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Ordensleute als Jugenderzieher
Von Josef Schroteler S. J.

Nennt man die beiden Worter ,,Ordensleute” und ,,Jugenderziehung*
zusammen, dann taucht im Kopf vieler Menschen eine Fragestel-
lung auf, die unléslich scheint, Drum sei Anliegen dieser kleinen Studie,
moglichst objektiv deutlich zu machen, nicht was Ordensleute fiir die
Erziehung irgendwie bedeuten — es kénnte ja zufillig sein, daB ein tiich-
tiger Erzieher auch Ordensmann ist —, sondern wie sie als Ordensleute
in der Erziehung der Jugend zu bewerten sind.

Es wire unangebracht, die Schwierigkeiten, welche man gegen die er-
zieherische Eignung der Ordensleute macht, zu verharmlosen. Den Orden
selbst wiirde mit einer Vogel-StrauB-Politik der schlechteste Dienst er-
wiesen. Der kritische Beurteiler, dem Objektivitit hochstes Gesetz ist,
kann das Problem Ordensleute und Jugenderziehung nicht richtig sehen,
wenn er nicht den Mut besitzt, mit unvoreingenommenem Blick auch die
Wirklichkeit der Fragwiirdigkeiten zu schauen. Und so wollen wir zu-
nidchst einmal die Schwierigkeiten, die erhoben werden, zusammenstellen.

I.

Der Ordensmann?! ist der Mensch der Weltabgeschiedenheit und fiir
viele der Weltiremdheit. Er lebt im umfriedeten Hag, ,hinter Kloster-
mauern®, vielleicht gar in strenger Klausur. Das Getdse der Welt dringt
nur von weitem in seine stille Zelle. Es hat seine Farbigkeit und Fiille,
die Wucht seiner Spannungen und Fihrnisse verloren, wenn es durch
die Klosterpforte geschritten ist. Und dort stoBt es erst auf das Haupt-
hindernis, auf die Welt der Ideen und Krifte des Ordensmannes, die es, wenn
sie ihm iiberbaupt EinlaB gewdhren, sogleich innerlich zurechtriicken und
ihm ein vollig verdndertes Gesicht geben. Ja selbst wenn er die ,,Welt*
betritt, trigt er zudem das geistliche oder Ordenskleid, das ihn schon
duflerlich von ihr abhebt und ihn vor ihrer Zudringlichkeit schiitzt. Wie
soll ein solcher Mensch der Weltferne Jugend, die aus der Welt kommt,
mitten in ihr steht und fiir sie leben und schaffen soll, erziehen kénnen?
Fehlt ihm dazu nicht von vornherein jene fiir den Lehrer und Erzieher
so unerlidBliche Vioraussetzung der ,existentiellen Nihe“ der Wirklich-
keit? Wer nur schattenhaft abgeblaBte Umrisse des heiB pulsierenden Le-
bens kennt, wer darum nur sozixsagen vom Horensagen weil}, der mufi
doch wohl verstindnis- und ratlos gerade gegeniiber den schwierigsten
und brennendsten Lebensproblemen stehen. Wie soll da echter erzieheri-
scher Einsatz méglich sein?

1 Was hier vom Ordensmann gesagt wird, gilt entsprechend auch fiir die
Ordensfrau.

Stimmen der Zeit. 182, 1. 1



2 Josef Schroteler S. J.

Dazu tritt die erschwerende Tatsache, daB sich der Ordensmann dem
Ideal jungfriulicher Ehelosigkeit verschrieben hat. So steht er in einer
persénlichen Lebensform, die selbst nach den Worten der Schrift nur
Sache einzelner auserwihlter, heroischer Seelen sein soll (Matth. 19, 18).
Die Jugend aber, die der Ordensmann erzieht, soll mit warmem Herzen
das Ideal ehelichen Lebens bejahen, soll in der Familie der Erhaltung
und Vermehrung des Volkes dienen, soll ein Leben fiihren, auf das die
Ordensleute bewuBt verzichten und dessen Reichtiimer und dessen Ab-
griinde ihnen daher fremd bleiben miissen. Die Gemeinschaft, in der sie
leben, ist streng gleichgeschlechtlich. In Frauenklostern fehlt daher die
Hirte der mannlichen Fiithrung und in Ménnerklostern die Zartheit frau-
licher Hinde. Der Ordensmann wichst wie von selbst in einen einseitigen
Menschentypus hinein, dem der Ausgleich und die so notwendige Er-
ginzung fehlt. MuB sich das nicht um so verhédngnisvoller auswirken, als
gerade die Jugend, soll sie gedeihen, des Zusammenklingens von vater-
licher Strenge und miitterlicher Liebe nicht entraten kann? Mufl nicht
ein solcher Mangel besonders in der Abgeschlossenheit klosterlicher
Internate zu unldsbaren Spannungen und damit zu schwersten Erziehungs-
hemmungen fiihren?

Die Ehelosigkeit ist aber nur ein, wenn auch besonders markanter Zug
im Erscheinungsbild des Ordensmannes, das ja gekennzeichnet ist durch
das eherne Gesetz der Aszese, des stindigen freigewollten Verzichtes
nicht bloB auf die Dinge der Welt, die unerlaubt sind, sondern auch weit-
hin auf an sich erlaubte oder indifferente Lebensgiiter. Der in Fasten
und BuBiibungen sich abtotende Aszet soll eine Jugend bilden, die die
Dinge der Welt zu gebrauchen hat, die nicht mit der einfachen Methode
des Verzichtes auszukommen und in heroischer Distanz iiber der Erde zu
schweben vermag, sondern die mit beiden Fiien im Leben stehen, mit
den Dingen arbeiten und sie in den rechten Grenzen genieflen soll. Ist
die Lebensart des Ordensmannes nicht viel zu einfach und unkompliziert,
als daB sie fiir die schwere Problematik des rechten Mafhaltens vorbild-
lich sein konnte?

Zu alledem kommt, daB Ordensleute in einer geschlossenen Gemein-
schaft leben. Mag diese auch fiir die Erziechung des eigenen Ordensnach-
wuchses eine hervorragende Eignung besitzen, so ist sie doch von Kréften
beherrscht, die eine Erziehung von Jugend aus der Welt und fiir die
Welt geradezu in Frage zu stellen drohen. Die Ordensgemeinde ist straff
organisiert, meist nach monarchischem Fiihrerprinzip geleitet. Sie ist Teil
eines grofBeren, vielleicht die Welt umspannenden Gesamtordens, der
wiederum zentralistisch gefiihrt wird. Von jeher hat man darauf ver-
wiesen, solcher Zentralismus miisse auf den guten Mittelschlag aus-
gerichtet sein, von dem er Norm und Regel der Anforderungen erhalte.
Je groBer die Gemeinschaft werde, um so stidrker bestehe die Gefahr, dafl
,,Masse“ einstrome, und um so mehr miisse Drill und Schablone zur
Herrschaft kommen. Man spricht von dem unentrinnbaren Schicksal der
Nivellierung aller Einrichtungen, der Uniformierung der Charaktere und
Lebensformen in den Orden. Damit sei eine Einengung der Individualitat

‘9Z 2-*’%47



Ordensleute als Jugenderzieher 3

und die Beschrankung des persdnlichen Einsatzes gegeben, die sich mit
der wagnisfrohen Initiative des Erziehers schwerlich vertrage. Das Einerlei
gehe in die bis ins kleinste festgelegte Tagesordnung; alles sei durch
Regel, Brauch oder Anordnung reglementiert. So miisse es dem Ordens-
mann notwendig mangeln an der so wichtigen Elastizitit, an der ,,Wendig-
keit“, die allein dem steten Wechsel der Erziehungssituation gerecht zu
werden vermoge.

Eine solche Erstarrung werde dadurch beschleunigt, dal die Orden
vielfach seit Jahrhunderten an dieselben Vorschriften gebunden seien und
dem liahmenden Gesetz beharrender Tradition unterligen. Man leugne
nicht, daB ein gewisses Mafl an Konservatismus der Erziehung zutrdg-
lich sei. Aber es gelte, die Jugend einer bestimmten Zeit zu erziehen.
Und daher sei der Erzieher stets von neuem vor die Aufgabe gestellt, die
ewigen Grundsdtze auf die neuen Verhiltnisse anzuwenden und ihnen
die Form zu geben, die bei aller Beharrung im Wesentlichen den sich
wandelnden Erfordernissen der Zeitepochen entspreche. Die starke Tra-
ditionsgebundenheit aber verhindere geradezu die rechte Unterscheidung
des Wesentlichen vom Wandelbaren. Was unter bestimmten Zeitverhalt-
nissen brauchbar oder allenfalls ertriglich gewesen sei, das verkruste und
erbe sich wie eine bose Krankheit schleichend fort durch die Geschlechter.
Damit sei jeder echte Fortschritt in Frage gestellt, und das sei der tiefste
Grund, warum die Erziehung in den Orden aufgehort habe, schopferisch
zu sein. Die etwa noch vorhandene Entwicklung gehe in so behutsamen
Schrittchen voran, daB sie notwendig hinter dem Tempo der Zeit zuriick-
bleiben miisse.

In dieser Traditionsverbundenheit wurzele noch eine andere Problematik:
die besondere Schirfe, die das ,,Generationenproblem’ in der Ordens-
gemeinschaft annehme. Kaum irgendwo sei Jugend und Alter so eng auf
denselben Raum und in dieselbe Lebensform gebannt wie in der Ordens-
familie. Jugend aber stiirme hoffnungsfroh in die Zukunft, mochte mit
fliegenden Fahnen Neuland erobern, huldige dem Fortschritt, Das Alter
dagegen sei geruhsam, bedidchtig, ja miide. Es stehe zu den bewdhrten
Rezepten der Vergangenheit, es verschreibe sich der Formel: Das war
frither nicht so, warum denn heute? Es lehne sich mit dem ganzen Uber-
gewicht, das seine Autoritdt und seine Stellung im Orden ihm giben,
gegen den Elan der ,,Jungen’ auf. In der barmherzigen Tduschung des
Gedédchtnisses —man weil, dal wir uns viel starker und langer an die lust-
als die unlustbetonten Inhalte erinnern — sei die dltere Generation geneigt,
die Vergangenheit, ,,die gute alte Zeit”, im rosigsten Licht zu sehen,
wogegen die von ,finsteren Schatten und Gefahren* erfiillte Gegenwart
schroff kontrastiere. Der Wagemut der Jugend stofe auf Widersténde,
die bisweilen so fest seien, daf die Schwungkraft erlahme, dall gerade die
Besten enttduscht und mifimutig sich in ein unwandelbares Schicksal er-
gdben: ,,man konne die Verhiltnisse doch nicht dndern®.

Ja, dieser Nachwuchs! Das Auswahlbecken sei eng und klein; die An-
forderungen aber groB und vielgestaltig. Und so miisse mancher, der
weder Talent noch Neigung zum Erzieherberuf habe, sich in ein Joch

1 &
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spannen lassen, das zu tragen er kaum imstande sei. Besonders kritisch
werde diese Not des Nachwuchses in der Internatserziehung, die an die
Personlichkeit des Erziehers so groBe und umfassende Anspriiche stelle,
daB nur wenige ihr gewachsen seien.

Bei alledem habe man noch nicht davon gesprochen, daB die Ordens-
leute fiir manche heute besonders wichtige Unterrichtsficher und Er-
ziehungsgebiete nur schwerlich brauchbar seien. Man denke nur daran,
daB die Ordensfrauen moderne Korperkultur lehren sollen, um die ganze
Wucht dieser Schwierigkeiten zu spiiren, gar nicht zu reden davon, dafi
viele auch gute katholische Eltern eine instinktive Abneigung gegen die
Orden hitten und sich beharrlich straubten, ihre Kinder Ordensleuten zur
Erziehung zu geben.

DaB eine Sicht des Problems, wie sie oben gekennzeichnet wurde, ein-
seitig ist und an Wesentlichem vorbeisieht, ergibt sich, wenn man nun
die unbestechliche Sprache der Tatsachen vernimmt.

II.

Ordensleute als Lehrer und Erzieher stehen mit ihren Leistungen im
hellen Licht der Geschichte. Es ist weder méglich noch notwendig, die
einzelnen Blitter dieser ruhmreichen Vergangenheit aufzuschlagen. Nur
an das eine oder andere sei in gedringtester Kiirze erinnert?®.

Schon seit Beginn des organisierten Monchtums finden wir in den Klb&-
stern Kinder, die dort, allerdings fiir den Ordensstand, erzogen wurden ®.
Oft wurden diese Kinder von den Eltern bereits im zarten Alter Gott im
Kloster dargebracht. Das geschah in der morgenldndischen Kirche so, dafi
sie nach Ausweis der Basiliusregel mit beginnender Reife frei entscheiden
konnten, ob sie die Geliibde ablegen oder in die Welt zuriickkehren woll-
ten. Im Abendland erhielt das Institut dieser ,,pueri oblati‘ seit der Re-
gula S. Benedicti (c. 59) einen so verpflichtenden Charakter, dafl den Kin-
dern die Riickkehr in die Welt verschlossen blieb. Zahlreiche Kinder
kamen so in die Kloster und fanden dort ihre wissenschaftliche und asze-
tische Ausbildung?. Allm#hlich gliederte sich in manchen Klostern dieser
sog. ,innern“ Schule eine ,duBlere’ an, die vornehmlich der Ausbildung
von Weltgeistlichen diente. In diesen Schulen wurden auch arme Kinder
in nicht geringer Zahl unentgeltlich unterrichtet. Man darf sich allerdings
vom MaQ der im frithen Mittelalter fiir gewdhnlich vermittelten Bildung
keine allzu grofle Vorstellung machen.

Seit dem 6. und 7.Jahrhundert haben wir Zeugnisse dafiir, daB} in den

2 Leider fehlt es bisher an einer griindlichen, zusammenfassenden Darstellung
der klosterlichen Erziehung und ihrer Bedeutung.

3 Vgl.H. Leclercgq, Art. ,Ecole” im Dictionnaire d’Archéologie chrétinne IV 2
(18251ff.); J. Schriételer, Das Elternrecht in der katholisch-theologischen Aus-
einandersetzung (Miinchen 1936) 44 ff. 49 52ff., und diese Zeitschrift Bd. 131
(1937) 208 ff.

4 Vgl. J. Schrételer a.a. 0. S.44—99; dort auch Belege fiir die Art der Er-
ziehung sowie fiir die Mifibrduche, die sich aus dieser Einrichtung ergaben und die
im 12. Jahrhundert zur Abschaffung des Instituts in seiner verpflichtenden Form
fithrten,
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Kléstern auch Kinder unterrichtet und erzogen wurden, die fiir das Leben
in der Welt bestimmt waren. Das zeigt sich in stirkerem MaRe seit der
Zeit Karls d. Gr., wenn es sich auch damals vornehmlich um Séhne von
Grafen und Adeligen handelte, die im Reichsdienst Verwendung finden
sollten. Je weiter die Zeit voranschritt, um so mehr wurden die Kloster
neben den Dom- und Stiftsschulen die bevorzugten Statten der Ausbil-
dung sowohl der weiblichen wie der mannlichen Jugend.

Wollte man diese von Ordensleuten geleistete Erziehung voll erfassen,
so miiite man ein erhebliches Stiick der abendlindischen Bildungs-
geschichte iiberhaupt schreiben.

Hitten die Kloster nichts anderes getan, als Lehrer und Erzieher
heranzubilden, die in griindlicher Stoffbeherrschung und hingebender Ge-
duld und Treue ihren Beruf erfiillten, sie hdtten eine grofie Tat vollbracht
und ihre Erziehungstiichtigkeit jedenfalls fiir die damalige Zeit gldnzend
unter Beweis gestellt. Aber grofler war ihr Einflufi auf die Jugend selbst.
Das ersieht man aus der hohen Wertschitzung, der sich die Kloster-
schulen bei Eltern und Schiilern erfreuten, ebenso wie bei der geistlichen
und weltlichen Obrigkeit?,

Der Grund dieses Ansehens lag vor allem darin, daf die klosterlichen
Erzieher aus einer einheitlichen Bildungsidee schafften® Im Mittelpunkt
der Arbeit standen die religiosen Werte, die aber nicht in supranaturalisti-
scher Vereinseitigung den Blick fiir die profanen Bildungsgiiter versperr-
ten, sondern sich mit ibnen zu einer geschlossenen Bildungsform ver-
schmolzen. Gewiff war diese Erziehungsarbeit in ausgeprigtem Mafe
traditionsgebunden. Allein man darf nicht vergessen, was O. Willmann
in seiner ,,Didaktik als Bildungslehre®? iiber das mittelalterliche Bildungs-
wesen iiberhaupt sagt: es sei zundchst auf Empfangen, Fortfiihrung,
Nachahmung von Vorhandenem gestellt und von jener Starrheit und
Schwerfilligkeit nicht frei gewesen, die jeder Art von Anfingerschaft un-
vermeidlich anhafte,

Man entwirft vielfach von diesen mittelalterlichen Klosterschulen ein
diisteres Bild: es habe in ihnen ein 6der Lernbetrieb geherrscht, der sozu-
sagen ganz auf Rezeption abgestellt gewesen sei und den schépferischen
Kriften keinen Raum gelassen habe; vom ,,Baculus* sei reichlichster Ge-
brauch gemacht worden; der Geist sei aszetisch finster und streng ge-
wesen.

Allein eine solche Charakteristik entspricht doch, wie die neuere For-
schung einwandfrei festgestellt hat8, nur zu einem Teil der Wirklichkeit.

5 Vgl, um nur einige Beispiele zu erwihnen, iiber das Ansehen der Kloster-
schulen im 9. und 10. Jahrhundert: Fulda, F.A, Specht, Geschichte des Unter-
richtswesens in Deutschland 298 ff.; Relchenaa a.a. 0. S.307ff.;; St.Gallen a.a.O.
S. 313 ff. usw.

¢ Es braucht hier nicht auf gewisse Schwankungen zwischen ,,weltfliichtiger®
un..d ;,weltfreudiger“ Haltung eingegangen zu werden, die sich wihrend dieser Epoche
zeigten,

7 4. Aufl. Braunschweig 1929, S. 161.

8 Vgl. z. B, die grundsitzliche Einstellung des hl. Anselm von Canterbury

(Erzbischof von Canterbury 1093—1100) MPL 158, 67 f.; andere Belege bei J.Schr 6-
teler a.a. O. S.gof.
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Man darf nicht vergessen, da8 der mittelalterliche Mensch viel einfacher,
kriftiger und hirter war als die oft allzu verzirtelte Jugend der Neuzeit.
Aber entscheidend diirfte doch auch hier der Erfolg gewesen sein.
Fr. Paulsen?® weist darauf hin, daf das plotzliche Aufsteigen der Uni-
versitdten im 13. Jahrhundert nur méglich gewesen sei durch die Lei-
stungen der damaligen Schulen; denn diese Entwicklung sei vom Zu-
stromen grofler Massen wissensdurstiger Kleriker und Laien bedingt ge-
wesen, und zwar von solchen, die schon einen Schatz elementarer Bildung,
besonders auch die Kenntnis der lateinischen Sprache besaBen. Man sollte
auch nicht iibersehen, dafi in diesen oft so verldsterten Dom- und Kloster-
schulen jene Menschen herangebildet wurden, die uns die groBartigen
Schopfungen des Hochmittelalters in Wissenschaft und Kunst schenkten,
vor denen wir heute noch voll Bewunderung stehen.

Die Neugriindungen der Orden im 13. Jahrhundert, vor allem der Fran-
ziskaner und Dominikaner, kamen anfangs fiir die eigentliche Jugend-
erziehung unmittelbar kaum in Betracht. Dagegen stellten sie bedeutende
Hochschullehrer und trugen so mittelbar zur Férderung der Jugendbil-
dung erheblich bei. Nicht vergessen werden darf auch die Leistung der
grofien scholastischen Meister fiir die Klirung wichtiger bildungstheore-
tischer Fragen. Es sei hier nur erinnert an das in zahlreichen Formu-
lierungen geradezu modern anmutende Werkchen des hl. Thomas von
Aquin ,Uber den Lehrer” (Quaestio disputata de Veritate 11).

In der angehenden Neuzeit erweist sich neben den Klostern der alten
Orden vor allem eine Neugriindung im niederlindischen Kulturkreis als
starker Faktor fiir eine fortschrittliche Jugenderziehung: die ,,Briider
vom gemeinsamen Leben®. Mit genialem Blick, starkem pidagogischem
Eros und tiefster Religiositit rangen diese M#nner um die Formung des
Bildungsideals der Zeit. Die uns zum Teil unglaublich klingenden hohen Be-
suchszahlen ihrer Schulen (1000 und mehr Schiiler) zeugen von der Wert-
schitzung, die diese Ordensschulen als Erziehungsstitten und ihre Lehrer
als Erzieher genossen.

Und nun bricht in der Zeit der Glaubensspaltung die Bliiteperiode jener
neuen Orden an, die sich bewulit in den Dienst der Jugenderziehung
stellen. Erinnert sei nur an die Ursulinen, die 1535 von der hl. Angela
Merici, an den Schulorden des Notre Dame, der 1597 vom hl. Peter
Fourier gegriindet wurde, an die Stiftung der Somasker durch den
hl. Hieronymus Aemiliani (1532), der Piaristen durch den hl. Jo-
seph von Calasanz(1556—1648) und nicht zuletzt der Gesellschaft Jesu
durch den hl. Ignatius von Loyola (1534). Ihnen schlossen sich im
Laufe der Zeit immer neue Lehrorden an; ein Zeichen, wie stark das Be-
diirfnis nach tiichtigen Erziehern und Erzieherinnen der Jugend und wie
grofl das Vertrauen der Eltern zu diesen Schulen der Ordensleute war.
So griindete 1608 Maria Ward das Institut der Englischen Friulein;
1610 die hl. Franziska von Chantal die Salesianerinnen (Orden

9 Das deutsche Bildungswesen in seiner geschichtlichen Entwicklung (Lelpztg
41920) o f.
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von der Heimsuchung); 1681 der hl. Johann Baptist de la Salle
die Schulbriider. Und so geht es fort bis in unsere Tage.

Man wird einwenden, die Leistungen der Ordensleute in der Ver-
gangenheit konne man allenfalls gelten lassen. Sie seien aber unter Be-
riicksichtigung der Zeitverhiltnisse zu bewerten, die in ihrer Einfachheit
viel geringere Anforderungen an die Erzieher gestellt hdtten. Inzwischen
aber habe sich die Zeit griindlich geidndert. Darum aber gehe es gerade,
ob die Ordensleute als Jugenderzieher unserer Zeit bestehen konnten.

Demgegeniiber sei daran erinnert, dafi sich auch in der Gegenwart
die Erziehungsarbeit der Ordensleute kaum weniger fruchtbar erweist
als in vergangenen Tagen. :

Wer sich eine lebendige Vorstellung von den Leistungen katholischer
Ordensleute in Unterricht und Erziehung machen will, der besichtige
etwa die katholischen Schulen Nordamerikas'®. Von der Volksschule bis
zur Universitit liegen sie zum weitaus grofiten Teil in den Handen von
Ordensleuten. Diese Erzieher haben die Anerkennung zahlloser Eltern
gefunden, die aus allen Schichten der Bevolkerung ihre Kinder den Ordens-
schulen zufiihren. Dabei braucht nicht in Abrede gestellt zu werden, da
es auch in den ,,Staaten‘® katholische Eltern gibt, die der Erziehung durch
Ordensleute kritisch gegeniiberstehen. Die Jugend, die aus diesen An-
stalten hervorging, hat sich im Leben durchweg bewidhrt und ist ihren
fritheren Lehrern und Erziehern in treuer Anhinglichkeit zugetan. Schwerer
aber wiegt zweifelsohne das anerkennende Urteil der 6ffentlichen Unter-
richtsinstanzen, namentlich der Staatsuniversitidten, die in vielen Staaten
die Examina der Schulen unter ihrer Kontrolle haben. Jeder Besucher
wird bestdtigen, daB diese Schulen trotz der beschrinkten Mittel, die
ihnen zur Verfiigung stehen, mit dem padagogischen Fortschritt der Zeit,
soweit er berechtigt ist, nicht nur Schritt halten, sondern ihn auch maB-
geblich mitzugestalten suchen.

Wie es in den Vereinigten Staaten von Nordamerika ist, so auch in
all jenen Lindern in Europa und Ubersee, in denen die Ordensschulen
und Ordensinternate sich frei entfalten konnen. Nicht vergessen werden
diirfen in diesem Zusammenhang die Verdienste um die Férderung und
Erhaltung des Deutschtums im Ausland, die sich die katholischen deut-
schen Auslandsschulen, von denen nicht wenige der Leitung von Ordens-
leuten unterstehen, erworben haben und noch stindig erwerben.

Und bei uns in Deutschland? Die Tatsachen sprechen auch hier
eine deutliche Sprache. Nach der neuesten Statistik besuchen beispiels-
weise in PreuBlen heute iiber 64 Prozent aller studierenden katholischen
Mddchen Ordensschulen. Gewaltige Summen haben diese der katholischen
Initiative entsprungenen Schulen Staat und Gemeinden im Laufe der Zeit
erspart und ersparen sie auch heute noch. Man iibersieht es oft, daBl die
Ordensfrauen durch viele Jahrzehnte hindurch sozusagen allein und aus

10 Vgl. J. Schroteler, Das katholische Schulwesen in den Vereinigten Staa-
ten von Nordamerika: Schule und Erziehung 15 (1927) 22 ff.; ders., Die Losung
der Schulfrage in den Vereinigten Staaten von Nordamerika, Die Erziehung 6 (1031)
507 ff.; Directory of Catholic Colleges and Schools (Washington, jahrlich).
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eigener Kraft die weibliche Jugend heranbildeten, als der Staat seine Ver-
pflichtung auf diesem wichtigen Kulturgebiet kaum zu spiiren schien.
Die Leistungen dieser Schulen sind so oft von den unparteiischsten Be-
urteilern des In- und Auslandes anerkannt worden, da3 es sich eriibrigt,
dazu auch nur ein Wort zu sagen. Nur auf eines sei hier hingewiesen: die
Ordensfrauen haben ganz wesentlichen Einfluf auf die innere Ausgestal-
tung unseres Médchenschulwesens ausgeiibt. Man denke etwa, um nur
das eine oder andere Beispiel anzudeuten, an den Beitrag zur innern Ent-
wicklung des bayerischen Schulwesens durch die »Armen Schulschwestern
Unserer Lieben Frau“ (Generalat Miinchen). Vor kurzem ist diese Lei-
stung in einer vorziiglichen Monographie iiber diesen Orden durch Sr. Maria
Liobgid Ziegler! schlicht, objektiv und iiberzeugend herausgestellt
worden. Oder man denke an das nicht weniger férderliche und richtung-
weisende Wirken der ,,Englischen Friulein® in Bayern, dem Dr. M. Theo-
dolinde Winkler in dem Buch ,,Hundert Jahre im Dienst der hdheren
Médchenbildung®*® ein schénes Denkmal gesetzt hat.

III.

Aber trotz dieser Tatsachen stellen viele Menschen von heute die Eig-
nung der Ordensleute zur Jugenderziehung in Frage. Niemand wird leug-
nen, daB auch bei den Klosterschulen Fehler und Maingel vorgekommen
sind. Das kénnte aber nur dann ernstlich ins Gewicht fallen, wenn diese
Schwichen durch ihre unverhdltnismaBig starke Haufung oder ihre krasse
Form als eindeutige Zeichen grundsitzlichen Versagens der Ordensleute
aufgewiesen wiirden.

Allein ein solcher Nachweis ist bisher nicht gelungen. Fest und un-
erschiitterlich stehen die Ordensschulen und Ordensinternate im Vertrauen
des katholischen Volkes. Es ist sich der Grenzen kldsterlicher Erziehung
wohl bewullt; es wei um die Bedenken, die wir kurz umrissen haben.
Aber es spiirt, daB hier wahr ist: Die Grenzen und Gefahren sind nur die
Schatten hellstrahlenden Lichtes.

Bei unserem raschen Gang durch die Geschichte konnten wir bereits
auf das eine oder andere erhobene Bedenken Antwort geben. An dieser
Stelle soll das Geheimnis der Erfolge, die den Ordensleuten in der Jugend-
erziehung beschieden sind, noch ein wenig tiefer begriffen werden.

In der Weltabgeschiedenheit liegt der Grund fiir die dem Erzieher so
notwendige Konzentriertheit auf die eine Aufgabe, ganz der Jugend zu
leben. Der Ordensmann ist dadurch von tausend Abhaltungen und Ver-
pflichtungen befreit, die dem Erzieher in der Welt ein so geriitteltes MaB
an Zeit und Kraft nehmen.

