannung und Zerrissenheit, die-
sen Fatalismus und gleichzeitigen hoffnungsvollen Auf-
bruch in Teilen der Bevélkerung ein gutes Spiegelbild.
Auch die Suche nach Resten einer heilen Welt mit all
ihren Etappen zwischen Gewaltlosigkeit und Drogen-
rausch, ungehemmtem Liebesleben, Meditation und Revo-
lution wird hier besonders deutlich. Schon seit mehreren
Jahren bilden sich zwei Gruppen in der Jugend heraus,
die diametral entgegengesetzte Ziele verfolgen: eine zah-
lenmifilig kleine ,harte“ Gruppe, die revolutionire Ent-
wicklungen zur Verinderung einleiten will, und eine gré-
flere Gruppe, die nicht mehr an den Erfolg dieser Bemii-
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hungen glaubt. Es wire vereinfacht, diese Unterteilung
mit den Urteilen ,politisch® und ,unpolitisch® zu fixie-
ren. Viele der sich spiter als Hippie ausgebenden Jugend-
lichen und der heutigen neureligidsen Bewegungen waren
lange Zeit politich duflerst aktiv. Doch sahen sie in zu-
nehmendem Mafle die Erfolglosigkeit ihrer Bemiihungen
ein.

Niedergang der Hippie-Bewegung

Dieser Riickzug war ein stiller Protest ebenso wie Resi-
gnation. Die Hippies wollten sich allen Zwingen ent-
ziehen, wollten dem Konformismus entgehen und die
Welt mit Liebe und Gewaltlosigkeit verindern. Sie sahen
sich manipuliert und formiert und wollten statt dessen
leben, wie es ihnen richig erschien. Gliicklich ohne Ver-
pflichtung oder Bindung, Unabhingigkeit von Normen
und Gesetzen, das waren ihre Parolen. Ihre entwaffnende
Waffe sollte die Blume sein. Thre Anhinger rekrutierten
sich meistens aus der mittleren Mittelschicht, die wenig-
sten stammten aus der Unterschicht. Fast die gleichen
Daten lassen sich fiir die Anhdnger der Jesus-Bewegung
ermitteln. Hermann Hesse und Timothy Leary waren
bereits damals die bevorzugten ,Lehrer®. Eine differen-
zierte Weltanschauung lehnten sie ab. Die groflen Hippie-
zentren Haight-Ashbury in San Franzisko und East Village
in New York sah man als ,letzte Hoffnung® fiir Amerika
an, als ,Auflenposten der Humanitit in einem Land, in
dem Computer die Vernichtung des vietnamesischen Vol-
kes und die Zerstérung menschlicher Gefiihlsregungen
hier in Amerika planen® (,New Left Notes“, 6. 11. 67).
Jeder sollte sein eigener Richter sein, alle Entscheidungen
muften selbst und allein verantwortet werden. Doch an
ihrer Traum-Gesellschaft, die alles erlaubt, der sogenann-
ten ,permissive society®, sind sie schlieflich selbst zu-
grunde gegangen. Es fehlten eine Richtschnur, ein realisier-
bares Ziel, Korrekturen und auf Dauer wirksame Lebens-
inhalte. Aber auch Einflisse von auflen inderten das
Erscheinungsbild und das Selbstverstindnis der ,,Blumen-
kinder® sehr schnell. Der englische Poet A. Mitchell hatte
schon 1967 gewarnt, Liebe allein sei nicht kraftvoll genug,
um die Bastionen von Kapitalismus und Militarismus zu
durchbrechen.

Auf der einen Seite verstand es die amerikanische Ge-
schiftswelt und Industrie sehr gut, nach einem anfing-
lichen Schock die Impulse aus der Hippie-Bewegung in
bare Miinze umzusetzen. Die Bewegung wurde kommer-
zialisiert, vereinnahmt. Die Auflenwelt war besser fiir
diesen Wettstreit gewappnet als die Innenwelt der ,love
generation.“ Auf der anderen Seite kam es zu Konfron-
tationen zwischen der Polizei und den Hippies. Trotz
gewaltloser und blumenreicher Begegnung mit den Hiitern
der abgelehnten Ordnung muflte die Mehrzahl der Hip-
pies die Erfahrung von Schlagstdcken und Untersuchungs-
haft machen.

Anscheinend war die Anderung der Gesellschaft auf diese
Art nicht zu erreichen. Ja zunehmend setzte sich die
Erkenntnis durch, dafl diese Gesellschaft kaum zu Ande-
rungen im Sinne der Hippies bereit war. Die Folge war
eine Resignation, die sich in Bewufltseinserweiterung
durch Drogen, in Selbstbefreiung und innerer Emigration
einen Ausweg suchte. Viele Hippies machten dabei neue
Erfahrungen. Die Halluzigene schienen ihnen Bereiche
des Unterbewufltseins zu er6ffnen, die ihnen bis dahin
verschlossen gewesen waren. Nach ihren Lehrmeistern war



dies der Schliissel zur Selbsterkenntnis, Wahrheitsfindung
und Selbstbefreiung. Der ,Prophet® der Bewegung,
T. Leary, nannte den Rauschgiftsiichtigen einen ,tiefreli-
gitsen Menschen®.

Meistens entwickelte sich neue Art der Selbstbefreiung
aber schon bald zu neuen Zwingen. Es fehlte die Disziplin
in der Einnahme der Drogen, spiter fehlte das Geld. Es
kam nicht nur zu immer groflerem Zulauf zu den Hippie-
Zentren und den damit verbundenen Problemen, sondern
auch zu zunehmendem Abfall von der urspriinglichen Idee
der Gemeinschaft und Gewaltlosigkeit. Plotzlich mufite
man die Erfahrung von brutaler Gewalt in den eigenen
Reihen machen. Entsprechende Stromungen von auflen
kamen hinzu. Das schone Gebdude brach immer mehr
zusammen. Frustration, Verrohung, Kommerzialisierung,
Drogen und sexuelle Ausschweifungen waren nicht mehr
zu {ibersehen. Die spektakuldre Brutalitidt der Morde der
Gruppe um Ch. Manson gab der Hippie-Bewegung den
entscheidenden Todesstofl. Parallel dazu liefen die immer
unkontrollierbareren Rauschgift-Experimente. Schon im
Sommer 1967 mufiten sich 13000 Hippies aus der Haight-
Ashbury in irztliche Behandlung begeben.

