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Christliche Sozialbewegung
Oswald v. Nell-Breuning SJ

Eine Christliche Sozialbewegung gibt es noch nicht lange, sind doch soziale Pro-
bleme im heutigen Sinn des Wortes erst sehr spit in den Gesichtskreis der Men-
schen eingetreten. Aristoteles nannte den Menschen ,zoon politikon®, und wir iiber-
setzen das meist mit ,ens sociale; in Wahrheit kannte er und kannten zwei Jahr-
tausende nach ihm nur die societas politica: Gesellschaft und Staat waren fiir sie
eins; erst in der Neuzeit lernten die Menschen klar zwischen Gesellschaft und Staat
unterscheiden; erst von da an treten soziale Probleme im Unterschied von politi-
schen Fragen vor das Auge. Mehr und mehr erkannte man, wie sehr Gestalt und
Ordnung des menschlichen Zusammenlebens nicht allein durch die vom Staat ge-
setzte Rechtsordnung, sondern auch von nicht-staatlichen (in diesem Sinne ,, freien®)
gesellschaftlichen Kriften bestimmt werden; welche Bedeutung gesellschaftliche
Michte neben und selbst gegen die politische Gewalt sowohl im Guten als auch im
Bosen haben konnen; wieviele Aufgaben nicht vom Staat, sondern durch freie ge-
sellschaftliche Gebilde, darunter auch eigens dafiir geschaffene freie Zusammen-
schliisse, erfiillt werden miissen oder doch besser als durch den Staat erfiillt werden
kénnen. Solche Zusammenschliisse und ihre Betitigung, das in ihnen pulsierende
Leben nennen wir ,Bewegung(en)“; soweit sie aus dem Weltbild des christlichen
Glaubens und aus dem Impuls der christlichen Liebe entspringen, sprechen wir
von ,christlicher Sozialbewegung®; wir begegnen. ihr sowohl in der katholischen
Christenheit als auch bei nicht-katholischen Christen.

Heute geniefit die Christliche Sozialbewegung volles Heimatrecht in der katho-
lischen Kirche. Seit Leo XIII. haben die Pipste selbst sich an deren Spitze gestellt;
nichtsdestoweniger sind die Widerstidnde, die ihr von Anfang an entgegenstanden,
bis heute noch nicht v6llig iiberwunden.

Ein erstes, heute noch nachwirkendes Hindernis ist eine individualistische Inter-
pretation des Erlosungswerks Christi: das iibernatiirliche Gnadenleben, das er den
durch seinen Kreuzestod Erlosten schenke, sei jedem einzelnen Erlosten héchstper-
sonlich eigen; die menschliche Gesellschaft sei dessen gar nicht fahig, sei daher auch
nicht durch Christus erldst. In einer Zeit, in der man die Kirche fast ausschlieflich
juridisch-organisatorisch als societas perfecta und in dieser Eigenschaft als Gegen-
stiick des gleichfalls vorwiegend als Herrschaftsapparat begriffenen Staates ver-
stand und das Verhiltnis von Kirche und Staat nicht als Verhiltnis zweier Per-
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sonengemeinschaften, sondern zweier Gewalten (potestas spiritualis et tempora-
lis) deutete, war eine solche Vereinseitigung allenfalls begreiflich; aber auch heute,
wo wir die Kirche wieder mehr als corpus Christi mysticum, ja als ,Christus totus’
zu verstehen gelernt haben, ist sie noch langst nicht v6llig tiberwunden. Man beruft
sich darauf, Christus selbst habe es entschieden abgelehnt, als Sozialreformer auf-
zutreten; seine Frohbotschaft enthalte kein soziales Reformprogramm; auch die
Urkirche habe die vorgefundenen sozialen Gegebenheiten einfach hingenommen
und damit zu erkennen gegeben, daf sie sich keiner sozialen Sendung bewufit war.
Obwohl Pius XI. der Kirche ausdriicklich eine soziale Sendung zuschreibt und
Pius XII. die gegenteilige Meinung als falschen Spiritualismus und Supranatura-
lismus brandmarkt, verschliefit sich das Denken und noch mehr das Handeln vieler
auch heute noch dieser Erkenntnis.

Ein zweites, sehr gewichtiges Hindernis fiir den Durchbruch einer christlichen
Sozialbewegung bildete lange Zeit und bildet auch heute noch — so befremdlich dies
erscheinen mag — die glorreiche Tradition der christlichen Caritas. Schon in der
apostolischen Zeit war die Ubung der Caritas in Werken der geistlichen und leib-
lichen Barmherzigkeit eine kirchenamtliche Angelegenheit; zu allen Zeiten wurde
sie unter verantwortlicher Leitung der Bischofe ausgelibt. So wurden die ersten
Regungen einer christlichen Sozialbewegung vielfach verstanden als ein Versuch,
diese caritative Hilfe nicht nur in Fillen individueller Not zu leisten, sondern sie
auch auf soziale Notlagen auszudehnen; in diesem Sinne sprachen kirchenamtliche
Dokumente von ihr als sozial-caritativer Bewegung: der weitverzweigte Baum
der Caritas, der schon so viele Friichte getragen hatte, schien einen neuen Zweig
zu treiben. Nun mag gewif§ die caritas theologica den Impuls gegeben haben und
mogen ihre Bemithungen, namentlich in den Anfingen, zum grofien Teil Werke der
Barmbherzigkeit an notleidenden Bevolkerungsgruppen gewesen sein; das Wesen
der christlichen Sozialbewegung aber war damit vollig verkannt. Alle Sozialbewe-
gungen und daher auch die christliche Sozialbewegung haben es (ex definitione) damit
zu tun, eine gerechte soziale Ordnung herbeizufiihren, den gerechten Anspriichen
der in ihren Rechten verkiirzten einzelnen und ganzer sozialer Gruppen zu ihrem
Recht zu verhelfen. Die Liebe gehort wohl dazu, um das Werk zu vollenden (QA
137); seiner Substanz nach aber ist es ein Werk der Gerechtigkeit. Ja, es ist sogar
ein durchaus profanes Werk; denn es soll eine gesellschaftliche Ordnung geschaffen
werden — und die christliche Sozialbewegung will daran mitwirken, eine solche
Ordnung zu schaffen — nicht allein fiir die Glieder des corpus Christi mysticum,
sondern fiir alle Menschen ohne Ausnahme, wie Gott seine Sonne scheinen und
seinen Regen fallen lifit iiber Gute und Bdse, {iber Glaubige und Unglaubige; alle
sollen in der gesellschaftlichen Ordnung zu ihrem Recht kommen, ja in ihr eine
Heimat haben. Gewif8 kénnte auch eine von der kirchlichen Hierarchie geleitete

Sozialbewegung iiber den Kreis der Glaubigen hinaus segensreich wirken (wie ein
katholisches Krankenhaus auch nicht-katholische Kranke pflegt); eine Wirksam-



Cbrist'li'cbe Sozialbewegung

keit aber, wie sie Pius XI. in seiner Enzyklika (QA 19 ff) den Bahnbrechern der
christlichen Sozialbewegung nachriihmt, setzte notwendig voraus, dafl diese Min-
ner und Frauen, die aus der Lehre der Kirche die rechten Grundsitze und aus
deren Gnadenmitteln Mut und Kraft schépften, in den Parlamenten und auf allen
anderen geeigneten Plattformen (heute insbesondere der TAO) auf Grund ihrer
Sachlegitimation auftraten und wirkten, nicht aber als Emissire der Hierarchie.
In den jiingeren pdpstlichen Dokumenten findet sich die christliche Sozialbewegung
von den aus dem Motiv der Liebe geiibten Werken der Barmherzigkeit klar unter-
schieden; in der Praxis jedoch ist die Loslosung bis heute noch nicht vollstindig
durchgefiihrt. Das erklirt sich nicht nur aus Beharrungsvermdgen, sondern auch
daraus, dafl zwischen beiden Bereichen trotz ihrer begrifflichen Verschiedenheit
gleitende Uberginge bestehen; ein und dieselbe Erscheinung kann als Notlage des
Betroffenen Gegenstand caritativer Nothilfe und zugleich als Verletzung der Ge-
rechtigkeit Gegenstand sozialer Reformmafinahmen sein. Gerade in den Anfingen
traf das fast regelmiflig zu. So war noch fiir Leo XIII. der Arbeiter zugleich der
Arme, die Arbeiterschaft ;,miserum vulgus‘, ,multitudo egena‘ (RN 29); Pius XI.
dagegen unterscheidet bereits deutlich zwischen der proletarischen Klassenlage, die
nicht notwendig Pauperismus bedeutet, und dem namentlich in unterentwickelten
Lindern verbreiteten Elendsproletariat (QA 59).

Geradezu den Gegenpol zur christlichen Barmherzigkeit bildet die Sozialbewegung
»von unten®, d. i. die Selbsthilfebewegung derer, die bei der bestehenden gesell-
schaftlichen Ordnung benachteiligt sind; sie erbettelt kein Mitleid, sondern ist sich
ihrer Kraft bewufit und ist entschlossen, sie anzuwenden, um berechtigte Forderun-
gen durchzusetzen; ja, zu diesem Zweck werden eigens Machtpositionen aufgebaut.
Diese kimpferische Entschlossenheit, notfalls sich sein Recht eigenmichtig zu neh-
men, wenn es freiwillig nicht gewihrt werde, liel sich unméglich in den Begriff
»sozial-caritativ einfangen; ja, vielen erschien sie ausgesprochen widerchristlich.
Das gilt vor allem von der Arbeiterbewegung. Weil die Christen die Zeichen der
Zeit nicht erkannten und nicht rechtzeitig zugriffen, war zuerst eine materiali-
stisch-atheistische Arbeiterbewegung entstanden und hatte einen groflen Teil der
Arbeiterschaft mit sich gerissen. Als sich dann christliche Arbeiter entschlossen, ihr
eine christlich inspirierte Arbeiterbewegung entgegenzustellen, hat es bittere
Kimpfe gekostet, bis anerkannt wurde, dafl auch dies ein legitimer Zweig der
christlichen Sozialbewegung ist. Der christliche Glaube, die christliche Liebe und
das christliche Sittengesetz gebieten nicht, soziales Unrecht widerstandslos zu er-
dulden; vielmehr ist es durchaus ,christlich®, notfalls unter Einsatz von Macht-
mitteln fiir sein und seiner Schicksalsgenossen Recht zu kimpfen, ja, es ist heroische
Bewihrung christlicher Gesinnung, diesen Kampf von Hafl und Neid zu entgiften,
die Anspriiche in den von der Gerechtigkeit und den Erfordernissen des Gemein-
wohl gezogenen Grenzen zu halten und tberdies zu gleicher Zeit auch noch an
einer zweiten Front den Kampf zu fithren gegen die materialistisch-atheistische
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Bewegung, die dem Arbeiter seinen Glauben raubt. All das wurde nur sehr lang-
sam eingesehen. Jahrzehnte hindurch konnte die katholische Moraltheologie mit
den durch die christliche Sozialbewegung , von unten® aufgeworfenen Grundsatz-
fragen nach der Berechtigung gewerkschaftlicher Organisation und gar erst gewerk-
schaftlicher Kampfmafinahmen, wie Streik u. dgl., nicht fertig werden, ganz abge-
sehen von den Meinungsverschiedenheiten tiber die Richtigkeit dieser oder jener
Ziele und Losungsversuche im einzelnen.

Ein weiteres bis heute nicht vollig iberwundenes Hindernis namentlich fiir eine
christliche Sozialbewegung ,,von unten® liegt in der Neigung, die kraft gottlichen
Rechts bestehende hierarchische Struktur der Kirche als vorbildlich auch fiir welt-
liche Sozialgebilde anzusehen; sie hat nicht nur in der Staatslehre, sondern auch in
Fragen der gesellschaftlichen Ordnung zu Fehlschliissen und noch mehr zu Fehl-
haltungen Anlafl gegeben. Im Bereich der Staatslehre ist das seit Pius XII. (Weih-
nachtsansprache 1944 [Utz-Groner 3467 ff], Rotaansprache 1945 [ebda 2702 ff])
iiberwunden; der gleiche Fehlschluf scheint aber noch im Spiele zu sein, wenn bei-
spielsweise bis heute noch fithrende Vertreter der katholischen Soziallehre sich das
Zusammenwirken von Kapital und Arbeit im Unternehmen nur so vorstellen kon-
nen, daf die arbeitenden Menschen zu dem mit originirer Autoritit und Direk-
tionsbefugnis ausgestatteten Eigentiimer der sachlichen Produktionsmittel in ein —
selbsverstindlich human auszugestaltendes — Unterwerfungsverhiltnis treten und
daher anderen Losungen, die dem von der katholischen Soziallehre so nachdriick-
lich verkiindeten Satz, menschliche Arbeit sei keine Ware, besser gerecht werden
sollen, von vornherein ablehnend gegeniiberstehen. Der Umstand, dafl namentlich
in manchen Lindern der Klerus, insbesondere der hohe Klerus, seiner Herkunft
nach der gesellschaftlichen Oberschicht angehért, sich ihr zugehorig fithle und —
wohl meist ohne es zu wissen — in deren ,standortgebundenem Denken® befangen
ist, kommt erschwerend hinzu. So ist die christliche Sozialbewegung trotz der ein-
deutigen Lehre der Pipste selbst unter Katholiken immer noch grundsitzlich an-
gefochten; noch viel mehr hat sie zu kimpfen gegen die Trigheit der Herzen und
gegen vorgefafite Meinungen namentlich ‘derer, denen die iiberkommenen Ord-
nungen gut und selbstverstindlich diinken, weil oder insofern sie dem eigenen
Interesse entsprechen. Darum ist es auch heute noch notwendig, durch Sachargu-
mente das Daseinsrecht und die Notwendigkeit einer christlichen Sozialbewegung
zu erweisen. Dazu ist vor allem darzutun:

1) was Kirche und christlicher Glaube iiberhaupt mit der menschlichen Gesellschaft
und der in ihr bestehenden Ordnung zu tun haben;

2) was an der christlichen Sozialbewegung spezifisch ,,christlich® ist, demzufolge sie
anderes oder besseres zu leisten vermag als irgendwelche andere Sozialbewegungen;
3) daR nach ihr und diesen ihren Leistungen ein Bediirfnis besteht.

Zu 1) Die Kirche versteht sich selbst als das ,Lebensprinzip der menschlichen Ge-
sellschaft (Pius XII., 20. 2. 1946). Sie steht nicht nur als ein Sozialgebilde unter
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den vielen anderen, die alle zusammen die menschliche Gesellschaft ausmachen,
sondern sie soll und will gewissermaflen als Seele dieses gesellschaftliche Ganze
mit ihren iibernatiirlichen Lebenskriften durchdringen. Ist die Gesellschaft ,der
verbindlich vorgegebene menschliche Handlungszusammenhang zur Verwirk-
lichung der objektiven Kulturwerte®, dann soll und will die Kirche ihn von innen
her hinlenken auf den letzten und hochsten Wert, den sich offenbarenden und der
erlosten Menschheit sich schenkenden Gott. — Als Verkiinderin und Auslegerin
auch des natiirlichen Sittengesetzes mufl die Kirche sowohl die gesellschaftlichen
Einrichtungen und Zustinde, als auch die Verhaltens- und Verfahrensweisen an
diesem Gesetz messen und (,ratione peccati‘) beurteilen. — Und wenn nach einem
Wort Pius’ XI. , die gesellschaftlichen und wirtschaftlichen Verhiltnisse der Gegen-
wart ... einer ungeheuer groflen Zahl von Menschen es auflerordentlich schwer
machen, . .. ihr ewiges Heil zu wirken® (QA 130), dann ist es fiir die Kirche drin-
gende seelsorgliche Pflicht, ihren ganzen Einflul aufzubieten, damit diese Zustdnde
geandert werden; dazu aber geniigt es nicht, Gesinnungswandel (metanoia) zu pre-
digen, sondern bedarf es auch institutioneller Reformen.

Zu 2) Wihrend andere, z. B. rein humanitire (philanthropische) Sozialbewegun-
gen auf Verwirklichung einer gerechten Ordnung oder dessen, was sie als solche
ansehen, im irdisch-zeitlichen Bereich beschrinkt sind, auch die Mafistibe dafiir
nur diesem Bereich entnehmen kénnen, sieht die christliche Sozialbewegung ihre
diesseitigen Ziele immer im Zusammenhang und in Unterordnung unter das jen-
seitige Endziel und weif} ihre Maflstibe gesichert durch die gottliche Offenbarung
und (im Bereich der katholischen Kirche) durch das kirchliche Lehramt. Finden
andere Sozialbewegungen vielfach ihre stirksten Antriebe im Eigeninteresse einer
gesellschaftlichen Gruppe (,pressure-group®), so schopft die christliche Sozialbewe-
gung ihre letzten Antriebskrifte aus dem christlichen Glauben und der christlichen
Liebe. Darin liegt ein wirksamer Schutz vor Einseitigkeit und Ubertreibungen,
insbesondere vor der Gefahr, das Eigeninteresse der Gruppe filschlich mit dem
Gesamtinteresse gleichzusetzen; zugleich sichert es den Realismus, indem es vor
dem messianistisch-eschatologischen Wahn bewahrt, soziale Reformmafinahmen
kénnten ein irdisches Paradies herbeizaubern.

Zu 3) Jede Sozialbewegung ist weltanschaulich fundiert, eine weltanschaulich in-
differente Sozialbewegung gibt es nicht und kann es nicht geben. Unmittelbar trifft
das zu auf das soziale Verhalten des einzelnen Menschen, den sein soziales Verant-
wortungsbewufitsein zum Handeln dringt; soziales Handeln des gldubigen Chri-
sten ist daher bereits als solches immer ein Stiick ,christlicher Sozialbewegung®.
Erst recht ist der Beitrag, den die Christen insgesamt zu den sozialen Aufgaben
der Gegenwart leisten, notwendig ,christliche Sozialbewegung®; auf diese Mit-
wirkung der Christen kann aber schon allein wegen ihrer groflen Zahl nicht ver-
zichtet werden.

Nicht ebenso a priori 148t sich erweisen, daf} es einer in organisatorischen Gebil-
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‘den ‘institutionalisierten christlichen Sozialbewegung bedarf, d. h. dafl Christen
(Katholiken) ihren Beitrag zu den sozialen Gegenwartsaufgaben (nur) in eigenen
Organisationen (Einrichtungen oder Verbinden) leisten konnten. Solche organisa-
torische Gebilde zu schaffen besteht ein Bediirfnis dann, wenn wir es zugelassen
haben, dafl man von anderer Seite, z. B. des humanitiren Liberalismus oder des
Sozialismus, uns zuvorkam und Gebilden dieser Art bereits ein weltanschauliches
Geprige verlich, das nicht das unsrige oder gar fiir uns unannehmbar ist. Ist es
durch unsere Siumigkeit dahin gekommen, dann bleibt uns unter Umstinden keine
andere Wahl mehr als konkurrierende Organisationen ins Leben zu rufen, die im
Sinn unserer Glaubensiiberzeugung wirken oder jedenfalls ihr nicht zuwiderhan-
deln. Auch dann bleibt in dem Umfang, wie andere die gleichen Grundwerte und
Ziele mit uns bejahen, sowohl ein kartellarisches Zusammenwirken der welt-
anschaulich unterschiedenen Organisationen als auch Zusammenarbeit in gemein-
samen Organisationen bei allseitiger Toleranz durchaus moglich; das ist jedoch
mit Kommunisten unmdglich, weil es an mit ihnen gemeinsamen Grundwerten
fehlt, wie iiberhaupt mit allen totalitiren Richtungen, weil sie alle grundsitzlich
intolerant sind. Praktisch wird man sagen kdnnen, dafl unter den heutigen Ver-
hiltnissen es jedenfalls fiir die Schulung und Erziehung zu#r sozialen Betitigung
eigener christlicher (katholischer) Einrichtungen bedarf; inwieweit dasselbe auch
fiir die soziale Aktion selbst in Genossenschaften, Gewerkschaften oder gar in poli-
tischen Parteien gilt, wird von Land zu Land verschieden zu beurteilen sein.

Jede nicht aus christlichem Glauben und christlicher Liebe gespeiste Sozialbewe-
gung ist in grofiter Gefahr, sich den diesseitigen Aufgaben und Zielen so zu ver-
schreiben, als ob es kein Jenseits gibe, ja sogar von den irdischen Dingen die mate-
riellen iiberzubetonen und so einem praktischen Materialismus zu verfallen. Dem-
gegeniiber hat die christliche Sozialbewegung eine iiberaus bedeutsame Aufgabe
als ,gratia sanans‘, und diese Aufgabe vermag keine andere Sozialbewegung aufler
ihr zu erfiillen. Die Erfahrung lehrt iiberdies, daff im allgemeinen auch nur die
christliche Sozialbewegung der kleinen societas der Familie im vollen Maf} gerecht
wird und iiber dem Kampf um soziale Gerechtigkeit die Hilfe an der immer fort-
bestehenden individuellen Not nicht vergifit.

Ausgel6st wurden die Sozialbewegungen unserer Zeit und so auch die christliche
Sozialbewegung durch den Einbruch des Industrialismus in eine bis dahin weit-
gehend traditionsgebundene, iiberwiegend agrarische Welt. Was zuerst in den
Blick fiel, waren die von ihm angerichteten Zerstorungen, insbesondere die Not,
der einerseits das Bauerntum, anderseits das Handwerk anscheinend unrettbar an-
heimfiel. So ist es gut zu verstehen, daf} sich zuerst konservative, ja restaurative
Krifte regten und versuchten, die dahingegangene, irrtiimlich als iiberzeitlich giil-
tig angesehene Ordnung wiederherzustellen. Das gilt in besonderem Maf} von der
Romantik mit der Folge, daf} die christliche Sozialbewegung bis heute noch ver-
dichtigt wird, sie fliichte sich in eine illusiondre Welt der ,Sozialromantik®, anstatt
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sich den harten Gegebenheiten der heutigen gesellschaftlichen Wirklichkeit zu stel-
len und die Konsequenzen daraus zu ziehen. Mindestens seit Pius XI. (1931, QA)
trifft dieser Vorwurf nicht mehr zu. Tatsache aber ist, dafl das Neue, das der In-
dustrialismus brachte, lange Zeit nicht erkannt wurde. Die immer stirker an-
wachsende Lohnarbeiterschaft sah man als entartetes und heruntergekommenes
Handwerksgesellentum, Vagabunden oder schlechthin asoziales Gesindel an und
war weit davon entfernt zu begreifen, dafl man hier die zukunftstragende Grof3-
gruppe der menschlichen Gesellschaft vor sich hatte. Jahrzehnte lang war die
christliche Sozialbewegung (und ist zum Teil heute noch) nicht weniger emotional
antikapitalistisch als der gleichzeitige Sozialismus, nur in entgegengesetzter Rich-
tung: sie erstrebte die Riickkehr zu patriarchalischen, feudalen oder feudaloiden
Verhiltnissen, wogegen der Sozialismus im Grunde genommen nur die letzten
' Konsequenzen eines liberalistischen Kapitalismus ziehen und damit den Kapita-
lismus tiber sich selbst hinausfiihren wollte.

Daf sich das Rad der Geschichte nicht zuriidkdrehen lif8t, dafl das Bose, das sich
eingeschlichen hat, nicht dadurch tiberwunden werden kann, dal man den frithe-
ren Zustand wiederherstellt, wie es die Bourbonen in Frankreich versuchten
(»nichts gelernt und nichts vergessen®), sondern nur dadurch, dafl man alle lieb-
gewordenen Gewohnheiten und selbst wohlerworbenen Rechte, die sich iiberlebt
haben, unerbittlich zuriicktreten 1488t hinter dem, was nach Lage der Dinge Erfor-
dernis des Gemeinwohls ist, das hat die christliche Sozialbewegung um so lang-
samer gelernt, als auch ihre Denkweise stark dem individualistischen Zeitgeist des
19. Jahrhunderts verhaftet war. Ist es das Verdienst Pius’ XI. (QA), in aller
Schirfe mit dem Individualismus abgerechnet zu haben, so hat Johannes XXIII.
(MM) den Blick geweitet auf die weltweiten Probleme der internationalen Sozia-
len Frage, d. h. des geordneten Zusammenlebens zwischen denjenigen Volkern,
denen dank ihrer hochentwidkelten Industrie der Durchbruch zur , Wohlstands-
gesellschaft“ (,affluent society®) bereits gelungen ist, und den sogenannten unter-
entwickelten Lindern, bei denen sich heute die gleiche Entwicklung — nur in un-
vergleichlich schnellerem Tempo und daher mit noch viel groferer Brutalitit —
abspielt wie einst in den inzwischen hochindustrialisierten (altkapitalistischen)
Lindern, als der noch nicht ,sozial temperierte Kapitalismus® sich dort noch un-
gehemmt austoben durfte.

Bis ins 20. Jahrhundert hinein gab es eine christliche Sozialbewegung in der
Hauptsache nur in den fortgeschrittenen Lindern Europas. In USA, deren weifie
Einwanderer das, was in Europa {iberlebt war, hinter sich gelassen hatten, wo da-
her nicht eine bestehende Ordnung zerbrach, sondern unmittelbar eine neue aus
dem Boden gestampft wurde, fehlten fiir eine der christlichen Sozialbewegung
Europas vergleichbare Entwicklung und lange Zeit fiir eine Sozialbewegung iiber-
haupt alle Voraussetzungen; erst die Weltwirtschaftkrise 1929/33 hat das gedn-
dert. In manchen der unterentwickelten Linder dagegen, insbesondere dort, wo
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europiische Kolonialmichte den Industrialismus und die in seinem Gefolge ein-
tretenden gesellschaftlichen Umwillzungen importiert hatten, entwickelten sich
Sozialbewegungen dhnlicher Art wie in Europa; insoweit die christlichen (katho-
lischen) Missionen durch ihr Schulwesen bereits eine wenn auch schmale hohere
Bildungsschicht herangezogen hatten, konnten sich auch Anfinge einer christlichen
Sozialbewegung entwickeln. In allen romanischen Landern wie auch in den Ent-
widklungslandern steht die christliche Sozialbewegung unmittelbar der kommuni-
stischen Bedrohung gegeniiber. So hat sie gleichzeitig nach zwei Seiten zu kimpfen
und muf sich, um dem Kommunismus Widerpart zu bieten, betont antikapitali-
stisch geben; das macht es fiir sie doppelt schwierig, ein fundiertes positives Pro-
gramm mit realisierbaren Zielen zu entwickeln.

Alles bisher Gesagte bezieht sich auf die christliche Sozialbewegung innerhalb
der katholischen Kirche; aber auch auflerhalb ihrer gibt es eine durchaus beachtliche
christliche Sozialbewegung. Von den orthodoxen Kirchen des Ostens gilt das aller-
dings nur eingeschrinkt; ist schon der stark mystisch-kontemplative Typ ihrer
Frommigkeit sozialem Aktivismus nicht eben giinstig, so fehlte schon im zaristi-
schen Ruflland und fehlt heute im ganzen kommunistisch-bolschewistischen Block
fast jede Moglichkeit praktischer Betitigung; gilt doch totalitiren Regimen schon
das Nachdenken iiber soziale Probleme als staatsgefihrlich. Auch der Protestantis-
mus und die anglikanische Hochkirche waren durch ihre enge Bindung an den
Staat, und der deutsche Protestantismus war zusitzlich durch die deutsche ,,Staats-
gliubigkeit und nochmals ganz besonders das Luthertum durch die Untertanen-
gesinnung bis zum Ende des 1. Weltkrieges in der Hauptsache auf caritatives
Wirken (,rettende Liebe“) beschrinkt; zu echter Sozialarbeit (.gestaltender
Liebe) bestand nur wenig Méglichkeit. Erst die durch den Sturz oder doch die
Schwichung der monarchischen Gewalt ermoglichte Verselbstindigung der prote-
stantischen Kirche gegeniiber dem Staat gab sozialer Wirksamkeit Raum, die als-
bald mit groflem Eifer aufgenommen wurde. Heute haben alle in der Okumene
zusammengeschlossenen Kirchen (mit obiger Einschrinkung fiir die unter dem
kommunistischen Joch lebenden) eine starke und bewufite Sozialbewegung aufzu-
weisen. Bahnbrechend fiir sie war die Stocdkholmer Weltkirchenkonferenz (1924)
fiir praktisches Christentum (,Life and Work"); theologisch vertieft wurde sie
durch die Verkniipfung mit der Lausanner Weltkirchenkonferenz (1927) fiir ,Faith
and Order‘. Sehr griindliche Arbeit leisteten sodann die Weltkirchenkonferenzen
von Amsterdam (1948) und Evanston (1954), von wo die Losung , Verantwort-
liche Gesellschaft“ ausgegeben wurde. Die programmatischen Verlautbarungen die-
ser Konferenzen haben selbstverstindlich nicht den lehramtlichen Charakter papst-
licher Enzykliken; trotzdem sind sie fiir die Okumene von dhnlichem Gewicht.
Sowohl zwischen den verschiedenen protestantischen und anderen Kirchen und
ihren fithrenden Vertretern untereinander als auch mit der katholischen Sozial-
lehre besteht in den praktischen Fragen und Zielsetzungen iiberraschend grofle
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Ubereinstimmung (neuestens allerdings scheint sich in der Frage der Bevolkerungs-
politik [Geburtenregelung] ein Zwiespalt aufzutun, indem man in der Okumene
im Gegensatz zur katholischen Kirche [MM 186—199] offenbar bereit ist, die anti-
konzeptionellen Vorhaben der Regierungen von Lindern, die mit wachsendem
Bevolkerungsiiberdruck zu kimpfen haben, gutzuheifien und zu férdern).

Dagegen besteht ein tiefgehender Unterschied grundsitzlicher Art. Die katho-
lische Sozialbewegung legt den Mafistab des Naturrechts an die Dinge an und be-
trachtet es als ihre Aufgabe, den Komplex der naturrechtlichen Normen immer
reicher zu entfalten, um den jeweils neuen Gegebenheiten beizukommen. Ein Teil
der Protestanten, namentlich in USA, verfihrt ebenso; die grofie Mehrheit da-
gegen, namentlich im deutschen Sprachgebiet, lehnt naturrechtliche Argumentation
ab und will nach dem sola-scriptura-Prinzip alle verbindlichen Weisungen, auch
fiir die soziale Ordnung, ausschlieflich der HI. Schrift entnehmen oder aus ihr
herleiten. Wir Katholiken pflegen im allgemeinen Sachargumente ins Feld zu fiih-
ren, von denen wir annehmen, daf} sie auch fiir nicht-gliubige Menschen iiberzeu-
gend seien; ganz anders die Minner und Frauen der kumenischen Sozialbewe-
gung, die mit Vorliebe theologisch argumentieren. Sie wissen, dafl diese Argumen-
tation nur fiir gliubige Christen zwingend ist, glauben aber, diesen Nachteil in
den Kauf nehmen zu miissen; fiir sie selbst hat diese Verfahrensweise den Vorteil,
den Ausgangspunkt und die tragende Grundlage aller christlichen Sozialbewegun-
gen, d. h. den christlichen Glauben und die christliche Liebe, sténdig in ihrem Be-
wufltsein festzuhalten.

Jugend zwischen Glaube und Unglaube
Theophil Thun

Es soll hier von einer Untersuchung iiber ,Die religidse Entscheidung der Jugend“!
berichtet werden, die die Arbeit iiber ,Die Religion des Kindes“? fortfiihrt, worin
die ersten Stadien der religivsen Entwicklung in den vier Grundschuljahren sicht-
bar wurden, und zwar im Hinblick auf die zukiinftigen krisenhaften und regene-
rativen Erscheinungen in der Metamorphose der religiosen Gedanken- und Er-
lebnissphire des Reifealters und der Adoleszenz. Wir fragten uns, was wird aus

1 Sruttgart: Klert 1963, DM 19,50.  Srutrgart: Klett 1959. DM 16,10.
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der einheitlich-ungeteilten Welt des Kindes, die theozentrisch, d. h. von Gott als
dem Schopfer und Herrn bestimmt wird, in dem alle Dinge und alles Lebendige
ihren Ursprung und unmittelbaren Bestand haben? Was wird aus dem naiven
Glauben der Kinder in der fortschreitenden Dynamik der stindigen Bewegung
und Verdnderung, in der das, was gestern noch galt, in kurzer Zeit schon nicht
mehr vollgiltig ist? Welche Formen der Auseinandersetzung und welche Erlebnis-
qualititen sind in der religidsen Zuwendung, in der Entfaltung des Glaubens fiir
die heutige Jugend charakteristisch? Welche aber auch in der Entfremdung und in
der Verkiimmerung des religiésen Lebens? Wir bemiihen uns, auf diese Fragen
Antworten zu finden, die dem wirklichen Erleben und Denken der heutigen
Jugend entsprechen und die vor allem dem Lehrer und Erzieher dienen sollen.

Die Materialsammlung, die methodisch so angelegt wurde, dafl ein Maximum
an Echtheit und Wahrhaftigkeit erzielt werden konnte, erfolgte in mehrjihriger
Arbeit mit den Abschluffklassen der Volksschule, mit Obertertianern und Ober-
primanern, mit Berufsschiilern: Feinmechanikern, Maschinenschlossern, Hilfs-
arbeiterinnen, Wischendherinnen, Hausgehilfinnen und Studierenden der Héohe-
ren Fachschule der Bekleidungsindustrie — zu gleichen Teilen mit Katholiken und
evangelischen Christen. 375 Jugendliche haben sich in mehreren Stidten in 6000
Niederschriften zu 16 verschiedenen Themen gedufert.

Angesichts der Fiille von Problemen, die sich in der Untersuchung ergeben,
konnen in dem hier vorliegenden Rahmen nur einige wenige umrissen werden, die
vor allem fiir den Religionspidagogen bedeutsam sein diirften.

Die epochale religidse Krise

Aus vielen Einzelheiten lassen sich die Auswirkungen einer umfassenden und
tiefgreifenden religiosen Krise erkennen, die u. a. auch durch die Untersuchungen
des Pastoralsoziologischen Instituts Essen bestitigt werden. Zur Illustration einige
Zahlen: in der Altersstufe von 20-29 Jahren, mit der erst die volle Selbstindig-
keit erreicht wird (Lésung aus der Familie, eigene Wohnung, Freiheit der Ent-
scheidung auf allen Lebensgebieten), erfiillen in Miinchen nur noch 17 %/, in Mann-
heim 22 %/o und in Essen 23 %o der katholischen Christen ihre Sonntagspflicht. Daf§
sich das religidse Verhalten in kleineren Stidten und vor allem auch in geschlosse-
nen katholischen Landgebieten hiervon unterscheidet, ist bekannt; jedoch wird
aus der psychologischen Detailarbeit mit den einzelnen Jugendlichen auch hier das
Ausmafl der religiosen Destruktion deutlich. Auf evangelischer Seite liegt die
Schitzung vor, daf ,sich unter 8000 evangelischen Jugendlichen nur 4,7 %o Jungen
und 10,3 °/o Madchen fanden, die sonntags regelmiflig zur Kirche gingen und zu-
gleich auch regelmaflig beteten“?. Von seiten derjenigen Autoren, die sich mit die-

* H. HUNGER: Evangelische Jugend und evangelische Kirche, Giitersloh 1960.
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sem Problem der allgemeinen Krise niher befassen, werden vor allem die sozialen
Umschichtungen, der Verlust heimatlicher Geborgenheit, Auflosung traditioneller
Bindungen (Bauerntum, Handwerkertum), Verstidterung, Sog der Grofibetriebe,
rapide Einflulnahme der Kommunikationsmittel Fernsehen, Film, Radio, Illu-
strierte als wesentliche Griinde angesehen. Bei unserer Untersuchung werden diese
Punkte bestitigt, insbesondere aber tritt in bedringender Weise die geistig-seeli-
sche Gefihrdung der werktitigen Jugendlichen hervor, die unmittelbar nach der
Schulentlassung mit dem Eintritt in den Produktionsprozefl der Grofibetriebe ein-
setzt und einen erheblichen Teil dessen zunichte macht, was Elternhaus, Kirche
und Schule in den acht Volksschuljahren an Lebenswerten mitzugeben und auf-
zubauen bemitht waren.

Auf der anderen Seite sind aber auch die Ansitze einer echten Elite des ent-
schiedenen Christentums zu verzeichnen, die sich sowohl bei katholischen wie auch
bei evangelischen Jugendlichen in den verschiedenen sozialen Schichten finden. Es
sind dies die Beispiele einer ,Diasporaglaubigkeit (Karl Rahner), die sich hin
und wieder in eindrucksvoller Weise bekundet. Den zahlenmiflig weitaus grofi-
ten Anteil bilden jedoch diejenigen Jugendlichen, deren Stellungnahme wir als
Ausdruck der ,religiosen Unsicherheit® bezeichnen. Hier begegnen wir jenen Auf-
fassungen, die das Lebens- und Weltverstindnis vieler heutiger Menschen kenn-
zeichnen und in der fortschreitenden Distanzierung von jeder religidsen Bindung
den allgemeinen Nenner finden. Ohne emotionale Beteiligung, mit Vorbehalt
gegeniiber der allgemeinen Bedeutung von Glaube und Unglaube wird einschich-
tig intellektuell die Frage nach Gott behandelt, wobei vordergriindige Antworten
als Losungen ausreichend erscheinen: ,, ... Wer und was ist denn Gott? Meiner
Meinung nach ist ,Gott® ein fiir uns Menschen unbegreifliches Walten in der Na-
tur ...« Daf sich diese Unsicherheit hiufig in einem Schwanken, einer Verschwom-
menheit der Auffassungen ausdriicken kann, zeigt sich in der Niederschrift eines
23-jahrigen jungen Midchens: ,,Ich mdchte gern an Gott glauben, aber sobald ich
die Frage ,warum?‘ aufwerfe, findet man keine Antwort. Viele Menschen glauben
nicht an Gott, weil Gott nicht zu fassen, sondern eine Abstraktion ist.”

Im Ganzen gesehen zeigt sich die Krise in der tiefen religitsen Zerrissenheit und
Widerspriichlichkeit der inneren Welt heutiger Menschen, wie sie auch aus dem
Uberblick iiber die Gesamtheit der Jugendlichen hervorgeht.

