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in Deutschland ausmalen, wenn einmal durch entscheidende Einbriiche
im deutschen Protestantismus Deutschlands Charakter als wenigstens
traditionell christlicher Staat verloren gegangen ist.

Anderseits kann und soll das nicht verhindern, den Ursachen nachzu-
spiiren und die Griinde aufzudecken, die zu all diesen Entwicklungen ge-
fithrt haben. Das gehort einmal zum Begreifen der Zeit, und dann gibt
es auch dem katholischen Volksteil wertvolle Winke fiir die eigene Ein-
stellung im Ringen um Abwehr und Festigung. Gerade ein tieferer Ein-
blick in die ausgesprochene oder unausgesprochene Kritik am Christentum
der Zeit, die in den bisher mehr stimmungsmiBig geschilderten Stré-
mungen liegt, kann zu einer heilsamen Gewissenserforschung und Reform
fiir alle Bekenntnisse, das katholische nicht ausgenommen, fithren, wovon
ein folgender Beitrag handeln soll. Vielleicht, daBl durch solche energische
Besinnung erreicht wird, was einmal bei Bergmann durch die rauschenden
Klinge der Siegeszuversicht wie leise Skepsis dringt (99): ,,Die lebendige
Kardinalskirche und die tote oder sterbende Superintendentenkirche be-
stehen nach wie vor im Dritten Reich. Die schaulinische Ethik wird nach
wie vor in germanischen Schulen gelehrt. Deutschland, das Bildungsland
der neuen Menschheit, ist noch eine Hoffnung, vielleicht nur ein Traum.”

Oder wie die ,,Vision“ des alldeutschen Doms zu ,Heldenaue“ ver-
klingt (153):

.. Bis das wundersame Bild allmihlich verblafite und schliellich zer-
ging im goldnen Rauch der Horizonte.

Als wire alles nur ein Traum...”
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ie Zeit der lutherischen Reformation und katholischen Restauration

war eine Zeit des ,entsiegelten Abgrunds®“ (Offb. 6): Krieg, Not,
Tod, Erdbeben, bis die Holle selber zu rasen schien, da die Menschheit
Teufel und Besessene iiberall sah und im Kampf gegen sie selber einer
angstgejagten Besessenheit der Grausamkeit verfiel. Dann schlug die Zeit
der Hexenbrénde jih in die Zeit der Aufklarung um, wo derselben Mensch-
heit dies alles so sehr entschwand, dafl auch der lebendige Gott ihr ent-
schwand, da nur noch die ,,Jdeen” der enzyklopddischen ,,Natur, Vernunft,
Moral‘ und der revolutioniren ,,Freiheit, Gleichheit, Briiderlichkeit® einen
Himmel bildeten, der von einer utopisch ,gliicklichen Erde® sich nicht
unterschied. Aber die letzten Fanale der Hexenbrinde diisterten doch noch
bis in die erste Hilfte des 1g9. Jahrhunderts, — und das beginnende
20. Jahrhundert zeigt bereits die ersten Spuren einer neuen Zeit des ,,ent-
siegelten Abgrunds®: Psychoanalyse und Individualpsychologie entstehen
als der verzweifelte Versuch, der neurotischen Besessenheiten Herr zu
werden, die der Erfolg der aufklirerischen Vernunftreligion sind. Die Auf-
klirung hat alles aufgeklirt, bis auch der Abgrund wieder klar ist. Von
der lutherischen HeilsgewiBheit zur descartesschen SelbstgewilBheit (bis
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in ihre Ausmiindung in die Gegenwart) geht der verzweifelte Versuch der
Menschheit, jener dimonischen Angst Herr zu werden, die den Begriinder
der Reformation, Luther, schiittelte. Dieser Versuch ist heute in die Phi-
losophie Martin Heideggers geendet, fiir die eben diese Angst Wesen des
Seins ward, weil das hoffnungslos absolute Nichts Urgrund des Seins ist.
Dann aber kiindet sich in der Art, wie dieser Angst-Metaphysik Heideggers
die Angst-Mystik der kleinen Blanche in Gertrud Le Forts ,Letzter am
Schafott™ gegeniibersteht, auch die Erneuerung des Letzten, was die Zeit
der lutherischen Reformation und katholischen Restauration kennzeichnet.
Im Durchleiden dieser letzten Angst, die nicht mehr eigentlich , Angst
vor...” irgend etwas ist, sondern ,,Angst schlechthin“, — hierin gehen
die grofien Personlichkeiten der lutherischen Reformation und katholischen
Restauration noch einig: Luther, Bach auf der einen Seite, Ignatius von
Loyola und Teresa von Avila auf der andern. Aber dann scheiden sich
die Wege jah. Der Weg Luthers und Bachs geht in eine ,,Bannung® der
Angst, der Weg Ignatius’ von Loyola und Teresas von Avila in das bis
zum letzten sich opfernde ,,Sinken” in die Angst. Das Kennwort der
Bannung heifit HeilsgewiBheit, — aber eben darum ist diese HeilsgewiB-
heit bei Luther vulkanisch die Eruptivitit des ,Lutherzorns, und bei
Bach wird das Leidenschaftliche der Not und des Dennoch herb und hart
zur Starre der Meduse oder gar des Schemas. Es bleibt zuletzt im Schrei,
— oder gerade die ,,Starre des Schema® wandelt sich geheim zu ,,heiligem
Dienst” (wie in der ,,Kunst der Fuge”). So zeugt sie fiir das Kennwort
des Sinkens: ,,Verfiige, wie du willst!“ (das ,,dispone” als Grundwort bei
Ignatius wie bei Teresa): in den bedingungslos furchtlosen Dienst (wie
bei Ignatius), in die ,totende SiiBigkeit' der gottlichen Liebe (wie bei
Teresa).