Aber diese ,,Weltferne bringt noch einen andern, kostbareren Gewinn:
Der Ordensmann hat den ,erhdhten Punkt gefunden, von dem aus die
Landschaft ganz iiberschaubar® wird. Das ist ja zweifelsohne die Gefahr
des Erziehers in der Welt, daB er der Dimonie der »existentiellen Nihe'

11 Miinchen 1935, Verlag Benno Filser,
12 Miinchen 1935, Verlag Benno Filser.
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nur zu leicht unterliegt. Damit verliert er jene innere Souver#dnitdt, die
zur rechten Wertung der Geschehnisse unerlidflich ist. Es will uns schei-
nen, daB jene ,,Distanz®, die ein Uber-den-Dingen-Stehen ermé&glicht, fiir
den Erzieher bedeutsamer ist als das Hineingerissensein in den Strom
der Welt, Er muB ja der Jugend das Echte zu vermitteln suchen, jene in
Woahrheit bildenden Werte, die das schnell voriiberhuschende Jetzt des
Augenblicks iiberdauern. Er wird das nur k6nnen, wenn er die Welt
,,Sub specie aeternitatis“ sieht.

Dabei irren die Menschen, die glauben, der Ordensmann lebe in einer
nganz andern’ Welt. Er ist ein Mensch von Fleisch und Blut; er mub
die entscheidenden Kampfe mit den Damonen des Lebens Tag fiir Tag
in seiner Brust durchfechten; er mufl zu einer moglichst kompromifilosen
Losung vordringen und so nach der Erfiillung des Menschenideals stre-
ben. Da ihm als Erzieher Kinder und Jugendliche dieser Zeit zu formen
aufgegeben ist, muBl er mit allem Ernst die Héhen und Tiefen unserer
Epoche und unseres Volkes zu begreifen trachten. Die literarische Tatig-
keit der Ordensleute beweist ebenso wie ein Einblick in ihre stille Arbeit
in der Schulstube, wie ernst sie es mit diesem Imperativ Gottes nehmen.
Doch Ordensleute kennen die Welt auch aus ihren eigenen Studienjahren
an staatlichen Universitdten und sehen sie immer von neuem im verstdnd-
nisvollen Verkehr mit den zahlreich in Ordensschulen aus- und eingehen-
den Eltern und ehemaligen Schiilern oder Schiilerinnen, AuBlerdem haben
sie als Angehorige von Orden, die in vielen Landern verbreitet sind, meist
mehr Beriihrung mit dem wirklichen Leben der groBen Welt als die Lehr-
kriafte anderer Schulen.

GewiB, Ordensleute leben in jungfriulicher Ehelosigkeit. Sie sind sich
der Grenzen bewufit, die ihnen damit gezogen sind. Durch Aufnahme ge-
eigneter Laienkrifte suchen sie diesen Mangel in der Erziehungsgemein-
schaft auszugleichen. Aber das wire nur etwas AufBleres. Ist nicht gerade
das heroisch verwirklichte Ideal jungfridulichen Lebens fiir die um Rein-
heit ringende Jugend hiufig von entscheidender Bedeutung? Man braucht
hier nicht blof zu denken an die kaum ersetzbare Wirkung dieser
Lebensform bei jenen ins Laster versunkenen Jugendlichen, wie sie etwa
in den Anstalten des ,,Guten Hirten” und andern Ordensgenossenschaften
erzogen werden; nein, iiberall, wo es um die Formung junger Menschen
geht, kann die erlebte Tatsache gar nicht hoch genug angeschlagen wer-
den, dall die v&llige Beherrschung des Geschlechtlichen nicht ein in weiter
Ferne aufleuchtendes Wunschbild, sondern eine reale Méglichkeit ist,
wenn Sie nur aus giiltigem Motiv, mit ganzem Ernst und unter Einsatz
der rechten Mittel angestrebt wird.

Die aus der gleichgeschlechtlichen Zusammensetzung der Ordensfamilie
entstehenden Grenzen wird man sicherlich in einer Zeit wie der unsrigen,
welche die hohe Bedeutung der Geschlechtsunterschiede erkannt hat,
weniger betonen. Zudem gibt es den ,mann-ménnlichen Mann und die
»irau-frauliche* Frau nur selten, wenn sie iiberhaupt existieren. Wer einen
Einblick in die erhebliche Breite der Charakterverschiedenheit in den
Ordenshdusern hat, den wundert es nicht, da die Gefahr der Einseitig-
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keit, die man beschwort, in der Tat viel geringer ist, als der Theoretiker
anzunehmen geneigt scheint.

Damit ist auch bereits dem Einwand begegnet, der aus dem aszetischen
Lebensideal hergeleitet wird. Erziehung ist ohne ein erhebliches Mall an
freiwilligem Verzicht nicht moglich, Wo das Sich-versagen-Kénnen nicht
zum zentral wirksamen Grundsatz des Menschen geworden ist, fehlt die
entscheidendste Voraussetzung fiir das Finden jenes Mafles, das Ziel aller
Erziehungsarbeit sein muBf. Man sollte meinen, je notwendiger einem
Volke der Gedanke des Verzichtes und des Opfernkénnens sei, um so auf-
geschlossener miisse man dafiir sein, dafl es Erzieher gibt, die dieses der
Jugend so schwer eingingige und doch so notwendige Lebensprogramm
nicht nur aufstellen, sondern Tag fiir Tag still und selbstverstindlich
durchfiihren.

Geradezu erstaunlich aber wire es, wenn man die straffe Fiihrung und
innere Geschlossenheit der Ordensfamilie als einen Mangel ansehen wollte,
da man doch, vielleicht schon zu weitgehend, betont, da nur die ,,ge-
schlossene Gruppe* erziehungsfihig sei. Gewil}, je groBer der soziale Or-
ganismus ist, um so mehr mufl damit gerechnet werden, dafl er nicht aus-
schlieflich aus Elite zusammengesetzt ist. Wer aber die Auswahlgrund-
sitze der Orden kennt, wer weill, wie methodisch dort lange vor dem nur
zu oft versagenden Testverfahren oder der so hoffnungsvoll sich ent-
wickelnden Heerespsychologie die Ausscheidung Untauglicher vorgenom-
men wurde, der wird zwar nicht in Abrede stellen, daB neben hervor-
ragend geeigheten auch mittelméBige Menschen vorhanden sind; er wird
aber, aufs Ganze gesehen, anerkennen, daB die Ordensfamilien den Ver-
gleich mit andern Gemeinschaften wohl auszuhalten vermdgen, zumal da
sie auch rein natiirlich durch die Abgeschlossenheit giinstigere Vor-
bedingungen fiir hthere Leistungen in den Unterrichtsfdchern haben und
sich schon um ihres eigenen Bestandes willen zu edlem Wetteifer mit den
besten staatlichen Anstalten angetrieben fiihlen.

Traditionsgebunden sind die Kloster und ihre Erziehung. Das deucht
uns gegeniiber der Reform- und Experimentiersucht mancher Zeiten kein
geringer Vorteil. Wenn irgendwo, muf im Erziehungswerk der Fort-
schritt, jedenfalls, wenn er in breiterem Ausmaf8 Platz greifen soll, so viel
Bewidhrung in sich tragen, daB nicht nur etwas Neues, sondern etwas
Besseres geschaffen wird. Daher werden die Stdtten der Traditions-
gebundenheit vor allem in der Erziehung immer ihre lebenswichtige
Funktion behalten. Allerdings darf keine Erstarrung eintreten. Die klGster-
liche Erziehung hat in ihrer Geschichte gezeigt, daB sie, aufs Ganze ge-
sehen, diese Gefahr zu bannen durchaus in der Lage war. Sie hat nicht
nur den berechtigten Anforderungen der Zeiten Rechnung getragen, son-
dern auch mit gesundem Sinn und gliicklichem Griff Neues angebahnt
und gefordert.

Das Generationenproblem diirfte in den Orden kaum erheblich anders
gelagert sein als sonst in der Welt. Die lebendige Spannung zwischen
alter und junger Erzieherschaft gehort zum Kostlichsten, was eine Er-
ziehergemeinschaft in sich zu bergen vermag. Diese Spannung kann um so
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stirker sein, je lebendiger und fester das geistige Band ist, in dem das
Ganze zusammengehalten wird. Wo aber wire eine Gemeinschaft mehr
in sich gefiigt als jene, die aus einer grollen Idee, aus tiefstem religiésem
Ethos, aus personlichster mitbriiderlicher Liebe und Verbundenheit zu-
sammenwichst? Gerade dadurch wird der Einsatz und Ausgleich ver-
schieden gearteter Krifte ermoglicht, die alle in ihrer Eigenart wertvoll,
aber auch begrenzt sind. Alle Gemeinschaft fordert von jedem Glied
Opfer und Verzicht. Aber je freudiger sie im Interesse des Ganzen ge-
bracht werden, je lebendiger bei allen die Grundhaltung echter Gemein-
schaft, die Selbstlosigkeit, ist, desto mehr wird das Wohl und Gedeihen
des Ganzen nicht bloB erstrebt, sondern auch verwirklicht, und das ist vor
allem fiir die Erziehungsgemeinschaft bedeutsam.

Nur von diesem Ganzen her ist klosterliche Erziehung zu begreifen.
Die junge Generation wichst in das Ganze hinein, in seinen Geist und
seine Tradition. Getragen von diesen starken Kriften, vermdgen auch
Schwichere viel eher als in einer locker gefiigten Gesellschaft Niitzliches,
ja Erkleckliches zu leisten. Nicht der einzelne ist es ja, der hier erzieht,
so wichtig auch sein Wirken sein mag. Die Erziehung der Ordensleute
hat ihr Geheimnis in den Kriften der aus einer Idee schaffenden, span-
nungsreichen und geschlossenen Gemeinschaft. Diese ist mehr als die
Summe ihrer Teile; sie wirkt nicht wie ein mechanisches Gebilde nach
dem Gesetz vom Parallelogramm der Krifte, in ihr ist der erzieherische
Geist in stirkster Ausprigung lebendig. Ubrigens ist gerade in Klostern
durch den Hilfsdienst, der in Aufsicht, Spiel und Wanderung von jugend-
lichen, selber noch in der Ausbildung stehenden Ordensangehbrigen ge-
leistet wird, weit mehr als in den meisten weltlichen Schulen dafiir ge-
sorgt, daB ein jugendliches Lebensgefiihl diese Erziehungsgemeinschaft
kraftig durchpulst.

Aber damit ist das letzte noch nicht gesagt. Diese Erziehergemeinschaft
ist religios: eine Gemeinschaft, in deren Zentrum Gebet und Opfer stehen,
die getragen und beherrscht ist von dem Erzieher der Menschenseelen,
vom lebendigen Gott selbst. Dem Ordensmann ist Erziehung hohe und
verantwortungsbewufite LebensiuBerung seines ,,Opus Dei“, eine der
hochsten Formen der Nichstenliebe, Dienst an den Kindern Gottes, Aus-
saat auf den Ackerboden des Himmelreiches. Daher sucht sich der Or-
densmann immer mehr zu einem tauglichen Werkzeug in der Hand des
groBen Erziehers zu formen, der allein Zugang hat zu der geheim-
sten Kammer des menschlichen Herzens, zu der Stelle, wo in tiefer Ver-
borgenheit Wachstum und Entfaltung der werdenden menschlichen Per-
sonlichkeit vor sich geht.

Mancher Ordensmann — niemand leugnet das — versagt in diesem
Ringen. Menschliche Armseligkeit und Kleinheit finden sich auch hinter
Klostermauern. Wie so vieles andere in Kirche und Christentum machen
auch die Ordensschulen heute — wenigstens in einigen Léndern — eine
Krise durch. Eine neue Zeit mit ihren Anforderungen pocht an ihre Tiir
und verlangt EinlaB. Da ist es Pflicht der Ordensleute, sich nicht auf
iiberkommene Formen und Rechte einseitig zu versteifen, sondern mit
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offenem Blick ,,alles zu priifen und das Gute zu behalten* (1 Thess. 5,21).
Mehr als sonst muf heute neben der Treue zur Tradition die Aufgeschlos-
senheit fiir das Neue und die Féhigkeit der Anpassung stehen. Niemals
wird man das Mittel zum Selbstzweck werden lassen! Daher sollen
Ordensleute nicht in jeder Kritik gleich einen , Angriff sehen, sondern
vielmehr einen Aufruf zum Fortschritt. Sie konnen dabei auch von der
Jugend lernen, die ein feines Gefiihl dafiir hat, ob sie richtig oder falsch,
mit Einsicht und Weite oder mit Unverstand und Enge gefiihrt wird.
Damit diese Anpassungsfihigkeit gewahrt bleibt, ist es gerade in solchen
Zeiten Pflicht der kirchlichen Autoritit, dariiber energisch zu wachen,
daB nicht in den oberen Leitungen der Ordensgenossenschaften eine
Uberalterung eintritt, die auch beim besten Willen den wechselnden An-
forderungen unserer girenden Zeit nicht gewachsen sein kann und die
Initiative 1dhmt. Auch die Laien, besonders die Eltern, kénnen mitwirken
zur Bliite der Ordensschulen: durch Unterstiitzung, Anerkennung, Ver-
teidigung, aber auch durch offenes Hinweisen auf Mingel, Versagen, Not-
wendigkeit neuer Einrichtungen usw.

Aber im letzten Grund bleibt entscheidend etwas anderes: Von den
Anfingen an bis auf unsere Tage stand und steht vor den Ordensleuten
das leuchtende Bild echter Erzieherschaft, lebt in ihrem Herzen und
in ihrer Mitte jener, der von sich gesagt hat: ,Einer ist euer Meister,
Christus!“ Solange die Orden ihrem hohen Ideal treu sind, werden sie
trotz aller Mingel im einzelnen das bleiben, als was sie sich in der Ge-
schichte bewzhrt haben: hochwertige Pflanzstitten der Jugendbildung,
die im reichen Kranz des Bildungswesens unserer Zeit eine bedeutsame
Stelle einnehmen.

Vom Verein zum hierarchischen Apostolat
Von Constantin Noppel S.].

Die Hervorkehrung der Lehre vom mystischen Leibe Christi — so
schreibt Ludwig Kosters — ,,hat in unsern Tagen ohne Zweifel sehr
viel dazu beigetragen, Verstindnis und Liebe der Kirche zu wecken.“?
Mit der richtig verstandenen Definition der Kirche als des mystischen Leibes
Christi® ist nicht nur, wie K&sters a.a. O. ausfiihrt, Seinsgrund und Ein-
heitsprinzip fiir die Rechtskirche und Liebeskirche zugleich ausgesprochen;
es werden dadurch selbst so willkiirliche Gebilde, wie es die verschiedenen
Vereine waren und groBenteils noch sind, in eine neue Beziehung zur
Kirche als dem lebendigen Leibe Christi gebracht. Den EinfluB, den die
Erkenntnis der Kirche als des geheimnisvollen Herrenleibes auf diese
Gebilde ausiibt, kann man vergleichen mit der Kraft eines Magnetes, der
alles, was in sein magnetisches Kraftfeld eintritt, nach bestimmten von
ihm ausgehenden Gesetzen und Bahnen ordnet und lagert, in seinen

1 Ludwig Kosters, Die Kirche unseres Glaubens (1935) 151.
2 Kardinal Franzelin, Theses de ecclesia Christi (Rom 1887) 308—310.



Vom Verein zum hierarchischen Apostolat 13

Wirkkreis in verschiedenster Abstufung bis zum restlosen Anschlufi ein-
bezieht.

Diese Kraft teilt sich der Kirche nicht nur als Liebes-, sondern auch
als Rechtskirche, also auch in ihrem hierarchischen Aufbau nach dessen
rechtlich-organischer Seite hin mit. Die einzelnen Gliederungen der Kirche,
also vorab die Didzesen und in ihnen die Pfarreien, werden wieder klarer
erkannt als belebt und durchwaltet vom Geist und von der Kraft, die von den
lebendigen Organen am Leibe Christi, den Bischofen bzw. den von diesen
beauftragten Priestern, vorziiglich den Pfarrern vermittelt wird. Die Voll-
macht, die ihnen von der Kirche iibertragen ist, erscheint wieder mehr als
ein AusfluB der Macht dessen, der redete wie einer, der Macht hat?®. Somit
erscheinen sie selbst wieder als potestatem habentes, als Machttrédger,
Trager heiliger Macht, von der lebendige Kraft und Anziehung ausgeht
und die sich nicht erschopft im eng umschriebenen Aufgabenkreis einer
bestimmten Funktion gleich der irgend eines Angestellten. Die Aus-
strahlung dieser Kraft in den ganzen Bereich der Ditzese oder Ge-
meinde zwingt nun aus innerer Notwendigkeit all die im Laufe der
Zeit mehr oder weniger unabhingig von der kirchlichen Hierarchie ge-
wordenen Einrichtungen und Zusammenschliisse der Christen, zu dieser
neu erwachten oder doch neu gefiihlten Kraft Stellung zu nehmen, sich in
irgend einer Weise diesem geheimnisvollen Kraftfelde einzufiigen.

1

Mehr duBerlich gesehen, stellt sich dieses Streben als ein Zug zum Or-
ganischen dar, wie er gleichzeitig auch auf dem Gebiete der allgemeinen
Soziologie, dem Werden und Sich-wandeln der natiirlichen Gesellschafts-
und Gemeinschaftsformen, beobachtet werden kann. Die Wende zum
Organischen setzt besonders nach dem Kriege stark ein. Der Krieg
hatte ja in alle noch bestehenden Gebilde mit rauher Hand schonungslos
eingegriffen, viele vollig zerstort. Aber dadurch hat er, der Lebenszer-
stérer, doch wieder die Sehnsucht nach echter Lebensgemeinschaft ge-
weckt, die nach der Nacht des Grauens und des Todes neues Leben
spendet und gebiert. So schwand weithin Geschmack und Freude an der
rein #uBerlich aus dem Aneinanderreihen von Individuen entstandenen
Gesellschaft. Unter Uberwindung alter liberaler Auffassungen wurden
wieder Begriffe wie Volkstum und vor allem Volksgemeinschaft lebendig *.
Dies macht sich vor allem in dem Ruf nach der Familie geltend.
Mochte dieser Ruf manchmal allzu ausschlieBlich erschallen und nicht
beachten, daBl auch der Weg zur Familie erst sorgfiltig bereitet werden
mufl und hierzu wiederum Organe notwendig sind, so war er doch nur
allzu versténdlich, nachdem ja gerade der Familie durch den Krieg die
tiefsten Wunden geschlagen waren®.

Bald erkannte denn auch die Seelsorge die Bedeutung der Familie als
Lebenszelle fiir die christliche Gemeinde und lief endlich lebendig werden,

3 Matth, 7, 29.
4 Vgl unsere Schrift ,,Der Weg zur christlichen Volksgemeinschaft (1921).
5 Vgl. ,Zuriick zur Familie*: ,Stimmen der Zeit“ Bd. roo (1921) 161—171.
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was an sich stdndige Lehre der Kirche war und besonders noch von dem
die Zeiten wie wenige iiberschauenden Leo XIII. in seinen Schreiben iiber
die christliche Familie betont worden war, so besonders in den Enzykliken
sArcanum® vom 1o, Februar 1880 und ,,Rerum novarum® vom 15. Mai
1891 und den Breven zur Ausbreitung des Vereins der christlichen Fa-
milie ,,Neminem fugit” vom 14. Juni 1892 und ,,Cum nuper” vom 2o0. Juni
1892. Diese Schreiben nahmen zum Teil ausdriicklich auf die Zersetzungs-
arbeit des Sozialismus Bezug. Pius XI. hat nicht nur in ,,Quadragesimo
anno® vom 15. Mai 1931 die Gedanken Leos in ,,Rerum novarum® neu
aufgenommen und zeitentsprechend weitergefiihrt, sondern auch der neu-
betonten Bedeutung der Familie in einem eigenen Rundschreiben ,,Casti
conubii“ vom 31. Dezember 1930 umfassend Rechnung getragen.
Zunidchst richtete sich jedoch im kirchlichen Leben Deutschlands die
neue Betonung der Familie nach dem Kriege gegen die aus der Vor-
kriegszeit bestehenden mannigfachen kirchlichen Vereine, namentlich die
Standesvereine. Die sog. Vereinsmiidigkeit wurde fast zu einem
gefliigelten Wort. Sie war gewill oft ehrlich vorhanden und aus dem
Streben nach Innerlichkeit und Stille im Gegensatz zum Zerschlagen des
Heimes durch den Weltkrieg und zu seinem lauten Tosen und Toben
hervorgegangen. Oft freilich mufite dieses Wort auch als Deckmantel
dienen fiir eine Miidigkeit, die tatsichlich Erschlaffung und unriihmliche
Unlust zu Auf- und Weiterbau war. Aber iiber die Vereinsmiidigkeit
hinweg ging die Entwicklung zum girenden Suchen nach neuen, aus
innerer Kraft gewachsenen Formen. In unserem Aufsatz ,,Girung im
katholischen Vereinswesen® schrieben wir, man konne diese Vorginge
auf die iiberspitzte Frage Piarrgemeinde oder Standesgemeinde bringen®.
Wie im allgemeinen 6ffentlichen Leben, so erméglichten auch im kirch-
lichen Vereinsleben die nach auflenhin wenigstens demokratischen Formen
und Formeln diese innere Umwandlung, dieses lebendige Suchen und Tasten
nicht nur nach neuen Ausdrucksformen, sondern mehr noch nach leben-
digem AnschluBl an einen wahren Lebensquell. Nie war der Kampf gegen
alles AufBlerliche, gegen alle Vereinsmeierei, gegen alles Hohle wohl hef-
tiger als in jenen Tagen. Es ist erklarlich, dafi sich diese Wandlung zu-
nichst in den kleineren Gebilden, also vor allem im Rahmen der einzelnen
Gemeinde, der einzelnen Pfarrei da und dort durchzusetzen begann. Und
es ist ebenso erkldrlich, daf die Spannung am ldngsten zwischen den
hoheren Instanzen, aufseiten der Vereine also, gegeniiber den sog. Zen-
tralen, bestand. So standen diese selbst dann, wenn sie sich bemiihten, in
der angegebenen Richtung voranzuschreiten, gar oft im lebhaftesten Feuer
der Kritik und mufBiten ihre unbestreitbar groBfie und unersetzliche Be-
deutung hier und dort oft bis zur volligen Verkennung verkleinert sehen.
Wie immer schof man bei solchen Bestrebungen auch oft véllig iiber
das Ziel. Statt einem ruhigen organischen Umbau, eben dem Eintreten
der alten Gebilde in dieses neue Kraftfeld, Zeit und Raum zu geben, driangte
man oft auf véllig neue Formen oder glaubte gar, ohne irgendwie ge-

6 ,Stimmen der Zeit“ Bd. 104 (1023) 353.
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staltete vereinsmiBige Gruppen auszukommen, Die Gefahr war nahe, da
man einen Organismus ohne Organe schaffen wollte.

Das Problem, das dieser eben geschilderten Entwicklung zu Grunde
lag, war eigentlich die Frage: Wie finden die Laien lebendigen
AnschluB an die Kirche, und zwar an die lebendige Kirche, wie
sie rechtlich, organisiert in der Hierarchie ihnen entgegentritt?
Damals freilich, mitten in der Entwicklung, lag diese Formulierung noch
fern; heute sehen wir sie klar. Dennoch hatte schon 1922 am 23. Dezember
im Rundschreiben ,,Ubi arcano Dei“ Pius XI. die gleiche Losung aus-
gegeben, die Katholische Aktion gefordert. Vielleicht stief dieses Wort
unbewuBt gerade in Deutschland deshalb so lange auf grofen Wider-
stand, weil hier tiefer als sonstwo um seinen Inhalt gerungen wurde.

Parallel mit diesem Ringen der Laien in der Kirche um den lebendigen
Anschluf an den hierarchischen macht- und geisterfiillten Aufbau der
Kirche geht das Streben der Laien, in der lebendigen Teilnahme am
kirchlichen Gnadenleben, durch Hineinwachsen in den Gottesdienst der
Kirche, durch die Wiederbelebung der Liturgie, den lebensvollen An-
schluf an die aus der Weihegewalt der Kirche stromenden Gnaden-
quellen zu erhalten?. Dieser AnschluB vollzieht sich sinn- und naturgeméf
viel ruhiger und scheinbar unter ganz andern Gesetzen. Dennoch darf
dieses doppelte oder besser zweigegliederte Streben nicht iibersehen
werden. So wie die Kirche gleich wesentlich Trégerin des gottlichen Wil-
lens und Trégerin der gottlichen Liebe, Rechtskirche und Liebeskirche®
ist, so muBiten auch diese beiden Wege aus einer innern Notwendigkeit
heraus gemeinsam gegangen werden. Ja, wir diirfen gerade in dieser un-
gewollten Gemeinsamkeit ein Zeichen erblicken, wie diese Bewegung als
Ganzes und somit auch in den beiden durch inneres Lebensgesetz mehr
als in der duBern Erscheinung verbundenen Stromungen dem innersten
Leben der Kirche wesensgemiB und somit Geist von ihrem Geiste ist.

Waihrend diese grofe Doppelstrémung darauf hinzielt, den Laien eben
als Laien in die Hierarchie irgendwie einzuordnen, hat nicht zuletzt im
deutschen Vereinswesen noch ein anderer Gedanke Gestalt gewonnen,
namlich Laienkrifte gleichsam in geradliniger Fortfithrung der Hierarchie
einzusetzen. Wir mochten diesen Gedanken den diakonischen nennen.
Er lehnt sich sehr eng an das Vorbild der Diakone der Apostelgeschichte
6, 1—4, den Diakonat der alten Kirche im allgemeinen, an und n#hert sich
anderseits den Diensten der tdtigen Briider- und Schwesternorden. Am
ausgeprigtesten zeigt sich dieser Typ in der Seelsorgshilfe bzw. bei der
Seelsorgshelferin, und er sucht sich auch durchzusetzen im sog. niederen
Kirchendienst, der friiher ja sicher in weit ausgedehnterem Mafe an sich
von Klerikern versehen wurde. Auch die Entwicklung mancher als Mit-
gliedervereine getitigten Griindungen zu Arbeitszentralen, die unmittelbar

7 Betr, dieser zweifachen Hierarchie vgl. S. Tromp, Actio Catholica in Corpore
Christi (1936) 33.

8 Vgl, Késters a,a. 0. S.150—151; besonders auch M. Gierens, Eucharistie und
Corpus Christi Mysticum: Theol.-prakt, Quartalschrift 1933, 780—781: ,Rechts-
kirche und Liebeskirche sind eins in der Gnadenkirche.*
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der kirchlichen Behorde eingegliedert sind und praktisch véllig unter der
Leitung des Klerus stehen, gehort hierher; es ist die Umwandlung von
Vereinen und Verbdnden zu Didzesanstellen usw., die zum Teil auch auf
eigene Mitgliederbeitrige verzichten und lediglich Quelle der Anregung
und systematischen Durcharbeitung und Durchfiihrung besonderer Seel-
sorgsaufgaben sein wollen. Wenn natiirlich auch zahlreiche Laien un-
mittelbar, ja beruflich in diesem,,Diakonate‘ stehen, so ist dieser Diakonat
eben doch nicht wesentlich das Organ der Laienschaft im Rahmen der
Kirche, wie wir dies von der Katholischen Aktion kennen lernen werden.
Zu dieser Gruppe gehért seinem Wesen nach z. B. der Deutsche Caritas-
verband mit seinen Didzesanverbinden, in dem Vorsitzende und Ge-
schéftsfiihrer vom Bischof ernannte Geistliche, also Kleriker, sind, und
der sich, zumal seit seiner offiziellen Anerkennung durch die Fuldaer
Bischofskonferenz, auch gerne als Fortfithrung des alten Diakonates an-
sieht, soweit es sich nicht um die mit der Weihegewalt unbedingt ver-
bundenen kirchlichen Funktionen handelt.

II.

Welchesistnunder Begriff des hierarchischen Apostolates?
Was haben wir unter diesem Namen zu verstehen? Was bedeutet vor
allem die Teilnahme des Laien am hierarchischen Apostolate? In der
Beantwortung dieser Fragen wollen wir einer eben erst erschienenen
Schrift von Sebastian Tromp 8.]. ,,Actio Catholica in Corpore Christi‘
im wesentlichen folgen. Sie bietet auf Grund der Dogmatik und der Kund-
gebungen der Padpste, besonders Pius’ XI., sowie eines fast liickenlosen
Uberblicks iiber die gesamte duflerst umfangreiche Weltliteratur auf die-
sem Gebiete in knappen, wohldurchdachten Worten und Sitzen eine vor-
ziigliche und zugleich leichtverstindliche Darstellung .

Im geheimnisvollen Organismus der Kirche kénnen wir zunichst mit
Tromp die Glieder schlechthin als Glieder ohne bestimmte
Einzelfunktion auffassen. Diese Betrachtung entspricht der Betrachtung
des Glidubigen, insofern er durch die Taufe in das Corpus Christi auf-
genommen wurde und, soweit er ein lebendiges Glied ist, mit ihm in
lebendigem Glauben verbunden bleibt. Bei dieser Betrachtungsweise
unterscheiden sich die Glieder lediglich durch das MaB der Gnaden-
vereinigung mit Christus. Sie alle haben als Glieder am Leibe Christi ohne
Unterschied die Pflicht des Apostolates, wenn auch dessen innere Kraft
verschieden sein wird, je nach der Kraft der Liebe, die das Glied mit dem
Haupte verbindet.