Der Einflufl des Elternhauses

In Ubereinstimmung mit den Ergebnissen der ,Religion des Kindes“, in der
wir in erster Linie die miitterliche Herzenswirme und Innigkeit, ihre fromme
Hingabe als die geleitenden und férdernden psychischen Momente in den religio-
sen Anfingen des Kindes kennzeichneten, finden wir bei den religios eingestellten
Jugendlichen fast stets an erster Stelle einen Hinweis auf die hohe Bedeutung der
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Erziehung im Elternhaus. Folgende Auflerung einer Oberprimanerin gibt eine

zutreffende Charakterisierung der Situation:
»lch glaube an Gott, weil mir seine Existenz, die Tatsache, dafl er wirklich da ist, von
Jugend auf so unverriickbar klar ist, dafl ich gar nicht anders kann als mit ihm zu
rechnen. Dies habe ich hauptsichlich meiner Erziehung zu danken, meine Mutter hat
mir von Kind an die Wirklichkeit Gottes auf Schritt und Tritt vor Augen gefiihrt.
Selbst ja dazu zu sagen und dieses Wissen am eigenen,_ Leibe, an der eigenen Seele zu
erleben, dazu kam ich jedoch erst viel spiter, in der Zeit von 18-20 Jahren, und zwar
nur durch grofle seelische Erschiitterungen, als ich keinen Menschen hatte, der mir in
meinen Konflikten beistehen konnte und ich ganz allein auf mich selbst angewiesen in
letzter Not bei Gott Hilfe suchte — und fand. — Dafl nicht alle Menschen an Gott glau-
ben, hat viele Ursachen. Ich will nicht versuchen, dies theologisch zu begriinden, will
nur meine eigenen Erfahrungen zu Rate zichen. Den meisten Menschen, besonders den

Jugendlichen, fehlt nimlich die leitende Hand im Elternhaus, die still und unscheinbar
die junge heranreifende Seele mit der Existenz Gottes vertraut macht. Die meisten

konnen und wollen das nicht, weil sie sich scheuen und schimen, da ihr Verhiltnis mit
Gott nicht in Ordnung ist. So umgehen sie gern das Thema und lassen damit den jun-
gen Menschen in den entscheidenden Stunden innerer Konflikte allein, ohne ihm zu
zeigen, dafd es eine rettende Instanz gibt. So beginnen sie ihren Lebensweg und -kampf
ohne Gott und wagen es spiter nicht mehr, sich ihm zu stellen und auszuliefern.*

Es darf aber auch nicht tibersehen werden, dafl in manchen Fillen gerade von den

Eltern ein ausgesprochen negativer Einfluf ausgeht. Eine Obertertianerin schreibt:
»Ich kenne z. B. in zwei Fillen Viter (meiner Mitschiilerinnen), die einfach, weil man
die Bibel nicht wie andere Wissenschaften voll ergriinden kann, den Glauben an Gott
ablehnen. Ein Vater z. B. bezeichnet die Visionen der Propheten als eine in Jahrhun-
derten entstandene Legende, er fiihrt Vernunftgriinde gegen den Glauben an und deckt
mit geradezu begeistertem Spiirsinn simtliche Widerspriiche in der Bibel auf, Diese
Widerspriiche sind tatsichlich da, sind aber fast immer irgendwie erklirlich. Und ich
finde es seltsam, daf} solche Viter es offenbar nétig haben, ihr Verhalten vor Frau und
Kindern erkldren zu miissen. Auflerdem wird man selbst oft in eine schwierige Lage
gebracht, weil eben doch (leider) der Mensch immer im Glauben an Gott der Vernunft
zuginglicher ist als dem reinen Glauben.“

Sonstige personale Erfahrungen

Von grofler Bedeutung fiir die spitere religidse Entscheidung der Jugendlichen
sind die verschiedenartigen personalen Erfahrungen im Umgang mit Christen,
aber auch mit Nichtchristen. Der Glaube wird durch den, der ihn bekennt und in
seinem Leben verwirklicht, fiir den Jugendlichen erst glaub-wiirdig. Man spricht
in dieser Hinsicht von personaler Wertiibertragung. In gleicher Weise kann auch
der Einfluf} einer skeptisch eingestellten Personlichkeit negativ wirken. Am un-
glinstigsten sind aber hiufig die Erfahrungen mit christlich gesonnenen Menschen
deren Frommigkeitshaltung dem Jugendlichen, bzw. auch schon dem Kinde an-
stoflig wird. Hier sprechen in erheblichem Maf} die Unwigbarkeiten im Gehaben
einer Personlichkeit mit. Manche wohlmeinende und personlich tiefgliubige Er-
zieher iiben eine nachhaltig negative religidse Wirkung aus, ohne selbst davon
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auch nur das Geringste zu ahnen. Jede Ubersteigerung des rein Gefithlsmiffigen,
jeder Widerspruch zwischen dem religidsen und dem areligiosen Verhalten z. B.
in der Beziehung zur Pflicht, zum Geld, zum Nichsten, zum Schiiler, zur Klasse,
aber auch jedes Auflerachtlassen des richtigen Mafles der religiosen Verpflichtun-
gen der Schiiler im Einklang mit der psychologischen Verfassung der Altersstufe,
jede pidagogische Fehlhaltung, wie Lieblosigkeit und Uberstrenge, aber auch La-
bilitit und Weichlichkeit bringen mit Sicherheit nachhaltige Schiden hervor. An-
derseits konnen aber auch Geistliche und Lehrer, die ihren personlichen Glauben
vor ihren Schiilern in Wahrhaftigkeit und Demut erweisen, zu Leitbildern fiir das
ganze Leben werden. Als Beispiel die Niederschrift eines 17-jahrigen Hilfsarbeiters:
,Friiher, als ich noch ein Kind war, glaubte ich an Jesus Christus — aber jetzt, da mir
die Religion nicht mehr eingepaukt wird, halte ich derartige Dinge fiir absolut iiber-
fliissig. Vielleicht habe ich in den fiinf Jahren, da ich mit Religion vollgestopft wurde,
die Kirche und die ganze Religion hassen gelernt ...*

Hier wie in zahlreichen anderen Fillen wird deutlich, daf8 nicht selten ein
Zwang, etwas Gewaltsames, ein blofles ,Du mufit mit der religiosen Erziehung
verbunden gewesen ist und nun das Motiv fiir eine radikale Ablehnung bildet.
Ahnlich gelagert ist die Situation bei einer ,religivsen Uberfiitterung®, bei einem
stindigen Zuviel ohne Beriicksichtigung der seelischen Aufnahmeféhigkeit der be-
treffenden Altersstufe, das ebenfalls Abwehr und zuweilen eine endgiiltige Ver-
neinung alles ,frommen Geredes® hervorruft, wie manche Jugendliche es aus-

driicken.

Das Problem der Erlebnisfdahigkeit

Erweckung und Entfaltung der Religiositit ist nur in einer steten Folge religio-
ser Erlebnisse moglich. Echte Religiositit ist gelebter, nicht nur gelehrter und er-
lernter Glaube! Wie aus zahlreichen Niederschriften hervorgeht und durch unsere
Erfahrungen immer wieder bestitigt wird, kann bei den religiés gebundenen
Jugendlichen beider Konfessionen nicht selten von einem dauernden und vertief-
ten religidsen Erleben, in einigen Fillen sogar von einer nahezu mystischen Gottes-
liebe und Christusverbundenheit, insbesondere bei einer regelmifligen Beteiligung
an dem eucharistischen Leben der Gemeinde, von einer persdnlichen Gebetsnihe
zu Gott und zu Jesus Christus als dem Gottmenschen gesprochen werden. Hier
wird die geistlich-religiose Wirklichkeit der iiberkommenen Religion, die Gleich- |
zeitigkeit mit Jesus Christus, wie Soren Kierkegaard es nennt, seine Gegenwart,
Hilfe und Heilung, aber auch sein Anspruch und seine ewige Giiltigkeit und Herr-
schaft in der tiefsten Innerlichkeit einer personalen Begegnung erlebt. Auf der an-
deren Seite aber muf} festgestellt werden, dafl weitaus die Mehrzahl aller Jugend-
lichen noch niemals ein echtes religioses Erleben kennengelernt hat! Dafl hierbei
die weit verbreiteten, schnell voriibergehenden sentimentalen Affektregungen der
Erwachsenen zu Weihnachten, bei Hochzeiten und Beerdigungen, in die manche
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Jugendliche hineingezogen werden, bedeutungslos sind und ohne Nachwirkung
bleiben, bedarf keiner Erorterung. Fiir viele dieser Jugendlichen ergeben sich statt
dessen in der Begegnung mit der Religion und den religidsen Institutionen nega-
tive Anmutungen, die sich je nach den Umstinden mit Enge und Zwang, Fromme-
lei, Abwegigkeit, Verstiegenheit, Unehrlichkeit bezeichnen lassen. Dazwischen
liegt jene breite Zone der Distanzierung von allem Religitsen, in der es weder zu
einem wiederholten Erleben noch zu ausgesprochen negativen Anmutungen kommt.

Wie ist nun ein solches Schwinden des religiosen Erlebens zu verstehen? Wo
liegen die Ursachen? Da der Mensch ein vielschichtiges Wesen ist, so sind auch die
Zusammenhinge, die seine Person betreffen, {iberaus komplex und vieldeutig. Im
Lauf unserer Arbeit mit den Jugendlichen ist uns aber ein Punkt immer wieder
deutlich geworden, der unseres Wissens weder von der Pidagogik noch von der
Psychologie geniigend beachtet worden ist. Es handelt sich um den durch epochale
Umstinde hervorgerufenen schnellen Riickgang der Erlebnisfihigkeit, der einen
Teil der seelischen Zerstdrung des modernen entwurzelten Menschen darstellt.
Durch die stindige Steigerung der an die Hirnrinde des Menschen gebundenen
Fihigkeiten (fiir die Entwicklung der Mathematik, der Naturwissenschaften, der
Technik von unbestrittener Bedeutung!) ist das urtiimliche Leben und Erleben des
Menschen, das aus einer tieferen wirkungsmichtigen Schicht stammt (von Philipp
Lersch als der endothyme Grund bezeichnet) weitgehend beeintrichtigt worden.
Der Mensch lebt und denkt heute statt in Bildern in Begriffen, statt in der An-
schauung in der Theorie, und hdufig statt im bildkriftigen Wort in der entleerten
Floskel, in der Phrase. Deshalb ist ihm auch die Bildersprache der Evangelien und
des Alten Testamentes so fremd geworden. Anderseits fithrt dieser Verlust der
inneren Bilder, der zugleich oft den Verlust einer heilen inneren Welt bedeutet, bei
vielen zu einem gesteigerten visuellen Bediirfnis, das von kommerziellen Inter-
essenten nicht selten schamlos ausgenutzt wird. Von allen Seiten werden mit ge-
spenstischer Gewalt visuelle Phantome auf den Menschen losgelassen: Bildzeitun-
gen, Illustrierte, Fernsehen, Reklame. All dies stellt eine Uberflutung durch Reize
dar, der sich der einzelne nur dadurch anzupassen vermag, daf} er sie immer ober-
flachlicher aufnimmt und zu schnellem Vergessen bringt. Zumeist erwichst aber
mit diesem Mangel an echten Erlebnissen, der bald zu einer Erlebnisschwiche, d. h.
zu der Unfdhigkeit eines vertieften Erlebens fithren muf, der Erlebnisdrang, der
zuweilen im Jugendalter zu einer Erlebnisgier ausarten kann. Als Beispiel: in der
Klasse von Hilfsarbeitern, die ich fiir meine Untersuchung lingere Zeit regel-
miflig besuchte, wurde mir von steigenden Kinofrequenzen (,,Harte Filme, Thril-
ler, Sensationen®) berichtet, die sich in einzelnen Fillen bis zu neun Mal in der
Woche beliefen. Mit dieser Kinosiichtigkeit seelisch verarmter Jungen, die ihren
Erlebnishunger vergeblich an Phantomen zu stillen versuchen, stimmt aber auch
iberein, dafl der weitaus grofite Teil der werktitigen Bevolkerung allabendlich
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stundenlang am Fernsehschirm sitzt, dafl die Absatzziffern der Illustrierten stin-
dig steigen, von denen eine einzige kiirzlich behauptete, mit zehn Millionen Lesern
rechnen zu konnen. Dariiber hinaus und in engem Zusammenhang damit spielen
das iibersteigerte Tempo, die Hast der Lebensfithrung, die niemand mehr zu
Mufle, Stille und Einkehr kommen l3fit, der zunehmende Lirm an allen Orten
eine Rolle bei der Minderung der Erlebnisfahigkeit, was sich in der Entfaltung
der Religiositit zwangsldufig negativ auswirken mufi.

Das Gebet

Hier stehen sich — wie bei allen behandelten Fragen — positive wie negative
Gesichtspunkte in den Auflerungen der Jugendlichen in starken Kontrasten gegen-
tiber. So ergibt die Ubersicht einerseits reichhaltige Formen der Zustimmung zum
Gebet, und zwar wesentlich aus der eigenen Erfahrung. Es werden hervorgehoben:
die grofle affektive Bedeutung der Moglichkeit mit Gott zu sprechen, ihm die
eigenen Gedanken, Sorgen und Angste sagen zu diirfen, die Moglichkeit des Bit-
tens und Dankens (Geborgenheit des Kindes im Vertrauen zum Vater), Erfah-
rungen der Gebetserh6rung, vor allem auch in der Gemeinschaft der Familie. So-
gar das Sterben des Vaters, um dessen Leben die Familie gebetet hatte, bringt
keine Gebetsenttduschung, sondern ein vertieftes glaubiges Bejahen des Gottes-
willens. Aus den Auflerungen einiger Jugendlicher ergibt sich ein ,Leben mit
Gott“, ein fortgesetztes Gebet, in dem alle Probleme, aber auch alles erfahrene
Gute zur Aussprache dringen. ,Man mufl doch mit seinem Gott in Verbindung
stehen, und das ist nur durch das Gebet moglich.“

Es liegt nahe, daf} die religids gebundenen Jugendlichen haufiger spontan an
Gott denken. Die Anlisse fiir eine solche Hinwendung und Begegnung sind ver-
schieden: das Erleben der groflen Natur, die Einsamkeit, die Gewissensnot, der
Anblick von Kirche und Kreuz, das ,, Aufleuchten Gottes im Menschen in Augen-
blicken grofler Freude, aber auch angesichts der Grofle und Tragik des Menschen,
die von einem Dichter dargestellt werden“. Eine besondere Bedeutung fiir die
spontane Hinwendung zu Gott haben alle Grenzsituationen des Lebens, vor allem
soweit sie den Gedanken an den Tod hervorrufen. Sogar ein Jugendlicher, der
mit Betonung seinen Unglauben vortrigt: ,bei mir ist Gott die Natur®, muf} zu-
geben, daf} er zuweilen ,in einer schwachen Viertelstunde“ an Gott denkt. Je nach
Art des Elternhauses machen sich in solchen Fillen zuweilen noch Reste einer ge-
fiihlsmifigen Bindung an Religion und Glaube bemerkbar, die eine solche Hin-
wendung bewirken, dann aber ebenso schnell wieder verschwinden.

Auf der anderen Seite zeigen sich Probleme, Mifiverstindnisse, Ablehnungen
mannigfacher Art. Von besonderer Bedeutung ist das magische Miflverstehen, das
sich auch im sogenannten ,, Wunschbitten® duflert (ein heimliches Aussprechen von
Wiinschen ohne eine Hinwendung zu Gott). ,Wo ist ein Beweis“, schreibt ein
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Vierzehnjahriger, ,dafl es nicht auch ohne Gebet geklappt hitte?” Und eine an-
dere Niederschrift lautet: ,Meist muf} ich die Erfahrung machen, daff, wenn man
nicht betet, ein Wunsch trotzdem in Erfiillung geht.“ Bei einem solchen Wunsch-
bitten, einem Relikt der magischen Auffassung im Kindesalter, bleibt es offen,
wem das Gelingen zu danken ist. ,Ich weif} nicht, ob es das Schicksal ist oder ob
Gott mich erhdrt hat.“ In engem Zusammenhang damit steht die Gebetsenttdu-
schung, die nicht selten zu einer Abwendung vom Beten fiihrt. In mehreren glau-
benspositiven Auflerungen wird auflerdem auf die Gefihrdung des Gebets durch
unangemessene Haltungen hingewiesen: durch Gewohnheit, Gedankenlosigkeit,
Abstumpfung. Ferner kommen auch die verschiedenen Tonungen der religitsen
Unsicherheit zum Ausdruck: das Gebet wird dann als reine Selbstbesinnung an-
gesehen, und es wird ihm eine Bedeutung lediglich im Subjektiven zugeschrieben:
»fiir den, der daran glaubt“. Dies geschieht zuweilen in einer resignierten Riick-
schau auf die eigene religiose Kindheit, in der man noch gldubig beten konnte. Die
Unsicherheit kann sich aber auch darin bemerkbar machen, dafl ein Jugendlicher
zwar regelmiflig betet und bewufit am Gebet festhilt, sich selbst aber die Frage
nicht beantworten kann, warum er es eigentlich noch tut. Schliefflich findet sich in
mancherlei Spielarten auch das endgiiltige Nein zu Gebet und Glauben, das nicht
selten mit Ausfillen gegen Kirche und Pfarrer verbunden ist und sich in vericht-

lichen Bemerkungen ausdriickt. Ein Feinmechanikerlehrling schreibt:
»Das Gebet hat fiir mich so gut wie gar keine Bedeutung. Dem ganzen Mumpitz stehe
ich entgegen. Fiirbitte und so sind fiir mich Fremdwérter. Ich meine immer Religion
ist Erzichung, aber Erwachsene brauchen nicht mehr erzogen zu werden. Ich glaube
doch nicht an den Weihnachtsmann!! Mein Wahlspruch lautet: ,Liigen haben kurze
Beine!* Den Spruch sollten sich die Kirchenbonzen iibers Bett hingen, anstatt frommer
Spriiche!”

Die Gestalt Jesu Christi

In ihrer Bezichung zu der Gestalt Jesu Christi als dem Inbegriff und der Mitte
der iiberkommenen Religion ergeben sich fiir die Jugendlichen sehr verschieden-
artige Abstufungen. An erster Stelle kdnnen wir in den vereinzelten Fillen einer
religiosen Elite von einer bewuflten und vertieften Bindung sprechen. Als Beispiel
die Niederschrift einer Oberprimanerin:

»Die Frage kann eindeutig beantwortet werden: Er hat die grofite Bedeutung, die nur
eine geistige, religivse oder menschliche Wirklichkeit bislang in meinem Leben gehabt
hat. Er gestaltet mein Leben und ist Mafistab und Ziel. Diese direkte personale Be-
ziehung steht auBlerhalb des menschlichen Willens; ein personliches Erlebnis wie z. B.
der Tod eines geliebten Menschen oder eine tiefgreifende Erschiitterung hat dazu nichts
beigetragen. Er macht sich mir verstindlich in einer von allen duflerlichen Gegeben-
heiten unabhingigen Sprache, gegen die ich mich natiirlich zuerst wehrte. Verzweifelt!
Aber ausweichen kann man ihm nicht. Ich habe seine ausschlieflichen Forderungen, die
nie zu hart oder unmenschlich sind, angenommen. Ich habe mich ganz unterworfen und
mein Leben seiner Direktion unterstellt. Jetzt wire ich auflerstande, mein Leben selb-
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stindig allein zu fiihren, die Mitte, der Halt, das Wesen wiirden fehlen. Es klingt
wahrscheinlich seltsam, aber fiir mich hat es nicht mehr die geringste auflerordentliche
Bedeutung; daraus ergibt sich kein verzerrtes, verkrampftes Mirtyrerdasein, sondern
ein Leben, dessen Richtung, dessen Einzelheiten ich jedenfalls bedingt durchschauen
kann: eine Begeisterung und Freude iiber diese Bindung, die man nur annehmen kann
und die damit das Wesen, das Gliick des Lebens ausmacht ...

Ferner finden sich Auflerungen, in denen eine naiv-gliubige Zuwendung zum
Ausdruck kommt. Hier zeigen sich keine wesentlichen Unterschiede gegeniiber der
Kindheit. Eine Auseinandersetzung, cin Ringen um den Glauben hat nicht statt-
gefunden. In solchen Fillen ist das Wissen um das Glaubensgut der Kirche die
Regulative der personalen Beziehung zu Jesus Christus. Aus der emotionalen
Lebensgemeinschaft der Familie, aus der religiosen Erziehung ergibt sich ohne
Krise die gldubige Zuwendung des Jugendlichen.

Es kommt wahrscheinlich davon, daff ich mir das Leben ohne Gott nicht vorstellen
kann, da meine Eltern auch an Gott glauben. Die ganze Erziehung ist sehr auf Jesus
Christus gerichtet. Wenn Jesus nicht fiir uns gestorben wire, hitte das Leben fiir uns

“

Menschen keinen Sinn ...

Eine weitere Gruppe von Auflerungen ist als widerspriichlich zu bezeichnen.
Hier herrscht zwar eine grundsitzlich positive Stellungnahme vor, zu der aber
bestimmte Einwinde und Vorbehalte in einem Gegensatz stehen, der die Gesamt-
situation ungeklirt bleiben ldft. Dazu gehdrt beispielsweise folgendes kindlich
offenherzige Eingestindnis:

»In meinem pers6nlichen Leben steht er mir natiirlich sehr im Wege, da ich nicht tun
und lassen kann, was ich will.*

Wir sahen im Zusammenhang dieser und Zhnlicher Niederschriften einen deut-
lichen Hinweis auf eine allzu enge Erziehung durch Gesetz und Verbot. Dasselbe
gilt fiir die Vorstellung eines anderen Jugendlichen, der sich in allen Worten und
Taten von Jesus Christus stindig beobachtet glaubte.

Zuweilen suchen sich Jugendliche der allzu groflen Nihe der Gestalt Jesu
Christi, wie sie zum Wesen der iiberkommenen Religion gehért, in irgendeiner
Weise zu entziehen. Da ist an erster Stelle der Versuch zu nennen, die Gestalt Jesu
Christi einmal aulerhalb von Kirche und Dogma zu sehen und sich davon ein
eigenes Bild zu machen. Dies fithrt zu der Frage nach dem ,historischen Jesus im
Sinn des seit Reimarus und Lessing popularisierten Problems, wie es sich denn
»wirklich® mit Jesus und seinem Leben verhalten habe.

»Ich bin versucht, Jesus Christus fiir einen ganz gewohnlichen Menschen zu halten, der
vielleicht irgendwelche wunderlichen Krifte besafl, wie wir es ja auch heute noch finden.®

Aber auch noch eine andere Art der Distanzierung ist von allgemeiner Bedeu-
tung. Sie erfolgt zugunsten eines subjektiven Gottesbildes, so daff die Moglichkeit
einer Kluft zwischen dem Gottesgedanken der iiberkommenen Religion (Gott als
der Vater Jesu Christi) und dem aus eigenem Erleben gestalteten Gottesbild be-
steht, das jenes teilweise oder vollig tiberdeckt. ,, ... In meinem Leben spielt Gott

2 Stimmen 173, 1 17



Theophil Thun

eine groflere Rolle als Jesus Christus ... , ... Manchmal zweifle ich an Jesus
Christus, aber ich versuche daran zu glauben, denn an Gott glaube ich wirk-
lich . ..“ Zu einer solchen Distanzierung kann unter anderem auch die Art der Be-
lehrung, der Vermittlung des Glaubensgutes beitragen, wenn verzerrte, einseitige
und blutleere Darstellungen die Gestalt und das Leben Jesu Christi verdecken.

Durch eine vom Elternhaus her schon oft traditionelle Abkehr von allen Glau-
bensinhalten der iiberkommenen Religion ist sehr vielen Jugendlichen der innere
Zugang zu der Gestalt Jesu Christi verwehrt. Zuweilen steht auch der glaubens-
feindliche Einflufl eines Vaters, einer Mutter im Wege. Dazu kommt, dafl im All-
tag so wenig von Jesus Christus und seinem Wirken zu spiiren ist.

»Ich bin nicht ganz iiberzeugt, ob es Jesus Christus wirklich gibt. Ich mache mir auch
gar keine Miihe, dariiber nachzudenken .. .*

So verbleiben die Jugendlichen hiufig unentschieden. Sie lassen die Frage auf sich
beruhen, solange sie keine Antwort erhalten, von der sie iiberzeugt werden, die
sie ergreift, die in ihnen das erste Aufleuchten einer Glaubensmoglichkeit bewirkt.
Und dabei denken manche wie dieses junge Middchen: ,Ich kann nur sagen, ich
wire froh, wenn ich einen festen Glauben hdtte. Ich brauche manchmal einen
festen Halt.“

Verstiandlicherweise richten sich die Auflerungen der Ablehnung noch stirker
gegen die Gestalt Jesu Christi als gegen den Gottesgedanken. Dabei steht die Auf-

klirung mit kithler Anmaflung und Scheinsicherheit an erster Stelle.
» - »+ Nach und nach entdedst man und erforscht doch alles, von dem man frither keine
Vorstellungen hatte. Ich denke, wenn hierzu kein Jesus Christus notig ist, dann braucht
man ihn auch nicht fiir andere Zwedke.®

Dazu gehort auch insgeheim die Tendenz, ,,von Jesus jeglichen Wunderglanz und
Heiligenschein zu nehmen, wie ein Jugendlicher dies ausdriickt. SchliefSlich ist es
das Ressentiment gegen Religion und Kirche, das sich in der Niederschrift eines

Hilfsarbeiters ausdriicke:
»1ch habe Jesus noch nie gesehen und weifl gar nicht, ob es ihn iiberhaupt gibt. Fiir
mich hat nur mein Obermeister eine Bedeutung. Wenn der mich rausschmeifit, kommt
auch kein Jesus und stellt mich wieder ein ...*

Das geistige Arsenal des Unglaubens -
legitime Probleme des religiosen Ringens

In bestiirzend groflem Umfang erliegen Jugendliche genau so wie die Erwachse-
nen in den verschiedenen Bildungsschichten den Thesen der Aufklirung und des
Positivismus. Je mehr im Alltagsbewuftsein des heutigen Menschen die Bereit-
schaft zum Wagnis des Glaubens schwindet, desto stirker wirkt auf ihn die
,dogmatische® Fixierung des Unglaubens, der er ohne Kritik gegeniibersteht.
Worum handelt es sich hier? Zu dem Arsenal des Unglaubens gehért vor allem
jene Weltanschauung, die sich als positivistisches Denken im Sinn eines andauern-
den Fortschreitens von Aufklirung zu Aufklirung durch die positiven Wissen-
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schaften zu einer fast zwanghaften Vorstellung der zivilisierten Menschheit ent-
wickelt hat. Das Schema lautet: frither — da glaubte man an Gott, an die Engel,
an den Teufel, an Wunder, an die Auferstehung der Toten, heute weifl man dank
den Entdeckungen der Wissenschaften, dafl alles nur natiirlich, d.h. nach den
Naturgesetzen erkldrbar vor sich geht. Morgen wird alles, was heute noch un-
erforscht geblieben ist, bis in die letzten Einzelheiten aufgeklirt werden. Ein
Feinmechanikerlehrling schreibt:

»Ich gehore zu den Menschen, die nicht an Gott glauben. Ich kann mir nicht vorstellen,
daf} etwas derartiges existieren soll. Als Beweis fiir die Existenz Gottes fiihren die
meisten Dinge an, die heute noch nicht zu erkliren sind, z. B. wie entstand das Leben?
Ich bin iiberzeugt, in 1000 oder noch mehr Jahren wird man auch das herausgefunden
haben, und dann noch andere Dinge, die man mit dem Vorhandensein eines Gottes zu
erkliren versucht.”

Im Ganzen gesehen ist damit eine Entwertung der Vergangenheit, ein naives
Hinabschauen auf die vermeintliche Unterlegenheit der fritheren Geschlechter der
Menschheit, ein Verlust des Wissens um die Grofle und Weisheit der Jahrtausende
vorchristlicher und christlicher Traditionen zur Selbstverstindlichkeit geworden.

Neben diesen und dhnlichen ,Dogmen des Unglaubens® werden wir in iiber-
raschend zahlreichen Niederschriften auf echte philosophisch-theologische Pro-
bleme hingewiesen, mit denen sich der Jugendliche ohne geistliche Hilfe vergeblich
auseinanderzusetzen sucht. Ein solches Hauptthema, das sowohl zu echten Zwei-
feln Anlaf gibt, wie aber auch den Thesen des Unglaubens Vorschub leistet, ist die
Frage nach dem Ubel in der Welt. Eine 15-jahrige Obertertianerin schreibt:

»Wenn Sie mich personlich fragen, warum ich zweifle, so kann ich nur sagen, daff ich
schon so viel erlebt habe, was nicht gerade gut zu nennen ist, und deshalb an die Exi-
stenz Gottes nicht glauben kann. Das ist ginzlich falsch, werden Sie sagen. Das haben
schon viele gesagt. Wenn ich die Kriege und die Morde und die vielen schlechten Dinge,
die auf der Welt geschehen, anfiihre, so antworten die meisten Menschen, Gott hat da-
mit iiberhaupt nichts zu tun. Wenn aber Gott das Gute ist, wie ist es dann moglich, daf}
auf seiner Welt, die er selbst geschaffen hat, so viel Boses geschieht? Er hat den Men-
schen zu seinem Ebenbild geschaffen. Der Mensch hat gesiindigt und ist deshalb ver-
stoflen worden. Aber die Siinde kann doch nicht ewig in der Welt bleiben. Ich denke
sehr viel dariiber nach, komme aber nie zu einem Ende ...%
In dhnlicher Weise schildern viele Jugendliche die inneren Schwierigkeiten, die
ithnen durch das gleiche Problem bereitet werden, und man spiirt, wie sehr sie
darunter leiden, durch den Blick auf das Bose, auf Not und Ungliick unschuldiger
Menschen am Glauben an die Liebe Gottes gehindert zu werden.

Dann folgen auch noch solche Probleme, wie die Gottessohnschaft Jesu Christi,
der Herrschaﬂsahspruch der Kirche (im Hinblick auf die ,andere Kirche®), das
Problem der Gottesvorstellung unter Abhebung von allen mythisch-magisch-
mirchenhaften Vorstellungen, die, oft von der Kindheit her iibertragen, zu einer
Auseinandersetzung zwangen. Dies gilt ,insbesondere von der kirchlichen Ver-

kiindigung iiber Himmel und Holle (unter dem Eindruck der Raumschiffahrt)
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iiber Engel und Teufel, iiber die Erschaffung der Welt (gegeniiber den wissen-
schaftlichen Theorien von der Entstehung des Kosmos, der Entwicklung des Le-
bens) und iiber die Auferstehung von den Toten. In dieser letzten Frage besteht
sogar bei den meisten kirchlich gebundenen Jugendlichen eine grofie Verlegenheit.

Zusammenfassung

Zur Charakterisierung der Gesamtsituation mdge noch ein Hinweis auf die
starken Unterschiede erfolgen, die sich soziologisch, nach dem Bildungsstand, kon-
fessionell sowie in geschlechtsspezifischer Hinsicht ergeben. So ist die Widerstands-
fahigkeit gegen die negativen Einfliisse bei der weiblichen Jugend erheblich grofier
als bei der minnlichen (motiviert durch die gefiihlsgetragene Hinneigung der Frau
zum Religidsen, und sei es auch nur in der Hingabe an die dienende Liebe als
hochsten Lebenswert). Topologisch gesehen , kann als erwiesen angesehen werden,
dafl in beiden Konfessionen mit wachsender Wohnortgrofie die Kirchenfrequenz
abnimmt, daf} erst in grofleren Stidten (iiber 20000 bis 100000) die Verbindung
zur Kirche, soweit sie sich im Kirchenbesuch ausdriidst, zu einem héheren Anteil
vollig abreifit, und dafl dieser Prozef bei den Katholiken eine gewisse Verzoge-
rung gegeniiber den Protestanten erfihrt®?. Soziologisch ist festzustellen, dafl die
religivse Gefahrdung bei den werktitigen mannlichen Jugendlichen am grofiten
ist, dann aber auch bei den Schiilern der Hoéheren Schule, insbesondere soweit sie
aus wohlhabenden, bzw. intellektuellen Schichten stammen, wogegen der Mittel-
stand noch erheblich mehr konservativ-traditionelle Tendenzen aufweist, die sich
in der Anerkennung des christlichen Herkommens duflern.

SchlieBlich ist auch noch ein Ergebnis der Untersuchung zu erwihnen, das sich
auf die allgemeine Problematik der religiosen Gefihrdung bezieht. Wenn man
sich angesichts der allgemeinen und tiefgreifenden religitsen Krise, in die die Ent-
scheidung der Jugend hineingestellt ist, in seiner Behandlung ausschliefilich auf die
religitsen Probleme des Glaubens und Unglaubens, des Glaubensringens und des
Zweifels beschrinkte, so wiirde man der ganzheitlich-unaufldsbaren Totalitit der
menschlichen Existenz nicht gerecht. Kurz gesagt: aus der Gesamtheit der Nieder-
schriften, die sich auch auf andere, nichtreligiose Themen erstreckten, aus den viel-
faltigen, freiziigigen Gesprichen mit den besuchten Klassen, aus unseren mehr-
jahrigen Erfahrungen beim Studium der Probleme unserer werktatigen Jugend ist
sichtbar geworden, dafl die Gefihrdung der Religiositit nur aus der Gefiahrdung
des Menschen iiberhaupt verstanden werden kann, wobei allerdings die Gefahr-
dung seiner Innerlichkeit, seiner affektiven Kernbereiche, seines Wertfithlens, sei-
ner Wertwelt, seiner Verantwortlichkeit, seines Verstindnisses fiir die Sinnhaftig-
keit seiner eigenen personalen Existenz, die mit seinem religiosen Schicksal in
engem Zusammenhang steht, von hochster Bedeutung ist.

4 REIGROTZKI, Soziale Verflechtungen in der Bundesrepublik, Tiibingen 1956.
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Worin besteht diese Gefihrdung des Menschen? Darin, dafl es ihm nahezu un-
moglich geworden ist, die schnelle und kaum mehr zu {ibersehende Zunahme an
technisch organisatorischen Moglichkeiten und ihrer zwangsldufig erscheinenden
soziologischen, 6konomischen und politischen Folgen mit den in keiner Weise ent-
sprechend zunehmenden geistig-seelischen Fihigkeiten des Menschen zu verbinden
und diese gemif} seiner Verantwortung fiir seine eigene Wohlfahrt und die der
Menschheit einzusetzen. Diese Kluft, auf die gerade in den letzten Jahren bedeu-
tende Gelehrte und Kulturphilosophen wie Guardini, C. G. Jung, Weizsicker hin-
gewiesen haben, hat in den Menschen der zivilisierten Welt ein allgemeines Gefiihl
der Unsicherheit und des Bedrohtseins hervorgerufen. Dieses wird insbesondere
dadurch verstirkt, dafl die althergebrachten Ordnungen, Wertungen und Haltun-
gen im Verlauf der zivilisatorischen Umwilzungen immer mehr an Einflufl ver-
loren haben und an ihre Stelle noch keine neuen Ordnungen, wohl aber stindig
provisorische Versuche getreten sind, sich der Situation anzupassen, um so dem
Chaos zu entgehen. Der iiberstarken Dynamik der zivilisatorischen Expansions-
krifte entspricht ein Verlust der fiir eine positive Entwicklung absolut erforder-
lichen beharrenden Krifte, so dafl die allgemeine Unsicherheit im geistig seelischen
Bereich durchaus verstindlich erscheint, die sich u. a. in der modernen Literatur
bemerkbar macht und gerade von den Jugendlichen der hoheren Bildungsschicht
als angemessener Ausdruck der Zeit verstanden wird.

Jedoch ist gegeniiber dem modischen Kulturpessimismus darauf hinzuweisen,
dafl auf vielerlei Gebieten bereits Zeichen sichtbar werden, die durchaus auf die
Maglichkeit einer positiven Entwicklung deuten. Nur als ein Beispiel: die rasch
zunehmende Einordnung der Vélker zu groflen Einheiten, der auch eine gegen-
seitige Bereicherung entsprechen kann; die aus den technisch-Skonomisch-politi-
schen Gegebenheiten hervorgehende Weltweite aller Probleme und Tendenzen
kann sich zum Wohl der Menschen auswirken. Und um abschlieflend auf unser
besonderes Thema zu kommen, so kann in einem gleichen Sinn davon gesprochen
werden, dafl gerade inmitten der allgemeinen und tiefgreifenden Krise das Er-
stehen einer religiosen Elite zu verzeichnen ist. Sowohl im katholischen wie im
evangelischen Bereich findet man, wenn man etwa einen Vergleich mit den Ver-
hiltnissen um die Jahrhundertwende zieht, unverkennbar die Krifte einer religio-
sen Erneuerung, die gerade aus dem Bewufitsein der Gefdhrdung und des An-
gefochtenseins, aus der Verantwortung fiir die Zukunft der Menschheit eine
kidmpferische Entschiedenheit fiir den Glauben an Jesus Christus und gegen die
Macht des Unglaubens empfangen.
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Wilhelm Grenzmann

Die Feier von Gerhart Hauptmanns 100. Geburtstag hat die Augen vieler in der
Welt — der westlichen wie der ostlichen — auf einen Mann gerichtet, der mit weni-
gen anderen unseres Zeitalters dazu berufen war, das Deutschland der Dichtung
zu reprisentieren und die Einheit seines Geistes darzustellen. Er vermochte dies
gewif} nicht mit der Kraft und dem Glanz, womit sich Goethe und die deutsche
Klassik der Welt vorstellten und das Beste des deutschen Geistes bezeugten.
Hauptmann war Sprecher des spiten Jahrhunderts und seiner zerfallenden Gei-
stigkeit, Begleiter des neuen -Jahrhunderts bis in die Tage hinein, da sein Tod mit
dem Untergang des deutschen Reiches zusammenfiel — und uns obliegt heute die
Frage, wer er war, welchen Rang wir ihm zubilligen kénnen, was er uns bedeutet —
bei der gebiihrenden Vorsicht des Urteils, die angesichts des noch geringen Ab-
stands geboten ist.

Dies um so mehr, als er ein werkgefiilltes Leben gefiihrt und ein riesiges litera-
risches Erbe hinterlassen hat. Er war ein Mensch, der aus Notwendigkeit dichtete.
Was er schuf, waren Bilder, Gestalten und Vorginge, die sich ihm aufdringten —
er war einer der phantasiebegabtesten Dichter unserer Zeit. In Deutschland gab
es unter den Dramatikern niemand, der auch nur annihernd eine solche Beziehung
zum Theater besafl und die Neigung verspiirte, die Bithne mit den Geschdpfen
seines Geistes zu bevdlkern. Mit der dramatischen verband er eine epische Bega-
bung, obwohl es nicht zweifelhaft ist, wo seine gréflere Bedeutung liegt. Er hatte
zudem den Vorzug, ein hohes Alter zu erreichen und in seinem Schaffen nicht miide
zu werden. Er ist durch eine lange und wandlungsreiche Zeit gegangen und hatviele
kennengelernt, die nach ihm geboren wurden und vor ihm starben, Freunde, die
eng zu ithm hielten, und andere, die gegen ihn zum Protest aufstanden. Er nahm
von iiberall an, ohne sich im Kern zu wandeln. Seine enge Verbindung mit den
geistigen Verhiltnissen der Zeit macht ihn zugleich zu threm Reprisentanten. Wer
unsere Epoche verstehen will, mufl sich daher auch mit Hauptmann auseinander-
setzen.

Aus dem Angedeuteten ist bereits zu entnehmen: Hauptmanns Werk steht unter
dem Zeichen der Zwiespiltigkeit. Das Wirkliche bietet sich ihm in zweierlei Ge-
stalt dar. Vorerst lebt er in einer vordergriindigen Welt mit ihren sichtbaren Ereig-
nissen. Hier hilt sich der Dichter der sozialen Unruhe, aber auch des Mitleidens

22



Gerhart Hauptmann

mit den unvermeidlichen Bedringnissen der Menschenwelt auf. Hauptmanns Ge-
stalten sind die Gepeinigten und die Gequiilten, darunter oft diejenigen, denen zu-
letzt doch nicht geholfen werden kann.

Auf der anderen Seite ist er ein Dichter des Hintergriindigen, dessen hoherer
Rang gegeniiber der empirischen Welt nicht bezweifelt wird. Aus ihm werden
zahlreiche Gestalten in den Raum des bewuften Lebens entlassen, die ihrerseits
Symbole und Verdeutlichungen innerweltlicher Michte sind und Unbekanntes
vertreten.

Mit all dem bezeugt sich nicht allein ein darstellender, sondern ein suchender
Mensch, Hauptmann war von Anfang an auf dem Weg der Lebensdeutung. Seine
griiblerische Natur strebte danach, hinter den flieflenden Erscheinungen das Be-
stindige zu finden. Da er sich nicht auf den Weg des Christentums begab, war er
auf andere Moglichkeiten angewiesen. Die Zuordnung zu Béhme und seinem Erbe |
lag nahe; der schlesische Griibler ist nicht nur der Verwandte seines Stammes, son-
dern zugleich seiner Art. Hauptmann war seinem Wesen nach auf Naturmystik
angelegt. Das Leben soll sich ihm von innen her offenbaren; in der Hinwendung zu
den Kriften des Lebens hoffte er die Aufhellung der Welt zu erhalten.

