sind die Elemente einer Philosophie der Entwick-
lung gegeben, welche gestattet: 1. die apokalyptische
Vision des Christentums widerspruchslos, ja als
Bekronung der Philosophie des Lebens aufzusetzen;
2. die kiinstlerische Abrundung des Weltbildes da-
durch zu erreichen, dafl ein zeitlich weitgespanntes
Geschehen einem unausdenkbar groflen Kosmos
eingefiigt wird. Damit wire ein neues Gleich-
gewicht der Gedanken, damit die Voraussetzung
einer neuen Kulturphase gewonnen. Hochkulturen
entfalten sich, wenn ein weltanschaulicher Rahmen
von einer gewissen Groflartigkeit befestigt ist, wel-
cher das Gemiit beruhigt und der einzelnen kul-
turellen Arbeit die Stelle zuweist, an die sie gehdrt.
Dann schafft der Einzelne nicht darauf los, nur

mit dem Seinigen beschiftigt, sondern ihn begleitet
der beruhigende Gedanke, dafl seine Leistung mit
den Leistungen der andern systematisch zusammen-
hinge. In dieser Gemiitsverfassung wachsen dig
Wissenschaften zu einem System zusammen, ge-
lingt der Aufbau der Gesellschaft aus einer gemein-
samen sittlichen Gesinnung, gedeihen die Kiinste,
weil der Einzelne gar nicht soviel Neues erfinden
mufl, sondern Vorgegebenes immer sinnvoller aus-
gestaltet. Er hat die Mufle, dem inneren Sinn der
Dinge zu lauschen. Aber sie miissen eben einen
haben. Und alles mufl Sinn haben, vor allem das
Schicksal des Menschen. Die Bejahung dieses Sinnes
als eines groflen Zusammenhanges ist moglich durch
Religion.

UBER DEN TOD
Ein Briefwechsel von Alfred Delp S.J. und Paul Bolkovac S.J.

I.

Berlin, Mitte August 1939.

Die Menschen meiner Umgebung hier stehen
unter dem Eindruds eines harten Todes. Ein lei-
tender Mann in der Vollkraft der Jahre, im Voll-
mafl menschlicher Begabung und minnlichen Ein-
satzes wurde innerhalb weniger Tage abberufen.
Es ist eigenartig, was mit uns geschicht, wenn eine
so selbstverstindliche und alltigliche Tatsache wie
das Sterben plotzlich in seiner vollen Wucht neben
uns auftaucht und sich fiir ein paar Tage zum
ausdriicklichen Thema unserer Gedanken macht.
Warum das eigentlich so ist, dafl die tdglichen
Dinge, die letzlich ja gar nichts anderes sind als
Offenbarungen und Sachverhalte der Grundgesetze
unseres Lebens, sich verhiillen hinter den Schleiern
eben des Alltags und der Gewdhnung und dafl sie
uns dann und wann immer wieder plotzlich und
hart in ihre Gegenwart rufen? Ob wir nicht stark
genug sind, die Wirklichkeiten sowohl wie die
Grenzen unseres Seins auszuhalten und sie ehrlich
und offen im Bewufitsein zu tragen? Es geht uns
doch mit allem Wirklichen so, das die Grofle und
die Grenze unseres Lebens bestimmt: Gott — die
Geheimnisse — den andern Menschen — das eigene
Ich — die Siinde — ja, und eben auch den Tod
verstecken wir vor uns selbst. Sind wir nicht stark
genug?

Gerade an Totenbahren und Sterbebetten wird
es immer wieder offenbar: wir stehen vor einem
Unbegreiflichen, das wir nicht verstehen, das wir
vergessen mochten, vor dem wir flichen. Und es
geht nicht nur um den einzelnen Verlust oder um
den eigenen Tod, es geht um das nichtgeleistete
Verhiltnis zum Sterben als einer Grundtatsache
unseres Lebens.

Wir machen aus dem Tod einen Unsinn, der

ein herrliches Lebensgefiige willkiirlich und tyran-
nisch zerreifit. Die Menschen winden sich unter die-
ser Tatsache des tiglichen Daseins wie unter einem
Verhingnis, das sic von auflen anfillt, sie reiben
sich wund daran und vergiften ihr Leben, weil sie
seine Grenzen nicht aushalten. Und das sind noch
die Stirkeren, die sich die Frage wenigstens vor
das Bewufltsein kommen lassen, auch wenn sie
nicht fertig werden damit.