Und doch brachte die Drogenerfahrung fiir viele eine
neue Dimension mit sich, die teilweise das Ende des
Hippietums iiberdauverte. D. H. Salman untersuchte in
dem Beitrag ,Die Phantastika und die religiése Erfah-
rung® (,Concilium®, 11/1969, S. 703 f.) Folgen und Ge-
fahren des Drogengebrauchs. Dabei kam er u. a. zu dem
wohl etwas anzweifelbaren Ergebnis, dafl eine Wirkung
bestindiger zu sein scheint: ,,Sie besteht weiter, wenn die
anderen verschwunden sind: eine gewisse bleibende An-
sprechbarkeit fiir transzendente Werte und die Wieder-
entdeckung eines Sinnes fiir das Sacrum (sacré) — recht
bedeutsame Ziige, die dem sikularisierten Menschen der
profanen Welt von heute nur allzusehr abgehen. Der
Erwerb einer solchen Disposition pafit ausgezeichnet zu
dem, was wir iiber die Losung allzu starrer Abwehrmecha-
nismen durch die Erfahrung mit Phantastika bereits sag-
ten. Man kann also zu einer Personlichkeit gelangen, die
fiir hochste Engagements offener und zuginglicher ist.
Doch von religitser Personlichkeit kann wohl kaum die
Rede sein.”

Fernéstliche Vorbilder

Es kann aber sein, dafl mit dieser ,bleibenden Ansprech-
barkeit fiir transzendente Werte“ bereits der Grundstein
fiir die Hinwendung zu sechr unterschiedlichen religidsen
Stromungen gelegt worden ist. Diese Erfahrung und
Sehnsucht dedsten sich mit der Erkenntnis, dafl in west-
lichen Religionen kaum die gesuchte Lésung zu finden
sei: , Wenn die Wissenschafts-Technologie des Westens uns
zu einem todlichen Ende gebracht hat, ist es Zeit, nach
einem anderen Weg zu suchen®, lautete die neue Devise,
und man glaubte das gelobte Land bei den asiatischen
Religionen zu finden. ,, Weder Reden, Reden, Reden noch
Handeln, Handeln, Handeln, sondern Meditation und
Kontemplation® wurden bestimmend. ,Die Geburt...
dieser .neuen Religionen® des Gefiihls, der Phantasie, des
Mysteriums und der Gemeinschaft ist ein natiirliches Er-
gebnis der neuen Suche der Jugend®, heiffit es in einem
aufschlufireichen Artikel von ,The Christian Century*
(14. 4. 71, ,Going East: Neomysticism and Christian
Faith®). Das Christentum hatte wenig Chancen, den asia-
tischen Religionen den Rang abzulaufen, da man es nicht

nur mit dem abgelehnten ,american way of life” identi-
fizierte, sondern (wenigstens im grofikirchlichen Protestan-
tismus) auch keinerlei ,, Antenne® fiir Inspiration, Geheim-

-nis und Feier entdeckte. Alles erschien zu rational, zu

festgelegt. ,Das Fest der Narren® von H.Cox macht
diesen Verlust im Christentum sehr deutlich und zeigt
eine Fiille von Mbglichkeiten fiir eine Anderung auf.
»Wenn wir wieder zu feiern gelernt haben, dann werden
wir vielleicht auf den Tod Gottes zuriickblicken als auf
das blof religiose Symptom einer Kulturkrankheit —
unserer Anbetung von Arbeit und Produktion — und
unserer Unempfindlichkeit gegeniiber dem Geheimnis,
dem die menschliche Geschichte entspringt und auf das sie
unausweichlich zuliuft® (a.a. 0., S. 67).

Die Hinwendung zu den asiatischen Religionen wurde
durch die unterschiedlichsten Impulse ausgeldst. Sowohl
die verstirkte Beschiftigung mit der ,Dritten Welt“ als
auch die Moglichkeit, alle Texte religivser Bewegungen

-Asiens in guten Ubersetzungen zu studieren, spielen dabei

eine Rolle. Auch die verstirkte missionarische Tatigkeit
seitens des Buddhismus und Hinduismus darf nicht iiber-
sehen werden. Diese giinstigen Voraussetzungen treffen
sich mit der Suche nach neuen Werten, nach einer Tran-
szendenz ohne dogmatische Festigung. Sicherlich kommen
auch noch Protesthaltung und vielfach Reaktion auf Ent-
tduschungen mit der eigenen Religion hinzu. Vielen er-
scheint plotzlich in den asiatischen Religionen eine echte
,Gegenwelt® mit den Prinzipien der Geistigkeit, Geldst-
heit, der Unabhingigkeit und Freude, eine ,Gegenwelt*
zur produktions- und leistungsorientierten Welt des
Westens. Sie sehen eine Fluchtmdglichkeit aus den Zwin-
gen der Gesellschafl. Sie orientieren sich am Tibetanischen
Totenbuch, richten sich nach der in 3000 Jahren gesam-
melten Spruchweisheit Chinas, wie sie im ,,I Ging®, dem
Buch der Wandlungen, zusammengefafit ist (deutsch:
Eugen Diederichs-Verlag, Diisseldorf - K6ln). Verbunden
mit diesem Studium ist eine Bewegung zuriick zur Natur,
zur Einfachheit. Man sieht durch den westlichen Fort-
schritt das Gleichgewicht der Natur gestdrt. Kriege und
Ungerechtigkeit in der Welt werden dem Christentum
vorgehalten. Da es nicht vermochte, dagegen anzukdmp-
fen, setzt man es damit gleich. Andererseits sicht man in
Asien Bewegungen der Gewaltlosigkeit und religiose
Gruppeen (z. B. im Buddhismus), die sich gegen den ame-
rikanischen Krieg und Einfluf auf asiatischem Boden ver-
wenden.