Wir stoflen damit auf die zweite Polaritit in seinem Leben. Sie betrifft die reli-
gidse Deutung der Welt, wenn man darunter die Weise versteht, wie der Mensch
sein Heil findet. Er tritt unter das Zeichen Nietzsches und erlebt mit dessen Augen !
die Zwiespiltigkeit der Schopfung. Das Leben offenbart sich im Widerspruch. Es
ist die ewige Bewegung, das unaufhorliche Fliefen, der stindige Durchbruch von
Kriften, die aus der Gestaltlosigkeit zur Gestalt dringen und diese doch wieder in
die Gestaltlosigkeit zuriickfithren. Hauptmanns Werk erwichst zu einem guten
Teil aus dem Erlebnis, daf die Welt abgriindig ist und in ihrem Schof} blinde, un-
bekannte, aber in jedem Sinn unheimliche Krifte birgt. Sie ragen in die Menschen-
welt hinein und nehmen von ihr Besitz; aber, wie {ibermichtig sie auch sein mo-
gen, es wirkt in der Welt noch ein anderes Prinzip, das den Auftrag hat, den
Kampf gegen das Unheimliche aufzunehmen, die im Verborgenen hausenden Rie-
sen zu bindigen und ihnen Fesseln anzulegen. Die Grundlage dieser in mythischen
Formeln sich aussprechenden Welterklirung ist die tiglich sich erneuernde Uber-
zeugung, dafl die Schopfung in zwei sich in tddlicher Feindschaft begegnende Teile |
auseinanderklaft. Der Mensch, in dem dieser Zwiespalt sichtbar wird, hat die '
Aufgabe, den Kampf mit den Giganten des Unheils zu bestehen. Aber er vermag
es letztlich nicht, weil sie — unbesiegbar — immer wieder aufstehen und an thm
Radche iiben. Der ,Rif8 durch die Welt“ ist wohl eine der am tiefsten reichenden
Erkenntnisse des Dichters gewesen. Jedoch: sein Verhalten dazu ist nicht immer
das gleiche gewesen. An die Stelle des Widerstandes tritt auch die Freude am Leben
und die hymnische Huldigung ihrer Erscheinungen. Dennoch ist Hauptmanns
Weltfreude auf das engste mit dem Weltleid verbunden. Das eine greift in das
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andere, und in der Tiefe sind beide identisch. Der Mensch versteht sich und seine
Welt im Bilde des Gottes Dionysos, der den ,Hades als Gloriole um sich® trigt,
mitten im Licht. Eine Erlosung gibt es in der dionysischen Welt nicht, vielmehr
nichts als ein unaufhebbares Teilnehmen.
| Der Wunsch nach Erldsung aber fiihrt aus der Welt menschlicher Zwiespiltighkeit
ins Unbewufte, in jenen Bereich also, wo sich die Trennungen lockern und die
aufgerichteten Mauern in die Bewegung des Stromens geraten. Hauptmanns Welt
hat zwei Boden; er bewegt sich eigentlich immer zwischen Vordergrund und Hin-
tergrund; er bringt die Machte von hiiben und driiben miteinander in Verbindung.
Macht es die Eigentiimlichkeit seines Stils aus, dafl in die schattenhafte Welt der
Mysterien — des Nicht-Gewufiten, des Nur-Geahnten — stindig die groben Laute
der Oberfliche dringen, so ist auch das Umgekehrte richtig: in der Mitte des mit
allen Kiinsten gezeichneten Menschenelends stehen die Abgesandten der Lebens-
urspriinge. Hauptmann liebt den Raum unterhalb der strengen Unterscheidungen,
die Welt, wo die ,,Seele® zu Hause ist. Wie er, sind auch Spitteler und Rilke, um
nur zwei Dichter verschiedener Art nach Rang und Haltung zu nennen, auf der
Suche nach dem Reich der Seele, wo die verlorene Einheit der Schopfung, wenn
nicht wiedergefunden, so doch geahnt werden kann. Hauptmann spricht wie Spit-
teler vom , Metakosmos“ und nennt es ein ,aufler- und iiberweltliches Sein“; ,, Ver-
Just der Kindesunschuld, vermeintliche Siinde, Heimlichkeiten weckten den Wunsch
nach Liuterung, nach einem Element, in das sich die Seele werfen . .. konnte. Ohne
Sokrates-Platon zu kennen, verlegte ich dieses Element in aufler- und iiberwelt-
liche Ridume, sagen wir: in den reinen Ather ewigen Seins. Nicht anders, als wiire
dort der Verbannten Heimat.“ Gleichwohl spricht sich in seinen Bekenntnissen
kein Platonismus aus, sondern ein modernes, beunruhigtes Denken, das sich mit
Schopenhauer und Nietzsche verbunden weif8. Es ist die Hinwendung zu einer
Lebenstiefe, die sich absolut setzt.

Erkennt man in solchen Zusammenhingen die Zuordnung des Dichters zum
Denken der Zeit und ihrer Not, so verstirkt sich der Eindruck durch das Bild, das
er vom Menschen hat, und die Art, wie er seine Gestalten konzipiert. Die Michte,

" denen der Mensch begegnet, sind unendlich stirker als er selbst. Uber Hauptmanns
Werk lagert der Pessimismus. Er ist begriindet einesteils in der Erfahrung, dafl das
Ich in Bezug zur Welt eine selbstindige und darum inkommensurable Grofe ist,
anderseits aber auch in den Schluffolgerungen aus dem naturwissenschaftlichen
Denken der Zeit, das den Menschen in jedem Sinn zu determinieren sucht. Die Un-
endlichkeit, auf die das Menschengeschlecht zuriickzublicken scheint, konnte den
einzelnen zu einem zufilligen Wesen machen, das vom Erbe der Vorfahren und
vom Milieu der ihn umgebenden Kreise zu dem gebildet wird, was er ist. Die Be-
ingstigung, der er ausgeliefert ist, wird um so grofier, als auch die riesigen Rdume
der Welt ihn zu einem winzigen Dasein verurteilen, das verloren und vergessen
im Weltall treibt. Die Gesellschaftslehren der Zeit fiihrten den Dichter ebenfalls
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dazu, den Menschen im wesentlichen als ein determiniertes Geschopf zu verstehen, |
das sich entfalten muf}, wie es angelegt ist, das unfrei und daher auch ohne Schuld
ist und nur eines verdient: Mitleid. Dieses Mitleid ist zum Bauelement von Haupt- |
manns Drama geworden.

*

Hauptmanns dramatisches Werk beginnt in der Nachfolge Ibsens. Triibe, in
sich selbst briichige soziale Verhiltnisse werden aufgedeckt, die ,Lebensliige” ent-
larvt, die sittliche Bodenlosigkeit angeprangert. Von Ibsen her ist vieles beeinfluft:
die Kunst der Dialogfithrung, die Vermeidung des Selbstgesprachs, die schritt-\
weise Entfaltung der Situation im lebendigen Gesprich, die Enthiillung der Vor- :
geschichte; diese liegt im Vorraum des Dramas und wird in den Prozefl der Ent-
wicklung einbezogen. Das stehende Gewisser eines zur Gewohnheit gewordenen
Lebenszustandes wird in Bewegung gebracht durch eine von auflen hinzutretende
Gestalt. Die Dumpfheit der Verhiltnisse wird offenbar; die Runde der Menschen,
die bis zu diesem Augenblick noch in einem eben ertragbaren Spannungsverhéltnis
zueinander gestanden haben, 16st sich auf, um sich nie wiederzufinden — unter sie
tritt in der Regel der Tod als auflésende, wenn nicht als richtende Macht. Idee und
Leben stehen meist hart nebeneinander, das peinliche ,Als-Ob* der Lebensfiihrung
wird sichtbar gemacht, die Fiktionen werden aufgedeckt. Darin stedst der sittliche
Wille, die Ordnungen des Lebens wiederherzustellen, und die Hoffnung, daf} es
méglich sei. Es wird gleichwohl nicht von Sittlichkeit gesprochen, sondern von den
Forderungen des Lebens. Diese bilden das Maf fiir menschliches Verhalten und
Rechttun. Man mufl dem Leben die Treue halten und den Lebenssinn zu treffen
suchen. Hauptmanns Kritik stoft hart auf alle diejenigen, die sich ohne einen
Blick auf die Wirklichkeit daran gewohnt haben, in lebensfremden Vorstellungen
zu wohnen. Wenn von ,Schuld“ gesprochen werden kann, dann dort, wo die
Lebensgesetze nicht beachtet werden. Nur so ist es zu verstehen, daf} sich Unter- |
gang und Zusammenbruch als Strafe der Siinde am Leben vollziehen.

Wir stehen damit im Zusammenhang seiner frithen Dramen. Soziale Dramen
sind sie unter einem Gesichtspunke: sie bringen zur Anschauung, dafl es tragische
Begebenheiten auch unterhalb der Biirgerebene gibt. Entsprechendes hatte Schil- |
ler mehr als ein Jahrhundert vorher erklirt, als er das Biirgerliche von der Aristo-
kratie 1ste: das ,biirgerliche Trauerspiel“ ,Kabale und Liebe“ trug seinen Namen
in der Absicht, deutlich zu machen, daf tragische Vorginge nicht allein in der ge-
hobenen Gesellschaft méglich seien. Aufriihrerisch im eigentlichen Sinn des Wortes
ist nur ein einziges Werk, ,Die Weber*. Das geschindete Leben will sich in seine
Rechte einsetzen mit gewaltsamem Durchbruch, durch Rebellion und durch Spren-
gung aller Fesseln. Hier war Hauptmann auch zum ersten Mal im vollen Besitz
seiner dramatischen Ausdrucksmittel. Der ,Held“ des Dramas ist kein einzelner,
nicht einmal die Masse, sondern das Elend, das hinter den Menschen steht und auf
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sie einschlagt. Von welcher Gestaltungskraft der Dichter der einfachen Menschen
sein wiirde, sollte sich dann noch einmal in ,Fuhrmann Henschel“ und in ,Rose
Bernd“ zeigen — das eine das Drama des Mannes, der dem Weibe anheimfillt, im
andern wird das Maddchen das Opfer des Mannes: langsam, aber folgerichtig wer-
den starke, in sich selbst ruhende Menschen aus ihren Lebensordnungen gerissen,
zum Spielball ihrer und fremder Leidenschaften gemacht, bis zur letzten Verzweif-
lung getrieben, bis zu Selbstmord und Mord.

*

Um 1900 setzte ein neuer Schaffensprozeff Hauptmanns ein. Die weltanschau-
liche Note verstirkte sich — der Dichter wurde zum Verkiinder. Seine Neigung
zur Inwartswendung und zum Bekenntnis verbindet sich mit dem Erlebnis und
mit der Begegnung der dufleren Welt, das Erbe der Seele mit Bildungswissen und
Lebensdeutung. Wichtig erscheint vor allem, dafl die Seele um ihre Geheimnisse
befragt, der Innenraum der Welt abgeschritten wird. Das Leben iiberwiltigt den
Dichter mit seinen unfaflbaren Entziickungen und Schredsen und versetzt ihn in
einen Rausch, dem er sich iiberlifit, ohne Widerstand zu leisten. Die Unfihigkeit,

' sich den Erscheinungen des Lebens gegeniiberzustellen, macht es erklirlich, daf fiir

den Dichter jeder Versuch einer philosophischen Bewiltigung ohne Ergebnis bleibt.
Dagegen bemiiht er sich, die inneren Erfahrungen zu beschreiben, die Bilder zu
objektivieren, das Mythische darzustellen. Er wird Dionysiker, der in den Strom
des Lebens eintaucht und das Doppelantlitz alles Lebendigen erfihrt. Ist Gott das
All-Eine, so ist er in einem schrecklichen Sinne ,,alles in allem®: die erhabenen und
die entsetzlichen Seiten der Welt fiihren sich auf einen und denselben Ursprung
zuriick. Welcher Mittel sich der Dichter auch bedient, sei es der Figuren des an-
tiken Mythos oder mystischer Umschreibungen — es ist der in vielen Abwandlun-
gen sich wiederholende Versuch, den ,Innenraum® der Welt aufzuhellen und das
dialektische Gefiige im Bau des Universums sichtbar zu machen. Hauptmann be-
gibt sich auf die Spur des ,, Urdramas®: er sicht die Michte des Urguten und des
Urb6sen im Briiderpaar Christus und Satanael verkdrpert. Die menschliche Situa-

' tion, meint der Dichter, sei diese: wir gehdren zu den Verlorenen, die ,im tiefsten

vergeblich und doch immer von neuem schaffen miissen. Thre Tat aber ist es, daf}
der ,Geist’ in der Welt nicht erlischt.“

Aus solchen Sitzen ist zu entnehmen, dafl wir uns nicht im Bereich begrifflich
exakten Denkens, sondern bildhafter Daseinsdeutung befinden. Hauptmann nimmt
teil an dem Versuch, die Situation des Menschen neu zu bestimmen und das Raitsel
seiner Natur durch die Zuordnung zu zwei Reichen zu erkliren. Menschliche
Grunderfahrungen, denen wir ausgeliefert sind, werden bezogen auf die Ebene der
Daseinsimmanenz. Religionsgeschichtliche Studien und Griibeleien um und nach

11890 leiteten den neuen Entwicklungsprozef ein. Es gibt Vorarbeiten zu einem

»Jesusdrama® und einem ,, Jesusroman®. Jesus, das ist eine Gestalt des Mythus,
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soweit dieser Leiden, Verfolgung und Opfer reprisentiert. Es steht gegen das Prin-
zip der Macht, der Gewalt, des Bosen, fiir die sich Hauptmann die Gestalt des
Satanael zurechtbiegt oder die Versuchergestalt des Buddhismus, Mara (Maro),
verwendet.

»Hanneles Himmelfahrt“ trigt als erstes die Kennzeichen des neuen Stils: na-
turalistische Realistik verbindet sich mit phantastischen Ziigen, die die Not des
Kindes durch Triume und Visionen mit geahnten Hintergriinden seines Daseins
verkniipfen. ,Die versunkene Glocke“ ist Ausdruck verschiedener Erlebnisse, die
sich zu einem Ganzen verweben: der personliche Zug, der sich in der Losung des
jungen Menschen von seiner Familie und im Hinneigen zur Geliebten zeigt, ver-
einigt sich mit dem Bekenntnis zu einer freien Religiositit, die an die Stelle der
diisteren Stimmung des Tales einen satzungsfreien Sonnenkultus setzt. Bedeutungs-
voll ist die Riickkehr des Mannes in die Miitterlichkeit der Welt und deren Krifte,
die Aufldsung der minnlichen Kontur durch die mit den Griinden unserer Her-
kunft mehr verbundene Macht der Frau. Dies bleibt eines der wesentlichsten An-
triebe Hauptmannschen Schaffens, ja das Problem, von dem er nicht loskommt.
Das ,Rautendelein’-Thema der ,, Versunkenen Glocke“ wiederholt sich bis in seine

letzten Werke in wechselnden Variationen. Die Sehnsucht, das Leben auszuschop- |

fen, fithrt ihn immer wieder zur Frau zuriick, in der sich ihm die Geheimnisse des
Lebens in ihrer ebenso verlockenden wie unbegreiflichen Form darbieten. Die
Frau macht das Leben nicht nur schon, sondern auch unheimlich. Am Ende dieser
Reihe steht ,Der arme Heinrich®, das Werk, das die Erlosung des todgeweihten
jungen Ritters durch ein opferbereites Middchen zum Gegenstand hat. Auch in
»Elga“ entfaltet die Frau bindende und l6sende Krifte. Bei allem scheint es, daf}
sich personliche Fragen und Erlebnisse in den Vordergrund schieben; das welt-
anschauliche Gewand ist nur lose umgehingt; das Spiel der Phantasie fragt nicht
nach der Strenge des Gedankens; Bild und Idee sind nicht dasselbe. Wir befinden
uns gedanklich wie dsthetisch im Ungefahren.

In dem ungeheuer vielfaltigen Werk des Dichters gibt es einiges von besonderer
Bedeutung. Das Drama ,,Und Pippa tanzt“ nennt Hauptmann ,eine sich weiter-

schwingende Kette von melodischen Ritseln® und bezeichnet damit den Struktur- |

charakter des Dramas, das nicht vom Gedanken, sondern von der Stimmung her
verstanden werden will. So liuft jede Analyse im Grund auf die Feststellung hin-
aus, daf sich in symbolischen Gestalten, Anspielungen und Bildern die beiden

Reiche auftun, die zu Hauptmanns Weltbild gehéren: das Reich der Seele und das |
des bewuflten Geistes. Das Reich der Seele ist nach Ursprung und Ziel das erste *

und hat den Vorrang vor dem andern. Pippa ist ein Psyche-Symbol, der aus dem
Nest gefallene Vogel, der in die Korperlichkeit versetzte, der in der Natur und
ihren Grenzpfihlen gefangene Seelenvogel, der nach Befreiung und Erlosung ver-
langt. Die Abgriinde, die Hauptmanns kiinftiges Weltbild zeichnen, kiindigen sich
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hier deutlich an. Das Leben, das uns trigt, ist keineswegs nur beseligend, gliick-

verheiflend, sondern angsterregend. Huhn reprisentiert in dieser Dichtung die

kosmische Nacht der blind-zeugenden Natur, das Leben des untersten Grundes.
*

Die Weltbetrachtung des Dichters erweitert und vertieft sich durch seine Reise
nach Griechenland (1907), die ihre Niederschrift in dem Tagebuch-Bericht ,,Grie-
chischer Friihling® erhielt. Es ist das stirkste Zeugnis seines Pan-Erlebnisses. Die
Reise brachte ihm im klassischen Land die Erfahrung der chthonischen Krifte, der
Macht der Natur, den Eindruck des Vergehens und Entstehens. Fiir Winkel-
manns Griechenbild hatte Hauptmann kein Verstindnis. Griechenland und die
Antike werden dionysisch verstanden; die Gotter wohnen nicht in himmlischen
Gefilden, sondern in Busch und Quelle; die Krifte der Erde nehmen Gestalt an.
Griechenland ist dem Dichter die Geburtsstitte der Erdgotter. Im Erlebnis des
Landes haben Berge und Tiler, Biume und Blumen, das Meer und die Biche den
Vorrang vor Gestalt und Idee. Der Dichter sieht iiberall das wuchernde Leben,
Hirten und Herden, Karawanen mit Mauleseln. Die Religion der Griechen sucht er
als Auflerung der Natur zu begreifen, ihr tragisches Weltgefiihl aus der angstvol-
len Begegnung mit dem Furchtbaren und Unfaflbaren zu verstehen. Demeter und
die Erdgétter stehen solchem Empfinden naher als Apollo und der Olymp. Wie-
derum: es ist kein Zweifel, dafl es der Schlesier ist, der den Blick auf die Welt ge-
richtet hilt. Durch die attischen Berge streift der Riibezahl und bringt die Bilder
des heimischen Riesengebirges mit.

Das vielleicht stirkste Werk im Umkreis des Griechenland-Erlebnisses ist das
' Drama ,, Der Bogen des Odysseus“, eine der vollkommenen Leistungen des Dichters
iiberhaupt, sprachlich edel und der Klassik Goethes angenihert. Von Homer ist es
allerdings weit entfernt. Die allgemeine Linie folgt der Entwicklung des Helden
aus dem Zustand der Verelendung bis zur kéniglichen Grofle des Herrschers, der
Besitz ergreift von dem, was ihm gehort. Der verlumpte, halb blinde und fast dem
Wahnsinn verfallene Bettelgreis verwandelt sich durch die Berithrung mit der hei-
matlichen Erde zu adliger Gestalt zuriick. Er allein vermag dann, was keiner kann:
den Bogen spannen, mit dem er die Schar der frechen Freier erschiefit. Auch dieses
Drama ist eine Sichtbarmachung der chthonischen Ziige: die Kraft von unten
durchstromt die verarmte Gestalt, bis sie zu riesiger Héhe emporwichst; und um-
gekehrt antworten die Erdkrifte auf die Berithrung mit dem groflen Menschen, der
zu ihnen gehdrt: Blitz und Donner bestitigen die Anwesenheit des Grofien und
stellen sich in ihren Dienst. Im Drama herrschen nicht die Gotter des Olymps, son-
dern die der Erde. Sie sind es auch, die Segen spenden: die Brunnen fangen wieder
an zu fliefen und geben dem verdorrten Lande iiberreiches Wasser. Der dritte
Akt, das Mittelstiick des Baus, enthilt den Lobruf auf die Nymphen und den Gott
Pan und einen Reigentanz um den Priapos.

*
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Der Anruf der ,Seele® fithrt den Dichter zu neuen Ausdrucksformen; es ver-
langt ihn nach der erzihlerischen Darstellung. Seit der Jahrhundertwende treten’
Roman und Novelle stirker hervor und setzen sich an die Stelle des bis dahin
vorherrschenden Dramas. Die Wahl der neuen Ausdrucksform hidngt mit dem
Wandel seiner Lebensanschauungen zusammen. In den vielen Stiicken seiner
ersten zwanzig Schaffensjahre bewegt meist das Mitleiden mit der gequilten
Menschennatur die Krifte des Dramatikers und 1488t ihn Gestalten seiner Umwelt |
in Abbildern auf die Biihne stellen. In dem Augenblick, wo das Problem des
Menschseins selbst den Dichter beschiftigt, wihlt er die Gattung des beschreiben-
den und des entwickelnden Stils. Die starke Erregbarkeit seiner Natur, das
dynamisch-motorische Element, bleibt in der Erzihlform spiirbar: die Auflésung
in Gesprichsform, die Auseinandersetzungen, die Ballungen von Kriften gegen-
einander.

Er begann sein literarisches Schaffen, bevor er sich der Biihne zuwandte, mit
naturalistischen Novellen, an erster Stelle mit der kurzen Erzihlung ,Fasching’,
sodann mit dem ,Bahnwirter Thiel‘ und dem ,Apostel — in jedem Fall ist die Rede |
von dem Einbruch entweder auflerpersonlicher oder unbewufiter Kréfte in die vom |
Willen beherrschte Welt des Ichs. Das erste grofie epische Werk ist ,Der Narr in |
Christo Emanuel Quint® (1910). Psychologisches verbindet sich mit Religitsem
(oder dessen Ersatzformen); Wahnwitz und Genialitit reichen sich die Hand. Der |
Glaube, dafl der Mensch aus tieferen und verborgenen Quellen lebe, steht im Ein- |
klang mit der Kritik an Gesellschaft und Geschehen der Zeit. Pseudomystisches
Denken, das sich immer in der Nihe der Lebensquellen weifl, steht nicht im Wider-
spruch zum reinsten Aufklirertum, das das Wunder in hochst fragwiirdige Be-
stinde auflost.

»Der Ketzer von Soana® ist die Geschichte von einem Priester, der den Stimmen
der Erde folgt und um ihretwillen Ordnung und Geist des Christentums verldfit.
Pan und seine Flote erweisen sich als stirker gegeniiber Christus, Kirche, Sakra-
ment und Gnade. Das Leben hat groflere Kraft als der Geist. Das Werk bezeichnet
die entschlossenste Abwendung vom Bereich einer hheren Wirklichkeit und die
entschiedenste Hinwendung zu den Michten des Lebens. Die unheimliche Grofie
des Ketzers, der sich aus den ihn so streng verpflichtenden Bezirken des Christen-
tums ruckhaft und gewaltsam 16st, legt Zeugnis ab fiir den anstrengenden, aber
auch endgiiltigen Entschluff des Dichters, mit fritheren Anschauungen oder deren
Restbestinden zu brechen und seinen Weg in anderer Richtung zu suchen. Zum
Schluf} hat sich der Gottsuchende von allen vermeintlichen Knebelungen befreit
und sich den Urmichten des Eros, des Pan, des Dionysos in die Arme geworfen.
Sein Gott wird das Leben selbst.

Hinwendung zum Irrationalen, Erlosung aus den Zwiespiltigkeiten des Lebens,
Versinken in der geistfernen Zone des alles auflésenden Lebens: es bleibt Haupt-
manns Thema. In der Erzihlung ,,Die Meerfrau® wird berichtet von einem Wesen,
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das nicht der Menschenwelt, sondern dem Nur-Naturhaften entstammt, nach dem
Tode, von den leiblichen Banden des Menschendaseins befreit, das Dasein als Na-
turdimon weitertreibt, wiedererscheint und lebendig wird, aber mit dem hallen-
den Schrei: ,, Ich will kein Mensch sein!® sich den Elementen anvertraut., Chimaera,
diese Unheimlichste aller Frauengestalten des Dichters, ist die Verkorperung der
reinsten Naturkraft, die — in sich selbst lebend, schaffend, gebirend und vernich-
tend — jenseits von Gut und Bose ein eigenes Reich bildet, keiner Erlésung bedarf,
sie jedoch auch nicht bietet und sich von der Menschenwelt mit ihrer Zerrissenheit
und unerfiillten Erlosungssehnsucht in Haf}, Fremdheit und Spott abwendet.

Die Neigung zum ,, Magischen® bleibt Hauptmanns Werk eigen. Wirklichkeit
und Traum, Gegenwart und Ahnung, phantastische Fahrten durch die Zeiten,
Begegnungen mit sich selbst und mit den Gestalt gewordenen Grundkriften der
Erde, die Erfahrung des Undeutbaren, Unverstindlichen: dies alles beschiftigt den
Dichter bis in seine letzten Tage. Das Riesengebirge wie der Nebel der See schidken
ihm ihre Gespenster entgegen. Der Mensch begegnet ihm in seiner Unerlosbarkeit:
bis in seine spaten Jahre griibelt der Dichter tiber sich und den Menschen, der teil-
hat an zwei Reichen und letztlich alle Hilfe von sich weist.

Mit den Prosaerzihlungen gehen die Versepen Hand in Hand. Hauptmann
hatte die Form schon friiher, wenn nicht gepflegt, so doch geiibt. Mit ihnen entfernt
er sich ganz aus den realen Vorgingen und begibt sich in den Bereich der Phanta-
sie. Indem er die Grenze der empirischen Welt iiberschreitet, 16sen sich alle Kon-
turen. Die Epen berichten von Fahrten ins Land der Triume und Phantasien, die
er unternimmt an der Hand eines Fiihrers als eine Einweisung in ein ihm unbe-
kanntes Reich. Bedenken gegen sein Verfahren sind oft ausgesprochen worden. An
die Stelle architektonischer Bauformen, die den einzelnen Teilen ihre Bedeutung
im Dienst des Ganzen geben und das Ganze wiederum zum MaRgesetz des ein-
zelnen machen, tritt die dynamische Bewegung, die in einer unterschiedslosen Weite
ausmiindet. Gleichwohl befindet sich der Dichter immer in Auseinandersetzung
mit sich und seinem Stoff. Die von ihm erschaute Welt dient ihm als Modell einer
Schopfung, in der sich die Fragen des Lebens reiner darstellen und die Ldsungen
besser veranschaulichen. Die epische Dichtung bietet sich in zwei grofen Werken
dar, in ,, Till Eulenspiegel und im ,Groflen Traum®.

» Till Eulenspiegel ist neben Spittelers Epen das grofite Beispiel einer modernen
Versdichtung. Der Dichter nannte das vieldiskutierte und umstrittene Werk »sein
liebstes Kind“. Die Verse sollten das allgemeinste Zeugnis seiner Haltung dem
Leben gegeniiber sein. Diese ist nach eigenem Gestindnis skeptisch. Von Kldrungen
kann keine Rede sein. Man hat das Werk ein Kind der Sorge genannt, dem er die
nichtliche, chaosgedffnete Seite seines Wesens aufgeladen habe. Der Dichter schickt
seinen Helden auf die Strafle der Abenteuer, der politischen, der erotischen, der
magischen. Vordergriindiges vermischt sich nach alter Hauptmannscher Art mit
Hintergriindigem. Ethische und politische Zielsetzungen — mit Leidenschaft ver-
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folgt — werden fragwiirdig unter der Erkenntnis, daff es letztlich sinnlos ist, gro-
flen Dingen nachzugehen. Tills unausgesprochene Frage lautet, wieweit es moglich
sei, den Menschen verantwortlich zu machen fiir das, was den Baufehlern der Welt
zugeschoben werden mufl. Die Antwort wird nicht gegeben, es sei denn indirekt.
In der Erzihlung von dem tausendjihrigen Gliick mit Baubo bereitet Till der
Wonne selbst ein Ende: von ungeklirten Zweifeln getrieben, verlifit er die irdi-
schen Gefilde, um sich ins Unsichtbare, Dunkle, Chaotische zu stiirzen.

»Der grofle Traum® ist ein Terzinengedicht in 22 Gesingen, der Mutter gewid-
met und aus Sehnsucht nach Erlosung geschrieben. Das Werk trigt gnostische Ziige.
Der Dichter unternimmt es, das Geheimnis dieser Welt mit rationalen Mitteln auf-
zuhellen, das Gute und das Bose als Bestinde von gleichem Gewicht zu verstehen
und die Aufgabe des Menschen darin zu erkennen, das Gute zu wihlen. Der Dich-
ter wird Traumbegleiter eines Fiihrers, Satanael, des zweiten Sohnes Gottes, des
Bruders Christi, der als ein Wesen von engelhafter Schonheit beschrieben wird und
um des Menschen, seiner Schopfung willen, gegen Gott rebelliert. Diese Gestalt
wird uns nicht mehr tiberraschen. Die Gnosis einer solchen Theologie besteht darin,
dafl christliche Bestinde zwar dem Namen nach wiedererscheinen, dem Wesen nach
jedoch aufgeldst sind und zur Verdeutlichung einer anderen Welterklirung hin-
genommen werden. Die beiden Prinzipien der Welt werden symbolisiert; iiberall
herrscht der Kampf zwischen Licht und Finsternis, aber die Schatten wirken in
unsere Welt verdiisternd ein — der Mensch hat wenig Aussicht auf Gliick und Zu-
friedenheit.

Hauptmanns spites Schaffen ist gekennzeichnet durch Antriebe verschiedener
Art. Das Drama tritt wieder in den Vordergrund. Probleme der Gesellschaft wer-
den noch einmal behandelt. Psychoanalytisches dringt ein. An die Stelle der Klage
tritt in héherem Mafle der Angriff. Hauptmann richtet sich kimpferisch gegen die
allgemeinen Zustinde in der Gesellschaft und in der Kultur. Zu den bekanntesten
Titel nach dem Erstlingswerk gewollt entgegengesetzt.

Aber Themen solcher Art behalten nicht sein Interesse. Vielmehr entfernt sich
der Dichter aus der unmittelbaren Gegenwart und bleibt bei der dichterischen Deu-
tung der Lebenswirklichkeit. Auffillig ist nun seine Bevorzugung klassischer
Themen. Er zeigt sein vermehrtes Interesse an Goethe und an den grofien Gegen-
stinden der Geschichte. Seine Sprache wird mafivoller und feierlicher und bemiiht
sich um Anndherung an die klassische Form. Aber die Grundlagen dndern sich
nicht mehr, Die Menschen stehen iibermachtigen Verhiltnissen gegeniiber, im Ver-
gleich zu denen Widerstand keinen Sinn hat. Wir stehen mitten im Geheimnis, in
undeutbaren Zusammenhingen, die auch die Frage nach Freiheit und Schuld nicht
sinnvoll erscheinen lassen. Eines Tages aber treten uns aus Abgriinden und Nebel
die Partner unseres Daseins entgegen und fiihren uns unserer Bestimmung zu.
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Goethe und die Antike bieten dem Dichter lediglich ihren Stoff an; er verwandelt
auch die klarste, die apollonische Welt zuriick in das unbestimmte Gewoge der
dionysischen Krifte. Die ,Mignon“-Novelle ist in dieser Richtung ein gutes Bei-
spiel. Die griechische Welt bleibt in Hauptmann michtig, wie er sie erlebt und
schon gestaltet hatte. Er plante ein Demeter-Mysterium, das nicht mehr geschrie-
ben wurde. Aber die ungeheuren Moglichkeiten, die im Iphigenien-Drama vor-
handen sind, griff er auf und schrieb daraus sein michtigstes Trauerspiel, die
Atridentetralogie. Das Stiick wurde im Zeichen der Katastrophe des zweiten Welt-
krieges verfafit. Uralte Ziige der griechischen Sage sollten dazu dienen, gegenwir-
tige Verhiltnisse zu beleuchten und auf ihren tieferen Hintergrund zu beziehen.
Das vierteilige Drama ist nicht in einem Zuge geschrieben; das Schluflwerk war
schon im Jahre 1941 fertig, die drei anderen sind nacheinander in den Jahren
1943—45 entstanden. Sie heiflen — der inhaltlichen Folge nach — ,Iphigenie in
Aulis®, ,Agamemnons Tod®, ,Elektra® und , Iphigenie in Delphi®. Im Fluch, der
iiber den Atriden liegt, erkennt Hauptmann ein Abbild des groferen Fluches, der
alle Menschen umfafit. Ausgangspunkt und Ende der Tragddie sind gleich trostlos;

das ganze Drama ist auf Erbarmungslosigkeit angelegt. Die verzweifelte Sehnsucht
~ des Menschen nach Erlésung bleibt ungehdrt, er ist auf sich allein verwiesen. Die
Stimme der Gotter spricht nicht in das Drama hinein, auch nicht durch den Mund
der Priesterin. Die iiberweltlichen Michte sind taub, blind, erbarmungslos, ver-
nunftlos. Thre Standbilder in den Tempeln verdeutlichen ithr Wesen: sie sind un-
nahbar, starr, hart und verraten kein Leben. Die Tragddie der Menschen vollzieht
sich im Gefidngnis unseres Selbst.

Neben der Antike hat der alternde Dichter eine weitere Liebe gehabt: Shake-
speare. Die stets unruhige Phantasie Hauptmanns war immer auf der Suche nach
Stoffen, die seine innere Welt aufnehmen kénnten. In den Jahren 1927 und 1928
entstand eine Nachdichtung von Shakespeares ,Hamlet®, die sich sprachlich fast
ganz an Schlegels Ubersetzung anschlieft, jedoch Umstellungen vornimmt und
die Dichtung durch einige Szenen erweitert. Unvermeidlich gerit er in die alten
Bezirke seiner Weltdeutung. Das Drama sei Spiegelung eines vorchristlichen Glau-
bens: in Hamlet verkdrpere sich das Leid der dionysischen Welt.

Der in zwei Fassungen hinterlassene Roman ,, Winckelmann. Das Verhingnis®
wurde von Frank Thief vollendet und herausgegeben; das Nachwort gibt iiber
die Einzelheiten Auskunft und rechtfertigt das ganze Unternehmen. Winckelmann
erscheint in diesem Werk als ein Mann des Zwiespalts und der dunklen Fiigun-
gen; von griechischer Sinnenfreude erfiillt, lebt er im Schatten der protestantischen
Vergangenheit und in der Gegenwart katholischer Glaubensiiberzeugungen und
Kultformen. Thn beunruhigt das Teilnehmen an schwer vereinbaren Lebensrich-
tungen, die ihn sdmtlich fiir sich allein in Anspruch nehmen. Natiirlich haben die
Griechenliebe, die Freude an der antiken Schonheit, die Begeisterung fiir die heid-
nische Freiheit in ihm die grofite Kraft. Uber seinem Ende liegt die Schwere der
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antiken Moira; der Weg in den Untergang war ihm bestimmt und vorgezeichnet.
Es scheint, als habe der Dichter mit diesem Werk noch einmal ein Zeugnis seiner
eigenen unentschiedenen Kampfe geboten.

In den letzten Jahren offneten sich die Schleusen des Unheils. Anfang 1945, als
die deutschen Fronten tiberall zusammenbrachen und Fliichtlinge in seinem Haus
Unterkunft suchten, tauchte plotzlich der Plan auf, eine Reise nach Dresden zu
unternehmen. Hauptmann war wie seine Gattin krank und suchte Linderung in
einem Sanatorium am Stadtrand von Dresden. Eines Abends fithlte er sich frischer
und wollte in das Zentrum der Stadt fahren. Aber es kam nicht dazu. So wurde
er Zeuge des Furchtbarsten, ohne in das Verhidngnis hineingezogen zu werden. In
jener Nacht ging Dresden im Bombenhagel und Feuersturm unter. Er ging zuriick
zum Wiesenstein, seinem Heim bei Agnetendorf. Der russische Oberst, ein Freund
seines Werks, meinte es gut mit ihm. Aber am 7. April 1946 erfolgte auf Verlangen
der Polen die Ausweisung aller aus dem Kreise Hirschberg — ohne Ausnahme. Der
Tod kam der Ausfilhrung zuvor; Hauptmann starb am 6. Juni. Aber der Tote
muflte auswandern: er wurde am 28. Juli auf dem Friedhof von Kloster auf Hid-
densee beigesetzt.

Die pastorale Zielsetzung des Konzils

Wolfgang Seibel S]

Der Begriff ,pastoral® ist einer der entscheidenden Begriffe des Konzils'. Schon
die vorkonziliare Diskussion bewegte sich-weithin um die Frage, ob auf dem kom-
menden Konzil Fragen der Seelsorge oder Probleme der Lehre im Vordergrund
stehen sollten. Die einen forderten ein Konzil mit Lehrentscheidungen und klaren
Verurteilungen der zahlreichen Irrtiimer unserer Zeit®. Sie verwiesen dabei — nicht

1 Zu diesem Thema vgl.: Lebramt und Hirtenamt auf dem Konzil, in: Herder-Korrespondenz 17 (1962/63) 332-338;
387-394; ]J. BEUMER, Die lehramtliche Verkiindigung der Konzilien in ibrer pastoralen Eigenart, in: ZkTh 85
(1963) 45-54; M.-D. CHENU, Un Concile ,pastoral, in: Parole et mission 6 (1963) 182-202; B. HARING, Das
Konzil im Zeichen der Einbeit (Freiburg 1963); H. KUNG, Kirche im Konzil (Freiburg 1963), bes. 154—173; G. PHI-
LIPS, Deux tendances dans la théologie contemporaine, in: NRTh 85 (1963) 225-238; J. RATZINGER, Die erste
Sitzungsperiode des Zweiten Vatikanischen Konzils (Koln 1963); E. SCHILLEBEECKX, Impressions sur Vatican II,
in: Evangéliser 17 (1963) 343-350. Die in diesem Aufsatz entwickelten Gedankenginge sind von einer anderen Seite
her beleuchtet in: Geist und Leben 36 (1963) 84-92 (W. SEIBEL, Gottes Ruf an die Kirche von heute).

* So etwa S. TROMP, De futuro Concilio Vaticano 11, in: Gregorianwm 43 (1962) 5-11, bes, 7.

3 Stimmen 173, 1 33
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zu Unrecht — auf die lange Reihe der bisherigen Konzilien, die fast alle zur Kli-
rung von Fragen der Lehre zusammengetreten waren. Andere waren der Meinung,
es gebe heute in der Kirche keine so schwerwiegenden Irrtiimer, daf} sich ein Kon-
zil mit ihrer Verurteilung beschiftigen miifite®. Angesichts der Probleme unserer
Zeit warte auf das Konzil eine primir seelsorgliche Aufgabe. Mit Lehrentscheidun-
gen oder gar Verurteilungen sei den Menschen in ihren Néten und Fragen nicht
geholfen. Man miisse ihnen durch eine positive, aufbauende Verkiindigung ent-
gegenkommen und deswegen die innere Erneuerung der Kirche, die Voraussetzung
jeder wirksamen Seelsorge, mit Mut und Tatkraft beginnen. Dafl diese Themen-
stellung auch auf dem Konzil selbst so scharf hervortrat, war vor allem der Er-
offnungsansprache des Papstes und der in ihr enthaltenen Forderung nach einem
pastoralen Konzil zu verdanken. Damit wurde die Frage nach dem pastoralen
Charakter der einzelnen Schemata zum schlechthin beherrschenden Thema.

Zuerst mufite freilich die Bedeutung des Begriffs ,pastoral® geklirt werden.
Gleich den beiden anderen Grundbegriffen des konziliaren Dialogs, den Worten
»Okumenisch® und ,positiv®, wurde ,pastoral® mit sehr verschiedenen Inhalten
gefiillt. Deswegen unterschieden sich die beiden Meinungsgruppen gerade in ihrem
Verstdandnis dieses Begriffs. In weit groflerem Mafi, als man es zuvor hitte ahnen
kdnnen, ist damit das Wort von der pastoralen Zielsetzung zum Schliisselbegriff
des Zweiten Vatikanums geworden. Es war in der gesamten Auseinandersetzung
so gegenwirtig, dafl die einzelnen Sachfragen zuweilen nur Beispiele dieses alles
umfassenden Themas zu sein schienen. Auch in der zweiten Sitzungsperiode wird
es ohne Zweifel dieselbe Rolle spielen.