Daneben stehen die andern Ungezihlten, die der
Brutalitit des Sterbens ausweichen in einen:Kult
des Todes oder in eine vordergriindige Flucht vor
dem Tode. Es gibt Menschen, die aus ihrem Leben
einen wahren Totentanz machen. Wenn die Tat-
sache Tod sich einmal in ihr Bewufitsein gedringt
hat, wird sie zum beinahe ausschliefllichen Thema.
Sie sind gelihmt, in allen Lebensiuflerungen ge-
hemmt dadurch, dafl sie entdecken, sie gehen einem
Ende entgegen. Der Tod hat sie schon erschlagen,
bevor er sie iiberhaupt angeschaut hat. Der Ver-
lust eines geliebten Menschen wird zur ewig blu-
tenden Wunde, fiir die es keine Heilung gibt, auch
keine religivse. Man macht dem Gott der Religion
geradezu einen Vorwurf daraus, dafl er diese
Wunde nicht abwehrte. Gerade religiése Menschen
treibt dieser unverstandene Tod oft in einen rich-
tigen Sicherheitsfanatismus. Sie versuchen den Tod
um seine Hirte und seine Schrecken und die Un-
sicherheit seines Ergebnisses zu prellen und sich
durch mancherlei ,,Devotionalien® einen ,guten
Tod* zu erhandeln — wobei denn oft die einzige
. Devotio* unterbleibt: das gerade und starke Ste-
hen im Willen Gottes und in der Tatsache der
Endlichkeit und Verginglichkeit und Hirte des
irdischen Lebens, das er uns zugedacht.

Nichts aber wird einem in der Nachbarschaft
des Todes und im tiglichen Umgang mit ihm
offensichtlicher als die Tatsache, dafl die meisten
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Menschen auf der Flucht sind vor ihrem Ende.
Selbst Menschen, deren Auftrag und Amt es ist,
iber den Tod hinaus zu geleiten oder deren ganze
Lebensarbeit darin bestand, mit ihm zu kidmpfen
und ihm seine Opfer fiir eine Spanne Zeit ab-
zuringen, geraten in seiner Nihe in eine oft er-
staunliche und unbegreifliche Bedringnis. Sie haben
vorher von vielen Todesfillen Kenntnis genommen,
aber nicht von dem Sterben als einem Begebnis
unseres personlichen Lebens, das immer am Ge-
schehen ist. Wir verdringen unser Ende aus un-
serem Bewufitsein, das wir ausfiillen mit den unter-
geschobenen Dingen des Leichtsinnes, der Ober-
flachlichkeit oder auch des iiberschitzten Geschiftes.
Die Menschen vergessen ganz, dafl sie durch ihre
Flucht vor der eigenen Wirklichkeit, zu der das
Sterben ebenso urspriinglich und selbstverstindlich
gehort wie das Leben, in eine 6de Verflachung des
ganzen Lebensraumes geraten. Man kann eben von
den Grundwirklichkeiten des Daseins keine ein-
zige weggeben, ohne das Ganze zu schwichen und
zu entstellen. Das Leben betriigt sich dann selbst
mit hohlen Phrasen und leeren Gesten, die selbst
die Maske des Heiligen und die Pose des Hel-
dischen nicht vermeiden.

Auch wir Christen wissen oft um das Sterben
unserer Freunde und um unseren eigenen Tod nicht
den rechten Bescheid. Wir reden manchmal zu viel
von der Verklirung des Sterbens, und wenn der
Tod dann an uns herankommt, dann bleibt eben
doch die Angst und der Todesschweifl und die
Unsicherheit. Viele verstehen diese Verklirung
wie eine Art Dispens von den Bitternissen des
Lebens. Jede Sinndeutung und jede Verklirung
hat zunichst einmal die Tatsachen stehen zu lassen.
Auch wer weifl, dafl er in ein neues Leben hinein-
stirbt, auch dem bedeutet das Heraustreten aus dem
gefiigten Lebenskreis eben Abschied und Not. Und
der Widerstreit, in den der auf ein Unverging-
liches angelegte Lebenswille des Menschen mit der
Tatsache des einstweiligen Zu-Ende gerit, ist ein
physisches Ereignis, das sein eigenes Gewicht nicht
abgibt. ‘

Die erste Voraussetzung, den Tod recht zu sehen
und zu verstehen, scheint doch die zu sein, zu-
ndchst einmal das Leben recht zu nehmen. Das
Leben muf8 weit mehr als ein hartes und miih-
seliges begriffen werden. Ein Auftrag, der auf
Widerruf gegeben und unter Schwierigkeiten durch-
zufithren ist, ein Marschbefehl ohne Sicherheit und
Wissen um das Ende des Weges. Es ist zu viel ge-
sprochen und geglaubt worden von den billigen
und leichten Freuden des Lebens, mit denen man
den Blick auf die Briichigkeit des Daseins und
seine Verpflichtung auf Leistung, Kampf und Opfer
getriibt hat. Darum kommt das grofle Erschrecken
iiber uns, wenn wir auf einmal entdecken, dafl wir
am Ende sind und daff wir immer diesem Ende
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zugelaufen sind. Wer dem Leben seine Bitterkeiten
und Hirten nimmt — es soll hier wirklich keinem
Pessimismus und keinem Diisterkeitsfanatismus das
Wort gesprochen werden — der verharmlost es
und nimmt auch unseren Freuden die echte Tiefe,
weil er unsern Herzen die grofle Stirke nimmt.