Wenn wir aber die Glieder nicht schlechthin als Glieder, sondern nach
bestimmten, ihnen in der Kirche als dem Leibe Christi zukommenden

8. Tromp 8. J., Actio Catholica in Corpore Christi (Rom, Pont. Universita Gre-
goriana, 1936), 51 S.; vom gleichen Verfasser: ,,De Corpore Christi Mystico et
Actione Catholica ad mentem S, Ioannis Chrysostomi® (Rom, Pont. Universita Gre-
goriana, 1933), 8o 8. und ,Actio Catholica et Hierarchia® in Periodica de re Morali,
Canonica, Liturgica (Rom, Bd. XXV, Juni 1936). Vgl. ferner Dr. A. Menicucci im
»Osservatore Romano“ vom 30. 4. 1936 und in ,Perfice Munus* (Turin XI, 1936)
200—204: La configurazione giuridica dell’Azione cattolica.
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Funktionen, also als Organe betrachten, dann ergibt sich eine viel-
fache Abstufung mit Riicksicht auf Art und Dringlichkeit des in den
einzelnen Funktionen enthaltenen apostolischen Auftrags. Diese Ab-
stufung selbst ist nun nicht etwa schon die Hierarchie im eigentlichen
Sinne des Wortes, wenn er auch landldufig ihm oft beigelegt werden mag.
Es handelt sich wohl darum, daf jedes dieser Organe entsprechend den
ihm eigenen Gnaden und Fahigkeiten bzw. Aufgaben richtig gewertet und
dementsprechend sinngemiB innerhalb der heiligen Kirche eingesetzt
werde, daB sie auch untereinander in der richtigen Weise sich zugeordnet
seien. Dies alles besagt zwar eine ,heilige Ordnung® von Glied zu Glied
wie als Teil des Ganzen kraft der jedem dieser Organe eigenen Eingliede-
rung unter das eine Haupt Christus. Christus sind sie alle eingegliedert,
aber damit noch nicht im gleichen Sinne auch der Hierarchie.

Die Hierarchie bedeutet im eigentlichen Sinne nach dem kirchlichen
Rechte zunichst die Rechts- und Gewaltenordnung innerhalb des Klerus
und umfaBt somit, als Gruppenbezeichnung genommen, lediglich Kle-
riker®, Die Hierarchie ist somit im eigentlichen kanonischen Sinne
nicht etwa die Gesamtheit der hier zu nennenden Organe des mystischen
Herrenleibes, sondern lediglich deren erste Gruppe, Ordnung oder Stufe
ausgestattet allerdings mit ganz besondern Gaben und Gewalten. Das von
dieser Gruppe auszuiibende hierarchische Apostolat stammt aus einer
rechtlichen Sendung Christi, der der priesterliche Weihecharakter entspricht,
durch den die Diener der Kirche in verschiedenem Mafle unmittelbar An-
teil haben am Priestertum Christi. Deshalb gilt auch ihnen vor andern
das Wort des hl, Paulus: ,,Denn wenn ich das Evangelium predige, ge-
reicht es mir nicht zum Ruhme; denn es obliegt mir als Pflicht. Wehe
mir, wenn ich nicht das Evangelium predigte” (1 Kor.g, 16).

Eine zweite Gruppe besonderer Organe am mystischen Leibe des Herrn
sind die mit groBen Gnadengaben ausgezeichneten Glieder, ,,die nach dem
Willen Christi immer in der Kirche sein miissen”. Wir alle kennen solch
Gnadenbegabte aus jiingster Zeit, wie eine hl. Theresia vom Kinde Jesu,
den heiligen Pfarrer von Ars und gewiB auch den jiingsten der Heiligen,
den hl. Konrad von Parzham.

Eine weitere Gruppe bilden diejenigen, die den Weg der evangelischen
Rite gehen, ob sie nun in beschaulichem Leben das Leben Christi, des
Mittlers zwischen Himmel und Erde, fortsetzen oder als tdtige Orden
sein titiges Leben, wie er Wohltaten spendend und alle tréstend umher-
ging.

Als eigene Gruppe filhrt Tromp auch die Eheleute ein, die nach dem
Paulusworte an die Korinther (1 Kor.7,7) ebenfalls ihre besondere Gabe
von Gott haben und sich im Sakrament der Ehe als Werkzeuge des Hei-
ligen Geistes gegenseitig die eheliche Standesgnade schenken. Tromp
weist darauf hin, wie schon Chrysostomus die Familie eine Kirche im
kleinen nennt.

Bevor wir die besondern Aufgaben der Laien im allgemeinen erwidhnen,

10 Vgl, CIC. can. 108 und 948.
Stimmen der Zeit. 182. 1. 2
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weisen wir nochmals auf die oben geschilderte Gruppe derer hin, die ihr
Leben vollstindig in den Dienst der Diakonie, der Seelsorgs- und Hirten-
hilfe stellen. Von der Apostolatsaufgabe gesehen, deckt sich ihre Funktion
vielfach mit jener der titigen Orden, lehnt sich grundsitzlich sogar noch
enger an die Aufgaben der Hierarchie selbst an. Von der Laienschaft im
allgemeinen unterscheiden sie sich eben dadurch, daB sie sich ausschlieB-
lich beruflich dem Dienste im Heiligtum und der Apostolatsarbeit wid-
men. Vorldufig freilich entbehrt diese sich erst allm&hlich bildende Gruppe
noch einer bestimmten kirchlichen Form und somit auch eines bestimmten
Standortes.

»Aber auch die Laien insgesamt haben ihr Amt im Herrenleibe, der die
Kirche ist. Denn durch Tauf- und Firmcharakter nehmen sie auf ihre Art
teil am Priestertum Christi und werden deshalb aus einem besondern
Rechtsgrund (Titel) zum Apostolat des Gebetes, des Opfers, des Bei-
spiels, des Wortes, der Tat ... gerufen. Ja noch mehr, in diesem Charakter
wurzelt die Moglichkeit, daB sie berufen werden, den Priestern in ihrem
kirchlichen Apostolat, zu dem allein die Hierarchie unmittelbar gesandt ist,
aus nidchster Nihe zu helfen® (8. 13).

Durch diesen ausdriicklichen Auftrag seitens der Hierarchie unter-
scheidet sich Katholische Aktion von irgend einer frei gewihlten und ge-
stalteten apostolischen Titigkeit, dem Laienapostolat im allgemeinen
Sinne. Denn durch den Ruf zur Katholischen Aktion seitens der Vertreter
der Hierarchie wird die oben genannte Méglichkeit bzw. Fihigkeit des
Laien, an dem direkt nur dem Priester aufgetragenen kirchlichen Aposto-
late (apostolatus ecclesiasticus) teilzunehmen, aktiviert. Es wird durch
diesen ausdriicklichen Auftrag also eine besonders enge Verbindung zwi-
schen Priester- und Laienapostolat hergestellt. Zu der gemeinsamen Glied-
schaft des Klerus wie der Laien am Herrenleibe, der die Kirche ist, tritt
noch die unmittelbare Verbindung zwischen den beiden Gliedern durch
den Auftrag einerseits, durch dessen Ubernahme und Ausfiihrung anderseits.

Dieses Verhdltnis bedeutet fiir das Laienapostolat zunichst, daB seine
Werke, insoweit sie im Rahmen und Auftrag der Katholischen Aktion
geschehen, aus der privaten Sphire heraustreten und in den unmittelbaren
Dienst der Hierarchie treten, der Christus der Herr den Auftrag gegeben
hat, seine Schafe zu weiden, und den Beistand des Heiligen Geistes bis
an das Ende der Zeiten verhieB. Uber die Hierarchie nimmt also auch die
Katholische Aktion an dieser VerheiBung teil. Mit Recht heift es also:
»Die Abhdngigkeit von der Hierarchie ist eine Ehre und verleiht Sicher-
heit. "1

Dabei bleibt aber die Katholische Aktion wesentlich immer Laien-
apostolat und steht zum Apostolat des Priesters, des Hierarchen, immer
im Verhiltnis eines Hilfsapostolates. Die Katholische Aktion ,,ist
Teilnahme am hierarchischen Apostolat, aber nicht an der Hier-
archie selbst“!?, Tromp schreibt: ,,Das Ziel der Katholischen Aktion ist,

11 Azione Cattolica (Vatikan 1933) 10.
12 Ebd. 8.
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die Hierarchie zu unterstiitzen, insoweit diese selbst fiihlt, der Hilfe zu
bediirfen, nicht aber ihren Platz einzunehmen.... Denn wihrend die Hier-
archie alles, was sie ist und kann, unmittelbar von Christus hat, ist die
Katholische Aktion in beider Hinsicht davon abhingig, wie weit jene aus
dem ihr von Gott Anvertrauten den Laien mitzuteilen glaubt.“ (S. 36.)

Hieraus ergibt sich, daB die ,Anteilnahme der Laien (oder auch
der Laienschaft) am hierarchischen Apostolat der Kirche®, wie
Pius XI. ,,wiederholt bei feierlichen Gelegenheiten* die Katholische Aktion
definiert hat (so Kardinal Gasparri an den Kardinal-Primas von Polen am
10. April 1929), natiirlich nicht in dem Sinne zu verstehen ist, als ob
dadurch die Laien Kleriker wiirden, ols ob sie als Glieder nunmehr der
Hierarchie an deren Apostolat teilhdtten, wie man dies etwa von einem
neugeweihten Priester, der nunmehr seine Sendung von seinem Bischof
erhilt, sagen konnte. Diese Anteilnahme, auch oft Mitarbeit, Cooperatio,
genannt, hat selbstverstindlich immer ihren eigenen, wenn man will,
analogen Sinn, wie oben ausgefiihrt wurde: eben Anteilnahme der Laien
als Laien, auch im kirchenrechtlichen Sinne des Wortes.

Zur Bezeichnung der besonders engen Beziehung zwischen Hierarchie
und Katholischer Aktion spricht man wohl auch von einer Eingliede-
rung. Diese Bezeichnung wire nicht zutreffend, sollte sie wortlich eine
seinsmidflig organische Verbindung bedeuten. Dieses Wort gilt wohl im
Ubertragenen Sinn mit Hinblick auf die innige Verbindung des Gehor-
sams, der Einordnung, geistlichen Leitung, der kirchenrechtlichen Stel-
lung und des apostolischen Auftrags. Wohl kann man die tiefere Wurzel
dieses innigen Einflusses der Hierarchie auf die Katholische Aktion darin
sehen, daB beide ,lebendige Organe desselben Leibes Christi, der die
Kirche ist, sind; Organe, die zwar absolut verschieden, dennoch nicht
getrennt sind, da alle zugleich ... eins sind in Christo Jesu* 3,

Wenn hier zu dem Worte der Eingliederung bzw. Anteilnahme am hier-
archischen Apostolat einige Einschrinkungen gemacht werden, so ist dies
eben notwendig, um dem Laienapostolat selbst in der Form der Katho-
lischen Aktion, ja gerade auch in dieser, seinen Charakter als Aposto-
lat der Laien zu wahren, wie es in der Taufe und besonders in der
Firmung begriindet ist. Wir haben schon oben bei der Behandlung
der diakonischen Gruppe darauf hingewiesen, wie diese nicht wesentlich
Organ der Laienschaft ist. Die Katholische Aktion soll und
will aber das von der Kirche anerkannte eigene Organ des
Laienapostolates sein. Darum ist auch die erste notwendige Eigen-
schaft der Katholischen Aktion, daB sie nicht nur von den Laien ge-
tragen, sondern von den Laien, unbeschadet der priesterlichen Assi-
stenz, gefiihrt werde (S. 34).

Nur kurz sei noch auf einige andere der von Tromp umschriebenen
Wesensmerkmale der Katholischen Aktion hingewiesen. Hiernach ist die

13 Actio Catholica et Hierarchia a.a. O. 115 ff.; vgl. auch diese Zeitschrift Bd. 125
(1933) 300f. mit Bezug auf die der Hierarchie angepafSte Gliederung der Katho-
lischen Aktion; treffender wire hier der Ausdruck ,,Angliederung®,

2*
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Katholische Aktion nicht beschridnkt auf ein bestimmtes Alter oder Ge-
schlecht, einen bestimmten Stand oder Beruf, wohl aber ist sie in sich,
je nach den Umsténden, nach den verschiedenen Gruppen gegliedert. Vor
allem ist ihr Ziel religiés und iibernatiirlich, nicht wirtschaftlich, politisch
oder sonst irgendwie diesseitig. ,,Dabei mufi man aber vor Augen haben,
dafl das Ziel nicht mit dem Mittel zusammenfillt und daB auch natiirliche
Mittel helfen konnen, ein iibernatiirliches Ziel zu erreichen, da die iiber-
natiirliche Ordnung die Natur voraussetzt” (S. 34). Dies ist jenen gegen-
iiber gesagt, die der Katholischen Aktion nur rein religiose Mittel, wie
Gebet, Predigt und Opfer, zuerkennen wollen. ,,Da das Ziel der Katho-
lischen Aktion mit dem der Hierarchie und der Kirche sich deckt: die
Ausbreitung des Reiches Christi in den Herzen, der Familie, der Schule,
dem privaten und 6ffentlichen Leben, in Wissenschaft und Kunst ... mit
einem Wort, die christliche Erneuerung der ganzen Gesellschaft, so darf
kein geeignetes und erlaubtes Mittel ungeniitzt bleiben, aus dem Geist der
Klugheit und jener allumfassenden Liebe, die allen alles wird, um alle
zum Heil zu fiihren® (1 Kor. 9, 22) (S. 34).

Die Katholische Aktion unterscheidet sich schlieBlich von dem Laien-
apostolat im weiteren Sinne eben durch die schon vorher erwihnte aus-
driickliche Sendung durch die Kirche, die nicht nur eine Erlaubnis oder
Empfehlung umschlieBt. Dem entspricht der unbedingte Gehorsam gegen-
iiber den Weisungen und Geboten der Hierarchie und auch ein Aufbau,
der sich moglichst an die Struktur der Hierarchie selbst anlehnt. ,,Aus
diesem Grunde wird auch die letzte Zelle der Katholischen Aktion fiir
gewohnlich die Pfarrei sein, wenn nicht ein schwerwiegender Grund ent-
gegensteht” (S. 35).

IIT.

Nachdem wir versucht haben, den Begriff des hierarchischen Aposto-
lates der Katholischen Aktion und der Anteilnahme der Katholischen
Aktion am hierarchischen Apostolate zu kldren, bleibt nur noch zu priifen,
wie sich gerade mit Riicksicht auf diese Anteilnahme am hierarchi-
schen Apostolat der Kirche bzw. im Wachsen zu der Katholischen
Aktion hin die Entwicklung im katholischen Vereinsleben,
vorab im deutschen Raum, vollzieht und noch immer mehr vollziehen soll.

Das Wesentliche und Erste ist wohl eine klare Ausrichtung auf
die Kirche als den lebendigen Quell von Leben und Kraft. Durch diese
klare Zielrichtung wichst zunidchst die Bedeutung der kirchlichen Hand-
lung des Gottesdienstes im Leben des Vereins. Damit geht Hand in Hand
ein groferes Verlangen nach religioser Unterweisung, nach Einfiihrung
in die Quellen des heiligen Glaubens. Dies gilt ebenso fiir das Verstindnis
der Liturgie, der Teilnahme des Volkes am Gottesdienst, wie fiir die Ein-
fithrung in die Glaubensquellen der Heiligen Schrift. Die von fast iiberall
gemeldete rege Anteilnahme an den Bibelstunden ist ein ganz offenkun-
diger Ausdruck dieses Verlangens, Hieraus ergibt sich weiterhin ein im-
mer stirkeres Erleben der Zusammengehérigkeit im Rahmen der Ge-
meinde, durch deren hierarchisches Zentrum, also gewdhnlich Pfarrer und
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Pfarrkirche, diese Gnadengaben und Lehren vermittelt werden. Es wichst
aber auch ganz allgemein die Verbundenheit innerhalb der Kirche selbst,
die Verbundenheit in Christus.

Dank diesem Durchstof zum Wesentlichen verlieren, abgesehen von
manchen #uBeren Zeiteinfliissen, die mehr weltlichen Formen des Zu-
sammenschlusses und der Geselligkeit ihre in fritheren Zeiten oft geriigte,
wenigstens Huflerlich gesehen iiberragende Bedeutung. Langatmige Ver-
sammlungen nicht minder als eine groBe Zahl von allerhand Vergniigun-
gen und Feiern treten bescheidener in den Hintergrund und schaffen so
erst Raum fiir die grofien Aufgaben des lebendigen Mitlebens mit der
Kirche, dessen SchluBglied eben die Teilnahme an ihrem groBlen Aposto-
late ist. Wir diirfen hoffen, auf dem Wege zu sein, das zu iiberwinden,
was wir mit dem so frith verstorbenen -Dr. Neundoérfer 1927 schrieben:
s,unser kirchliches Vereinswesen im besonderen krankt an einem dop-
pelten Fehler: Es l:iB8t das 6ffentliche Wirken der Gldubigen ohne organi-
sche Verbindung mit ihrem personlichen religiosen Leben wie mit den
wesentlichen Gemeinschaftsformen der Kirche.*“1*

Aus der gleichen Entwicklung des Vereinswesens ergibt sich ein Aui-
bliihen der Familie und damit auch all der Krifte, die aus der
Familie wieder auf die Apostolatsaufgabe der Katholischen Aktion zu-
riickstrahlen. Dies gilt nicht nur in dem Sinn, daf dadurch die Familien-
glieder mehr Zeit fiir die eigentliche Familie iibrig haben. Auch das Fa-
milienleben selbst kann nun aus der Vertiefung und religiosen Bereiche-
rung des Vereinslebens neue Kraft und Nahrung ziehen. In viel groflerem
Umfange als frither dienen so die Vereine dem Familienleben, wird das im
Verein Erarbeitete nicht lediglich wieder im Vereinskreis, sondern vor
allem auch in der eigenen Familie fruchtbar werden.

Das gleiche gilt fiir eine Reihe von apostolischen Sonderaufgaben. Ein
nicht geringer Teil der vielbeklagten Zersplitterung unseres Ver-
einslebens war ja dadurch bedingt, daB die allgemeinen groBen Stan-
desvereine, gleichviel ob nach Naturstinden oder Berufen gegliedert, ihre
Mitglieder so stark in Anspruch nahmen, daf die Pflege besonderer Auf-
gaben, wir denken z. B. an die Vinzenzarbeit, die Arbeiten in der Jugend-
fiirsorge oder Trinkerfiirsorge, nur schwer damit vereinbar waren. Die
Folge war, daB sich fiir die meisten dieser Aufgaben neben den groflen
allgemeinen Standesvereinen immer wieder neue eigene Gruppen bildeten.
Hier kann wiederum die neue Entwicklung buchstidblich Raum schaffen.
Es wird moglich, auch diese notwendigen Apostolatsaufgaben, unbescha-
det der jeweils erforderlichen eigenen Schulung und Zusammenarbeit, in
den Rahmen der groBien Gemeinschaft und Gemeinschaftsarbeit zu stellen.

Die Betonung der Anteilnahme am Apostolat der Kirche, also nicht nur
einer Gliedschaft schlechthin, sondern der Eigenschaft als Organ der
Kirche, als Werkzeug bei der Erfiillung ihrer Aufgaben, verlangt nach
den Worten Pius’ XI. an den Patriarchen von Lissabon vom 10. November

14 Stimmen der Zeit* Bd. 113 (1927) 337: ,,Die Vertiefung der Katholischen
Aktion.“
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1933, daB der eine dem andern helfen muB, kein Glied tatenlos ist, sondern
ein jeder geben muB nach dem Mafle, wie er empfangen hat. Dadurch wird
nun eine weitere Wandlung unseres Vereinswesens stark vorwirts getrie-
ben. Obwohl der Anfang des katholischen Vereinswesens in Deutschland
vielfach durchaus eine aktive Schar sammeln wollte, so waren doch die
sich immer mehr und mehr einstellenden Klagen iiber die Massenorgani-
sationen, die eben in erdriickender Mehrheit nur Masse gesammelt hitten,
wenn auch vielfach aufgebauscht, so doch nicht immer grundlos. Der
Bewahrungsgedanke, d. h. die Absicht, méglichst viele zu erfassen,
damit sie wenigstens dabei seien, hatte mancherorts iiber den Gedanken
der einsatzbereiten Apostelschar die Oberhand gewonnen. Dar-
aus erkldrt sich auch das zeitweise sehr starke Zuriicktreten des Laien-
elementes in der Fiihrung von Vereinen wie Verbdnden. Demgegeniiber
ist es ein Kennzeichen der Katholischen Aktion, nicht so auf die Zahl wie
auf die Auswahl ihrer Glieder zu sehen. Sie kann dies ohne Schaden fiir
das Ganze tun, weil und insofern in diesen so ausgesuchten Mitgliedern
der Geist des Apostolates lebendig ist und deshalb ein jedes von ihnen
gleichsam einen gewissen EinfluBkreis um sich bildet. Je mehr diese Ent-
wicklung voranschreitet, um so frischer und freudiger wird auch das
Leben des Laien in der Kirche. Diese Frische und Freudigkeit wird sich
selbst denen mitteilen, die aus irgend welchen Griinden, aus Mangel an
Zeit oder Gaben, diese Kraft zum apostolischen Schaffen nicht aufbringen
konnen.

Uber diesen mehr im Organisatorischen, VereinsmiBigen sichtbaren
Wandlungen stehen grofle geistige Gewinne der neuen Ausrichtung. So
ergibt sich fiir alle Vereinigungen, ob sie nun unmittelbar in der Katholi-
schen Aktion stehen oder nur von ihr befruchtet werden, die groBe klare
Erkenntnis der Rangordnung der Werte. Die Bedeutung der Zuge-
horigkeit zur Kirche, der Gliedschaft am Leibe Christi tritt auch dufler-
lich ganz iiberragend in Erscheinung. Es wird klar, dal sowohl der Be-
ruf wie auch andere diesseitige Dinge minderer Bedeutung sind, daB sie
unbedingt der Verbundenheit mit Christus, dem Christenberuf, den Vor-
tritt lassen miissen. Es wird klar, dafl nicht nur der Klerus, die ,,Hierar-
chie“, von Berufs und Amts wegen fiir Christus und seine Kirche zu leben
und zu leiden hat, sondern nicht minder jeder andere, der sich riihmt, an
ihrem Apostolat Anteil zu haben. So hilft diese Entwicklung auch in
schweren Entscheidungen, die ewigen Dinge vor dem Zeitlichen zu sehen.

Der klaren Ausrichtung zur Kirche hin entspricht riickwirkend das Ver-
langen, von der Kirche nun auch ausdriickliche Sendung zu erhalten,
nicht mehr lediglich als eine Gruppe alter oder junger Katholiken zu gel-
ten und als solche bestitigt und gestempelt zu sein. Immer stirker er-
wacht das Verlangen, auch wirklich von der Kirche, vom Bischof, aus-
driicklich gesandt zu werden, in diesem Sinne den Rahmen eines engen
Vereins zu sprengen und sich mitverantwortlich zu fiihlen fiir alle die Brii-
der und Schwestern, die drauflen stehen.

Diese Erscheinungen neuen Lebens, die wir fast iiberall, wenn auch da
oder dort vielleicht weniger klar und lebensstark, beachten koénnen, sind
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Zeugen, Ursachen und Wirkungen zugleich der inneren Umwandlung,
die sich im katholischen Vereinsleben vollzieht, und die sich dank vor
allem der immer klarer herausgearbeiteten Grundziige der Katholischen
Aktion immer einheitlicher zu vollziehen beginnt. Es erscheint nicht un
angebracht, auch auf einiges hinzuweisen, was diese Entwicklung nicht
bendtigt. Vor allem verlangt sie nicht eine Aufgabe oder gar Auf-
lésung der vereinsmiBigen Formen. Auflere, auch rechtliche Griinde mo-
gen diese Formen sogar befiirworten. Fiir eine nach auBien in Erscheinung
tretende Organisation nder Formung der Katholischen Aktion spricht zu-
nichst die tigliche Erfahrung, daB gemeinsames Arbeiten einer groferen
Zahl von Menschen auch immer irgend welche gemeinsame Formen ver-
langt. Es kommt hinzu die Notwendigkeit nicht nur der Einfiihrung, son-
dern der steten gegenseitigen Schulung und Férderung, ebenso der Pflege
personlicher engerer Verbundenheit, um leichter gemeinsam die Schwere
mancher Aufgaben tragen zu kénnen. Auch der Charakter als Laien-
organisation, die ja unter Fiihrung von Laien stehen soll, legt diesen Ge-
danken nahe. Eben weil die Katholische Aktion nicht selbst Hierarchie ist,
muB sie neben dieser einen entsprechend eigenen Aufbau haben, einen
Aufbau, nicht gebildet von Klerikern, sondern von Laien, und dies durch-
gebildet bis in die Spitze. ,,Die Katholische Aktion unterscheidet sich auch
von jenen Formen des sozialen Apostolates, wo der Klerus nicht lediglich
bei der Losung der Aufgaben hilft, sondern unter AusschluB der Laien
fiihrt* (S. 38).

Des weiteren verlangt die Eingliederung in das hierarchische Apostolat
keineswegs die Beseitigung aller iiber eine einzelne Ditzese hinausgehen-
den Zusammenschliisse. Man kann wohl sagen, dafi ohne diese selbst im
Geburtslande der Katholischen Aktion, ja gerade dort, die Katholische
Aktion nie das geworden wire, was sie heute ist. Darum wird auch in
allen grofen Lindern mit selbstindigem nationalen Leben eine
eigene gemeinsame Leitung der Katholischen Aktion und ihrer
Hauptzweige eigentlich als selbstverstindlich aufgefaft'®. Das der natio-
nalen Leitung der Katholischen Aktion gegeniiber fehlende hierarchische
Glied wird gewohnlich durch die Betreuung eines oder mehrerer Bischofe
der betreffenden Nation mit Wahrnehmung der bischéflichen Aufgaben
bei dieser nationalen Zentralstelle ersetzt.

Ein Irrtum wire es ferner, wollte man die sog. Standessdulen, d. h. die
in den einzelnen grofien natiirlichen Gruppen der Minner und Jungmén-
ner, Frauen und Jungfrauen erfaBbaren Christen als Katholische Aktion
bzw. als einen dieser entsprechenden Ersatz fiir die bisherigen Vereine an-
sehen. Diese sog. Standessiulen bilden vielmehr den nédchstgelegenen
Wirkungsbereich der Katholischen Aktion, wie sie sich eben in den ent-
sprechenden und nach den oben erwdhnten Gesichtspunkten innerlich er-
neuerten Vereinen zusammengefunden hat. Im Sinne der erwéhnten Un-
terscheidung von Tromp konnten wir sagen, diese sog. Standessdulen um-

15 Vgl. diese Zeitschrift Bd. 125 (1933) 311
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fassen alle ,,Glieder” des mystischen Herrenleibes schlechthin, in ihrer
Mitte aber miissen seine ,,Organe® wirken.

Das Wesentliche bleibt immer, daB, gleichviel in welcher duBern Form,
der Geist des Apostolates, das BewuBtsein heiliger Sendung,
in unsern Vereinen und dariiber hinaus in méglichst vielen unserer
Christen lebendig werde.

