Manfred Landfester

Geistiger Wiederaufbau Deutschlands
durch die humanistische Erinnerungskultur nach 1945*

Bildungsbewegungen werden nicht so sehr
durch Theorien als vielmehr durch lebensweltli-
che Erschitterungen und Wendepunkte der
Geschichte provoziert. Als Deutschland 1945
durch die Barbarei des Nationalsozialismus
auch geistig und moralisch in Trimmern lag,
setzte sehr schnell eine intensive Diskussion
Uber die richtige Bildung zur Uberwindung der
Katastrophe ein. Sie leitete in der Bundesrepu-
blik eine Renaissance der an der griechisch-la-
teinischen Antike orientierten Bildung ein, die
unter der Bezeichnung ,humanistische Bil-
dung” oder |, klassischer Humanismus” Uber
zwei Jahrzehnte lang bis in die Mitte der sech-
ziger Jahre eine 6ffentlich akzeptierte und ge-
stitzte Bildungsbewegung war und erst im
Zuge des kulturellen Umbruchs von 1968 ihre
Akzeptanz verlor, bis sie durch die Bildungs-
und Schulreformen von 1972 endgtltig ihre
starke Stellung verlor.

1. Zum Begriff des Humanismus

Der Humanismus-Begriff ist extrem definitions-
abhangig. Vor allem ist ein Humanismus im
weiteren Sinne (i.w.S.) von einem Humanis-
mus im engeren Sinn (i.e. S.), dem sog. klassi-
schen Humanismus, zu unterscheiden. Der Hu-
manismus i. w. S. ist das theoretisch fundierte
Bemuhen um eine menschenwirdige und eine
dem Wesen des Menschen adaquate Bildung
und Lebensgestaltung. Das Ziel des Humanis-
mus ist Bildung zur Humanitat. In diesem wei-
teren Sinne hat der Humanismus eine bis ins 5.
Jh. v. Chr. zurickreichende Tradition. Die Bil-
dungsbewegung der ersten Aufklarung mit
den griechischen Sophisten und dem griechi-

* Der Beitrag ist die Zusammentassung enes entsprechen-
den Teilprojektes des GieBlener Sonderforschungsbereichs
434 Erinnerungskulturen”

schen Philosophen Platon als Exponenten be-
grindete den dltesten Humanismus. In seinen
beiden griechischen Auspragungen, dem rhe-
torischen Humanismus (Bildung durch Sprache,
Isokrates) und dem philosophischen Humanis-
mus (Bildung durch Ideen-Wissen, Platon), ist
er vielfaltig rezipiert worden.

Diesem Humanismus i. w. S. steht ein engerer
Humanismusbegriff gegenitiber. Danach ist die
Humanitdt allein durch Rezeption der griechi-
schen und/oder lateinischen Kultur erreichbar.
Dabei wird die Kultur vor allem durch die Lite-
ratur reprasentiert; aber auch Werke der bil-
denden Kunst und Architektur sowie Sachver-
halte der Geschichte (Beispiel: Demokratie,
Monarchie) gehdren mit unterschiedlicher Ge-
wichtung dazu. Der alteste Humanismus in die-
sem engeren Sinne ist der antike lateinische
Humanismus, der als rhetorischer Humanismus
in der Tradition des Isokrates zum ersten Male
von Cicero in seiner Schrift Uber den Redner
(De oratore) zu einer Bildungstheorie ausge-
baut wurde. Der christliche Humanismus der
alexandrinischen Theologie (Clemens von Ale-
xandrien, Origines) ist eine Fortentwicklung
und Aktualisierung des philosophischen Huma-
nismus Platons.