Hermann Hesse

H. Hesse scheint viele dieser Sehnsiichte und Erwartungen
in einer fiir die amerikanische Jugend schmackhaften
Weise in seinen Werken (besonders ,Siddharta®, ,Glas-
perlenspiel“ und ,Steppenwolf“) niedergelegt zu haben.
Aus seiner personlichen Kenntnis des Westens wie des
Ostens lifit sich die Anziehungskraft vielleicht erkliren.
~Der Weg zu geistigem Dasein, zur Lésung vom Ich“
durch Meditation und Kontemplation wird ebenso begei-
stert befolgt wie der Ratschlag, ,dafl man das Ewige
nicht durch Wut gegen das Zeitliche gewinnen kdnne®.
Ubertrigt man z. B. die in ,Siddharta“ geschilderte
Lebensgeschichte auf die Situation der USA-Jugend,
so zeigt sich ein Weg vom traditionell religits geprigten
Elternhaus iiber die Ablehnung dieser Lehre, ein darauf-
folgendes ausschweifendes und mit Giitern gesegnetes
Leben und einen uniiberwindbaren Lebensiiberdrufl bis
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zur ,Einsicht in die ewige Verwandlung, in der nichts
Weltliches mehr beriihrt“. Durch Meditation und Riickzug
aus der Gesellschaft findet sich schlieflich eine Méglichkeit
fiir ein geistiges, sinnvolles, vom eigenen Ich abstrahieren-
des Dasein.

»Look® (23. 2. 71) hat den ,Hesse-Trip“ untersucht.
Demnach wenden sich von Monat zu Monat mehr Jugend-
liche den Werken Hesses zu. In den Buchhandlungen der
USA sieht man ganze Regale mit Hesse-Literatur gefiillt.
Bisher sind mehr als eine Million Exemplare von ,Sid-
dharta® gedruckt, vom ,Steppenwolf wurden allein in
einem Monat iiber 360000 Stiick verkauft. Bei Hesse
findet man kein allgemeingiiltiges Rezept, nur immer
wieder den Hinweis, daf} es die wahre Aufgabe des Men-
schen sei, den Weg zu sich selbst zu finden. Stellvertretend
fiir viele deutete ein amerikanisches Midchen die Begei-
sterung fiir Hesse so: ,Das Gute an ihm ist, daf} er nicht
eine Menge fester Antworten oder #hnliches gibt. Im
Gegenteil, seine Antwort besteht darin, dafl man seine
eigene Antwort finden miisse“ (zit.nach ,Look“,23.2.71).
In Hesses Werken glauben sie ihre dringendsten Pro-
bleme, denen sie sich konfrontiert sehen, wiederzufinden:
die Frage nach der Identitit in der technologischen Ge-
sellschaft, die Suche nach einer persénlichen Moral und
einem verantwortlichen Individualismus, den Konflikt
zwischen Reflexion und Pflichten.

Die Wirkung der Lektiire zeigt sich nicht in der Griindung
von ,Hesse-Gemeinschaften, sondern in einem ganzen
Ficher neuer mehr oder weniger religidser Betitigungen.
Zur Gruppenbildung ist das Konzept zu vage. Die Ver-
wirklichung der Anstéfle mufl anderswo gesucht werden.

Die Hare-Krishna-Bewegung

Aus der Vielfalt von Gemeinschaften, die sich anbieten,
ragt die ,Gesellschafl fiir Krishna-Bewnftsein® besonders
heraus. Thre Anhinger fallen schon allein durch ihre
eingingige Musik und ausgefallene Kleidung iiberall auf.
Ihr ,Hare Krishna, Hare Krishna, Krishna, Krishna,
Hare, Hare, Hare Rama, Hare Rama, Rama, Rama,
Hare, Hare® taucht in ,,Hair“ und auf dem Broadway, in
San Franzisko und Chicago, aber auch in Hamburg und
Berlin auf. Die Zeitschrift der Vereinigung (,,Zuriick zur
Gottheit®) erscheint in englischer, franzosischer, deutscher
und japanischer Sprache sowie in Hindi und wird in einer
Auflage von 150000 Stiick gedrudkt.

Der geistige Fithrer der internationalen Krishna-Bewe-
gung, der heute 76jihrige A. C. Bhaktivedanta Swami
Prabhupada, kam vor fiinf Jahren nach New York, um
von dort im Westen die Lehre Krishnas zu verkiinden.
Heute betrachtet er sich als Fiihrer der weltweiten Bewe-
gung, deren Anhinger ,bhakti-yoga®, Liebesdienst fiir
Gott, praktizieren. Es ist die ewige Wissenschaft vom
Gottesbewufitsein, wie sie in der vor 5000 Jahren zu-
sammengestellten Veda-Literatur beschrieben wird. In
einer Selbstdarstellung (,,Back to Godhead®, Nr. 40) heifit
es weiter: ,Das Wesen der Religion oder des Lebens selbst
ist es, die Liebe zu Gott zu entwickeln. Wir wollen dafiir
sorgen, dafl alle Menschen das Geschenk empfangen, zu
wissen, wie man Gott lieben kann. Wir wollen die Liebe
zu Gott erwecken, die in jedem Menschen ruht, unab-
hingig von Geschlecht, Glauben oder Hautfarbe . .. Nur
durch die Anerkennung Gottes als oberster Vater kann
es Briiderlichkeit, Frieden und Wohlstand geben. In die-
ser materialistischen Welt sind die Tempel der Internatio-