Es 148t sich nicht leugnen, wir deutsche Katholiken sind vielfach im
apostolischen Geiste miide geworden. Die Erklirung liegt zum Teil gewiB
darin, daB man sich um des Friedens willen mit den einmal gegebenen
Grenzen abfinden wollte oder mufite. Es hatten sich gerade in Deutschland
aus den geschichtlichen Bedingungen heraus schon lange die festen Gren-
zen zwischen den Konfessionen ergeben und allmihlich schienen sie sich
auch zwischen den verschiedenen Weltanschauungen, die den einzelnen
Parteien zu Grunde lagen, nicht minder zu verfestigen. So kam es, daB
man auch unter den Katholiken sich weithin mit der Behauptung des
Besitzstandes begniigte. Soweit der Laie sich in den unmittelbaren Dienst
der Hierarchie stellte, tat er dies bezeichnenderweise zunichst als ,,Dia-
kon®, um am Dienste der eigenen Kirche zu helfen. Demgegeniiber be-
deutete der Ruf Kardinal Faulhabers bei der Kronungsfeier Pius’ XI. am
12. Februar 1928 eine grundsitzliche Wendung: ,,Die Laien der Katho-
lischen Aktion sollen nicht mehr bloB Diakone, sondern Apostel sein.*

Seit jenem Jahr sind die verhiirteten Grenzen noch mehr in FluB ge-
kommen, ist unter den Weltanschauungen und Bekenntnissen, nicht zu-
letzt in Deutschland, wieder ein stirkeres Strémen und Fluten aufge-
treten. Damit wichst die Aufgabe des hierarchischen Apostolates, die
Pflicht der Verkiindigung der Frohbotschaft Christi und seiner Kirche,
so ins Ungeheure und Ungemessene, daB man wahrhaftig nicht mehr
lange dariiber reden und raten sollte, unter welch #uBeren Formen eine
Anteilnahme der Laien daran sich zu vollziehen habe, sondern daB viel-
mehr alle Kraft daranzusetzen ist, die grofen und gewaltigen Apostel-
krifte, die in unserem Volke schlummerten und in durchaus gesunder und
organischer Entwicklung immer mehr wach wurden, zur vollen Entfal-
tung und zum tatenfrohen Einsatz zu bringen. Bereits ist in vielen Fa-
milien, diesen kostbaren Zellen des geheimnisvollen Leibes Christi, das
Bewufitsein heiliger Verantwortung fiir die ihnen von Gott anvertrauten
Kinder und der grofien Apostolatsaufgabe ihnen gegeniiber wieder er-
wacht. Mége auch der ganzen Volksfamilie gegeniiber die grofie Verant-
wortung und Sendung als Apostel allen aus Christus in seiner Kirche
Wiedergeborenen nicht minder, ja entsprechend der GroBie der Aufgabe
noch wuchtender zum BewuBtsein kommen! Dann wird der alte, aus den
Gegebenheiten einer anders gearteten Zeit geborene Verein aus innerer
Kraft den Ubergang zum organischen Glied der Kirche Christi, zur eng-
sten Anteilnahme an deren hierarchischem Apostolat gefunden haben.
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Katholischer Nationalismus in Flandern
Von Jakob Overmans S. J.

m Sommer 1936 nannte die Hamburger Universitdt in der Urkunde,

durch die sie ihren Rembrandtpreis dem Flamen Cyriel Verschaeve ver-
lieh, diesen katholischen Priester den ,,geistvollen Deuter flimischer Ge-
schichte und Kunst“, den ,Kiinder einer gréBeren niederdeutschen Auf-
gabe“, den ,Bildner und Erzieher seines Volkes”“. Neben ihm wurden
zwei flamische Nationalisten von ganz anderer Art preisgekront: René De
Clercq und Stijn Streuvels, Der erste war von einem belgischen Gerichte
nach dem Weltkrieg als staatsfeindlicher ,,Aktivist zum Tode verurteilt
worden und 1932 in Utrecht gestorben. Aus vielen seiner Werke sprechen
oberflichlich-rationalistische, sozialistische und pantheistische Gedanken,
aber seine frithen volkstiimlichen Lieder und besonders die widhrend des
Krieges entstandenen glithenden Gesdnge seiner Sammlung ,,De Nood-
hoorn* ergriffen michtig alle flimischen Herzen. Auch der in Deutschland
seit mehr als dreifig Jahren durch zahlreiche Ubersetzungen bekannte
Erzdhler Stijn Streuvels, der eigentlich Frank Lateur heifit, hatte sich als
junger Bicker durch triibe Schicksale und urteilslos verschlungene
Biicher auf mancherlei Abwege fiihren lassen. Aber allm#hlich wurde aus
dem rohen Naturalisten ein meisterhafter Schilderer der geheimnisvollen
Verbindung des flimischen Bodens mit flimischem Leben, — bis ihm
das Alter in seinen letzten Werken die Kraft zu kiinstlerischer Geschlossen-
heit merklich lahmte.

Alle drei Preistrdger sind in den siebziger Jahren des vorigen Jahr-
hunderts geboren, und mein Antwerpener Ordensbruder und Fachgenosse
von der Zweimonatschrift ,,Streven®, Emil Janssen, dessen schriftlichen
Mitteilungen ich die vorausgehenden Charakteristiken verdanke, sagt iiber
die Stellung der heutigen Flamen zu diesen Dichtern und zu ihrer deut-
schen Ehrung: ,,Jiingere Geschlechter haben sie seitdem vergessen, ver-
leugnet oder ausdriicklich abgelehnt. Modern sind sie nicht, aber in der
Gegenwart hat keiner die Feder so gefiihrt, dafl er sich mit ihnen messen
konnte, auch Timmermans nicht. Thre grofen Gestalten haben noch immer
eine solche Macht iiber die Flamen, da die Anerkennung durch das Aus-
land als selbstverstidndlich empfunden wurde.”

Wihrend De Clercqg und Stijn Streuvels in ihren Schopfungen kaum
iiber die Welt flimischen Denkens und Fiihlens hinausgreifen, weht in den
Werken Verschaeves europidische Luft, ja sie streben stiirmisch in kos-
mische Weiten, und sie bleiben doch so echt flimisch, dall der Flame
Dirk Vansina sein Urteil iiber die nationale Bedeutung dieses Dichters
in die Worte zusammenfaBt: ,,Eine mystische Kraft geht von ihm aus.
Sein Name ist ein Weckruf und eine Fahne. Er ist die Verkérperung einer
Idee. Cyriel Verschaeve ist Lebensdrang und Seelendrang des unsterbli-
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chen Flanderns.“! Aber ebenso richtig bemerkt Vansina (S. 8): ,,Wenn
wir ein Werk Verschaeves zur Hand nehmen, kénnen wir nie vergessen,
daB uns, so sehr er sich als Mensch #uBert, ein Priester anspricht; Dogma-
tik und Geistigkeit sind untrennbar in ihm vereinigt, und was nur Ge-
fiihlsausbruch zu sein scheint, steht unter theologischer Aufsicht.*

Diese Vereinigung von Katholizismus und Nationalismus hat einen ent-
scheidenden Teil der flimischen Bewegung von ihrem Beginn an ausge-
zeichnet. Vor zwanzig Jahren habe ich das in dieser Zeitschrift (Bd. 93,
S. 534ff.) ausfiihrlich dargelegt. Durchblittert man etwa Coopman en
Scharpé, Geschiedenis der vlaamsche letterkunde van het jaar 1830 tot
heden (Antwerpen 1910), so sieht man, daB die beigegebenen Bildnisse
literarischer Bahnbrecher immer wieder Gestalten in priesterlicher Klei-
dung zeigen. Der Domherr David stand in der vordersten Reihe der
Kémpfer um das Recht der flimischen Sprache. In Westflandern, dem
Mutterboden der literarischen Wiedergeburt, sammelte der Dechant De
Bo unermiidlich den im Volke lebenden Wortschatz. Guido Gezelle, der
1899 als einsamer Geistlicher starb, war der gréBte Lyriker der nieder-
landischen Literatur und einer der gréften Europas, ein unvergleichlicher
Meister seiner Muttersprache, und die Zueignung des ersten Bandes sei-
ner ,Dichtwerken (Amsterdam 1go5) ist ein riihrendes Beispiel seines
die ganze Bindereihe durchziehenden Mahnens zu unerschiitterlichem
Festhalten an allem, was in Volksart und Frommigkeit echt flimisch ist
(8. 12). Der Pfarrer Hugo Verriest entflammte durch seine glanzend ge-
formten und hinreiBend vorgetragenen Reden unabsehbare Scharen va-
terldndischer Streiter. Sogar ein so wenig kirchlich denkender Flame wie
der Briisseler Kunsthistoriker August Vermeylen schrieb iiber den natio-
nalen EinfluB dieser Katholiken: ,,Ich weiff, daB jemand, der nicht Flame
ist, schwer verstehen wird, weshalb wir z. B. Gezelle, Hugo Verriest, Al-
brecht Rodenbach und andere bewundern und lieben: sie sind der Geist
unseres Landes™ (Verzamelde opstellen, Bussum 1904, I 40).

An diese ruhmvolle Reihe national fithrender flimischer Priester schlieBt
sich hochaufragend Cyriel Verschaeve. In einem Dorfe Westflanderns
geboren und anfangs ohne jede franzésische Einwirkung erzogen, begann
er friilh im Dialekt seiner Provinz zu dichten. Ein Freund gewann ihn
fiir die niederléindische Literatursprache, die bekanntlich Flamen und Hol-
lindern gemeinsam ist, und bald erschienen unter dem nachher fiir Ver-
schaeves Art charakteristisch gewordenen Decknamen ,,Zeemeeuwe® (See-
mowe) stiirmisch nationale Skizzen und Gedichte im Geiste Albrecht Ro-
denbachs, des damals bereits gestorbenen katholischen Begriinders der
flamischen Studentenbewegung. Der Bischof von Briigge suchte diese
literarischen Fiahigkeiten fiir seine hohere Schule in Thielt auszunutzen.
Verschaeve wurde dort Lehrer der Poetik, und Schiiler aus jenen Jahren
haben spiter, als sie selber in der flimischen Bewegung bekannte Namen

! Cyriel Verschaeve. Von Dirk Vansina (Briigge 1935) 113. — In dieser Schrift
ist das Tats#chliche zu Verschaeves Leben und Dichten wohl am bequemsten zu
ilberschauen; das Gedankliche wird in Flandern teilweise scharf umstritten,
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trugen, von ihrem Lehrer geriihmt, er habe ihnen ,,ein Fiebern nach Kunst
und Schénheit in die Knochen gejagt” (Vansina 117). Ein fiir eine geist-
liche Lehranstalt in jeder Hinsicht geeigneter Erzieher braucht der Dich-
ter darum doch nicht gewesen zu sein — Guido Gezelle war es in Rousse-
laere auch nicht gelungen, die Klasse der Poetik so zu fiihren, wie seine
Vorgesetzten wiinschten.

Was immer zu Grunde gelegen hat, als Verschaeve 1911 zum Kaplan in
Alveringhem, einem zweitausend Seelen zidhlenden Bauerndorf im Herzen
Westflanderns, ernannt wurde: die nationale Frage war damals in Belgien
viel zu wenig geklirt, als dafi man diese Versetzung mit dem flimischen
Kritiker Maurits van de Walle kurzerhand auf eine unberechtigte Gegner-
schaft des Bischofs gegen die flimische Bewegung zuriickfiihren und gar
ein Stlick Germanentum darin sehen diirfte, daB Verschaeve ,,als katholi-
scher Priester... mit offenem Visier gegen den Klerikalismus® kimpfe!?
Weit entfernt von antiklerikaler Engstirnigkeit, ist Verschaeve seinem Bi-
schof gehorsam geblieben, auch als der es besser fand, daB der Kaplan in
den aufgeregten Jahren nach dem Kriege keine politischen Reden an die
flamische Jugend halte. RegelmiBig nimmt Verschaeve in Briigge an den
besonderen geistlichen Ubungen fiir Kapline teil. Neben der Seelsorge
bleibt ihm Zeit zu dichterischen Schopfungen, zum Schnitzen religiser
Bilder, zu still begliickenden Kunstfahrten durch Europa. Die wiederholte
Bitte um Versetzung in den Ruhestand hat sein Bischof noch nicht ge-
wihrt, zumal da Verschaeve trotz seiner 62 Jahre durchaus nicht der
dlteste flimische Dorfkaplan ist (Vansina 120ff.).

Bannertriger des flimischen Gedankens ist er in den drei Jahrzehnten
seiner Kaplanszeit unverzagt geblieben. Wihrend des Weltkrieges lag seit
Herbst 1914 die Yserfront, an der das belgische Heer im Bunde mit den
Meeresfluten das letzte freie Stiick des heimischen Bodens verteidigte,
zehn Kilometer von Verschaeves Pfarrei. Wihrend in seinem Hause bel-
gische Offiziere wohnten, half er den zahlreichen Typhuskranken. Unter
den im Heere dienenden Akademikern nahm die franzosische Richtung
rasch zu, aber er dichtete Soldatenlieder fiir seine treuen Flamen. In jeder
Kompagnie wurden flimische Zellen gebildet. Sie zogen allmihlich vier
Fiinftel des Heeres in ihren Bann, und mit ganzer Seele setzten sie sich fiir
die Befreiung Belgiens ein; aber sie forderten auch Anerkennung ihrer natio-
nalen Rechte. Verschaeve schien den franzosenfreundlichen Belgiern so

2 So schrieb Van de Walle in der Einleitung (S.5u. 11) zu dem Biichlein: C yriel
Verschaeve, Flanderns Seeméwe (12 74 S., mit einem Bildnis; Liibeck
1035, Westphal; kart. M 1.50; geb. M 2.50). Es enthilt auBerdem einen von Ver-
schaeve in Aachen deutsch gehaltenen Vortrag iiber den christlich-nordischen Geist
in der flimischen Mystik und gut gewihlte Ausziige aus Verschaeves ,»Meer-
sinfonien in der gewandten Ubersetzung des in Deutschland lebenden nieder-
ldndischen Priesters Georg van Poppel. Derselbe Ubersetzer hat 1936 im selben
Verlag die vollstindige Ausgabe der ,Meersinfonien® erscheinen lassen (8,
112 S.; geb. M 4.50). Schon 1929 hatte der Matthias-Griinewald-Verlag in Maingz
unter dem Titel ,Schénheit und Christentum® drei Aufsiitze Verschaeves
iber die dichterischen Schénheiten der Evangelien und der Psalmen und iiber
die christliche Kunst herausgegeben,
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gefédhrlich, daB sie sich um seine Abfithrung nach Frankreich bemiihten,
und ohne das Dazwischentreten Konig Alberts hitten sie ihr Ziel wohl
erreicht. Als nach dem Kriege die Pilgerfahrten der frommen Flamen
zu den Grédbern ihrer Gefallenen begannen, legte Verschaeve den Grund-
stein zum gewaltigen Yserturm, und seine ungebeugte Seele goB er in
die Inschrift:

»Da liegen ihre Leichen als Samen im Sand —

Nun hoffe auf Ernte, o Flandernland!“

Die Arbeit fiir sein Volk ist ihm Auftrag Gottes, und er wihlte gerade
die Vorrede zur franzdsischen Ausgabe seiner ,,Passion”, um unmiBver-
stédndlich zu erkldren: ,Ich bin Flame. Das ist Sache der Geburt, und die
Geburt ist eine gottliche Angelegenheit. Ich muB bleiben, wozu Gott mich
gemacht hat, und fiir die arbeiten, die er mir gleichgemacht hat.“ Er
schrieb das in franzosischer Sprache, und die franzosische Ubersetzung
seiner ,,Passion* beweist, wie iibrigens alle seine Werke, daB ihn die
Liebe zu seinem Volk nicht hindert, seinen Geist und sein Herz der
ganzen Menschheit zu &ffnen. Flandern hat diese echt niederldndische
Weite verstanden und geehrt. Als der Dichter 1934 seinen 60. Geburtstag
feierte, begann die flimische Vereinigung ,,Zeemeeuw* eine prichtige
Huldigungsausgabe seiner Werke?. Sie ist mit der Hand gesetzt, auf
van Geldern mit Erasmuslettern in tausend numerierten Exemplaren ge-
druckt und in schwarze Seide gebunden. Mehrere Bildnisse des Dichters
und Wiedergaben einiger seiner Manuskriptseiten, Zeichnungen und Bild-
schnitzarbeiten ergénzen seine lyrischen und dramatischen Dichtungen
wie seine kiinstlerisch beseelten Studien iiber Stidte, Maler und Musiker
zum wiirdigen und reichen Denkmal eines hochgeistigen, echt katholi-
schen und echt nationalen Mannes.

Als treuer Katholik war er von vornherein gegen die bereits von
Gezelle beklagte Torheit einiger Flamenfiihrer gesichert, die das Vater-
land erniedrigten, indem sie es durch Zerstérung der von Gott gesetzten
Ordnung iiber seinen wahren Wert erhohen wollten. Es ist ,,ihr eigener
Schaden und ihre eigene Schande“, hatte Gezelle geschrieben (I 12), daf
sie der flimischen Kultur auf Kosten der katholischen Religion zu dienen
suchten. Sogar der liberale Professor Vermeylen warnte sie vor dem sinn-
widrigen Beginnen, einen in die irdische Zeitlichkeit eingeschlossenen
Wert wie das Vaterland héher zu stellen als die iiberirdischen Giiter der
Religion. Selbstverstindlich verlangt Gott den Dienst am Vaterlande,
aber er verlangt ebenso selbstverstindlich, daB dieser Dienst da seine
Grenzen habe, wo der Nutzen des Vaterlandes nur unter Verletzung sitt-
licher Pflichten gegeniiber noch hoheren Giitern zu erreichen wire. Die
Katholiken besitzen eine Lehre, sagte deshalb Vermeylen (Verzamelde
opstellen I 61), ,,die das ganze Leben umfaBt und kront; das flimische

3 Cyriel Verschaeve, Verzameld Werk (Briigge 1934 ff., Zeemeeuw). Bis jetzt
sind die Bédnde 2 bis 5 erschienen; im ganzen sind 8 Binde vorgesehen. Der Leip-:
ziger Inselverlag hat eine deutsche Ausgabe angekiindigt.
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Programm mubB in diese Lehre passen — und nicht umgekehrt! — oder
sie miissen es verwerfen®.

Vermeylen verhehlte sich nicht (vgl. II 24), daB die beste Kraft der
flimischen Bewegung in dem Erbe des jung gestorbenen und von ihm
hochverehrten, wenn auch weltanschaulich getrennten Katholiken Albrecht
Rodenbach lag. Der aber hatte in einem seiner letzten Gedichte den
spiater zum Kampfruf der Flamen gewordenen Vers geschrieben (L. van
Puyvelde, Albrecht Rodenbach, Amsterdam 1908, S. 138):

»Mein Leben fiir Flandern und Flandern fiir Gott!*

An dem Sinn wurde nichts gedindert, als man diesem Bekenntnis auf
dem Kreuze, das bei Dixmuiden iiber den Gridbern der gefallenen Flamen
steht, die Form gab:

,,Alles fiir Flandern und Flandern fiir Christus!“

Die flimischen Kritiker sind sich dariiber einig, daB die Rodenbach
eigene Bewegtheit und Heftigkeit barocker Kunst auch Verschaeve
kennzeichnet, und in der Tat spiirt man sie klar in der an sich ruhigen
Uberlegung, die er in seinem Aufsatz iiber die holldndische Sozialistin
Henriette Roland-Holst seinem eigenen Verhiltnis zu Katholizismus und
Nationalismus widmet (Vansina 77). Er fragt sich, was aus ihm wiirde,
wenn er an seinen Hoffnungen fiir Flandern verzweifeln miifite, und er
antwortet: ,,Jch kann, wenn ich bei der Wahrheit bleiben will, nicht
sagen, Flandern habe mein ganzes Herz. Eine weite und breite Strecke
meines Lebens wiirde in Leid versinken, aber nicht mein ganzes Leben.
Das himmlische Vaterland und Gottes Reich auf Erden, diese unsterblich
iiber alle irdische Liebe emporsteigenden Hoffnungen, wiirden mir er-
halten bleiben.” Durch diese Hoffnungen wiirde aber Verschaeve nach
einem politischen Zusammenbruch auch seine Volksgenossen aufrichten
und zu neuer Tatkraft erziehen, und schon insofern bedeutet diese katho-
lische Vaterlandsliebe selbst fiir den irdischen Aufstieg eines Volkes
mehr als die vollig erdgebundene, die nichts Hoheres kennen will als das
Vaterland und seinen Untergang nicht iiberleben zu kénnen meint.

Da es ferner katholischer Grundsatz ist, nur im Notwendigen Einheit
zu fordern, dagegen in allem, was nicht notwendig ist, Freiheit zu lassen,
so konnte Verschaeve gerade aus seiner priesterlichen Versenkung in
katholisches Gedankengut die einem Flamenfiihrer doppelt unentbehrliche
Weisheit schopfen, nicht die dem nationalen Kampf naheliegende stiir-
mische Seelenhaltung fiir allein echt flimisch zu erkldren. Er und viele
Flamen mit ihm bevorzugen sie zwar, aber von jeher steht ihr ein auf-
fallend ruhiges Flamentum gegeniiber. Ich habe in dieser Zeitschrift
vor zwei Jahrzehnten (Bd. 93, S. 534) gesagt, diese merkwiirdige Doppel-
seitigkeit habe ihren tiefsten Grund ,,wohl darin, daf} die Flamen aus einer
Mischung des leichteren gallisch-frinkischen mit dem schweren sdchsi-
schen Blute hervorgegangen sind“. Dasselbe flamische Volk hat sich
Kirmessen von derbster Ziigellosigkeit und triumerische Beginenhofe ge-
schaffen, es hat die gleiche Freude an der Zucht schwerster Pferde wie an
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der Kloppelung feinster Spitzen, es erkennt seine Seele nicht minder in
der Sinnentrunkenheit eines Rubens als in der verklirten Seligkeit eines
Memling, es lebt ebenso wahr in der stiernackigen Kampfnatur eines Jan
Breydel wie in der sanften Mystik eines Jan van Ruysbroek. Verschaeve
nennt es ,,das allbekannte, aber auch unerklirte flimische Mysterium*,
daBl sich im Genter Altarbild ,Farbenrausch mit peinlicher Detailbe-
sorgung®, in der flimischen Kirchenmusik ,genialkiihle Kénnerschaft®
mit barocker Glut vereinigt, ja daB Flandern ,in seiner gesamten Kunst
das seltene Gemisch von Mystik und Realismus, beriickender Phantasie
und minutisem Naturalismus aufweist” (Flanderns Seeméwe 44).

An und fiir sich war Verschaeve durchaus nicht darauf angelegt, solche
Gegensidtze in ruhiger Untersuchung festzustellen, sondern er trat als
unbéndiger Stiirmer in den nationalen Kampf um Flandern ein. Als er
1911, beim Scheiden aus dem Lehramt und 37 Jahre alt, seine ,,Zee-
symfonie€n® als brausenden und wirbelnden Widerhall seiner Seele emp-
fand, erklirte er in dem einleitenden ,,Abendtraum am Strande des Mee-
res“, die Stimme der Wogen sei Musik und kénne nur von Gefiihl zu Ge-
fiihl sprechen: ,,Also keine Anstrengung des Geistes mehr! Meine Ver-
nunft trete die Fiihrung ab! Fahrt iiber mich hinweg, ihr groBen Wogen
der Meeresmusik, fahrt in mich hinein und zwingt mein Blut, zu wogen
wie ihr, zwingt meines Herzens Zuckungen, zu pulsen wie ihr, schlagt
meine Seele voll von euren groBen Wilzungen, damit ich fiihlend euch
erkenne® (Meersinfonien 14f.). Sogar iiber die priesterliche Scheu vor
grellem Ausdruck geschlechtlicher Liebesraserei, der dem Dichter das
wildflutende Meer in manchen Stunden vergleichbar scheint, stiirmt diese
Kunst gelegentlich (in der ersten, zweiten und vierten Symphonie) fast
verwegen hinweg. MaBlos barock ist sie in dem schauerlichen Naturalis-
mus, mit dem sie Zug um Zug schildert, wie Christi zerschlagener und
bespieener Leib am Kreuze hingt — ,tiergleich, ein Klumpen Fleisch,
zerschnitten und versehrt und ausgehingt, doch von den Kiufern nicht
begehrt®, und trotzdem ,,bebt vor ihm die Welt in Liebe* (Meersinfonien
97£.). Nicht die unermiidliche Sorgfalt, mit der Guido Gezelle die Sprache
seiner Verse gestaltete, ist Verschaeves Art, sondern seine kiinstlerische
GroBe liegt ,hauptsichlich in dem temperamentvollen Schwung seiner
Inspiration® (Vansina 102), wihrend die Form seiner Lyrik und ebenso
der vaterldndischen und religiésen Dramen, die wohl der beste Teil seines
Werkes sind, nach dem allgemeinen Urteil der flimischen Kritik oft
in Ordnung, Klang und Farbe auch die Wiinsche unbefriedigt 148t, die
selbst ein Barockdichter nicht ohne Schaden iiberhért.

Bei Verschaeve fillt das namentlich in der spiteren Zeit um so mehr
auf, als ihm das Verstdndnis fiir den Wert ausgewogener Harmonie im-
mer klarer aufgeht. ,,Es kostet mich nichts, zu gestehen®, sagte er in
seinem Aachener Vortrag, ,,daB ich meiner Art nach Eckeharts Dahin-
brausen durch Nacht und Sturm und sein Uberschlagen in schwindelndem
Héohenflug lieber habe als Ruysbroeks Ordnen, Priifen, Bauen“. Aber
kurz vorher hatte er zugegeben: ,,Nur still ist der Sturm hochstes Leben
und unerschépfliche Tétigkeit.... Rasende Ruhe, das ist unsere Mystik.”
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In Ruysbroeks ruhig geordneter ,,Kathedrale der Mystik* sei jede Linie
und jeder Stein ,,von einem jagenden Vertikalismus beseelt” (Flanderns
Seemdwe 43 28f. 32). Er verstand den ,stillen Friedensglanz“ Ruys-
broeks und Gezelles (45) und erkannte ihn willig als flimischen Seelenreich-
tum an, obgleich er ihn seinen eigenen kiinstlerischen Schopfungen nicht
verleihen konnte. Theologie und Seelsorge schiitzten ihn vor dem Irrtum,
sein volkisches Ideal einseitig in der Richtung zu sehen, in die sein kiinst-
lerisches Schauen wies. Wissenschaftlich und praktisch hatte er als Prie-
ster erfahren, daf} die flimische Welt mehr umfaBte, als ihm zum Erlebnis
werden konnte, und er war nicht so kurzsichtig, sein stiirmisches Flamen-
tum iiber das ruhige der andern zu stellen, wie er auch in religiésen Fra-
gen streng ablehnte, seinen Glauben auf seine Erlebnisfdhigkeit einzu-
engen. ,,Was ich durch Gott weill*, sagte er in einem Vortrag iiber sein
Judasdrama, ,,ist der kostbarste Teil meines Wissens, aber was ich durch
eigenes Erleben weil}, ist das einzige, was in meiner Schaffensart, in der
Kunst, Wert hat” (Verzameld werk III 287).

Erst mit dieser aus katholischer Wertordnung gewonnenen Blickweite
konnte er, wie es die Hamburger Preisurkunde von ihm riihmt, zum ,,geist-
vollen Deuter flimischer Geschichte und Kunst und dadurch dem Volke
Erzieher zum allseitigen Verstidndnis seiner gegensatzreichen Kultur
werden. Am gldnzendsten bewdhrte sich das gegeniiber ihrem gewaltig-
sten Gipfel, gegeniiber Peter Paul Rubens. Verschaeves priesterliches Ge-
wissen erkannte ohne weiteres die Gefahren und Versuchungen, die fiir
viele in dem strotzenden Uberflusse des Sinnenlebens dieser barocken
Farbenfeste lauern (Verzameld werk V 129), aber er bemerkte auch so-
gleich, daB nicht die Siinde den Meister zur Darstellung gelockt hat, son-
dern ,,die Lebenskraft um ihrer selbst willen, die Pracht der emporschla-
genden Lebensflammen, ihres Rhythmus und ihrer Farbe®, Und so schlof
Verschaeve als Priester und als Flame seine lange Studie iiber Rubens
(Verzameld werk V 145) entziickt mit diesem Bekenntnis innigster Zu-
gehorigkeit: ,,Katholik und Flame, Kind des Glaubens, der am lebendig-
sten lebt und die Lehre des Lebens am liebevollsten lehrt, und Kind des
Volkes, in dem das natiirliche Leben am gesundesten bliiht, hat Rubens
die Flammen seiner Werke dorthin lodern lassen, wohin jede Flamme und
jedes Leben emporlodert: nach oben, zum Herrn des Lebens. Und er hat
in seiner Kunst lauter als irgend jemand den Psalmruf gejubelt: ,Nos qui
vivimus, benedicimus Domino!‘ Katholik und Flame bin auch ich, nichts
steht mir hoher, und mit meiner héchsten Bewunderung starre ich zu
dieser Kunst empor, die sich uns 6ffnet in Gesundheit und Kraft wie der
Himmel voller Licht — denn nichts ist tiefer als der Himmel ohne Wol-
ken und das Leben ohne Ritsel.”

Aber so stark die Liebe zu Flandern ist, die aus dem barocken Schwung
solcher Worte weht, sie machte Verschaeve nicht blind fiir auBerflimische
Werte. Als Katholik betete er zu dem allmichtigen Schopfer, der aus dem
Urelternpaare die ganze Menschheit hat hervorgehen lassen, der aller
Menschen himmlischer Vater ist, und dessen Gnadensonne wie in Flan-
dern, so in jedem andern Volke die reiche Ernte menschlichen Kénnens
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zum Segen aller Kinder der irdischen Gottesfamilie gedeihen 14Bt. Ver-
schaeve weil}, schrieb trotz oft allzu streitlustiger Blickverengung sein
ehemaliger Schiiler Maurits van de Walle, ,,da unser Volk eine starke
universelle Luft notwendig hat, soll es wieder seine Aufgabe unter den
ersten geistigen Vorkdmpfern der Welt erfiillen” (Flanderns Seeméwe 13).
Mit so unbefangener Aufnahmebereitschaft tritt Verschaeve in seinen
»Uren bewondering voor groote kunstwerken* an die Geistesschopfungen
der verschiedensten Volker aus alter und neuer Zeit heran, daB er ge-
radezu erklart (Verzameld werk IV 19), es gehe ihm in diesen zahl-
reichen Studien nicht um Kritik, sondern um ,,Bewunderung, die nach
Moglichkeit Nachschépfung und Mitschopfung sein will“ — also Er-
fiillung seiner Seele auch mit anderem als heimischem Gut.

