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Baldassare Scolari

Okoapokalyptik

Kritische Bemerkungen zu einem rhetorischen
Kampfbegriff

Als 2019 Jugendliche weltweit auf die Strassen gingen, um auf klimapoliti-
sche Missstiande aufmerksam zu machen und Massnahmen fiir den Klima-
schutz einzufordern, mussten sich biirgerliche Medien und politische Ak-
teure eine rhetorische Strategie der Delegitimierung und Disqualifizierung
ausdenken. Diese Strategie bestand unter anderem darin, Fridays for Future
alsirrationale, religiose oder quasi-religiose Bewegung darzustellen, die nur
apokalyptische Angste schiirt und unfiihig ist, realpolitisch-konkrete Lésun-
gen anzubieten. So schrieb zum Beispiel Starhistoriker Niall Ferguson in der
Neuen Ziircher Zeitung, dass «die moderne Umweltbewegung zu einem End-
zeitkult» verkommen sei (2019, 3).

Die Kritik der sogenannten Okoapokalyptik ist nicht neu und auch
nicht nur unter Befiirworter:innen des Status quo verbreitet. Auch inner-
halb des 6kologischen Diskurses wird immer wieder behauptet, dass apo-
kalyptische Rhetorik schidlich sei, wenn es darum gehe, eine erfolgreiche
Klimapolitik einzufordern und umzusetzen. Die Umweltapokalyptik bringe
den gegenwirtigen postpolitischen und postdemokratischen Zustand zum
Ausdruck, einen Zustand, in dem ideologische Auseinandersetzungen und
Kédmpfe durch Techno-Management-Planung, Expertenmanagement und
Verwaltung ersetzt werden. Das Fehlen von politischen Utopien sei einer der
Hauptgriinde, weswegen nicht zuletzt filmische Okoapokalypsen so anspre-
chend seien: Ihre apolitische Haltung spiegle und verstérke die gegenwir-
tige Abwesenheit politischer Visionen.

Angesichts dieser multilateralen Kritik an der Klimajugend ist es gebo-
ten, der Sache auf den Grund zu gehen und zu fragen: Was ist Klima-Apoka-
lyptik? Stimmt es iiberhaupt, dass 6kologische Bewegungen allgemein und
die Klimajugend insbesondere dazu neigen, eine apokalyptische Rhetorik
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einzusetzen? Und schliesslich: Sind die apokalyptische Rhetorik und Erzéhl-
form tatsédchlich klimapolitisch so schadlich und problematisch?

Zu viel oder zu wenig Religion?

Am 20. August 2018 begann Greta Thunberg ihren wochentlichen Schul-
streik und wurde ab November zunichst in Schweden, bald in mehreren
Landern auf der ganzen Welt von Schiiler:innen nachgeahmt. Seitdem hat
die Klimaaktivistin mehrere Reden vor internationalen Gremien und Insti-
tutionen gehalten, die weltweit Beachtung erhielten. Thunbergs Rhetorik
wurde in den Medien immer wieder als «apokalyptisch» gedeutet — und
zwar sowohl zustimmend als auch ablehnend. So lobte Journalist und Autor
Franklin Foer in einem Artikel der Zeitschrift 7he Atlantic Thunbergs «apo-
kalyptische» Rhetorik fiir ihre Wirkmaéchtigkeit (Foer 2019). Deutlich weniger
wohlwollend twitterte am 20. Juli 2019 der franzosische Politiker Guillaume
Larrivé der Partei Les Républicains: «Wir brauchen keine apokalyptischen
Gurus» (Larrivé 2019) — und forderte seine Parteikollegen dazu auf, die Rede,
die die junge Klimaaktivistin drei Tage spater vor der Pariser Nationalver-
sammlung hielt, zu boykottieren.

Auch in der Schweizer Presse wurde mehrmals die Rhetorik von Greta
Thunberg und der Klimabewegung allgemein als apokalyptisch gedeutet.
Matthias Drobinski kritisierte im Tagesanzeiger die «apokalyptische Angst-
lust» der Klimaaktivist:innen, «die aus jedem heissen Sommertag den Welt-
untergang herausliest, in jeder herrenlosen Plastiktiite ein Menetekel sieht
und in jeder Grillparty den Feueratem des Gottseibeiuns zu spiiren glaubt».
Die Klimajugend habe «ihre eigenen Rituale und Bussiibungen entwickelt,
mit Kleidung, kratziger als das Kamelhaar», und lebe «von der Erlosungs-
hoffnung, die Summe der Bekenntnisse moge zur CO,-Reduktion fiihren
und zur neuen Harmonie zwischen Mensch und Natur» (Drobinski 2019).