526

nalen Gesellschaft fiir Krishna-Bewufltsein wie Oasen in
der Wiiste, wo ausgedbrrte Menschen den Nektar des
Gliicks kosten konnen.®

Die Vereinigung bezeichnet sich selbst als ,,bona fide reli-
gitse Gesellschaft*, die strikt folgenden Hauptgrund-
satzen folgt: ,Die absolute Wahrheit ist in allen grofien
Schriften der Welt wie Bibel, Koran und Tora enthalten.
Doch ist die ilteste iiberlieferte Schrift die Bhagavad-gita.
Gott oder ,Krishna® ist ewig, allwissend, allgegenwiirtig,
allmichtig und der Vater der Menschheit. Das Prinzip,
dafl alle Menschen Briider sind, kann nur verwirklicht
werden, wenn wir Gott als unseren gemeinsamen Vater
anerkennen. All unser Tun soll als Opfer fiir den Ober-
sten Herrn angesehen werden. Durch tiefe Beachtung der
geistigen Quellen kann man ein reines, gliickliches Be-
wufltsein frei von Angst erlangen. ... Unsere Pflicht und
religidse Aufgabe ist es, auf die Straflen zu gehen, auf
denen die Menschen unsere Gesinge hdren und unseren
Tanz sehen konnen. Wir haben schon in der Praxis erlebt,
wie dadurch viele, viele Jungen und Midchen aus Ame-
rika und Europa von den unmoralischen Praktiken unse-
rer Zeit gerettet wurden und nun ihr Leben in den Dienst
Krishnas gestellt haben.“

Mit strengen moralischen Grundsitzen und asketischen
Lebensregeln miissen all die rechnen, die sich entschlieflen,
als Botschafter der Lehre mitzumachen. Wie im Trance-
Zustand bewegen sie sich auf den Straflen und sprechen
die Passanten an. Sie erscheinen wie fremde Wesen, die
sich von der Realitit dieser Welt geldst haben. Sie lassen
Spott und provozierende Fragen iiber sich ergehen.
»Was geht da wirklich vor sich; was sind das fiir Str6-
mungen, fiir geistige Stromungen, die sich in diesen ver-
schiedenen Bewegungen Ausdruck schaffen? Wie konnen
die guten Elemente darin gestirkt und gendhrt und die
gefihrlichen — denn ich denke, solche gefihrlichen Ele-
mente gibt es darin auch — richtig kritisiert werden?“
Diese Frage stellte sich H. Cox z. B., als er Tag fiir Tag
an den tanzenden Hare-Krishna-Anhingern in Cam-
bridge vorbeikam. Verstehen und kritisieren sei die Auf-
gabe der Theologen in diesem Falle.

Die Jesus-Bewegung

Ahnlich muff wohl das Verhalten gegeniiber der Jesus-
Bewegung aussehen, die einige Parallelen zur Hare-
Krishna-Gruppe aufweist. Hier treffen wir ebenfalls einen
moralischen Rigorismus, eine kumenische Aufgeschlossen-
heit ohne soziale Aktivitit, aber mit Bekenntnischarakter
und spielerischer Gottesverehrung an. Beide Richtungen
stehen mittlerweile in einem offenen Konkurrenzverhilt-
nis zueinander und versuchen z. B. in Honolulu, mit kraf-
tigen Methoden sich gegenseitig die Mitglieder abzuwer-
ben.

,Nicht das Christentum, sondern der Hinduismus hat den
Drogenkonsumenten den Weg zur Religion gewiesen. Nur
iiber diesen Umweg haben einige auch einen Zugang zu
Jesus gefunden, den sie nun besser zu verstehen meinen
als die Kirche“ (,Lutherische Monatshefte®, Juli 71,
S. 341). Bei diesem erneuten Wandel in der Einstellung,
bei der Fortsetzung der Suche nach einer besseren Ant-
wort auf die Fragen und Probleme mag sicherlich auch
die Tatsache eine Rolle gespielt haben, dafl der Buddhis-
mus als dogmenlose Religion und der Hinduismus mit
seiner gegeniiber dem menschlichen Entscheidungsprozefl
zwischen Glauben und Verdammung toleranten Haltung



auf die Dauer doch nicht der Suche der Jugend nach Leit-
bildern oder gar einem Vaterersatz geniigten. Auch die
Begegnung mit Asiaten selbst kdnnte in vielen Fillen zu
einer Erniichterung gefithrt haben. Denn manche der den
asiatischen Religionen entnommenen Lehren und Verhal-
tensformen werden dort bereits seit langer Zeit in Frage
gestellt. So liflt sich vielleicht eine Deutung der teilweise
eigentiimlichen und eigenwilligen Riickbesinnung auf das
Christentum erbringen. Manche stellten fest, daff ,das
Christentum das Wort, aber der Buddhismus die Stille
hat® (,National Catholic Reporter®, 11. 6. 71). Beides ist
notwendig, schliefit sich nicht gegenseitig aus. So bleiben
in der neuen religidsen Gegenkultur der amerikanischen
Jugend durchaus noch Elemente ferndstlicher Religionen
enthalten. Daraus hat sich eine vollig neue Mischung von
»Liebe, Gebet und Abstinenz® entwickelt. Gerade die zur
Zeit populdren Versuche, den Zen-Buddhismus und Medi-
tationsformen Asiens in unseren Kirchen bekannt zu
machen und teilweise zu lehren, zeigen, daff dieser Weg
keineswegs so revolutionir ist.

Neben dieser fast ,akademischen® Kurskorrektur scheinen
einige weitere Motive eine Rolle gespielt zu haben. Alle
bereits im Zusammenhang mit dem Aufkommen der
Hippie-Bewegung genannten Beweggriinde haben bis
heute ihre Bedeutung nicht verloren. Ja, die tigliche
Erfahrung von kranker Umwelt, Krieg und Lebensbedro-
hung hat viele Eindriicke nur noch verstirkt. Lebensangst
und Fatalismus — oft iiberspielt durch betonte Lissigkeit
und Desinteresse — fanden weitgehend auch bei Drogen,
Okkultismus und Meditation kein Ende, zumindest kein
dauerhaftes. Im Grunde blieb alles zu unverbindlich. Eine
Zeitlang konnte diese Ungebundenheit niitzlich und schon
sein. Aber das reichte nicht. Zudem bekam der einzelne
die Folgen der Drogenabhingigkeit immer mehr am
eigenen Leib zu spiiren.