Und was er auf nahen und fernen Feldern erntete, teilte er nicht nur
an seine Flamen aus. Auch in franzosischer Sprache erklang seine ,,Pas-
sion“, Holldnder und Deutsche luden ihn zu Vortrigen ein, und zu seinem
sechzigsten Geburtstag am 30. April 1934 reiste in sein abgelegenes Dorf
eine ‘Abordnung deutscher Kiinstler, um fiir die Anregungen zu danken,
die von ihm ausgegangen waren (Vansina 121).

Es hitte ja auch nichts geholfen, wenn er sich geistig in die flimischen
Grenzen hdtte einschlieBen wollen, denn die flimische so wenig wie irgend
eine andere Hochkultur ist ganz aus eigenem Boden gewachsen. Als er in
Aachen iiber den christlich-nordischen Geist in der flimischen Mystik
sprach, stellte er sich selbst die Frage nach dem Unterschiede zwischen
der deutschen und der flimischen Mystik und sagte: ,,Darauf ktnnte man
nur dann Entscheidendes antworten, wenn man gewil} wire, dafl die Mysti-
ker, die wir tatsdchlich besitzen, ganz der Natur ihres Volkes nach und
gleichsam mit seinen Trieben ihre Mystik geschaffen haben. Und ich
glaube, es sei nicht so, wenigstens fiir Flandern (Flanderns Seemowe 29).
Wie der Einzelmensch nie vergessen darf, daB er nur ein Tropfen im
Meere seines Volkes ist, so ist das Volk ein Tropfen im Meere der
Menschheit, und auch das kleinste Volk ist dann am grofiten, wenn es
am Leben der ganzen Menschheit teilnimmt, wie nach den Worten des
zweiten Teiles der fiinften Symphonie der Tropfen vom Leben des Meeres
lebt (Meersinfonien 106):

,»Und lebte man auch im untersten Schlund,
Verloren tief und begraben,

Und spielte man nie, gestreichelt vom Wind,

Am Licht, wo andre sich laben,

Es tut nichts, es macht nichts: doch ist man Meer
Und fiihlt in Fiille das Leben!*

So fiihlte im verborgenen Winkel seines Landes der Dorfkaplan Ver-
schaeve, national und katholisch, das Leben seines Volkes, das Leben der
Menschheit mit, wenn ihm das Meer die Symphonie der Grofie sang und
dariiber wie ein zweites Meer sich der Himmel wolbte, gréBer und
dennoch nicht unendlich, und am Schlusse der ,,Meersinfonien* rufen, das
unendlichkeitshungrige Herz mit sich reifiend, ,,sdmtliche Meere zu Gott,
dem Meer". -
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Nicht blof fiir Katholiken und nicht blof fiir Flamen hat Verschaeve
geschrieben, Er bringt allen, die sein Leben und sein Dichten auf sich
wirken lassen, eindringlich nahe, daB entschieden katholische Uberzeu-
gung und entschieden nationale Gesinnung keine Gegensitze sind. Beide
haben ihren Platz in der allumfassenden Ordnung menschlicher Werte,
deren Abstufungen und Zusammenhidnge Gottes unendliche Weisheit so
festgelegt hat, daBl wir sie nur ehrfiirchtig erforschen, aber weder #ndern,
noch ohne Schaden fiir unser wahres Gliick auBeracht lassen konnen.

Vom Neuerwachen der Metaphysik
in Frankreich ]
Von Leslie J. Beck S.].

eit drei Jahren erscheint in Paris eine neue philosophische Buchreihe.
Als Herausgeber zeichnen zwei junge Gelehrte, Louis Lavelle und
René le Senne, die schon mit beachtlichen Arbeiten hervorgetreten waren.
Die Sammlung nennt sich ,,Philosophie des Geistes” und kommt bei
Aubier' heraus. Bisher liegen neun Biicher vor, darunter Versffent-
lichungen von Auguste Valensin 8. J., Gabriel Marcel, Nikolaus Berdjajew,
E. Minkowski. Diese Namen allein lassen schon ahnen, was die Heraus-
geber mit Philosophie des Geistes meinen. Es sollen zwar Einzelunter-
suchungen iiber bestimmte Beobachtungsgebiete in die Sammlung auf-
genommen werden, aber immer mit Hinordnung auf die doppelte Er-
kenntnis der Geistestdtigkeit in uns und ihrer Wirklichkeitsbezogenheit.
Wir haben es mit andern Worten mit einem Gegenstof gegen den Positi-
vismus zu tun, der mit Recht eine Verkiimmerung des Verstandes genannt
worden ist, mochte er doch unser Erkennen in die Schranken der Natur-
wahrnehmung und Naturgesetze verweisen. Man soll gewil keinen der
Dienste unterschitzen, die Sinneswahrnehmung und Naturwissenschaft
uns erweisen, Aber die Richtung, die wir hier besprechen, betont richtig,
daB die Einengung unseres Geistes auf exakt wissenschaftliche Erkenntnis
cinseitig und gefdhrlich ist. Denn ein Doppeltes geht so dem Geist ver-
loren: das Bewufitsein davon, was sein tiefstes und wirklichstes Wesen
ist, und das Gefiihl fiir den letzten Ernst seiner Bestimmung. So ergeben
sich Folgerungen, die fiir den religiosen Menschen bedeutsam sind.
Der Gedanke ist nicht dazu da, zur ,ancilla scientiae® erniedrigt zu wer-
den. Die Philosophie ist weder Physik noch Physiologie noch Vélker-
kunde oder Gesellschaftslehre oder Sprachwissenschaft. Keine dieser
Wissenschaften vermag eines Tages ihren Platz einzunehmen. Sie ist vor
und nach all diesen Spezialwissenschaften da. Vor ihnen, um kritisch iiber
ihre geistigen Voraussetzungen zu befinden — nach ihnen, um ihren Wert
festzustellen und damit ihre Grenzen zu bestimmen,
Es handelt sich indes bei dieser Reaktion gegen einen zu sklavischen
Anschlufl des Philosophen an naturwissenschaftliches Denken keineswegs

1 ,Philosophie de I'Esprit“, Editions Montaigne, Aubier, Paris.
Stimmen der Zeit. 182. 1. 3
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um eine bloBe Verneinung. Ihr zur Seite geht ein wahres Neuerstehen
des philosophischen Denkens selber: ein Neuerwachen der Metaphysik.
Es kommt zur rechten Stunde. Diesen Philosophen ist aufgegangen, wo
die Quelle fiir viele Note der heutigen Menschheit liegt. Das furchtbare
Erlebnis des Weltkrieges hat jedem, der auch nur etwas zu sehen vermag,
vor Augen gefiihrt, ein wie grausiges Werkzeug von Hall und Zersto-
rung die Wissenschaft sein kann — wie sie anderseits auch eine wunder-
volle Gehilfin erbarmender Liebe zu sein vermag. Das Unvermégen des
Positivismus wird endlich offenbar an der geistigen und sittlichen Aus-
weglosigkeit, die man iiberall antrifft. Er ist auflerstande, unsern Hunger
nach Wahrheit und Liebe zu sidttigen und dem Menschen das Gliick zu
schenken.

Die Sendung der Philosophie besteht nach Ansicht dieser Geistesphilo-
sophen darin — und hat immer darin bestanden: dem Menschen das
Gefiihl seiner Existenz und seiner Selbstbestimmung zu geben und mit
seinem Denken seine Seele zum Absoluten, dem Prinzip aller Erkennbar-
keit und alles Geheimnisses, zu erheben. Nicht nur wird so der Mensch
frei von allen Dingen, in die er sich bei ihrer Bruchstiickhaftigkeit und
seiner eigenen Leidenschaftlichkeit verlieren kénnte: Er erkennt auch, dafi
sein Menschenwert in seinem Selbstbesitz besteht. Dazu aber gelangt
einer nur schrittweise, indem er sich 16st von aller Starre, Engheit, Selbst-
sucht und Niedrigkeit. Man mufi seine Seele verlieren, um sie zu ge-
winnen. Mit der Unordnung im Denken hdlt sittlicher Verderb gleichen
Schritt: Ethik ist nur auf metaphysischem Grunde mdoglich., Der erste
Schritt zur Gesundung mufl demnach sein: Riickkehr des Denkens zum
Ursprung aller Tugend und allen Lebens. Wir brauchen nur ehrlich zu
suchen, dann finden wir auch. Geistiges Leben suchen, heifit ja schon, es
entdecken.

Hier wird also Philosophie verstanden als Einfiihrung in das innere
Leben — eine unvollstindige zwar, aber sind Einfithrungen nicht immer
unvollstindig? Danach wére Philosophie eine Einladung zur Einkehr in
unser Inneres, zum Nachdenken iiber unsere Bestimmung. Denn in
unserem Innern spielt sich ab, was Heidegger ,,tragische Existenz‘ nennt.

Man darf nun aber nicht glauben, die genannte Gruppe von Philosophen
habe eine gemeinsame ,Lehre”, ein ,,System. Sie gehoren hochstens in
dem Sinne einer Schule an, als sie an ihr Forschen mit derselben Ein-
stellung herantreten. Sie wollen betonen, dall der Geist dem Stoff an
Wert iiberlegen ist. Sie wollen herausstellen, was den wesentlichen Adel
des Menschen ausmacht, ihn iiber das Tier hinaushebt und iiberhaupt erst
zum Menschen macht: Die Geistigkeit des Menschenwesens und alle
Folgerungen, die mit ihr gegeben sind; das ist die ihnen allen gemeinsame
Grundanschauung. Doch damit sind sie keineswegs auf eine starre Linie
festgelegt. Zwar ist alle wahre Philosophie eine auf das Absolute gehende
Bewegung und Teilnahme an der intellektuellen und geistigen Kraft, die
nur vom Absoluten stammen kann, aber bei der Begrenztheit unseres
Seins ist sie durchaus auch Ausdruck der personlichen Eigenart und
Willensrichtung des Philosophen, der sie verkiindet. Er soll nach dem
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Willen Platos mit seinem ganzen Denken und Empfinden in sie eingehen.
Der wahre Philosoph will nichts von einer ihm fremden, nur die Ober-
fliche seines Bewulitseins streifenden Scheingestalt wissen. Er verwirft
alles, was ihm geistig oder sittlich unvermoégend erscheint, die Wirklich-
keit — und wire es noch so bescheiden — auf die Weise auszudriicken,
wie er sie sieht. Die Wahrheit allein ist objektiv. Der Philosoph dagegen
schildert sie uns in den Farbtonen seiner personlichen Schau, ohne dall
dies notwendig eine Verzerrung bedeutete. Und darum ist, wie schon
Fichte bemerkt hat, alle Philosophie eine persotnliche Angelegenheit.

Mehr eine geistige Bewegung als eine eigentliche ,,Schule”, wollen die
Herausgeber der Sammlung, dall alle diejenigen darin zu Worte kommen,
die solches Vertrauen zur Philosophie beseelt: Katholiken und kirchlich
Unabhiéngige, Christen und Nichtchristen, verstandesbetonter Intellektua-
lismus und Intuitionismus, der vom Gefiihlserlebnis Wahrheit und Wert
erwartet, Idealrealisten, die das Absolute iiber alle Bestimmtheiten hinaus
verlegen, und Idealisten, die im menschlichen Bewulitsein und Gewissen,
sofern es der Leidenschaft nicht ausgeliefert ist, die reinste uns zuging-
liche Gottesbekundung sehen, alle haben in diesem Kreise Platz. Hier
herrscht das weitmachende Vertrauen in den metaphysischen Wert des
Menschengeistes.

Von den vielen Werken, die schon fiir das metaphysische Neuerwachen
in Frankreich sprechen und die hier nicht alle behandelt werden konnen,
wollen wir eines herausgreifen: ,,Das Ich und seine Bestimmung“ von
Louis Lavelle (,,Le moi et son destin”, Editions Montaigne, Paris 1936).
Es enthilt Artikel, die im ,,Temps‘ erschienen waren. Essais iiber philo-
sophische Werke, deren Auswahl schon bezeichnend ist, und die er zu
einer geistigen Einheit formt. Hier findet sich eine Zusammenfassung
des jungen franzosischen Denkens. In diesem Buch spiegeln sich ferner
deutlich die wichtigsten auBerfranzosischen und namentlich deutschen
Einfliisse.

Beim UmreiBen der Hauptlinien dieses schénen Buches werden die
charakteristischen Gedanken des metaphysischen renouveau iiberhaupt
sichtbar. Schon der Titel ist bezeichnend. Nach Lavelle ,erfindet die
Philosophie nichts. Sie ist das in jedem vorhandene Bewulitsein von
Sein und Leben. Sie ist das Miihen um Innenschau (réflexion), womit wir
an den tiefsten Grund unseres Seins, an den Ursprung einer Existenz zu
langen trachten, die uns, so will es scheinen, aufgedrungen wurde, ohne
dafl wir gefragt worden sind. Und doch nehmen wir die Last auf uns
und tragen sie., Die Philosophie will uns zeigen, daf} diese Existenz mit
all ihrer moglichen Not und Einsamkeit das ganze Universum braucht,
um ihre Last zu tragen. Wie unsere Existenz immer mit einer Vielzahl
anderer Existenzen in Beziehung steht, und wie sie sich ununterbrochen
gegenseitig Wohltaten und Wunden zufiigen. Sie sucht in einem Akte
innerer Verlebendigung und Teilnahme (dans un acte de vivante partici-
pation) der Wirklichkeit von innen habhaft zu werden und nicht uns eine
Schaustellung zu geben, der wir selber fern und fremd blieben* (105).

Dieser Abschnitt 146t gut die psychologische Einstellung dieser Philo-

3*
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sophie oder besser den psychologischen Ausgangspunkt ihrer konkreten
Metaphysik erkennen., Es ist der Versuch, sich aus den zu begriffs-
mifBigen Maschen zu 16sen, worin abstrakte Dialektik das Denken nicht
selten einzufangen droht. Man konnte sagen: eine konkrete Dialektik,
mehr der phidnomenologischen Dialektik Hegels denn jener der Enzyklo-
padie verwandt. Und hier mufl nun festgestellt werden, daB viele junge
franzésische Denker durch das meisterhafte Werk eines der grofiten
philosophischen Denker Frankreichs, Octave Hamelin, den Einflul Hegels
an sich erfahren haben. Dieser Einfluf ist zumal in den Friihwerken von
Lavelle? wie in der Dissertation von Le Senne?® spiirbar. Nicht von un-
gefdhr wird in der Ankiindigung der neuen Sammlung Hamelin neben
Descartes, Malebranche und Bergson genannt. In der Sammlung selbst
ist iibrigens auch schon eine Arbeit iiber Hamelin erschienen.

Aber die neue Geistesrichtung unterscheidet sich darin von Hamelin,
daB sie einen andern Weg einschligt. War Hamelin mehr ein grofier
konstruktiver und systematischer Geist, und folglich in einem Sinne sehr
auf Objektivitit bedacht, so steht bei Lavelle das Ich im Vordergrund.
Der erste Charakterzug seiner Philosophie ist ihr nach innen Gewendet-
sein, ,,l'intimité", wie er sagt. ,,Darin stellt jedes Wesen dem Bild, das
sich seinen Blicken bietet, die Innenerfahrung gegeniiber, die es von sich
selbst gewinnt. Und zwar durch einen nur ihm bekannten, nur von ihm
vollziehbaren Akt, der seine Dauer erfiillt und der ein unteilbarer Akt des
Denkens, Wollens und Liebens ist”“ (g). Es ist nur natiirlich, dafi Lavelle
sich in seiner ersten Untersuchung mit Maine de Biran beschaftigt, der
die groBe Reihe franzésischer Denker eroffnet, deren bekannteste Ra-
vaisson und Bergson sind. Ebenso wie Bergson einen GegenstoB gegen die
Philosophie eines Stuart Mill und Spencer unternahm, so drdngt heute
das neue metaphysische Denken viele Geister, das Sein hinter den Er-
scheinungen zu suchen, aus Phinomen und Relativismus, darein der Posi-
tivismus das Denken einschliefen mochte, herauszukommen und auf dem
Grunde des BewubBtseins eine eigentlich metaphysische Erfahrung herzu-
stellen: den Menschen mit dem Absoluten, mit Gott, wieder zu verkniipfen.
,,Deus intimior intimo meo.*

Zugleich geht es dabei um einen neuen psychologischen Realismus, der
auf der einen Seite dem zu agnostischen Idealismus Kants gegeniibersteht,
anderseits aber auch dem mathematischen Intellektualismus des Descartes.
Man will einen Realismus, der den Primat des Willens iiber den abstrakten
und abstrahierenden Gedanken und den des freien Aktes iiber die rein
spekulative Erkenntnis betont. Nach Lavelle ist die Erkenntnis fiir uns
alle der einzige Ort, wo wir dem Sein und seiner Wirklichkeit begegnen,
wo wir mit dem Absoluten in Verbindung treten und durch es am Uni-
versum teilnehmen. Das ist die Urgegebenheit des Ich (le fait primitif).
Und daB wir durch Einkehr und Meditation zu uns selbst finden, ist die
unerldBliche Vorbedingung allen philosophischen Denkens, das diesen Na-
men verdienen soll.

2 La Dialectique du monde sensible. StraBburg 1926.
3 Le Devoir. Paris 1930.
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Aber das Ich geniigt sich nicht. Trotz des psychologischen Ausgangs-
punktes, trotz der scheinbar subjektivistischen Haltung, die am Anfang
steht, handelt es sich hier keineswegs um einen Subjektivismus. Im Gegen-
teil wird hier in gesunder Weise einem Idealismus entgegentreten, der
das Ich ohne die Welt setzen zu konnen glaubte und darzulegen unter-
nahm, wie das Ich seinerseits die Welt aus sich hervorzubringen verméchte.
Wir miissen nun einmal anerkennen, daB wir uns in der Welt befinden.
,,Die Erkenntnis unseres Ich ist eine erste metaphysische Erfahrung, die
wir machen. Aber wihrend sie uns in unser eigenes Innere hineinfiihrt,
fiihrt sie uns gleichzeitig auch in das Innere der Gesamtwelt hinein® (26).
Durch solche Vertiefung und Erweiterung der Erfahrung, die wir von
uns selber haben, gelingt es uns, eine innere und dynamische Erkenntnis
alles Wirklichen zu erlangen, und diese Selbsterfahrung ist unzertrennbar
mit der von andern Wesen, Personen und Dingen verbunden. So ver-
mogen wir in der Kunst, die uns das ,Innenerlebnis* (die intimité) der
Schonheit der Dinge darbietet, — in der Liebe, die uns selbst das ,,Innen-
erlebnis” eines andern Menschen zuginglich macht, und in der Mystik,
welche uns das ,,Innenerlebnis® der Schopfermacht aufschlieft, durch alle
Subjektivitit des Ich das Objekt zu erreichen.

Es sei im Voriibergehen hingewiesen auf die Ahnlichkeit zwischen dem
hier dargelegten psychologischen Ausgangspunkt und der Phénomenologie,
die in den letzten Jahren in Deutschland grofien Einflu gewann. Lavelle
sieht im ,,Erfolg Heideggers in Deutschland einen neuen Beweis fiir das
metaphysische Erwachen, welches die Menschen unserer Zeit dazu treibt,
hinter den Erscheinungen das Sein zu suchen und so dem Leben Sinn
und Ernst zu geben. Und indem Heidegger weiter die Beziehung zwischen
Sein und Zeit betrachtet, welche der Ort ist der Geburt und des Todes und
aller Taten, die wir vollbringen konnen, lddt er ein, der Frage nach dem
Wesen unserer Menschenbestimmung iiberhaupt unerschrocken ins Auge
zu schauen” (93). Lavelle — und das gilt vielleicht noch mehr fiir Le
Senne — hat viel Sympathie fiir phinomenologische Bewulitseinsbeschrei-
bungen, insofern sie aus einem unfruchtbaren Objektivismus herauszu-
helfen vermdgen, der an die Stelle der reichen und bunten Lebenserfah-
rung theoretische Kristallisationen setzt. Aber sie sind allen zu einem
Phinomenismus fiihrenden Richtungen feind, der, metaphysisch gespro-
chen, seine eigenen BewuBtseinsbeschreibungen in Frage stellt. Wie sie
anderseits einen Existentialismus ablehnen, der die intellektuellen Begriffe
von Rang und Ordnung in ihrem Wert verkennt. Ubrigens setzt die
Existentialphilosophie fiir den Franzosen eine Uberlieferung fort, deren
Etappen mit Pascal, Malebranche, Maine de Biran und Bergson gekenn-
zeichnet sind. In dieser Hinsicht fiihlen sich die genannten Philosophen
am meisten mit Max Scheler verwandt. Es ist wieder bezeichnend, da8
man drei Aufsitze Schelers unter dem Titel ,,Vom Sinn des Leidens® in
franzosischer Ubersetzung ankiindigt. Ein schéner Titel! Und ein Gegen-
stand, der dem ,innerlichen” Zug der neuen metaphysischen Haltung
vollig entspricht.

Damit ist ein erster Zug des heutigen, viele Junge beherrschenden
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Denkens aufgezeigt: die Riickkehr zu einer realistischen Haltung. Das
Denken schlieBt sich nicht mehr in seine eigenen Vorstellungen ein. Es
schafft einen Zugang zum Sein. Das geschieht durch aktives inneres
Miterleben. Man mifitraut dem Spiel der begrifflichen Abstraktion. Hinzu
kommt der Wille, die wirkliche Welt als eine sittliche, aus personalen
Beziehungen bestehende Welt aufzufassen. Die materielle Welt ist nichts
anderes als ihr Ausdruck und ihr Werkzeug. Immerhin hat dieser Realis-
mus vom Idealismus etwas gelernt. Niamlich wie wichtig die Tiatigkeit
des erkennenden Subjekts beim Aufbau des Bildes der Wirklichkeit — la
constitution de la réalité — ist: es ist ein geistiger Realismus. Diese Auf-
fassung der Gesamtwelt liegt in den Worten Lavelles enthalten: ,,Der
geheime Sinn der Welt wird in einer Reihe von Zwiegespriachen offenbar.
Ein Gesprach mit den Dingen: die Sinneswahrnehmung. Ein Gesprich mit
uns selbst: das Gedichtnis. Ein Gesprich mit einem andern Menschen:
(das ist) die Liebe. Ein Gesprach mit Gott: (das ist) das Gebet* (62).

Wir haben gesagt, dall die Vertreter dieser von der Innenschau her-
kommenden Philosophie die reale Welt gern als eine sittliche betrachten,
die sich aus den Personbeziehungen bewuBtseinsbegabter Wesen aufbaut.
Das ist ein Kerngedanke Hamelins. Und seine Schiiler betonen bei aller
Unabhidngigkeit mit Nachdruck die Idee der Person nicht weniger als
die der Freiheit und Verantwortung, ohne welche dem Personbegriff das
Fundament entzogen wiirde. So betont Lavelle aus AnlaB des ,,ungliick-
lichen BewuBtseins’“ — conscience malheureuse — Hegels und der Lehre
Heideggers den Begriff der dngstlichen Unruhe (anxiété). Die Unruhe
ist fiir ihn eine Regung des Bewulitseins, die diesem seine wachste Seh-
schirfe verleiht. Kein Sein vermag ihr zu entgehen, sobald es nur sich
selber aus dem Nichts auftauchen sieht. Es erkennt sich als Méglichkeit
zum Guten oder Bosen. Denn diese doppelte Verwirklichung ist ihm
anheimgegeben, dall es so fiir immer sein Wesen bestimme. So heifit die
doppelte Frage, die in der Tiefe jedes Menschen aufsteht: Unde venis?
Quo vadis?

Und dann ist da das andere Thema: die Freiheit. Aus ihr stammt die
Unruhe, von der die Rede war. Immer kann der Mensch seine Freiheit
schlecht gebrauchen — schwankend zwischen Laune und Pflichterfiillung —,
aber ohne sie kdnnte er sich nicht als Person konstituieren. Der Mensch
ist mit Wahlfreiheit in die Welt geworfen. Er hat den Auftrag, verschie-
dene Moglichkeiten zu verwirklichen. Jeden Augenblick hat er sich selbst
neu zu schaffen. Er ist in einen Entscheidungskampf hineingestellt, in
welchem er die Zeit niitzt, um sich in der Ewigkeit zu vollenden.

Die Ewigkeit ist ein weiterer Begriff, der bei diesen Philosophen eine
grofle Rolle spielt. Uber die Ewigkeit hat sich Lavelle ausgesprochen
in seinem 1935 erschienenen Buch ,,La présence totale”“ (Paris). Nach
ihm ist die Ewigkeit nicht jenseits der Zeit, sondern der wahre Grund
fiir die Zeit. Denn die Zeit ist das Mittel, wodurch jedes Wesen dazu
gelangt, sich selbst zu schaffen dank einer Umwandlung, die einzig der
Tod vollendet. Die Zeit — und das ist ein Gedanke des hl. Augustinus —
ist nicht die Verneinung der Ewigkeit. Die Zeit ist wie ein Weg zu ihr.
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Sie macht die freien Taten moglich, durch die der Mensch sich selbst
fiir die Ewigkeit schafft.

Lavelle sagt dariiber am Ende seines Buches beachtenswerte Worte.
Er spricht von der Umkehr, die ,ein spiirbarer Kontakt mit der Ewigkeit*
ist, und fahrt dann fort: ,,Die Umkehr, die unsere Blicke auf Gott richtet,
16scht dennoch die Siinde nicht aus. Diese ist ein unausloschliches Ge-
schehnis und wiirde uns ewig von ihm trennen, wenn wir nicht losgekauft
wiirden. Reue und Verzeihung allein kénnen uns von ihr befreien. Doch
dazu ist nach dem hl. Augustinus notig, daB wir wihrend unserer irdi-
schen Pilgerschaft nicht uns selbst iiberlassen bleiben. Es war nétig, daB
das Ewige im Zeitlichen Fleisch wurde. Daf durch Christi Opfer unsere
Vergehen, die er auf sich nahm, ins Nichts zuriickgeschleudert wurden,
damit wir so mit ihm auferstehen und mit ihm in die Ewigkeit eingehen
konnten. So enthiillt uns der Tod die wahre Bedeutung der Zeit zugleich
mit ihrem notwendigen und vorliufigen Charakter. Doch die Erlosung
vermag den Tod zu besiegen. Und das ist die eigentliche Aufgabe der
Kirche, jeden Augenblick in ihrem Kult darzustellen und in der Seele
jedes einzelnen Gldubigen zu verwirklichen: diesen selben Hinabstieg der
Ewigkeit in die Zeit, der Ewigkeit, welche die Zeit, statt sie aufzuheben,
vielmehr vollendet und verewigt.” Oder wie er anderswo sagt: ,BUr uns
Heutige ist die Wirklichkeit eine auf die freien Entscheidungen der Men-
schen griindende Geschichte. Jede Umkehr hat eine moralische Bedeu-
tung. Die Personlichkeit wichst nach und nach in der Zeit, und die Ewig-
keit zerstort diese nicht, sondern vollendet sie.*

Man wundert sich, solche Ausspriiche bei einem Philosophen zu finden,
welcher der Kirche nicht angehort. Aber man kann nicht daran zweifeln,
daB eine so gerichtete Philosophie in Sittlichkeit und Religion hohe Werte
sieht. Und man darf mit Recht in diesem Zusammenfinden philosophischer
Strémungen nicht nur ein Zeichen metaphysischen Neuerwachens, son-
dern iiberhaupt eines neuen geistigen und religiosen Lebens sehen. Eine
kurze Skizze kann natiirlich nur einige Seiten eines in Wirklichkeit viel-
schichtigen, tiefen und reichen Strémens beriicksichtigen. Nur iiber eine
Frage sei noch ein Wort gesagt.