In einem sachlicheren Ton, aber mit dhnlicher Argumentation, be-
hauptete der Literaturwissenschaftler Hans Ulrich Gumbrecht in einem
Kommentar in der Neuen Ziircher Zeitung, dass ein «durchschnittliches
Bildungswissen» ausreiche, «um hinter den schwergewichtigen Reden der
Okologisten eine Erzihlstruktur der Erlésung zu entdecken» (Gumbrecht 2019).
Chefredaktor Eric Gujer geht noch weiter: Nicht nur die Klimabewegung,
sondern sogar «die Griinen» seien die «Experten fiir Zeitgeist-Apokalypse»:
«Die Griinen haben nicht nur Verdammung, sondern auch Erlésung im An-
gebot. Sie reklamieren eine iiberlegene Moral fiir sich und beanspruchen,
zur Rettung des Planeten beizutragen. Von der Holle, wo <Klimaleugner»
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schmoren, fithrt ein Weg in den Himmel ohne Gen-Food und anderes
Teufelszeug. Wihrend andere Parteien dem Namen nach christlich sind,
offerieren die Griinen eine sakularisierte Religion fiir aufgeklirte Stidter»
(Gujer 2019).

Es ist bemerkenswert, dass die hier nur exemplarisch aufgefiihrten
Kommentare im Wesentlichen dieselbe argumentative Grundstruktur auf-
weisen: So wie in anderen Religionen habe die Klimabewegung ihre Heiligen
und Propheten (Greta), ihre Geschichtserzahlung (Klimaapokalypse), ihre
Prozessionen (Strassenproteste), ihre Speisevorschriften (Vegetarismus/
Veganismus), ihre Formen von Askese (6kologische Enthaltsamkeit), ihre
Teufel (Klimaleugner) und so weiter. Es handelt sich um einen analogischen
Argumentationsschluss, der schon oft verwendet wurde, um politische Be-
wegungen als religios oder quasi-religios zu delegitimieren.' Der analogische
Argumentationsschluss geht wie folgt:

1. A hat Ahnlichkeit mit B > Die Rhetorik der Klimabewegung hat Ahn-
lichkeit mit religioser Rhetorik.

2. B hat die Eigenschaft C > Religiose Rhetorik ist eine irrationale Form
der Weltdeutung und Gemeinschaftsstiftung.

3.  Also hat auch A die Eigenschaft C > Die Rhetorik der Klimabewegung
ist eine irrationale Form der Weltdeutung und Gemeinschaftsstiftung,

Das Interessante ist nicht so sehr das zugrundeliegende Versténdnis von Re-
ligion - Ausdruck einer veralteten, sehr vereinfachenden Religionskritik, die

religionswissenschaftlich nicht haltbar ist (Burgunder 2020) —, sondern vielmehr

die Art und Weise, wie der Begriff Religion beziehungsweise die Zuschrei-
bung von Religion verwendet wird, um das eigene freisinnige, biirgerliche

Zielpublikum zu liberzeugen, dass die Klimabewegung irrational, absolutis-
tisch und fundamentalistisch sei. Das ist, wie schon oben hervorgehoben,
nichts Neues. Wie der Theologe William T. Cavanaugh zu Recht beobachtet,
ist der Begriff Religion zu verschiedenen Zeiten und an verschiedenen Orten

von verschiedenen Menschen gemiéss unterschiedlichen Interessen verwen-
det worden: «Die Konstruktion der Kategorie Religion ist seit dem Aufkom-
men der Moderne zu einem wichtigen Teil der Ideologie des Westens gewor-
den, sowohl innerhalb westlicher Kulturen als auch bei der Kolonialisierung

nicht-westlicher Kulturen.» (Cavanaugh 2019, 58)