Angst ist das entscheidenst Doppeldeutige der geschépflichen Existenz.
An und fiir sich ist sie nach dem geheimnisvollen Wort des Philipper-
briefes, wie Augustinus® und Newman?® es deuten, die Weise, in der
wir des Allwirkens Gottes inne werden: ,,Wirket euer Heil in Furcht und
Zittern, denn Gott ist es, der in euch das Wollen und das Vollbringen
wirkt nach Seinem Wohlgefallen” (2, 13). In der ,letzten Angst” wissen
wir um die Lebendigkeit der Souver#nitit der Gottlichen Majestit, und
so ist es auch in einem wahren Sinn des Wortes ,,Angst vor Gott*. Aber
dann entscheidet es sich, ob diese Angst wird eine ,,Angst weg von Gott*
oder eine ,,Angst in Gott hinein“. Das Urbild der ersten Angst ist der
Dimon, der wie Gott sein will, um Gottes méichtig zu sein, und in dieser
Macht vor Gott sicher: ,,die Teufel glauben und zittern“ (Jak. 2, 19).
Das Urbild der zweiten Angst ist der Herr in Gethsemani, der vor dem
Kelch des Vaters erbebt, aber in den Willen des Vaters hinein: ,.er fing
an, sich zu dngsten und zu ekeln...: Vater, wenn Du willst, so nimm
diesen Kelch hinweg von mir; doch nicht mein, sondern Dein Wille ge-
schehe!“

1 In Ps. 103, s. 4; 16 und In Ps. 142; 10.
2 Parochial and Plain Sermons I 295 ff., V 13 ff.
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In diesen Perspektiven beleuchtet sich eine Reihe von Werken, die in
ihrer Gesamtheit dieses Wesen unserer Gegenwart kiinstlerisch aussprechen.
Ihre innere Wahrheit bemiBt sich daran, inwieweit sie der eben beriihrten
Doppeldeutigkeit inne werden. Denn Blindheit gegen diese Doppeldeutig-
keit ist selbst schon beginnendes Verfallen ans Damonische. Es geniigt
nicht, das Ddmonische zu sichten. Es kommt alles darauf an, die Masken
des Damon zu sehen.

Julien Green, auf den wir schon frither hinwiesen?, kreist schier
ausschliefilich um dieses Thema. Seinen eigentlichen Romanen geht eine
religitse Streitschrift voraus: ,,Contre les catholiques de France®, unter
dem Decknamen Théophile Delaporte®. Er kdmpft gegen die Art, in der
vor allem der Klerus alles ,,verharmlose” zu einer Weltlichkeit, die das
Ganz-Andere und Erschreckende des Ubernatiirlichen iiberdeckt und ver-
deckt: ,,ich begriffe leichter einen Klerus, der in bestindiger Entriickung
weilt bei dem Gedanken an das, was er ist, an das, was er kann, als einen
Klerus, wie wir ihn haben, das heiBit frohlich wie die andern Menschen,
speisend wie sie, trinkend wie sie, endlich ihnen gleichend beinahe in allem.
Ich begriffe leichter auch ein Volk, das erschreckt ist durch die Gegenwart
des Klerus und ihn flieht, als ein Volk, das ihn familiir behandelt” (S. 17).
Ein solches ,keine Unterschiede machen’ (indifférence) ist ,,von allen
Michten der Welt ... die furchtbarste. Der Himmel kann nichts gegen
sie (nr. 37). Heilvoll ist nur, auf der einen Seite der restlose Unglaube,
auf der andern Seite der immer neu ,iiberraschte Glaube“ (une foi sur-
prise, nr. 52). Der restlose Unglaube: weil er findet, ,,dall der Katholizis-
mus absurd sei” (nr. 51). Der immer neu iiberraschte Glaube: weil er
einer ,,monstrudsen Liebe* (nr. 31) sich iiberantwortet weil, die ,,sich auf
unsere Liebe stiirzt, sie an sich zieht, sie toll macht, und schlimmer als
toll, sie stupid macht® (nr. 32), ,,Einsamkeit um sie macht und die Stille
in ihr, sie anzieht in einen verlassenen und geheimen Ort“ (nr. 33). In be-
sonderem Sinn ist darum die Hélle ,ein ... Kennzeichen der gottlichen
Liebe*. ,,Die Idee der Holle ist vielleicht berauschender als die des Para-
dieses; sie zeigt uns unsere Seele in ihrem rechten Wert, sie 140t uns be-
greifen, daB ihre Fehler an iibermenschliche Mafe reichen® (nr. 103).