In seinem bereits erwihnten Beitrag wies H. Cox auf
sjene schreckliche, apokalyptische Todesseite® in der
»neuen kulturellen Bewegung der Jugend“ hin. Hier
scheint die einzige und wichtigste Aufgabe fiir einen
christlichen Theologen in der Begegnung mit diesen
Gruppen zu liegen: Der Beitrag sollte in einer ,Bejahung
des Lebens, einem freudigen Bewufitmachen der Moglich-
keiten des Menschen und seiner kreatiirlichen Bestim-
mung”“ bestehen. Jeder Versuch, die Jugend mit Verspre-
chungen und Tricks in die Kirchen zu ziehen, wire ver-
hingnisvoll. Doch miifite man zumindest einen Weg fin-
den, ,die Symbole des Lebens und der Kraft, der Freude
und der festlichen Erhebung, die in der christlichen Tra-
dition vorhanden sind, in einer Weise in diese Bewegung“
einzubringen, ,daf} sie von dieser Art Todesbesessenheit®
gerettet wird. :
Durch kleine Kreise, die Ende 1966 an verschiedenen
Orten der USA (zunichst fast ausschlieflich in Kalifor-
nien) zusammentraten, wurde inzwischen eine Bewegung
in Gang gesetzt, die mittlerweile bereits mehr als 500000
Anhinger haben soll. Das plotzliche, kollektive Entstehen
der Jesus-Bewegung ohne grofle Publizitit 1488t sich bis-
her nicht in Einzelheiten deuten. Niemand vermag genau
den Beginn festzustellen. Es gibt keine zentrale Leitung,
keine herausragende Fiihrerpersonlichkeit. In der langen
Geschichte der amerikanischen ,revival“-Gruppierungen
zdhlen Personlichkeiten mehr als die Botschaft. Erstmals
trifft dieses Prinzip bei einer Bewegung so groflen Aus-
mafles nicht zu. , Ist es dann tiberhaupt eine Bewegung?*
wird bereits gefragt.

Statt der Fiihrerpersonlichkeit konzentriert sich alles auf
Jesus, auf den zum ,,Superstar® stilisierten und erhobenen
Helden. In ihm glaubt man den gefunden zu haben, der
selbst den Tod nicht fiirchtet, einen Mirtyrer, der fiir
Frieden und Menschlichkeit gestorben ist. Wenn man ihm
folgt, sieht man keine Notwendigkeit fiir Angst und Fata-
lismus mehr. In kleinen Gruppen wurde zudem demon-
striert, dafl man im Vertrauen auf Jesus mit Hilfe einer
Gemeinschaft von Freunden und Gleichgesinnten end-
giiltig dem Rauschgift abschworen kann. Man hat es nicht
mehr nétig, man glaubt mit der Hinwendung zu Jesus
ebenso, wenn nicht sogar noch mehr ,high“ sein zu kon-
nen ohne harte Drogen. Erste Erfolge dieser ,Thera-
pie® liefen den Zulauf zur Jesus-Bewegung anschwellen.
Es muflte damit etwas Besonderes auf sich haben, wenn
man diesen Wandel erreichte, ohne das Hochgefiihl des
Rausches zu verlieren.

Die in Kalifornien besonders grassierende Weltunter-
gangsstimmung tat ein iibriges zum Erfolg hinzu. Seitdem
Geologen aus aller Welt ein schweres Erdbeben innerhalb
der nichsten zehn Jahre fiir Kalifornien vorausgesagt
haben, bei dem der gréfite Teil dieses Landes endgiiltig
iiberspiilt werden soll, sind viele junge Menschen in die-
sem ,Paradies® dem Pessimismus verfallen. Ein Erdbeben
in San Fernando zu Beginn dieses Jahres fiihrte zu einer
enormen Vergroferung der Bewegung. Die Massentaufen
neuer Anhinger nahmen zu — das publizistische Interesse
erwachte. Bis heute blieb alles im Rahmen der jugend-
lichen Subkultur. Die Anhingerschaft rekrutiert sich zu
einem groflen Teil aus der Gruppe der politisch Inaktiven.
Doch verstirkt sich die Zahl derjenigen, die bisher dufierst
aktiv in der politischen Aktion waren und nun zur Ein-
sicht gelangt sind, dafl fast alles umsonst war. Die Resi-
gnation fithrt sie herbei. Die politische Linke sieht in der
Jesus-Bewegung Abtriinnige und Verfiihrte und attackiert
sie bei jeder Gelegenheit.