Man hat die Philosophie zu allen Zeiten angeklagt, daBi sie kalt und
ohne Leben sei, daB sie die Bedeutung von Herz und Gefiihl im mensch-
lichen Handeln unterschitze und immer nur vom Gedanken und nicht von
der Liebe spreche. Und man fiigt hinzu: Die Liebe aber bestimmt das
Tun des Menschen. Sie vollbringt die grofen und schénen Werke auf der
Welt. Das ist zu einem Teil wahr. Und so darf es nicht wundernehmen,
daB sich bei den genannten Philosophen eine Art Primat des Gefiihls iiber
den Verstand findet, besonders iiber einen intellektualistischen Verstand.
Und doch soll nach dem Willen dieser Philosophen das Gefiihl uns nur um
so tiefer in unsere Existenz einwurzeln. Statt uns, wie es wohl geschieht,
den Gebrauch der Vernunft als iiberfliissig hinzustellen, soll das Gefiihl
im Gegenteil den Verstand an seine Pflicht mahnen, das wirkliche Leben
zu meistern und nicht in die Abstraktion zu fliehen.
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Man mag manche antiintellektualistischen Formulierungen beanstanden,
man mag dem System mehr Systematik wiinschen, wire es selbst um den
Preis der so ergreifenden personlichen Meditation, die bei Lavelle und
Gabriel Marcel uns so stark beriihrt, in Wirklichkeit ist diese Philosophie
gar nicht antiintellektualistisch im hergebrachten Sinn des Wortes. Sie
ist dem Verstand gegeniiber ohne MiBtrauen und Verachtung und will
keineswegs zu einer Gefiihlsmystik fithren. Sie hilt verstandesklare Dia-
lektik durchaus fiir notwendig und wertvoll. Diese hat die lichtvolle Auf-
gabe, den Menschen zur Erfiillung seiner Lebensbestimmung zu fiihren.
Die Empfindung, die Sympathie (fiir die Scheler so stark eintritt) geniigen
allein nicht. Auf sich selbst beschrinkt wiirden sie wie ein Feuer ohne
Brennstoff erloschen. Der Intellekt mufl ihnen vielmehr stindig die Ge-
danken liefern, an denen sie sich nihren und neu beleben. Bei einer
Besprechung des ,,Journal Métaphysique* von Gabriel Marcel bemerkt
Lavelle: ,,Die Liebe und die Dialektik sind nicht zwei Methoden, die sich
ausschlieflen und zwischen denen man wihlen miifite. Die Dialektik findet
genau in dem Augenblick die Wahrheit, wo sie zwischen zwei Gedanken
dieselben Beziehungen herstellt, welche die Liebe zwischen zwei Men-
schen verwirklicht. Die Triebfeder der Dialektik ist die Liebe, und die
Liebe ihrerseits ist voll feinster Dialektik. Die Liebe erzeugt ein Licht, in
dem die Welt als eine ununterbrochene Offenbarung erscheint. Sie stellt
jedes Ding an seinen richtigen Platz. Sie nimmt die feinsten Unterschiede
wahr. Und der messende und wigende Verstand zerstort sie nicht, son-
dern rechtfertigt ihr Urteil” (63).

Man kann es nur loben, daB hier in schéner Weise versucht wird, die
Gefiihls- und Gemiitskrifte, die im Leben eine solche Rolle spielen, wieder
in die Philosophie einzubauen und zu einer konkreten Metaphysik zu
gelangen, die keine menschliche Anlage, wie iiberhaupt keine Gegebenheit
des Wirklichen bei ihrer Erforschung von Natur und Bestimmung des
Menschen auBleracht 148t. Man will die greifbare Wirklichkeit. Diese
Philosophen fiihlen, daB es nicht angeht, sich in einen elfenbeinernen
Turm einzuschlieBen, daB sie nicht in ein rein beschauliches Leben sich
fliichten diirfen. Die Beschauung ist immer nur die Antwort auf die
aktivste Handlung. Das Leben ist ein Kampf, nicht selten ein tragischer
Kampf. In unsere Zeit treffen stindig Ereignisse, die das Leben des Ein-
zelnen wie der Volker bedrohen. Wo die Kraft finden, ihnen die Stirn zu
bieten, ihnen Rede zu stehen oder die Schiden zu heilen, die sie iiber die
Welt bringen, wenn nicht in der Erkenntnis vom Wesen unserer innern
Bestimmung, die nur wir selbst verwirklichen kénnen, — insofern nim-
lich, als wir das ,,Warum* unseres Lebens verstehen. Damit aber ist eine
metaphysische Frage gestellt.
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Valamo
Von Albert Maria Ammann S. J.

m o'/, Uhr friih verldft der Zug Viborg, und nach 1'/, Stunden iiber-
schreitet er den VuoksenfluB. Gegen Mittag gelangt er nach Elisen-
vaara, wo eine halbstiindige Pause zur Einnahme des Mittagessens ein-
gelegt wird. Durch das einzige gréflere, von Felsen durchsidte Waldgebiet
kommen wir sodann in die nihere Umgebung des Ladogasees. Dieser
grofite Binnensee Europas iibt einen merkbaren EinfluB auf das Klima
und damit auf die Vegetation der ihn umgebenden Landstriche aus. Bald
sind wir in Sortavala angelangt. Die Bahn fiihrt von hier aus weiter nach
Nordost, nach Karelien hinein. Wir aber verlassen den Zug und sehen
uns plétzlich von einer bisher nicht geahnten Menge Touristen aus aller
Herren Léndern umgeben. Der Stationsvorsteher 13dt uns freundlich ein,
in das bereitstehende Gesellschaftsauto zu steigen, das uns in schneller
Fahrt, voriiber an dem einzigen Denkmal der kleinen Stadt, an den Hafen
bringt. Dieser, obgleich nicht sehr groB, beherbergt verschiedene Dampfer,
darunter ein nicht gar zu kleines, grau gestrichenes, ernst dreinblickendes
Kriegsschiff der jungen finnischen Republik. Wir aber machen halt vor
einem der kleinsten Dampfer, auf dessen Bug wir die Inschrift lesen:
»Luostari I
Beim Betreten des Schiffes heifit uns ein Monch mit spitzer schwarzer
Miitze nach oben gehen. Bald ist dort gefdhrliches Gedringe, und bei
niherem Zuschauen stellt sich heraus, daB wir in eine Gesellschaft dster-
reichischer Eisenbahner geraten sind, die auf einer Ferienreise durch Finn-
land begriffen ist und es sich nicht entgehen lassen will, auch ein ortho-
doxes Inselkloster zu besuchen. Schon ist der Monch ins Steuerhaus ge-
treten; es liutet zweimal, und mit dem Moénch am Steuer fahren wir, vor-
bei an gar manchen Inseln, aus einer vielgewundenen Bucht auf die hohe
See hinaus. Der See sieht sich wirklich an wie ein Meer. Man kann gut
24 Stunden bis zum siidlichen, dem sowjetrussischen Ufer fahren. Und
am staunenswertesten dabei ist, daB das Wasser dieses ,,Meeres’ siif} ist.
Nach einiger Zeit kommt ziemlich heftiger Seegang auf, und verschiedene
Mitreisende greifen zu Beruhigungsmitteln. Aber da bald am Horizont die
Inseln, die wir besuchen wollen, sich langsam aus dem Wasser heben,
schwindet die Furcht langsam wieder. Jetzt zeigt sich auch ein fremd-
artiger, weifler Turm und vor ihm eine russische Kreuzkuppelkirche. Wir
kommen in Lee der Inseln, und nach etwa zweieinhalbstiindiger Fahrt 6ff-
net sich vor uns eines der merkwiirdigsten nordischen Idylle. Vorbei am
Skit (Kloster) des hl. Nikolaus, dessen schon erw#hnte Kirche von der
Hohe des Felsens herabgriift, durch Warnzeichen treu behiitet vor einigen
Untiefen, gelangen wir in ein vollkommen windstilles, groBes Becken.
Auf der rechten Seite senkt sich der Felsen, der von stimmigen alten
Biumen bewachsen ist, offenbar zu groBier Tiefe in die See hinein. Auf der
linken Seite erheben sich hinter einem von Mauern umgebenen Obst-
garten, auf einem etwa 30 Meter hohen Felsplateau, in méchtiger Aus-
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dehnung die aus Stein gebauten Klostergebdude. Aus ihrer Mitte ragt eine
der drei groBen Kirchen hervor, deren Kuppelddcher ebenso wie das Dach
des vorgelagerten hohen Turmes blau im Sonnenlicht herabgriifen. Am
Ufer werden wir von Ménchen mit langen Haaren und langen Birten in
Empfang genommen und auf das Plateau zum Gasthaus geleitet. Seitdem
die finnische Fremdenverkehrsgesellschaft einen Besuch des Klosters in
ihr Programm aufgenommen hat, wird es in den Sommermonaten von
Fremden so sehr iiberlaufen, daB die Monche unmdéglich, wie einst, jed-
wedem unentgeltlich Gastfreundschaft gew#dhren konnen. So haben sie
ein herbergihnliches Schlafhaus in drei Stockwerken errichtet, das sie
selbst verwalten. Daneben besteht ein sogenanntes Restaurant, dessen
Bewirtschaftung Fremden anvertraut ist. Dort kann man fiir verhiltnis-
miBig teures Geld einfache Kost erhalten. Und eine solche Gaststdtte ist
auch notwendig, denn die Kost der Monche zu essen, wiirde den meisten
Besuchern kaum mdglich sein. Wir wollen uns hier von dem Schwarm der
Baedeker-Reisenden trennen, um auf eigene Faust das Kloster, seine Be-
wohner und ihr Tagewerk kennen zu lernen.

Spitestens seit 1339 sind die Inseln von Monchen besiedelt. Die beiden
ersten, Sergius und German, werden als Heilige verehrt. Urspriinglich wild
wie die Wildnis der Umgebung, beherbergten die Inseln einige wenige Ein-
siedlermonche, die sich schlieBlich, wohl durch den rauhen Winter ge-
zwungen, der schon friih dort einbricht und lange dauert, in einem Holz-
haus zusammenfanden. Im Jahre 1393 kam vom Athos her ein gewisser
Arsenius und brachte die hesychastische Lebensart der damaligen griechi-
schen Ménche in dieses dem Erzbischof von Nowgorod unterworfene Ge-
biet. Bald aber trennte er sich wieder von ihnen und zog mit wenigen
Anhingern an die Miindung des Vuoksenflusses in den Ladogasee. Das
Kloster wuchs mit der Zeit bis zu einer Stdrke von 1200 Monchen an; die
Zahl ist jedoch heute bis auf 250 herabgesunken. Ahnlich wie beim So-
lowjetskij-Kloster im Weiflen Meere sind die Siedlungen der Monche iiber
die ganze Inselflur zerstreut. Teilweise sind sie nur zu Schiff erreichbar.
Um das Hauptkloster scharen sich auf einem Flichenraume von etwa
vier Quadratkilometern acht sogenannte Skiten und eine nicht geringe An-
zah] von heute meist unbewohnten Einsiedeleien.

Die Mbnche, die nach Ablegung ihrer ersten und zugleich ewigen Ge-
liibde rechtlich vollig gleichgestellt sind, gliedern sich in Laienménche,
Diakone und Priester. Von den augenblicklich in Valamo lebenden
250 Monchen sind etwa 57 Priestermonche — eine fiir ein russisches Klo-
ster recht ansehnliche Zahl; etwa 20 gehoren der Ordnung der Diakone an
und die iibrigen dem Laienstande. Vom Standpunkt des Ordens aus glie-
dern sich die Moénche in Novizen, in Mitglieder, die das kleine Schima
tragen, und in solche, die durch Ubernahme des groBen Schimas sich dem
Stande der Vollkommenheit, der ,,Heiligen”, wohl auch der hesychasti-
schen Einsiedler, geweiht haben. Das Eigentiimliche dabei ist, daB einer
ohne weiteres sein ganzes Leben lang im Stande der Novizen bleiben
kann. Alle im Hauptkloster Wohnenden sind teils in der Verwaltung, teils
als Handwerker beschiftigt. Es gibt iiber die lebensnotwendigen Hand-
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werke hinaus in Valamo eine Malschule, die sich, allerdings ohne rechten
Erfolg, auch in der modernen Malweise iibt. In den Skiten hingegen leben
die heute an Zahl sehr zusammengeschmolzenen Bewohner nur dem Ge-
bete und der Vereinigung mit Gott. Sie betreuen wohl den umliegenden
Wald, so daB er auf weite Strecken, wenigstens zur Sommerzeit, den
Eindruck eines wohlgepflegten englischen Parkes macht. Jedoch geben sie
sich nicht, wie die Bewohner des Hauptklosters, mit Viehzucht und der
dazu notwendigen Wiesenbewirtschaftung ab.

Das ganze Kloster lebt nach koinobitischen Grundsdtzen, im Gegensatz
zu manchen andern, die der Idiorrhythmie huldigen, d.h. in Valamo sind
die einzelnen Monche als Einzelpersonen arm und filhren ein gemein-
sames Leben. Sie haben gemeinsame Kiiche und unterstehen fiir ihr Tage-
werk einem gemeinsamen Obern. In den idiorrhythmischen Kléstern hin-
gegen hat jeder der Monche sich zwar an gewisse gemeinsame Lebens-
grundsitze zu halten, im iibrigen aber sich aus eigenen Mitteln den Lebens-
unterhalt zu beschaffen. Aus ,,Briidern vom Gemeinsamen Leben® ist eine
,»Vereinigung von frommen Minnern® geworden.

Durch eine von einem niedrigen Turm iiberragte Toreinfahrt betritt
man den in einem grofen Viereck angelegten Gebaudekomplex. Dieser
Innenhof ist durch ein weiteres, U-formiges, langgestrecktes Steingebdude
noch einmal unterteilt. Da, wie bei allen russischen Anlagen, am Raum
nicht gespart werden muBte, hat der préachtige Sobor (Kirche) zwischen
den beiden innern Schmalarmen reichlich Platz gefunden. Hoch iiber-
ragen seine vielen, mit Zinkblech gedeckten und fremdartig himmelblau
gestrichenen Kuppeln die umliegenden Gebdude. Der ihm vorgelagerte,
etwa doppelt so hohe Turm ist von allen Teilen des weit auseinander-
gezogenen Klostergebietes zu sehen. Jedem einzelnen der verstreut woh-
nenden Monche zeigt er eindringlich den Mittelpunkt an, um den alle
von Zeit zu Zeit sich versammeln miissen. Es trifft in iibertragenem Sinne
auf diesen Sobor zu, was der hl. Irendus von Lyon ums Jahr 185 von der
rémischen Kirche sagt, daB namlich alle Gliubigen rund herum sich in
ihr und bei ihr treffen miissen.

Der Sobor enthilt zwei Kirchen, eine flache Unterkirche, die heizbar
ist und darum vor allem wihrend der langen, empfindlich kalten Winters-
zeit Dienste tut, und dariiber etwa in der Hohe dreier Stockwerke die
gewblbte, prachtig ausgemalte ,,Sommerkirche”. Die Malereien sind ziem-
lich neu und nicht in dem im Westen fiir kanonisch angesehenen Ikonen-
stil gehalten. Es sind zum Teil auch Schaubilder, wie iiberhaupt die rus-
sische orthodoxe Kirche bei niherem Zusehen, trotz ihrer eigenen, ent-
gegenstehenden Behauptung, vieles von ihrem starken Konservativismus
verliert. ;

Der Gesang der Ménche unterscheidet sich in Valamo von dem der
iibrigen russischen Kirche; er macht jedoch einen bedeutend weniger
gemiitstiefen und ergreifenden Eindruck als in andern russischen Kirchen.
Der Gottesdienst beginnt im Hauptkloster morgens kurz vor 3 Uhr. Die
Liturgie wird in ihrer ganzen Ausdehnung mit allen Lesungen, Troparien
und Psalmen gehalten, so daB das eigentliche Opfer nicht vor etwa 5 Uhr
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beginnt, um gegen 6 Uhr sein Ende zu finden. Es war ergreifend zu sehen,
wie die Ménche, iiber den ganzen Kirchenraum zerstreut, im Halbdunkel
aufmerksam dem Fortgang des Gebetes folgten, sich jeweils erhoben,
anddchtig bekreuzten und je nach ihrer innern Ergriffenheit tief ver-
beugten. Die Sprache der Liturgie ist altslawisch, obgleich es in Finnland
dhnlich wie in Estland gestattet ist, die Liturgie in der Landessprache zu
feiern; diese Erlaubnis machen sich die plétzlich Auslinder gewordenen
Russen wenigstens in Finnland nur in sehr beschrinktem MaBe zu Nutzen.
Dagegen sind sie von der Regierung gezwungen, den mittel- und west-
europdischen Kalender bei der Berechnung ihrer Feiertage zu Grunde zu
legen. Und anders als die Altgldubigen am Peipussee haben sie sich auch,
manche vielleicht mit heftigem innerem Widerstreben, dieser Weisung
gefiigt. Der Igumen Chariton hat jedoch in einem eigenen, recht lesens-
werten russischen Buche die ZweckmiBigkeit und religitse Erlaubtheit
dieser Anderung beweisen miissen.

Ein Spaziergang durch die frischen Wiesen iiber eine Steinbriicke, die
den an dieser Stelle fluBartig sich verengenden See iiberquert, und weiter
durch wohlgepflegten Wald und parkdhnliches Geldnde bringt uns zu
dem ,,Skit von allen Heiligen”. In die viereckige AuBenmauer sind in
Zwischenrdumen kleine, ebenerdige Doppelhduschen eingebaut. In der
Mitte des Hofes erhebt sich wie im Hauptkloster die doppelte Kirche
von allen Heiligen. Eine befreiende, von aller Hast gereinigte Stille liegt
iiber dem Ganzen ausgebreitet. Eine finnische Inschrift verwehrt allen,
Miénnern sowohl wie Frauen, den Zutritt. Mit Ausnahme eines , Novizen®,
der die Kiiche besorgt, und einiger ,,Schwarzen Leute®, die von Zeit zu
Zeit aus dem Hauptkloster heriiberkommen, leben nur Einsiedlermnche
an diesem friedvollen Orte, dessen Ruhe hochstens das Gezwitscher der
Viégel und zur Winterszeit das Toben des Nordwindes stoért. Unkundig
der Sprache, drang ich in dieses einsame Gebiet ein. Nach lingerem Suchen
traf ich den eben erwihnten ,Novizen“, einen weitgereisten Mann, der,
urspriinglich aus RuBlland stammend, durch die Wirren der Revolution
nach Mittel- und Westeuropa verschlagen worden war und schlieBlich,
stets groBere Ruhe suchend, hier im stillen ,,Skit von allen Heiligen®
seine Heimstatt fiirs Leben zu finden hoffte. Er lebte im Stande der No-
vizen, weil ihm als russischem Emigranten durch die finnische Staats-
regierung, die nur finnischen Biirgern den endgiiltigen Eintritt ins Kloster
erlaubt, die Ablegung der Geliibde verwehrt war, Er nahm mir mein Ein-
dringen nicht iibel und unterhielt sich, obwohl gerade Zeit der Mittags-
ruhe war, freundlich einige Zeit mit dem ungebetenen Gast. Aus der
Kirche kam wéhrenddessen ein stiller, alter Mann, der schweigend seinen
Weg an uns beiden vorbei zu einem der kleinen Hiuschen nahm. Nach
einiger Zeit brachte er uns freundlich lichelnd je drei nicht sehr grofe
Apfel. ,,Drei fiir den Gast und drei fiir den Novizen®, sagte er und ging
freundlich ldchelnd, ohne ein weiteres Wort, in seine Behausung zuriick.
Uber all dem ein sommerlich blauer Himmel, rings um uns die herbe
und doch nicht harte Seeluft, das Ganze ein Wirklichkeit gewordenes,
gesittigt stilles Gotteslob!
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Den Weg zur Einsiedelei des P. Euthymij konnte mir der Novize nicht
zeigen, da er, solange er im Skit lebte, nur einmal, und zwar mit dem
Ruderboot, den Einsiedler besucht hatte. So machte ich mich denn quer
iiber die Wiesen, iiber einen ganz unwegsamen, dicht mit Bdumen be-
standenen Bergriicken hinweg, lings der im Innern der Inselgruppe be-
findlichen Seebucht auf, die Einsiedelei zu suchen. Ein kaum sichtbarer
Pfad begann mich nach einiger Zeit zu fiihren. Solch ein russischer Ein-
siedler ist nun keineswegs einem Klausner etwa aus dem Bayerischen
Woalde zu vergleichen! Dies sollte sich nach einem einigermafBen miih-
samen Weg deutlich zeigen. Von einer ganz ungewohnten Seite, ndmlich
aus dem schweigenden Walde, kam ich auf eine etwas gepflegte Stelle,
eine Art Wiese, die von hohen Biumen umgrenzt war. Noch zwischen
den Biumen stand eine gedrungene, kurze, aber recht hohe Steinkirche,
zu der man auf einer Freitreppe hinaufstieg. Aus dem Tor kam gerade,
begleitet von zwei ihn in ihren Anliegen besuchenden Frauen, der weitum
bekannte Einsiedlerménch Euthymij. Als er mich erblickte, war er ohne
eine Spur von Staunen sofort bereit, die Frauen sich selbst zu iiberlassen
und mir, dem lateinischen Priester, seine Kirche zu zeigen.

Sie war sehr schén ausgestattet; es befanden sich darin viele Erinne-
rungen an die russische Zarenfamilie, darunter auch ein von der ermor-
deten Kaiserin in Tobolsk auf Birkenrinde geschriebener Psalmvers. Die
Winterwohnung hatte dieser Ménch in einem heizbaren, sakristeidhnlichen
kleinen Anbau neben dem Altarraum. Dort war ein kleines Ofchen und seine
Lagerstatt, die er in einem offenen Sarge sich bereitet hatte. Von dort
aus konnte er das auf dem Altar stehende Behiltnis der heiligen Gestalten
sehen. An der Wand hingen die Photographien seines Vaters und seiner
Mutter. Sein Vater hatte sein Leben in Valamo als Monch beschlossen.
Das selbstverstindlich freundlich-fromme Wesen dieses Monches, der
seine Klausur in sich selbst trug, machte einen tiefen Eindruck.

Geduldig hatten unterdessen die zwei Frauen vor der Kirche gewartet.
Der Ménch, der das groBe Schima angetan hatte, filhrte uns iiber seine
kleine Wiese hinweg zu seiner ,,Datscha (Sommerwohnung), wie er mit
freundlicher Ironie sagte. Ganz selbstverstdndlich lud er uns alle drei ein,
bei ihm einzutreten. Er brachte als Geschenk jedem von uns einen Apfel
und eine kleine Speisegurke. Dann lief} er die eine der beiden Frauen einen
englischen Brief aus Stockholm iibersetzen. Er zeigte uns an der Wand
ein Bild des mit Orden reich geschmiickten, heiligm#figen Popen Jo-
hannes von Kronstadt sowie ein Lichtbild des verstorbenen schwedischen
Erzbischofs von Uppsala, Nathan Séderblom, der ihn in seiner Einsamkeit
besucht hatte. An der andern Wand standen in einem kleinen Biicher-
gestell unter anderem vier Bénde des russischen Dobrotoljub sowie Ephrem
der Syrer und Isaak von Ninive. Nach kurzer Zeit jedoch iiberlieB ich den
Einsiedler den beiden Frauen, die offenbar mit ihm ihre Angelegenheiten
zu Ende besprechen wollten, Ein junger Novize in der hohen, schwarzen,
spitzen russischen Klostermiitze brachte uns alle zusammen mit dem
Boote in etwa 25 Minuten zum Hauptkloster zuriick.

Am andern Tage friih um '/,3 Uhr lie ich mich wecken und schritt
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im Halbdunkel in den Sobor. Mitten im Kirchenraum stand ein einfaches
Lesepult, das von einem spdrlich schimmernden Licht beleuchtet war.
Langsam versammelten sich die Monche, und das Officium begann mit
dem sog. ,,Mitternachtsgebet™. Es folgten dann die Utrenja (Matutin und
Laudes) sowie die kleinen Horen, die nach zweieinhalb Stunden ihr Ende
noch nicht gefunden hatten. Unterdessen fing durch die hohen Fenster
der Kuppel der helle Tag an, in den feierlichen Kirchenraum zu scheinen.
Ein verborgener Chor liel von Zeit zu Zeit in der dem Kloster eigenen
Melodie einen Psalmvers erklingen. Aber trotz des besten Willens machte
die Miidigkeit und Eintonigkeit sich geltend, und ich verlieB noch vor
Beginn der eigentlichen Liturgie die Kirche. Die Verlegung des gesamten
Gottesdienstes auf die frithen Morgenstunden und die Zeit nach 5 Uhr
abends gibt den Insassen des Klosters die Moglichkeit, die notwendigen
Arbeiten des Tages zu verrichten, veranlafit sie aber auch, zu der uns
Westldndern ungewohnten Zeit von 10 bis 12 Uhr vormittags eine Ruhe-
pause einzulegen.

Am Nachmittag desselben Tages begab ich mich zu dem eine Werst
vom Hauptkloster auf einer kleinen Insel liegenden Skit des hl. Nikolaus.
Vorbei an vielen Scheunen fiihrte der Weg zu einem Ruderboot, das mich
iibersetzte. Von der Terrasse vor der Kirche, die inmitten eines lichten
Baumbestandes aufgefiihrt war, hatte man einen herrlichen Blick iiber
die weite, friedliche Wasserflache. Ganz in der Ferne horte man, gleich-
sam um die Stille zu unterstreichen, das regelmiflige Stampfen eines klei-
nen Schleppers, der mehrere grofle HolzfléBe hinter sich herzog. Die
Kirche wurde auf mein Begehren gedffnet, und es wurde mir gestattet,
auch den Altarraum zu betreten. Dort war in dem sonst nicht iiblichen
groflen Ausmalle von 3:X2,5 Meter als Altarbild die ,,Weisheit Gottes,
die ,,Sophia“, dargestellt. Eine eingehende Beschreibung dieses Bildes
ist sicher nicht unangebracht. :

Im unteren Teil der groBien Tafel war inmitten eines vielfarbigen Licht-
kranzes, auf einem mit einem Kissen geschmiickten, iiber einigen Stufen
stehenden Throne sitzend, ein grofler gefliigelter Engel dargestellt. Die
eine Hand lag auf seinem Schofle, die andere machte den Segensgestus.
Sein langes Gewand war von roter Farbe, und auf dem Haupte trug er
eine Krone. Uber seinen Schultern war beiderseitig das Monogramm Jesu
Christi geschrieben. Ihm zur Rechten stand Maria, die unter ihrem Herzen
das Medaillon mit dem Brustbild des Christuskindes trug, wihrend zur
Linken des Engels Johannes der T&dufer, hager und in sein hirenes Ge-
wand gekleidet, eine Schriftrolle hielt. Dies war gleichsam der untere
Stock des grofien Tafelgemildes. In der Mitte iiber dem Kopf des Engels
und auch iiber dem Strahlenkranze, der ihn umgab, war ebenfalls in einem
Lichtkranze der erwachsene, segnende, durch das Monogramm als solcher
gekennzeichnete Christus dargestellt. In der obersten Linie war eine
grofle, nach den Seiten hin abwirts geschwungene Wolke zu sehen. Mitten
in ihr befand sich iiber dem Engel und dem segnenden Christus ein Altar-
tisch, auf dem das Kreuz, das Evangelienbuch und der Kelch standen.
Rechts und links knieten mit bewegten, anbetenden Gesten je drei Engel.
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Dieses Bild ist anndhernd dasselbe wie das Altarbild in der grofien
Kirche der hl. Sophie zu Nowgorod, das dort im Jahre 1557 von Griechen
nach griechischem Vorbilde gemalt wurde. Auffallen mag, dafi dieses
griechische Vorbild offenbar heute verloren ist.

Das Bild enthilt eine ganze Weltanschauung. Es ist, recht altrussisch,
kein Schaubild, sondern eine in Farben geschriebene Predigt; denn die
Russen sagen ja von ihren Ikonenmalern, daf} sie ihre Bilder ,schrieben’.
Das in der Mitte dargestellte Medaillon bedeutet das ewige Wort im
SchoBe des Vaters. Insofern dieses Wort sich als das Urbild und die Quelle
der ganzen auBergéttlichen Schopfung kundtut, wird es die ewige Weis-
heit genannt und unter dem Symbol des Engels Gottes, des Gesandten
des Herrn, dargestellt. In Thm hat alle Herrlichkeit der Schépfung nicht
nur ihren Ausgang; sie findet in IThm auch ihre Kronung. Und dieser
Engel Gottes ist nicht nur Symbol geblieben; er ist Mensch geworden
und im Fleisch erschienen in der Person Jesu Christi, der da nicht nur
ist das ,,schonste der menschlichen Kinder”, sondern auch das Haupt
aller geschaffenen Dinge. Dies wird durch die Lichter angedeutet, die in
dem Lichtkranz, der den Engel umgibt, symbolisch wie auf Bildern Mei-
ster Griinewalds in den verschiedensten Farben aufleuchten. Das Ganze
findet seine Zusammenfassung in dem kaiserlich roten Prachtgewand, in
das die ,,Ewige Weisheit* sich hiillt, die auf dieser ganzen Schopfung,
wie auf einem Throne sitzend, ruht. Ist doch diese ganze Schépfung mit
allem, was sie enthilt, ihrem Sein und ihrem Gutsein, nur gleichsam ein
gebrochener Widerschein der innergéttlichen Fiille auf dem Dunkel des
auBergéttlichen Nichts! Deshalb umgeben diese durch den Namenszug
gekennzeichnete auBergottliche Weisheit auch die erhabensten Gestalten
des Heilsplanes Gottes: der aus allen Heiligen der vorchristlichen Zeit
emporragende Vorliufer des Herrn und das ,,Gefdll der Auserwahlung®,
das da ist voll der Gnaden, die jungfriuliche Mutter des Herrn. Wahr-
haftig, die Fiille und Kronung alles geschaffenen Seins ist hier ab-
gebildet!