Das gilt auch und erst recht vom Sterben des
Christen. Wir sollen uns keinen kurzschliissigen
Trost suchen und auch nicht zu frith von der Ver-
klirung des Lebens und Sterbens reden. Die Bitter-
keiten des Lebens bleiben und es ist dann wirklich
beschimend, wenn wir nach all dem Gerede in der
Nachbarschaft des Todes erbleichen und erschrecken.
Die groflere Wirklichkeit, die wir als Christen
sind, hat sich den Ordnungen und Gesetzen dieser
Zeit anvertraut und ihren Vollzug nicht aufgeho-
ben. Nur wer sich zunichst einmal mit der Hirte
des Lebens abgefunden und mit der Bitterkeit des
Sterbens auseinandergesetzt hat, darf nach dem
Grofleren Ausschau halten, das fiir den Christen
in diesem Harten und Bitteren geschieht. ...

2.

Miinchen, Ende August 1939.

... In diesen Tagen habe ich Romerbrief und
Geheime Offenbarung wieder gelesen und mit Er-
schrecken entdeckt, wie das Groflere, dem .der
Mensch in einem harten und bittern Tod begegnet,
nicht ohne weiteres die siegreiche Uberwindung des
Untergangs mit seinen Angsten und Noten ist.
Bevor das Wort Gottes die christliche Freiheit vom
Tod verkiindet, offenbart es Zukunft und Ver-
gangenheit des Menschen, der unerldst und ohne
Christus in die Sterbestunde’ eintritt. Wieviele
Menschen diesen Tod sterben, weifl nur Gott. Aber
sicher ist, dafl dadurch die Hirte und Bitterkeit
des Sterbens, von der Sie schreiben, mit einer Biirde
von Not beladen wird, die einer vllig neuen Ord-
nung angehort. Das Leid jedes sterbenden Men-
schen ist eine Voransage fiir das Schicksal, das auf
eine unerldste Menschheit wartet. Diese Zukunft
kiindet sich um so unbarmherziger und herrischer
an, je mehr der Mensch sich aufbiumt oder inner-
lich versagt und zusammenbricht. Es gibt im Jen-
seits nach dem Tod einen Zustand, wo unverriick-
bar ein Keil zwischen Sehnsucht und Erfiillung ge-
trieben ist, der diese Menschen zu keinem umfrie-
deten Selbstbesitz mehr gelangen lift. Der zweite
ewige Tod, von dem Gott bei Johannes spricht,
verlingert die Qual des Sterbens ins Unendliche.
In der Hblle unternimmt der Mensch stets von
neuem einen Anlauf ins Leben und niemals ge-
lingt ithm der Aufschwung, ohne dafl er je von
diesem Versuch lassen kann. Immer am Fallen,
wird er nie zerschmettert. Die Zerrissenheit seiner,
Sterbestunde dauert fort in einem aussichtslosen
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Kampf zwischen Lebenswille und Lebensohnmacht,
ohne Hoffnung auf Heilung und Sicherung.

Ob es nicht schwichende Einseitigkeit war, die
uns das Gottesbild verfilschte und unsere eigenen
Moglichkeiten und Gefahren vertuschte, als man
vor Jahren begann, den Gedanken an die Hélle
aus unserem christlichen Lebensgefithl auszuschei-
den? Es stimmt, daf} es sich hierbei um einen
Gegenstof8 handelte und vermutlich war er, ge-
schichtlich gesehen, unvermeidlich. Aber bleibt nicht
trotzdem der Vorgang bedauerlich, der unsere
Lebenssicht triibte und das Lebensgefiihl verarmen
liel? Wir haben nicht nur im Profanen Ernst und
Gefahr, Kampf und Opfer an den Rand gedriingt,
sondern auch das religitse und sittliche Leben blieb
in einem Ausschnitt stecken und mufite so einseitig,
harmlos und unwahr werden. Erst mit der Wieder-
einsetzung vernachlissigter Lebensmichte mag uns
heute eine andere Wiirdigung des neu entdeckten
Todesgesetzes in der Gottesordnung gelingen.

In den Augen Gottes und nach den Worten
seiner Offenbarung schaut das Doppelantlitz des
Todes nicht nur eine mégliche menschliche Zukunft;
sondern auch in unsere Geschichte und Vergangen-
heit. Jeder sterbende Mensch ist eine Apokalypse,
die menschliche Schuld und géttliches Gericht ins
Offene stellt.

Der paradiesische Mensch am Ursprung der Ge-
schichte wurde ohne Zwiespalt, Bruch und Unter-
gang aus der Liebe Gottes geboren. Solange er die
Ordnung Gottes aufrecht hielt, konnte kein Tod
sein Leben bedrohen. Erst als sein innerster Lebens-
kreis mit dem Verlassen der gottlichen Quelle des
Lebens unter das Gesetz des Todes geraten war,
verfielen auch die tibrigen Lebensbezirke dem glei-
chen Gesetz. Der Tod des Leibes wurde erst durch
den Tod der Siinde moglich.