Uberraschende Grundsitze

Das duflere Erscheinungsbild der ,, Jesus-Jiinger® ist viel-
filtig und verwirrend. Man findet den Kern in den
,Gotteskindern®, die Familie und Wohlstand aufgeben
und sich in christlichen Kommunen neu zusammen-
schliefen. Es gibt die Gruppen ,Der Weg“ und ,Der
Prozeff® (vgl. ,Time®, 6. 9. 71) mit teilweise bizarren
Vorstellungen und Bibelauslegungen. Einzelne Gruppen
haben sich fast ausschlieflich zur Selbsthilfe fiir in Not
geratene Jugendliche entschlossen. So wartet in Anaheim/
Kalifornien Tag und Nacht ein 50-Mann-Team in einer
Notfall-Zentrale auf Anrufe von Jugendlichen, die Hilfe
bei Schwangerschaftsunterbrechung oder bei Rauschgift-
sucht brauchen. Man vertrdstet sie telefonisch mit dem
Hinweis auf die Hilfe Jesu, wihrend andere sofort zu
dem Hilfsbediirftigen fahren. Allein in Anaheim rufen
monatlich durchschnittlich 1000 Menschen an. Jeden
Monat werden Tausende bei Massentaufen in Swimming-
pools und im Pazifik in die ,Gemeinschaft mit Jesus®
aufgenommen. Wer sich dazu bekennt, wird strengen For-
derungen unterworfen. Alkohol, Nikotin, Rauschgift und
vorehelicher Geschlechtsverkehr sind verboten. Dieser
moralische Rigorismus schreckte lange Zeit manchen ab,
der im Grunde gerne mitmachen mochte. Man bekennt
sich offen zu Jesus und versucht durch personliches
Gesprich und durch Telefon-Hinweise alle Menschen
von der Richtigkeit des Weges zu iiberzeugen. Man lernt
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Sdtze der Bibel auswendig und legt sie wortlich aus. Man
stort sich nicht an den Forschungen der Theologie. Ohne
Systematik widmen sich die Anhidnger einer fundamenta-
listischen Religion. Lediglich in einigen Gruppen ist es
gelungen, Geistliche der verschiedenen Konfessionen ein-
zubeziehen, die ,,das Schlimmste verhiiten® helfen.

»Die von der soziologischen Zusammensetzung her auf-
falligste Erscheinung ist das fast vollige Fehlen schwarzer
Studenten. Die ,Gegenkultur® ist die Krise der weiflen
Mittelklasse in Amerika“ (,Areopag. Mainzer Hefte fiir
internationale Kultur®, 1/71). In der ,schwarzen Theo-
logie“ zeigt sich eine Parallele zur Jesus-Bewegung inso-
fern, als man auch hier versucht, einen eigenen Weg mit
besonderer Betonung von Spontaneitit und Emotion zu
gehen. Doch im Gegensatz zur Jesus-Bewegung findet sich
bei den Negern noch die uniibersehbare politische Kom-
ponente. Manche Beobachter sehen deshalb nur in einer
gegenseitigen Beeinflussung beider Richtungen gewisse

Hoffnungen fiir einen Neubeginn fiir alle christlichen
Kirchen der USA.

Viel Symptom, wenig Richtung

Die selbstgesetzten Normen und Prinzipien der neu-
religivsen Kultur bleiben besonders angesichts anderer
Entwicklungen der letzten Jahre ein Ritsel. Denn immer-
hin fillt die Suche der Jugend nach einer neuen Autoritit
mit dem Hohepunkt der antiautoritiren Bewegung zu-
sammen. Dieser Widerspruch lafit sich vielleicht noch am
einfachsten erkliren: Die negative Erfahrung einer Rich-
tungslosigkeit und Weisungsungebundenheit ist nicht zu
ibersehen. Anderseits ist die ,persdnliche Hinwendung*
zu Jesus moglicherweise als eine Fortsetzung der Rebellion
gegen jede Autoritit zu verstehen. Damit entzieht man
sich der Autoritit der Lehre des ,Establishments®.
Schliefllich haben sich die antiautoritiren Adepten Maos
ja auch der fernen Autoritit unterworfen.

Doch was ist mit der auf dem Hohepunkt der Liberalisie-
rung im sexuellen Bereich entstandenen geradezu puri-
tanischen Einstellung der Jugendlichen? Wihrend die
Frauenemanzipationsbewegung ,Womens Lib“ iiberall
spektakulidr von sich reden macht, verdammen die ,, Jesus-
Leute® die Frau wieder zur Kiiche und erwarten Unter-
ordnung unter den Mann. Wihrend iiberall Traditionen
und ,alte Zopfe“ abgeschnitten werden, wihrend man
Seminarordnung und Nonnenkleidung ,modernisiert®,
tritt diese neue Gruppe in teilweise grotesker Verkleidung
auf und verkiindet Strenge und Ordnung. Was die west-
lichen ,Maoisten® im Grunde nie verwirklicht haben,
nimlich die Nachahmung ihrer chinesischen Briider der
»Roten Garden® in Zucht, Disziplin, Gehorsam, morali-
scher Strenge, findet nun plotzlich seine Entsprechung
ausgerechnet in dieser religivsen Subkultur. Auch die
Begeisterungsfahigkeit, die Ausrichtung auf die Worte
eines einzelnen, die Zitation seiner Worte, ja auch die
unkritische Ubernahme dieser Aussagen stimmen mit dem
chinesischen Phinomen {iiberein. Noch vor einiger Zeit
lichelte man unverstindlich iiber den ,Massenenthusias-
mus“, wenn nicht gar iiber die ,Massenhysterie“ der Chi-
nesen. Nun plétzlich finden wir vergleichbare Elemente in
unserer Kultur. Auch die Motive (Schaffung des ,neuen
Menschen®, ,Selbstbefreiung® und grofle Gemeinschaft)
dhneln sich sehr.

Sucht man nach dem Fiir und Wider, nach einer Deutung
und Prognose, bleibt man auf Vermutungen angewiesen.
Die Kritiker stellen besonders das fehlende politische
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Engagement heraus. Manche dieser Aussagen scheint aller-
dings davon geprigt zu sein, daf man ohne Riidksicht
auf die Argumentation der ,, Jesus-Leute® lediglich Angst
um den Bestand der ,politischen Theologie® zum Aus-
druck bringt. Dabei wird hiufig die Entstehung der neuen
religidsen Gruppen gerade aus einer Absage an die Gleich-
setzung von christlicher Botschaft und sozialer Aktion
iibersehen. Die Jugend rebelliert teilweise dagegen, weil
sie glaubt, dadurch werde vieles an Freude, Gebet und
Gottesdienst verkiirzt. Hinzu kommt ihre bittere Erfah-
rung der ,anarchistischen Freiheit“. Das von der neueren
Theologie entworfene Bild des ,modernen Menschen®
wird als soziologisch, anthropologisch und theologisch
yunkorrekt® empfunden. Diese ,Empfindungen® bediir-
fen sicherlich einer Korrektur, doch sollte eine Uberprii-
fung auf beiden Seiten stattfinden. Es stehen sich damit
auch jene Richtungen gegeniiber, die eine Verinderung
der Gesellschaft insgesamt fordern oder zunichst eine
Verinderung des einzelnen wollen. Viele Jugendliche
glauben nicht mehr an den Erfolg einer Revolutionierung
groflen Stils und gehen auf die Kleinarbeit im iiberschau-
baren Bereich zuriick. Sie wollen keine Theorien ent-
wickeln, sondern erfolgreich handeln. Der Vorwurf der
totalen sozialen Gleichgiiltigkeit trifft nicht zu. Thre Ein-
stellung gegeniiber der Regierung, der Wehrdienstverwei-
gerung und den Gesetzen jedoch bringt sie stark in die
Nihe der politischen Rechten.