Erst diese Schrift, die unheimlich doppelgesichtig zwischen Mystik des
Kreuzes und Anbetung Satans schillert, macht das kiinstlerische Schaffen
Greens verstandlich. In ,,Christine (1924) ist die Einsamkeit und die
Stille, von der das ,,Pamphlet contre les catholiques de France® spricht,
zu den ,,leeren’ (vides) und ,weiten” (spacieuses) Riumen eines purita-
nischen Hauses geworden. In Christine lebt gewiB ein Abglanz der Schén-
heit Gottes, aber ,,ich wiinsche und fiirchte zugleich diese Schonheit zu
entdecken, die mich quilen und entziicken soll, und ich suche sie, aber
es ist mit einer schmerzenden Unruhe und der geheimen Lust, sie nicht
zu finden® (231), — und Christine selbst versinkt in Angst und Stumm-
heit. Im ,,Voyageur sur la terre® (1925) ist die Einsamkeit und Stille be-

3 Diese Zeitschrift 122 (1931/32 I) 223f.
4 Dijon 1924.



304 Erich Przywara 8. J.

reits zum Unheimlichen der lastenden Nacht geworden, die zur Flucht
treibt, unter einem dunkeln Zwang, der fiir einen Augenblick schwindet,
da der Fliichtende ,,dem Besitz all dieser Sachen, jeder Hinneigung zur
Erde, jeder Hoffnung auf Gliick auf der Erde” entsagt (76), — aber um
ihn in die Wasser des Flusses zu treiben. Im ,,Léviathan'* (1926) spricht
dieselbe Einsamkeit und Stille durch ,,das Meer, diesen Léviathan, der da
auflauert” (258), — und der stumme Passagier begegnet ihm mit dem
Schweigen einer ,,schrecklichen Verzweiflung® (257), bis er am Ende der
Seefahrt tot umsinkt. In den ,,Clefs de la mort” (1927) erzdhlt die Ein-
samkeit und Stille des verlassenen Hauses, wie der Kampf zwischen heim-
tiickischer Gewalt und verzweifelter Gegenwehr sich 16st, da ein unschul-
diges Leben sich zum Opfer gibt?.

Die grofilen Romane Greens tilgen auch noch diese letzten Lichter aus,
um der bis ins Letzte ausweglosen Hoffnungslosigkeit willen. Die vier
Werke: ,,Adrienne Mesurat” (1927), ,,Mont Cinére“ (1927), ,,Léviathan®
(1929), ,,Epaves” (1932)° sind auf dieses einzige Thema bis in die letzte
Farbung der unerbittlich sachlichen und doch hypnotisch stimmungs-
schweren Sprache abgestimmt. Aber die ,leere Stille schreitet in ihnen
voran, bis die letzte Verlorenheit erreicht ist. In ,,Adrienne Mesurat‘
bleibt wenigstens noch die reine Lichtigkeit ihrer Liebe zu Maurecourt,
wenngleich alles sich verbiindet, um mit Hafl, Hohn, Schmutz, Verachtung
diese Liebe zu toten, bis im Antlitz der in den Irrsinn Gehetzten ,,alle
Menschlichkeit ausgetilgt® ist (351). Aber in ,,Mont Cinére” tobt der Kon-
flikt, der schlieBlich das Haus in Flammen aufgehen 148t, nur mehr noch
zwischen Menschen, die durch ihre Habgier sich gegenseitig ersticken.
Und im ,,Léviathan* 6ffnet sich mit einer Brutalitit, wie es keine psycho-
analytische Analyse riicksichtsloser konnte, der Abgrund des Sexus: Ty-
rannentum und Horigkeit, bis die leise Hoffnung, die aus Angéles Leiden
aufstieg, durch Frau Grosgeorge, den eigentlichen ,,Léviathan®, erlischt:
»Es bedeutete wenig, daBl es schwarz oder hell in diesem Zimmer ward,
und dafl das Herz des Menschen hart oder liebevoll war. Die Welt schwand
hin wie ein béser Traum® (345). Im ,,Treibgut” endlich schlieBt sich gleich-
sam der Kreis wieder zum ,,Pamphlet contre les catholiques de France*:
alle verzweifelten Wirren zwischen den Menschen, die durch das letzte
Grauen gehen, miinden zuletzt in die gleichm#Big rinnende Gewdhnlich-
keit des Alltags. Sie werden nicht in den Tod erldst, sondern in die graue
Unterschiedslosigkeit verdammt. Denn, wie das ,,Pamphlet” sagt, die ,,in-
différence” ist ,,von allen Méchten der Welt ... die furchtbarste” (nr. 37).