DIE TRENNUNG VON LEHRAMT UND PASTORAL

Die Tragweite dieser Diskussion lifit sich am besten verstehen, wenn man sich
eine Auffassung des Verhiltnisses von Lehramt und Pastoral vergegenwirtigt, die
unausgesprochen im Hintergrund aller Auseinandersetzungen stand und das Den-
ken vieler mehr oder weniger ausgeprigt becinflufite?, Diese Auffassung betonte
vor allem die Unverédnderlichkeit der Wahrheit und ihre allen Wandel der Ge-
schichte iiberdauernde Giiltigkeit. Sie blickte auf das Bleibende, auf die unver-
dnderliche Wesenheit, die in der Aufeinanderfolge der Epochen, in dem Wandel
der geistigen Welten, der Sprache und der Denkweisen immer dieselbe bleibt. Man
forderte deshalb fiir die feierliche Lehrverkiindigung der Kirche auch eine Sprache,
die dem Fluf§ der Zeiten nicht so sehr ausgesetzt ist, dafl sie, wie man gesagt hat,

* Zu ihnen gehdrie der damalige Erzbischof von Mailand, Giovanni Battista Montini. In seinem beriihmt gewor-
denen Fastenhirtenbrief von 1962 ,Pensiamo al Concilio® schrieb er: ,Durch Gottes Barmherzigkeit gibt es in der
Kirche von heute keine Irrtiimer, keine Argernisse, keine Abirrungen oder Mifbriuche, die eine auferordentliche
Mafnahme wie die Einberufung eines Konzils forderten® (Civiltd Cattolica 113 1962 II 79).

* Vgl. dazu die ausfiithrliche Analyse dieses Denkens bei SCHILLEBEECKX, a.a.0.
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»nach 25 Jahren altmodisch sein wird®, also eine klar verstindliche, iiberzeitliche
und tiberdrtliche Ausdrucksweise, die in einer festen Begrifflichkeit die Unver-
anderlichkeit der Wahrheit moglichst deutlich zum Ausdrudk bringt.

Von hier aus wird es verstindlich, daf eine solche Denkweise das Lehramt der
Kirche vorwiegend in seiner abgrenzenden Funktion sieht. Wenn man den iiber-
zeitlichen Wesenskern im Auge hat, kann es nicht die erste Aufgabe des Lehramtes
sein, die Lehre jeweils im Blick auf die Gegenwart und die Menschen in ihr neu
zu formulieren. Es hat vielmehr vor allem andern iiber die Unversehrtheit dieses
Schatzes zu wachen und ihn gegen die immer neu entstehenden Irrtiimer zu ver-
teidigen. Seine Funktion ist also hier abgrenzend, bewahrend, das heifit, im eigent-
lichen Sinn des Wortes ,konservativ®. Deswegen forderte man auch vom Zweiten
Vatikanum, dafl es wie die meisten Konzilien vor ihm in der Wahrnehmung seiner
lehramtlichen Funktion die klare, deutliche Lehre wiedergebe, dafl es auf Gefah-
ren hinweise und die Irrtiimer unserer Zeit abwehre.

Die eigentlich ,pastorale“ Titigkeit der Kirche spielt sich dann — immer nach
der geschilderten Auffassung — auf einer anderen Ebene, der Ebene der praktischen
Seelsorge ab. Hier muf} die abstrakte und unverdnderliche Lehre jeweils in die
Sprache der Zeit iibersetzt, hier muf sie erklirt und dem Verstindnis der Men-
schen nahegebracht werden. Aber diese pastorale Funktion gehort dann nicht zum
Lehramt im strengen Sinn und ist auch nicht die eigentliche Aufgabe eines Konzils.
Sie fuflit auf den Beschliissen des Konzils und mufl dem Konzil folgen, aber vom
Konzil selbst muf sie genau unterschieden werden. Wollte die Kirche bereits in
ithren lehramtlichen Verlautbarungen in die Sprache und die Denkweise der Ge-
genwart eingehen, dann liefe sie Gefahr, so befiirchtet man, die reine Lehre in das
Auf und Ab der Geschichte hineinzuziehen und sie dadurch zu relativieren.

Diese Sorge, die Wahrheit vor jeder Abschwichung zu bewahren, ist in ihrem
Grundanliegen durchaus berechtigt, weil sie einer der wesentlichen Aufgaben der
Kirche Ausdruck gibt. Wie jede andere scharf akzentuierte Auffassung steht sie
jedoch stets vor der Gefahr, iiber der berechtigten Hervorhebung einer Seite eine
andere, ebenso wichtige zwar nicht zu vergessen, aber doch unterzubewerten. So
stehen die Vertreter der geschilderten Auffassung allen Versuchen, das alte Dogma
auf eine neue Weise auszusagen, zuriickhaltend, wenn nicht gar ablehnend gegen-
iiber. Sie betonen dabei als selbstverstindliche Forderung, dafl die Kirche zu den
Menschen jeweils in deren eigener Sprache und in der Denkweise der Zeit reden
mufl. Aber sie weisen diese Aufgabe nicht so sehr dem Lehramt als der Seelsorge zu.

Wenn man diese Haltung vor Augen hat, kann man das Erschrecken vieler ver-
stehen, als der Papst ein primir pastorales Konzil wollte und die Mehrheit des
Episkopats ihm darin zustimmte. Die Konzilsziele des Papstes, die er in seiner
Er6ffnungsansprache programmatisch formulierte, gehoren nach jener Auffassung
gerade nicht zur eigentlichen Funktion des Lehramtes der Kirche. Die Forderung
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nach einer Neuformulierung der Lehre ,im Licht der modernen Forschungen und
der Sprache des heutigen Denkens®, die Unterscheidung zwischen der ,Substanz
der alten Lehre des Glaubensschatzes® und der ,,Formulierung ihrer sprachlichen
Einkleidung®, die Weisung, das Konzil miisse ,der Gegenwart Rechnung tragen
und auf die gewandelte Lage und die neuen Lebensformen, die in die moderne
Welt Eingang gefunden und dem katholischen Apostolat neue Wege gedffnet ha-
ben, eine Antwort geben®, schlieflich die grundsitzliche Ablehnung jeder Ver-
urteilung von Irrtimern auf diesem Konzil: Das alles waren fiir das eben geschil-
derte Denken allenfalls mogliche Aufgaben der praktischen Seelsorge und der tig-
lichen Verkiindigung. So befiirchteten viele, der Papst wolle auf die Ausiibung des
Lehramtes verzichten und nur rein seelsorgliche Weisungen geben, eine Befiirch-
tung, die hier gleichbedeutend war mit dem Vorwurf einer Gefihrdung der Wahr-
heit und einer Vernachldssigung ihres absoluten Anspruchs. Offen und verstedkt,
innerhalb und auflerhalb der Konzilsaula, wurden solche Auflerungen des Un-
behagens laut. Begab man sich nicht auf eine abschiissige Bahn, wenn man nur
noch ,,pastoral® sein wollte? Mufite man nicht notwendig Abstriche von der einen
Wahrheit machen, wenn man sich bemiihte, auf die Sprache und die Denkweise
der Zeit einzugehen? Bestand nicht die erste Aufgabe eines Konzils darin, Irrtiimer
zuriickzuweisen und jede falsche Lehre zu verurteilen? Wiirde man durch eine
solche Haltung nicht doch den Modernisten recht geben und damit den heroischen
Abwehrkampf der Kirche von damals ins Unrecht setzen?

DIE EINHEIT VON LEHRAMT UND PASTORAL

Aber Papst Johannes XXIIL. hatte zu eindeutig gesprochen, als dafl Zweifel an
seiner wahren Absicht mdglich wiren. Er wollte das Lehramt nicht zugunsten
einer rein seelsorglich-praktischen Zielsetzung vernachlissigen, sondern sah die
seelsorgliche Ausrichtung als Aufgabe des Lehramtes selbst an. Mit dem Satz der
Er6ffnungsansprache, das Lehramt sei ,iiberwiegend pastoraler Natur®, wird die
pastorale Aufgabe als ein Wesenselement des Lehramtes bezeichnet. Der Begriff
,pastoral® ist also fiir den Papst dem Lehramt selbst und damit auch dem Konzil
eigen. Die Unterscheidung zwischen Lehramt und Pastoral bedeutet keine Tren-
nung der Bereiche. Das Wort vom pastoralen Charakter des Konzils besagt keinen
Gegensatz zum Lehramt, sondern betont eine bestimmte Seite seines Wesens, die
ihm nie fehlen darf, weil sie unmittelbar aus der Struktur der Offenbarung selbst
folgt.

Die Offenbarung der Wahrheit ist von ihrem Wesen her auf den Menschen und
sein Heil hin gerichtet. Die gottliche Wahrheit verharrt nicht wie eine abstrakte
Wesenheit iiber der Zeit und der Geschichte, sondern will den Menschen anspre-
chen, sie will sein Ohr erreichen, will bekehren und iiberzeugen, sie will vom ver-
kiindigten zum gehorten und geglaubten Wort werden. Deswegen ist die Wahrheit
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»pastoral® im eigentlichen, tiefsten Sinn des Wortes. Gott ist aus seiner Verborgen-
heit herausgetreten, weil er der Menschheit das Heil bringen wollte. Er geht auf
die Menschen zu und begegnet ihnen in den Worten und Begriffen, die auch die
Worte und Begriffe der Welt sind, in der sie leben. Er geht in die Zeit ein und
spricht zu ihnen in ihrer eigenen Sprache. Wir treffen deswegen die Offenbarung
immer nur im Gewand der Sprache einer bestimmten Zeit, und sie erweist ihre
gottliche Unverdnderlichkeit gerade darin, dafi sie in alle menschlichen Sprachen
und Kulturen eingehen kann, ohne ihre Selbigkeit zu verlieren.

Deswegen muf} auch die Kirche, und zwar in ihrer lehramtlichen Verkiindigung,
in die konkrete Existenz des Menschen hineinsprechen. Es ist Aufgabe des Lehr-
amtes selbst, und nicht erst einer nachgeordneten Seelsorge, die Briicke zum Leben
zu schlagen und die Wahrheit in einer Form und einer Sprache vorzutragen, die
von den Menschen der jeweiligen Zeit verstanden und angeeignet werden kann.
Es darf nicht nur abgrenzen und bewahren, sondern mufl die Fragen der Zeit
horen und auf sie eine Antwort geben.

In diesem Sinn ist das Lehramt von seiner Wurzel her pastoral. Wie die Offen-
barung der Wahrheit Gottes im Dienst seines Liebeswillens steht, so steht auch das
Lehramt der Kirche im Dienst ihrer pastoralen Sendung. Die Lehre ist nur Mittel
zu einem groferen Ziel, nicht Selbstzweck. Die Verkiindigung der Wahrheit soll
den Menschen zum Glauben und im Glauben zu seinem Heil fithren. Diesem pasto-
ralen Ziel ist das Lehramt untergeordnet. Das Lehramt muf deshalb begriffen
werden ,als inneres Moment am Hirtenamt und empfingt von diesem wesentliche
Bestimmung; es erscheint als Heilssorge, es hat einen existentiellen Zeitindex, zielt
auf Erbauung der Kirche in Liebe“®. Es ist in der Kirche keine in sich eigenstindige
und auch nicht die wichtigste Aufgabe, sondern nur Teil der universalen Sendung,
die Wort, Sakrament und das Zeugnis des Lebens umfafit und als ganze ,pasto-
ral® ist. ,

Diese umfassende Zielsetzung auf das Heil des Menschen hin, die das gesamte
Handeln der Kirche beherrschen und leiten muf, gilt in derselben Weise fiir das
Konzil. Der pastorale Charakter ist also dem Konzil nicht deswegen eigen, weil
es der Papst so wollte, sondern ergibt sich aus der Natur der Sache. Er steht nicht
im Gegensatz zu Lehre und Dogma und ist auch nicht nur eine Zutat, sondern ge-
hort zu ihrem eigenen Wesen, weil das Dogma in seinem letzten Sinn immer
Kerygma ist. Deswegen setzen die Forderungen der Pastoral dem Lehramt seine
Grenze und sein Ziel. Sie bestimmen auch die besondere Form, die es im Wandel
der Zeiten annehmen muf. Wo es jeweils die Akzente zu setzen hat, ob es auch
Irrtiimer verurteilt oder positiv auf die Fragen der Zeit eingeht, ob es nur ab-
grenzt oder eher in der Neuformulierung der Lehre einen ,Sprung nach vorn® tut,
wie es der Papst sagte, ob es neben dem ,,Heilmittel der Barmherzigkeit® auch die

5 K. RAHNER, in: LThK *V 890,
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Waffer dér Srreres calserache; daw sind Trasen diesiel der Kirdhieimiwer new:
stelleny und die- niev ety fiir aHemiaf, somdern: nur im Blide auf die-Memnsdier der
jewerligen Gesenrwarr, also aus pastoratenr Motiven; beantworret werden konnen:

Diese Proportionen wollte der Papst wieder zur Geltung bringen; als er vom
pastoralen Charakter des Lehramtes sprach. Er wollte nicht Lehre und Dogma:
suriidedringen, sondern ihre wahre Natur hervorheben. Es sollte in einer neuen
Klarheit sichtbar werden, dafl auch das Lehramt im Dienst der universalen Sen-
dung der Kirche auf das Heil der Menschen hin steht und dafl es nur innerhalb
dieses umfassenden Ganzen Sinn und Berechtigung hat. Das war auch die Hal-
tung der Konzilsmehrheit. Die Kirche sollte auf diesem Konzil ihre Aufgabe so
erfilllen, wie es der Ruf Gottes in der heutigen Zeit verlangt. Sie sollte die Wege
tinden, auf denen Gottes Wort das Herz der Menschen dieser unserer Gegenwart
erreichen will, Sie sollte ,den Ubergang zu neuen Ufern wagen®, den Ubergang
+von einer Kirche, die mehr statisch in sich steht, zu einer Kirche, die dynamisch
ausgreift und sich anpaflt; von einer Kirche, die sich von den religiosen und geisti-
gen Strdmungen der Zeit scharf unterschieden darstellt, zu einer Kirche, die das
Verbindende sucht, die mit missionarischem Mut vorstdfit“®. Sie sollte die alte
Wahrheit in einer neuen Sprache verkiinden: Das ist der erste Sinn des Wortes von
der pastoralen Ausrichtung des Konzils.

Darin unterscheidet sich freilich das Zweite Vatikanum nicht wesentlich von sei-
nen Vorgingern. Wenn die Sendung der Kirche von ithrem Wesen her pastoral ist,
muflten auch die bisherigen Konzilien an diesem Wesenszug teilhaben, solange sie
nur ihre eigentliche Aufgabe erfiillten. Sie haben auch tatsichlich kaum jemals alte
Formeln einfach wiederholt, sondern suchten die alte Wahrheit gegeniiber den
Problemen und Fragen der Zeit neu zu formulieren”. Die Uberraschung angesichts
der so klaren Weisungen Johannes’ XXIII. 148t sich nur dadurch erkliren, dafl
diese Seite der Sendung der Kirche bislang noch nicht so ausdriicklich, noch nicht so
klar umrissen ins Bewufitsein der Kirche getreten war. Sie wurde stets vollzogen,
aber nicht reflex erkannt. Diesen neuen Schritt in der Bewufltwerdung ihres eige-
nen Wesens hat die Kirche im Pontifikat und unter der Fithrung Johannes’ XXIII.
getan.

DIE SITUATION VOR BEGINN DES KONZILS

Der spezifische Unterschied zwischen dem Zweiten Vatikanum und den Kon-
zilien der fritheren Jahrhunderte beginnt erst dort, wo es um die besondere Gestalt
geht, die das Lehramt auf Grund seines pastoralen Charakters in der heutigen Zeit
anzunchmen hat. Hier lag der eigentliche Schwerpunkt der Erdffnungsansprache

* Julius Kard, DOPFNER in seinem Nachruf auf Papst Johannes XXIII.

7 Wenn der Papst trotzdem so eindringlich darauf hinwies, es sei nicht Aufgabe des Konzils, .nur die Lehre der
Viiter und der Theologen aus alter und neuer Zeit stindig zu wiederholen® und es diirfre nicht allein auf Bewahrung
bedacht sein, ,als ob uns allein die Vergangenheit beschiiftigte®, dann hatte er offenbar konkrete Bestrebungen vor
Augen, die in zahlreichen Schemata ihren Niederschlag gefunden hatten.
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mung vor 2. Movember U967, i der sich die Mehrheir des Episkopres gegem das
Schemz ,,De fontibus revelatonis™ und' fiir die Intentionen des Papstes entschied.
Die besondere pastorale Aufgabe besteht demnach in dem: ,,Sprung nach vorn™ der
Papstansprache, das heifit im Bemiihen um eine Neuformulierung der Lehre im
positiven Eingehen auf die Probleme und die Denkweise der modernen Welt, so-
wie in der Ablehnung jeder Verurteilung. Im Unterschied zur abgrenzenden, be-
wahrenden, defensiven Methode fritherer Zeiten soll das Lehramt heute sichtbar
werden lassen, dafl die Wahrheit im letzten nicht streng und hart, sondern giitig
und barmherzig ist: ,Oft hat die Kirche die Irrtiimer mit grofiter Schirfe verur-
teilt. Heute hingegen macht die Braut Christi lieber vom Heilmittel der Barmher-
zigkeit als von der Strenge Gebrauch. Sie mochte den Noten der gegenwirtigen
Welt dadurch entgegenkommen, daf sie die Giltigkeit ihrer Lehre aufweist und
nicht mehr Verdammungen ausspricht . .. Sie will sich dabei als liebende, giitige
und geduldige Mutter aller erweisen, voller Erbarmen und Giite gegen die S6hne,
die von ihr getrennt sind“ (Eroffnungsansprache).

Die Bedeutung dieser Entscheidung wird erst deutlich, wenn man sich die Ent-
wicklung vergegenwirtigt, die zu der anfangs geschilderten und nun vom Konzil
im Grundsatz iiberwundenen Haltung gefiihrt hat. Im Jahrhundert der europii-
schen Reformation wurde der in der spezifisch abendlindischen Geistigkeit lie-
gende Zug zum theoretisch-systematischen Denken erstmals so verstirke, dafl auch
in den christlichen Konfessionen die reine Lehre in den Vordergrund aller Uber-
legungen und Auseinandersetzungen riickte. Wahrend sich die vorreformatorische
Christenheit in der Gemeinschaft der einen, in Amt, Wort und Sakrament be-
griindeten Kirche eins wulte und die Zugehorigkeit zu dieser ,Communio® als
Kennzeichen des wahren Glaubens betrachtete, konstituierte sich jetzt eine kirch-
liche Gemeinschaft erstmals nicht mehr auf jene umfassende Einheit, sondern auf
die reine, dem Evangelium gemife Lehre. In dem Maf, als die hierarchisch-sakra-
mentale Struktur der Kirche an Bedeutung verlor, wuchs das Gewicht des anderen
Elementes der kirchlichen Einheit, der Lehre. Sie wurde das wichtigste Kennzei-
chen der neuen Kirchen und stand deswegen im Mittelpunkt der konfessionellen
Auseinandersetzungen. Aller Streit ging zuerst, ja fast ausschlieflich um das rechte
Verstindnis der Lehre des Evangeliums. Im Zug dieser Auseinandersetzung wur-
den auch in der katholischen Kirche die Akzente auf das Gebiet der Lehre ver-
schoben. Dabei trat das Lehramt so beherrschend in den Vordergrund, da man
die kirchliche Leitungsgewalt weit stirker als zuvor in ihrer lehramtlichen Funk-
tion betrachtete. Auch eine schon vom Vulgatatext ermdglichte Verengung des Sen-
dungsbefehls Mt 28, 19 wurde jetzt erst eigentlich wirksam: Wihrend im griechi-
schen Text des Evangeliums die Aufgabe der Kirche umfassend als ein ,Macht zu
Jiingern bezeichnet wird, sicht man jetzt im Einvernchmen mit der Vulgata vor-
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wiegend das ,Lehret” und sieht darin den zentralen Inhalt der kirchlichen Sen-
dungsgewalt.

Gleichzeitig und in innerem Zusammenhang damit verstirkte das Lehramt seine
abweisende und abgrenzende Funktion. Gegeniiber den ungeheuren Problemen
der Reformation erschien es als die erste Pflicht, den Irrtum bei Namen zu nennen,
ithn zu verurteilen und dadurch die Gliubigen vor ihm zu schiitzen. , Weder die
Kirche des Altertums noch die des Mittelalters kennt eine so ausgeprigte Defensiv-
haltung; sie konnte erst entstehen im Zeitalter der Reformation.“® In der Er-
regung jener Jahrzehnte konnten sich die wenigen, die zur Betonung des Einenden,
zur Giite, zur Geduld und zum Bemiihen um eine friedliche Verstindigung mahn-
ten, weder auf der einen noch auf der anderen Seite Gehor verschaffen. Fiir sie war
die Zeit noch nicht reif. Die vordringlichste und nichstliegende Aufgabe hief} zu-
erst Abwehr und Verteidigung.

In den auf die Reformation folgenden Jahrhunderten hatte diese Haltung grofie
Erfolge. Sie konnte zwar das Ziel, das noch dem Konzil von Trient urspriinglich
vorschwebte, nicht erreichen. Aber es gelang, wenigstens den Besitzstand auf weite
Strecken hin zu wahren, und innerhalb der konfessionellen Grenzen erwachte ein
blithendes religitses Leben. Die scharfe Abgrenzung nach auflen hin und die vor-
wiegend negative Einstellung gegen die reformatorischen Bekenntnisse wurde im
Innern der Kirche zu einer positiven, aufbauenden Kraft, weil iiberall ein aus-
gepragter Sinn fiir Autoritdt herrschte — das Bewufitsein von der Eigenstindigkeit
der Person, aus dem dann die Ideen der modernen Welt erwachsen sollten, war in
den breiten Schichten noch nicht eigentlich erwacht! — und weil man noch in einer
klaren, iiberschaubaren und auf feste Ordnungen gegriindeten Welt lebte. Die Hal-
tung des Lehramtes war also im Hinblick auf die Erfordernisse der damaligen Zeit
im eigentlichen Sinn pastoral. Es traf das, was die Zeit verlangte. Es konnte neues
religioses Leben wecken und fand eine Sprache, die — wenigstens innerhalb der
Kirche — verstanden wurde.

Als gegen Ende des 18. Jahrhunderts die Krifte und Ideen der modernen Welt
erwachten und schnell ganz Europa erfaflten, beharrte man auch ihnen gegeniiber
auf einer dhnlichen Defensivhaltung. In den erbitterten weltanschaulichen Aus-
einandersetzungen des 19. Jahrhunderts, in denen eine alte Ordnung zusammen-
brach und neue, revolutionire Bewegungen um die Fithrung kimpften, sah es die
Kirche als ihre erste Aufgabe an, sich ,entschieden, kompromifilos und so — bei
aller geschichtlichen Notwendigkeit dieser Entscheidung — ohne Zweifel auch ein-
seitig von den immer deutlicher hervortretenden Irrwegen des modernen Geistes®
abzugrenzen®. Der Syllabus Pius’ IX. (1864) ist das erste markante Zeichen dieser
Haltung, der Kampf gegen den Modernismus unter Pius X. ihr Héhepunkt.

Erzbischof Lorenz JAEGER, Die erste Periode des Zweiten Vatikanischen Konzils, in: Theologie und Glaube 53
(1963) 95,
® RATZINGER, a.a.0. 39.
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Diese Kampfsituation machte die Einsicht schwer, dafi mit der neuen Lage auch
neue Fragen an die Kirche herantraten, die eine neue Antwort forderten.

DIE ENTSCHEIDUNG DES KONZILS

Diese Haltung wollte Papst Johannes XXIII. iiberwinden, als er fiir dieses Kon-
zil jede Verurteilung ablehnte und statt dessen ein Eingehen auf die Fragen der
modernen Zeit forderte, und darin ist ihm das Konzil gefolgt. ,Die antimoder-
nistische Geisteshaltung, die Linie der AbschlieBung, der Verurteilung, der Defen-
sive bis zur fast dngstlichen Ablehnung hin“1° sollte ihr Ende finden. Das ist der
Sinn der so entschiedenen und klaren Worte des Papstes, die er, nachdem sich das
Konzil in einer epochalen Auseinandersetzung auf seine Seite gestellt hatte, der
weiteren Arbeit an den Konzilsschemata als bindende Weisung auferlegte. Er
wollte die Kirche aus der Enge der antimodernistischen Haltung herausfiihren. Die
Kirche sollte der modernen Welt nicht mehr in ingstlicher Abwehr gegeniiber-
stehen, sondern zur Offenheit des Gesprichs finden. An die Stelle von Verurteilun-
gen und negativen Lehrentscheidungen, die Johannes XXIII. heute ausgeschlossen
wissen wollte, sollte eine positive, aufbauende Verkiindigung treten, die den Noten
und Fragen der Menschen unserer Zeit Rechnung trigt. Darin sah der Papst die
besondere Forderung unserer Gegenwart an das pastorale Lehramt der Kirche. Er
verurteilte dabei die andersartige Handhabung des Lehramtes in den friiheren
Jahrhunderten nicht. Er forderte nicht deswegen eine neue Haltung, weil er die
alte fiir falsch hielt, sondern weil er der Uberzeugung war, dafl die Epoche der
Gegenreformation und des Antimodernismus beendet sei'’.

Das ergab sich fiir den Papst und die ihm folgende Konzilsmehrheit aus der
Situation der Kirche selbst und aus der Entwicklung der modernen Welt.

Im Innern der Kirche gab es keine Irrtiimer so schwerwiegender Art, dafl eine
konziliare Entscheidung notig gewesen wire. Seit den Erschiitterungen der Refor-
mationszeit hat die Kirche neue innere Kraft gefunden. Sie hat sich ,, vom Schodk
der Reformation erholt“!? und kann nun in einer neuen Verstindigungsbereit-
schaft den getrennten Christen und ihren Problemen entgegentreten. Auch die
Krise des Modernismus gehort der Vergangenheit an. Nachdem die Arbeit der
Abgrenzung und der doktrinellen Klirung zur Geniige geleistet ist, ist die Kirche
,nicht mehr in besonderer Weise besorgt, diesen oder jenen Irrtum abzuwehren,
sondern sie vertieft sich in die Botschaft Jesu Christi, in das Erlosungswerk, in die
Reichtiimer der Offenbarung, um sie fiir ihr Leben fruchtbar zu machen“*. Nach-
dem nun die grofen Gefahren jener Bewegungen der letzten Jahrhunderte abge-

10 Ebd. 43.

11 Vgl. dazu und iiberhaupt zur Verwurzelung dieser Haltung im Wesen Johannes’ XXIII.: W. SEIBEL, Oboe-
dientia et Pax — Gestalt und Werk Jobannes XXIII., in: Geist und Leben 36 (1963) Heft 4.

 JAEGER, 2.2,0. 97,

13 Ehd.
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wehrt sind, ist auch die Zeit gekommen, ihre Anliegen aufzunehmen und ihre Fra-
gen, die auch Fragen unserer Zeit sind, zu beantworten!®, Das ist aber nicht mehr
durch Verurteilungen maglich, sondern nur durch ein positives Eingehen auf diese
Fragen. Was frither einmal notwendig war, um Verwirrungen zu kliren und Fehl-
entwicklungen aufzuhalten, wiirde in der Kirche unserer Zeit mehr Schaden als
Nutzen stiften.

Das gilt in weit groflerem Maf fiir die Probleme, die jenseits der Grenzen der
Kirche aufgebrochen sind. Die Aufldsung der geschlossenen konfessionellen Riume,
das Entstehen eines modernen Atheismus innerhalb der alten christlichen Gebiete,
die Entwicklung einer autonomen weltlichen Kultur, die Sikularisierung vieler
urspriinglich christlicher Werte, der Aufstieg der nichteuropiischen Volker, der
Eintritt der alten nichtchristlichen Religionen in die eine Welt: Das alles hat unsere
Welt so grundlegend verindert, daff die Kirche nach neuen Wegen fiir die Ver-
kiindigung ihrer Botschaft suchen muf. In einer Zeit, da es Nichtchristen und auch
Nichtkatholiken nur jenseits der Riume gab, in denen die Kirche allein mit sich
selbst lebte und in denen die christlichen Wahrheiten das gesamte Leben in allen
Bereichen bestimmten, konnte und muflte sich die Kirche hauptsichlich mit inner-
kirchlichen Problemen beschiftigen und sie durch klare Lehrentscheidungen 15sen.
Heute steht sie vor Fragen kaum mehr vergleichbaren Ausmafles. Es geht jetzt
darum, in einer nicht mehr oder noch nicht christlichen Welt die Botschaft des Heils
so zu verkiindigen, daf sie das Verstindnis der Menschen findet, die mitten unter
den Christen leben und doch den Werten des christlichen Glaubens fremd gegen-
iiberstehen. Heute, wo nicht der eine oder andere Lehrsatz, sondern die Glaubens-
fahigkeit selbst in Frage steht, geht es nicht mehr nur um die Losung innerkirch-
licher Probleme oder um die Entscheidung iiber Einzelfragen des christlichen Le-
bens. ,,Es handelt sich um die Substanz des menschlichen und christlichen Denkens
und Lebens, deren iiberzeitliche Treuhinderin und Lehrerin die Kirche ist, und die
wieder zur Geltung und zum Leuchten gebracht werden muf.“15

In dieser Lage miissen die ehemals erfolgreichen Methoden versagen. Die Ge-
schichte der letzten 150 Jahre bietet geniigend Beispiele, wie das mahnende Wort
der Kirche auch unter den Gliubigen selbst fast wirkungslos verhallte. Der Ab-
wehrkampf gegen die Krifte der modernen Welt konnte deren Siegeszug nicht auf-
halten. Ideen, die man mit aller Kraft zu widerlegen und von den Gliubigen fern-
zuhalten suchte, beherrschen heute das geistige Leben der Gegenwart und dringen
auch in das Innere der Kirche ein, ohne dafl wir geniigend darauf vorbereitet wi-
ren. Nichts konnte deutlicher die Wirkungslosigkeit von bloflen Verurteilungen
und Widerlegungen in unserer Zeit dartun. Was niitzte es auch, wenn die Kirche —

" Das zeigt am Beispiel des Modernismus: M. GALLI, Das Konzil und die Bewegung des Modernismus, in:
Klerusblate 43 (1963) 266 f.

1% Johannes XXIII. an die Mitglieder der Vorbereitungskommissionen am 14. 11, 1960: Herder-Korrespondenz 15
(1960/61) 167.

42



Die pastorale Zielsetzung des Konzils

wie es in einem inzwischen entfallenen Konzilsschema geplant war—einen atheisti-
schen Existentialismus oder den weitverbreiteten Relativismus aller Werte ver-
urteilte? Sie wiirde nur eine abstrakte Norm aufstellen, aber es wire keinem ge-
holfen, weder dem gldubigen Christen, der nach dem Sinn so méchtiger Bewegun-
gen fragt — zumal er manche ihrer Vertreter als aufrichtige, glitige und wahrhaft
selbstlose Menschen kennen und schitzen gelernt hat—, noch denen, die mit solchen
Verurteilungen gemeint sind, weil sie dem Wort der Kirche ohnedies fremd gegen-
iiberstehen. Und die Gliubigen nur vor solchen Gefahren hiiten zu wollen, hat in
dem Augenblick keinen Sinn mehr, da diese Gefahren fast so allgegenwiirtig sind
wie die Luft, die wir atmen, und da das erwachte Bewufltsein von der Eigenver-
antwortlichkeit der einzelnen sich nicht mehr einfach fithren lif8t, sondern durch
positives Aufweisen der Griinde iiberzeugt sein will.

Diese Lage stand dem Papst und dem Konzil vor Augen, als die Entscheidung
gegen die Abwehrhaltung der letzten Jahrhunderte und fiir eine neue pastorale
Offenheit fiel. Heute, wo sich die Kirche in neuer Reinheit als das heilige Volk
Gottes und als ,liebende, giitige und geduldige Mutter aller® erweisen muf}, will
sie die versshnende und trostende Kraft der Wahrheit sichtbar werden lassen. Sie
will in die geistige Welt der Menschen, zu denen sie gesandt ist, eingehen und ihre
Weltsicht zu verstehen suchen, um dann die Botschaft von Jesus Christus als die
letzte Antwort auf alle Fragen und als die wahre Erfiillung alles menschlichen
Strebens aufscheinen zu lassen. Auch dort, wo die Kirche auf irrige Anschauungen
trifft, wird sie von diesem Willen zum Verstehen nicht ablassen. Denn in allen,
auch den schwersten und verhingnisvollsten Irrtiimern steckt eine Frage, die noch
nicht ihre Antwort gefunden hat. Uberall sind berechtigte Anliegen und tiefe,
wenn auch oft verkiimmerte oder irregeleitete Einsichten verborgen. Diese Einsich-
ten miissen gesehen, jene Fragen gehort werden. Die Kirche des Zweiten Vatika-
nischen Konzils will nicht von oben herab dozieren und belehren. Sie hat sich fiir
die Haltung des Gesprichs entschieden. Das Gesprich nimmt den anderen mit sei-
nen Noten und Fragen ernst. Es ist nicht die Haltung des Angstlichen, der iiberall
Gefahren wittert und sich in furchtsamer Strenge abzuschliefen sucht. Es ist die
Bereitschaft, aus sich herauszugehen und sich in die Welt des anderen zu begeben.
Es ist der Wille, das Gute zu suchen und anzuerkennen, um dann von innen her,
durch die Stirkung des Guten, die Wunden zu heilen und das Bése zu tiberwinden.
In dieser Haltung liegt die spezifische Gestalt des pastoralen Lehramtes, die das
Zweite Vatikanum von allen vorhergehenden Konzilien unterscheidet.

Indem sich das Konzil diese Haltung zu eigen machte, hat es eine Entscheidung
getroffen, deren Bedeutung weit iiber die einer bloflen Uberwindung des Anti-
modernismus hinausreicht. Damit wurde nimlich die geistesgeschichtliche Entwick-
lung der Neuzeit, die von der Entdeckung und der Entfaltung der Subjektivitit
des Menschen geprigt ist, vom Lehramt der Kirche aufgenommen. Im Bereich der
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abstrakten Formeln ist alles klar und durdhsichtig. Es 148t sich wahr von falsch
prizis unterscheiden, man kann Grenzen ziehen und jeden Irrtum eindeutig als
solchen bezeichnen und widerlegen. Aber man vergifit dabei allzu leicht, daf§
Ideen immer nur als Ideen von Menschen existieren, die Personen sind und sich
deswegen niemals in eine abstrakte Begrifflichkeit aufldsen lassen. In dem Augen-
blick, da man auf den Menschen blickt und jene Ideen als den Ausdruck seines
Denkens und seines Suchens erkennt, gewinnt die theoretische Auseinandersetzung
eine neue Bedeutung. Denn jetzt geht es nicht mehr nur um das Ja oder Nein zu
abstrakten Ideen, sondern auch um die Fragen und Anliegen eines Menschen, den
man ernst nehmen, achten und lieben mufl. Daher wird sich die Kirche heute in
besonderer Weise darum bemiihen, bei der Ausiibung ihres Lehramtes auch auf die
Anliegen verstindnisvoll einzugehen, die sich in den geistigen Bewegungen der
Zeit immer wieder zu Wort melden.

Mit der Entscheidung fiir die von Papst Johannes XXIII. vorgetragene und
verkorperte Haltung hat die Kirche mit ganz neuer Deutlichkeit sichtbar werden
lassen, dafl im Mittelpunkt ihrer Sendung nicht abstrakte Ideen stehen, sondern
nur der Mensch in der Einmaligkeit seiner personalen Wiirde. ,,Pastoral“ im Sinn
des Zweiten Vatikanums bedeutet, dafl die Wahrheit im Blick auf den konkreten
Menschen und seine Fragen, in der Ehrfurcht vor der Wiirde seiner Person und
in der Anerkennung seines guten Willens verkiindet werden soll. Das heifit mit
anderen Worten, dafl die Liebe nicht zur Wahrheit duflerlich hinzutritt, sondern
die Seele oder, wie es Papst Johannes XXIII. in einer uniibertrefflichen Formulie-
rung sagte, die ,Konigin der Wahrheit ist“1e, '

1 Am Schluff der letzten Generalkongregation am 7. 12. 1962,
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Als wir die Xa-Loi-Pagode verlieflen, wo wir mit einem Bonzen ein interessantes
Gesprich gehabt hatten, wurden wir von zwei Auslindern auf Englisch angespro-
chen: ,,Sie sind katholischer Priester?* — ,, Jawohl.“ — ,, Aus welchem Grund haben
sie mit den Bonzen sprechen wollen?“ — ,Um zuverlissige Informationen zu er-
halten; es ist einfach unmdglich, sie aus Presseberichten zu beziehen.“ Es ist tat-
sichlich so, dafl man selbst in Bangkok, kaum 700 km von Saigon, nur sehr liicken-
haft iiber die gegenwirtige Krise in Siidvietnam unterrichtet ist. Die Auslands-
presse ist aus Griinden, {iber die noch zu reden sein wird, verstimmt und berichtet
voller Vorurteil. So konnte es dann zu den Protestkundgebungen gegen die ,Reli-
gionsverfolgung® in Stidvietnam kommen.

Es bleibt unter diesen Umstinden nichts anderes iibrig, als sich an Ort und Stelle
zu informieren. Wird es uns gelingen, objektiver zu sein als andere? Zum minde-
sten war es unsere Absicht. Wir geben zunichst einen kurzen Uberblick iiber die
im Spiel befindlichen Gruppen; dann suchen wir zu zeigen, wie sie aufeinander-
stieflen.

Die Katholiken

Sie zahlen etwa 1 Million, das ist ein Zehntel der Bevolkerung. Sie verteilen sich
auf zwei Kirchenprovinzen: Hué mit rund 500 Priestern und Saigon mit unge-
fahr 700. Mgr. Dinh Thuc ist Erzbischof von Hué und Doyen des vietnamesischen
Episkopats, als dessen Sprecher man ihn ansehen kann. Bekanntlich ist er aufler-
dem der iltere Bruder des Prasidenten Diem.

Den erzbischoflichen Stuhl von Saigon hat Mgr. Nguyen Van Binh inne, eine
ebenfalls profilierte Gestalt des vietnamesischen Episkopats. Er ist der Verfasser
des berithmten Hirtenbriefs vom 16. Juni. Dieses wichtige Dokument rief den
Gliubigen die traditionelle Lehre der Kirche und insbesondere der letzten Pipste
in Erinnerung. In ihm stand der Satz der Enzyklika ,Pacem in terris® zu lesen:
»Zu den Menschenrechten gehort auch das Recht, Gott der rechten Norm des Ge-

! Die Ereignisse in Stidvietnam f{iberstiirzen sich, Der Artikel, den wir hier verdffentlichen, ist im August 1963
geschrieben_ Dennoch glauben wir, dal er auch heute noch dazu dienen kann, die verwickelte Lage besser zu ver-
stehen und die inzwischen bekanntgewordenen Ereignisse in den Zusammenhang des Ganzen einzuordnen.
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wissens entsprechend zu verehren und seine Religion privat und 6ffentlich zu be-
kennen® (Herder-Biicherei Bd. 157, 90).

Die vietnamesischen Katholiken sind voller Eifer. Sie haben bei dem Exodus
aus Nordvietnam 1954/55 bewiesen, was ithnen ihr Glaube bedeutet. Bekanntlich
waren damals von den 900000 Fliichtlingen an die 700 000 Katholiken. Das heifit
aber, sie haben bewiesen, dafl sie mehr als andere bereit waren, alles fiir ihren
Glauben zu opfern. Und man darf iiberzeugt sein, dafl ihr Antikommunismus
kein Opportunismus ist und sich auch in der Priifung bewdhren wird. Heute,
8 Jahre spiter, kann man feststellen, daff sich an ihrer Haltung nichts gedndert
hat. 35 %o der siidvietnamesischen Soldaten sind katholisch. Sie haben nicht im
geringsten das Gefiihl, einer ausldndischen Religion anzugehéren. Sie zeigen viel-
mehr, dafl ihnen ihr Glaube die Kraft gibt, ihre vaterlindische Pflicht zu tun, und
sie mit dem Enthusiasmus erfiillt, der notwendig ist, um ihrem Land die Freiheit
zu erkimpfen.

Freilich ist wahr, dafl man von Minnern, die mit der Freiheit ihres Landes zu-
gleich die ihres Glaubens verteidigen, keine siuberliche Trennung zwischen Kirche
und Staat verlangen kann. Die Fliichtlinge aus dem Norden gaben sich in ihren
Barken dadurch zu erkennen, dafl sie die pipstliche Flagge hifiten. Heute noch
findet man sie z. B. in den Dérfern um Bien Hoa um ihre Kirche als das Zentrum
ihres nationalen und religitsen Gemeinschaftslebens geschart.