Seither sterben wir tiglich den vielfachen Tod
des Opfers, Untergangs und Zusammenbruchs, bis
die Trennung von Leib und Seele den Rest zu-
sammenschldgt, der stehen geblieben ist. Erst das
Bewufitsein, wie jeder Untergang den bitteren
Nebengeschmack religidsen und sittlichen Ver-
sagens hat, mischt in den Todestrank das herbste
Bitterkraut.

Vielleicht kann der Mensch versuchen, auch einen
ausweglosen Tod mit Tapferkeit zu bestehen, wenn
er sich einem reinen Schicksal gegeniiber weif}. Aber
seit thn das Wort Gottes immer wieder daran
erinnert, wie er durch eigene Freiheit und Schuld
das Leben verwirkt hat, kann Verzweiflung iiber

seine unhaltbare und unertrigliche Lage iiber ihn -

kommen. Ohne die Erlosung Christi steht iiber
den ausweglosen Wegen menschlichen Zerfalls der
lodernde Zorn Gottes, und jedes Sterben im Grofen
oder Kleinen wird zu einem Gericht Gottes und
zu einer Urkunde seiner Gerechtigkeit, die ver-
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kiindet, wie auf dem Bruch mit Gott unweigerlich
der Untergang des Lebens mit allen Giitern steht.

Das ist das Angesicht des Todes, den der Mensch
ohne Christus sterben mufl — und mehr als das:
es ist das erschreckende Antlitz auch seines Lebens,
aufs Ganze und im Letzten geschen. Seine Stadien
werden zu Offenbarungen des Todes, wobei die
Trennung von Leib und Seele nur zwischen dem
grofleren Tod der Siinde und der Holle steht. Der
unerloste Mensch ist zu einem Zustand der Zer-
stérung unterwegs, der schlimmer ist als das Nichts.
Auf ihn wartet ein Leben, das stindig zerfetzt
wird durch den Zwiespalt zwischen Streben und
Erfillung. So wird der Tod sein einzig giiltiges
Existenzial — allerdings jener unheimliche Tod,
der unsterblich ist und fiir den der leibliche und
vergangliche nur erst das eindrucksvollste und iiber-
zeugendste Symbol darstellt.

Warum ich soviel iiber den unerldsten Menschen
geschricben habe, werden Sie vielleicht fragen.
Sind wir nicht Christen, die einer andern Ordnung
angehdren? Aber es stimmt doch auch, dafl wir
hier unserer eigenen Vergangenheit gegeniiber-
stehen. Einmal, vor der Taufe, waren wir Heiden
und Siinder, ,,0hne Gott und darum hoffnungslos
in der Welt nach dem Epheserbrief. Es ist dop-
pelt gefihrlich, die eigene Vergangenheit zu ver-
gessen, bevor sie endgiiltig iiberwunden ist. Stehen
wir nicht auch als Christen stindig in Gefahr, das
Erworbene zu vergessen und preiszugeben um
irgend einer Lockung willen? Leider ist nur zu
oft unsere Angst vor dem Tod des Leibes und vor
jedem Verzicht und Opfer grofer als die Furcht
vor dem Tod der Siinde und der Hélle. Da riittels
uns das Wort Gottes auf und richtet unsere Auf-
merksamkeit auf den eigentlichen hoffnungslosen -
Tod und wir beginnen iiberhaupt erst zu ahnen
und zu schitzen, aus welcher Verlorenheit uns
Christus befreite, der gekommen ist, auf dafl wir
das Leben haben sollen, in einem iiberreichen
Mafe. . ..

3
Unterwegs, Anfang Sept. 1939.

Die langen Stunden der Reise wollte ich be-
niitzen, Ihren Brief zu iiberdenken und die un-
bestimmte Auflehnung, die mich beim Lesen man-
cher Sitze iiberkam, in eine klare gepriifte Form
zu bringen. Nun schenken mir die Ereignisse der
Stunde und die Begegnungen der Reise die An-
regungen und die Griinde zu meiner Antwort.

Immer wieder begegnen uns unterwegs Soldaten.
Lange, endlose Ziige mit Minnern in den grauen
Uniformen. Thre Gesichter sind ernst, ihre Augen
gefaflt und entschlossen, ihre Stimmen rufen ein
paar verhaltene Grufiworte. Lieber Freund, diese
Minner widerlegen Ihren Brief. Sie fahren in ein
Ungewisses, sie fahren in ein hartes Leben. Man
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kann viele Fragen stellen iiber den Sinn ihrer Fahrt,
aber eines ist sicher: sie fahren nicht in den Zorn
und nicht in das Gericht. Der Gott, der aus Thren
Zeilen spricht, ist ein Gott der Zerstérung und des
Fluches. Der Gott aber, der hinter dem harten Weg
dieser Minner geht und der in ihrem Schicksal
waltet, bleibt auch jetzt ein Gott des Segens und
des Lebens.