Ein ,,iibernatiirlicher” Katholizismus der ,,Torheit des Kreuzes” also, —
der ein Lebenswerk schafft, das so furchtbar wie wohl kaum eines der
Weltliteratur das ,,letzte Nichts“ verkiindet! Ein Glaube, dem man es
ansieht, dafl er von den geheimnisvollsten Heimsuchungen der gottlichen

. 5 Diese ersten Arbeiten Greens enthilt die Sammlung: Le voyageur sur la terre,
Paris 1930.

6 Adrienne Mesurat, Paris 1927; deutsch: Wien 1928, Mont Cinére, Paris 1927;
deutsch: Wien 1928. Léviathan, Paris 1929; deutsch: Berlin 1930. Epaves, Paris
1932; Treibgut, Berlin 1933.
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Liebe weifl, — der aber immer fanatischer nichts weiter zu kiinden hat
als die letzte, stumpfe Verzweiflung! Eine Religiositit, die mit einer
leidenschaftlichen Ausschlieflichkeit Gottes einsetzt, — um ausschlieB3-
licher das Antlitz der Holle zu enthiillen!

In den Fragen, die in diesen Gegensdtzen sich bergen, schwingt die eine
groBe Frage unserer Gegenwart: gesteigerte ,,Ubernatiirlichkeit — und
dumpfere Verzweiflung. Kalvinismus und Jansenismus scheinen wieder
auferstanden und beriickender und gefdhrlicher als ehedem.

In dem schon fast stieren HalB Greens gegen die ,,indifférence liegt die
Antwort. Denn die heilige Gewohnlichkeit einer grauen Unterschiedslosig-
keit gerade ist es, die Gott, in Schopfung und Erlosung, sich erwihlt: da
die Demut der ,,Ackererde” (humi-litas) die Weise Seiner Erscheinung
sei. Gewil ist das Werk der Schépfung bereits das Unerhorte der Selbst-
preisgabe Gottes in eine Welt, die IThm immer wieder neu widersteht. Und
gewiB ist erst recht das Werk der Erlésung die Ausleerung Gottes (Phil.
2, 7: ikévwoev Eoutdv), ausgeliefert zu sein den rasenden Ddmonien Seiner
erbsiindigen Welt, bis zur Tétung und Verscharrung der Géttlichen Maje-
stit. Aber gerade das, was fiir Green das Skandalum des Klerus ist, daf
er lebe und esse und trinke wie alle andern Menschen, gerade das bezeich-
net der menschgewordene Gott selbst als Sein Zeichen. ,,Dann ist der Men-
schensohn gekommen, und er it und trinkt“ (Matth. 11, 16), und eben
derselbe Philipperbrief, der am riicksichtslosesten die ,,Torheit des Kreu-
zes“ kiindet, betont eben darum, an derselben Stelle, die grundsitzliche
Verhiilltheit dieses Geheimnisses in die ,,indifférence” des Echt-Mensch-
lichen: ,,erfunden wie ein Mensch®. Und darum héngt die Echtheit des
Katholischen gerade an dieser Demut der heiligen Gewdhnlichkeit, — und
darum ist ,,Maske Satans‘ alles andere.

Ein deutscher, vielversprechender Dichter ldft dies in seinen Schopfun-
gen spiiren: Wilhelm Kiefer’. ,,Auguste van Dorpe® in einem kleinen,
schlichten Menschenleben, ,,Peter von Hagenbach und die Verschworung
von Breisach®, im grofien Rhythmus der Staaten-Schicksale bauen ein Welt-
bild, das iiberraschend verwandt zu dem Greens sich erweist, wenngleich
in keiner Weise von ihm abhiingig. Aber tiefer als die unheimliche Folge-
richtigkeit eines abrollenden dunkeln Schicksals ist in ihnen die ,,Stille der
Gewbshnlichkeit*: der Mensch, der sich als ,,Staub und Asche” lerkennt
und darum sich nicht so wichtig zu nehmen vermag. Gewil}, nach dem
Motto der ,,Adrienne Mesurat®, scheint, gerade im Leiden, eine unerhorte
Unendlichkeit dem sonst endlichen Menschen eigen. Aber sie ist der Saum
der Unendlichkeit Gottes, die den ,,Sperling” des Evangeliums, mitten im
Grauen der Angst, stiller in ihre Stille lockt.

