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K. Hildebrand (Hg.): Zwischen Politik und Religion

Die Debatte zum Thema âPolitische Religionâ, in
den 1980er-Jahren noch eher am Rande der geschichts-
wissenschaftlichen und politologischen Diskurse ange-
siedelt, nÃ¤hert sich allmÃ¤hlich deren Zentrum. Zu-
gleich wÃ¤chst der Widerstand gegen die zwar an-
regenden, aber doch auch sehr problematischen Er-
klÃ¤rungsversuche âtotalitÃ¤rer Herrschaftâ als âPoli-
tischer Religionâ. Eine ausfÃ¼hrlichere Auseinanderset-
zung ist zu finden bei KlimÃ³, ÃrpÃ¡d von, Das Ende der
Nationalismusforschung? Bemerkungen zu einigen Neu-
erscheinungen zu âPolitische Religionâ, âFestâ und âEr-
innerungâ, in: Neue Politische Literatur 48 (2003), S. 271-
291. Der von Hildebrand mit einigen grundsÃ¤tzlichen
Fragen knapp eingeleitete Band âZwischen Politik und
Religionâ versammelt sechs BeitrÃ¤ge zum Thema, die
verschiedene politische Systeme ansprechen.

In einem ersten, mit 44 Seiten sehr umfangreichen
Aufsatz beschreibt Klaus Schreiner verschiedene Erschei-
nungen des âMessianismusâ als eines heilsgeschichtli-
chen Denk- und Handlungsmusters. Schreiner beginnt
seinen Ãberblick mit jÃ¼dischen und christlichen Dis-
kussionen im Mittelalter, geht dann Ã¼ber zur Ver-

wendung messianischer Metaphern und Vorstellungen
in verschiedenen nationalrevolutionÃ¤ren Bewegungen
(FranzÃ¶sische, Amerikanische und Puritanische Revo-
lution in England), bei denen eine Theologisierung der
Politik zentral war, um schlieÃlich dem Messianismus in
den Schriften verschiedener deutscher Autoren des 19.
und 20. Jahrhunderts nachzuspÃ¼ren.

Im zweiten Teil seines Ãberblicks widmet sich Schrei-
ner der Evozierung einer ErlÃ¶sergestalt in der Weima-
rer Republik und im Nationalsozialismus. Die Vorstel-
lung von totalitÃ¤ren âPolitischen Religionenâ lehnt er
ebenso ab wie die ebenfalls in Gebrauch gekommene Be-
schreibung des Nationalismus als âErsatzreligionâ. Sol-
che ErklÃ¤rungsversuche gehen von der irrtÃ¼mlichen
Annahme aus, dass es eine Auseinanderentwicklung zwi-
schen religiÃ¶ser und politischer SphÃ¤re stattgefunden
habe und die politische quasi an die Stelle der religiÃ¶sen
getreten sei â vereinfacht gesagt: dass die Menschen statt
an Gott nun an den FÃ¼hrer geglaubt hÃ¤tten. Dabei
wird auÃer Acht gelassen, dass es vielmehr einen frucht-
baren Austausch zwischen religiÃ¶sen und politischen
Sprachen und Sprechern gegeben hat: Politisierung der
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Religion ging einher mit Sakralisierung der Politik, meis-
tens der Nation. Nur so lÃ¤sst sich erklÃ¤ren, warum ge-
radeTheologen anfÃ¤llig fÃ¼r nationalistische und auch
totalitÃ¤re Denkmuster wurden â nicht weil sie die Re-
ligion hinter sich lieÃen, sondern im Gegenteil: weil sie
in der Politisierung auch eine Rettung fÃ¼r die schein-
bar gefÃ¤hrdete Religion sahen. Zu den Protestanten
vgl. etwa: Graf, Friedrich-Wilhelm, Art. âProtestantis-
mus IIâ, in: Theologische RealenzyklopÃ¤die, Bd. XXVII,
Berlin 1997, S. 551-580. Dass der nationalistische Mes-
sianismus kein spezifisch deutsches PhÃ¤nomen war,
sondern eher einen allgemeinen Zug des Nationalismus
darstellt, muss spÃ¤testens seit dem magischen Datum
â9/11â kaum mehr erwÃ¤hnt werden. Das besondere
Problem der Deutschen bestand eher darin, dass sie âei-
nen FÃ¼hrer und Retter erwÃ¤hlten, der sie in die Kata-
strophe fÃ¼hrteâ (S. 44). Aus aktuellem Anlass wÃ¼rde
man sagen: âin den Untergangâ. Schreiners Schlussfol-
gerungen sind plausibel. Seine ideologiekritische Unter-
scheidung zwischen nationalsozialistischem und links-
intellektuellem Messianismus Ã¼bersieht aber die ge-
danklichen Parallelen, die es zumindest im stalinistischen
FÃ¼hrerkult gab.

Auch Hans GÃ¼nter Hockerts kommt in sei-
nem Beitrag Ã¼ber âChancen und Grenzenâ des Er-
klÃ¤rungsmodells âPolitische Religionâ fÃ¼r den Na-
tionalsozialismus zu dem Schluss, Vertreter des Ansat-
zes verwechselten ModalitÃ¤t und KausalitÃ¤t mitein-
ander. Apokalyptisches Reden sei nicht der Grund fÃ¼r
die AusfÃ¼hrung der mÃ¶rderischen Tat gewesen. Hit-
ler und Himmler hÃ¤tten den VÃ¶lkermord nicht gewis-
sermaÃen aus âreligiÃ¶senâ Motiven heraus, als âExe-
kution des Antichristâ angeordnet, sondern aufgrund ih-
res âethnisch bzw. eugenisch begrÃ¼ndeten Rassismusâ
(S. 66). Hockerts gesteht dem Nationalsozialismus aller-
dings doch zu, eine âpolitische ReligiositÃ¤tâ geschaf-
fen zu haben, besonders fÃ¼r âheimatlos gewordene re-
ligiÃ¶se Energieâ (S. 67). Der fehlende Transzendenzbe-
zug der NS-âWeltanschauungâ spreche allerdings gegen
die Bezeichnung âReligionâ. Von âpolitischer Religionâ
lasse sich eher beim islamischen Fundamentalismus spre-
chen, denn bei diesem werde die Politik der Religion un-
tergeordnet.