Mir will gerade in diesen Tagen scheinen, das
Phinomen unseres Sterbens ist viel mehr ein Auf-
ruf und Heimweg zu Gott als eine Epiphanie sei-
nes Zornes und Gerichtes, die Sie allein zu kennen
scheinen.

Wir miissen daran festhalten, die Geschehnisse
unseres Daseins tragen zunichst ihren Sinn in sich,
innerhalb unserer Welt. Was Gott am Anfang mit
seinem schopferischen Wort gemeint hat, blieb ste-
hen und iiberdauerte das Unheil der ersten Tage,
fihig und willig, einem neuen Heil entgegenzu-
warten und entgegenzuwachsen. Und zu diesen
Grundwirklichkeiten unseres natiirlichen Daseins,
die nichts anderes sind als echte Ereignisse unseres
Lebens, gehort auch die Tatsache unseres Sterbens.
Mag sie ihrer Tatsdchlichkeit nach ein Ergebnis
jener ersten Siinde sein, Moglichkeit und Wirklich-
keit und Gesetzlichkeit des Todes sind nicht ein
Werk des Zornes, sondern ein echtes Existenzial
unserer Menschenwirklichkeit. So und nicht anders
erleben unsere Menschen heute den Tod, wenn sie
sich ithm stellen, so und nicht anders war er be-
schlossen in der Uridee der Schépfung. Und dieser
Tod enthiillt uns nicht einen Gott der Vernichtung
und der Strafe, dieses Sterben fithrt uns heim und
erschliefft uns sachlich und niichtern uns selbst.

Wenn wir ehrlich und sachlich uns dem kom-
menden Ereignis unseres Sterbens stellen, begreifen
wir unser Leben als unfertiges, geschehendes Er-
eignis. Diese Besinnung macht niichtern, und nur der
Niichterne sieht wahr. Der gottergleiche Wahn, der
uns manchmal die Sinne triibt, wird von uns genom-
men. Von seinem Sterben her begreift sich der Mensch
als eine offene Wirklichkeit, die nicht in sich gerundet
und gesichert liegt, sondern iiber sich hinaus reicht.
So liegt die Tatsache Tod tatsichlich am Anfang
der Religion, weil sie uns auf die grofleren Zu-
sammenhinge aufmerksam macht, in denen wir
existieren. Der Tod macht dem Menschen klar,
dafl er nicht das Einzige ist und nicht das Letzte,
was das Leben zu bieten und zu leisten hat. Wir
begreifen uns als einen Beitrag zur groflen Wirk-
lichkeit, als einen Durchgang des groflen Lebens-
willens, der am Anfang steht, wir finden uns unter
einem Gesetz, einem Auftrag, der uns Einzelne
iiberdauert. Der Tod ist nicht Fluch und Zorn,
bei dessen Bedenkung wir unsere Beschrinkung und
Grenze finden und der uns unsere Bindung an eine
tibereinzelne Lebensordnung offenbart. Wer sein
Sterben ernst nimmt, der nimmt sich selbst nicht
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mehr so ernst und gewichtig, dafl er es unterlassen
konnte, nach neuen und endgiiltigen Mittelpunkten
Ausschau zu halten. Und wer dem Tod auf den
letzten Grund geht, den fithrt er zuriik in die
echte und fruchtbare Haltung menschlichen Lebens,
dem 6ffnet er nicht nur die Augen fiir das Grofiere,
in dem und fiir das wir leben; er enthiillt uns
unser Leben als eine geschopfliche Wirklichkeit, die
im Gotelichen verwurzelt ist, von dort mit Befehl
und Auftrag ausging und dort mit Leistung und
Bewdhrung zuriickerwartet wird. Es mag einer
immerhin den grofleren Raum, dem er verpflichtet
ist, zunichst nur vordergriindig entdecken, er mag
sich begreifen als eingefangen in den Strom der
Art, oder die Stunde der Geschichte, sein Zu-Ende-
sein hat ihn schon eines gelehrt, dafl es in seinem
Leben um mehr geht als um egoistische Selbst-
behauptung und Willkiir. Ein tieferes Durchdenken
der eigenen Wirklichkeit wird ihn auf einen un-
abdingbaren Lebenswillen und auf ein Ich ver-
weisen, das wohl von sich weg mufl in einen gro-
fleren Raum hinein, das sogar den absoluten Part-
ner verlangt, um noch sinnvoll zu existieren, das
aber nicht mehr versinke in der Nacht eines Nichts
oder auch eines All, nachdem es einmal aus einem
schopferischen Wort Gottes hervorging. Gott be-
reut seine Worte nicht, und er widerruft sie nicht.