Aber dieses so erhabene Sein ruht nicht in sich selbst. Hier ist kein
Platz fiir ein noch so herrlich streitendes, durch die Welten wanderndes
reines Menschtum. Wie alles in Gott seinen Ausgang nahm, so mufl
auch alles wieder zu ihm zuriickkehren. Erst darin findet es seine Er-
fiillung; ohne diese bleibt es unvollstindig, in seinem tiefsten Sinn ver-
letzt, ein Baum, dem ein unverstindiger Finger in leichtem Mut den
Herztrieb ausgekratzt hat! Darum wird das ganze Bild gekrdnt oben im
Himmel, den die Wolke darstellt. Alles Sein wird auf dem Altar, der
dort steht, Gott dem Herrn unter dem nicht endenwollenden Gesang der
anbetenden Engel in einem ewigen Lobopfer dargebracht. Es ist das
Sacrificium coeleste; doch nicht so sehr als Siihnopfer dargestellt, es ist
gleichsam eine Ostliche Abwandlung des Gedankens, den Raffael Santi
in den Stanzen des Vatikans in dem Christus der Disputa uns vor Augen
stellt, der seine durchbohrten Hinde in gleicher Weise uns und seinem
Vater entgegenstreckt. Auch sie sind ein Lob der alles Maf iibersteigen-
den Liebe Gottes zu der geschaffenen Welt, ein Lob auch dieser ge-
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schaffenen Welt an den Schépfer dafiir, daB er sie so schén und gut ge-
macht hat.

Es ist kein Wunder, daB dieses Bild und der in ihm dargestellte Ge-
dankenkreis vor allem im Norden RuBlands heimisch sind. Gibt doch der
lange Sommertag mit seinen vielen der Arbeit entzogenen Stunden der
Déammerung und die ebenso lange dunkle Winterzeit reichlichen Raum
zum Sinnieren. Wenn dieses allgemein dem nordischen Menschen eigene
Wesen durch die Religion Christi geadelt wird, fiihrt es ohne Zweifel
leichter als andere, mehr zum aktiven Leben treibende Himmelsstriche zu
solcher Gesamtschau des ganzen Seins. Darum sind auch die Ménche
jener Gegenden keine aktiven Apostel unter den dortigen Heiden ge-
wesen. Sie haben keine Pfarreien gegriindet und Missionskreuzziige ge-
filhrt — im Gegenteil, sie haben sich still und friedvoll auf ihrem Ufer
Gott dem Herrn hingegeben, jeden, der kam, dankbar empfangen und
sich ernstlich bemiiht, auch aus ihm ein Weihrauchkornlein vor dem
Altare Gottes zu machen.

Hat dieses verlorene Eiland, dessen stille Lehre doch der an Gottes
Lob so stummen Welt bitter notwendig ist, auch heute noch viel Aus-
sicht auf Erhaltung fiir seine iiberkommene und iibernommene Aufgabe?
Eine Antwort darauf haben die Ménche von Valamo selbst gegeben. Sie
haben begonnen, im nérdlichsten Zipfel Finnlands, an der Kiiste des Eis-
meeres, in Petsamo, ein neues Kloster zu griinden. Auf den Inseln von
Valamo, die strategisch Finnisch-Karelien gegen SowjetruBland schiitzen,
wird mehr und mehr finnisches Militéir seinen Einzug halten. Schon jetzt
finden sich auf der Siidseite eingebaute Geschiitze. Einen groBien Teil der
Wildereien hat der finnische Staat in Bewirtschaftung genommen. Viel-
leicht wird nach einem Menschenalter ein einziger der Skite geniigen, die
zusammengeschmolzenen Méonche zu beherbergen! :

Auch dann noch wird die durch das Bild der hl. Sophia dargestellte Idee
ihre volle Geltung bewahren.

Umschau

belehrt, war der Heilbetrieb vorwiegend
Sache der Zauberer oder der Zauber-
priester, dann rang sich die praktische

Gedanken zur Ethikotherapie
1. Die neue Heilkunde,

In einer Aufmachung, die eher dem
Niveau eines Marktstandes entspricht,
auf dem Lebenselixiere und allerhand
heilkraftige Kréuter und Sifte zu er-
stehen sind, bietet ein tschechischer Arzt
in deutscher Ubersetzung eine Schrift
»Das Réitsel von Krankheit und Tod“ an1,

In anfidnglichen Zeiten, so werden wir

1 Das Ritsel von Krankheit und Tod,
Ethikotherapie, Heilung durch Sittlich-
keit. Von M.U,Dr. Ctibor Bezdék, 199
Seiten, Vorwort von Dozent Dr. Ha-
nausek,

Medizin mehr und mehr zu einer prin-
zipiell kausal-materialistischen Denk-
weise durch und feierte so ihre groBen
Triumphe. Wer etwas Interesse und
Sinn fiir kausal-physikalische Denkweise
hat, mul an dem naturwissenschaftlichen
Betrieb, wie er an einer guten Klinik
durchgefiihrt wird, seine helle Freude
haben. Von dieser kausal-materialisti-
schen Auffassung und Praxis wird sich
die Medizin nicht so leicht abdringen
lassen. Auf ihrem Entwicklungsweg be-
gegnen uns manche groBe Méinner, die
einen gewaltigen VorstoB auf dem Ent-



Umschau 49

wicklungsweg bedeuten. Ein solcher
Markstein wird nach Meinung des Do-
zenten Dr. Hanausek durch den Namen
des praktischen Arztes Dr. Ctibor Bez-
dék gekennzeichnet sein, der mit allem
Nachdruck auf die Zusammenhénge zwi-
schen Krankheit und Sittlichkeit hin-
weist und sein System darum Ethiko-
therapie, Heilung durch Sittlichkeit,
nennt, Erst konnte man meinen, Bezdék
wolle die Medizin dahin zuriickfiihren,
von wo sie ihren Ausgang nahm; aber
er betont entschieden, daB die streng
kausal-materialistische Denkweise beizu-
behalten und nur da, wo sie Entstehung
und Gang der Krankheit oder die Wen-
dungen in der Genesung nicht aufzu-
hellen vermoge, durch Zuhilfenahme der
ethischen Betrachtungsweise zu ergin-
zen sei.

Natiirlich will sich der Verfasser nicht
auf die elementaren Erkenntnisse von
der Schidlichkeit der UnmiBigkeit und
Unzucht beschridnken, sondern er lenkt
den Blick vielmehr auf physiologische
Storungen, die durch die EinbuBe der
sittlichen Harmonie der Personlichkeit
bedingt sind. Zundchst wére daher, so
erfahren wir von Dozent Dr. Hanausek,
das Gesamtgebiet jener physiologischen
Stérungen, die durch mangelhafte sitt-
liche Haltung bedingt werden konnen,
zu erforschen, und zwar mit allen Mit-
teln der naturwissenschaftlichen Medizin
im weitesten Sinne 2. Wenn es auch den
Leser eigenartig beriihrt, so ist doch
sachlich richtig, was Hanausek bemerkt,
daB zu solchen Forschungen groBe Geld-
mittel notwendig wiéren3, Und wenn

2 Von der Unsumme der hierher ge-
horigen Tatsachen und ihrer schweren
Zuginglichkeit kann uns ein anderes
modernes Werk eine Ahnung vermitteln,
nidmlich Dr. Erich Wittkower, Einfluf
der Gemiitsbhewegungen auf den Korper
(Sensen-Verlag, Wien-Leipzig 1936).

3 BezdEk scheint freilich den ursach-
lichen Zusammenhang von Leidenschaft
und Erkrankung durch den Schnellrich-
ter feststellen zu lassen. Einige Proben:
Pfeifenraucher und Betelkauer akqui-
rieren bisweilen Lippenkrebs. Rauchen
und Betelkauen sind aber Leidenschai-
ten, Also Krebs von Leidenschaften
(S. 27). Epidemien, so meint man, sind
auf Bazillen zuriickzufiihren. Nur auf
sie? Epidemien sind namentlich durch

Stimmen der Zeit. 182. 1.

Hanausek sich bereit erkldrt, diese der
richtigen Stelle zuzuleiten, so kénnen wir
fiir seine Bemiihung, M&zenaten zu er-
wecken, nur dankbar sein.

2. Wie sich einer den ethiko-
therapeutischen Betrieb vor-
stellen kénnte.

Nehmen wir an, die Stréme Gold, auf
die Herr Dozent Hanausek seine Hoff-
nungen setzt, seien an die rechte Stelle
geleitet worden, und durch unermiidliche
Untersuchungsarbeit der Kliniken und
Laboratorien sei es gelungen, ein ge-
naues Verzeichnis dariiber anzulegen,
welche physiologische Symptome und
Stérungen bei Affektirrungen — denn
diese konnen wir ja immer bei sittlichen
Irrungen voraussetzen — auftreten und
zu Verrdtern der sittlichen Fehlhand-
lungen und Fehleinstellungen werden,
so konnte eine Konsultation bei dem
Ethikotherapeuten, der das ganze Riist-
zeug der materialistischen Medizin in
seinen Betrieb mit heriibernimmt, etwa
folgendermaBen verlaufen: ,,Sie klagen
iiber Schlaflosigkeit, Appetitmangel und
Angstgefiihle! Wir wollen einmal den
Blutdruck messen, ein Elektrokardia-
gramm machen und rasch eine Blut-
probe entnehmen, deren weitere Unter-
suchung immer nur niitzen kann. — Ich
werde Thnen jetzt behilflich sein, diesen
ganz diinnen Schlauch durch die Nase
in Speiserdhre und Magen einzufiihren.
Nach je zehn Minuten wird eine Probe
des Mageninhaltes durch diese Rekord-
spritze abgesaugt und in die  bereit-
stehenden Epreuvetten zur chemischen
Untersuchung eingefiillt werden. Auf dem
Tisch hinter dieser spanischen Wand
sehen Sie eine Reihe Spitzglidser, die
dazu bestimmt sind, der Reihe nach im
Abstand von je zehn Minuten je eine
Harnprobe aufzunehmen, Kommen Sie,
bitte, morgen um dieselbe Zeit wieder!
Wenn ich die Ergebnisse der bioche-
mischen Untersuchung habe, werde ich
mir erlauben, einige Fragen an Sie zu
richten.* Und was tut man nicht fiir

Krieg begiinstigt. Krieg aber ist Aus-
bruch und Tummelplatz der Leiden-
schaften (S.78). Was der Verfasser end-
lich iiber das autonome Nervensystem
und seine Beziehungen zum Sittlichen
zu sagen weifi (vgl. S. 58 ff.), klingt wie
ein Miérchen.

4
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seine Gesundheit, fiir einen ungestdrten
Schlaf oder gar fiir einen vollkommenen
Appetit! Die zweite Untersuchung kann
ja nicht mehr so schrecklich ausfallen
wie die erste, nur daB statt der Magen-
nunmehr eine Duodenalsonde zur Er-
kundung der Gallentdtigkeit eingefiihrt
wird. Dann kommt schon die Verneh-
mung: ,Nach unsern einhelligen Ergeb-
nissen lassen die Aziditdtsbefunde Auf-
regung und Unruhe vermuten. Andere
Feststellungen deuten darauf hin, daf
Ihr Geschlechtsleben kein geordnetes sein
kann. Wollen Sie sich iiber diesen Punkt
mir gegeniiber recht freimiitig &duBern;
und dann noch eines: Macht Thnen Ihr
Geldgebaren schwere Sorgenstunden?“
Jetzt hat unser Patient genug; er denkt:
Mit all den Saft- und Blutuntersuchun-
gen quilt mich mein gewdhnlicher Arzt
nur, wenn es unbedingt sein muB. Und
brauche ich einmal eine solche Gewis-
senserforschung, dann gehe ich doch
schon lieber zu den Kapuzinern beichten.
Als die experimentelle Psychologie
das Verfahren der tatbestandsdiagnosti-
schen Versuche ausgearbeitet hatte, bei
dem sog. kritische Reizworter einem
Verdichtigen zugerufen wurden, damit
die darauf von ihm ohne viel Nachdenken
ausgesprochenen Reaktionsworter ver-
raten sollten, ob er von dem zur Unter-
suchung stehenden Tatbestand genauere
Kenntnis hidtte, da lehnten die Justiz-
behdrden die praktische Anwendung
dieser Methoden als eine moderne Folter
ab. Die allseitige physiologische Unter-
suchung und Priifung der physiologi-
schen Stdrungen infolge ungeordneter,
sittlich nicht einwandfreier Affektregung
diirfte kein anderes Schicksal zu erwar-
ten haben. Es 148t sich nZmlich das
wesentliche Ziel auch auf eine etwas
menschenwiirdigere Weise erreichen.
Denn das in einem Phantasiebild ge-
schilderte Verfahren kommt doch auf
ein Hereinlegen des Patienten hinaus,
gegen das er sich nicht wehren kann.

3.Wie man bisherschon Ethiko-
therapie betrieb.

Nicht zuletzt durch die Forschungen
der Individualpsychologie wurden mo-
derne Arzte auf die Hemmungen auf-
merksam, die ihren drztlichen Bemiihun-
gen aus sittlichen Fehlern und Fehl-
einstellungen ihrer Patienten erwuchsen.

Es gab sich da von selbst, daB je nach
der Artung und Bildung des Arztes und
je nach dem persdnlichen Verhiltnis,
das sich zwischen Arzt und Patient
herausgebildet hatte, des Gfteren ein in-
times Gesprich iiber Lebensauffassung,
Lebenszielsetzung und Lebensfiihrung
entwickelte, das dem klar blickenden
Arzt Gelegenheit bot, dem Patienten die
eigentlichste Quelle seines krankhaften
Zustandes in sittlichen Irrungen aufzu-
zeigen. -

So werden auch in dem vorliegenden
Buch eine Anzahl kurzer Kranken-
geschichten mitgeteilt, in denen der
Kranke den eben geschilderten Weg ge-
fithrt wird. Eine besonders gute Gelegen-
heit zu solchen hodegetischen Gespra-
chen zwischen Arzt und Patient diirften
Kuren bieten, die sich, wie z. B, das
Heilfasten, lingere Zeit hinziehen, ohne
bei jeder Begegnung eine spezifisch me-
dikotechnische Bearbeitung des Patien-
ten zu erfordern.

4. Grenzen der Ethikotherapie.

Wenn schon die Erfiillung der ersten
therapeutischen Aufgabe, n#mlich die
ethikodiagnostische, die gewisser-
maBen einen physiologischen Schnell-
detektiv herausbilden will zur Entlar-
vung des ,alten Adam‘ im Patienten,
noch in weiter Ferne schwebt, so liegt
die Losung der zweiten, ungleich schwie-
rigeren und wichtigeren Aufgabe, der
ethikopddagogischen, die den Pa-
tienten zu einem brauchbaren Glied der
menschlichen Gesellschaft zu erziehen
hat, fast noch in Sternenweite. Hier
namentlich scheinen auf Schritt und Tritt
die Grenzen auf, die dem Ethiko-
therapeuten gezogen sind. Wer ein we-
nig aus der Nahe die Tendenz so man-
cher Vertreter der Medizin unserer Zeit
beobachten konnte, alles und jedes vor
das Forum des Mediziners als Sachver-
stdndigen zu ziehen, der stellt mit einer
gewissen Schadenfreude fest, daf Bezdék
hier seinen Kollegen eine NuB zu knak-
ken gibt, der sie kaum Herr werden
diirften. Denn iiber die unméglichsten
Fragen soll der Ethikotherapeut seinem
Klienten letzte Aufkldrung geben. Selbst
als theologischer Flickschuster erscheint
er in diesem Buche (S. 38 u. 152). Ein
etwas lungenkranker Philosophiestudent
verldBt das Priesterseminar, um bei den
Jesuiten seine theologischen Studien
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fortzusetzen, sattelt jedoch nach zwei
weiteren Jahren zu Philosophie und
Philologie um. Ihm muB Bezdék klar
machen, daB er ,mit der kirchlichen Re-
ligion der Jesuiten eine Religion iiber-
haupt ablehnte.... Es wurde ihm sein
Irrtum erklidrt, der darin bestand, da8
er mit den Auslegungen und Belehrungen
der Jesuiten auch die wirkliche Religion
aus seiner Seele verbannt hatte, ja so-
gar Gott.... Er miisse sich von der Bot-
maBigkeit der jesuitischen Moral be-
freien, aber auch das betdubende Ré&u-
cherwerk des Positivismus — seines
(hier mit Namen genannten) Prager
Philosophieprofessors — iiberwinden und
sich selbst finden* (S. 152f.).

Noch hiufiger als den Ersatztheologen
wird man den Ersatzphilosophen und
Ersatzweltanschauler ablehnen, der nach
eigenem Gutdiinken vortrigt, was er in
populdrwissenschaftlichen Werken eines
Walter Trine, eines Loskij, eines Hoppe
und anderer zusammengelesen hat: Ma-
terie gleich BewuBtsein (S. 86), das
iiberpersénliche Ich gleich Gott (S.33),
das vorgeschichtliche Leben der Indivi-
duen (8. 35) und dhnliches mehr,

Ethikotherapeutik wird zur Ethiko-
padagogik, und das bedeutet Erwach-
senenerziehung, aber: keine Er-
wachsenenerziehung, ohne daB der Er-
zieher mit seinem erwachsenen Zogling
eine gemeinsame Basis fédnde.
Wie problematisch diese erste Aufgabe
sich in theologischer, philosophischer
und weltanschaulicher Hinsicht gestal-
tet, haben wie soeben angedeutet. Ob
unser Ethikotherapeut mit einem Pa-
tienten aus medizinischer Schule eine
gemeinsame Plattform finde, wollen wir
nicht untersuchen. Mit dem Verfasser
dieser Zeilen als Psychologen fidnde er
sie gewiff nicht, trotz seiner warmen
Befiirwortung des psychologischen Stu-
diums fiir den Mediziner. Wenn auch
vor noch nicht zehn Jahren die Zeitun-
gen meldeten, die Kriminalpolizei habe
in Mitteleuropa einen Fall von Men-
schenfresserei festgestellt und verfolgt,
so glaube ich Bezdék doch nicht, dafi
hierzulande ,,der Mensch seine Nahrung
durch Totung lebender, fiihlender, ja
sogar denkender (!) Geschopfe gewinnt*
(S. 28) 4.

4 Noch viel weniger konnte ich Bezdéks
therapeuthischer Anweisung zustimmen:

Ubrigens wiire eine Einigung mit dem
Psychologen als Vertreter einer Einzel-
wissenschaft, die heute eine Unzahl kaum
zu iiberschauender Einzeltatsachen her-
ausstellt, kaum zu erreichen, wohl aber
ginge dies, wenn man sich auf die letz-
ten GesetzmiBigkeiten der Psychologie
besinnen mdchte. Der Verfasser dieser
Bemerkungen hat wohl als erster eine
theoretische Psychologie herausgebracht,
die solche letzten GesetzmiBigkeiten
herausstellt 5, Auf ihrem Boden konnten
sich alle einigen, die vor der Annahme
rein geistiger, d.h. vom Gehirn nicht
innerlich abhingiger Akte der Einsicht
und des Strebens nicht zuriickschrecken,
aber auch anderseits den Mut haben,
der lebenden Materie alles das aufzu-
biirden, was sie zu leisten imstande ist,
mit einem Wort die materiellen Vor-
aussetzungen unserer Gedéichtnistatig-
keit. Ein Schulbeispiel, wie sich auf
diesem Boden eine Verstdndigung er-
zielen lieBe, bot der diesjéhrige Psy-
chiaterkongreB8 zu Frankfurt am Main.
Professor v. Kleist machte sich anhei-
schig, an Hand des reichen Materials,
das leider der Krieg an Fillen von
Kopfschiissen geliefert hat, zu erweisen,
daB auch die hdchsten geistigen Lei-
stungen des Menschen durch Hirnver-
letzungen beeintrichtigt werden konn-
ten. Der Miinchener Psychiater Geh.
Rat Bumke wies diese Behauptung als
Riickfall in den Materialismus zuriick.
Man debatierte geraume Zeit sehr er-
regt, ohne jedoch zu einer Kldrung und
Einigung zu kommen, und doch scheint
sie mir durch eine gesicherte theoretische
Psychologie ganz von selbst gegeben.
Bumke diirfte auf seiner Seite keinen
schirferen Bekidmpfer des Materialismus
finden, als ich es zu sein glaube. Aber
anderseits trete ich auf Grund meiner
theoretischen Ausfiihrungen {iber das
Gedidchtnis und seine Voraussetzungen,
iiber Wertungen und iiber die Beteili-

Steht fest, daB die Seele eines Patienten
durch ein HaBgefiihl beschmutzt wird,
»dann muB dieses Gefiihl durch unge-
heure Willenskraft (!) aus der Seele
beseitigt werden. Diese Willensanstren-
gung muB wirklich enorm sein.. . (S.98).
Wie viele seelische Kriippel blieben bei

solcher Fiihrung auf der Strecke!
5 Lindworsky, Theoret. Psychologie

im UmriB4 (Leipzig 1032, Barth),
4.
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gung des Organismus an den sog. hé-
heren Gefiihlen ganz entschieden auf die
Seite v.Kleists, Nach meinen Theorien
ist es a priori moglich, durch Schéadigung
der Hirntdtigkeit hochste geistige Lei-
stung selbst zu schiddigen. Nur wiirde
ich vom praktischen Psychiater erst
lernen und erfahren wollen, ob denn
wirklch eine so enge ortliche oder dy-
namische Nachbarschaft jener Gehirn-
elemente besteht, die an dem Zustande-
kommen inhaltlich oder erlebnismiBig
verwandter Erscheinungen beteiligt sind.

Also die Aussichten einer Ethiko-
therapie werden ganz von der Moglich-
keit bedingt sein, zwischen Therapeut
und Klient eine gemeinsame geistige
Basis zu finden. LieBe sie sich gar in
der religivsen Einstellung finden, dann
konnte man geradezu Wunderheilungen
erwarten. Wenn sich Arzt und Patient
z. B, zusammenfinden in dem Lebens-
ideal, das uns die hl. Theresia von Li-
sieux vorgelebt hat — Ich ein Kind
Gottes, ganz in der Hand meines himm-
lischen Vaters, der es nur gut mit mir
meint, der mich kennt, der wei, was
mir nottut, und Mittel, mir zu helfen, in
iiberreicher Fiille hat. Komme, was da
kommen mag; ich iiberlasse mich ihm
ganz blind —, dann wiirden sich der-
artige Fidlle, von denen auch Bezdék
berichtet, hdufen: Kranke, die nicht die
idealste medizinische Behandlung er-
fahren, weisen oft weit groBere Heil=
erfolge auf als solche, die nach dem
allerneuesten Stand des medizinischen
Wissens und Konnens behandelt werden.
— Ethikotherapie ist eine gute Sache,
aber nur in wissenschaftlicher Anwen-
dung. Johannes Lindworsky S.J.

Zum Erscheinungsbild
Adams und Evas

Wollen Theologen oder auch gliaubige
Laien sich ein naturwissenschaftlich ge-
sichertes Bild vom Aussehen der Stamm-
eltern machen, so kann das nur ge-
schehen auf Grund dessen, was die ras-
sengeschichtlichen Funde iiber friiheste
Menschen aussagen, die infolge des zeit-
lich geringen Abstandes unsern Urahnen
dhnlicher gesehen haben miissen als
irgend eine der vielfdltigen heutigen
Rassen. Die Naturwissenschaft schlieBt
aus der Formverwandtschaft auf Bluts-
verwandtschaft und unterstellt, daf alle

fossilen Menschenfunde irgendwie in den
Stammbaum der heute lebenden Mensch-
heit gehoren,

Philosophisch wie biologisch wire es
ja an sich denkbar, daf es im Anfang
des Diluviums, wo uns erstmals Men-
schen begegnen, und vielleicht noch
wihrend seines Verlaufs, nebeneinander
und unabhingig voneinander mehrere
Stammb&dume gegeben hitte. Trotzdem
ist das naturwissenschaftliche Verfahren
durchaus gerechtfertigt, denn das me-
thodologische Sparsamkeitsprinzip ver-
wehrt die Annahme einer Mehrheit, so-
lange die Annahme einer Einheit geniigt.
Die Fremdartigkeit der Neandertaler be-
rechtigt zwar einen systematisch art-
eigenen Namen (Homo primigenius),
wie man auch die mehrhufigen Ahnen
einhufiger Pferdetiere mit ungeféhr 200
verschiedenen Artnamen kennzeichnet;
das ist schon zum Zweck wissenschaft-
licher Verstidndigung iiber die jeweils
gemeinte Form notwendig. Aber seit
man Ubergangsformen von eiszeitlichen
Neandertalern zu heutigen Menschen-
formen kennt, wissen wir, daB Homo
primigenius und Homo recens keine
stammesgeschichtlich getrennten Arten,
sondern zeitlich hintereinander geschal-
tete Erscheinungsformen des einen Homo
sapiens sind. Es ist deshalb wissen-
schaftlich durchaus berechtigt, auch
weiterhin alle fossilen menschlichen
Formen in unsern Stammbaum einzu-
ordnen, solange das reibungslos wie bis-
her geschehen kann.

Sinanthropus pekinensis konnte aller-
dings nicht zwischen die bisher be-
kannten Formen eingeordnet, wohl
aber der Zeit wie der Form nach ihnen
vorgeordnet werden, d.h. man konnte
ihn zwanglos an das untere Ende der
bisher riickwirts verfolgten Stammkette
anschlieBen, Einmal ist der Peking-
mensch friihdiluvial 1, dlter als der spét-
diluviale Neandertaler, sodann der Er-
scheinungsform nach urtiimlicher als der

i ,Der Pekingmensch gehort der alt-
diluvialen (voreiszeitlichen) RotloB-Zeit
Chinas an* (s. diese Zeitschrift 193s,
Bd. 129, H. 9, S. 196). Eugen Fischer
schreibt: ,,...Sinanthropus aus der Ge-
gend von Peking ... ist sicher nicht spi-
ter als allerfriihestes Diluvium® (8. 252
in Baur-Fischer-Lenz, Menschliche Erb-
lehre Bd. I, Miinchen 1936).
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Neandertaler; ja Sinanthropus ist
die urtiimlichste bislang be-
kannte Menschenform, die sich
durch Gebrauch von Feuer und Werk-
zeugen als ein Homo sapiens erwies.
Die berechtigte Annahme, daB dieser
Urmensch in unserem Stammbaum nahe
der Wurzel steht, 148t noch die Mog-
lichkeit offen, daB seine Sippe inzwi-
schen erloschen und ausgestorben ist.
Aber die neuesten Forschungsergebnisse
bringen uns den iiberraschenden Beweis:
der Pekingmensch ist eine
blutmédBige Ahnform heute
noch lebender Menschen?,

Der Leiter der Pekinger Ausgrabungen,
Prof. Dr. Franz Weidenreich, dem ich
fiir die freundliche Zusendung der neuen
Verdffentlichungen bestens danke, be-
spricht hierin noch einmal die bislang
gefundenen Sinanthropus-Reste, die sich
auf gut zwei Dutzend Individuen ver-
teilen. Zwei auffallende Merkwiirdig-
keiten sind es, die den Urmenschen von
Peking als einen Ahnherrn heutiger
Menschen, und zwar unter den Mongo-
liden und Eskimiden, ausweisen,

Wihrend die Schneidezdhne der Unter-
kiefer allgemein menschlich, wenn auch
urtiimlich breit sind, zeigen die eben-
falls breiten Schneidezihne des Ober-
kiefers eine ,schaufelartige Form*
(Hrdlicka), wie sie sich in genau der
gleichen Form in manchen Gruppen der
Mongoliden bis zu 100 Prozent erblich
findet. Ferner zeigen zwei erwachsene
Unterkiefer von Peking am innern Rand
in der Ndhe der Wurzeln des Eck- und
Vormahlzahns zwei rundliche, knécherne
Anschwellungen, die eine funktions-
lose Familieneigentiimlichkeit darstellen;
auch dies Merkmal erblicher, blutsméBi-
ger Zusammengehorigkeit fanden Fiirst,
Hansen, Hrdlicka im mongoliden Ras-
senkreis, und zwar bei Chinesen bis zu
15 Prozent, bei Eskimos bis zu 85 Pro-
zent. Da das, was zweien gemeinsam ist,
der eine vom andern oder der andere
vom einen oder beide von einem gemein-

2 Sinanthropus Pekinensis and its Po-
sition in the Line of Human Evolution,
by Franz Weidenreich. Cenozoic Re-
search Laboratory, Geological Survey of
China and the Department of Anatomy,
Peiping Union Medical College. Peking
Natural History Bulletin Vol. 10, Part 4,
June 1936.

samen Dritten, also erbbiologisch vom
gemeinsamen Ahnen haben, konnen diese
bei Mongoliden bzw. Eskimiden so weit-
verbreiteten Besonderheiten nur von
einem gemeinsamen Ahnen herriihren;
und als solcher entpuppt sich nun
Sinanthropus pekinensis.