Ahnliches 48t sich beziiglich ihrer Intellektfeindlichkeit
und des theologischen Fundamentalismus sagen. Ihre Ab-
neigung gegeniiber der kritischen Rationalitit ldfit sich
aus ihrer gesamten Einstellung und Prigung heraus gut
erkliren, wird aber auch leicht mit der ,gingigen, bis in
die Spitzen der Kirche hinein zu beobachtenden Angst®
(»Die Zeit“, 24. 9. 71) gleichgesetzt. So sieht man in der
Jesus-Bewegung den ,Verstirker schon vorhandener
reaktionirer Tendenzen® oder gar einen ,religidsen
Hula-Hoop“ (,Konkret*, 15. 7. 71). Schlieflich erhebt
man den Vorwurf, sie sei ein ,Handlanger des Imperia-
lismus*.

Am Jesus-Bild als Held und Drogenersatz entziindet sich
die meiste Kritik. Man sieht darin vielfach eine ,Revolu-
tion der Naivitit® und glaubt, dafl die Jesus-Begeisterung
gleichzusetzen sei mit einer Weltflucht und Realitdtsferne.
Am Beispiel der Rock-Oper ,, Jesus Christ — Superstar®,
die bereits jetzt Millionenauflagen und -ertrige zu ver-
zeichnen hat, lifit sich manche Einzelheit der angreifbaren
theologischen Basis ablesen. Allerdings ist dabei zu beach-
ten, dafl dieses musikalische Produkt aus England stammt
und in keinem unmittelbaren Zuammenhang mit der
Jesus-Bewegung steht (Textauswahl und kritische Bespre-
chung in den ,Evangelischen Kommentaren®, April und
Mai 1971). Der hier prisentierte Jesus ist der Super-
Mensch, der sich toten liflt, von Auferstehung ist nicht die
Rede. ,An der Stellungsnahme zu Jesu Tod wird sich ent-
scheiden, ob die da und dort aufbrechende Jesus-Bewegung
nur wiederum den enthusiastischen Hosanna-Einzug Jesu
in Jerusalem verwirklicht, dem alsbald Verrat und
Massenabfall folgen werden® (,,Orientierung®, 30. 9. 71).
Den Vorwurf des Geschifts und der Kommerzialisierung
kann man hingegen nicht der Bewegung machen. Im
Gegenteil, hier zeigt sich erneut die Wendigkeit einer auf
Produktion ausgerichteten Gesellschaft, die sich schnell
am latenten und geweckten Bediirfnis orientiert. Der
Bewegung selbst wird dadurch sicherlich nur manche
Freiheit und Ungebundenheit genommen.



Was sagen die Kirchen?

Als positives Element lifit sich vielleicht eine gewisse
Neuentdeckung von Gemeinschaft verzeichnen. Diese
ermoOglicht erst im . Aufeinander-Horen echtes Gebet,
das auch iiber den persénlichen Rahmen hinaus-
geht. In dieser Gemeinschaft 1ifit sich die Angst vor der
Stille, vor der Notwendigkeit, seine Gefiihle mitzuteilen,
leichter iiberwinden. Die vielbeklagte Entpersonlichung
scheint in diesen ,christlichen Kommunen® aufgehoben zu
sein. Dafiir spricht auch, daff bisher fast alle Mitglieder
aus der Griinderzeit um 1966/67 noch dabei sind. Pro-
miskuitidt und die Suche nach materiellem Gewinn sind
grofitenteils ausgeschaltet. Niemand hatte mehr erwartet,
dafl man mit Forderungen zur Askese noch ,ankom-
men® konne — freiwillig und aus Eigeninitiative heraus
gewinnt sie neue Anhdngerschaft. In einer Art Kreuzzugs-
enthusiasmus helfen die , Jesus-Leute® im Rahmen ihrer
Moglichkeiten ohne Riicksicht auf Religion, Hautfarbe
oder Bediirfrigkeit. Im Mittelpunkt steht bei alledem die
Bibel. Mit ihren Hinweisen auf Nichstenliebe und Frie-
den, auf den leidenden Bruder und die Schwester, auf den
Herrn operiert man. Viele Theologen sind schon froh,
daf es iiberhaupt dazu (und nicht zu Mao Tse-tung) ge-
kommen ist. Andere sind mit Recht skeptisch gegeniiber
dieser ,ungebundenen® Auslegung. Man hatte versucht,
durch Anpassung und Entgegenkommen die Jugend ,bei
der Stange zu halten®. Jazzmessen, ,Bibel provokativ®,
Zen-Meditation, Tanzabende haben jedoch weitgehend
nicht ausgereicht. Mit manchem soeben gestarteten Ver-
such, mit Hilfe der neuen Bewegung noch etwas wettzu-
machen, diirfle die offizielle Kirche nichts gewinnen. Inso-
fern sind die neuen Subkulturen Anlaff zur Besinnung.