Die spateren unterschiedlichen Ruckgriffe von
Bildungskonzeptionen auf die Antike haben ei-
gene Bezeichnungen erhalten, die teilwelise
auch zu Epochenbegriffen werden konnten. Da
ist zunachst der Humanismus der Renaissance
zu nennen, der priméar an der lateinischen Lite-
ratur orientiert war und vom 14. bis zum 17.
Jh. ein Ubernationales europaisches Phanomen
war. Seinem Charakter nach war er ein rhetori-
scher Humanismus, der sich von Cicero herlei-
tete. Sein Motto war: ,Wer ein besseres Latein
spricht, ist ein besserer Mensch”, die Latiniores
sind die meliores.” Abgelost wurde dieser Hu-
manismus durch den Neuhumanismus zu Be-
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ginn des 19. Jh., der vor allem durch Wilhelm
von Humboldt konzipiert wurde. Er war als
asthetisch-philosophischer Humanismus dezi-
diert antirhetorisch und in seinem Phithellenis-
mus eine Gegenformation zum lateinischen
Renaissance-Humanismus. Und er war schlief3-
lich nicht Ubernational, sondern deutsch-natio-
nal. Zentral war der Gedanke von der Wahlver-
wandtschaft der deutschen und griechischen
Nation. Die Deutschen wurden - so das
berihmte Schlagwort der Zeit — , die Griechen
der Neuzeit”. Sie hatten einen privilegierten
Zugang zum Olymp. Ahnlich wie der Neuhu-
manismus waren die wichtigsten Humanismen
vom Ende des 18. Jh. bis 1945 hellenozentrisch
und deutsch-national, so dass man bdsartig
von The Tyranny of Greece over Germany - so
der Titel eines Buches von Eliza Marian Butler,
1935 - sprechen konnte. Zu diesen Humanis-
men gehort der radikale Ubermensch-Huma-
nismus Nietzsches, der dsthetische Neohuma-
nismus Stefan Georges und schlieflich noch
der Dritte Humanismus Werner Jaegers, der
s0g. Paideia-Humanismus. Wenn auch den Hu-
manismen Westeuropas die hellenozentrische
Fokussierung fehlte, waren sie bis 1945 insge-
samt doch auch national ausgerichtet.

Mit diesen Humanismen i. e. S. konkurrierten
seit Mitte des 19. Jh. Humanismen, die thre Ver-
bindung mit der Antike verloren und in unter-
schiedlichen philosophischen und politischen
Kontexten Lehren vom Wesen und von der Be-
stimmung des Menschen entwickelt hatten
(marxistischer Humanismus, sozialistischer Hu-
manismus, existenzialistischer  Humanismus).
Eine eigene Dynamik entfalteten sie europaweit
in der frihen Nachkriegszeit und fanden im
klassischen Humanismus ihren gemeinsamen
Gegner.

2. Zur geschichtlichen Situation
der klassischen Humanismen

Humanismen sind als Bildungsbewegungen
ausgesprochene Krisen- und Wendephanome-
ne. Der Geltungsverlust alter Orientierungen
fuhrt zu neuen Normierungen. Fine Schnitt-
menge zwischen Altem und Neuem wird dabei
in der Regel ignoriert, denn das Neue wird
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meist in strikter Antithese zum Alten konstru-
iert, so dass das Neue das Alte radikal eliminiert.
Der Humanismus der Renaissance konstituiert
sich in Antithese zur Bildung des Menschen als
eines Fachmannes, die zur Unbildung defor-
miert und durch die Barbaren-Metaphorik
drastisch karikiert wird. Beispielhaft far das
Bewusstsein der Zeitwende ist der berihmte
Ausspruch des deutschen Humanisten Ulrich
von Hutten (1488-1523) (in einem Brief an Wil-
libald Pirckheimer): O saeculum! o litterae!
iuvat vivere; etsi quiescere nondum iuvat, Bili-
balde! vigent studia, florent ingenia, Heus tu,
accipe laqueum, barbaries, exilium prospice; (O
Jahrhundert! O Wissenschaft! Es ist eine Lust
zu leben; doch darf man noch nicht ausruhen,
Willibald! Die Studien blihen auf, der Geist
regt sich, He du, Barbarei, nimm einen Strick,
mach dich auf Dein Exil gefasst). Die Sprache
wird zum zweiten Prometheus; sie erschafft
nach Gott, dem ersten Prometheus, die Men-
schen gleichsam neu, indem sie aus den homi-
nes naturales, den Menschen als rohen
Naturwesen, die homines civiles macht, , her-
vorragend durch Sitten, Wissen und Tugend”
{moribus, scientia et virtute insignes). Es ist die
Sprache Ciceros, die dies vor allem leistet, sie
macht die Menschen zu |, besseren” Menschen.
Der Neuhumanismus entstand am Ende des
18. Jh. in einer geschichtlichen Situation, die
durch die Krise des absolutistischen Staates
und der traditionellen Standeordnung gekenn-
zeichnet ist. Diese Krise wird sichtbar durch die
Franzosische Revolution und durch die Napo-
leonischen Erfolge; der militarische Zusammen-
bruch PreuBBens ist Ausdruck dieser Krise. Unter
dem Eindruck der aufklarerischen ldee der
Menschenrechte und durch Rezeption der grie-
chischen Antike konstituierte der Neuhumanis-
mus als Antwort auf diese Krise den Menschen
als Individuum, der hochster Wert und Realisie-
rung des Ideals der Humanitdt ist; er konstitu-
ierte diesen neuen Menschen gegen den Staat
und chne den Staat, allerdings mit Folgen far
den Staat, da dieser neue Mensch Birger ist
und durch Teilhabe am Staat diesen Staat ver-
andert. Im padagogischen Diskurs ist die neue
Erziehung zur Humanitat der alten Erziehung
zur Brauchbarkeit und Abrichtung gegeniber-