Dass diese Sichtweise etwas zu einfach ist, zeigt Ute
Freitag in ihremBeitrag zumVerhÃ¤ltnis von arabischem
Nationalismus (auch: âArabismusâ) und Islamismus auf.
Freitag macht an verschiedenen geistesgeschichtlichen
Beispielen deutlich, dass es entgegen landlÃ¤ufiger Auf-
fassungen nie eine wirklich strikte Trennung zwischen
beiden Denktraditionen gab, so dass es schon immer

einfach war, von arabisch-nationalistischen zu islamis-
tischen Parolen und Denkweisen Ã¼berzuwechseln, wie
es Saddam etwa kurz vor seinem Sturz tat. Ob der Be-
griff âPolitische Religionâ zur Beschreibung von Arabis-
mus oder Islamismus brauchbar ist, wird allerdings nicht
diskutiert (S. 140).

Der theoretische Ansatz âPolitische Religionâ birgt
das Problem, dass er eine monokausale, allseitige Er-
klÃ¤rung fÃ¼r vielschichtige, komplexe PhÃ¤nomene
bieten mÃ¶chte und daher nicht anschlussfÃ¤hig ist.
âReligionâ lÃ¤sst sich nicht mit anderen Motivatio-
nen oder mit Ã¶konomischen, politischen, sozialen An-
liegen kombinieren; âReligiositÃ¤tâ, wie es Hockerts
vorschlÃ¤gt, dagegen schon. Richtig ist daher Ho-
ckertsâ abschlieÃende Feststellung, dass es bessere Er-
klÃ¤rungsansÃ¤tze fÃ¼r den Nationalsozialismus gebe:
Faschismus, Rassismus, Totalitarismus, charismatische
Herrschaft â alle diese Beschreibungsversuche bieten die
MÃ¶glichkeit, die Vielschichtigkeit und WidersprÃ¼che
des NS adÃ¤quater zu erfassen (S. 70).

In Italien hat der Faschismusexperte Emilio Gentile
vor einigen Jahren den Ansatz der âPolitischen Religi-
onâ mit groÃem Engagement aufgenommen. Lutz Klink-
hammer vom Deutschen Historischen Institut Rom ver-
sucht in seinem Beitrag, die Anwendung auf die Diktatur
Mussolinis zu Ã¼berprÃ¼fen. Zwar haben auch die ita-
lienischen Faschisten, allen voran Mussolini, religiÃ¶ses
Vokabular zur Beschreibung ihrer Bewegung und ihres
Systems benutzt und eine eigene Liturgie mit Glaubens-
sÃ¤tzen und Ritualen erstellt â aufbauend auf einer Sa-
kralisierung der Nation und des âOpfersâ im Krieg, die
ins 19. Jahrhundert (Risorgimento) und den Ersten Welt-
krieg zurÃ¼ckgehen. Doch wÃ¤re der Faschismus eine
Religion mit sehr dÃ¼rftigem Angebot an Glaubensin-
halten gewesen: Nation, Duce, MÃ¤nnlichkeit, Opfer â
daran sollte das italienische Volk glauben. Kontingenz-
bewÃ¤ltigung blieb weiterhin der katholischen Kirche
anvertraut, die im faschistischen Staat ohnehin beson-
deren Schutz und besondere FÃ¶rderung erfuhr. Doch
diente die Vorstellung, die katholische Kirche habe in
scharfer Konkurrenz zum Faschismus gestanden, ihrer
Selbstrechtfertigung seit 1944. TatsÃ¤chlich scheint es
eher ein starkes BÃ¼ndnis zwischen Staat und Kirche
gegeben zu haben, eine gegenseitige StÃ¼tzung, die den
ErklÃ¤rungsansatz einer âpolitischen Religionâ Faschis-
mus nicht sehr Ã¼berzeugend erscheinen lÃ¤sst.

Ebenso wenig lÃ¤sst sich das Konzept auf kommu-
nistische Systeme anwenden, wie der Beitrag von Man-
fred Hildermeier Ã¼ber die Sowjetunion bis 1953 und der
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Aufsatz von Gerhard Besier Ã¼ber die SED als âKircheâ
zeigen. Hildermeier weist zu Recht darauf hin, dass Vo-
egelin, einer der wichtigsten Theoretiker des Konzepts
und AnhÃ¤nger eines katholischen StÃ¤ndestaates, von
empirisch zweifelhaften Vorstellungen einer quasi tota-
len Religion im Mittelalter Ã¼berzeugt war. Auch ande-
re Autoren deuteten die Erfolge der âpolitischen Religi-

onâ als Beweis fÃ¼r die Religionssehnsucht einer ent-
sakralisierten Welt. Hier wird deutlich, dass die Vorstel-
lung der âPolitischen Religionâ auf irrtÃ¼mlichen An-
nahmen Ã¼ber die SÃ¤kularisierung in der Neuzeit be-
ruht â Ã¤hnlich wie sie auch Carl Schmitt pflegte, der
Theoretiker der âpolitischenTheologieâ. Mein Fazit: âPo-
litische Religionâ â requiescat in pacem.
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