Georges Bernanos® scheint in den zwei grofien Romanen ,,Unter
der Sonne Satans“ und ,,Der Abtriinnige” das Dunkel der Angst-Welt

7 Auguste van Dorpe. Zwei Novellen. Koln 1933.

8 Sous le soleil de Satan, Paris 1926, — Die Sonne Satans, Hellerau 1927. L’im-
porteur, Paris 1927. La joie, Paris 1929 — Der Abtriinnige, Hellerau 1929. Les
amants de Verdun, Paris 1927. Madame &’Argent, Paris 1928. Noél 2 la maison de

Stimmen der Zeit. 126. 5. 22
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Greens an und fiir sich weiterzufiihren. Denn erstens gibt er ihr ausdriick-
lich den Namen des Satanischen und zweitens zielt gerade seine Kunst auf
die Durchleuchtung der ,,Masken Satans“. Die Lebenswelt des Abbé Do-
nissan im ersten Werk wie die Lebenswelt der Chantal im zweiten Werk
steht von vornherein unter den anwachsenden Schatten, die den Zusammen-
bruch ankiinden: den scheinbaren Sieg Satans. Ebenso hat die unheimlich
scharfe Analyse des innern Lebens des Abbé Donissan im ersten Werk
wie des Abbé Cénabre im zweiten Werk den Sinn, zu weisen, wie sowohl
unter der heiligen Riicksichtslosigkeit wie unter einer trdnierten Verniinf-
tigkeit die Versuchungen Satans sich bergen. Unter dieser Riicksicht wird
man nicht sagen koénnen, dall Bernanos die Palme einseitig einem ,,iiber-
natiirlichen Radikalismus® reiche. Uber dem heiligen Abbé Donissan mit
seiner zerbrechenden Gewalttitigkeit und dem heiligen Abbé Chevance
mit seiner zusammensinkenden Hilflosigkeit steht das Madonnenbild der
hl. Chantal mit der rithrenden UnbewuBtheit ihrer Gottgehorigkeit, —
und vielleicht noch eindriicklicher tritt den Zerrissenheiten der Heiligkeit
des Abbé Donissan die Kinder-Gottes-Frohlichkeit des armen Steinbrechers
entgegen.

Aber die Luft dieser Werke hat nichts von der fast grausam-kalten Sach-
lichkeit Greens. Es ist eine verwegene Fechterlust in ihnen, — deren
tieferer Sinn deutlich wird, wenn man drei andere Werke desselben Dich-
ters ihnen zur Seite stellt: ,,Les amants de Verdun® (1927), ,,La grande
peur des Bien-Pensants“ (1931) und ,,Noél a la maison de France® (1930).
,Magnifique aventure” (12) und ,vive 'honneur” (14), tont es soldaten-
kithn gerade aus dem ,,Noél a la maison de France®, und dieser Geist ver-
wegenen Abenteuers und alter Kriegerehre ist es im Grunde, der in der
,,Sonne Satans“ und im ,,Abtriinnigen® die Einseitigkeit einer rein sata-
nischen Welt aufrichtet. Bernanos Werke sind durchaus das, womit die
,,Sonne Satans® einsetzt, und was auch den tieferen Grund fiir das unheim-
liche Bild des ungliubigen Theologen im Abbé Cénabre ausmacht: Husaren-
attaque auf den franzosischen »citoyen, — auf die Rentner-Ruhe, zu der
die Freiheit, Gleichheit, Briiderlichkeit der groBen Revolution entartet ist.
Bernanos sucht sich der Angst zu erwehren, indem er ihr Weltbild teils
in einen iibermiitigen ,esprit taucht, teils zu einer Ritter- und Riuber-
landschaft gestaltet, in der es ,,groBartige Abenteuer® gibt. Aber »esprit®
und ,,Abenteuer” sind doch darum nur so funkelnd und waghalsig, weil
sie die Angst iibertduben sollen. Und darum fallen sie immer wieder zuriick
in eine Uberbietung der Grausigkeiten Greens: in jene unertréglichen Ge-
spriche in der ,,Sonne Satans®, die schier véllig vergessen machen moch-
ten, daB Christus im Tabernakel der Mittelpunkt der Welt ist. War es
bei Green die Abneigung gegen die ,heilige Gewdhnlichkeit”, die die
Masken liiftete, so ist es bei Bernanos eine unausgesprochene, aber alles
bestimmende Ablehnung der geduldigen, stillen Liebe derselben ,,heiligen
Gewodhnlichkeit”. Der ,,Hafl gegen den Philister” hat gewill etwas kostlich

France, Paris 1930. La grande peur des Bien-Pensants, Paris 1931. Zur ,,Sonne
Satans® vgl. diese Zeitschrift 113 (1926/27 II) 161 ff. .
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Bubenhaftes und ist darum iiberaus geeignet, dumpfe Stubenluft zu ver-
treiben. Aber ebenso wahr ist, daB eine Liebe zum AulergewdGhnlichen in
besonderem AusmaB Geist der Erbsiinde sein kann, d. h. das ,,dem Aller-
hochsten gleich sein wollen” des Satans, Gerade vom Geist der Evangelien
aus und von dem Geist her, der um die Stille des Tabernakels weht und
ebenso der Geist des Rosenkranzes ist, liegt aller Akzent auf der grauen
Verhiilltheit des unmerklichen Wachsens. Und alle Feiertiglichkeit des
groBien Aufschwungs ist in dem MaB echt, als sie eingeht und untergeht
in die Alltiglichkeit jener ,,petits riens®, von denen die kleine hl. Therese
spricht, dieselbe Heilige, die wie kaum ein anderer das Grauen der letzten
Angst gekannt hat.