Wer seinen Tod in sein Leben hereinnimmt, dem
bleibt nichts stehen aufler dem Echten und Wirk-
lichen. Der Tod verweist uns in unsere Grenzen

zuriick, in die Bescheidenheit und Verpflichtung

" der Kreatur. Und doch kommt diese Riickbindung

nicht wie ein Erschrecken und eine Erniedrigung
iiber uns; gerade an den Grenzen gedeihen die gro-
flen Leistungen und Bewidhrungen des Lebens. Was
grofd ist im Leben des Menschen, seine irdische und
seine religidse Leistung, wichst hier an den Gren-
zen der Wirklichkeit. Dafl einer z.B. tapfer ist,
dafl er sich einsetzt, dafl er wagt und opfert, das
ist doch nur dann mdglich, wenn jemand um die
schwankende Sicherheit, um den ungarantierten
Bestand und die offenbare Ungeborgenheit seines
Lebens weifl und sich trotzdem einsetzt. Ein Leben,
das seiner selbst sicher wiire, konnte nicit tapfer
sein. Dafl die Mdglichkeit von Wunde und Tod
begriffen wird, das erst macht den Einsatz echt
und groff. Nicht der leichtsinnige Uberschwang ist
tapfer und auch nicht der stumpfsinnige Kurz-
schluff, sondern der trotz des klaren Wissens um
die eigene Gefihrdung geleistete und gemeisterte
Einsatz. Siegfried darf im Reiche der Helden ge-
nannt werden nicht wegen der sicheren Wappnung
gegen Wunde und Gefahr, nur wegen des schmalen
Tores, das dem Zugriff des Todes offen blieb.
Auch was wir in dieser Welt Religion nennen,
lebt von dieser Grenze. Es soll da nicht jene neu-
lich schon abgetane Sucht nach Sicherheit und Ge-
borgenheit wieder auftauchen. Aber als Herzstiide



der Religion empfinden wir doch die vertrauens-
volle Ubergabe des eigenen Geschickes in die sor-
gende und fiihrende Allmacht und Giite des Vaters.
Der Verzicht auf die Durchsichtigkeit der kommen-
den Tage und die Weggabe der Sorge dafiir be-
kommen doch erst da ihre ganze Grofie und Schirfe,
wo das Leben seiner eigenen Gefdhrdung und Un-
sicherheit begegnet ist. Nur daff jetzt hier die Un-
sicherheit und das Nichtwissen viel weiter reichen,

iber die Existenz hinaus, die der Tod beschliefit.

Lieber Freund, ich meine, wir sollen die Tat-
sachen des Lebens zunichst einmal stehen lassen,
wie sie gestellt sind. Das Leben ist tatsichlich hart
und geht zu Ende. Wer das nicht einmal als Tat-
sache hinnimmt, der kommt aus dem Schrecken
und der Verzweiflung nicht mehr heraus. Das Ende
liegt als Moglichkeit in aller Kreatur, und es ist
das Gesetz aller irdischen Wirklichkeit. Das Ster-
ben ist ein natiirliches Ereignis unseres Lebens, wie
der Anfang und die Freude und Gott und so vieles
andere.

Noch immer fahren die Ziige mit den Minnern
im grauen Kleid, das zu duflerstem Einsatz ver-
pflichtet. Diese Minner fahren nicht in den Zorn
und Fluch Gottes, sie fahren in die duflerste Mog-
lichkeit ihres Lebens, der wir alle entgegengehen.
Sie fahren ihr entgegen auf eine eigene und stolze
Art. Wie so vieles, so ist auch dies in unser Leben
gestellt, um daran zu wachsen oder unsere Klein-
heit offenbar zu machen. In seiner Verwirklichung
aber ist unser Sterben die duflerste Tatsache, durch
die wir endgiiltig beschlieflen und entscheiden, was
an Wert und Wiirde in uns beschlossen ist. ...

4.
Innsbruck, Oktober 1939.

... Schon ist mehr als ein Monat iiber Ihren
letzten Brief dahingegangen. Wie vielen von den
Minnern in den grauen Uniformen, denen Sie auf
Ihrer Reise begegneten, haben Sie damals einen
letzten Grufl zugewinkt. Inzwischen sind sie be-
reits durch den dunkeln Torweg geschritten, der
aus der Welt herausfithrt und haben vor dem Gott
ithres Lebens gestanden.

Der Gott unseres Lebens! Wie wandelt sich Sein
Angesicht mit unsern Wandlungen. Je leichter und
schoner unsere Tage sind, desto ernster und 'be-
sorgter wollen uns manchmal Seine Ziige vorkom-
men. Er kennt unsere Gefihrdung nur zu gut.
Der beriickende Zauber einer betdrenden Stunde,
aufleuchtend an irgend einem Ding der Welt, kann
geniigen, um unsern Gottesdienst in G&tzendienst
zu verkehren. Dann wandelt sich auch das An-
gesicht, das Gott uns zuwendet. Ziirnend, richtend,
strafend schickt Er die Boten des Leids durch die
Straflen und Gassen der Welt, daf sie uns auf-
suchen und verfolgen.