Cavanaughs Beobachtung findet Bestétigung in der Tatsache, dass der
angenommene «religiose» Charakter der Klimabewegung auch positiv ge-
wertet wird, und zwar interessanterweise aus linker Perspektive. So schrieb
zum Beispiel Ingo Arzt in der TAZ, dass der Vorwurf, die Klimabewegung sei
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quasi-religios und irrational, das Beste sei, was ihr passieren konne. Nichts-
destotrotz kritisiert auch er den apokalyptischen Ton: «Was fehlt, ist eine
stringente, positive Utopie. Derzeit geht es lediglich darum, die Apokalypse
zu vermeiden. [..] Will sich die neue Klimaschutzbewegung nicht in perma-
nenter Untergangstimmung verlieren, sollte sie getrost den irrationalen,
mythischen, quasireligiosen Teil, der in ihr steckt, einrdumen und starken.
Sie muss eine emotionale Heimat werden, der sich auch die ndchste und
iibernéchste Generation anschliessen kann. Sie braucht Mythen jenseits der
Zerstorung.» (Arzt 2019)

Was nun: Ist die Klimabewegung zu viel oder zu wenig religios? Braucht
es mehr oder weniger 6koapokalyptische Rhetorik? Im Folgenden werde
ich aufzeigen, dass diese Debatte auch in der wissenschaftlichen, philo-
sophischen und theologischen Auseinandersetzung mit der Frage, wie die
Klimakrise erzahlt und dargestellt wird und werden soll, eine wichtige Rolle
spielt.

Kritik und Verteidigung der Okoapokalyptik

Die «Apokalypse» steht im allgemeinen Sprachgebrauch fiir das bevorste-
hende «Ende der Welt». Als «apokalyptisch» gelten in diesem Sinne all jene
Erzdhlungen, die einen Weltuntergang inszenieren und imaginieren. In Lite-
ratur und Kino ist unzéhlige Male die Welt zerstort oder die Menschheit aus-
geloscht worden. In manchen Erzéhlungen wird der Weltuntergang durch
menschlich nicht verschuldete Ereignisse verursacht, wie zum Beispiel
durch die Eruption eines Super-Vulkans, die Invasion von feindlichen Aus-
serirdischen, die abrupte Verinderung kosmischer Strahlung oder den Fin-
schlag eines mehr oder weniger grossen Himmelskorpers. In anderen Erzéih-
lungen ist die Apokalypse selbstverschuldet, zum Beispiel wenn die Welt in
einem Atomkrieg untergeht oder die Menschheit durch ein in einem Labor
geziichtetes Virus ausgeloscht wird.

Religionsgeschichtlich betrachtet, sind diese Weltuntergangsszenarien
streng genommen nicht religios, da sie, erstens, nicht von einer ausserwelt-
lichen Macht beziehungsweise Instanz gewollt und verursacht werden und,
zweitens, weil sich in ihnen keine transzendente Wahrheit offenbart und
keine kollektive Erlésung ereignet. In der Forschungsliteratur wird dabei oft
auf den Wandel hingewiesen, den das griechische Wort «apokalypsis» von
der urspriinglichen Bedeutung «Offenbarungy» oder «Enthiillung», wértlich
«Entschleierung, bis hin zum heutigen «Ende der Welt» durchlaufen hat
(Pezzoli-Olgiati 2009). Man spricht in diesem Zusammenhang oft auch von siku-
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larer Apokalyptik beziehungsweise von einer Sdkularisierung der Apoka-
lypse. Wiahrend die Zerstorung der Welt in den apokalyptischen Visionen
der Spatantike und des Mittelalters auf eine Erneuerung und eine Erlésung
hinauslaufen und Apokalypse als gerechter Kampf gegen die Méchte des
Bosen und als Gericht iiber die Gerechten und Ungerechten gedacht wird,
sei die Endzeit der Moderne nichts als ein Ende. Giinter Anders, der sich
spezifisch mit der Situation des Menschen im atomaren Zeitalter auseinan-
dersetzte, nennt diese Vorstellung «nackte Apokalypse, das heisst: eine Apo-
kalypse, die im blossen Untergang besteht, die also nicht den Auftakt zu
einem neuen, und zwar positiven, Zustande [..] darstellt» (Anders 1971, 207). Ge-
meinschaftliche Erlésung sei laut Anders innerhalb solcher «nackten
Apokalypsen» keine Option mehr.