Der ungeheure Aufstand, um den es in all diesen Dingen geht, hat seinen
vielleicht unverhiilltesten Ausdruck in den Werken von Walther Eid-
litz®. Der Kampf zwischen Michael und Satan um den Leichnam des
Moses ist der erschiitternde Prolog: ,,Kampf im Zwielicht. Das fiirchter-
liche Zwielicht zwischen HaB und Liebe zu Gott: »Des Gottes Augen
sahen Moses an. Und Moses fiihlte, wie er den liebte, in dessen Augen
er sah. Und wie er doch beinahe den hafBte, in dessen Augen er sah. Wie
es in ihm taute und wie er wieder versteinte” (54). Es ist die Frage der
Schopfung: hat Gottes Schopferwirken und Erlésungswirken nichts an-
deres erreicht, als dafl die Welt immer verzweifelter und gottloser ward?
Das ist die Frage, die durch das eigentliche Romanwerk Eidlitz’ brennt,
von dem bisher zwei Teile vorliegen, ,,Zodiak“ und »Licht der Welt®.
Eidlitz gestaltet die Gegenwart: der Osten, der mit einem doppelten Sym-
bol in den Westen kommt: mit dem Ikon des hl. Michael und mit dem
groflen Propagandaflugzeug ,,Zodiak* der militanten russischen Gottlosen.
Gambo, das vertriebene Kind des Ostens, gerét mit dem Ikon des hl. Mi-
chael unter die Bemannung des ,,Zodiak®. Als dieser iiber New-York ab-
stiirzt, ist Gambo mit dem Ikon der einzig Gerettete. Im Amerika des hoch-
sten Westlertums wird aber der Ikon fiir Gambo der Fiihrer zu Christus.
Mitten im Chaos steht die Stimme auf und ruft ihn. Gerade das Gegen-
einander der entfesselten Ozeane Ost und West wird zum Durchblick in
die UnermeBlichkeiten des Herrn: ,,Ich glaube, ich muB erst den Mut
haben, mich in die Weite des Christusmeeres hinauszuwagen, um zu er-
kennen, daff Christus lebt und dafl er mich trigt“ (Das Licht der Welt,
a7z f.).

Aber zwei eigentiimliche Ziige gehen durch diese Welt. Es ist auf der
einen Seite ein Kampf zwischen Magnetismus des Geistes und Magnetismus
der Maschine, der erste erscheinend als das Gottliche, der zweite als das
Démonische. Auf der andern Seite ist aber gerade der Mensch der aktive
Mittelpunkt: fiir Moses ist es, ,,als ob das Sternen-All, als ob alle die
schaffenden Sphirenreiche, alle die ‘Engel, Erzengel und Urbeginne, alle
die Gewalten, Michte und Herrschaften, alle die Throne, Cherubim, Sera-
phim, als ob alle Gottheit in banger Erwartung auf ihn herabblickte, auf

® Kampf im Zwielicht, Berlin 1928. Zodiak, Berlin 1930. Das Licht der Welt,
Berlin 1g32.
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des Menschen Tun® (Kampf im Zwielicht, 53f.). Die Antwort, die Eidlitz
auf die Frage der Wirrnisse der Schopfung gibt, ist damit ganz auf den
Menschen zentriert, und Christus wird im Grunde die gottliche Fundierung
dieser Mittelpunkt-Stellung. Bricht aber damit die alte Frage nicht noch
verzweifelter aus der Antwort heraus? Sind nicht in der Geschichte der
Menschheit wie des einzelnen Menschen die Zeiten des humanitiren Aus-
gleichs immer nur der Durchgang des Pendels, der von links nach rechts
oder von rechts nach links schwingt? Und ist es nicht ohne Grund, daB}
der Romerbrief iiber die Geschichte das ganz andere Wort schreibt: ,,So
hat Gott alle dem trotzig ungldubigen Ungehorsam (Gneifeiq) iiberlassen,
um sich aller zu erbarmen‘ (11, 32), — ,iiberlassen’, wie der Vater im
Gleichnis den verlorenen Sohn ruhig ziehen 146t? GroBer als aller humani-
tdre Ausgleich ist die Verzweiflung des Trotzes, die aus der letzten Angst
bricht. Aber unsagbar groBer als diese Verzweiflung ist das Licheln der
Liebe des Vaters, der weiB, wie mitten in diesen Ausbriichen tiefer das
groBe Heimweh ausbricht und aufbricht, um als verlumpter Bettler dem
still harrenden Vater in die Arme zu sinken. Darauf blickt alle Schop-
fung: auf das unerhérte Geheimnis des Lichelns der wartenden Liebe.