gestellt. Dabei wird die alte Erziehung in immer
neuen Metaphern und hyperbolischen Be-
zeichnungen perhorresziert; es ist eine Erzie-
hung zum Barbarischen, Animalischen, Bestia-
lischen.

Das dritte Beispiel ist der Dritte Humanismus
Werner Jaegers. Er ist eine Antwort auf die
komplexe Krisensituation der 20er Jahre. Diese
Krise ist eine politisch-gesellschaftliche Krise
(Kriegsniederlage; Revolution mit der Entste-
hung der Demokratie); sie ist eine Bildungskri-
se (Versagen des Gymnasiums mit seinem
neuhumanistischen Bildungskonzept), und sie
ist schlieBlich eine Wissenschaftskrise (Zweifel
am Sinn des traditionellen wissenschaftlichen
Tuns, namlich der Rekonstruktion der grie-
chisch-romischen Antike um ihrer selbst willen).
Zwar haben Bildungs- und Wissenschaftskrise
eine Vorgeschichte, die bis ins letzte Jahrzehnt
des 19. Jh. zurlickreicht, aber der Zustand in Bil-
dung und Wissenschaft wurde als Krise erst
unter dem Eindruck der politisch-gesellschaftli-
chen Veranderung wahrgenommen. Zur Ver-
scharfung des Krisenbewusstseins trug in be-
sonderer Weise die geschichtsphilosophische
Spekulation vom Untergang des Abendlandes
durch Oswald Spengler bei.” Dieser prophezei-
te nach dem biologischen Gesetz des Werdens
und Vergehens das unabwendbare Ende der
Jwesteuropaisch-amerikanischen”  Kultur. In
die lange Reihe der Programme zur Krisenbe-
wadltigung gehort auch der spater so genannte
Dritte Humanismus, der zundchst als neuer
oder erneuerter Humanismus firmierte und in
der Tradition griechischer Bildungskonzepte (=
Paideiakonzepte) einen politischen Humanis-
mus gegen den Neuhumanismus mit seiner
Apotheose des Individuums zur Uberwindung
der Krise aufbot.

3. Humanismus und Modernitat

Die klassischen Humanismen sind ihrem Selbst-
verstandnis nach Wiederholungen, Erneuerun-
gen, Wiedergeburten, Renaissancen von etwas
Altem. Damit geraten sie in Zeiten, in denen
das Alte und Vergangene als das Uberholte dif-
famiert wird, immer auf die Seite von Reaktion,
Restauration, Fortschrittsfeindlichkeit, Innova-

tionsunfahigkeit, Konservativismus usw. Aber
das Alte ist seinem Charakter nach durchaus
ambivalent, es kann sowoh! Uberholt als auch
aktuell und modern sein. Was aber auBerdem
zu bedenken ist: das Alte ist haufig nur ein
Scheinbar-Altes, ein Pseudo-Altes, das nicht
das Ergebnis einer historischen Rekonstruktion
ist, sondern eine Erfindung aus dem Geist der
neuen Zeit. So ist die Rekonstruktion der grie-
chischen Humanitat durch Idealismus und
Neuhumanismus deren eigene Erfindung, die
die antike Maskierung als Mittel der Normsug-
gestion einsetzt. Wenn das Historische aber
hinsichtlich seiner Aktualitat ambivalent ist, so
ist einzig entscheidend, in welchem Verhaltnis
es zur Moderne steht, welche Funktion es in
der Moderne erhalt. Zwei extreme Moglichkei-
ten gibt es: das Alte kann zur Kritik an der Mo-
derne eingesetzt werden und damit ein Faktor
der Antimoderne werden. Es kann aber ebenso
ein Teil der Moderne werden und die Moderne
mitkonstituieren. So steht etwa der Neuhuma-
nismus mit seiner Konzeption von Humanitat,
die in der Realisierung der Autonomie des
Menschen erreicht wird, an der Spitze der Mo-
derne. Wer mit der Zeit gehen wollte, musste
damals antik sein. Dagegen war der Dritte Hu-
manismus modernitatsfeindlich, da er wegen
seines idealistischen Staatsbegriffes in der He-
gelschen Tradition (Staat = Realisierung von
Sittlichkeit und Kultur) einen starken Vorbehalt
gegen die parlamentarische Demokratie ent-
wickelte.