In Anschluss an Anders beschreibt die Kulturwissenschaftlerin Eva
Horn die imaginierten Unterginge der Moderne als biopolitische Fantasien
oder Fiktionen, in denen «das Soziale im Modus der ultimativen Krise - als
Frage von Untergang oder Uberleben - gedacht wird» (Horn 2010,105). In diesen
Fiktionen sei der Weltuntergang also nicht als Auftakt einer neuen Welt ge-
dacht, sondern als ein Ereignis, das im besten Fall nur iiberlebt werden kann.
In den apokalyptischen Szenarien der Moderne wird gemiss Horn Uberle-
ben zum Ziel eines Endkampfs, bei dem die Menschheit vor einer grundle-
genden biopolitischen Entscheidung steht, bei der einige sterben miissen,
damit andere iiberleben kénnen. Diese neue Form der Apokalyptik sei mit
einer «Biopolitik der Knappheit» verbunden, «einer Politik, die das Leben
und Uberleben der Menschheit unter Bedingungen knapper und knappster
Ressourcen denkt» (ebd., n6). Durch die Entdeckung der Knappheit entstehe
eine Form biopolitischen Denkens, bei dem das biologische Leben zum ein-
zigen Ziel eines Endkampfes wird, «das nunmehr nicht mehr zur Heils-
Geschichte, sondern eigentlich zur Natur-Geschichte gehort» (ebd., 107).

Wo Horn eine Verkopplung von Politik und biologischem Leben sieht,
sehen andere eine Entpolitisierung. So schreibt der Geograf Erik Swynge-
douw, dass die Umweltapokalyptik eine zutiefst entpolitisierte Vorstellung
produziere und aufrechterhalte, bei der der Weltuntergang als unaufhalt-
bares Schicksal verstanden werde (Swyngedouw 2010). Die Verbreitung und
Verfestigung einer Apokalyptik des Klimawandels sei ein wesentlicher
Bestandteil der neuen kulturellen Politik des Kapitalismus, dessen Leit-
motiv Angst-Management sei. Das umweltapokalyptische Narrativ habe
jede Hoffnung auf Erneuerung verworfen zugunsten einer «unstillbaren
Faszination» dafiir, einem Ende nahe zu sein, das niemals kommt (Swynge-

douw 2010, 218; Jay 1994, 33).
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Auch in der Theologie gibt es kritische Stimmen. Laut Greg Garrard ist
das Hauptproblem apokalyptischer Erzahlungen die Art und Weise, wie sie
Zeit strukturieren, insbesondere die Idee von einem singuléren, katastro-
phalen «Ende der Zeit» (Garrard 2001, 67). In seiner Analyse der amerikanischen
Umweltbewegung und der Apokalypse-Tradition konzentriert sich Garrard
auf das, was er als «tragischen» Erzdhlmodus bezeichnet. Der tragische
Modus interpretiert die Apokalypse als Vorhersage tatséchlicher Ereignisse.
Im tragischen Modus der Okoapokalyptik gibt es keine Hoffnung auf eine
Verwandlung der Welt in einen besseren Ort. In Konkurrenz zum tragischen
Modus der apokalyptischen Rhetorik steht der «komische» Modus. Im ko-
mischen Modus wird das Ende der Welt eher als Mdglichkeit denn als
Schicksal interpretiert. Hier geht es laut Garrard nicht darum, das Ende der
Welt zu antizipieren, sondern zu versuchen, es mit iiberzeugenden Mitteln
abzuwenden (ebd., 55). Nach Garrards Meinung kann sich jedoch keiner der
Modi der Apokalypse der Forderung nach einem «Ende» der Welt entziehen,
auch wenn dieses Ende nur eingebildet ist. In jedem Fall fithre Apokalyptik
zu Eskapismus: Die Person, die sich der Apokalyptik verschrieben hat (ob
komisch oder tragisch), ist gefangen von einer Rhetorik, die ihre Aufmerk-
samkeit von den Anforderungen der Gegenwart ablenkt.

Diese kritische Lektiire der Okoapokalyptik wird aber nicht von allen
Theolog:innen geteilt. Wallace McNeish hat sich mit der diffusen Antipathie
gegen die Apokalypse-Tradition in der dkokritischen Auseinandersetzung
mit Erzahlungen der Klimakrise befasst und argumentiert, dass sie sympto-
matisch fiir tiefere Probleme sei, die sich aus den «sdkularen» Annahmen
des kologischen Denkens ergeben (McNeish 2017). Typischerweise, argumen-
tiert McNeish, konzentrieren sich 6kokritische Interpretationen der Apoka-
lypse ausschliesslich auf Katastrophen und Katastrophismus, und dennoch
unterstiitzen theologische Behandlungen des Genres solche Lesarten nicht.
Dies wird auch von der Theologin Barbara Rossing hervorgehoben, wenn
sie auffordert, zwischen «Prophezeiung» und «Vorhersage» zu differen-
zieren und die spirituellen Botschaften der Apokalypse von den wértlichen
Interpretationen fundamentalistischer Christ:innen, insbesondere in Nord-
amerika, zu unterscheiden: «Prophezeiung bedeutet nicht Vorhersage |[...].
Was wir tun miissen, ist die wichtige biblische apokalyptische Stimme des
Protests und der Hoffnung zuriickzugewinnen.» (Rossing 2007 557)