Die Mongoliden gehdren aber wie wir
Europiden der geologischen Jetztzeit
(Alluvium) zeitlich und gestaltlich zur
Nach-Neandertaler-Menschheit, Sinan-
thropus hingegen zeitlich und gestaltlich
zu den friih-diluvialen Vor-Neander-
talern; zwischen beide Gruppen schiebt
sich zeitlich und gestaltlich die spét-
diluviale Neandertaler-Menschheit. Vo r-
Neandertaler, Neandertaler,
Nach-Neandertaler sind die
erscheinungsbildlich sich fol-
genden Phasen der Mensch-
heitsentwicklung, die sich ver-
halten wie die individuellen Phasen
Kind, Jiingling, Mann?2,

Die Schidel der Vor-Neandertaler von
Peking haben das wohlbekannte allge-
meine Gepridge der typischen Neander-
taler-Schadel, nur sind sie mit einem
Hirnfassungsvermdgen von rund 1000 ccm
viel kleiner als diese mit durchschnitt-
lich 1450 ccm Fassungsvermogen. Es ist
aber zu beachten, daBl groBlere Masse
nicht gleichbedeutend ist mit groBerer
Intelligenz. Es kommt mehr auf den
Feinbau der Hirnrinde als auf Hirnmasse
an, die bei der jetzigen Menschheit

3 Jeder, der mit den neuesten Funden
und Einreihungen vertraut ist, wird
diese schlagwortartige Formulierung
richtig verstehen. Wie in einer reichver-
zweigten Baumkrone nicht alle Aste
iiberleben, sondern bald hier, bald dort
ein Zweig abstirbt, so mogen manche
extrem spezialisierte Rassen, etwa auch
extremste Neandertalformen und ihre
Nachkommen, ausgestorben sein; weni-
ger extreme Formen aus der ,,Neander-
talzeit® Javas (Homo soloensis), Euro-
pas (Homo steinheimensis), Afrikas
(Homo helmei) gelten als spét- oder
mitteldiluviale Stammformen heutiger
Siidaustralier, Europ#er, Buschmé&nner
(s. Zeitschr. f. Rassenkunde 1936, 4. Bd.,
3. H, S. 320ff.). Diese feineren Unter-
scheidungen nehmen aber der schlag-
wortartigen Formulierung weder ihren
wissenschaftlichen noch ihren prakti-
schen Wert.
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1350 ccm im Durchschnitt nicht iiber-
steigt. Die stattliche Liste der vom
Pekingmenschen gejagten Tiere tut un-
widerleglich kund, daB er ein mutiger,
listen- und erfolgreicher Jiger war, Von
Gestalt mufl er klein, untersetzt gewesen
sein, E, Fischer setzt die KorpergriBe
der Neandertaler auf 163—i160 c¢cm an,
Lebzelter die der Vor-Neandertaler (der
»forma typica®, 1932) auf 155 cm fiir den
Mann und 148 cm fiir die Frau; diese
theoretisch ermittelte, durchaus annehm-
bare Vorstellung bedarf aber noch der
Bestdtigung durch entsprechende Ske-
lettfunde. Das Depéretsche ,Gesetz*
stammesgeschichtlicher GréBenzunahme
zahlreicher Organismengruppen gilt eben
fiir den menschlichen Organismus ge-
nau so gut wie das,,Gesetz* der Rassen-
differenzierung. Denn Europiden, Mon-
goliden, Negriden, diese bliihenden und
reichverzweigten Aste am Stammbaum
der Menschheit, bilden untereinander so-
wie mit den kérglicheren Uberresten
noch lebender Altrasseneine frucht-
bare Zeugungsgemeinschaft,
wonach sich aus erbbiologi-
schen Griinden ohne weiteres
die Einartigkeit des Ursprungs
ergibt.

Die wissenschaftliche Durchschlags-
kraft dieses Beweisganges fiir einen
monophyletischen, unméglich polyphyle-
tischen, d.h. mehrartigen Ursprung der
Menschheit habe ich seit 1927 in meinen
Vorlesungen vertreten4, Eugen Fischer
schreibt in,,Menschliche Erblehre“ (Bd.1I,
1036, S. 291 f. bzw. 2531.): ,, Diese ganze
Erscheinung der Fruchtbarkeit darf
zweifellos fiir die Frage der Abstam-
mung und Einheitlichkeit der Mensch-
heit verwertet werden. Sie spricht dafiir,
daB die Menschheit nachtriglich in Ras-
sen zerfallen ist”; und: ,Es ist ganz
undenkbar, daf jene HuBerst kompli-
zierte Kombination neuer, bei keinem
Affen vorhandener Gene, die im Genbe-
stand aller Menschen vorhanden sind,

4 S. diese Zeitschrift 1935, Bd. 129,
H. 9, S. 188; ferner ,Scholastik® 1936,
Jahrg. XI, H. 2, S. 256f. In der Neu-
auflage von H. Klaatsch, Das Werden
der Menschheit und die Anfinge der
Kultur, Berlin-Leipzig 1936, ist die von
Klaatsch vertretene polyphyletische Ab-
stammung der Menschheit ausgemerzt,
was sehr erfreulich ist.

sich mehrfach und unabhingig vonein-
ander gebildet hat. Auf dem Sinanthro-
puszustand diirfte also die Menschheit
ganz einheitlich gewesen sein, Rassen-
bildung hatte noch nicht eingesetzt.*
Auf die Frage, wieviel artgleiche
Elternpaare am Anfang der Mensch-
heitsgeschichte standen, weiB die Natur-
wissenschaft keine positive Antwort zu
geben; ein Urelternpaar ist erbbiolo-
gische Mindestforderung, Dal es nur
ein Urelternpaar, Adam und Eva,
gab, ist eine aus der Offenbarungsquelle
entnommene Tatsache, die dem Katho-
liken als Dogma seiner Kirche heilig
ist5, Das Dogma vermittelt in dieser
Frage ein Wissen, das die Naturwissen-
schaft nicht geben kann. Aber der Na-
turwissenschaft danken wir ein Wissen,
eine wenigstens annihernde Vorstellung
vom korperlichen Erscheinungsbild der
menschlichen Ureltern, iiber das uns die
Heilige Schrift nichts berichtet hat.
Die erscheinungsbildlichen Phasen der
Friih-, Alt- und Jetztmenschheit sind
gekennzeichnet durch das Erscheinungs-
bild der Vor-Neandertaler, Neandertaler,
Nach-Neandertaler. Damit ist ohne wei-
teres gegeben: die Stammeltern
des Menschengeschlechtes wa-
ren phédnotypisch Vor-Nean-
dertaler. Ihnen als seinen Ahnen ver-
dankt Sinanthropus sein Geprige. Sin-
anthropus veranschaulicht uns das Aus-
sehen des frithdiluvialen Menschen, der
noch nicht oder kaum beachtlich in
Rassen aufgespalten war. Im friihesten
Diluvium diirften aber auch Adam und
Eva gelebt haben, da bislang keinerlei
Spuren eines tertiiren Menschen auf-
gefunden wurden. Solange es bei diesem

5 Der Katholik weil sehr wohl, daf
nur den eigentlich definierten Lehrsitzen
oder Dogmen Unfehlbarkeit zukommt,
nicht aber jeder Ansicht oder Schul-
meinung in der Kirche, auch nicht, wenn
sie sich auf die Heilige Schrift glaubt
stiitzen zu konnen, Noch nie hat die
Naturwissenschaft ein Dogma der Kirche
widerlegt, und wir haben die Garantie,
daBl das niemals geschehen wird. Es ist
sachlich eine Irrefiihrung, wenn wider-
legte Schulmeinungen als widerlegte
Dogmen im Kampf gegen die Kirche
ausgegeben werden. Das ist nur und
stets ein Beweis fiir krasse Ignoranz
in catholicis.
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Stand der Forschung bleibt, bleibt es
auch bei der Vorstellung, daB die gleich-
falls friihdiluvialen Stammeltern unseres
Geschlechtes das urtiimliche Aussehen
eines Vor-Neandertalers hatten, auf kei-
nen Fall aber das Gepriige irgend einer
der spatgeborenen Rassen von heute.
Und was ist mit Dubois’ Pithecanthro-
pus erectus von Java (1894)? Seitdem
Hans Weinert in,,Ursprung der Mensch-
heit* (Stuttgart 1932, S. 241) schrieb,
daB ,,die Ehre, das missing link-Problem
geldst zu haben, unbedingt dem Pithec-
anthropus von Java und seinem Ent-
decker zukommt®, kann man vielerorts
lesen oder horen: Pithecanthropus von
Java ist das noch-tierische Bindeglied
zum schon-menschlichen Sinanthropus
von Peking. Es war R.Virchows ver-
gefaBte Meinung (,Dogma*): Pithec-
anthropus sei unter keinen Umsténden
ein Mensch, unter allen Umstinden ein
Affe. Das ist eine wissenschaftlich un-
bewiesene und unbeweisbare Annahme.
Woher will man denn das wissen? Etwa
aus dem Umstand, daB dem Schideldach
des Pithecanthropus an der Fundstelle
in den Schottern des Trinilflusses keine
Werkzeuge oder Feuergebrauchsspuren
beigegeben waren? Mit einem solchen
argumentum ex silentio 1aBt sich in
einem so vereinzelten Fall nichts be-
weisen. Da die Zusammengehorigkeit
des typisch menschlichen Oberschenkels
und des Schideldaches des Pithecanthro-
pus, die in einiger Entfernung vonein-
ander am Trinil gefunden wurden, um-
stritten ist, kann nur die Form des
Schideldaches iiber die systematische
Stellung entscheiden. Die Formverwandt-
schaft mit den Sinanthropusschideln ist
aber so groB, daB wir selbst auf die
Gefahr eines Irrtums hin Pithecanthro-
pus (,,— Sinanthropus®, O.Abel1931) dem
Peking mensche n zugesellen, d.h.auch
ihn als Menschen betrachten miissen.
Fr. Weidenreich (1936) betont aus-
driicklich: Sinanthropus (wie der form-
verwandte Pithecanthropus, Rii.) steht
trotz seiner urtiimlichen Gestalt dem
modernen Menschen n#her als irgend
einem bekannten lebenden oder fossilen
Menschenaffen. Auch G. Heberer (Tii-
bingen) kennzeichnet im Oktoberheft
(1936) der Nationalsozialistischen Mo-
natshefte die Sachlage richtig: Zwischen
Pithecanthropus und uns gibt es keine
Formen- und Fundliicke mehr; die Kette

ist geniigend geschlossen; aber eine
Liicke klafft zwischen Pithecanthropus
und der etwa am nichsten kommenden
fossilen Form des Australopithecus
africanus, eines vor-schimpansenhaften
Wesens, das 1924 in der Néhe von
Taungs (das, Taungskind®) in Betschu-
analand gefunden wurde. DaB die hier
klaffende Liicke nur eine Fundliicke ist,
hofft die Naturwissenschaft bald klarer
zeigen zu konnen. Denn soeben meldet
Eickstedts Zeitschrift fiir Rassenkunde
(1936, Bd. 4, H. 3, S. 336), daf Prof. Ro-
bert Broom bei Sterkfontein in Trans-
vaal das Skelett eines erwachsenen
Australopithecus oder einer nahe ver-
wandten Art gefunden hat.

Heute stehen wir im Zeitalter der
Ganzheitsschau. Man ist sich vollig klar
dariiber geworden, da das Problem der
Menschwerdung von der Korperseite
allein nicht zu lésen ist. ,,Denn wenn
der Mensch wesenhaft kein Tier ist,
dann beweist Stufe und Art seiner tie-
rischen Spezialisation und Verkorperung
gar nichts fiir sein wahres transzenden-
tes Sein und dessen Geschicke (K. Rode,
Breslau, in: Zeitschrift fiir Rassenkunde
1936, Bd. 4, S. 319). Was die Stammes-
eltern der Menschheit auf jeden Fall
iiber die #hnlichsten Tierformen im na-
tiirlichen Seinsbereich hinaushob, war
ihre vernunftbegabte Seele, und was sie
iiber den Stand der Natur emporhob,
war die iibernatiirliche Gnade der Gottes-
kindschaft, Felix Riischkamp S.]J.

Konzertmessen

So lange es eine Geschichte der MeB-
komposition gibt, ist sie zugleich die
Geschichte eines Kampfes zwischen
kiinstlerischen, rein musikalischen Un-
abhingigkeitsbestrebungen und liturgi-
schen Dienstforderungen, Nicht immer
muB dabei der Grund so mancher Fehl-
entwicklung einzig in mangelnder litur-
gischer Einstellung zu suchen sein, son-
dern der Grund mag teilweise auch darin
liegen: der musikalisch erfaBbare Inhalt
der Texte ist eben reicher und weiter
als der verhiltnismifiig eng gezogene
liturgische Rahmen, Und so muBten
immer wieder Kompositionen entstehen,
die wegen ihrer grofien Ausdehnung oder
ihrer Stileigentiimlichkeiten die liturgi-
schen Grenzen iiberschritten. Gaben sie
sich dann doch als ,liturgische Kompo-
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sitionen® aus, so war und blieb es eben
eine Fehlleistung, weil das Wesentlich-
ste, die Einordnung in das liturgische
Geschehen, nicht vorhanden war. Man
konnte solche Messen im weiteren Sinne
,Konzertmessen* nennen, weil sie die rein
musikalische Aufgabe iiber den Dienst
an der kirchlichen Aufgabe stellten.

Es bleibt aber niemand verwehrt,
auBerhalb des liturgischen Geschehens
den MeBtext nach Herzenslust zu ver-
tonen, in Ausmafien, wie es ihm beliebt,
mit Mitteln, die ihm zur besten Ausdeu-
tung des Textes dienlich scheinen. Wo
ernstes Kiinstlertum sich an die Arbeit
begibt, scheint die Gefahr einer Profa-
nierung keineswegs gegeben zu sein, da
es sich ja um Texte handelt, die der
eigentlichen Opferhandlung noch ziem-
lich ferne stehen, Wie vielgestaltig nun
die Moglichkeiten einer konzertmaBig
freien Ausdeutung des MeBtextes sind,
soll an vier typischen Konzertmessen
der letzten zehn Jahre aufgezeigt werden.

Die ,,GroBe Messe* von Walter Braun-
fels ist die reife, ja iiberreife Frucht
eines individualistischen Zeitalters?,
Durch und durch gliihendes Bekenntnis,
spricht sie eine subjektive Tonsprache
von einer Einmaligkeit, die nur in weni-
gen gleichgestimmten Menschen einen
Widerhall zu wecken vermag; jeder
Schatten von Volkstiimlichkeit (im guten
Sinn) oder Allgemeinverstindlichkeit
fehlt. Der groBie Apparat wird meister-
lich gehandhabt, alle Feinheiten wvon
Farbe und Harmonik, wie sie der spat-
romantisch-impressionistische Orchester-
stil bietet, werden genutzt; dazu tritt
eine rhythmische Differenziertheit, die
ofters mehr fiirs Auge als fiirs Ohr ge-
macht zu sein scheint; Ubersteigerungen,
die dem maBvollen Gemeinschaftsheten
der Kirche vollig fremd sind: 193 Takte
allein fiir den ersten Glaubensartikel im
Credo; ungewodhnliche Ausdrucksmittel:
pp-Stammeln bei der ,,Una Sancta Ec-
clesia®, In dieser Umgebung miissen sich
gelegentlich eingestreute Choralzitate
als Fremdkorper ausnehmen. Alles zeigt
das Ende einer Entwicklung an, die sich
nicht mehr weiter iibersteigern, sondern
nur noch selbst auflésen kann.

Ganz anders geartet ist die ,,Festliche

1 Op. 37, Urauffiihrung 1927 in Koln.
Universaledition, Klavier-Auszug m, T.
M 20—

Messe®” von LeoS Janacek 2. Wohl hat sie
mit der eben genannten den Charakter
eines personlichen Bekenntnisses gemein-
sam, aber ihre Tonsprache ist eine ganz
andere. Dort ,,westliche Uberentwick-
lung, hier stark ,,0stliche® Primitivitat
(im guten Sinne), An unsern klassischen
Formprinzipien gemessen, kdnnte man
von Formlosigkeit sprechen: das haupt-
sdchlichste Formprinzip ist die Reihung,
Wiederholung von meist zweitaktigen
Motivgruppen auf gleicher oder ver-
schiedener Hohe, Das Gloria ist nicht
nur einsitzig gehalten, sondern fast ohne
jede Gegensitzlichkeit der Themen. Da-
bei ist alles von straffster Rhythmik er-
fiillt, so daB streckenweise der Eindruck
,motorischer” Musik entsteht. Im Credo,
das in seinem scharf rhythmischen Or-
chestersatz oft an gelduterten Strawinskij
erinnert, wirft der Chor ekstatische
Schreie dazwischen: ,JIch glaube, ich
glaube!” ,,Amen, Amen!* Merkwiirdiger-
weise sind gerade Stellen, die unbedingt
GroBe und Erhabenheit verlangen, sehr
weich gefafit, z. B.,,Deum de Deo*, Auch
sonst ist oft nur ein kleiner Schritt von
thematischer Weitrdumigkeit (in die-
sem Punkt eine kleine Ahnlichkeit mit
Bruckner!) zu romantisierend-sentimen-
taler Weichheit. Die Harmonik mutet
im ganzen trotz (oder wegen?) vielfacher
Hirten bedeutend gesiinder an als bei
Braunfels; aber ,erloste Musik® ist auch
das nicht,

Nun ein Schritt in eine ,erloste Welt:
Musikalisch viel anspruchsloser, aber
gerade darum eindrucksvoller tritt uns
die ,Messe du Divin Rédempteur* des
Westschweizers Joseph Bovet entgegen3.
Sie ist ein Versuch, das Mysterium der
Erlésung an Hand der Ordinariums-
gesdnge anschaulich werden zu lassen.
Man sehe die Uberschriften: Kyrie: Er-
wartung des Erlosers. Ruf um Erbar-
men, Gloria: Der Heiland ist geboren.
»Ego hodie genui te.” Credo: Die gott-
lichen Lehren. ,,Tu es Petrus.” Sanctus:
Die heilige Eucharistie. ,,Hoc est corpus
meum.”“ Benedictus: Priestertum. ,,Hoc
facite, Agnus Dei: Calvaria. ,,Dona
nobis pacem.” Die musikalischen Grund-

2 M’S8a glagolskaja, Wien-Leipzig 1928,
Der Text ist kirchenslawisch. Universal-
edition, Klav.-Ausz, m.T. M 12.—

3 Aufgefiihrt in der Kathedrale zu Frei-
burg i. Ue. 1928,
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themen, fast ausnahmslos dem gregoria-
nischen Choral entnommen, sind leit-
motivisch durchgefiihrt, Ahnlich wie
in Liszts Faustsymphonie werden hier
Personen, die dem Heil entgegenarbei-
ten, durch Motivverbildung und -verzer-
rung charakterisiert. Ja, Personen: denn
neben drei Choren sind die Worte immer
bestimmten Personen der Heilsgeschichte
anvertraut, die von mehreren Solisten
(allerdings ohne historische Verklei-
dung, da die Auffiihrung in der Kirche
gedacht ist) dargestellt werden. So ver-
einen sich im Kyrie mit den Chédren
noch die Stammeltern, Kain, Noe, Daniel,
Esther, die Makkabzer; zuletzt, umspielt
von der Melodie eines gregorianischen
Ave Maria, ruft auch die seligste Jung-
frau zum Herrn um Erbarmen, be-
gleitet von Joseph und Simeon. (Ein
sehr ausfiihrliches Programmheft mit
bildlichen Darstellungen macht es dem
Horer sehr leicht, die Sinnzusammen-
hinge zu verstehen.)) Haupttriger des
Gloria-Chores sind natiirlich die Engel;
zu ihnen gesellen sich als anbetende
Personen Maria und Joseph, die Hirten,
die Weisen; ja beim ,,suscipe* tritt Rachel
als Fiihrerin eines ,,Chores der Miitter"
ein. Die dogmatischen Artikel des Credo-
Anfangs tragt St. Paulus vor. Hoffnungs-
selig kiindigt Eva von ferne die kom-
mende Erlosung an: ,,Qui propter nos.*
Der Verkiindiger des ,Et incarnatus®
ist natiirlich Gabriel, worauf die vereinig-
ten Chére und das ganze Volk einstim-
men in das freudige Bekenntnis ,,Et
homo factus est. Magdalena beklagt
den ,,Crucifizxus®, ein Chor der Apostel
kiindet vom Heiligen Geist, und das Ge-
heimnis der Kirche ruft der ,Pontifex*
in einer uralten gregorianischen Melodie
aus, Diese Andeutungen geben natiirlich
kaum eine schwache Vorstellung von
dem Eindruck, den eine solche Ausdeu-
tung des Messetextes schaffen kann,
wenn sie begleitet ist von einer religids
gehaltenen Einfilhrung, wie sie jedem
Hérer und Mitfeiernden in die Hand ge-
geben war. Jedenfalls ist diese Art eines
,Poéme symbolico-musical®
#hnlichen Gebieten mit Gliick versucht
worden, So hat erst 1924 André Caplet
in seinem ,,Miroir de Jésus“ die Geheim-
nisse des Rosenkranzes als ,musikali-
sches Mysterium* sinnenhaft dargestellt.
Und schon zur Zeit Napoleons I. hat
Le Sueur seine beriihmten ,Mystéres

auch auf.

geschaffen, halb oratorienhafte, halb dra-
matische geistliche Spiele, die, in die
grofen Prunkhochémter eingeschoben,
eine Art ,geschauter Predigt” darstellen
sollten,

Keine von den Eigenarten der bisher
genannten Messevertonungen weist die
,»Missa symphonica® von Otto Jochum
auf4, WiiBte man nicht, daB sie aus-
schlieBlich fiir den Konzertsaal bestimmt
ist, so wiirden einem hochstens auffallen
die groBen AusmaBe mancher Teile,
manche liturgisch nicht korrekte Text-
wiederholungen, der Gebrauch einiger in
der Kirche nicht erlaubter Instrumente,
aber sonst findet sich nichts, was dem
liturgischen Gebrauch widerspréache, Es
ist einfach der ausgeweitete liturgische
Typ. Und es ist etwas GroBes, wenn man
das von einer , Konzertmesse” sagen
kann, Die einzelnen S#tze sind zu einer
,Symphonischen” Einheit zusammenge-
fiigt: I. Ruhig schreitend, fast langsam
(Kyrie). II. Allegro giubiloso (Gloria).
III. Starrer Rhythmus, unerbittlich
(Credo). IV, Larghetto, quasi misterioso
(Sanctus-Benedictus). V. Sehr getragen, .
mit groBem Ausdruck (Agnus Dei).
Zwischen Sanctus und Benedictus ist als
Anbetungsgesang das Lauda Sion kunst-
voll instrumental verarbeitet. Das ganze
Werk ist reifer Jochum, vor allem mit
spielender Kontrapunktik gestaltet. Als
Schwiche empfindet man gelegentlich
(z.B. im Gloria-Beginn) die unmittel-
bare Zusammenstellung und Ineinander-
webung eines echt gregorianischen The-
mas mit ginzlich ungregorianischen
Doppelquintspriingen. Freilich ringt die
Verwendung dieses ungemein vieldeuti-
gen Themas, das aus einer doppelten
Ausweitung des ersten Kyrie-Dreiklangs-
themas stammt, hiochste Bewunderung
ab; aber man wiinscht sich etwas Ab-
stand zwischen so verschiedenen Welten.

Was der Komponist mit seiner Messe
wollte, sagt ein kurzes Vorwort: ,Die
Missa Symphonica ist im Gegensatz zu
meinen bisherigen Messen nicht litur-
gisch. Aus den hohen Empfindungen, die
mich immer wieder zur Vertonung des
Messetextes zwangen, erwuchs schlief-
lich das Verlangen, auch den Konzert-
saal der sakralen Kunst dienstbar zu

1 Op. 60, Anton B6hm und Sohn, Augs-
burg und Wien 1935. Klav.-Ausz. m. T
M 6.—
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machen. Ob die Zeit einem solchen
Verlangen entgegenkommt? Eine Zei-
tungsbesprechung gelegentlich einer Auf-
fiihrung der Messe duflerte ihr Befrem-
den, daB Kiinstler solchen Formats sich
heute noch mit , konfessioneller Musik
befassen. Das ist nicht nur eine zuféllige
Stimme. Ob man sich dabei bewuBt ist,
was die Musikgeschichte der ,,konfessio-
nellen” Musik eigentlich verdankt? Um
nur eines zu nennen: daB man bei jedem
Absingen des Deutschlandliedes ein
Choralzitat in den Mund nimmt? War
es doch so gut wie sicher der Anfang
unserer gregorianischen Pater-noster-
Melodie, die dem in ganz katholischer,
also , konfessioneller* Luft aufgewachse-
nen Josef Haydn bei seiner Gott-erhalte-
Melodie vorschwebte, Wollte man kon-
sequent sein, so miiBte man erst recht
Beethovens Missa sollemnis mit dem
Minderwertigkeitsmal ,konfessioneller
Gebundenheit”“ belasten, da sie ja fiir
einen bestimmten gottesdienstlichen Ge-
brauch geschrieben wurde; ebenso Bachs
Matthduspassion auf protestantischer
Seite,

Es ist fiir einen Komponisten nicht
tragisch, wenn man ihm den guten Rat
gibt, die Konzertoffentlichkeit mit , kon-
fessionell gebundener” Musik zu ver-
schonen, denn der Kirchenmusiker hat
noch Mbglichkeiten genug, sich inner-
halb des gottesdienstlichen Rahmens zu
betdtigen. Die ,,Messe* hat nicht den

Konzertsaal notig; wohl aber kdnnte es
sein, daf der Konzertsaal dann und wann
etwas Besinnung und religiose Vertie-
fung noétig hat, und zwar nicht in ver-
schwommener, weltbiirgerlicher Form
irgend einer aufklérerischen Kantate oder
eines unklar philosophischen Oratorien-
textes zum ,,Unaufhorlichen®, sondern in
klar bekenntnism#Big geformter Art:
seien das nun Oratorien iiber ,konfes-
sionelle” Personlichkeiten, wie Judas
Makkabius, Paulus, Elisabeth, oder jener
jahrhundertealte Text, der die Anregung
zu dem musikalischen Wunderwerk einer
h-moll-Messe gegeben hat. Wir wollen
nicht den Konzertsaal zur Kirche machen;
aber auch dem Konzertsaal konnte
manchmal ein wenig Beriihrung nicht
schaden mit jener Kunst, der er iiber-
haupt sein Dasein verdankt, die Jahr-
hunderte vor ihm war: denn lange bevor
es Konzertsile gab, war die Kirche, und
zwar die Kirche eines bestimmt und
klar ausgeprigten Bekenntnisses, die
musikalische Bildungs- und Erhebungs-
stitte fiir das ganze Volk. Sie war und
ist natiirlich ungleich mehr, aber das
steht hier nicht zur Sprache, Es sollte
nie vergessen werden, dafl eine , Konzert-
messe” nur moglich ist, wo es vorher
und gleichzeitig eine , Kultmesse“ gibt,
einen Opfergottesdienst, dem ihre Hilfe
zu leihen, die Musik noch immer als
eine ihrer vornehmsten Aufgaben be-
trachtet hat.
Georg StraBenberger S.].

Besprechungen

Literaturwissenschaft

Trutznachtigall Von Friedrich
Spee. Sonderdruck aus den Neu-
drucken deutscher Literaturwerke des
16, u. 17. Jahrh, Hrsg. von Gustav
Otto Arlt. Halle 1936, Niemeyer. Geb.
M 4.80.

»Aus drei Bereichen steigt die Dich-
tung der ,Trutznachtigall® empor, aus
Frommigkeit, Naturnihe und Volks-
empfinden, Die Frommigkeit gibt ihr
den Gehalt, die Natur die Bilderwelt,
das Volk die Innigkeit der Sprache’:
SchluBworte der kurzen Vorrede, die
der Herausgeber mit warmem Herzen
geschrieben hat; er will damit hindeuten
auf die Zeitgem#Bheit der Neuausgabe.

Aber das Hirtenkostiim, die Verkleine-
rungsformen, die Metaphern, die Reihen-
gebilde von 60 und mehr 