4. Die Krise von 1945 und ihre
Uberwindung durch Humanitat

Die lapidare Feststellung ,Es ist aus mit
Deutschland” des Erzahlers Dr. phil. Serenus
Zeitblom im Doktor Faustus von Thomas Mann
bringt das Zeitgefuh! zum Ausdruck. Der Er-
zahler zieht sein pessimistisches Resiimee:

.Der Krieg ist verloren, aber es bedeutet mehr als einen ver-
lorenen Feldzug, es bedeutet tatsachlich, dal3 wir verloren
sind, verloren unsere Sache und Seele, unser Glaube und
unsere Geschichte. s ist aus it Deutschland, wird aus mit
ihm sein, e unnennbarer Zusarmmenbruch, Skonomisch,
poltisch, moralisch und geistig, kurz allumfassend, zeich-
net sich ab, - ich will es nicht gewtinscht haben, was droht,
denn es st die Verzwelflung, ist der Wahnsinn
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Nun, dieses Gefuhl oder diese Uberzeugung
der Endkriegszeit ist auch ein Grundgefihi
der frihen Nachkriegszeit. Die Katastrophe
wurde zunachst kaum als Befreiung wahrge-
nommen, sondern sie wirkte lahmend und
setzte nur zogernd Energien zur Erneuerung
frei. Begriffen wurde die Katastrophe vor
allem als eine moralische, nicht als eine politi-
sche, die natdrlich leichter zu Gberwinden ge-
wesen wdre. Die Zeit des Nationalsozialismus
galt als eine Zeit moralischer Barbarisierung
und Enthumanisierung der Deutschen, die
durch einen moralischen Neubeginn zu Uber-
winden war. Der 77-jdhrige Alfred Weber,
Volkswirtschaftler, Soziologe und Kulturphilo-
soph, stellte in seiner Schrift Abschied von der
bisherigen Geschichte.  Uberwindung des
Nthifismus? von 1946 die Frage: ,Wird (das
deutsche Volk) die seelische Grofle haben in
seinem Jammer und Elend, unter fremdem
Druck und unter fremder Herrschaft mit sich
selber abzurechnen?”* Und der 83-jdhrige
Historiker Friedrich Meinecke schloss 1946
seinen historischen Essay Die deutsche Kata-
strophe mit den Worten:

LDer deutsche Staat st uns zerschlagen, weites deutsches
Land geht uns vertoren, Fremdherrschaft st uns fur lange
Zeit zurmn Schucksal geworden. Wird es gelingen, den deut-
schen Geist zu retten? Noch nie in seiner Geschichte hat
or cine solche Belastungsprobe auszuhalten gehabt

Das Krisengefthl nach der Katastrophe war
erheblich radikaler und elementarer als nach
dem Ende des Ersten Weltkrieges. Jene Krise
nach dem Ersten Weltkrieg war vor allem als
politische und geistige Krise empfunden wor-
den, in der die meisten eine Chance der Er-
neuerung sahen, wenn auch die Antworten
ganz unterschiedlich ausfielen. Im Unter-
schied zu jener friheren Krise sind 1945
zundchst eher Ldhmung und Ratlosigkeit zu
registrieren. Bemnahe hilflos, zumindest be-
fremdlich wirkt auf den ersten Blick der Appell
zur Erneuerung Deutschlands aus der Huma-
nitat der Goethezeit, den Meinecke formulier-
te." Durch die Grindung von Goethe-Gemein-
den, von ,Gemeinschaften gleichgerichteter
Kulturfreunde”, durch die Veranstaltung
regelmaliger , musikalisch-poetischer Feier-
stunden”, durch die Rickbesinnung auf die
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zentralen Werte deutscher Kultur sel der Weg
aus dem Zusammenbruch zu finden.