Allerdings — und darin haben Sie recht — Er
sendet sie nicht hinaus, ohne ihnen ein Wort des
Segens fiir die Verfolgten mit auf den Weg zu
geben: ,,Gott hat seinen Sohn nicht in die Welt
gesandt, dafl er die Welt richte, sondern damit
die Welt durch ihn gerettet werde.“ Je mehr dem
Menschen seine Gotzen unter den Schligen Gottes
zertriimmert werden, um so hellhériger wird sein
Ohr fiir die frohe Botschaft vom Helfer und Retter
Gott. So ist es ein Gebot der Stunde, jetzt, da die
Sorge eingekehrt ist bei uns und in den Reihen
und Hiusern der Menschen, die zu uns gehdren,
daff wir in Sehnsucht und Hoffnung unser Herz
dem Wort des Trostes zuwenden, das Gott zu uns
gesprochen hat.

Leider ist es dem Wort vom Trost gegangen
wie vielen andern Worten, der Menschen und
Gottes, die ein leichtfertiger und ungehemmter Ge-
brauch abwertete und schliellich sogar aufler Kurs
setzte. Es geht nicht darum, ob ein Mensch nur
mit der Hilfe von oben den Tod tapfer bestehen
kann. Man erzdhlte bereits im Spanienkrieg von
ungldubigen Soldaten, die in den gefihrlichsten
Augenblicken durch unbedingte Pflichterfiillung ein
Vorbild fiir alle andern wurden. Ich bin der Letzte,
der diesem todesmutigen Einsatz die Ehre ver-
weigert, die ihm gebiihrt.

Nicht darum geht es also hier, ob ein Mensch ohne
Gott mannhaft sterben kann, sondern das soll ein-
zig und allein unser Anliegen sein, zu fragen und
zu erfahren, wie Gott den Tod sieht. Das ist die
Sonderstellung der christlichen Welt-anschauung,
daf} ihr die Anschavung der Welt mit den Augen
Gottes geschenkt wurde. Somit sieht der Christ
auf den Tod von dem absoluten, letzten, end-
giiltigen Standpunkt — von der Hohe jenes Berges,
auf dem es keinen Standpunkt mehr gibt, sondern
nur mehr die Schau in die reine lautere unverhiillte
unverzerrte Wirklichkeit, wie in eine allseits offene
Ebene.

Wie sicht Gott unsern Tod? Wie alle Dinge
und Ereignisse unserer Ordnung gehort der christ-
liche Tod fiir Thn zur Christuswirklichkeit. ,,Ich
bin gekommen, um ihnen das Leben in verschwen-
derischer Fiille zu bringen®: Seit sich das Ursakra-
ment, auf Kalvaria in die sieben heiligen Lebens-
zeichen ausgebreitet hat, ist auch unser Sterben zu
einer Quelle geworden, die aufsprudelt und wie
eine Fontine emporsteigt ins ewige Leben.

Wenn uns erst die letzten Moglichkeiten, die wir
ergreifen konnen, zeigen, was der Mensch eigent-
lich ist, so spannt die Botschaft Gottes von dieser

" neuen und vollig andern Zukunft einen weiten

ungeahnten Horizont iiber unser Leben. Sie wissen
genau so gut wie ich, wie schwer es ist, das Land
zu beschreiben, das wir mit dem Tode betreten
und besitzen werden. Selbst die Kunst des gbtt-
lichen Wortes ist hier iiber stets erneute Versuche
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und Ansitze nicht hinausgekommen. Darum dringen
sich in Seinen Schriften die Bilder und Vergleiche.
Ernte und Heimat, Hochzeit und Gastmahl stehen
neben den Worten von der neuen Erde, dem neuen
Himmel und der neuen Stadt.

Niemals und niemand wird es gelingen, die bruch-
stiickhaften Hinweise in eine Vision umzuschmel-
zen, die uns das kommende jenseitige Leben ohne
Geheimnis, in seiner reinen Wirklichkeit zeigen
konnte. Wir vertrauen dem Wort Gottes, das uns
einen Endzustand verspricht, der im Zeichen der
Vollendung steht. Mit dem Tod wird der Christ
Biirger jenes Reiches, in dem es keinen Zwiespalt
mehr gibt zwischen Wirklichkeit und Idee. Ist das
nicht ein Herzstiick aus der bittern Not mensch-
licher Irdischkeit: immer wieder mit wehem Her-
zen finden zu miissen, drauflen und drinnen, wie
Bedringnis und Verrat, Verfolgung und Flucht die
hochsten Ideale und innerlichen Lebensgiiter be-
stiirmen und besiegen? Das aber ist die Froh-
botschaft Gottes vom christlichen Tode, daf jen-
seits dieser Grenze Idee und Wirklichkeit, die sich
suchen wie die beiden Konigskinder, nicht nur fiir
Augenblicke sich finden werden, sondern unzer-
trennlich 'im Land der Vollendung beieinander
wohnen sollen. In diesem Sinne steht iiber dem
Gottesreich christlicher Zukunft die Sonne des
Friedens, die niemals untergeht.