Es ist auch richtig, daf sich die katholischen Missionen zur Zeit der franzosi-
schen Kolonisation grofiziigig entfalten konnten. Seitdem genieft die Kirche
rechtliche Anerkennung, die ihr auch nie mehr bestritten worden ist. Doch nur
wer niemals die Grenzen Vietnams iiberschritten hat und nie ins Land gekommen
ist, kann behaupten, dafl man der Kirche Vietnams noch ihren kolonialen Ur-
sprung anmerke oder dafl sie im Lande einen Fremdkorper darstelle. Die vietna-
mesische Kirche ist heute zum grofien Teil eine Eingeborenenkirche. Die auslindi-
schen Missionare sind nur Gehilfen der Hierarchie des Landes. Mag man be-
dauern, daf} der apostolische Eifer der Vietnamesen nicht immer die notige Re-
serve wahrt. Es hat zwar entgegen verbreiteten Nachrichten niemals Zwangs-
bekehrungen gegeben; man mufl aber zugeben, dafl eine gewisse sich siegreich
gebirdende Lautstirke fiir ein Land mit katholischer Minderheit sich wenig
schickt. Wenn tatsichlich in einigen Didzesen die Zahl der Bekehrungen einen ein-
drucksvollen Anstieg aufweist, auch wenn man die Opportunisten abzieht, so
sollte man dafiir Gott danken, ohne die grofle Trommel zu schlagen.

Der Buddhismus

Heute lernen schon die Schulkinder in der ganzen Welt, dafl Siidvietnam zu
80 ©/o buddhistisch sei. Diese Ziffer begegnet einem iiberall mit einer zihen Kon-
stanz. Dennoch ist sie im Grund nicht richtig. Wir haben gesagt, dafl die Zahl der
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Katholiken 10 %o betrdgt. Wenn wir die animistische Bergbevolkerung ebenfalls
mit 10 %o ansetzen, bleiben in der Tat 80 %, die man , Buddhisten® nennen kann.
Nur mufl man sagen, was man unter diesem Wort versteht. Der Buddhist Mai-
Tho-Truyen hat das z. B. in seinem 1962 von der Xa-Loi-Pagode herausgegebe-
nen Buch ,Der Buddhismus in Vietnam® getan. Er schreibt: ,An sich gibt es in
Vietnam drei Hauptreligionen: den Taoismus, den Konfuzianismus und den
Buddhismus. Tatsichlich aber gibt es nur eine Religion, die aus der gegenseitigen
Durchdringung der genannten drei resultiert, und jede der drei kann als Teilaspekt
des Ganzen angesehen werden® (a.2.0. 16). Wenn man also iibereinkommt, jeden
Anhinger dieser Sammelreligion ,Buddhist“ zu nennen, mag der Beitrag der ver-
schiedenen Gruppen zu ihr auch noch so unterschiedlich sein, dann kann man
sagen, daf} die ,Buddhisten® 80 %o ausmachen.

Wenn es sich aber um den Konflikt handelt, der uns hier beschiftigt, dann
kommt es auf die Zahl derer an, die im Ernst hinter den eigentlichen buddhisti-
schen Fiihrern stehen und ihren Parolen folgen. Behauptungen, sie bildeten 80 %o
der Bevolkerung, wiren ebenso abwegig, als wollte man behaupten, alle Fran-
zosen, die keine Protestanten oder Juden sind, befolgten die Direktiven des fran-
z6sischen Episkopats. Die Buddhisten erkliren in ihren offiziellen Dokumenten
selbst, dal dem buddhistischen Gesamtverband Vietnams 3 Sanghas mit 3000
Bonzen und 600 Nonnen angehoren und ebenso drei Zusammenschliisse von Glau-
bigen mit einer Million eingetragener Mitglieder. Diesen Zahlen wiren noch,
immer nach buddhistischen Angaben, weitere 3 Millionen nichteingetragener An-
hinger hinzuzufiigen. Demnach betriige die Zahl derer, die man im Ernst Bud-
dhisten nennen kann, 4 Millionen; das heifit aber, sie machen nicht 80 %o, sondern,
wenn es hoch kommt, 40 %/o der Bevolkerung aus. Auf seiten des Gesamtverban-
des der Buddhisten mag die Absicht bestehen, alle nichtkatholischen Sekten zu
einer gemeinsamen Aktion zu vereinigen, doch ist er unseres Wissens bis heute
dazu weder von den Konfuzianisten, noch von den Taoisten, von Hoahao und
Binh Xuyen ermichtigt worden.

Tatsichlich ist die Organisation des vietnamesischen Buddhismus ziemlich jun-
gen Datums. Unter der franzdsischen Besetzung war der Buddhismus einschnei-
denden Beschrinkungen unterworfen: Kontrolle der Bonzen, vorherige Bau-
erlaubnis fiir Pagoden, Einschrinkung des Rechtes der Buddhistengemeinschaft,
Schenkungen und Vermichtnisse entgegenzunehmen. Erst 1931 bildete sich eine
» Vereinigung fiir buddhistische Studien® in Saigon. 1952 stimmte ein National-
kongref von 50 Delegierten, der in Hué tagte, dem Beitritt der Verbinde von
Saigon, Hué und Hanoi zur Buddhistischen Weltvereinigung zu, die 1950 nach
dem ,Konzil“ von Colombo auf Ceylon gebildet worden war. Als 1952 die
Buddhareliquie auf dem Weg von Ceylon nach Tokyo durch Vietnam kam, wur-
den ,in weniger als 6 Tagen 50000 Menschen vom Vietnamesischen Buddhisten-

47



André Gomane

bund zusammengebracht®. Doch mufl man dazu bedenken, daf§ allein die Zusam-
menballung im Raum Saigon-Cholon an die 2 Millionen Menschen betrigt.

Zweifellos stehen wir also in Vietnam vor einem Wiederaufleben des Buddhis-
mus. Er dufert sich gleichfalls in der Schaffung sozialer Einrichtungen (so wer-
den z.B. in der Xa-Loi-Pagode tiglich 200 Kranke kostenlos behandelt), in
der Arbeit der Jugendverbinde (70000 Jugendliche in 1000 Gruppen und 3000
ehrenamtlichen Helfern), in der Aufstellung einer Predigergemeinschaft, der Schaf-
fung von 10 Bonzenschulen. Die Bewegung, die sich in all dem kundtut, ist nicht
in allen buddhistischen Gruppen Siidvietnams gleich stark, es scheint vor allem,
daf der Organisationswille, der in Saigon und Hu€ zu spiiren ist, noch keineswegs
aufs Land hinausgedrungen ist.

In Wirklichkeit ist die Organisation des vietnamesischen Buddhismus ziemlich
schlaff, so daf es nicht ausgeschlossen erscheint, dafl sich umstiirzlerische Elemente
einschleichen kdnnen. So will man aus guter Quelle wissen, daf} eine Schiilergruppe
auf einem Ausflug im Wald ein grofles Lager Bonzenkleider entdeckte, die offen-
bar fiir Widerstandskimpfer bestimmt waren. Ebenso erzdhlt man von einem mit
Bonzen beladenen Kraftwagen. Als er zur Uberpriifung der Personalausweise an-
gehalten wurde, hitten sich die Fahrgiste plotzlich auf die Polizisten gestiirzt. Es
ist schwer, fiir die kommunistische Infiltration in die Reihen der Buddhisten sichere
Beweise zu erbringen. Jedenfalls diirfte es feststehen, dafl sie bei ihnen keinem
starken Widerstand begegnen wiirde.

Die Regierung

Der dritte Mitspieler in diesem Drama ist die Regierung. Wir miissen uns hier
darauf beschrinken, vier Mitglieder der Prisidentenfamilie vorzustellen. Der Pri-
sident Diem selbst ist allgemein bekannt und eine ebenso allgemein umstrittene
Personlichkeit. Dennoch gilt er als véllig selbstlos, bereit, fiir das Wohl seines Lan-
des alles, selbst sein Leben zu opfern. Sein Verdienst besteht schon darin, die
Macht zu einer Zeit iibernommen zu haben, da die Franzosen ihm kaum halfen
und selbst die Amerikaner ihm nur geringe Chancen einriumten, wahrend die
Sekten und Vietminh ebensoviele Gegner waren, die es zu besiegen galt. Es gelang
thm damals, eine Atmosphire des Vertrauens zu schaffen und der Verteidigung
des Landes wider die kommunistische Bedrohung eine Mitte zu geben. Heute, acht
Jahre spiter, mag das Vertrauen erschiittert sein; wenigstens aber verteidigt sich
das Land weiter siegreich gegen den andringenden Feind.

Eine der Schwichen des Prisidenten Diem besteht in seiner Unfihigkeit zuzu-
héren. Eine Audienz beim Prisidenten (wer in Vietnam wiifite das nicht?) lduft
auf das Anhoren eines Monologs hinaus. Zugleich verbieten ithm Griinde der
Sicherheit, sich unter sein Volk zu mischen. Nur ein sehr kleiner Kreis von Be-
ratern besitzt sein Vertrauen und iibt Einflufl auf ihn aus. Meist handelt es sich
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um Mitglieder seiner Familie. Uber seinen geheimnisvollen Bruder Ngo Dinh Can
weifl man so gut wie nichts, aufler daf} er eine personliche Polizei unterhilt, die
ihm seine Macht in den Provinzen der Mitte des Landes sichert und gegeniiber
dem Einfluf} von Ngo Dinh Nhu im Siiden ein Gegengewicht bildet.

Dagegen miissen wir Frau Nhu unsere volle Aufmerksamkeit zuwenden; hat
doch die Presse mit Recht betont, welch entscheidende Rolle sie in dem gegenwir-
tigen Konflikt spielt. Offiziell ist sie nichts weiter als die Frau im Prisidenten-
haus. Sie ist Abgeordnete der Nationalversammlung und steht an der Spitze der
stidvietnamesischen Frauenverbinde. In Wirklichkeit ist ihr Einflufl gewaltig und
in allen Regierungssektoren deutlich spiirbar. Energisch und von iiberlegener In-
telligenz, reagiert sie auf alles heftig und kennt keine Schonung des Gegners. So
hat sie die Korrespondenten der Auslandspresse allzudeutlich ihre Verachtung
spiiren lassen. Sie haben es ihr nicht verziehen und nehmen von vornherein fiir
jeden Partei, der Frau Nhu angreift. Sie trat 1943 in Zusammenhang mit ihrer
Verehelichung zum Katholizismus iiber und vertritt mit der gleichen Vehemenz
ihre politischen wie ihre religiosen Anschauungen. Frau Nhu setzte alles daran,
die Gesetze gegen die Polygamie, das Konkubinat und die Ehescheidung durch-
zubringen. Sie steckt offenbar auch hinter dem Verbot des Twist.

Der Gatte von Frau Nhu ist nur politischer Berater des Prisidenten. Auflerdem
ist er Chef der Republikanischen Jugend. Er 1df8t keine Gelegenheit voriibergehen,
um jede Regierungsmafinahme zu kritisieren, die sich vom ,harten Kurs® entfernt.
Erst unlidngst hat er 6ffentlich erklirt: ,Diese Regierung gibt Zeichen der Schwi-
che®. Er gehort zu denen, die der Meinung sind, um die Kommunisten wirksam
zu bekimpfen, miisse man die gleichen Mittel anwenden wie sie: regelmifliges
ideologisches Einblduen fiir das Biiro- und Verwaltungspersonal, antikommunisti-
sche Kundgebungen und Aufmairsche, 6ffentliche Denunzierungen und Selbst-
anklagen, Wohnviertelversammlungen mit Diskussion der Tagesereignisse usw.

Auf Ngo Dinh Nhu geht ebenfalls die Schaffung der sogenannten ,Strategi-
schen Dorfer® zuriick, die die Selbstverteidigung der Bewohner gegen die Uber-
fille des Vietcong gewihrleisten sollen; ferner die Ausarbeitung der ,personali-
stischen Doktrin®, die fiir die Regierungspolitik die ideologische Basis abgeben
soll. Mag dem sein wie thm will, im Augenblick scheint der Kampf gegen den Kom-
munismus in den Augen von Ngo Dinh Nhu die Unterdriickung jeglicher Oppo-
sition zu rechtfertigen. Er soll das mit den Worten formuliert haben: , Wer nicht
mit uns ist, ist gegen uns.“ :

Erzbischof Ngo Dinh Thuc von Hué, von dem bereits die Rede war, darf eben-
falls in der kurzen Beschreibung der Familie an der Macht nicht fehlen. Nicht als
ob er eine politische Rolle zu spielen gesucht hitte. Aber es ist einfach unméglich,
daf er ihr vollig entgehen kdnnte, wenigstens in den Augen des Volkes. Es ist nur
zu verstindlich, daf sich der Prisident, sobald er an die Macht gekommen war,
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bei einem der wenigen Minner Rat geholt hat, denen er vertrauen konnte und der
zugleich zu den hchsten moralischen Autorititen des Landes gehdrte. Er residierte
damals unweit Saigon in seiner Didzese von Vinh Long. Man begreift gleichfalls,
daf der Erzbischof nicht zSgerte, seinen Bruder zum Kampf gegen den Kommu-
nismus, der die Religion so nahe angeht, zu ermutigen und ihm darin beizustehen.
Bedauerlich dagegen ist, dafl Beamte den alteren Bruder des Prisidenten in krie-
cherischer Ergebenheit umschmeicheln, weil sie auf Beforderung aus sind.

Man mufl nun zunichst so gerecht sein und sagen, dafl die Regierung Diem das
grofle Verdienst gehabt hat, die Gefahr zu erkennen, die Stidvietnam bedrohte,
und ihr um den Preis harter Opfer die Stirn geboten hat. Es ist klar, dafl in einer
solchen Krisensituation dem einzelnen nicht dasselbe Ausmafl an Freiheit einge-
riumt werden kann wie in ruhigen Zeiten. Immerhin hat der verantwortliche
Staatslenker dann die Aufgabe, die Seele des Volkes fiir die heilige Sache zu ent-
flammen, so daf es freiwillig zu den Opfern bereit ist, die die Lage erfordert. Das
ist der Regierung Diem leider nicht gelungen. So ist es zum Beispiel ein trauriges
Schauspiel zu sehen, wie nach so viel Jahren des antikommunistischen Kampfes,
der doch als heilig gelten miifite, die meisten Studenten dem Militdrdienst zu ent-
gehen trachten.

Unsere Absicht kann hier nicht sein, den letzten Griinden dieses Versagens nach-
zugehen. Wir wollen ihrer nur zwei nennen. Nach unserer Ansicht wiren zwei
Dinge erfordert gewesen, damit die Ideologie Diem, die sich auf den Antikommu-
nismus und den Personalismus stiitzt, beim Volk ,eingeschlagen“ hitte: 1) Das
Volk hitte die Gewiffheit haben miissen, fiir das Allgemeinwohl und nicht fiir das
Wohl einiger weniger zu kimpfen. Wenn man zum Beispiel den Beamten zwangs-
weise eine bestimmte Summe von ihrem Gehalt abzieht, um einem Mitglied der
regierenden Familie ein Geschenk zu machen, so verstehen die Leute nicht, was
das mit dem Kampf gegen den Kommunismus zu tun haben soll, und bekommen
ein sehr verzerrtes Bild vom ,Personalismus®. Man wird entgegnen, es sei gar
nicht die Regierung gewesen, die auf dieser Geste bestanden habe; gut, dann hitte
sie es eben untersagen sollen. 2) Die im Kampf gegen den Kommunismus ver-
wandten Mittel diirfen nicht zum Ziel eben dieses Kampfes, nimlich der Freiheit,
in Widerspruch stehen. Mit einer bloflen Polizeiregierung kann man dieses Ziel
jedenfalls nicht erreichen. Man geridt dann nur in die gleiche Ausweglosigkeit wie
der Marxismus. Die Wege der Knechtung fiihren nie in die Freiheit, und niemand
wird je glauben, daf} polizeiliche Beschniiffelung den ,Personalismus® fordert, der
allein der kommunistischen Gleichmacherei gewachsen ist. Will man Personalist
sein, dann mufl man es auch ehrlich und konsequent sein.

Nun ist aber nicht zu leugnen, dafl die Regierung Diem durch ihren kleinlichen
Argwohn nicht wenige bedeutende Personlichkeiten abgestofien hat. Zum Teil
sind sie ins Ausland gegangen, weil sie diese erstidsende Atmosphire einfach nicht
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aushielten, oder sie sind mehr oder weniger zur Tatenlosigkeit verurteilt. Nur
solche Leute fiihlen sich unter diesem Regime wohl, bei denen niedrige Schmeiche-
lei die Begabung ersetzen mufl. Man denke etwa an jenen Vorsteher einer Provinz,
einen Nichtkatholiken, der am Fest des hl. Jakobus, dem Namenstag von Ngo
Dinh Nhu, simtliche ihm unterstellten Beamten zum Mefibesuch zwang. Wir wissen
nicht, ob er dafur belobigt wurde. Jedenfalls hat er keinen Tadel bekommen. Ahn-
lich steht es mit jenem untergeordneten Beamten, der am 8. Mai in Hué aus Uber-
eifer auf der Durchfiihrung des Fahnenverbotes bestand.

Das sind in knappen Umrissen die Hauptspieler des Dramas. Welche Stellung
nehmen sie in dem Konflikt ein?

Die Regierung und die Katholiken

Man kann nicht leugnen, daf} die Katholiken tatsichlich vom gegenwirtigen
Regime bevorzugt worden sind. Es geschah im wesentlichen deshalb, weil sie nicht
ohne Grund als zuverlissige, unbeugsame Antikommunisten betrachtet werden.
Es wire jedoch nicht richtig zu behaupten, dafl man in dieser Bevorzugung das
Maf iiberschritten hitte. Auch die Bezeichnung der Regierung Diem als , katholi-
sche Regierung® entspricht nicht den Tatsachen. Vielleicht helfen einige Zahlen
trotz allem, dafl die iibertriecbenen Behauptungen der Presse einer gerechteren
Wiirdigung weichen: Der Vizeprisident der Republik ist Buddhist. Im Kabinett
finden sich unter 17 Mitgliedern nur 5 Katholiken; von 19 Generalen sind nur
3 katholisch, von 14 Kommandanten der Spezialtruppen nur 4. Ebenso sind die
katholischen Provinzvorsteher und Abgeordneten in der Nationalversammlung
in der Minderheit. Nirgends kann man feststellen, daf} ein Nichtkatholik geringere
Erfolgschancen hitte als ein Katholik.

Was die katholischen Institutionen betrifft, so werden sie von der Regierung,
die nur tiber begrenzte Mittel verfiigt, kaum geférdert. Auf dem Schulsektor zum
Beispiel erhalten die 30 katholischen Schulen zusammen 6300 Dollars, das heift
aber wenig mehr als 200 Dollars pro Schule. Sollte einem das viel erscheinen, so
moge er zur Kenntnis nehmen, daf fiir 3 buddhistische Schulen von der Regierung
6800 Dollars gegeben wurden. Wenn die eine oder andere katholische Institution
eine Unterstiitzung erhielt, dann geschah es jedenfalls, ohne daff damit das Recht
anderer religioser Bekenntnisse geschmilert wurde.

Wahr ist, daff sich die Behdrden einer reicheren Entfaltung der katholischen
Feste nicht widersetzt haben; wuflte man doch, dafi es sich bei ihnen um eindeutig
regierungstreue Kreise handelte. Es ist auch richtig, daff bis zum Ausbruch der
Krise die Katholiken allein Armeegeistliche hatten. Aber bis dahin war {iberhaupt
kein Buddhist auf den Gedanken gekommen, den Beistand eines Armeegeistlichen
zu verlangen. Ebensowenig kann man es der Regierung zur Last legen, wenn der
eine oder andere katholische Armeegeistliche seine Zustindigkeit iiberschritten hat.
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Anderseits mufd festgestellt werden, dafl die katholischen Seminaristen im Ge-
gensatz zu den jungen Bonzen nicht vom Heeresdienst befreit sind; gegenwirtig
stehen 60 von ihnen unter den Fahnen. Die Katholiken werden genauso vor Ge-
richt gezogen wie die iibrigen; wie zum Beispiel jener Leutnant, der wegen Teil-
nahme am Staatsstreich vom November 1960 zu zehnjahriger Zwangsarbeit ver-
urteilt wurde. Auch die Priester genieflen keinerlei Immunitét. Einer von ihnen,
der Schriftleiter einer Zeitung, wurde zu 18 Monaten Gefingnis mit Bewdhrung
verurteilt, weil er nach dem Attentat von 1957 gegen den Prisidenten verdffent-
licht hatte, man miisse fiir die Wiederkehr des Vertrauens beten und jener Begei-
sterung der Jahre 1954/55. Ein anderer, der es vor den Wahlen zur Nationalver-
sammlung gewagt hatte, seinen Gliubigen auf der Kanzel zu empfehlen, nur fiir
chrenhafte Minner zu stimmen, denen das Interesse des Landes vor ihrem eigenen
gehe, wurde angezeigt und auf eine Landpfarre versetzt.

Die Regierung und die Buddhisten

Damit kommen wir zum Kern des Problems. Von einer ,,Buddhistenverfol-
gung® in Siidvietnam sprechen heifit die Sprache miflbrauchen. Wohl geschieht es,
daf bestimmte Worte in ihrer Bedeutung verblassen und man sie rechtens in einem
abgeschwichten Sinn gebraucht. Das gilt aber keineswegs von dem Wort ,, Verfol-
gung®; es bedeutet immer noch: tyrannisch und grausam quilen.

Doch lassen wir das Wort und kommen wir zu den Tatsachen. Was geschieht
denn in Siidvietnam? Trifft es zu, da Menschen dazu verurteilt waren, fiir ihre
Religion zu leiden und den Tod auf sich zu nehmen? Nein, das ist nicht wahr! Es
gab am 8. Mai Tote in Hug; wir werden auf diese tragischen Ereignisse zuriick-
kommen. Es haben sich auch Bonzen und zwei junge Novizen freiwillig verbrannt.
Die exaltierten Novizen haben ohne Erlaubnis ihrer Vorgesetzten und ohne 6ffent-
liche Schaustellung gehandelt. Aber der Tod des ersten Bonzen namens Thich
Quang Duc, der am 11. Juni starb, ist propagandistisch ausgeschlachtet worden;
man hat von ihm als von einem ,Martyrer* gesprochen.

Auch in diesem Fall wird mit dem Wort Miflbrauch getrieben. Man nennt
jenen einen Martyrer, der den Tod erleidet, um fiir die Wahrheit des Glau-
bens einzutreten. In unserm Fall dagegen handelt es sich um einen Mo6nch, dem
man gewifl die Achtung nicht versagen wird, der sich selbst auf Gffentlichem
Platz den Tod gegeben hat ohne den geringsten Druck von seiten angeblicher Ver-
folger. Denen war im Gegenteil viel daran gelegen, ein solches Schauspiel zu ver-
hindern. Die Wahrheitsfrage seines Glaubens stand itiberhaupt nicht zur Dis-
kussion.

Es ist nicht leicht, Menschen der westlichen Welt diesen Aufsehen erregenden
Schritt verstindlich zu machen. Wir sind der Auffassung, daf es sich hier um einen
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klaren Fall von Mifibrauch der Religion handelt. Vor der Ankunft der Franzosen
bildeten derartige Selbstverbrennungen in der Geschichte des Buddhismus in Viet-
nam keine Seltenheit. Es handelte sich um eine Art Feuerprobe, um festzustellen,
bis zu welchem Grad der Erleuchtung ein Monch gelangt war. Wer die buddhisti-
sche Meditation iibt, soll ja zu einer volligen Loslosung von seinem Ich kommen
und die Nichtexistenz seiner Person und insbesondere seines Leibes verwirklichen.
Ist er wirklich so weit gekommen, dann bleibt ihm nur noch, die materielle Schein-
gestalt zu verbrennen und ins Nirwana einzugehen. Aber man hatte es frither nie
erlebt, dafl sich dieser Vorgang auf 6ffentlichem Platz mit gewollter Publicity
und in Gegenwart photographierender Monche abspielte.

Wie kam es dazu, daf sich das Verhiltnis zwischen Regierung und Buddhisten
dermafen verschlechterte und zu der gegenwirtigen hochexplosiven Lage gefiihrt
hat, die sich in den Vorgingen des 8. Mai entlud und seitdem nur verschirft hat?
Auf diese Kernfrage ist bis heute noch keine klare Antwort gegeben worden. Uns
scheint, daf sich die Opposition der Bonzen gegen die Regierung auf Grund fol-
gender Fakten entwickelt hat:

1) Die Gereiztheit der Buddhisten wegen der etwas lauten Fortschritte des
Katholizismus zusammen mit dem Wohlwollen, dem er bei den Behorden begeg-
nete. Dies war Grund genug zu dem iibelwollenden Hinweis, dafl der Katholizis-
mus die Religion der Franzosen gewesen ist und ein ,Erlafl Nr. 10 aus der Re-
gierungszeit von Bao Dai ein Sonderstatut fiir die katholischen und protestanti-
schen Missionen vorsieht. (Dessen Sinn war iibrigens nicht, das Christentum zu
begiinstigen, sondern seinem internationalen, bzw. ausldndischen Charakter Rech-
nung zu tragen.)

2) Das zunehmende Bewufitsein von der Stirke des organisierten Buddhismus.
Wihrend die politische Fithrung den Buddhismus als solchen aus dem einfachen
Grunde nicht anerkannt hatte, weil er bis dahin iiberhaupt nicht als einheitliche,
organisierte Grofle in Erscheinung trat, schlossen sich die Buddhisten, wie wir
sahen, dem Buddhistischen Weltbund an und setzten sich zum Ziel, ihren fritheren
Einfluf zuriickzugewinnen. Dabei nahmen sie sich iibrigens in mehr als einem
Punkt die christlichen Organisationen zum Vorbild. So schufen sie als Gegenstiick
zur papstlichen Fahne ihrerseits ein buddhistisches Banner, wihrend seit undenk-
lichen Zeiten kein noch so frommer Buddhist Buddha unter dem Zeichen einer
Fahne verehrt hatte. Es 148t sich auch gar nicht leugnen, daf der Buddhismus ge-
rade unter dieser angeblich buddhistenfeindlichen Regierung deutliche Fortschritte
gemacht hat. Das wird durch dieoffizielle Statistik erhédrtet: Von den 4766 Pago-
den, die es heute im Lande gibt, sind wihrend der 8 Regierungsjahre unter Diem
und trotz der ungiinstigen Kriegszeit nicht weniger als 1275 Pagoden von den
Buddhisten neu errichtet worden. Dazu kommen 1295 restaurierte Pagoden; von

den sozialen Leistungen ganz zu schweigen.
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3) Widerstand gegen die Polizeimethoden der Regierung. Der Buddhismus ent-
wickelt den Sinn fiir die individuelle Freiheit; und keiner sieht sich gern bearg-
wohnt, nur weil man sich z. B. nicht in eine Organisation einspannen lassen will.
Umgekehrt ist es aber auch wieder verstindlich, daf} sich der Verdacht der Regie-
rung in zunehmendem Maf gegen eine Bewegung richtete, die so wenig straff orga-
nisiert ist und deren Fithrer nur in einem sehr vagen Sinn fiir die Umtriebe ihrer
Leute verantwortlich sind.

4) Inwieweit die buddhistische Bewegung bereits von umstiirzlerischen Elemen-
ten infiltriert ist, laflt sich schwer feststellen. Eine solche Infiltration liegt jedoch
ganz im Bereich der Moglichkeit.

Wenn wir uns all diese Voraussetzungen vor Augen halten, dann werden die
Vorginge des 8. Mai und die spiteren Ereignisse eher verstindlich. Wir wollen
hier vor allen Dingen zwei Punkte zu kliren suchen, die in Presseberichten beson-
ders unsachlich dargestellt werden: die Vorginge des 8. Mai und die sogenannten
»> Forderungen®,

Die Vorgingedes 8. Mai

Kein einziger Auslandskorrespondent befand sich am 8. Mai in Hug. Der erste
ausldndische Journalist traf erst 4 Tage spiter dort ein. Er blieb nur einen Tag.
Nach den Erkundigungen, die wir an Ort und Stelle einzogen, spielten sich die
Ereignisse folgendermafien ab: Im September 1957 untersagte die Regierung die
offentliche Verwendung von internationalen religivsen Fahnen. Dieses Verbot
wurde in den Jahren 1958 und 1962 wiederholt. Es blieb indes bis zum 6. Mai
1963 toter Buchstabe. An diesem Tag brachte ein offizielles Telegramm das Verbot
von neuem in Erinnerung, und zwar fiir die gesamte Bevolkerung, Katholiken so
gut wie Buddhisten. Nun waren einige Tage zuvor zwei katholische Bischofe im
Innern des Landes unter einem reichen Aufgebot pipstlicher Fahnen feierlich in
ihr Amt eingefithrt worden, und zwei Tage nach dem Telegramm sollte der Ge-
burtstag Buddhas gefeiert werden. Am 7. Mai machte die Polizei die Runde durch
die Stadt, die bereits Fahnenschmuck angelegt hatte, und forderte die Bewohner
auf, die Fahnen wieder einzuziehen. Angesichts der Erregung der Bevélkerung
nahm es der Vorsteher der Provinz auf sich, das Inkrafttreten des Verbots fiir drei
Tage auszusetzen. Doch es war bereits zu spit: Die versshnliche Haltung der Orts-
behérden vermochte den Mifigriff des Regierungserlasses nicht mehr ungeschehen
zu machen.

Am Abend des 8. Mai formierten sich 3000 Buddhisten, statt an den traditio-
nellen Ténzen teilzunehmen, zu einem Zug und setzten sich in Richtung auf das
Rundfunkhaus in Bewegung. Als der Zug dort angekommen war, verlangte ein
Bonze die Ausstrahlung eines Sonderprogramms.Aller Wahrscheinlichkeit nach
handelte es sich um eine regierungsfeindliche Sendung. Der Leiter des Rundfunk-
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hauses weigerte sich mit dem Hinweis, dafl simtliche Sendungen einer Vorzensur
unterligen. Als die Lage immer bedrohlicher wurde, erbat ein Offizier (ein Katho-
lik) bei seinem Vorgesetzten, der sich in Tourane aufhielt, telephonisch Weisung.
Dieser, ein General und Buddhist, entschied: Um das 6ffentliche Gebdude zu
schiitzen sei notfalls ohne Bedenken von der Waffe Gebrauch zu machen.

Daraufhin erschienen Militir und Polizei mit zwei oder drei Panzern und
einem Wagen der Feuerwehr. Was dann genau geschah, ist nicht mehr zu kldren.
Man erfihrt nur, daf} die Soldaten zunichst den Wasserwerfer in Titigkeit setz-
ten, dann Trinenbomben warfen und schlieBlich Warnschiisse in die Luft abgaben.
In diesem Augenblidk wurde, man weifl nicht von wem, eine Handgranate gewor-
fen, die 8 Personen, lauter Frauen und Kinder, totete. Mbglich, daf ein Soldat,
der den Kopf verloren hatte, sie in die Menge warf. Die Leichen der Opfer wur-
den anderntags eingedschert.

Am Sonntag, der auf diesen tragischen Tag folgte, sprach Erzbischof Thuc in
ciner Rundfunkansprache den Familien der ungliicklichen Opfer seine Teilnahme
aus; er schlug die Bildung einer aus Buddhisten, Katholiken, Protestanten und
Caodaisten zusammengesetzten Untersuchungskommission vor. Dieser Vorschlag
blieb ohne Echo. Die Buddhisten ihrerseits nannten die Opfer ,Martyrer” und
schlachteten das unselige Vorkommnis gegen die Regierung aus.

Die fiinf Forderungen

Als Antwort auf den tragischen Abend von Hué wurden vom Allgemeinen
Buddhistenbund 5 Forderungen aufgestellt. Sie besagten:

1) Die Regierung solle das Verbot buddhistischer Fahnen endgiiltig zuriick-
nehmen.

2) Die Buddhisten sollten in den Genuf des gleichen Sonderstatus gelangen, wie
er den Katholiken in dem ,Erlafl Nr. 10“ gewihrt worden war.

3) Die Regierung solle die Verhaftungen und Verfolgungen gegen den Buddhis-
mus einstellen.

4) Bonzen und Anhinger des Buddhismus sollten die Freiheit der Kultausiibung
und der Glaubensverbreitung genieflen.

5) Die Regierung solle fiir die widerrechtlich Gemordeten eine gerechte Entscha-
digung leisten und die Anstifter gebithrend bestrafen.

Diese 5 Punkte wurden am 14., 15. und 16. Juni von einem Ministerausschuf}
beraten, dem der Vizeprisident der Republik, 2 Staatssekretdre und auf der an-
dern Seite eine buddhistische Abordnung von 5 Mitgliedern angehdrten. Man
einigte sich auf ein schriftliches Abkommen, das der Prisident der Republik mit
folgenden Worten gegenzeichnete: ,Die auf beiliegendem Dokument genannten
Punkte haben von Anfang an meine grundsitzliche Zustimmung besessen. Ge-
zeichnet: Ngo Dinh Diem.
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Man hitte glauben konnen, der Konflikt sei damit beigelegt gewesen. Doch das
wire eine schwere Tduschung gewesen. Tatsichlich mufl man sich angesichts gewis-
ser Vorkommnisse fragen, ob man nicht von vornherein den Versshnungswillen des
Prasidenten b&sartig hat vereiteln wollen. Am 26. Juni, 10 Tage nach der Unter-
zeichnung des Abkommens, wurde eine , Verlautbarung 3 der Republikanischen
Jugend* vertffentlicht, in der es heifdt: ,,Unsere Kameraden finden, daf} das Ab-
kommen weder seinem Inhalt noch seiner Form nach dem Ideal der Republikani-
schen Jugend entspricht . . . Unsere Kameraden finden, daf} das Abkommen offen-
bar Privilegien und Monopole zum Vorteil einer Gruppe schafft, wihrend doch
die Verfassung die Gleichheit aller im kollektiven Aufstieg verkiindet . .. Unsere
Kameraden finden, dafl das Abkommen gegen das Gesetz ist.“ Wenn man sich er-
innert, daf} der Fithrer der Republikanischen Jugend kein anderer ist als Ngo Dinh
Nhu, dann wird der Zweifel der Buddhisten an der ehrlichen Absicht des Abkom-
mens verstindlich. Wie kaum etwas sonst offenbart dieses Beispiel, in welch schwie-
riger Lage sich die Regierung befindet; denn man fragt sich unwillkiirlich: Wer ist
eigentlich die Regierung? Man kann nur bedauern, daf} sich Erzbischof Thuc in
seiner Rede in der Universitit von Hué am 26. Juli die Argumente der ,, Verlaut-
barung 3 der Republikanischen Jugend® zu eigen machte und unter anderm er-
klarte: ,Das Telegramm, das am Tag vor dem Geburtstag Buddhas bekanntgege-
ben wurde, ist nicht in besonderer Weise gegen die Buddhisten gerichtet, da ja
14 Tage spiter das hohe Fest Marii Himmelfahrt gefeiert wurde.“

Natiirlich hatte auch Frau Nhu ein Wort mitzureden, und sie hat sich die Ge-
legenheit nicht entgehen lassen. Sie hielt am 3. August eine Ansprache. Die Heftig-
keit ihrer Rede zeigt, wie sehr sich die Fronten bereits versteift hatten. Man ist
bereits beim Stadium gegenseitiger Beschimpfungen angelangt. Auf seiten der
Buddhisten ist ebenfalls kein Wille zur Versshnung mehr vorhanden. Man sagt
jetzt ohne Umschweife, dafl das Ziel nicht mehr lautet: Erfiillung der 5 Forderun-
gen, sondern: Sturz der Regierung. Als am 18. Juli die Bildung einer Unter-
suchungskommission vorgeschlagen wurde, lehnten die Buddhisten ab.

Inzwischen sind wieder zwei junge Bonzen in den Feuertod gegangen. Aus wel-
chem Grund? Um ihre Religion zu verteidigen? Aber warum verteidigt sich diese
ihre Religion nicht in den Formen, die man ihr vorschligt? Man schenkt den Vor-
schlagen der Regierung kein Vertrauen mehr. Es ist klar, dafl die Buddhisten den
Sturz der Regierung wollen. Der Selbstmord der Bonzen soll diesen Sturz be-
schleunigen helfen; und das ist gar nicht ausgeschlossen, zumal wenn Frau Nhu
fortfahrt, die Opfer zu verspotten und die Weltmeinung sich weiter von Emotio-
nen leiten lifit.

Es scheint ein Kampf ohne Gnade. Die entscheidende Frage ist, ob es dem All-
gemeinen Buddhistenbund gelingen wird, alle mit der Regierung Unzufriedenen
zu sammeln. Er ist von diesem Ziel im Augenblick noch weit entfernt. Man ver-
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sucht, die Flamme der Erregung lebendig zu erhalten; man veranstaltet Kund-
gebungen, vor allem an der Xa-Loi-Pagode, wo die Gliubigen beten, um das
Herz des ,Martyrers zu ehren. Man sucht, die 6ffentliche Meinung zu mobilisie-
ren; man gibt Streikparolen aus und zieht sie zuriick, sobald man merkt, dafl sie
keinen Erfolg haben. Wer jedoch nach Saigon kommt, stellt zu seiner Uberraschung
fest, wie gering das Interesse der Bevolkerung an dem Konflikt ist. Keine Spur
von Barrikadenstimmung, keine Erregung. Wenn ein Bonze eine durch Lautspre-
cher verstirkte Rede hilt, mag man zuweilen ein paar Tausend Zuhorer zihlen.
Doch was besagt das in einer Grofistadt wie Saigon! Auf dem Land kein Inter-
esse. In der Armee kein Interesse. Die Leute wollen in Frieden arbeiten.

Im Grund haben die Menschen hier nur den Wunsch, eine Regierung zu unter-
stiitzen, die ihnen seit 8 Jahren den Frieden gewahrleistet hat und den Kommunis-
mus entschlossen bekimpft. Aber die Regierung sollte es vermeiden, sich verhaflt
zu machen. Frau Nhu scheint iiberzeugt, dafl die einzige Haltung, die Erfolg ver-
spricht, die wilde Entschlossenheit der Regierung sei, jede Opposition zu ersticken.
Der Prisident hilt es noch fiir méglich, das Land zusammenzuhalten. Ob er sich
darin nicht tiuscht? Umgekehrt suchen die Buddhisten, die Opposition zu einem
Blodk zusammenschlieflen.

Buddhisten und Katholiken

»Wohlverstanden, wir sind nicht gegen die Katholiken®, sagte uns der Bonze
von Xa-Loi. ,Wir wissen sehr gut, dafl wir uns nicht gegen einen christlichen
JKreuzzug* zu verteidigen haben, wohl aber gegen gewisse Katholiken, die an der
Macht sind.“ Beim Tod Johannes’ XXIII. und dem Regierungsantritt Pauls VI.
gingen auch aus dem buddhistischen Vietnam zahlreiche Telegramme nach Rom.
Man trigt den Wunsch nach religiosem Frieden 6ffentlich zur Schau. Warum sollte
das nicht ehrlich gemeint sein? Die gesamte Lage, wie wir sie hier zu schildern ver-
sucht haben, i}t freilich die Frage aufstehen, ob das nicht taktische Mandver sind.
Es ist moglich, daf die Buddhisten die Bildung einer geschlossenen Verteidigungs-
front im Auge haben, die alle Religionen, selbst auch die Katholiken umfafit.
Denn langst nicht alle Katholiken sind von dem indiskreten Eifer der Regierung
erbaut.

Auf katholischer Seite gibt es sehr verschiedene Reaktionen: Einige wollen ver-
gessen machen, dafl sie der ,bevorzugten“ Religion angehdren und machen ge-
meinsame Sache mit den Buddhisten. Die meisten stehen indes hinter Erzbischof
Binh von Saigon. Sie sind fiir Gewissensfreiheit, wollen aber der Regierung die
Treue halten.

Was wiirde im Fall eines Sieges der Buddhisten geschehen? Sie wiirden zweifel-
los dazu neigen, das Beispiel ihrer Briider in Ceylon zu befolgen und fiir die er-
littene Zuriicksetzung Rache nehmen, eine Rache, die sich vielleicht in gewissen
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Grenzen hielte. Sie wiirden sich nicht nur die politische, sondern auch die religiose
Uberlegenheit sichern. Umgekehrt: siegt die Regierung, dann steht zu befiirchten,
daf die Gewaltanwendung nur einen angestauten Haf} erzeugt, den die Katho-
liken eines Tages zu spiiren bekimen. Auf alle Fille wird es hochste Zeit, daff die
Katholiken etwas unternehmen, damit zwischen Kirche und Regierung Diem
sauber geschieden wird.