LLyrik und Gedankendichtung mogen dann den imneren
Kern solcher Feierstunden bilden. Lyrik von jener wunder-
baren Art, wie sie in Goethe und Moncke gipfelt, wo
Seele zu Natur und Natur zu Seele wird, und tiefsinnige
Gedankendichtung von der Art der Goetheschen und
Schillerschen sid vielleicht das Deutscheste vom Deut-
schen in unserem gesamten Schrifttum. Wer sich ganz in
sie versenkt, wird i allern Unglick unseres Vaterlandes
und mmutten der Zerstorung etwas Unzerstorbares, einen
deutschen character indelebilis spuren.”

Mag man in einzelnen Formulierungen auch
ein GefGhl der Hilflosigkeit spuren, so ist doch
die bei Meinecke sichtbare Perspektive der Er-
neuerung zu einem Grundzug der frihen
Nachkriegszeit geworden: die Uberwindung
der zerstorerischen und verbrecherischen Er-
scheinung des Nazi-Regimes durch eine auf die
Literatur der Goethezeit gerichtete Erinne-
rungskultur, die vor allem auf die Humanitat als
Gegensatz zum Verbrecherischen und Barbari-
schen setzte.

Humanitdt (im Sinne eines ,Allgemein-Mensch-
lichen”) wurde das Stichwort der frithen Nach-
kriegszeit in Deutschland. Die Stichwortgeber
waren unbelastet vom Nationalsozialismus, der
den Begriff der Humanitat geachtet und gegen
den des Heldischen eingetauscht hatte. Die
klassische Humanitat solite den Menschen aus
der Barbarei zurtckholen und einer neuen Ver-
wilderung vorbauen. Goethes Iphigenie auf
Tauris mit der Uberwindung des Barbarischen
in der Person des Thoas durch die humanisie-
rende Kraft der Iphigenie wurde zum Symbol
fur die Moglichkeiten von Humanitdt, sie
wurde zum Symbol fur das ,,.andere” Deutsch-
land. Hier konnte der Nachkriegshumanismus
nahtlos anschlieBen. Humanitat wurde zu sei-
nem Schltsselbegriff. Nie hatte die Kiassiker-
lektlre hohere Anspriiche, denn nie war die
Barbarei groBer gewesen als im Nationalsozia-
lismus, und niemals waren mehr Menschen —
direkt und indirekt — an einer Barbarei beteiligt
gewesen. Zwar haben sich alle Humanismen
seit der Antike als Widersacher und Uberwin-
der der Barbarei verstanden, aber die alten Bar-
bareien waren harmlos gewesen, sie standen
metaphorisch vor allem fur Unbildung, nie
waren sie Ausdruck fur tatsachlichen Mord. Die



Nazizeit sollte nicht politisch, sondern mora-
lisch Gberwunden werden. Es ging um die Wie-
dergewinnung der humanen Grundlagen des
menschlichen Lebens.

5. Entpolitisierung und Entnationalisierung
der Humanitat

Mit der Rehabilitierung der Humanitat und
ihrer zivilisierenden und zahmenden Aufgabe
in der Lebenswelt waren eine Entpolitisierung
und Entnationalisierung dieser Lebenswelt und
der Bildung verbunden. Besonders schnell und
grindlich setzte sich die Entpolitisierung durch.
Sie steht in einer auffalligen Umkehrung der
angestrengten und forcierten Politisierung aller
Lebensbeziige im Nationalsozialismus. Diese
Entpolitisierung der Lebenswelt ist ein bundes-
republikanischer Grundzug bis Ende der 60er
Jahre geblieben, der auch den Nachkriegshu-
manismus bestimmt hat. Sie hat vier Grinde:
¢ Sie ist eine beinahe zwangslaufige Antwort
auf die strapazierte Politisierung der Nazizeit.
Die totale Politisierung fihrte in einer dialekti-
schen Reaktion zur Entpolitisierung.

* Eine Politisierung der Lebensbereiche blieb in
der praktisch staatenlosen Zeit von 1945-1949
ohne Ziel. AuBerdem tat man sich schwer, von
dem alten idealistischen Staatsbegriff Abschied
zu nehmen und in dem unter dem Druck der
Besatzungsmachte langsam  entstehenden
neuen demokratischen Staat eine positive
GrofBe zu sehen.