Vor dies Paradies hat Gott den Tod gestellt.
Nur an dieser Stelle kann die Grenze zwischen
Diesseits und Jenseits iiberschritten werden. Erst
unter den Schmerzen des Todes wird das ewige
gottliche Leben geboren. Der Befreier Gott streckt
seine Hand nicht aus, um uns vor den Schmer-
zen und Noten der letzten Stunde zu bewahren.
Wir kommen in unsere  Stunde wie Christus
in die seine kam, und miissen sie auskosten
und durchkimpfen wie er, bis in die letzte
Sekunde und — vielleicht — in die #Huflerste

Qual. Erst wenn alles zu Ende gegangen ist, wenn
die irdischen Lichter alle erloschen sind, wenn nach
menschlichen Uberlegungen und Mafistiben kein
Ausweg mehr sichtbar ist, dann spricht Gott sein
neues Schopfungswort.

Ob diese Verbindung von Tod und Leben im
letzten Augenblick ein Hinweis Gottes ist, wie der
Christ jenes stindige Sterben nehmen soll, das die
Namen Sorge und Miihe, Opfer und Verzicht nebst
unzihligen andern fiihrt? Sind wir nicht zu leicht
versucht, nur dann an die Erlésungstat Gottes zu
glauben, wenn Er uns vor Widerstand und Heim-
suchung bewahrt? Wenn aber der christliche Tod
ein allgemeingiiltiges Symbol ist, dann ist gerade
das Gegenteil zu erwarten. Die Befreiungstat Gottes
setzt oft erst ein, wenn der Mensch den bittern
Kreuzweg bis auf die Spitze des Berges gegangen
ist; dann allerdings restlos und so iiberraschend,
dafl Paulus von der Kreuzigung Christi schreiben
konnte: ,, Wenn die Fiirsten dieser Welt Gottes ver-
borgene und geheimnisvolle Weisheit erkannt hét-
ten, wiirden sie den Herrn der Herrlichkeit nicht
ans Kreuz geschlagen haben.”

So wollen wir uns im Glauben an das Wort
Gottes iiber den Tod des Christen den Forderungen
des Lebens ausliefern und anvertrauen, auch und
gerade dann, wenn sie uns neue Lasten aufbiirden.
Je anstrengender der Marsch und je dichter die
Finsternis, um so feiner wird das Auge unseres
Herzens fiir das Licht des neuen Tages, mit dem
Gott die Nacht jedes Kreuzes ablgst. Aber nur im
Vollzug des Gebotes, das die Stunde gibt, werden
unsere Augen aufgetan, dann erst verstehen wir
ithren Sinn. Er wird anders sein, als wir je zu ahnen
oder hoffen wagten, und uns zu dem Paulus-
bekenntnis hinfiithren: ,,O Tiefe der Weisheit Gottes!
Wie unerforschlich sind seine Ratschliisse, wie un-
ergriindlich seine Wege.*

KONFESSIONSKUNDE UND KONFESSIONELLE VERSTANDIGUNG
Von Max Pribilla S. J.

Eine sehr erfreuliche Wirkung der neueren christ-
lichen Einigungsbestrebungen ist das Ringen um
ein besseres gegenseitiges Verstehen zwischen den
getrennten Kirchen. Grofle Versiumnisse der Ver-
gangenheit sind hier nachzuholen und Berge von
Vorurteilen, die eine ungliickselige, licblose Polemik
seit Jahrhunderten aufgetiirmt hat, in geduldiger,
mithsamer Arbeit abzutragen. Damit wird zugleich
die berechtigte Forderung der Lausanner Bewegung
ithrer Erfiillung entgegengefiihrt, namlich moglichst
klar herauszustellen, worin die verschiedenen Kir-
chen iibereinstimmen und worin sie voneinander
abweichen. Die zutreffende Erkenntnis der kirch-
lichen Wirklichkeit ist ja die unerldfiliche Vor-
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bedingung fiir jede konfessionelle Anniherung, die
nur dann Erfolg und Bestand haben kann, wenn
sie vom Wissen und nicht vom Nichtwissen grund-
gelegt wird.

Uberschaut man die religidse Literatur unserer
Tage, so liflt sich nicht verkennen, dafl trotz der
Fortdauer der iiberkommenen Gegensitze viele
Krifte fleiffig am Werke der konfessionellen Ver-
stindigung arbeiten. War bei den kirchlichen Kon-
ferenzen allen zum schmerzlichsten Bewufltsein ge-
kommen, wie wenig die einen von den andern
wissen, so bemiiht man sich jetzt, diesem Mangel
abzuhelfen. Das geschieht vor allem in der Form
der Selbstdarstellung, indem die einzelnen Kirchen