Auch der Flame Gerhard Walschan?® sieht in seinen Werken die
Abgriindigkeit der Welt. Die ,,Himmelfahrten zeichnen noch etwas mit
leisem Humor die Realismen eines kleinen Dorfes. Aber in steigendem
MaB enthiillen diese kleinen Geschichten doch dasselbe, was das Thema
Greens ist: die furchtbare Ausweglosigkeit von Menschengeschicken, in
der eine anfingliche Angst, gegen alle Sicherungen und Bannungen, sich
bis ins Letzte erfiillt. Doch dann ist der Schlull von zwei Geschichten die
einschneidendste Antwort. Als im ,,Barbier und Gastwirt Hans de Sute®
Bauer und Jefke in ihrer Verzweiflung aufeinander losfahren, bis sie tot
umsinken, 6ffnet sich der Himmel: ,,Er und der Bauer sahen ihre wider-
wirtigen Leichen dort liegen, und noch im ersten Schreck rief der Bauer,
ob das der Dank sei, den er bekime. Jefke konnte nicht antworten vor
Entsetzen und sah sich toricht an. Aber der Bauer gab es nicht auf und
begann, ihn auszuschimpfen, ohne die vier Totenengel zu sehen, die hinter
ihnen standen. Plotzlich sagte einer der vier: Kommet, fechtet das im
Himmel aus. Kommt jetzt nur mit“ (59). Der Pfarrer aber, im ,,Pfarrer
ohne Gemeinde®, der sich verzweifelt und verbittert abgeschlossen hatte,
weil ihm ,,der Mesner schon so viel Schlechtes von gewissen Familien
erziahlt hatte, daB er zu sich selbst gesagt hatte: das sitzt da voller Rinke*
(13), muB im Himmel nun erleben, daBl seine Gemeinde dort ist und ihn
doch in ihrer Mitte haben will. ,,Der Pfarrer fiel beschamt auf seine Kniee
vor den Leuten, die er so verkannt hatte, und die ihn doch noch haben
wollten® (19).

»Die Siinde der Adelaide” spannt das alles in grofle, unerbittliche Linien.
In allen drei, in denen das Unheimliche eines Geschlechter-Geschicks sich
durchsetzt, Adelaide, Erich, Karla, desillusioniert sich zuerst eine unwirk-

10 Himmelfahrten, Leipzig 1933, Jakob Hegner, M 4.80. Die Siinde der Adelaide,
ebd., M 6.50.
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liche Frommigkeit in den Taumel des Triebs, in die Hérigkeit unter Ge-
waltmenschen und dann in den Irrsinn oder das hinsiechende Verkommen.
Aber indem Karla als Letzte des ungliicklichen Geschlechts diesen Weg
als Weg der stillen Siihne geht, hebt sich langsam das Dunkel. Als ihr
Mann, der sie bis zum AuBersten erniedrigt hatte, stirbt, ist sein letztes
Wort zu ihr: ,,,Ich habe versucht, doch hochzukommen und reich zu
werden, alles ist miBlungen.® Er schlieBt die Augen und sagt: ,Du hast
es biiBen miissen.” Sie schlieft ihm den Mund mit einem langen Kuf,
und sie heuchelt nicht, wie sie ihm fiir alles dankt, denn die Saat multe
sterben® (3921.). Erst jetzt ist das Ende ein kleines irdisches Gliick mit
dem, der fiir Karla eigentlich bestimmt war, Heini: ,,So ist das Leben.
Mutter hat es abgebiift und unser Gliick erkauft.... Karla eroffnet mit
Heini den Tanz zwischen den Gemailden, auch denen Adelaides und Erichs*
(404). Taumel und Grauen und Verzweiflung und Erniedrigung sind nicht
iiberwunden durch ekstatische Auflerordentlichkeiten, sondern durch die
kleine, unheroische Geduld. Und die Losung ist nicht ein strahlender
»Himmel auf Erden®, in den die ,,Holle auf Erden® umschldgt, sondern
unscheinbar irdische Freude.

Was hierin zu unserem Thema gesagt ist, faBt die Legende Philipp
de Pillicyns ,,Blaubart in Flandern*** mit unerhérter Stimmungskraft
knapp in ein Symbol: der entlassene Landsknecht, den der Rausch von
Blut und Gold von Mord zu Mord jagt, und hierin doch getragen von
einer schluchzenden Sehnsucht nach dem ,,Eigentlichen®, bis die Fluten
der Uberschwemmung sein SchloB unterwiihlen, er aber untergeht, indem
er zum Schlufl ein armes Kind zu retten sucht. ,,Die Augen gespannt
nach dem Lichtfleck ruderte Blaubart weiter. Seine Arme waren nafl vom
Wasserstaub, der unter seinen Rudern aufspriihte, und groBle Schweil-
tropfen standen auf seinem Gesicht. Dann erlosch auf einmal das Licht.
Und Blaubart lieB seine Arme auf seinen Knieen ruhen; die Ruder schlugen
an seine Brust und glitten dann ins Wasser. Zaudernd folgte das Boot
dem abschwellenden, anflutenden Wasser; es dauerte lange, bis es Ebbe
wurde. Und dann wandte sich das Boot langsam nach der groffen Bresche
im Deich, dicht neben dem riesigen Schatten des Schlosses. Und es wurde
emporgehoben vom Strom, bis er es in sich aufnahm® (199 £.). Die rasende
Leidenschaft des Landsknechts, die nicht abreilende Kette seiner ungliick-
lichen Opfer, das Auseinanderrinnen von allem, was der Landsknecht sich
auf diesem Weg trotzig aufbauen wollte, die majestdtische Melancholie