e Die Entpolitisierung war auch eine Reaktion
auf die Bildungspolitik der Alliierten, vor allem
der Amerikaner, mit dem massiven Versuch,
das amerikanische Gesamtschulmodell als
demokratisches Modell in Deutschland zu im-
plantieren und gleichzeitig mit demokratischen
Erziehungszielen auszustatten. Sie traten als
.Vollzugsorgane eines totalen militdrischen
Sieges” auf.® Auch stellten sie das Gymnasium
unter Faschismusverdacht und sahen in ithm
ein entscheidendes Hindernis fur die Demo-
kratisierung der Gesellschaft und Bildung. Das
Programm der reeducation, der Umerziehung
der Deutschen zur Demokratie, umfasste so-
wohl die Organisationsform der Schule als
auch ihre Lehrinhalte. Lehnte man die Organi-

sationsform aus der Furcht vor Nivellierung der
Bildung ab, so galt das demokratische Erzie-
hungsziel als irrelevant fir eine wahre Bildung.
Der Widerstand war erfolgreich — und zwar
nicht unwesentlich durch die Unterstitzung
von Emigranten, die unter Berufung auf ihre
eigene Erfahrung das amerikanische System
ablehnten. Das traditionelle Schulsystem der
Weimarer Republik wurde erneuert, d. h.
sowohl die vertikale Struktur mit Volksschule,
Realschule und Gymnasium als auch die hori-
zontale Gliederung in altsprachliche, neu-
sprachliche und mathematisch-naturwissen-
schaftliche Anstalten blieb erhalten. Die
Wende kam erst 1972 mit der Neuordnung
der gymnasialen Oberstufe, einem epochalen
Einschnitt in der Geschichte des hdoheren
Schulwesens.

e Die Entwicklung im &stlichen Teil Deutsch-
lands mit der neuen Politisierung im Zeichen
des Sozialismus garantierte dann bald die Fort-
setzung der Entpolitisierung.

e Schlief3lich hat dann auch paradoxerweise das
Grundgesetz von 1949 seinen Beitrag zur Ent-
politisierung geleistet, denn das Grundgesetz
mit der Formulierung der Grundrechte in den
ersten Artikeln sichert den Schutz des Individu-
ums und der Familie vor den Ansprichen des
Staates. Das Grundgesetz konstituiert in diesen
Artikeln nicht etwa demokratische Rechte, son-
dern es ist auf Abwehr des Staates gerichtet.
Mit der Entpolitisierung verband sich bald die
Entnationalisierung der Lebensbereiche und
Bildung. Unmittelbar nach Kriegsende hoffte
man freilich noch auf die Wiedergewinnung
einer nationalen geistig-kulturellen Identitdt im
Sinne der deutschen Klassik. Der Druck der
amerikanischen Reeducation-Politik forderte
diese Art des Rickgriffs, denn Amerika war im
Bildungsbereich der neue Barbar geworden,
gegen den man sich abzugrenzen hatte. Man
glaubte zundchst noch an eine eigene kulturel-
le Identitdt, die durch Differenz zu den anderen
Nationen Europas bestimmt war. Allerdings
ersetzte doch bald diese Vorstellung der zu-
kunftsweisende Gedanke von der Gemeinsam-
keit der europaischen Nationen durch ihre
Herkunft. Das war der Europa-Gedanke der
Frihen Neuzeit, der zum Selbstverstandnis
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Westeuropas nach dem Zweiten Weltkrieg
beitrug.

6. Humanismus und Humanitat

Der Nachkriegshumanismus war vielfaltig mit
den Wissenschaften vom Altertum verflochten.
Er bildete keinen eigenen Diskurs, der vom
Wissenschaftsdiskurs radikal getrennt war, wie
das im 19. Jh. dblich geworden war. Zwar gab
es Vorbehalte gegen die Vermischung dieser
Spharen, aber Wissenschaftler wie Erich Burck,
Karl Buchner und Wolfgang Schadewaldt
haben ohne groB3e theoretische Skrupel die
Verbindung praktiziert und — wie Schadewaldt
- auch theoretisch flankiert. Ein groBeres Pro-
blem hatten die Verstrickungen einiger neuer
Meinungsfihrer in das alte inhumane national-
sozialistische System sein konnen. Sie blieben
jedoch ohne Folgen. Nicht einmal ein Glaub-
wiurdigkeitsproblem entstand daraus, wenn
Anhdnger des inhumanen Naziregimes zu Pre-
digern der Humanitdt wurden. Diese wurde
nun zum beherrschenden Thema.