Wir glauben gezeigt zu haben, wie kompliziert und vielschichtig das Problem
Siidvietnam ist. Natiirlich gibe es ganz einfache Losungen, wie etwa: Man lastet
der Regierung Diem alles Schlimme an und verlangt nach internationalen Sank-
tionen. Das scheint einer schlecht informierten Weltmeinung das Nichstliegende.
Man braucht nur von einem ,katholischen Regime® zu schreiben, das 80 %o der
buddhistischen Biirger verfolgt und auf die Menge schieflen 14ft®. Eine andere
dieser allzu einfachen Losungen wire die, die Augen vor den Fehlern und Un-
geschidklichkeiten der Regierung Diem zu verschlieflen unter dem Vorwand, sie sei
fest antikommunistisch. Der wahre Antikommunismus weif}, daf} seine Stirke im
Gebrauch von Intelligenz und Aufrichtigkeit besteht. Das heifit aber: man darf
die Augen eben nicht schlieffen.

Wenn es iiberhaupt eine Losung gibt, dann kann sie auf keinen Fall in einer
solchen unrealistischen Vereinfachung bestehen. Das Problem, vor dem wir stehen,
ist zunichst ein innervietnamesisches Problem. Dennoch nehmen wir daran An-
teil, weil uns sein Geschick alle angeht, weil da ein Land innerlich zerreifit, das
gleichzeitig vor einer ernsten Bedrohung von auflen steht. Der Welt muf} zu aller-
erst daran gelegen sein, dafl Siidvietnam seine innere Geschlossenheit zuriick-
gewinnt, damit es den Kampf, in dem es steht, erfolgreich zu Ende fithren kann.

Zweifellos hat Henry Cabot Lodge als Gesandter der Vereinigten Staaten in
Saigon in dieser Absicht seine Vermittlung angeboten. Es gibt keine noch so ver-
fahrene Situation, die mit gutem Willen nicht zu entwirren wire; es gibt aber
auch keine noch so geringfiigig erscheinende Krise, die nicht durch Hetze todlich
vergiftet werden konnte?®.

* Das Neueste, was man sich in dieser Hinsicht geleistet hat, findet sich in dem von 15000 clergymen der USA
unterzeichneten Offenen Brief. Dort werden die ,Strategischen Dorfer® den ,Konzentrationslagern® verglichen. Wir
haben vorige Woche 3 derartige Dorfer vollig unangefochten durchquert. Thre Tore werden nur des Nachts geschlossen,
und zwar, um die Bewohner vor méglichen Uberfillen des Vietminh zu bewahren.

3 Der Beitrag war abgeschlossen, als bekannt wurde, dal ein weiterer Ménch ,die Erlaubnis erhalten hat®, sich
zu verbrennen. Eine Liste solcher freiwilliger Todeskandidaten ist aufgestellt worden, und jedesmal, wenn es sich
darum handelt, die Weltéffentlichkeit von neuem zu alarmieren, gibt man ,griines Licht® fiir ein neues Opfer. Diese
reichlich abstofende Form von Propaganda leistet dem religiosen Anliegen des Buddhismus keinen guten Dienst.

58



ZEFTBERICHT

Das Studium der Geographie in Sowjet-Ruflland — Priesternachwuchs und die katho-
lische Kirche in Afrika — Malaysia — Touristenseelsorge in Italien — Der Hwangho

Das Studium der Geographie in Sowjet-Rufiland

Das Heft 4 des Jahrgangs 1959 der Serie iiber ,Geologie und Geographie® des Vestnik der Uni-
versitit in Leningrad enthilt einen Artikel von B. J. Semevskj iiber die Aufgaben der geologi-
schen und geographischen Wissenschaften nach dem damals neu gefafiten Programm der kommu-
nistischen Partei. In diesem Programm steht unter anderem zu lesen: ,Den Ehrenplatz bei der
Losung der grundlegenden Aufgabe, nimlich jener, méglichst wirksam die Reichtiimer und Krifte
der Natur im Interesse des Volkes auszuniitzen, nehmen die Wissenschaften der Geologie und
der Geographie ein, die die physische Geographie zusammen mit den unlésbar dazugehdrigen
Teilwissenschaften, also der Klimatologie, der Hydrologie, der Geomorphologie, der Erdbotanik
(Bodenkunde), sowie die 6konomische oder Wirtschafts-Geographie und auflerdem alle Teile der
Geologie umfassen.

Die physische Geographie — die grundlegende Wissenschaft — lifit uns zusammen mit der Bio-
logie und der Geologie die Reichtiimer und Krifte der Natur zum Zweck ihrer Ausniitzung zum
Besten des Volkes erkennen. Die 6konomische oder Wirtschafts-Geographie lehrt uns, als Wissen-
schaft des allgemeinen Nutzens, die territoriale Verteilung und Vermischung der allgemeinen Pro-
duktion dadurch, daf sie die Besonderheiten ihrer Entfaltung und Verteilung in den verschiedenen
Gegenden und Gebieten (Rajons) darlegt. Sie beniitzt dazu die tatsichlichen Gegebenheiten der
grundlegenden Wissenschaften, im besonderen der Geologie und der physischen Geographie. Sie
soll also die Probleme einer moglichst rationellen und wirtschaftlich wirksamen Ausniitzung der
Reichtiimer und Krifte der Natur in den konkreten Gegebenheiten eines jeden vorliegenden
Rajons im besonderen und im Verhiltnis der einzelnen derselben zum ganzen Land 18sen. Dabei
stiitzt sie sich®, so steht etwas friiher, ,auf die Gesetzmifigkeit der gesellschaftlichen Entwidklung
der sozialistischen Gemeinschaft.® '

Aus diesen Ausfithrungen ergibt sich, dafl die Wissenschaft der Geographie ebensowenig wie
jede andere Wissenschaft im kommunistisch gelenkten Raum autonom, also eine Wissenschaft um
ihrer selbst willen ist. Sie ist genormt und hat nur mitc Riicksicht auf diese Norm Bedeutung, und
diese Norm ist das wirtschaftliche Wohlergehen des ganzen Volkes. Voraussetzung fiir die Wirk-
samkeit der unter dieser Riicksicht tdtigen Geographie ist die grundlegende Uberzeugung der
kommunistischen Weltanschauung von der absolut gesetzmiflig fortschreitenden Entwicklung des
Skonomischen Lebens.

Damit hat die geographische Wissenschaft im Bereiche dieser Gedanken einen wesentlich ande-
ren Inhalt und eine andere Aufgabe erhalten, als dies ihre Schwester im iibrigen Kulturraum
dieser Welt hat. Das hindert aber nicht, dafl die Arbeiten der russischen Geographen oft recht
vielseitig und' auch ergebnisreich sind. Wir kénnen seit etwa der Mitte des letzten Jahrzehnts
eine bedeutsame Steigerung der in dieser Schau gesehenen geographischen Studien feststellen.

Es wird sich lohnen, eine kurze Ubersicht iiber die geographischen Fakultiten an den sowjet-
russischen Universititen und tiber die Institute der Geographie an den verschiedenen Akademien
der Wissenschaften in den verbiindeten Lindern zu geben. So gibt es in Moskau zwei geogra-
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phische Fakultiten, eine an der Staatsuniversitit und eine an dem staatlichen Lehrerbildungs-
Institut dieser Stadt. Es gibt solche an den Universititen von Leningrad, von Woronesch, von
Saratow, Perm, Rostow am Don, Lemberg in Galizien, in Tschernowitz, in Minsk, in Riga, in Tartu.
Ebenso gibt es in Moskau an der Akademie der Wissenschaften ein eigenes Institut fiir Geogra-
phie. An dieser Akademie gibt es auch eine sibirische Abteilung. Diese hat ihrerseits ein Institut
fiir die Geographie Sibiriens und auflerdem eine Zweigstelle fiir den Fernen Osten. Desgleichen
hat die Akademie eine Zweigstelle fiir die autonome Region Komi im Europdischen Rufiland,
sowie eine andere fiir Karelien.

Die Akademie der Sowjetrepublik Armenien hat seit 1958 einen ,geographischen Sektor®, ebenso
die Akademie in Turkmenien. Dieses Institut war frither eine Filiale der Moskauer Akademie der
Wissenschaften gewesen. Die Republik Kazachstan hat in Alma Ata ihre Akademie mit einer
geographischen Abteilung. Ebenso hat die Republik Kirgisistan an ihrer Universitit in Tjan San
eine entsprechende Fakultit. In Georgien, Abchasien und Aserbaidschan beschiiftigen sich Abteilun-
gen entweder der Akademie der Wissenschaften wie z. B. in Baku, oder eines pidagogischen In-
stituts (Pedinstitut) z. B. in Suchum mit geographischen Studien. Alle diese wissenschaftlichen
Institute beschiftigen sich vor allem mit der ,physischen® Geographie ihrer entsprechenden Lén-
der. So hat z. B. die Armenische Akademie nach 1958 als erstes Werk ihres geographischen Sektors
beim Institut fiir Geologie einen Atlas herausgegeben; die entsprechende Akademie von Kazachstan
hat bis 1961 sieben von ihren 15 Rajons nach den Richtlinien der Partei beschrieben. Die Akade-
mie von Turkmenien beschiftigt sich, da ihr Land sehr unter Trodkenheit leidet, vor allem mit
geologischen und Bewisserungsfragen. Das Institut fiir Okonomie in Tartu hat sich anheischig
gemacht, auf Grund seiner wirtschaftsgeographischen Studien einen sich bis 1980 erstreckenden
wirtschaftlichen Plan auszuarbeiten.

Es gibt auch verschiedene wissenschaftliche Verdffentlichungen iiber die Geographie. Die be-
deutendste wird von der Moskauer staatlichen Akademie der Wissenschaften herausgegeben. In
der Reihe der Izvestija derselben gibt es auch eine gecgraphische Reihe neben einer geophysischen
Reihe. Jedes Jahr erscheinen 6 Hefte. Sie haben meist 8 grofle Abschnitte. Der erste handelt von
den tatsichlichen Gegebenheiten der Natur, von ihrer Verteidigung gegen Schiden und ihrer allen-
falls einzuleitenden Umbildung. Der zweite Abschnitt beschiftigt sich seit 1959 mit der Weiter-
Entwicklung der produktiven Krifte der Natur in den tkonomischen Kreisen (Rajons) der
UdSSR. Vor 1959 war in diesem Abschnitt von dem Siebenjahresplan fiir die Entwicklung der
Agrarwissenschaft die Rede, der von da an offenbar fallen gelassen wurde. Der dritte Punkt
dieser Hefte beschiftigt sich mit gelehrten Veroffentlichungen. Der vierte bringt Einzelheiten aus
der Geschichte der geographischen Wissenschaften, auch aus der Zeit vor der kommunistischen
Revolution. Der fiinfre Punkt ist der Diskussion gewidmet, wihrend der sechste in ausfiihrlicher
Weise von wissenschaftlichen Tagungen im Ausland handelt. Im siebten und achten Punkt kann
man Biicherbesprechungen lesen und die Tagungen der russischen Wissenschaftler verfolgen. Ge-
legentlich werden natiirlich auch anderswoher Titel eingeschoben. Wie man sieht, sind diese Hefte
keine leichte Lektiire und in der Tat vollauf ernst zu nehmen. Es gibt neben dieser Moskauer
Zeitschrift seit 1956 in Leningrad im Zuge der Verdffentlichungen der dortigen Universitit eine
Serie fiir Geologie und Geographie mit vier jahrlichen Heften. Sie beschiftigen sich mehr, als
andere dies tun, mit den wirtschaftsgeographischen Gegebenheiten des karelischen Isthmus. Wie
das entsprechende Moskauer Blatt enthalten diese Hefte natiirlich auch Artikel iiber die Meinun-
gen von Engels, von Lenin oder des Parteiprogramms iiber das Studium der Geographie. Doch
beschiftigen sie sich auch zeitweise mit den geographischen Verhiltnissen der Antarktis oder des
ochotskischen Meeres, oder mit den Einfliissen von Gletschern im Pamir auf das Klima der um-
liegenden Gegenden und dhnlichem. Seit 1961 gibt auch die Universitit von Moskau eine geogra-
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phische Reihe heraus. Ahnliche Zeitschriften erscheinen in Wilna fiir die Sowjetrepublik Litauen
und in Tschernowitz in der Bukowina fiir die Karpathen und das Karpathen-Vorland. Daneben
gibt es in Moskau als fiinfte Reihe des ,Gelehrten-Journals® (Nauényj Zurnal) eine Reihe iiber die
Geographie, ebenso eine Reihe, die sich ,Geographische Fragen® nennt und einen ,Wissenschaft-
lichen Anzeiger® der geographischen Gesellschaft. Offenbar sind dies nicht alle im heutigen Rufi-
land erscheinenden Reihen zur Geographie.

Im Jahr 1960 ist auch der erste Band einer Enzyklopidie der geographischen Wissenschaften
erschienen, nachdem ein anderes derartiges Buch offizielle Ablehnung gefunden hatte. Neben die-
ser die ganze Welc umfassenden Enzyklopidie erschien im Jahr 1960 auch ein Buch tiber Sowjet-
Geographie.

Man kann nicht anders als sagen, daf sich die Russen griindlich und in ihrer Linie folgerichtig
mit den geographischen Gegebenheiten, so wie sie sic auffassen, beschiftigen. Man wird ohne
- Zweifel nicht wenig auch fiir die gesamte geographische Wissenschaft Bedeutungsvolles in ihren
Veroffentlichungen finden konnen. Izvestija Akademii Nauk, Serija geografileskaja. Vestnik
Leningradskogo Universiteta, Serija geologii i geografii (seit 1956). Vestnik Moskovskogo Uni-
wversiteta, Serija geografiCeskaja (seit 1961).

Priesternachwuchs und die katholische Kirche in Afrika

Die Zukunft der katholischen Kirche in Afrika gibt zu groflen Hoffnungen, aber auch zu ernsten
Befiirchtungen Anlafl; zu Hoffnungen, wenn man auf das Wachstum der Gldubigen in den letz-
ten 10 bis 15 Jahren blickt, zu Befiirchtungen, wenn man die Frage des Priesternachwuchses unter-
sucht, wie es J. Masson SJ in einem aufschlufireichen Artikel tut (La releve sacerdotale en Afrique
Noire, in: Nouvelle Revue Théologique 85 [1963] 280-294), und dies im Anschlufl an die Infor-
mationen des Officium rei statisticae der Kongregation de Propaganda Fide.

90 % der stidlich der Sahara lebenden Afrikaner sind noch nicht Christen. Seit 1949 hat sich
aber dort die Zahl der Katholiken — die in dieser Statistik allein beriidksichtigt werden konnen —
fast verdoppelt: ein beispielloser Erfolg in der Geschichte der neueren Mission. Einige Zahlen fiir
die wichtigeren Gebiete von West bis Ost:

1949 1961
Ghana 292 000 Katholiken 627 000 Katholiken
Congo (Léo) 2 554 000 2 5123 000 s
Rwanda u. Burundi 956 000 = 2 084 000 2
Nord-Rhodesien 262 000 = 488 000 £
Nyasaland 267 000 i 487 000 i

Auch die Zahl der Priester hat ein Wachstum erfahiren, keineswegs aber ein solches, das der
Zunahme der Gliubigen und der zu bewiltigenden Aufgaben entspricht. Eine Ubersicht veran-
schaulicht die Verhiltnisse:

1949 1961
Katholiken  Priester Katholiken  Priester
Ghana 292 000 196 627 000 296
Congo (Léo) 2554 000 1649 5123 000 2673
Rwanda u. Burundi 956 000 312 2 084 000 545
Nord-Rhodesien 262 000 178 488 000 325
Nyasaland 267 000 140 487 000 261
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Diese Zahlen diirfen nicht tiuschen. 90 9% des Schwarzen Erdteils sind vom Christentum noch
nicht erfafit. Die Mission hat also erst begonnen. Das Bedngstigende aber ist, dafl die Zahl der
Priester viel langsamer wiichst als die der Glaubigen. Im genannten Zeitraum haben die Katho-
liken um 103 9% zugenommen, die Priester aber nur um 59 %. Um 1961 die Proportion zum
Stand von 1949 zu wahren, hitte es 1000 Priester mehr gebraucht. Auf ihnen liegt nach wie vor
die Hauptlast der Mission und bei ihnen die Zukunft der afrikanischen Kirche, wenn auch die
Schwestern in Afrika eine groflartige Arbeit leisten und die Laienhelfer zunehmen, freilich sehr
langsam. Die angefiihrte Statistik zeigt, daff die Zahl der Gliubigen, die von einem einzigen
Priester betreut werden sollen, stets am Zunehmen ist. Leider gilt es neben den Hauptarbeiten,
der Verkiindigung, der Katechese, der Feier des Gottesdienstes und der Spendung der Sakramente,
noch viele andere Aufgaben zu erfiillen: Caritas, Verwaltung, Unterricht. Zudem sind die be-
sonders vom Priestermangel bedrohten Gebicte gerade jene Territorien, die bisher am meisten
dem Vordringen des Islams entgegengewirkt haben. Sollte aber ecinmal entweder in ganz Afrika
oder in dem einen oder anderen Land die Mission vom Los der Kirche im Sudan getroffen wer-
den, dann wiirde die Lage katastrophal. Dies kann eine Statistik veranschaulichen, die die Zahl

der auslindischen Missionare mit der der einheimischen Priester vergleicht und das Wachstum von
1949 bis 1961 beriicksichtigt:

1949 1961
Missionare — Einheim. Priester Missionare — Einheim. Priester
Ghana 177 19 227 57
Congo (Léo) 1495 154 2273 400
Rwanda u. Burundi 202 110 374 171
Nord-Rhodesien 170 8 289 36
Nyasaland 114 26 219 58

Hirtten im Jahre 1961 die Missionare das Land verlassen miissen, so wiren in den verschiedenen
Lindern auf einen einheimischen Priester folgende Zahlen von Gliubigen gekommen:

Ghana 11000 Kath. (2100) In Klammern sind die Zahlen der Katho-
onguilco) : 1L (o) liken angegeben, die 1961 fir die Ge-
Rwanda u. Burundi 12000 (2 400)

Ay e 14000 , (1 490) samtzahl der Priester (Einheimische und
Nyasaland 9000 ., (1 870) Missionare) galten.

Zu beachten ist, dafl von den in den afrikanischen Kirchen wirkenden Priestern wie iiberall ein
bestimmter Teil nur gelegentlich im unmittelbaren Apostolat titig sein kann, da kirchliche Ver-
waltung, Caritas und Schule viele Dienste fordern. Damit vermehrt sich die Last des unmittel-
baren Missionsdienstes fiir den einzelnen Priester. Der Ruf nach dem Laien, der dem Priester be-
sondere Aufgaben, die auch von Schwestern nicht iibernommen werden kénnen, abnimmt, wird
damit um so dringlicher. Es ist aber schwer, ihm zu entsprechen. Wo sind die Laien, die dazu
bereit sind und die nétigen Voraussetzungen erfiillen? Wer bezahlt ihren Unterhalt?

Seit der Enzyklika Papst Pius’ XII. ,Fidei Donum® und nun auch durch das II. Vatikanische
Konzil ergeht der Aufruf an die Dibzesen der alten Kirchen, nicht bloR Missionare fiir dauernd,
sondern auch zeitweilig Priester zur Hilfe in die jungen Kirchen Afrikas zu entsenden. Dieser
Ruf mufl beachtet, aber auch mit einem niichternen Realismus gehdrt werden. Ein zeitweiliger
Missionsdienst erfordert die gleichen physischen, moralischen und religisen Voraussetzungen wie
der dauernde Dienst. Das Erlernen der einheimischen Sprachen bedeutet allein schon eine grofie
Schwierigkeit. Je kiirzer der Aufenthalt in den Missionen, um so unrentabler wird er im Vergleich
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zu dem gemachten Aufwand. So ist denn diesem Ruf bisher in nicht allzu groflem Umfang ent-
sprochen worden. In den letzten Jahren hat der Zustrom der zeitweilig arbeitenden Priester

abgenommen:
1949-1951 686 1955-1957 733
1951-1953 850 1957-1959 556
1953-1955 645 1959-1961 331

Wie steht es um die einheimischen Priester? Thre Zahl wichst nicht in gentigender Weise. Wenn
1949 10000 Katholiken auf einen einheimischen Priester gekommen sind, waren es 1961 immer
noch 9000. Das bedeutet kaum einen Fortschritt. Das Mifiverhiltnis wird sich aller Voraussicht
nach in den nichsten 40 Jahren, bis zum Jahr 2000, noch verstirken. Wenn der Schwarze Erdteil
bis dahin etwa 400 oder 450 Millionen Menschen zihlen sollte, so kénnte man nach dem bis-
herigen Fortschritt vielleicht mit 80 Millionen Katholiken rechnen. Dafiir wiren 40 000 Priester
ndtig, wenn 2000 Glaubige auf einen Priester gerechnet werden. Wird dann Europa mehr geben
kénnen als die 10 000 Priester, die es gegenwirtig zur Verfiigung gestellt hat? Wenn nicht, dann
miifite die afrikanische Kirche im Jahre 2000 nicht weniger als 30 000 einheimische Priester bereit
haben. Ein Wachstum von 2243 einheimischen Priestern im Jahre 1961 auf die geforderten 30 000
im Jahre 2000 scheint aber von vorneherein aussichtslos zu sein. Gegenwirtig sind etwa 1500
afrikanische Seminaristen im philosophischen oder theologischen Studium.

Die Aufgabe der Zukunft wird also eine doppelte sein: die Zahl der Missionare und einheimi-
schen Priester — und diese in erster Linie — zu vermehren, und die Priester mehr und mehr fiir das
unmittelbare Apostolat frei zu machen. Briider und Schwestern miissen mehr und mehr unmittel-
bar in das Pfarrapostolat eingeschaltet werden. Das Konzil scheint der Moglichkeit eines Dia-
konats als einer dauernden Lebensform die Wege zu 6ffnen (zur Frage vgl. J. Hornef, Wieder-
geburt des Diakonats?: Caritas [Luzern] 41 [1963] Heft 4). Das zentrale Problem bleibt aber der
Priesternachwuchs in Afrika selbst. In diesem Erdteil muf} eine grofle Aktion in Gang gebracht
werden zur Weckung der Berufe. Leider ist die Stunde dafiir schon allzu sehr vorgeriickt. Die Ent-
wicklung des neuen Erdteils geht schnell voran. Die sozialen, wirtschaftlichen und politischen Auf-
gaben werden mehr und mehr die begabtesten Afrikaner fiir sich in Anspruch nehmen. Diese Ent-
wicklung wird aber auch bedingen, daf} sich die afrikanische Kirche mehr und mehr selber tragen
mufl, Darum sagt P. Masson geradezu beschworend, dafl es sofort einer ,immense et continue
campagne pour les vocations® bediirfe (294). Dieser Ruf ist um so dringender, als sich gegenwirtig
in Afrika zahlreiche unabhingige kirchliche Bewegungen entfalten, deren Existenz auch eine Frage
an die bisherigen Missionsmethoden enthilt (vgl. den Bericht von Victor Hayward, dem Sekretir
der Abteilung fiir das Studium der Missionen im Weltkirchenrat, den er in franzés. Ubersetzung
tur Eglice Vivante 15 [1963] 18-32 zur Verfiigung gestellt hat). Hoffentlich stimmt das ernste
Wort nicht, das ein afrikanischer Erzbischof in diesem Sommer auf einer innerafrikanischen Bi-
schofskonferenz ausgesprochen hat: We have missed the bus. Afrika ist jedenfalls aller Sorge und
Opfer der alten Kirchen wert und mufl selber alle Anstrengungen machen, um die Zukunft zu

meistern.

Malaysia

Seit Sonntag, 15. September 1963, 17.30 Uhr MEZ gibt es in Asien einen neuen Staat: Malaysia
mit der Hauptstadt Kuala Lumpur. Er entstand aus der Féderation von Malaya, Singapur, Nord-

borneo und Sarawak.
Der grofite und mit Ausnahme der Millionenstadt Singapur entwickeltste Bestandteil des neuen
Staates ist die Malayische Foderation, die erst am 31. August 1957 entstand und seither dem
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Britischen Commonwealth angehorte, Die Malayische Foderation aus elf Bundesstaaten liegt im
stidlichen Teil der malayischen Halbinsel, deren Norden zu Burma und Thailand gehort. Sie ist
131 287 qkm grofl und zihlc 6,2 Millionen Einwohner, von denen etwa 3 Millionen Malayen,
2,3 Millionen Chinesen und 730000 Inder sind; den Rest bildet die Urbevilkerung, bestehend
aus Negriden, Senois (von den Malayen verdchtlich Sakai genannt) und eine malayische Ur-
bevélkerung.

Die Malayen selbst gehtren zu den austro-asiatischen Volkern. Soweit sie im Siidwesten woh-
nen, scheinen sie aus Sumatra heriibergekommen zu sein, wie iiberhaupt die Malayen insgesamt
von indonesischen schiffahrenden Volkern abstammen diirften. Thre Sprache, das Malayische, in
sich wieder sehr verschieden, ist die lingua franca Siidostasiens.

Wihrend die Stimme der Urbevolkerung meist in den Dschungeln leben und sich von Jagd
und Landwirtschaft (= Brandwirtschaft) ernihren, sind die Malayen selbst sefhaft und leben
von Adserbau und Fischfang. Das Haupterzeugnis dieser Landwirtschaft ist Kautschuk, mit dessen
Produktion Malaya 32 % der gesamten Welterzeugung stellt. Er bildet den Hauptexportartikel
Malayas. Auch auf einem anderen Gebiet nimmt das Land eine fithrende Rolle ein: in der Zinn-
erzeugung. Seine Zinngruben liefern ein Drittel der Weltproduktion.

Malaya stand schon frith unter dem kulturellen Einfluff Indiens, und von Indien aus kam auch
das Christentum ins Land. 1511 wurde Malakka, damals ein Konigreich, durch die Portugiesen
unter Affonso d’Albuquerque erobert und zum Stiitzpunke fiir den weiteren Vorstofl nach dem
Fernen Osten gemacht. 1545 kam Franz Xaver dorthin und zog von hier aus weiter nach Japan.
Schon 1557 wurde Malakka zu einem selbstindigen, unter Goa stehenden Bistum erhoben, das
die Jurisdiktion tiber den gesamten Fernen Osten ausiibte. 1641 wurde die Stadt durch die Hol-
linder erobert, die den katholischen Missionen ein Ende bereiteten. Das Bistum wurde nach Timor
transferiert, und erst als die Englinder von 1786 an mehr und mehr die Halbinsel in Besitz nahmen
und ihrem Kolonialreich einverleibten, konnte die Kirche wieder zuriickkehren, zunichst durch
das ferntstliche Zentralseminar, das, 1665 in Siam errichtet, 1807 nach Penang verlegt wurde.
Die jurisdiktionellen Verhiltnisse wurden insofern geregelt, als 1838 das nach Timor trans-
ferierte Bistum Malakka aufgeldst und die Halbinsel unter das Vikariat Ava in Birma gestellt
wurde. Nach einigen Zwischenlosungen wurde 1888 die Diszese mit dem Sitz in Singapur wieder-
hergestelle. Heute ist Malakka eine Erzdidzese mit zwei Suffraganbistimern in Kuala Lumpur
und Penang. Die drei Diszesen zihlen zusammen 163 000 Katholiken, von denen die wenigsten dem
malayischen Stamm angehdren, der seit den Tagen des Konigreichs Malakka fest im Islam ver-
ankert ist. Der Einfluff der Kirche ist jedoch grofer als die Zahl der Katholiken, da 25 % der
Schulen katholisch sind. Zwar dienen diese Schulen nicht dem unmittelbaren Bekehrungswerk,
aber sie helfen doch in irgendeiner Weise zur Begegnung mit der Kirche.

Von Malaya nur durch eine schmale Meeresenge getrennt — ein Straflen- und Eisenbahndamm
verbindet die beiden —, liegt die Insel Singapur mit der gleichnamigen Stadt. Singapur war bisher
britische Kronkolonie, zu der noch einige kleinere Inseln in den Straits Settlements gehdrten.
Die Kolonie zihlt etwa 1,2 Millionen Einwohner, von denen die meisten, 77 %, Chinesen sind.
Die Stadt, 1819 von einem Englinder gegriindet, ist der grofite Seehafen Siidostasiens und ge-
winnt auch als Flughafen eine immer griflere Bedeutung. .

Der dritte Bestandteil des neuen Staates ist Nordborneo, ebenfalls bisher britische Kron-
kolonie. Das Gebiet ist zusammen mit der Insel Labuan etwa so groff wie Irland und liegt im
nérdlichen Zipfel der Insel Borneo, Die Bevilkerung, insgesamt 334 141, von denen 75 000 Chi-
nesen sind, lebt meist vom Ackerbau, der vor allem in Kautschukpflanzungen besteht.

Borneo, das seinen Namen von Brunei, dem englischen Protektorat im Norden der Insel, er-
halten hat, wurde nach der Eroberung Malakkas von Antonio d’Abreu entdeckt, der, von Albu-
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querque zur Erkundung der Molukken ausgesandt, an der Siidkiiste der Insel bei Amboina
landete.

Soweit die Urbevolkerung nicht primitiven Religionen anhiingt, herrscht auf der Insel der
Islam, der im 15. Jahrhundert ins Land kam. 1656 kamen Jesuiten als erste christliche Missionare
aus den Philippinen heriiber, aber es kam zu keiner intensiveren Missionstitigkeit, die erst ein
Theatiner um 1688 versuchte, der jedoch bald ermordet wurde. Eine geordnete Mission wurde
dann erst 1855 eingefiihrt durch die Errichtung einer Apostolischen Prifektur Nordborneo und
Labuan. Heute gibt es zwei Apostolische Vikariate, eines fiir Nordborneo in Jesselton, mit
38 600 Katholiken, und eines in Kuching, das jedoch bereits zu Sarawak, dem vierten Bestandteil
des neuen Staates gehort, mit 32 400 Katholiken.

Sarawak liegt im Nordwesten Borneos und ist 123 025 gkm grof. Ebenso wie Nordborneo,
von dem es durch das auch heute noch britische Protektorat Brunei getrennt ist, war es bisher
britische Kronkolonie. Seine Bevélkerung zihlt erwa 640 000 Einwohner, von denen die Malayen
17 %, die Chinesen 26 % ausmachen; der Rest sind Ureinwohner. 72 %0 des Landes sind mit
Wald bedeckt, und Hblzer bilden auch eine seiner Hauptausfuhren. Den grofiten Schatz diirften
jedoch die Erddlvorkommen bilden.

Touristenseelsorge in Italien

I Februar 1963 fand in Rom ein Kongreft fiir Touristenseelsorge statt. Vorsitzender war Kar-
dinal Traglia, Teilnehmer u.a. Kard. Siri und hohe offentliche Funktionire. Das Problem der
Touristenseelsorge ist in Italien besonders brennend, wenn man bedenkt, dafl Italien im Jahr
1960 von 18 Millionen Fremden besucht wurde, 1961 von 19 Millionen, 1962 von 21,3 Millionen.
Im Jahr 1948 waren es erst 1,6 Millionen. Viele von diesen Reisenden halten sich nur voriiber-
gehend an einem Ort auf, so dafl sie fiir eigentliche seelsorgliche Betreuung weniger in Betracht
kommen. Aber auch fiir sie miissen am Sonntag spite Messen, auch Abendmessen gehalten und
entsprechend angezeigt werden. Das gilt auch fiir die Sonntagsmessen in Bahnhofen, Schiffs- und
Flughifen. Viele Fremde bleiben jedoch wochenlang an demselben Ort. Dafl es bei diesen méglich
ist, auch an solche heranzukommen, die dem religiosen Leben fernstehen, zeigte P. Arringhi OP,
der sich seit Jahren gerade mit dieser Klasse von Touristen beschiftigt. In die Kirche kommen
sie nicht leicht, aber einen religidsen Vortrag in einer Villa oder in einem Hotel anzuhdren sind
sie nicht abgeneigt.

Bei der Fremdenseelsorge ist eine Hauptschwierigkeit die Sprache. Im Jahr 1961 standen weit-
aus an der Spitze die Deutschen (4,7 Millionen, dazu 1,1 Millionen Osterreicher und ein Teil der
3,4 Millionen Schweizer), an zweiter Stelle die Franzosen (2,6 Millionen), dann die Englinder
und Nordamerikaner (zusammen 2,5 Millionen). Es wurde gewiinscht, dafl in den italienischen
Priesterseminarien ausdriidklich zu diesem Zwedk Fremdsprachen gepflegt wiirden. Ferner wurde
an die vielen auslindischen Professoren an den geistlichen Lehranstalten, besonders in Rom,
appelliert, die ja gerade im Sommer, in der Zeit des grifiten Fremdenverkehrs, frei seien.

Zum Teil verschieden von der Fremdenseelsorge ist die Betreuung der einheimischen Touristen
und Urlauber. Hier wurde u.a. darauf hingewiesen, wie forderlich es ist, wenn die bestehenden
ortlichen Organisationen, wie Pfadfinder u. dergl. sich der Giste annehmen. Unter andern niitz-
lichen Beschliissen wurde die Griindung einer Vereinigung katholischer Hoteliers und Gastwirte
angeregt. (Ciuvilta Cattolica Rom 1963, August, 243/52.)
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Der Hwangho

In der Auseinandersetzung zwischen Moskau und Peking erhoben die Chinesen auch den Vor-
wurf, die Sowjets hitten durch die Zuriickziehung ihrer Fachleute China einen ungeheuren Scha-
den zugefiigt. Man ist geneigt, unter diesen Fachleuten solche fiir Riistung und Schwerindustrie
zu verstehen, Das ist gewifl auch der Fall gewesen.

Aber China hat nicht nur die Probleme seiner Industrialisierung zu 15sen, sondern es hat seit
Jahrtausenden mit den Naturgewalten, vor allem dem Wasser, wie kein anderes Kulturland der
Welt zu kimpfen. Eines der schwierigsten Probleme dieser Art stellt der Hwangho, der Gelbe.
Fluff, so genannt nach der gelben Farbe, die er von den Lofimassen erhilt, die er auf seinem
Mittellauf durch die Léflberge Chinas mitnimmt. Seit tausenden von Jahren muff jede Regierung
in China mit diesem Problem kidmpfen, und von seiner Bewiltigung hiingt ihr Bestand ab, weil
damit Hungersnot und Uberschwemmung zusammenhingen.

Der Gelbe Fluff, K6nig der Groflen Ebene und ihr Vater, hat seit dem Jahr 2278 v. Chr. bis
heute mindestens sicbenmal seinen Lauf grundlegend geindert. Die Verlagerung seiner Miindung
vom inneren Gelben Meer zum dufleren entspriche einer Verlagerung der Rheinmiindung von
Rotterdam nach Danzig.

Bei Hochwasser fithrt der Strom 4,5 % seines Volumens mit an L68, 45 m fliefit er in solchen
Zeiten iiber der Ebene, nur durch die Deiche gehalten. Diese sind 5-8 km vom eigentlichen Bett
entfernt, sie miissen immer wieder dem steigenden Fluflbett angepafit werden und erreichen eine
Hbhe bis zu 22 m.

Seit dem Jahr 2278 v. Chr. sind 418 grofie Deichbriiche und Uberschwemmungen verzeichnet.
Sie waren nicht immer durch Naturkatastrophen herbeigefiihrt, sondern auch durch Menschen-
hand, die letzte 1938 durch Tshiang Kai-shek, der die Deiche bei Chengchow durchstechen lief3,
um sich gegen die vorstoflenden Japaner zu schiitzen. Damals wurden 50 000 gkm Land iiber-
schwemmt, ein Gebiet gréfler als Niedersachsen, und Hunderttausende von Bauern ertranken.
Die Wasser des Hwangho flossen nach Stiden ab und erreichten 800 km siidlich, teilweise iiber
den Yangtse, das Meer. Erst 1947 konnte mit Hilfe der UNRRA der Deich wieder geschlossen
werden, so dafl seither der Hwangho wieder ins Gelbe Meer miindet.

Dieser Strom also sollte reguliert werden, und 1952 bat China die sowjetischen Freunde
um Fachleute, die 1954 auch geschidkt wurden. Im Februar 1954 fingen sie mit ihren Unter-
suchungen des Flufllaufes an und arbeiteten bis zum Juni des gleichen Jahres. Auf Grund eines
Memorandums, das sie vorlegten, wurde eine Regulierungskommission eingesetzt und 1955 ein
15-Jahresplan fiir die Regulierung aufgestellt. Aber schon damals meinten manche Chinesen, daf§
die Zeit der Vorbereitung, die sich die Russen genommen hitten, reichlich kurz gewesen sei.

Die Russen legten ein Fiinf-Punkte-Programm vor, das folgende Mafinahmen vorsah: 1. Die
Anlage von Staubecken, um Uberflutungen steuern zu konnen, 2. Ein Bewisserungssystem, 3. Die
Anlage von Kraftwerken, 4. Die Schiffbarmachung des Stroms, 5. Die Verhinderung der L&f-
abfuhr im Léfbergland.

Man begann mit der zunidchst vorgeschlagenen Mafinahme und suchte einen geeigneten Platz
fir die Anlage eines groflen Staubeckens. Diesen fand man in den Sanmenenge am Durchbruch
zur Groflen Ebene. Andere, wenn auch nicht so grofie Becken wurden bei der Liukiaschlucht ober-
halb von Lanchow und an der Heishanschlucht bei Chungwei geplant. Einwinde, dafl solche
Becken mit Schlamm aufgefiillt wiirden, wiesen die Russen mit dem Hinweis auf Bodenunter-
suchungen zuriick. Und auf den Hinweis, daff damit viele Menschen umgesiedelt werden miifiten,
antworteten sie, daf} das iiberall bei der Anlage grofier Staubecken der Fall sein miisse.

Aber der Vorteil solcher Anlagen war doch zu eindeutig. Man erhoffte sich von der Anlage des
Sanmenbeckens, dafl die Wassermassen des Hwangho von 37 000 cbm/sec auf 8000 cbm/sec her-
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untergebracht werden konnten. Auflerdem sollte das Sanmenbecken im Fall, daf} die unterhalb der
Sanmenenge einflieRenden Nebenfliisse Hochwasser hatten, seine Stauwehre vier Tage lang schlie-
flen konnen, so dafl die Hochwassergefahr unterhalb betrichtlich gemindert wiirde. Schlieflich er-
rechnete man sich, dafl durch das Becken ein Bewisserungssystem fiir 116 Millionen mow (1 mow
— 635-1000 gm), etwa 7 9 des gesamten bebaubaren Landes in China, versorgt werden kénne.
Auferdem wiirden Kraftwerke mindestens 1 Million Kilowatt Strom erzeugen und der Strom
selbst auf eine Linge von 1795 km schiffbar werden.

Man begann 1957 und wollte mit Hilfe der Russen 1961 fertig werden. 1960 wurden die
russischen Fachleute zuriickgezogen.

Im April 1957 wurde mit den Arbeiten am grofien Staudamm begonnen, der eine Hohe von
110 m, eine Linge von 963 m und eine Breite von 96 m haben sollte. Die Kosten des Bauwerks
in den ersten drei Monaten iiberschritten betrichtlich den Kostenvoranschlag, und man sah sich
gezwungen, zu drastischen Sparmafinahmen zu greifen, indem man wieder auf die alten, jahr-
tausendelange bewidhrten Methoden des chinesischen Deichbaus zuriidsgriff. Schwierigkeiten tra-
ten auf, von denen man im voraus keine Ahnung hatte, da die Schleusentore einem Druck aus-
gesetzt waren, wie er bisher bei keinem Staudamm der Welt vorgekommen war. Im Dezember
1958 hatte man aber trotzdem mit den Vorarbeiten fiir die Schleusen beginnen kénnen. Neue
Bedenken entstanden, von denen die hauptsichlichste die war, ob der durch das Staubecken ge-
bindigte Gelbe Fluff seinen Unterlauf nicht dndern wiirde, wie es der Yungting getan hatte,
nachdem man das Staubecken von Kung-t'ing gebaut hatte.