Ein Grossteil dieser 6kotheologischen Riickeroberung der biblischen
Apokalypse wurde durch politische Lesarten ermoglicht, die sich in den
theologischen Ansitzen zur Apokalypse der 1970er-Jahre finden. So trug
zum Beispiel John ]. Collins’ Neudefinition des Genres der Apokalypse in
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biblischen und pseudo-epigrafischen Quellen dazu bei, die Idee der Apoka-
lypse als konterimperialistische Widerstandsliteratur zu etablieren (Collins

1979). Collins hob auch die Wichtigkeit des apokalyptischen «Rufs» nach ei-
ner neuen und verdnderten Weltordnung nach dem «Ende» der Zeit hervor.
In der 6kotheologischen Riickeroberung der biblischen Apokalypse wider-
spiegelt sich dies in der Betonung der Zeitlichkeit. Geméss Michael North-
cott ist das Thema der Neuheit und Dringlichkeit in der Offenbarung beson-
ders relevant, um die Bedeutung der Apokalyptik heute zu verstehen. Zu

diesem Zweck behandelt Northcott das Konzept des Anthropozéns als eine

apokalyptische Aufforderung, die menschliche Lebensweise auf der Erde ra-
dikal zu A&ndern (Northcott 2014, 268-316).

Zeitlichkeit ist auch ein wichtiges Thema in Catherine Kellers Political
Theology of the Earth (Keller 2018). Hier stiitzt sich Keller auf Giorgio Agambens
Studie iiber das biblische Konzept von Kairos, der Zeit, die bleibt (Agamben
2006). Keller argumentiert, dass es bei der Apokalypse nicht darum geht, das
Ende der Zeit vorherzusagen, sondern darum, die Erfahrung von Zeitlich-
keit zu artikulieren. Die Apokalypse reflektiert die Tatsache, dass «die Zeit
ablduft», und Keller sieht das Genre als Konfrontation nicht mit dem Ende
der Welt, sondern mit dem Ende der Welt, wie wir sie kennen. Die Apoka-
lypseist, in anderen Worten, mit der Vorstellung einer radikalen raumlichen
und zeitlichen Transformation der Welt verbunden.

Apokalyptik im Modus des als-ob

Wie gezeigt wurde, wird in den Medien sowie im akademischen Diskurs

iiber die Nachteile und Vorteile, iiber die Macht und Ohnmacht der Okoapo-
kalyptik als eine Art und Weise, die Klimakrise zu erzdhlen, rege diskutiert.
Es hat sich herausgestellt, dass in der argumentativen Strategie mancher
biirgerlicher Akteur:innen «Apokalypse» als ein rhetorischer Kampfbegriff
verwendet wird, um die neuere 6kologische Bewegung als religios, irrational,
fundamentalistisch und geféhrlich darzustellen. Was ist nun die beste Art

und Weise, diese Strategie zu kontern? Ist es geboten, im Diskurs iiber die

Klimakrise in die Defensive zu gehen und einen «apokalyptischen Ton» zu

vermeiden? Keineswegs. Vielmehr sollte man die biirgerliche Irritation iiber
apokalyptische Rhetorik als Anzeichen verstehen, dass letztere zu Recht als

Gefahr fiir den bestehenden hegemonialen Diskurs erkannt worden ist.