Die Diskussion dartber diente vor allem dazu,
.hach einer Zeit der Barbarei die alten Werte
neu zu konsolidieren.”” So ist es kein Zufall,
dass eine Fulle von Beitragen bereits 1947 er-
schien. Dazu gehort auch der bedeutendste
Aufsatz in dieser Serie, Humanitat und Huma-
nitas von dem Latinisten Friedrich Klingner;™
dieser geht aus von Herders Briefen zur Befor-
derung der Humanitat (1793-1797) und -
naturlich — von Goethes Iphigenie auf Tauris
(1796) mit der Botschaft vom rechten Men-
schen (der sich heil in der Welt erhalten kann)
und schldgt die Briicke zur antiken humanitas
des romischen Philosophen, Redners und Poli-
tikers Cicero. Individuelle wie soziale Werte
bestimmen den Inhalt der Humanitat. Zum
Anwalt des Menschlichen vor allem der griechi-
schen Antike wurde dann in besonderer Weise
in den 50er Jahren der Grazist Wolfgang Scha-
dewaldt, der im Dritten Reich Nutznie3er seiner
opportunistischen Einstellung gegeniiber dem
Regime gewesen war. Fir ihn erhielt die Hu-
manitat nun unmittelbare Bedeutung in der
Gegenwart. Sie umfasste sowoh! das Allzu-
Menschliche’, das Menschlich-Hinféllige, als
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auch die hochste Wirde des Menschen im
Geistigen. thr Wesen konnte noch zusatzlich
durch Religiositat oder auch Metaphysik ge-
adelt werden. Der Gott Apollon wurde Aus-
druck der Humanitatsidee.”" So ist denn auch
eine der wenigen Monographien der frihen
Nachkriegszeit Ausdruck dieses Denkens, die
Arbeit des Georgianers Karl Reinhardt Aischy-
los als Regisseur und Theologe.' Der neue
Humanismus, flankiert durch die Wissenschaft,
machte seine Griechen, vor allem die grof3en
Dichter Homer, Aischylos und Sophokles, ins-
gesamt zu Theologen. Reprdsentanten antiken
Menschtums wurden so im Griechischen die
Homerischen Helden' und die Helden’ der
Tragddie, die ihre GroBe auch im Untergang -
wie die Antigone — bewahren; im Lateinischen
ist es der pius Aeneas, der fromme Aeneas des
Vergil, der mehr oder weniger konsequent
einen gottlichen Auftrag erfullt, es sind die
Romer der antiken Romideologie, die — so Horaz
in den Romeroden — herrschen, weil sie sich den
Gottern beugen: ,Weil du, Rémer, dich beugst
den Gottern, herrschst du. Da liegt der Anfang,
da auch immer das Ende;" "’ es ist auB3erdem
Cicero, der auch in der Zeit der Biirgerkriege un-
abhangig vom Staat humanitas , gelebt” hatte.
Antike Humanitat mit oder ohne religitse oder
metaphysische Anbindung wurde zum Kennzei-
chen des neuen Humanismus.

7. Humanismus und Christentum

Die religios oder methaphysisch begrindete
Humanitat hat eine Allianz des Humanismus
mit dem Christentum begrindet. Der Beginn
von Iphigenies Lied ,Es furchte die Gotter das
Menschengeschlecht” (Goethe, phigenie auf
Tauris 4,5) autorisierte diese Allianz. Sie war
zwar einmal Kennzeichen des Renaissance-Hu-
manismus gewesen, aber sie war durch den
Neuhumanismus aufgekiindigt worden. Denn
in der klassischen Form hatte er einen dezidiert
antichristlichen Effekt. Die humanistische Bil-
dung als eine allseitige Entfaltung der indivi-
duellen Personlichkeit mit dem Ziel ihrer Auto-
nomie hatte in dem Christentum vor allem die
Erziehung zum Gehorsam sowie zur Abhangig-
keit und Unfreiheit gesehen. Sie hatte sich