Zwar verkiindete Wang Hu-chen noch nach der Abreise der Russen auf dem Parteikongref}
von 1960, dafl die urspriinglich auf 6 Jahre angesetzten Arbeiten in 31/2 Jahren vollendet sein
wiirden, aber das Staubecken ist nicht fertig geworden. Das ist um so bedenklicher, als der vom
Gelben Fluf mitgefiihrte L8 sich dort niederlegen wird und damit auch die bisherigen Arbeiten
umsonst getan sein werden. (China News Analysis, Hongkong, 26. Juli 1963)

T wurde er Privatdozent, im Mai 1803 aufler-
J M S C HAU ordentlicher Professor der Rechtswissenschaften.

Ostern 1802 bezog Jacob, ein Jahr spdter
Wilhelm Grimm die Universitit Marburg. Sie
Savigny und die Briider Grimm wohnten in der Barfiifflerstrafle an der Wen-

deltreppe, nicht weit von Savignys Wohnung.

Der Name Savigny ist mit der Marburger
Studienzeit und dem spiteren Leben der Brii-
der Grimm untrennbar verbunden. Die Freund-
schaft mit ihrem hochverehrten Lehrer Karl

Friedrich von Savigny bildet ein einzigartiges -

Beispiel innigster Verbundenheit zwischen Leh-
rer und Schiiler, wie man sie in dieser Voll-
kommenheit selten findet. Savigny wohnte in
Marburg in der Ritterstrafle hoch oben unterm
Schlof in einem Haus, aus dem man eine herz-
liche Aussicht in das Gieflener Tal hat. 1800

5%

Jacob Grimm hérte bei Savigny zuerst im
Wintersemester 1802/03 und blieb sein eifrig-
ster Schiiler, bis dieser am Schlufl des Sommer-
semesters 1804 Marburg verlief, um eine Stu-
dienreise nach Paris zu unternehmen. Wilhelm
Grimm horte bei ihm im Sommersemester 1803
und im Wintersemester 1803/04 und bedauerte,
daf er nicht noch linger bei ihm hitte studie-
ren konnen. Die juristischen Vorlesungen, die
Jacob Grimm bei andern Professoren belegt
hatte, konnten ihn nicht befriedigen. Sie wa-
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ren zu eintdnig im Vortrag und zu langweilig
im Inhalt. Bei Savigny dagegen fand er den
Lehrer, der wie mit einem Zauberstab den in
ihm wohnenden Funken zu wecken verstand
und sein ganzes geistiges Leben aus den An-
geln hob. Ebenso erging es Wilhelm Grimm.
Savigny gewann von der ersten Stunde einen
bestimmenden Einflufl auf die beiden Briider
in einem Grad, dafl sie ihr ganzes Leben an
ihm hingen wie an einem Blutsverwandten.
Die iibrigen Studenten bewunderten und ver-
ehrten zwar auch Savigny, doch vermochten
nur wenige seinem geistreichen Vortrag zu fol-
gen und sich aus dem handwerksmifligen Ge-
leis der iibrigen diktierenden Dozenten zu
einer freieren Auffassung zu erheben. Es ist
bezeichnend fiir die Briider Grimm, daf} sie
mit treffsicherem Instinkt die grofie Macht er-
Savignys Personlichkeit
strahlte und dafl seine Vorlesungen ihnen die

kannten, die aus-
liebsten wurden.

Wilhelm Grimm bemerkt in seiner Selbst-
biographie: ,Er sprach frei und blickte von
Zeit zu Zeit auf ein einzelnes beschriebenes
Blatt, und es war bei vollkommener Klarheit
und dem Ausdruck innerer Uberzeugung eine
gewisse Zuriickhaltung und Mifligung in sei-
ner Darstellung, deren Wirkung kein redneri-
scher Uberflufl wiirde erreicht haben. Seine
ganze duflere Erscheinung war diesem Eindruck
vollig angemessen.“ Seinem Studienfreund von
der Malsburg gesteht er: ,Er ist der einzige
Mann, den ich in dem Grad verehre. Mein Zu-
trauen zu ihm ist grenzenlos; ich wiirde ohne
Bedenken mein ganzes Leben in seine Hinde
legen. Auch Jacob bekennt in seiner Selbst-
biographie, welch tiefen Eindruck auf ihn, den
Suchenden, dessen empfingliche Seele den
Grund noch nicht gefunden hatte, auf dem
sich seine Kraft einmal entfalten sollte, er ge-
macht hat: ,Diesem Mann verdanke ich alle
wissenschaftliche Anregung fiir mein Leben.*

Savigny diktierte nicht, und von Zeit zu
Zeit richtete er Fragen an seine Zuhorer. Da-
durch zwang er sie ebenso wie durch die ge-
winnende Art seiner vornehmen Persénlich-
keit, seinem Vortrag aufmerksam zu folgen.
Besonders stark war der Gewinn durch die
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den Studenten gestellten schriftlichen Arbeiten,
die von Savigny gepriift und beurteilt wurden.
Jacobs erste eingelieferte Aufgabe erhielt seine
volle Zustimmung. ,Welche unbeschreibliche
Freude®, bemerkt er in seiner Selbstbiogra-
phie, ,mir das machte und welchen neuen Eifer
das meinem Studium gab, wire zu bemerken
unnotig. Dadurch traten sie bald in nihere
Beziehungen zu Savigny. Dieser, nur sechs
Jahre idlter als die Briider, aber von grofler
Gelehrsamkeit und tiefgriindigem Wissen, wiir-
digte sie, deren Begabung er bald erkannt
hatte, seines freundschaftlichen Umgangs und
zog sie als Hausfreunde in sein gastliches Haus.
»Wenn ich frischen Atem bei Thnen geschépft
hatte®, bemerkte Jacob spiter bei Savignys
50jahrigem Doktorjubilium, ,und mich, ich
wuflte kaum wie, aus den Schranken gehoben
fithlte, in denen meine ganze Art vorhin be-
fangen war, schritt ich frohgemut, iiber Stock
und Stein springend, die Stufen hinab nach
Hause in mein kleines Stiibchen. Damals lag
meine Seele offen vor Thnen, ich hitte Thnen
alles vertrauen konnen.®

Im August 1804 begab sich Savigny mit sei-
ner jungen Frau auf eine Studienreise nach
Paris, um in der dortigen Nationalbibliothek
Quellenstudien fiir seine Geschichte des Romi-
schen Rechts im Mittelalter zu machen. Da das
gewaltige Material von einem einzelnen nicht
bewiltigt werden konnte, sah er sich nach einer
wissenschaftlich gebildeten Kraft um, die ihn
bei seinen Arbeiten unterstiitzen konnte. Sein
Blick fiel auf einen seiner fleifligsten und be-
gabtesten Schiiler, Jacob Grimm, der vor dem
Abschlufl seiner juristischen Studien stand und
ein gern gesehener Gast in seinem Hause ge-
wesen war. Dieser Pariser Aufenthalt wurde
fiir Jacob Grimm von schicksalhafter Bedeu-
tung fiir sein ganzes spiteres Leben und Wir-
ken. Der Aufenthalt wurde zugleich fiir die
altdeutschen Studien nutzbar gemacht. Damit
war der Grundstein fiir die altdeutschen Stu-
dien gelegt worden, die einen Wendepunkt in
seinem Leben bedeuteten. Dafiir war er zeit-
lebens Savigny dankbar.

Dankbar war er Savigny auch dafiir, daf} er
ihn in freundschaftlichen Verkehr mit Achim
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von Arnim, Bettina, Clemens und Christian
Brentano und dem Frankfurter Freundeskreis
brachte, wodurch sich sein Gesichtskreis bedeu-
tend erweiterte. Noch in den spitesten Jahren
haftete in ihm die eindrucksvolle Personlich-
keit dieses Mannes bis in alle Einzelheiten:
. Wie stand er vor uns auf dem Katheder, wie
hingen wir an seinen Worten. Grof8 war er ge-
wachsen, damals noch schlank, trug grauen
Oberrods, braune blaugestreifte Seidenweste,
sein dunkles Haar hing ihm schlicht herunter,
das heute noch die Farbe hilt, wiahrend meine
braunen krausen Locken sich schon gebleicht
haben. Dieses lehrenden Mannes freundliche
Zurede, handbietende Hiilfe, feinen Anstand,
heiteren Scherz, freie ungehinderte Personlich-
keit kann ich nie vergessen. Und wie stand er
vor uns auf dem Katheder, wie hingen wir an
seinen Worten! Meine erste eingelieferte Ar-
beit hatte einen Fall bei der Intestaterbfolge
zu behandeln. Wollen Sie wissen, wie die
Worte lauteten, mit denen Sie mich beurteil-
ten? Ich kann sie auswendig: ,Nicht nur voll-
kommen richtig entschieden, sondern auch sehr
gut dargestellt.* So giinstig hat mich nachher
kein Rezensent loben mogen.” Das alles stand
noch nach fast einem halben Jahrhundert un-
austilgbar in Jacobs Erinnerung, als er als
65jihriger weltberiihmter Gelehrter den 71jih-
rigen preuflischen Minister von Savigny am
31. Oktober 1850 zu seinem 50jihrigen Doktor-
jubilium begliikwiinschte.

Einen Beweis seiner nie erloschenden Dank-
barkeit fiir den von ihm verehrten Lehrer hat
er auch dadurch geliefert, dafl er ihm sein Mei-
sterwerk, die ganz in Savignys empirisch-histo-
rischer Methode verfafite Deutsche Gramma-
tik, widmete. Die Meisterschaft empirischer
Forschung, zu der er durch Savigny erzogen
worden war, das erfahrungsmiflige Erkennen
im Gegensatz zu der spekulativen Methode,
kam jetzt zum vollen Durchbruch bei ihm. Es
war deshalb kein Zufall, sondern ein Ausfluf}
der Dankbarkeit, wenn er die deutsche Gram-
matik dem Manne widmete, dem er das Riist-
zeug hierfiir zu verdanken hatte, durch dessen
Schule er gegangen war. Deshalb spricht ein

berechtigter Stolz aus den Worten der ergrei-
fenden Vorrede: ,Wie hat sich mein Herz da-
nach gesehnt, licher Savigny, was ich einmal
Gutes und Taugliches vorzubringen imstande
sein wiirde, Thnen und keinem andern 6ffent-
lich zuzuschreiben. Gott weiff und tut stets das
Beste. Als nach dem frithen Tode des Vaters
und dem Absterben beinahe aller Verwandten,
der liebsten seligen Mutter unermiidliche Sorge
nicht mehr iibersah, was aus uns fiinf Briidern
werden sollte, und ich, mir selbst {iberlassen,
in manchem verabsiumt, doch voll guten Wil-
lens, redlich mein vorgesetztes Studium zu be-
treiben, nach Marburg kam, da fiigte es sich,
daf ich Thr Zuhorer wurde und in Threr Lehre
ahnen und begreifen lernte, was es heifle, et-
was studieren zu wollen, sei es die Rechtswis-
senschaft oder eine andere. Auf diese Erwek-
kung folgte bald nihere Bekanntschaft mit
Thnen, deren liebreichen Anfang ich niemals
vergesse und woran sich mehr und mehr Fiden
kniipften, die von dieser Zeit an bis jetzo auf
meine Gesinnung, Belehrung und Arbeitsamkeit
unverinderlichen Einflufl behauptet haben. Ich
denke auch zurtick, daf} wir ohne Sie den Ar-
nim nicht kennen gelernt hitten, und was sich
an beide Bekanntschaften schliefit oder daraus
mit hervorgegangen ist, miissen gleichfalls
meine Geschwister als etwas auf irgend eine
Weise behiilflich und fiir ihre Lebensart be-
stimmend Gewordenes betrachten. So hat uns
der Himmel, nachdem wir verwaist und allein
gestanden, mit andern Menschen beraten wol-
len und Zuneigungen zuwege gebracht, an die
unsere Eltern nicht einmal einen Gedanken
haben konnten.”

Wiederholt hat Savigny seine Freunde in
Kassel besucht, z. B. 1807, 1815 und 1826. Der
letzte Besuch war eine doppelte Freude fiir sie,
da Savigny drei Stunden nach der gliicklichen
Geburt von Wilhelms erstem Sohn eintraf, zu-

" mal sie sich seit zehn Jahren nicht mehr ge-

sechen hatten. Am 28. April 1826 berichtete
Jacob Professor Lachmann: ,Zwei oder drei
Stunden nach der Geburt des Kindes trat auf
einmal Savigny in meine Stube. Er blieb vom
Montag bis Donnerstag bei uns. Freitag be-
gleiteten wir ihn bis Miinden. Savigny haben
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wir vollig den Alten wiedergefunden. Er ist
blof leiblich dicker geworden, was man aber
bald gewohnt wird.*

Als dann unter Savignys Mitwirkung im
Frithjahr 1841 die Berufung der Briider Grimm
nach Berlin erfolgt war, traten sie ihm auch
raumlich niher, und das Verhiltnis blieb wei-
terhin herzlich und ungetriibt. Nur bedauerten
die Briider, dafl Savigny durch gesellschaftliche
Verpflichtungen seinem eigentlichen Arbeits-
gebiet immer mehr entzogen wurde. Seit dem
Jahr 1817 war er Mitglied des Staatsrats und
sollte 1825 Justizminister werden. Als sich die
Sache zerschlug, freute sich Jacob und schrieb
am 20. Juli 1825: ,Daf er nicht Justizminister
geworden ist, hat mich gefreut. Als Professor
ist er sich und der Welt weit mehr wert.“ Als
Savigny dann doch seinen Dozentenberuf auf-
gab und 1842 zum Minister fiir Gesetzrevision
ernannt wurde, bedauerte Jacob, dafl er die
Ministerstelle angenommen und ,kurze, zwei-
deutige Ehre dem dauernden sichern Ruhm®
vorgezogen habe. ,Savigny kommt auch zu-
weilen Abends zu uns®, schrieb Jacob kurz
nach dem Eintreffen in Berlin. ,Er ist freund-
lich und herzlich zu uns. In seine Abendgesell-
schaften gehe ich nicht gern, weil da Leute ver-
schiedener Art zusammentreffen. Ich vermisse
da manchmal seine frithere Einfachheit und
Freiheit. Er fillt gern in eine Anfangs an-
mutige Ironie, die mir auf die Dauer hin doch
nicht zusagt. Auf gewisse Dinge meidet er ge-
hérig einzugehen.® Deshalb sagte er bei einer
andern Gelegenheit einmal, dafl ihm die alten
Erinnerungen teurer wiren als die neuen, daf§
er an Savigny im Marburger Oberrodk zehn-
mal mehr hdnge als im Ministerkleid. Trotz
dieses Gegensatzes blieb das Verhiltnis zu Sa-
vigny immer freundlich, mochte sich auch man-
ches in dessen Wesen geindert haben, was
nicht die Billigung der Briider fand.

Den Gefiihlen aufrichtiger Freundschaft und
Verehrung hat Wilhelm Grimm Ausdruck ver-
lichen, als er von der Akademie der Wissen-
schaften beauftragt wurde, Savigny zu seinem
50 dhrigen Doktorjubilium zu beglidcwiin-
schen, und sagte: ,Die Akademie der Wissen-
schaften hat mir den ehrenvollen Auftrag er-
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teilt, Ew. Excellenz an diesem Tage, wo Sie
Ihr finfzigjahriges Doktorjubilium feiern,ihre
Gliidcwiinsche darzubringen. Ich = verdanke
diese Ehre vielleicht nur dem Umstand, dafl
ich als einer Threr dltesten Schiiler vor Sie tre-
ten kann, der nie vergifit, was er von Ihnen
empfangen hat. Die Akademie empfindet an
diesem Tage doppelt lebhaft das Gliick, Sie
unter ihre Mitglieder zu zihlen. Sie weiff, was
Sie durch Ihre Teilnahme, Thr Wohlwollen und
Thre ausgezeichneten Arbeiten fiir sie getan
haben. Es ist keiner unter uns, der nicht emp-
finde, wie der Glanz, der Thren Namen um-
gibt, auf die Akademie, die erste wissenschaft-
liche Gesellschaft des Staates, zuriickstrahlt.®
Die Personlichkeit Savignys war der gei-
stige Mittelpunkt der Briider Grimm in guten
und bosen Tagen, sie war der Leitstern, dessen
Aufleuchten ihre Lebensbahn von ihrer Mar-
burger Studienzeit bis an ihr Lebensende be-
gleitet und begliickt hat. Als Wilhelm 1859 ge-
storben war, hat noch Jacob schmerzerfiillt an
Savignys Sterbebett am 25. Oktober 1861 ge-

standen. Wilhelm Schoof

Jugendrecht

Die selbstindige Bedeutung eines Jugend-
rechts (JR) hat man erst in der letzten Zeit er-
kannt. Frither herrschte die Auffassung, daf
auch Kinder und Jugendliche im Grund nur
Menschen ,im Kleinformat® seien, so dafl Re-
geln und Grundsitze, die die Gemeinschaft
trugen, fiir diese jiingeren Mitglieder der Ge-
sellschaft mit gewissen Modifikationen zur An-
wendung kommen mufiten. So bestimmte z. B.
das Strafrecht, dafl junge Titer geringer be-
straft werden sollten als erwachsene. Heute
hat sich die Auffassung durchgesetzt, dafl Kin-
der und Jugendliche Wesen mit besonderen
psychologischen und

biologischen, sozialen
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Eigenschaften sind. Die oberste Altersgrenze
fiir ein Jugendrecht ist nicht immer das 21. Le-
bensjahr, sondern dariiber hinausgehend — wie
im Bundesjugendplan vorgesehen — mitunter
sogar das 25.Lebensjahr.

Der Mensch im Entwicklungsprozefl bis zu
seiner vollen Reifung bedarf auf allen Gebie-
ten des Rechts einer speziellen Beurteilung, so
daf sich das Jugendrecht immer mehr als be-
sonderer Zweig des gesamten Rechts zu ent-
wickeln beginnt. Es befaflt sich aber nicht nur
mit den einzelnen Jugendlichen, sondern mit
einer ganzen Gruppe innerhalb der mensch-
lichen Gesellschaft; das Recht der Jugend ist
darauf abgestellt, die Entfaltung der Jugend
als Ganzes innerhalb einer rechtlichen Ord-
nung zu gewihrleisten.

Ein Uberblick iiber den gegenwirtigen Stand
der Entwidklung des Jugendrechts erweist, daf§
die einzelnen Gebiete dieses Rechts nicht nur
wissenschaftlich, sondern gerade auch praktisch
untrennbar miteinander verkniipft sind. Darin
kann man kaum zwischen offentlichem und
privatem Recht unterscheiden. Hier offenbart
sich die Verflochtenheit zwischen rein privat-
rechtlichen und offentlich-rechtlichen Bestim-
mungen, weil das Ziel des gesamten Jugend-
rechts, dem werdenden Menschen zu seiner
Bestimmung zu verhelfen, ihn in der rechten
Weise zu erziehen und die Jugend als ganze
Gruppe innerhalb der Gesellschaft zu fordern,
auf den verschiedensten Wegen des Rechts er-
reicht werden mufl. Von grundsitzlicher Be-
deutung ist der im § 1 Jugendwohlfahrtsgesetz
enthaltene, schon in der Weimarer Verfassung
befindliche Gedanke, daf jedes deutsche Kind
ein Recht auf Erziehung zur leiblichen, seeli-
schen und gesellschaftlichen Tiichtigheit habe.

Die Gliederung des Jugendrechts in den ver-
schiedenen Rechtskategorien kann nur in den
sachlichen Hauptgebieten aufgezeigt werden.

Im Vélkerrecht ist der Schutz der Kinder .

und Jugendlichen, wie sich in den Weltkriegen
gezeigt hat, noch verhiltnismifig schwach ent-
widkelt. Die erste Deklaration der Rechte des
Kindes (verdffentlicht 1923 von der Union In-
ternationale de Secours aux Enfants, die sich
1946 mit der Association Internationale de

Protection de I’Enfance zur ,Internationalen
Vereinigung fiir Jugendhilfe® zusammenge-
schlossen hat) wurde 1924 vom Vélkerbund
{ibernommen. Sie ist die wichtigste Grundlage
der hier in Betracht kommenden vélkerrecht-
lihen Bestimmungen. Die auf der Vollver-
sammlung der UN (Sept. 1946) ins Leben ge-
rufene UNICEF verfolgt das Ziel, den Opfern
des Krieges, besonders Kindern zu helfen. Die
Vereinten Nationen selbst, zusammengeschlos-
sen 1945 im gemeinsamen Interesse der V&l
ker, haben die Charta der Menschenrechte ver-
offentlicht und sind stets bemiiht, den volker-
rechtlichen Schutz der Kinder weiter auszu-
bauen. Alljihrlich durchgefithrte Weltkinder-
tage weisen auf die Not der Kinder und Ju-
gendlichen, besonders in den Entwidslungslin-
dern, hin. Im Mittelpunkt dieser Veranstal-
tungen stehen regelmiflig Themen, die aus der
Deklaration der Rechte des Kindes entnom-
men sind.

Das Staatsrecht befaflt sich in verschiedenen
Bestimmungen des Grundgesetzes mit Entwick-
lung, Forderung und Schutz der Jugend. Auch
in den deutschen Landesverfassungen ist in
Abschnitten iiber Bildung und Schule, Ehe und
Familie usw. des Kindes gedacht. Von grund-
sitzlicher Bedeutung ist Art.6 GG, der Ehe
und Familie unter den besonderen Schutz der
staatlichen Ordnung stellt. Pflege und Erzie-
hung der Kinder werden als das natiirliche
Recht der Eltern und ,die ihnen zuvérderst ob-
liegende Pflicht® bezeichnet. Uber ihre Betiti-
gung wacht die staatliche Gemeinschaft. Grund-
legend fiir die offentliche Erziehung ist die
Bestimmung, daf Kinder gegen den Willen
der Erziehungsberechtigten nur auf Grund
eines Gesetzes von der Familie getrennt wer-
den konnen, wenn die Erziehungsberechtigten
selbst versagen oder die Kinder aus anderen
Griinden zu verwahrlosen drohen. Der junge
Mensch in allen seinen Umweltbereichen, in
Familie, Schule, Kirche, Staat und Jugend-
pflege, wird verfassungs- und staatsrechtlich
beriicksichtigt. Hinzuweisen ist auf den An-
spruch der Mutter auf Schutz und Fiirsorge
der Gemeinschaft. Auch der verbindliche Pro-
grammsatz des Art. 6 Abs.5 GG, der die Ge-
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setzgebung zwingt, den unehelichen Kindern
die gleichen Entwidklungs-Chancen wie den
ehelichen Kindérn zu sichern, gehort im weite-
ren Sinne zum Jugendrecht.

Im Schul- und Hochschulrecht haben die
Landesverfassungen und -gesetze eingehende
Bestimmungen getroffen. Dieses Rechtsgebiet
wird immer mehr entwickelt und verselbstin-
digt.

Im Birgerlichen, speziell im Familienrecht,
finden sich die Vorschriften, die weniger die
Jugend als Gruppe der menschlichen Gemein-
schaft, als vielmehr die einzelnen Minderjihri-
gen betreffen (z. B. Volljihrigkeit, Ehemiin-
digkeit usw.). Die Vorschriften iiber die Auf-
sichtspflicht der Eltern, iiber die elterliche Ge-
walt, Ehelichkeitserklirung und Adoption,
iiber eheliche und uneheliche Kinder bilden
einen wichtigen Teil des Jugendrechts.

Auf dem Gebiete des Arbeitsrechts hat sich
— ausgehend von den Vorschriften des 19. Jh.
iiber Kinderarbeit und Arbeitszeit bis zur
Lehrlingsausbildung, Berufsforderung — ein
ganzes Rechtssystem entwidkelt, das auf einem
Teilgebiet, im Jugendarbeitsschutzgesetz, einen
vorliufigen Abschluff gefunden hat.

Wichtigster Teil des Jugendrechts ist das
Jugendwoblfabrtsrecht, das in entsprechenden
Gesetzen des Bundes und der Linder seinen
Niederschlag gefunden hat. Das Recht des jun-
gen Menschen in einer geordneten und unge-
ordneten Umwelt, namentlich in einer zerstor-
ten und unvollstindigen Familie, findet hier
seine Konkretisierung. Neben der Jugendfiir-
sorge spielen Jugendpflege und Jugendsozial-
recht eine immer grofiere Rolle, wobei Jugend-
fiirsorge und Jugendpflege kaum noch metho-
disch voneinander zu trennen sind, sondern in
ihren vielfiltigen Verflechtungen ineinander
greifen.
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Das gesamte Gebiet des Jugendschutzes (Ju-
gendschutzrecht), ausgegangen vom Strafrecht,
das die meisten Bestimmungen zum Schutze
der Kinder und Jugendlicher enthilt, umfafit
spezielle Gesetze, wie das Gesetz zum Schutz
der Jugend in der Offentlichkeit oder das Ge-
setz tiber die Verbreitung jugendgefihrdender
Schriften. Daneben finden sich in Spezialge-
setzen, z. B. in der Gewerbeordnung und im
Gaststittengesetz, jugendschutzrechtliche Be-
stimmungen. Das Jugendschutzgesetz ist im
wesentlichen gesellschaftliche Kontrolle unter
pddagogischem Aspekt.

Im Jugendkriminalvecht offenbart sich der
Wille der Gesellschaft, Jugendliche und Heran-
wachsende vor einer Delinquenz zu bewahren
und sie nach Moglichkeit fiir ein geordnetes
Leben zu erziehen. Der Erziehungsgedanke be-
herrscht daher diesen gesamten Rechtsbereich.

Im Sozialbilfe-, Versorgungs- und Medizi-
nalrecht gibt es eine Fiille von Bestimmungen,
die zu dem sich immer mehr verselbstindigen-
den Gebiet des Jugendrechts gehoren. Es ist an
der Zeit, dafl in der Rechtswissenschaft ganz
allgemein das Jugendrecht als neue selbstindige
Disziplin anerkannt wird, damit die Verpflich-
tung der Gesellschaft fiir die junge Generation
auch auf dem Rechtsgebiet deutlich wird.

Walter Becker

Schrifttum: A. WEGENER, Jugendrecht, 1929;
W. SIEBERT, Grundziige des deutschen [ugendrechts,
21941; vgl. auch Sammlung des Jugendrechts wvon W,
SIEBERT, 1950; H. WEBLER, 1953; P. SEIPP, Hand-
buch des gesamten [Jugendrechts, Luchterhand-Verlag
Berlin-Neuwied (wird stindig erginzt). Spezielle Zeit-
schriften, die sich mit Fragen des Jugendrechts befassen:
»Recht der Jugend®, ,Unsere Jugend®, ,Zentralblare fiir
Jugendrecht und Jugendwohlfahre®, ,,Jugendwohl® und
»Familienrechtszeitschrift Ehe und Familie* (Pamilien-

rechtszeitschrift),
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Schallplatten — Musica Sacra

Antonio VivALDl (1678-1741), der als grofler
Experimentator und Anreger aus dem Con-
certo grosso das dreiteilige Solistenkonzert
entwickelte, berithmt zu seinen Lebzeiten weit
iiber die Grenzen seiner Vaterstadt Venedig
hinaus, schnell vergessen nach seinem Tode,
tiberrascht in der fast uniibersehbaren Vielzahl
seiner Kompositionen immer wieder durch
Wandlungsfahigkeit und Treffsicherheit der
Einfille. Mogen sich formaler Aufbau und
Modulationsplan der Konzerte noch so sehr
dhneln, die Themen treffen ins Schwarze, pra-
sentieren sich apart niianciert durch rege Klang-
phantasie und zeigen den Kenner der Streich-
instrumente. Vivaldi soll auch ein virtuoser
Geiger gewesen sein. Diese fesselnde Person-
lichkeit riickte ganz plotzlich in neues Licht,
als im September 1939 in der Settimana Vi-
valdi der Accademia Musicale Chigiana bis
dahin unbekannte Kirchenmusik des Venezia-
ners erklang. Sie entstammte der in Turin auf-
bewahrten Sammlung eines Grafen Durazzo,
der seit 1764 fast 25 Jahre lang als sterreichi-
scher Gesandter in Venedig amtierte.

+Musica sacra®, Klangarchiv fiir Kirchen-
musik, L. Schwann Verlag Diisseldorf, legt
Aufnahmen zweier Vokalwerke vor, deren Ge-
gensitzlichkeit, deren individuelle Textaus-
legung und Formgebung nicht nur den genia-
len, sondern auch den verantwortungsbewuf-
ten Musiker Vivaldi erkennen lassen. Der
126. Psalm ,Nisi Dominus aedificaverit do-
mum® ist fiir Alt-Solo, Viola d’ amore, Strei-
cher und Orgel geschrieben. Verglichen mit an-
deren ,geistlichen Konzerten®, in denen die
musikalische Thematik die Textinhalte oft we-
nig beriicksichtigt, ist gerade auf deren erschop-
fende Interpretation Vivaldis Absicht gerich-
tet. Und er realisiert sie aufs eindrucksvollste.
Die Gliederung in neun Abschnitte erhilt eine
musikalisch-formale Klammer durch Riidkgriff
auf die Musik des Eingangssatzes in ,Sicut erat
in principio®. Aber der vorangegangene Ver-
lauf, die verinderte Umgebung (es folgt noch

ein selbstindiger ,Amen“-Satz) geben der The-
matik neue Bedeutung. Vivaldis Vertonung
hat den Charakter intimer Zwiesprache — in
den langsamen Teilen liegen die Schwerpunkte:
das zarte ,Vanum est vobis®, spiter ,Cum
dederit dilectis suis somnum®, dem ein lang
ausgesponnener Satz gewidmet ist, ein tief
versunkenes Wiegenlied zu gedimpfter Strei-
cherbegleitung, eine Partie von genialer Stim-
mungskonzentration mit einfachsten Mitteln,
schliefllich das ,Gloria Patri¥, in dem Vivaldi
der Solostimme eine Viola d’amore beigibt,
kein lauter Jubel, sondern ein ganz auf Ver-
innerlichung gerichteter Zwiegesang. Allenthal-
ben dient die musikalische Inspiration dem
Bibelwort — darin beruht die Wirkung. — Anna
Maria Rota, begleitet vom Kammerorchester
des Angelicum (Mailand) unter Leitung von
Carlo Felice Cillario, singt den Psalm mit
schon timbriertem Alt und intensiver Einfiih-
lung.

Das ,Magnificat® in g-moll fiir Soli, vier-
stimmigen gemischten Chor, Orchester und Or-
gel zeigt den musikalischen Rang der Krifte,
iiber die Vivaldi im Seminario dell’ Ospedale
della Pietd verfiigte. Mehr als 30 Jahre (1703—
1735) wirkte er als Geigenlehrer und Kompo-
nist an diesem Institute. Es war ein Waisen-
haus. Das Seminarorchester erwarb sich zu Vi-
valdis Zeit einen glinzenden Ruf und unter
den Schiilerinnen miissen zeitweise recht be-
gabte Singerinnen gewesen sein. Am Schlufl
der Partitur finden sich nimlich fiinf Arien auf
verschiedene Textstellen mit Vermerken wie
»per I’Apollonia, per la Bolognesa, per la Chia-
retta, per I’Ambrosina, per PAlbetta®. Die
Aufnahme der ,Musica sacra® baut diese Arien
an den entsprechenden Stellen ein und gewinnt
durch den Wechsel zwischen Soli und Chor an
Spannung und Lebendigkeit. Stellenweise ver-
langt der konzertante Charakter der Arien
grofle technische Gewandtheit, noch 6fter aber
spinnen Koloraturen die Melodien organisch
fort, tragen ihren Ausdruck weiter (,Quia re-
spexit®) und sind mehr als nur profanes ,Lauf-

_ werk®. In der Arie ,Sicut locutus est“ erhilt

die Singstimme voriibergehend instrumentale
Funktionen, indem sie ein Triolenmotiv aus
dem Orchester aufnimmt und weiterfiihrt. Ein
damals gern geiibter virtuoser Brauch, hier
aber ganz in die geheimnisvoll verhaltene, fast
visiondre Art dieses Gesanges einbezogen. Zum
lyrischen Charakter der Arien kontrastieren
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die Chorpartien aufs stirkste: der markante
Eingangschor, die beiden plastisch deklamier-
ten Chore ,Fecit potentiam® und ,Deposuit
potentes® mit tonmalerischer Realistik im Or-
chester, die Schlufifuge ,Et in saecula saeculo-
rum. Amen®. So meisterhaft diese Stiicke ge-
staltet sind, so individuell sie die Textworte
deuten, der Zeitstil ist unverkennbar. Weit
iiber ihn hinaus aber greift der Chor ,Et mi-
sericordia eius®! Uber einer ostinaten Achtel-
bewegung entfaltet sich ein Chorsatz von un-
gewohnlicher harmonischer Kithnheit, mit chro-
matischen Fortschreitungen, mit Wechsel zwi-
schen engen und weiten Intervallen in den
Stimmen — natiirlich finden sich diese Elemente
auch anderswo, aber wie sie hier zusammen-
gefaflt sind, das verrit den Griff des Genies. —
Die eindrucksvolle Wiedergabe des ,Magnifi-
cat® ist zu verdanken den Solistinnen Emilia
Cundari und Angela Vercelli (Sopran), Anna
Maria Rota (Alt), dem Coro Polifonico di
Torino (Leitung: Ruggero Maghini) und dem
Kammerorchester des Angelicum (Mailand),
Leitung: Carlo Felice Cillario.

*

Sehr eindrucksvoll bekundet sich die Wand-
lung des Zeit- und Musikstiles wihrend des
18. Jahrhunderts in Kompositionen, die auf
einer anderen Musica sacra-Platte vereinigt
sind. Thr Hauptwerk ist ein ,Magnificat” in
B-dur von Giovanni Battista SAMMARTINI
(1700-1775), einem ausgesprochenen Vertreter
des ,konzertanten® Stils. Hier ist alles von
festlichem Glanze erfiillt, um seinetwillen ist
das Orchester durch Oboen und Trompeten
vergrofert, es beschrinkt sich auch nicht mehr
auf Begleitung oder ritornellartig knappe Ein-
leitungen zu den Gesangstiicken. Stimmen und
Instrumente wachsen zu einem Klangkorper
zusammen. Anstelle der Aufteilung des Textes
in Arien (geschlossene Nummern) und Chore
tritt die Zusammenfassung des Textes als Ge-
rist groferer musikalischer Komplexe. So hat
Sammartinis ,Magnificat® fiinf Teile: Magnifi-
cat anima mea, Et exultavit, Deposuit poten-
tes, Gloria Patri, Sicut erat in principio. Die
musikalische Einheit so verhiltnismifig grofier
Teile wie des zweiten (Et exultavit) sichert
Sammartini durch Wiederaufnahme von The-
men, die dann verindert und dem Texte fol-
gend fortgefiihrt werden. Um wichtige Stellen
hervorzuheben, werden einzelne Worte wie-
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derholt, z. B. zum Abschlufl des ,Omnes gene-
rationes® das bekriftigende ,Omnes“, ebenso
bei dem wirkungsvollen a cappella-Einsatz des
»Timentibus®. Im allgemeinen aber tritt die
Ausdeutung des Textes innerhalb des musika-
lischen Verlaufes zuriick. Thm sind auch die
Solostimmen als drittes Element neben Chor
und Orchester eingegliedert. Nur das ,Gloria
Patri® ist als grofles Alt-Solo ausgebaut, jedoch
nicht als effektvolle Arie, sondern als lyrischer
Gesang, der keiner dufleren Stirkegrade be-
darf, dessen Melodie auch in den Verzierungen
noch fortwirkt, kammermusikalisch begleitet
von Streichern und Oboen. Das abschlielende
»Sicut erat in principio® ist wieder festlich und
glanzvoll, ja heiter, aber nicht etwa oberflich-
lich. Der oft genug imitierende Chorsatz zeigt,
wie Sammartini Stimmen zu fithren, Akzente
zu setzen weifl. Ein schones Werk, das jedem
Chor dankbare Aufgaben stellt. Umberto Cat-
tini dirigiert den Coro polifonico di Milano
(Ltg. Giulio Bertola) und das Orchester des
Angelicum (Mailand). Solistimmen sind Anna
Maria Vallini (Sopran) und Wanda Madonna
(Alt). Die in jeder Beziehung gelungene Auf-
nahme erweckt den Wunsch, dem Werke 6fter
zu begegnen.

Zur konzertanten Kirchenmusik gehdrt auch
wExsultate, jubilate®, vom 17jihrigen W. A.
MozarT (1756-1791) in Mailand komponiert.
Bruna Rizzolis heller Sopran wird nicht nur
den brillanten Auflensitzen der Motette ge-
recht, sondern zeigt im besonderen seine Aus-
drucksfihigkeit im Kernstiick des Werkes ,Tu
virginum corona®. Gegeniiber dem Wohlklang
solcher Melodik eriibrigt sich die so oft erho-
bene Frage ,geistlich® oder ,weltlich®, ent-
scheidend ist nur, ob der Komponist seine Vor-
stellungen mit den von ihm gewihlten Mitteln
realisiert hat. Mozarts Ausdrucksmittel war zu
jeder Zeit die Melodie und hier ist ihm eine
so edel durchgeformte Melodie gelungen, die
zudem auch in der Weiterfilhrung besteht, dafl
hinter der Ausdrucks- und Stimmungseinheit
zwischen Text und Musik deren verschiedene
Urspriinge zuriidktreten und ihr Einklang nur
als begliidkendes Geschenk entgegengenommen
werden kann.

Zwei andere Werke charakterisieren die kir-
chenmusikalische Situation in Mailand wih-
rend des 18. Jahrhunderts. 1771 komponierte
Giovanni Andrea FioriNi (1704-1778) eine
Motette fiir Doppelchor und zwei Orgeln
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»Dies venit expectata®. Fiorini war als Kapell-
meister des Mailinder Domes Vertreter des
strengen Kirchenmusikstils, der allerdings allein
im Dom noch gepflegt wurde (in anderen Kir-
chen Mailands hatte sich der konzertante Stil
lingst durchgesetzt). Welche Klangpracht ent-
steht dank Fiorinis Satzkunst aus dem Klang
der beiden vierstimmigen Chore! Allerdings
bedarf es grofier Riume fiir solche Stimment-
faltung — und intonationssicherer Chore. Der
Nachfolger Fiorinis als Domkapellmeister war
Giuseppe Sarti (1729-1802). Seine Antiphon
~Regina caeli“ (1780) war wohl fiir eine an-
dere Mailinder Kirche komponiert (ein damals
unter den Musikern gern geiibter Brauch), denn
es wirkt ein Orchester mit. Alles ist auf fest-
lichen Klang angelegt, von den Chorstimmen
wird virtuose Beweglichkeit verlangt, formale
Konzentration erhoht noch die Wirkung der
Motette. Der Coro Polifonico di Torino singt
die beiden stilistisch so verschiedenen Werke
unter Ruggero Maghinis Leitung tonschdn und
schwungvoll. ¥

Gegen Ende seines Lebens schrieb Joseph
HaypN (1732-1809) im Auftrage des Fiirsten
Nikolaus II. Esterhdzy zwischen 1796 und 1802
sechs grofle Messen — die Summa seines kirchen-
musikalischen Schaffens. Die Missa B-dur,
»Schopfungsmesse® genannt, weil Haydn im
Gloria voriibergehend eine Melodie aus der
»Schopfung® verwendet, ist im Sommer 1801
komponiert — Haydn war damals nahezu
70 Jahre alt. Aber welch einzigartige Verbin-
dung von Frische der Erfindung und Reife der
Gestaltung! Haydn hat hier einen symphoni-
schen Messe-Stil geprigt, in dem vokale und
instrumentale Elemente sich durchdringen und
ineinander aufgehen, ein wahrhaft vollkom-
menes Instrument im Dienste der Textinter-
pretation. Neben sie tritt gleichberechtigt, dank
des musikalischen Eigenwertes der Haydnschen
Erfindung, das musikalische Ereignis. Seine
Wirkung beruht auf dem Wachsen von innen
her. Was Haydn hier musizierte, war ihm zu-
tiefst vertraut, zu hunderten von Malen ge-
sungen und gespielt von Jugend her, gereift
mit thm im Laufe des Lebens. Parallel dazu die
Meisterschaft des Symphonikers und Streich-
quartettkomponisten, dessen immer konzen-
triertere Kunst der Motivverflechtung zuneh-
mend zu einer Kunst des Weglassens wurde.
Daher die einzigartige Balance zwischen den

- AMS 13 Giovanni

Teilen, daher der ,runde® Eindruck jedes sei-
ner Werke. Welches Wagnis, ein so ausgedehn-
tes ,Benedictus® zu schreiben! Von einem ein-
fachen Motiv ausgehend, verflechten sich die
Solostimmen in mehrfachen Ansitzen immer
kunstvoller und dichter, die Melodien ziehen
sich oft iiber viele Takte hin, Gesinge, deren
Bogen sich immer grofer entfalten, gegliedert
nur durch einige machtvolle Choreinsitze —
und doch ein in sich ruhendes Ganzes. Es ist
ein Verdienst der sehr gegliickten Aufnahme,
daf sie Vokal- und Instrumentalsatz mit glei-
cher Plastik zu Gehor bringt, ohne zu kiinst-
lichen technischen Mitteln greifen zu miissen.
Soweit ,natiirlicher® Klang bei mechanischer
Weitergabe von Musik iiberhaupt erreicht wer-
den kann — hier ist es geschehen. So kommt
z.B. auch die Stimmfithrung in der Gloria-
Fuge ausgezeichnet zur Geltung. Um der ge-
nannten Vorziige willen sei die ,Stereo”-Aus-
gabe dieser Platte besonders empfohlen. Das
gut abgestimmte Soloquartett bilden Maria
Taborsky (Sopran), Julia Falk (Alt), Erich zur
Edk (Tenor) und Carlo Schmidt (Baf}). Weiter-
hin wirken mit Robert Kuppelwieser (Orgel),
der Salzburger Rundfunk- und Mozarteum-
Chor sowie das Mozarteum-Orchester (Salz-
burg). Ernst Hinreiner fithrt iiberlegen den
groflen Apparat.
*

Besonderer Dank der Musikfreunde gebiihre
CARL DE Nys — einmal weil er nicht miide
wird, nach seltenen, schwer zuginglichen Wer-
ken zu suchen, zum anderen, weil er in seinen
Kommentaren mit wissenschaftlicher Genauig-
keit und Einfithlungsgabe an die Kompositio-
nen heranfithrt, ithren historischen und kiinst-
lerischen Ort bestimmt und so die Aufnahme-
bereitschaft des Horers in die Richtungen lenkt,
aus denen die Werke auf ihn zukommen.