seines Schlosses, das bestﬁndige Driuen des tiickischen Stromes, — all
das iiberwindet sich durch eine kleine, letzte Tat der Liebe zum ,,empor-
gehoben®,

Es ist wie eine Wiederaufnahme des Gleichnisses, mit dem der Herr
im Evangelium des hl. Matthius seine Endzeitreden abschliefit. Unerbitt-
lich miindet, in diesen Reden, die Heilsgeschichte in eine wahre , Holle
auf Erden®, — und als einziger Trost, in den Endzeits-Gleichnissen, die

11 TLeipzig 1933, Jakob Hegner, M 5.80.
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Mahnung zum Wachen und Warten in der Nacht, ohne daBl man die Stunde
weill, wann der Herr, der Briautigam, der Konig, der Hausvater kommt.
Aber der Herr beschlieBt das Ganze mit dem Gleichnis vom Jiingsten Ge-
richt: die Uberwindung geschieht durch die kleinen Liebeswerke, die man
den ,,Geringsten“ erweist. Nichts unerhort ,,radikal Ubernatiirliches steht
hier, sondern etwas, was man als ,,selbstverstindliche Anstidndigkeit” oder
ynatlirlich menschliche Giite* bezeichnen méchte: Krankenbesuch, Ge-
fangenenbesuch, Speise und Trank fiir Arme usw. Aber die AuBerordent-
lichkeiten der ,,Endzeit sind eben dafiir da, alles, auch das letzte, was
noch grof und erhaben und heroisch und géttlich erscheint, alles, was
»ostensio® ist, wie die Vulgata iibersetzt, d. h. ein »oich-zeigen, —
alles dies zu demiitigen in das ,,Scherflein der Witwe* und den ,» ITrunk
Wasser”, den ein armer Mensch einem andern armen Menschen reicht.
Hier ist keine ,,Maske Satans* zu fiirchten. Hier sind wir mit dem Men-
schensohn auf der Menschenerde, in der Stille und Milde der Demut Gottes
zu Haus.

Astrologische Anspriiche
Von Anton E. Bergles S.].

ie Astrologie erlebt seit Jahren eine Auferstehung. Nicht auf den
Kathedern der Universitdten, in den Laboratorien der Hochschul-
forschung, sondern abseits der groBen StraBe der modernen Wissenschaft
in privaten Zirkeln und Arbeitsgemeinschaften. Aber sie entfaltet eine un-
heimliche Titigkeit. In Berlin besteht eine Gesellschaft fiir astrologische
Forschung, die nur Akademiker aufnimmt, Sie zihlt zu ihren Anhédngern
eine Reihe hervorragender Vertreter der Wissenschaft, sogar Professoren
der ersten deutschen Universititen, so den Vitalisten Driesch, ferner Dac-
qué, Hellpach, Lessing, Verweyen %,

Der Verbreitung astrologischer Ideen dient eine Reihe von Zeitschriften
von allerdings recht ungleicher Hohe, und es ist auch in Buchform an
astrologischer Literatur kein Mangel. Durch Vortrage, Zirkel und Lehr-
kurse werden die astrologischen Gedankenginge in die weitesten Schichten
der Bevdlkerung hinausgetragen. Die astrologischen Schriften beriicksich-
tiger nicht nur das Privatleben, sie ziehen auch das 6ffentliche, soziale,
wirtschaftliche, politische, religitse und sittliche Leben in den Bereich ihres
Wirkungskreises.

Mit welchem Recht beansprucht die Astrologie diese Stellung? Ist sie
wirklich, wie viele begeisterte Anhinger meinen, die Konigin der Wissen-
schaft? Oder ist sie ins Leben gerufen durch die Folgen eines ungliick-
lichen Kriegsendes, durch Arbeitslosigkeit und das Bangen vor einer un-
gewissen Zukunft, vielleicht auch durch die Kulturiibersdttigung und den
Materialismus der letzten Jahrzehnte?

Nach Frh. v. Klockler ist Astrologie ,,die auf Erfahrung gegriindete Lehre
von den Beziehungen zwischen den Funktionen der Himmelskérper und

1 Theologie und Glaube 1930, 157 ff.