geradezu in Opposition zu einer solchen christ-
lichen Bildung etabliert. Freiheit gegen Un-
freiheit, Unabhangigkeit und Selbsténdigkeit
gegen Abhangigkeit und Unselbstandigkeit.
Autonomie gegen Heteronomie bzw. Theono-
mie! Fir Friedrich Nietzsche war das Christen-
tum sogar Ausdruck von ,Widernatur und
Menschenschandung” ™. Und die Verklnder
des humanistischen Bildungsideals gaben sich
haufig konsequent als Nichtchristen oder Hei-
den aus. Dieser alte Gegensatz war auch in der
ersten Halfte des 20. Jahrhunderts immer noch
prasent. Jaeger, der Begrinder des Dritten Hu-
manismus, hatte allerdings bereits in den 20er
Jahren aufgrund seiner Konzeption von eu-
ropaischer  Geistesgeschichte versucht, die
christliche Antike, also das Christentum, in eine
gesamteuropaische Geistesgeschichte zu inte-
grieren, indem er im Christentum die Fortset-
zung des heidnischen Bildungsprozesses sah.
So erschien thm der Gottesgedanke der anti-
ken christlichen Theologie als harmonischer
Abschluss der platonischen Philosophie. Daher
wurde die Geschichte des antiken Christen-
tums als eine Hellenisierung des Christentums
aufgefasst. Gegen diese Umarmungsstrategie
der Humanisten hatten sich die Theologen ge-
wehrt oder sie einfach ignoriert, denn auch
diese hatten einen scharfen Gegensatz zwi-
schen heidnischer und christlicher Antike kon-
struiert; ja, einige theologische Richtungen hat-
ten umgekehrt wie Jaeger argumentiert: das
Christentum hat durch das Hineinwachsen in
die antike Welt nicht etwa - so Jaeger — seine
eigene Identitat, sein eigenes Wesen, verwirk-
licht, sondern im Gegenteil verloren. Um zum
wahren Christentum zu kommen, misse man
es von den Uberfremdungen der griechisch-ro-
mischen Antike befreien.

Im Unterschied zu den 20er Jahren glaubte
man nach 1945, das Gemeinsame betonen zu
mussen. Diese Allianz war allerdings theore-
tisch schwach begriindet. Die recht schmale
Bricke ist zunachst durch das Stichwort Theo-
nomie, Bindung des sittlichen Handelns an den
Willen der Gottheit bezeichnet. Und wenn es
nicht die Gottheit selbst ist, so ist es wenigstens
ein transzendentes Prinzip wie die Idee des
Guten im Werk Platons, die eine sittliche Wert-

ordnung garantiert. Was Christentum und
Humanismus vor allem zusammenfihrte, war
allerdings zundchst keine von gemeinsamen
Bildungszielen zusammengehaltene Interessen-
gemeinschaft, sondern eine Notgemeinschaft
zur Rettung und Bewahrung gefahrdeter Tradi-
tionen. Beide fanden zumindest auBerlich zu-
sammen, weil sie hochgradig geféahrdet waren,
und zwar von zwei Seiten, sowohl von der Seite
der Bildungspolitik der Amerikaner als auch
von derjenigen des Sozialismus. Die amerikani-
sche Bildungspolitik drangte vor allem auf die
Entkonfessionalisierung der Schule; damit war
die christliche Religion aus dem staatlichen Bil-
dungsmonopol ausgeschlossen; sie drangte
gleichzeitig auf Einrichtung des Gesamtschul-
systems; damit war das Gymnasium als Haupt-
trager der humanistischen Bildung in Frage
gestellt. Dazu kam als gemeinsamer Feind der
Sozialismus, der durch die KPD und teilweise
durch die SPD ein aktueller Gegner geworden
war. Im Osten Deutschlands etablierte sich ein
noch gefahrlicherer Feind. Die Kirchen furchte-
ten den Atheismus, die Humanisten das Ge-
samtschulmodell. Aus der gemeinsamen Ge-
fahrdung entstand diese Notgemeinschaft von
Humanismus und Christentum, die zu einer
grofBen Zahl von gemeinsamen Tagungen und
Publikationen fihrte, in denen das Trennende
zurlickgedrangt und das Gemeinsame ent-
wickelt werden sollte.

Ein Gedanke aus Platons Gesetzen (716 ¢), nach
dem das ,MaB aller Dinge Gott” sei, bot un-
begrenzte Anknipfungsmoglichkeiten.  Auf
katholischer Seite entdeckte man Theodor Hae-
cker, der 1931 einen Essay Uber Vergil als Vater
des Abendlandes verfasst hatte, in dem er
gegen die dogmatischen christlichen Strémun-
gen seiner Zeit — in Anknupfung an antike Leh-
ren - von einer Wesensverwandtschaft des an-
tiken und christlichen Menschen ausging, die
auf der Gemeinsamkeit des Geistigen beruhe.
Nach ihm war Vergil eine anima naturaliter chris-
tiana, also eine Seele, die durch die Natur, nicht
durch Offenbarung, christlich war. Etliche Hu-
manisten sahen keine Bricke: ,Wie Humanis-
mus und Christentum einander nicht schaden,
so bedurfen sie, wenigstens ihrem grundsatzli-
chen Anspruch nach, einander auch nicht.”'®
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