Als radikale Krisenerzdhlung (Matern 2020), die einen qualitativen Bruch

mit dem Status quo imaginiert und einfordert, ist die Apokalypse resistent
gegeniiber jeglichem Versuch, von der neoliberalen Fabel eines «griinen
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Kapitalismus» vollstandig vereinnahmt und entkréftet zu werden. Aus die-
sem Grund sollte man in der kulturgeschichtlich méachtigen Tradition der
Apokalyptik eine Chance erblicken, die Forderung nach einer radikalen
Transformation der Welt wirkmaéchtig zu artikulieren. Dies bedeutet aber
wiederum nicht, dass man die 6koapokalyptische Erzahlung unkritisch re-
produzieren soll. Es geht keineswegs darum, mit religiosem Eifer auf das
Sich-Offenbaren einer transzendenten Wahrheit zu warten, sondern darum,
aus einer radikal emanzipatorischen und egalitdren Perspektive die utopi-
sche Wirkméchtigkeit einer Erzdhlung, die das Potenzial in sich birgt, das
passive Subjekt des spitkapitalistischen Zeitalters aus seinem Schlummer
zu wecken, anzuerkennen und fruchtbar zu machen. Denn, wie oben ge-
zeigt wurde, die Apokalypse kann auch etwas anderes sein als eine Erzih-
lung des blossen Endes. Wenn man sie von der sidkularistischen Reduktion
auf die Katastrophe, den Weltuntergang, befreit, kann sich die Apokalypse
als eine Erzdhlung mit einem enormen politischen Potenzial erweisen
(Skrimshire 2010, 4).

Der britische Literaturwissenschaftler Frank Kermode versteht apoka-
lyptische Narrative als «concord-fictions», als Fiktionen also, die imstande
sind, gegenwértige Situationen mit einem konstruierten Anfang und Ende
in Ubereinstimmung zu bringen (Kermode 1966). Sie entsprechen somit dem
menschlichen Bediirfnis nach zeitlicher Ordnung, nach einer Kontinuitét
zwischen Anfang und Ende und dem Gefiihl von Abgeschlossenheit. Die
aussergewohnliche Resilienz der Apokalypse hat insofern damit zu tun,
dass sie ein besonders erfolgreiches dsthetisches und erzéhlerisches Modell
fiir die mediale Bearbeitung aller méglichen realen und virtuellen, «epocha-
len» sowie personalen Krisenzustidnde ist. Krisenerfahrungen gehen mit
existenziellen Unsicherheiten sowie Empfindungen von Ohnmacht, Sinn-
und Orientierungslosigkeit einher. Die Performativitit der Apokalypse be-
steht nun genau darin, durch einen konstruierten Anfang und ein konstru-
iertes Ende in einer als krisenhaft wahrgenommenen Gegenwartssituation
Sinn zu stiften.

Nun kénnen aber concord-fictions dusserst gefahrlich werden, wenn
sie zu Mythen verkommen, die keinen Widerspruch, keinen Dialog, keine
kritische Hinterfragung dulden. Deswegen ist es geboten, Erzdhltechniken
einzusetzen, die die Fiktionalitdt der Erzdhlung unterstreichen (Scolari 2021a u.
2021b). Man muss, anders gesagt, die Apokalypse im Modus des Als Ob erzih-
len: als eine Fiktion, in der Reales — der Zustand der Welt, so wie er ist — und
Imaginares — die Welt, so wie sie sein kdnnte - so kombiniert sind, dass das
Imaginére sich weder ideologisch als aktuelle Realitét, noch prophetisch als
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unausweichliche Zukunft prasentiert (vaihinger 1911; Iser 1991). Nur so kann ver-
mieden werden, dass die Apokalypse als unvermeidlicher Weltuntergang
verstanden wird. Die Erzdhlung soll nicht im Sinne einer «objektiven» Be-
schreibung der Wirklichkeit vermittelt werden, sondern als Erzahlung, die
Menschen dazu befahigt, die Moglichkeit einer radikalen Transformation
der sozialen Wirklichkeit imaginieren zu kénnen. Apokalypse ist schliess-
lich nichts anderes als der Name einer Erzdhlung, die die Besténdigkeit der
Welt, so wie sie ist, hinterfragt: Muss es so sein? Muss alles beim Gleichen
bleiben, oder konnen wir als Kollektiv «Menschheit» eine andere, bessere,

lebbare Welt fiir alle aufbauen?

Anmerkungen

1 Man vergleiche zum Beispiel Erich Voegelins
Deutung der marxistischen Weltanschauung
aus dem Jahre 1936: «Die Weltanschauung
kniipft an eine das Gemiit ergreifende Tatsa-
che an, z. B. an die Lage des Arbeiters in der
biirgerlich-kapitalistischen Gesellschaft,
und webt um sie herum das Gespinst ihrer
Dogmen: Sie hat ihren Gott — die Klasse,
ihren Teufel - den Bourgeois, ihren Prophe-
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