Hat man doch zu wenig gefordert? Hat man der Jugend
den christlichen Kern nicht geniigend nahegebracht? Hat
man sich zu sehr auf Aktionen, zu wenig auf Spiritualitit
verlegt? Die neureligiosen Jugendlichen suchten und
bauten sich ein ,unstrukturiertes Christentum®, sie spre-
chen davon, daf sie ,,Christus-orientiert®, nicht ,, Kirchen-
orientiert seien. Dennoch trift der Hinweis auf eine
Rebellion gegen die ,etablierten Kirchen® nur bedingt zu.
Denn die meisten von ihnen haben eigentlich niemals zur
Kirche gehort, nur dem Taufschein und der Familien-
tradition nach. Deshalb legen viele so besonderen Wert
auf eine ,neue Taufe®. Damit gehort man dazu, ist Teil-
haber an der neuen Gesellschaft, in der alle ohne Ein-

engung ,in Jesus eins sein sollen®. Konfessionelle Gren-
zen werden ignoriert. Finer Organisation entzieht man
sich weitgehend. Lediglich der von Bill Bright organisierte
»Campus-Kreuzzug fiir Christus“ ist organisiert und
arbeitet mittlerweile in fast allen Universititen der USA.
Allein an seinem missionarischen Kongreff im Dezember
1970 in Illinois nahmen mehr als 12000 Jugendliche teil.
Diese Gruppe hat sich zum Ziel gesetzt, bis 1976 die USA
und bis 1980 die ganze Welt mit Jesus zu ,saturieren®.
Eine Bewegung solchen Ausmafies und solcher Zielsetzung
mufl von den Kirchen als Herausforderung angesehen
werden. Noch sind die Stellungnahmen spirlich. Lediglich
zu einer in vielen Punkten #hnlich verlaufenden religio-
sen Neubesinnung, zum ,Pentecostal Movement® (der
Pfingstbewegung), liegen bereits Erklirungen vor. E. D.
O’Connor hat die Entstehung einer solchen Bewegung an
der amerikanischen Notre-Dame-Universitit von Anfang
an verfolgt (, The Pentecostal Movement in the Catholic
Church®, Ave Maria Press, Notre Dame/Indiana 1971).
Sie ist zur gleichen Zeit wie die Jesus-Bewegung entstan-
den, sie hat aber mehr Gewicht wegen ihrer grofleren
theologischen Fundierung. An den katholischen Universi-
titen der USA gibt es bereits iiberall Gruppen, die an-
ziehend fiir viele enttiuschte Studenten wirken. Die theo-
logische Problematik wird aufler bei O’Connor auch in
»New Blackfriars“ (Mai und Juni 71) ausfithrlich behan-
delt. Am 14. November 1969 erstattete eine Gutachter-
kommission der amerikanischen Bischofskonferenz Be-
richt. Dieser fiel iiberraschend gemifigt und positiv aus.
Am 8. August 1971 schrieb der im Ruhestand lebende
Erzbischof F. J. Sheen in der ,New York Times®, es sei
zu begriifien, daf} die heutige Jugend im Gegensatz zu der
vor drei Jahren in Jesus nicht mehr den Rebellen, sondern
den Erloser feiere. Der durch seine Evangelisationsziige
bekannte Billy Grabam glaubt sich bestitigt zu sehen und
versucht, die Bewegung fiir sich zu gewinnen. Dabei haben
intensive Untersuchungen (,, The Religious Crusade®, in:
»American Journal of Sociology®, Mirz 1971) erst kiirz-
lich die kurze Erfolgszeit und den geringen echten ,,Bekeh-
rungswert® seiner Kampagnen verdeutlicht. Die ,,Church
Times® (3. 9. 71) warnt eindringlich vor dem ,Todeskufl
durch die Begriiflung seitens der offiziellen Kirchen“. End-
giiltige Urteile lassen sich nicht fillen. Manche Begeiste-
rung wird schwinden. Wenn man die Ansdtze in der
Subkultur aber als Symptom und Anreiz ansieht, wire
vorerst einiges gewonnen.

Die Priesterfrage anf der romischen Bischofssynode

Die zweite ordentliche Bischofssynode, die Papst Paul VI.
am Vormittag des 30. September mit einer feierlichen
Konzelebration in der Sixtinischen Kapelle eroffnet hat,
war von den meisten Interessierten bzw. den davon
Betroffenen mit gedimpfter Hoffnung erwartet worden.
Nicht nur die engagierten Priestergruppen, von denen sich
Vertreter aus rund 33 Lindern zur ,,Operation Synode®
zusammengeschlossen hatten, um die Sachthemen der Syn-
ode aus ihrer Sicht zu ,erginzen“, meldeten Zweifel an.
Man rechnete von vornherein eher mit einer ,Konsoli-
dierung der Verhiltnisse“ als mit einem neuen Aufbruch.
Dies gilt allerdings nur fiir das erste Thema: die Priester-
frage. Hoffnungsvoller sah man dem zweiten Beratungs-
gegenstand, dem Thema Gerechtigkeit in der Welt ent-

gegen. Gleichwohl wurden auch zu diesem Thema wegen
der politischen Implikationen der Fragestellung und
wegen des beschrinkten Potentials an qualifiziertem
Sachverstand keine grofien Entscheidungen erwartet (vgl.
auch Herder-Korrespondenz, ds. Jhg., S. 457—460).

Die Bischofe sollten, das unterstrich der Papst in seiner
Eréffnungsrede (vgl. ,Osservatore Romano®, 1. 10. 71),
vor allem als Vertreter ihrer Konferenzen sprechen. Da-
mit aber gaben sie, wenn sie nicht auch in eigenem Namen
sich zu Wort melden wollten, den Standpunkt der Kon-
ferenz wieder, der in der Regel einen Kompromifl gegen-
sitzlicher Meinungen darstellt. Eine differenzierte Mei-
nungsstruktur, wie sie in den einzelnen Lindern besteht,
war nicht unbedingt zu erwarten. Paul VI. begriiite wih-
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