W. Gétze

Plattennachweis:

.Musica sacra®, Klangarchiv fiir Kirchenmusik, Ludw.

Schwann Verlag Diisseldorf —

Battista Magnificat
B-dur, Giovanni Andrea Fiorini: Dies venit
expectata, Wolfgang Amadeus Mozart: Exsul-
tate, jubilate, K. V. 165, Giuseppe Sarti: Re-
gina caeli.

AMS 25 Antonio Vivaldi: Nisi Dominus fiir Alt-Solo,
Viola d’ amore, Streicher und Orgel, Magnifi-
cat fiir Soloquartett, vierstimmigen Chor, Strei-
cher und Orgel.

AMS 35 Joseph Haydn: Missa B-dur, ,Schépfungsmesse®.

Sammartini:
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Frommigkeit

Hiviie, Franz: Frommigkeit des Alltags. Frei-
burg: Herder 1963. 224 S. Linson 15,80.

Der Christ ist ein Mensch. Er bleibt nicht nur
Mensch, er hat auch gerade als Christ Men-
schensorgen und Menschenaufgaben. Man kann
sich fragen, ob dieses Menschliche in der christ-
lichen Theorie und Praxis nicht etwas zu kurz
kommt. Miifiten nicht alle, die dem Menschen-
sohn nahekommen, von einer besonders anzie-
henden Menschlichkeit sein? Bis in die schlich-
testen Dinge unseres Alltags miifite man etwas
davon verspiiren: Das Kleid, das wir tragen;
die Gespriche, die wir fiihren; die Besuche, die
wir machen; die Briefe, die wir schreiben (oder
schreiben sollten), das sind solche schlichten und
praktischen Themen christlicher Lebensgestal-
tung. Oder auch: unser Verhiltnis zu den Aus-
lindern, zur Unrast der Zeit, zu den alternden
Menschen, zur meditativen Versenkung. Von
all dem ist in diesem Buch die Rede; nicht syste-
matisch, sondern in lose aneinandergefiigten,
manchmal auch launigen Plaudereien. Die Leser
der ,Stimmen der Zeit“ werden manche dieser
Plaudereien wiedererkennen. Sie werden ihnen
hier, in einem Band vereinigt, vom Herder-
Verlag dargeboten. F. Hillig S]

Missale Romanum. Regensburg: Friedrich Pu-
stet 1963. 18° (9,8 : 15,3), 1216 S. Leder/Gold-
schnitt 52,—.

Das neue Taschenmissale des Verlags Pustet
ist in jeder Hinsicht ein Meisterwerk. Das leicht
getonte Diinndruckpapier — ein Spitzenerzeug-
nis der Papierindustrie — ist duflerst fein und
trotzdem leicht zu blittern; vollig undurch-
sichtig, lifit es sowohl den schwarzen wie den
roten Text klar erscheinen. Der schwarze Leder-
einband, nur mit einem Riidkenaufdruck und
sonst keiner Ausstattung versehen, ist ausge-
sprochen vornehm. Das gesamte Missale ist
nicht dicker als 1,5 cm; es lifdt sich auch der
Grofle nach in jeder Tasche leicht unterbringen,
ohne aufzutragen.

Der lateinische Text ist in klaren Antiqua-
lettern gesetzt, 6 Punkte mit einem Zeilenab-
stand von 2 Punkten, fiir den Kanon ist ein
um einen Punkt groflerer Schriftgrad gewihlt
und auch der Zeilenabstand ist um einen Grad
grofler, so dafl der Text, der dort iiber die ge-
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samte Seite liuft, leicht lesbar ist. Der Satz-
spiegel ist locker, ohne aufgel6st zu wirken.
Vor dem Canon Missale ist ein Miniaturbild,
funffarbig, aus einem Evangeliar von Grofi-
St. Martin aus Koln eingefiigt.

Inhaltlich ist das Missale auf den allerneue-
sten Stand der editio typcia gebracht. In einem
eigenen Faszikel ist der cantus ad libitum bei-
gefiigt. Auflerdem sind darin auch die vier in
manchen deutschen Dibzesen gestatteten Pri-
fationen aufgenommen. Proprien der einzelnen
DiGzesen kodnnen, soweit vorhanden, gegen
Aufpreis mitgeliefert werden,

Anzumerken ist, dafl dieses Taschenmissale
auch mit einem billigen Sondereinband aus
schwarzem Kunstleder und mit Naturschnitt
zu liefern ist und dann DM 32,— kostet.

Wir mochten das Buch in die Hand vieler
Theologen und Priester wiinschen, weil es dazu
helfen kann, die Liturgie vor der Feier der
heiligen Eucharistie zu meditieren.

O. Stmmel §]

Asthetik

Grassl, Ernesto: Die Theorie des Schonen in
der Antike. Koln: M. DuMont Schauberg 1962.
287°S., 24 Abb. 9,80.

Ernesto Grassi, der zusammen mit Walter
Hef diese Geschichte der Asthetik herausgibt,
hat auch ihren ersten Band verfafit. Neben
seinem reichen wissenschaftlichen Werk ist der
Verf. einem weiteren Kreis durch die Heraus-
gabe von ,Rowohlts deutscher Enzyklopidie®
bekannt geworden. In seiner Einleitung geht
der Gelehrte mit grofler Treffsicherheit auf das
Problem seines Themas ein: auf den nicht-
dsthetischen Charakter der antiken Philosophie
der Kunst und des Schonen. Dariiber hinaus
konfrontiert Grassi die Reihe und besonders
seine Untersuchungen mit modernen Proble-
men: ,,Wir sind jedoch iiberzeugt, dafl gerade
die streng philosophisch-historische Auseinan-
dersetzung ... ohne Bezichung zu Problemen,
die uns heute angehen, im Hinblick auf die
Kunst unfruchtbar bleibt* (31). Ja der nicht-
dsthetische Charakter der modernen Kunst —
etwa des Dadaismus und Surrealismus — er-
moglicht es, Bezichungen von der Moderne zur
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Antike herzustellen. Wie immer man zu ein-
zelnen Sdtzen Grassis stehen mag, es kann
keine Frage sein, daff von ihm mit grofiem
Mut und Scharfsinn jenes elfenbeinerne
Ghetto“ einer {iberkommenen, unverbindlichen
Asthetik aufgebrochen wird. Das allein wire
schon eine Tat, die Anerkennung verdient.

In einem reichen historisch-spekulativen Teil
wird dann die Auffassung der Antike iiber das
Schone und die Kunst seit Hesiod und Homer
bis Plotin dargestellt. Ein 2. Teil gibt Text-
Dokumente, die von Xenophon bis Plotin rei-
chen. Sicher wird ein solches Werk Grenzen
besitzen. So kann die Textauswahl aus einer
tausendjahrigen Philosophiegeschichte nur eine
Anthologie geben. Auch der Anteil der eige-
nen philosophischen Konzeption und die der
alten Denker konnen nur knapp abgegrenzt
werden. Jedoch betont G. zu Recht: ,Die
kunstgeschichtliche Forschung ist heute mehr
denn je von einer einheitlich interpretativen
Bewiltigung ihrer Materie entfernt® (vgl. Ro-
sario Assunto II, 2).

Deshalb will der Autor — dhnlich wie die mo-
derne Kunst selbst — ,wieder eine verpflich-
tende Wirklichkeit® beriihren (37). Dieses Ziel
konnte allerdings nur dann erreicht werden,
wenn Philosophie und Mythologie mit den
Werken der Kunst zusammen dargestellt wiir-
den. Die Werke wiren Ausweis und Bestiti-
gung oder Korrektur der Gedanken. Wenn
Grassi diese Vollstindigkeit nicht angestrebt
hat, dann liegt das mehr an dufleren Griinden:
Ein Werk, das die antike Mythologie und Phi-
losophie mit der bildenden Kunst zusammen-
sieht, wire zu grofl geworden. Die Hinweise
und Untersuchungen des Verf.s haben jedoch
solche Untersuchungen mit vorbereitet. Vor
allem zeigen sie die Schwichen einer nur posi-
tivistischen oder Zsthetischen Kunstgeschichte
auf. Ja, man kommt beim nachdenklichen Le-
sen der Untersuchungen Grassis zur Uberzeu-
gung, dafl eine derartige Kunstgeschichte ihren
wissenschaftlichen Charakter verloren hat.

H. Schade S]

AssunTo, Rosario: Die Theorie des Schonen
im Mittelalter. Koln: M. DuMont Schauberg
1963. 207 S., 52 Abb. 11,80.

Auch der italienische Gelehrte kennt das
Problem: ,Um die dsthetischen Vorstellungen
des Mittelalters wiederzugewinnen und dar-
stellen zu konnen mufl zwischen dem meta-

physischen Begriff des Schénen und der Kunst-
theorie unterschieden werden, Die moderne
Asthetik hat uns daran gewdhnt, beide zu
identifizieren; im Mirttelalter standen sie aber
auf zwei verschiedenen Ebenen® (11). Der Verf.
hilt es sogar fiir falsch, von einer mittelalter-
lichen Asthetik zu sprechen (15). Er grenzt
deshalb die mittelalterliche und moderne Kunst-
auffassung treffend voneinander ab. Assunto
erklirt das Verstindnis der Begriffe Schonheit
und Kunst aus mittelalterlichem Geist. In einem
historischen Teil bietet er die Geschichte dieser
beiden Begriffe von der Volkerwanderung bis
zu Dionysius dem Kartduser.

Ein weiterer Teil des Werkes gibt ebenfalls
eine Anthologie von Dokumentensvon Augu-
stinus bis zu Dionysius dem Kartduser. Dabei
erhalten wir wesentliche Textausschnitte von
ungefihr 40 mittelalterlichen Denkern. So ist
das Werk reich und gedringt. Dazu iiberzeu-
gen die Ansichten des Verfassers. Oft staunt
man, mit welcher Sicherheit Assunto das mit-
telalterliche Ideengut von einer modernen Ver-
zeichnung zu bewahren vermag.

Vielleicht haben die Zugestindnisse an die
modernere Fragestellung nach Schonheit und
Kunst doch einige Schwierigkeiten mit sich ge-
bracht. Das grofite kunsttheoretische Ereignis
des Mittelalters ist der Bilderstreit. Dieser Bil-
derstreit ist nicht allein eine Sache der Byzan-
tiner, sondern auch des Westens. Die vier Bii-
cher Karls des Groflen (Libri Carolini) wiren
als wesentliche Quelle heranzuziehen, mehr
noch die Akten des II. Konzils von Nizia, die
auch im Westen bekannt waren. Daraus ergibt
sich auch eine Verschiebung der begrifflichen
Problematik. Die Begriffe Schonheit und Kunst
sind im Mittelalter sekundir. Die grund-
legende Frage wird mit dem Begriff des Bildes
gestellt. Viele Traktate diskutieren gerade die-
sen Begriff immer wieder. Sicher mag das auch
dem Verf. bekannt sein. Allein die moderne
Fragestellung hat ihn veranlafit, andere Be-
griffe in den Vordergrund zu stellen. Wir sehen
an solchen Verschiebungen der Problematik,
wie stark die auch von Assunto bekimpfre
Asthetik in der Art Baumgartners in die Dis-
kussion mit einwirkt. Allerdings sind die Spe-
kulationen und die Fiille der Anregungen aus
tiefem Verstindnis mittelalterlicher Geistigkeit
erwachsen, so dafl wir dem Verf. fiir seine be-
deutende Arbeit sehr zu Dank verpflichtet sind.

H. Schade S]
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SturmrELS, Wilhelm: Grundprobleme der
Asthetik. Miinchen/Basel: Ernst Reinhardt 1963.
130 S. Lw. 11~

Dieses Buch ist deshalb von besonderem In-
teresse, weil der Verf. von Kant herkommend
eine Asthetik zu entwerfen sucht. Es geht um
»die Gesetzlichkeit der Form® (7), die sich
allerdings nur ,dem menschlichen Gemiit und
nicht dem Verstand® (9) erschliefit. ,Der Ver-
such, die Grenzen dieser Ordnung im Meta-
physischen aufzuheben, um gleichsam das Ge-
heimnis des Gegenstandes zu enthiillen, ver-
mittelt uns nichts, iiber das mit Griinden aus-
gesagt werden kann® (15). ,Die Kunst ist so-
mit Kunst des Individuums, sofern erst in ihr
das Selbstgefithl des Individuums ausdriicklich
und mitteilbar wird® (37). Diese Auffassungen,
die in einer Reihe von Kapiteln, die beispiels-
weise die Unterschiede zwischen Kunst und
Natur, das Kunsturteil, das Unterbewufite in
der Kunst, Idee und Gestalt bis zum Begriff
des Schonen und viele andere Fragen anregen,
filhren uns noch einmal den Gedanken einer
Kunst vor, die auf dem Gefiihl und Gemiit
aufbaut. Diese Gedanken sind im wesentlichen
kantianisch und romantisch und konnen von
uns kaum noch vollzogen werden. Die Kunst,
die auf dem Gefiihl und auf dem Individuum
aufruht, ist vor allem die Kunst nach der Fran-
zdsischen Revolation bis ins 20. Jahrhundert
hin, die wir modern nennen. Die alte und die
modernste Kunst lassen sich auf diesen Funda-
menten nicht errichten oder verstindlich ma-
chen. Der Verf. zeigt in seinem letzten Kapitel
JFretheit und Tradition® die Schwierigkeiten
seiner Untersuchungen zu einem Teil selbst auf,
wenn er bemerkt, dafl die auflereuropdischen
Kulturen nicht ohne weiteres von seinen Ideen
her begreiflich zu machen sind. Aber auch die
Kunst des frithen Mittelalters kann man nicht
vom ,,Gefithl* und vom ,Individuum® her ver-
stehen. Dazu sind diese Werke zu objektiv und
zu sehr der Tradition verpflichtet. In vielen
Fillen hat man Vorlagen einfach kopiert, und
es diirfte sogar Werke gegeben haben, wo ver-
schiedene Kiinstler zusammenwirkten wie in
der Hinterglasmalerei, bei der gelegentlich von
mehreren Mitarbeitern jeder eine andere Farbe
ins Bild gesetzt hat. Das kiinstlerische ,Indi-
viduum® kann in einem solchen Fall gar nicht
mehr allein der Triger des Kunstwerks sein.
Die Spekulationen von Sturmfels leiden an
dhnlichen Schwichen wie die Kantsche Kritik
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der Urteilskraft. Sie kennen die kunstgeschicht-
liche Wirklichkeit zu wenig. Sicher gibt es fiir
den Verf. nicht nur Polyklets Speertriger und
Myrons Kuh wie im Werk des grofien Philo-
sophen; aber von der Verschiedenartigkeit der
Kulturkreise und Denkmiler, die wir kennen,
lassen sich diese Spekulationen, die ja philo-
sophisch und damit umfassend sein wollen,
nicht mehr aufrecht erhalten. In einer neuen
Untersuchung zur Theorie der modernen Ma-
lerei spricht R. Wederer sogar in einem eige-
nen Kapitel vom ,Begribnis der Gefiihle“.
Sturmfels selbst mufite gegen moderne Philo-
sophen wie Jaspers und Heidegger Front ma-
chen, die beide den Bezug der Kunst zu Sein
und Wahrheit wieder in den Vordergrund
riicken. So spricht Jaspers von der ,Selbstver-
gessenheit im Schauen des Seins® (7) und Hei-
degger sagt: ,Die Wirklichkeit eines Werkes
bestimmt sich aus dem, was im Werk am
Werke ist, aus dem Geschehen der Wahr-
heit“ (50).

Trotz dieser Hinweise scheint es beachtens-
wert, die Ansicht einer in sich abgeschlossenen
Asthetik des Kunstwerks, das auf Gefithl und
Individuum aufbaut, noch einmal vorgefiihrt
zu erhalten, damit man erkennt, woher unser
autonomer Kunstbegriff, der nahezu 200 Jahre
die Diskussion der Asthetik bestimmte, seinen
Ursprung hat und wie widerspriichlich er ist.

H.Schade S]

Literatur

BEissNER, Friedrich: Der Schacht won Babel.
Aus Kafkas Tagebiichern. Stuttgart: Kohlham-
mer 1963. 48 S. Brosch. 3,90.

Tagebiicher und tagebuchartige Aufzeichnun-
gen haben in unserem Jahrhundert fiir Dich-
ter, Literarhistoriker und Leser eine Bedeutung
erreicht, die ihnen zur Zeit Schillers oder in
einer Welt Stifters nicht zukam. Ihr Anwach-
sen ist bedingt durch monologische Existenz.
Das personliche, intime Tagebuch stiftet einen
Ort des Asyls vor den Fingen des Geschifts,
den Blidsen der Zuschauer. Es ermoglicht Kri-
stallisationen des menschlichen und kiinstleri-
schen Gewissens, erlaubt Vorformen der Form.
Kafka war auch in der Einschdtzung fremder
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Tagebiicher und Zuflucht zum eigenen Tage-
buch modern. Der bekannte Tiibinger Professor
fiir neuere deutsche Literatur weifl, dafl in
Tagebiichern Aufschlufl gefunden werden kann
wiiber den Ort der Kunst im Leben eines Kiinst-
lers, iiber Gliick und Not und Fluch des kiinst-
lerischen Auftrags, iiber die aus der Kunst-
iibung unmittelbar erwachsenden theoretischen
und prinzipiellen Einsichten, vor allem auch
iiber das Selbstverstindnis des Dichters — und
demgemifl iiber Richtigkeit und Irrtum der
unterschiedlichen Interpretationen, die das
dichterische Werk aufhellen oder zudedken ...
Vieles, was heute iiber Kafka zu lesen ist, wird
vom Tagebuch korrigiert® (6). Die Reflexion,
die Kafka aus seiner dichterischen Prosa aus-
geschlossen hat, findet sich in seinen Tagebuch-
heften. Dort steht der wichtige Satz: ,die Welt
ins Reine, Wahre, Unveridnderliche heben®.
Auch den treffenden Titel seines Vortrags
konnte Beissner einer Kafkaschen Aufzeich-
nung entnehmen: ,wir bauen den Schacht von
Babel“, d. h. nicht nach oben, nicht nach auflen,
nicht den Turm, nicht geradewegs ins Licht
und den gottlichen Anspruch, sondern in eine
Richtung und ein Suchen diesem entgegenge-
setzt, nach unten und innen, durch Dunkel.
Gegeniiber modischen Verwertungen Kafka-
scher Texte fiir Feuilletons und Bithne meldet
Beissner aus den Tagebiichern schliissige Vor-
behalte an. Was akademische Literarkritik zu
leisten vermag, wie sie den Text mit einem der
Wahrheit verpflichteten Auge besieht, wird
einmal mehr deutlich: P.K.Kurz §]

ScuNEIDER, Reinhold: Erfillte Einsamkeit.
Freiburg: Herder 1963. 264 S. Lw. 18,80.
Zum sechzigsten Geburtstag des verstorbe-
nen Schriftstellers stellte der Herderverlag eine
Reihe von Aufzeichnungen, Bekenntnissen, Be-
trachtungen, Deutungen des Dunkels zu einem
Buch der Botschaft und des Gedenkens zusam-
men. Fiir die bereits verdffentlichten, aber zum
Teil schwer zuginglichen Texte ist die Jah-

reszahl ihrer Entstehung und, soweit mog- -

lich, der Ort der Erstverdffentlichung mitge-
teilt. Zum erstenmal werden die Buchwidmun-
gen fiir die inzwischen ebenfalls verstorbene
Anna Maria Baumgarten mitgeteilt, die R.
Schneider ,Gefdhrtin meines Lebens® nannte.
Zwel Gedenkworte von Werner Bergengruen,
der Wortlaut von Ehrenurkunden, einige Por-

trits, Fotos, zwei Handschriftenproben helfen
mit, die Gestalt des Heimgegangenen zu ver-
gegenwirtigen. Uber diese Erinnerung hinaus
gebiihrt dem Buch der Rang eines christlichen
Trostbuches. Es wird deutlich, wie sehr R.
Schneider in den scheinenden und unscheinbaren
Augenblicken menschlichen Lebens eben dieses
Leben durch die Kraft glaubenden Wissens
hineinhob in die Beziehung des Menschen zu
seinem Schopfer- und Erldsergott. #

P. K. Kurz §

KASCHNITZ, Marie Luise: Wohin denn ich. Auf-
zeichnungen. Hamburg: Claassen 1963. 228 S.
Lw. 8,80.

Die im Breisgau aufgewachsene, mit dem
Wiener Archiologen von Kaschnitz-Weinberg
verheiratete, nach dessen Tod in Frankfurt
lebende Dichterin ist durch Horspiele, Lyrik
und Erzihlungen hervorgetreten. Ihre Auf-
zeichnungen umfassen etwa ein halbes Jahr (das
Winterhalbjahr 1961/62 lific sich erkennen).
Sie werden ,die Geschichte einer Lehrzeit®,
seine Art Abrechnung mit mir selbst®, ,ein
Selbstbildnis mit sechzig Jahren® (223 u. 185 f)
genannt. Das Schicksal schlug sie mit dem Tod
ihres Geliebten und Gemahls. Der Abgeschie-
dene ist ihr allgegenwiirtig. Aber sie mufl neu
versuchen, ,die Welt zu erlernen®, aus dem
Totenreich aufzutauchen, in Erinnerungen und
Traumvorstellungen nicht zu versinken. Von
einem ,Direktor® der Literatur liflt sie sich
zu einer Vortragsreise iiberreden, von ihrer
ungebrochenen Tochter Constanza zu mehr
Lebenslust ermahnen. Sie weifl um die Erwar-
tungen des ,trostsiichtigen Lesers“. ,Das Amt
des Dichters® in dieser Zeit, Gegenstand ihres
Vortrags, vergleicht sie ,mit einem Wichter,
dem im Gegensatz zu den gliicklichen Augen
des Goetheschen Tiirmers das Unerfreuliche
und Hifliche nicht aus dem Sinn kommt, der
aber mit seinem bestindigen Aufmerken und
Festhalten der Schrecknissse diesen selbst schon
etwas von ihrem Schrecken nimmt“ (18). Ver-
haltensweisen der Zeitgenossen kann sie nur
schwer verstehen. Der auferlegte literarische Be-
trieb bleibt ihr fremd. Die ‘weithin ,hiflliche
Stadt, in der ich wohne®, ,das badische Dorf,
das meine eigentliche Heimat ist“ und ,Rom,
wo ich so viele Jahre zugebracht habe“ heiflen
die drei vertrautesten Orte (188). Auch Hor-
spielmdglichkeiten werden erwihnt, darunter
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eine Skizze zu Elisabeth von Thiiringen. Mit
der Uberfahrt nach Siidamerika zum Zwedk
heilsamer Ortsverinderung enden die Auf-
zeichnungen. Sie will der Gretchenfrage nicht
ausweichen. ,Wenn man, wie ich, nicht in die
Kirche geht und keine religidsen Ubungen an-
stellt ... Ich bin trotzdem iiberzeugt, dafl es
sich bei mir um dieselbe Gnade handelt, um
dieselbe strahlende Seligkeit, denselben Ein-
klang mit der Schopfung, denselben Frieden®
(220 f), ,Diese Herren, deren Gegenwart ich
nur spiirte, ohne sie zu Gesicht zu bekommen,
waren der Vater und du, also Gott und der
Geliebte* (127). Der treffende Titel ist der
dritten Strophe des Gedichtes , Abendphanta-
sie“ von Holderlin entnommen:
Wohin denn ich? Es leben die Sterblichen
Von Lohn und Arbeit; wechselnd in Mith und
Ruh

Ist alles freudig; warum schlift denn
Nimmer nur mir in der Brust der Stachel?
Eine grofle autobiographische Erzihlung der
Dichterin, die ungeborgen geborgen bekennen
darf: ,die Wahrheit, nichts als die Wahrheit
und die ganze Wahrheit, die Liebe, nichts als
die Liebe und die ganze Liebe® (224).

PR Kurz S

JUNGER, Ernst: Werke. Tagebiicher III. Stutt-
gart: Klett, o. J. (1962). 686 S. Lw. 23,50.
Mit dem dritten Band der Tagebiicher liegt
der siebte der zehnbindigen, vom Autor revi-
dierten und geordneten Ausgabe vor (zu frii-
heren Binden siche St. d. Zt. 168 [1961] 149 ff).
Die Tagebuchaufzeichnungen reichen vom
19. Febr. 1943 zum 2.Dez. 1948 in den drei
Teilen ,Das zweite Pariser Tagebuch®, ,Kirch-
horster Blitter®, ,Die Hiitte im Weinberg®.
Als Hauptmann im Stab des Militirkomman-
danten von Paris, seit Okt. 1944 aus der Wehr-
macht entlassen in Kirchhorst bei Hannover
wohnend, besieht Jiinger den Krieg, sein Ende
und die Nachjahre der Okkupation. Enthiil-
lungen, direkte personliche Bekenntnisse ent-
halten seine Aufzeichnungen nicht. Distanziert,
aber nicht unbeteiligt, beobachtet er die Ereig-
nisse, erwahnt er Besuche bei franzGsischen Li-
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teraten, Gespriche mit deutschen Offizieren.
Immer bleibt er der geist- und formbewufite
Einzelne, magisch einem Raum verbunden, der
durch Reflexion und Kunst bestimmt ist. Im
kithlen Niemandsland priift er die Gesinnung
der anderen. Seine eigene Front ist eine innere,
deren ,Kurve® er abschreitet, deren genaueren
Standort er zu erfassen sucht. Sehr viel Lek-
tire wird hereingenommen, Bildung aufge-
baut. Das Bild wird bedacht, der eigene gei-
stige Raum verdichtet. Die Bibel gehért dazu.
Der meditativen Stimmung entspringen zahl-
lose aphoristische Formulierungen. Kein fliich-
tiges Wort, keine formlose Emotion wird ent-
lassen. Alles ist Stil. Das Tagebuch ist bei Jiin-
ger in hochstem Grad eine kiinstlerische litera-
rische Gattung. Der da schreibt ist kein Titer,
kein ins Geschehen Eingreifender, kein in die
Zukunft Weisender. Er beobachtet, bedenkt,
filtert Geschehendes durch sein Bewuftsein, be-
kennt, er habe im eigenen Werk ,Proteus ein
Denkmal errichtet® (679). P.K.Kurz S]

Frick, Sigisbert: Heinrich Federer. Leben und
Dichtung. Luzern: Rex-Verlag 1960. 320 S.
Lw. 15,80.

Heinrich Federer hat es verdient, einmal aus-
fuhrlich gewiirdigt zu werden. Frick zeichnet
im ersten Teil des Buches das von schwerem
Schicksal gezeichnete Leben des Dichters, den
sein Asthmaleiden immer wieder neue Aufent-
halte suchen liefl und der sich stets von neuem
in seiner Hoffnung auf Besserung betrogen sah.
Die Krankheit zwang ihn auch zur Aufgabe
seines Priesteramtes. Dafl Federer trotz der
quilenden Atemnot ein so fruchtbarer Volks-
schriftsteller geworden ist, nétigt hochste Ach-
tung ab.

Der zweite Teil der Darstellung hebt die
charakteristischen Gestalten seiner Romane und
vor allem auch Federers optimistische Grund-
einstellung hervor, die trotz aller personlichen
trilben Erfahrungen sich in Gottes Vatergiite
geborgen wufite. Fiir unsere katholischen Volks-
biichereien ist Federer unersetzlich. Hitten wir
nur heutzutage mehr Schriftsteller seiner Art!

A. Hiipgens S]



Zum Problem ,Naturwissenschaft und Theologie”

Hans Schaefer-Walter Kern SJ

Das Verhiltnis von Naturwissenschaften und Theologie war allzu lang durch geg-
nerische Frontstellung bestimmt. Der Naturwissenschaftler hatte den Eindruck, er
miisse sich die Kompetenz, die sich der Theologe in rein naturwissenschaftlichen
Belangen angemafit hatte, mithsam Stiick um Stiick zuriickholen und der Theologe
weiche nur unter dem Druck der Tatsachen widerwillig ein wenig zuriick. Dem
Theologen konnte es scheinen, dafl der Naturwissenschaftler die Alleingeltung sei-
ner Methode verfechte und Ergebnisse oder Hypothesen seiner Forschung ohne
Riicksicht auf andere Wissenschaften und sogar im Gegensatz zum christlichen
Glauben verallgemeinere und iiberspanne. Diese Frontstellung wird abgebaut
durch das Bemiihen, gegenseitig Verstindnis zu gewinnen, indem man zunichst
versucht, sich {iberhaupt einmal einander verstindlich zu machen. Die tiefgrei-
fenden Unterschiede der Denk- und Sprechweise machen diese Bemithungen schwie-
rig. Aber man behauptet wohl nicht zuviel, wenn man ihr Gelingen fiir eine kriti-
sche Lebensfrage der Gegenwart hilt. Ein Kreis von Wissenschaftlern — aus Medi-
zin, Natur- und Geisteswissenschaften, Philosophie und Theologie —, der sich als
,Paulus-Gesellschaft® ein freies Gesprichsforum geschaffen hat, stellt sich vor-
nehmlich diesem Problem. Bei der diesjihrigen Zusammenkunft der Paulus-Gesell-
schaft in Salzburg hat Professor Dr. Hans Schaefer, Direktor des Physiologischen
Instituts der Universitit Heidelberg, am 28. 4. 1963 vom Methodenbewuftsein
des Naturwissenschaftlers getragene fordernde Fragen an die Adresse der Theolo-
gie gerichtet. Er hat sein Referat am 1. 7. 1963 auf Einladung der Katholischen
Studentengemeinde in der Universitit Freiburg i. Br. wiederholt. Ein bei diesem
Anlaf} vorgetragener Diskussionsbeitrag von Walter Kern SJ, vom Berchmans-
kolleg Pullach bei Miinchen, versucht eine Antwort von seiten der katholischen
Theologie zu geben. (Die Ausfiilhrungen wurden fiir diesen Abdruck zumeist ge-
kiirzt, z. T. auch leicht erweitert und gedndert'.

1 Es sei auf einige einschligige Verdffentlichungen hingewiesen:

Wolfgang BUCHEL, Wille, Wunder, Welt, Kevelaer *1961. — Friedrich DESSAUER, Der Fall Galilei und wir, Frank-
furt/M. 41957, — Giinther LUDWIG, Das naturwissenschaflliche Weltbild des Christen, Osnabriice 1962, — Josef
MEURERS, Die Frage nach Gott und die Naturwissenschaft, Miinchen 1962. — Michael SCHMAUS, Das naturwissen-
schaftliche Welthild im theologischen Licht, in: Vortrige zur Erifinung des Instituts der Gorres-Gesellschaft fiir die
Begegnung won Naturwissenschaft und Theologie, Minchen 1957. — Tragweite und Grenzen der wissenschafilichen
Methoden (Maturwissenschaft und Theologic 5), Freiburg-Miinchen 1962. Gespriche um Glauben und Wissen. Doku-
mente der Paulus-Gesellschaft. 5 Binde. Miinchen 1960-1963.

6 Stimmen 173, 2 81



Hans Schaefer-Walter Kern

DEr ANSPRUCH DER INATURWISSENSCHAFT AN DIE THEOLOGIE
Hans Schaefer

Das Problem Wissenschaft an sich

1. Das Thema muf} in mehrfacher Hinsicht entwickelt werden. Der Anspruch
der Naturwissenschaften ist sowohl auf sie selbst als auch auf eine Theologie ge-
richtet, sofern sie sich als Wissenschaft versteht. Der Anspruch kann in beiden Fil-
len verniinftig oder unverniinftig, erfiilllbar oder unerfillbar sein.

2. Nach Ansicht der meisten Naturwissenschaftler gibt es nur ein Kennzeichen
der Wissenschaft, das ihren spezifischen Rang unter allen menschlichen Tatigkeiten
begriindet und die Ursache ihrer derzeitigen enormen Wertschitzung in der Offent-
lichkeit ist: daf} sie das allgemein Giiltige sucht und Sitze formuliert, die ein Ma-
ximum an Gewiflheit haben. Dies ist ein allgemeines, notwendiges und zwingen-
des Kennzeichen, selbst wenn die Aussage der Wissenschaft auf Axiome gegriindet
ist. Es ist dann Aufgabe der Wissenschaft, die Vereinbarkeit von Satz und Axiom
plus Beobachtung und Erfahrung darzulegen oder in bestimmten Aussagen die
Axiome von der Beobachtung zu sondern. ,, Wirklichkeiten®, die von einer so defi-
nierten Wissenschaft nicht erfaflbar sind, sind undenkbar, da alles ,, Wirkliche®
irgendeiner Erfahrung zuginglich ist, sofern man von ihm iiberhaupt etwas weif},
und wenn diese Erfahrung auch rein subjektiver Art wire. Auch hermeneutische
Methoden sind ihrer Natur nach als Wissenschaft méglich, da auch sie prinzipiell
auf Allgemeinheit und Gewi$heit aus sind.

3. Der Anspruch der Naturwissenschaften, was sie selber zu gelten oder zu sein
haben, ist zugleich streng und bescheiden. Streng insofern, als sie keiner anderen
Wissenschaft, insbesondere also nicht den Geisteswissenschaften, erst recht nicht
der Theologie, denselben Grad an Sicherheit und Allgemeinheit zuzugestehen pfle-
gen, den sie selber besitzen. Dies Urteil, jahrzehntelang als Werturteil verstanden,
ist heute doch vorwiegend deskriptiv gemeint und dann auch zugleich verniinftig,
indem durch Betrachtung der wissenschaftlichen Ergebnisse festgestellt werden
kann, dafl in der Naturwissenschaft ein fast absoluter Grad der Allgemeingiiltig-
keit in dem Sinn erreicht werden kann, dafd alle Menschen und in allen Vélkern,
sofern sie sich mit diesem Gegenstande sachkundig beschiftigen, die gleichen Re-
sultate erhalten oder anerkennen. Unter der Sicherheit der Aussage wird die Fahig-
keit verstanden, richtige Voraussagen kiinftiger Messungen, Beobachtungen, tech-
nischer Moglichkeiten zu machen. Diese Sicherheit ist so grofl, dafl der Mensch ihr
sein Leben anvertraut, sich etwa auf Grund solcher Ergebnisse auf den Mond
schieflen lafit.

4. Es fragt sich, ob dieser Anspruch verniinftig und erfiillbar ist. An der Erfiill-
barkeit kann angesichts des technischen Fortschritts nicht gezweifelt werden. Die
Verniinftigkeit kann sich also nur darauf beziehen, ob es berechtigt ist, die eigene
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Sicherheit und Allgemeingiiltigkeit in diesem hohen Maf nur fiir sich zu behaup-
ten, sie aber geisteswissenschaftlichen Wissenschaften nicht im gleichen Grade zuzu-
gestehen. Die Verniinftigkeit dieser Einstellung scheint mir in den Methoden bei-
der Wissenschaftsbereiche zu liegen. Die Naturwissenschaft hat es, als Grundlage
ihrer Aussagen, immer mit Messen und Zihlen zu tun. Durch die eigentiimliche
Verschrinkung von Meflergebnissen auf den verschiedensten Gebieten ist ein Irr-
tum der Messung meist rasch zu entdecken. Die Genauigkeit der Messung ist zu-
dem meist priifbar. Doch unterliegt auch die Naturwissenschaft dem Zwang, ihre
Mefergebnisse in Modelle zu iibersetzen, d. h. Aussagen zu machen, die nicht nur
aus ihren Messungen folgen. Solange reine Naturgesetze quantitativer Art auf-
gestellt werden, hat sich erfahrungsgemifl nur ihr Giiltigkeitsbereich verschoben
(z. B. spezielle Relativititstheorie: nur bei kleinen Relativbewegungen ist die klas-
sische Mechanik giiltig). Modelle aber sind wandelbar und relativ kurzlebig. Doch
postuliert die Naturwissenschaft nicht etwa die Allgemeingiiltigkeit und Sicherheit
dieser Modelle, sondern ist gerade von ihrer zeit- und personbedingten Giiltigkeit
iiberzeugt. Sie sind trotzdem meist allgemein akzeptiert (Bohr’s Atommodell),
weil sie die derzeit beste Interpretation der Tatsachen sind. Die Unsicherheit der
Giiltigkeit der Modelle hat damit zu tun, daf§ sie letztlich auf hermeneutischem
Verfahren beruhen, indem man entweder personliche Erfahrung als Deutung von
Messungen oder Beobachtungen benutzt oder andere Analogieschliisse ausfiihrt.
Der Geisteswissenschaft stehen aber grundsitzlich nur solche Methoden zur Ver-
fiigung. Thre Sicherheit kann daher die Sicherheit naturwissenschaftlicher Modelle
keinesfalls iibersteigen. Das besagt nicht, daf} uns nicht ein geisteswissenschaftliches
Konzept mit einem absoluten Gefiihl der Gewif$heit seiner Giiltigkeit erfiillt, also
evident wird. Diese Evidenz ist aber, nach den Erfahrungen sowohl der Natur-
wissenschaft als auch der Psychologie, Psychopathologie und der Geschichte der
Wissenschaften kein Kriterium fiir die zeitlose Giiltigkeit einer Aussage.

5. Der Anspruch der Naturwissenschafller (die allein solche Anspriiche erheben
und die hier nicht mehr in ihrer Gesamtheit dasselbe fordern, also nicht im einzel-
nen Fall mehr fiir die gesamten Naturwissenschaften sprechen) ist von Person zu
Person verschieden. Der zugleich unverniinftigste und unerfiillbarste Anspruch,
vom klassischen Materialismus erhoben, war, die theologischen Aussagen mit na-
turwissenschaftlichen Methoden als wahr zu erweisen. Dieser Anspruch kann ver-
niinftigerweise von niemand heute aufrecht erhalten werden, wenn man die metho-
dische Situation der Wissenschaften bedenkt.

6. Die Theologie hat es mit zwei prinzipiell unterschiedlichen Klassen von Aus-
sagen zu tun: Feststellungen, dafl eine bestimmte Aussage offenbart sei, ferner
Feststellungen, die theologisch relevante Faktoren (historischer, natiirlicher Art)
betreffen, die einer positiv wissenschaftlichen Klirung zuginglich sind.

7. Vor dem Anspruch der Theologie, eine Aussage sei offenbart, wird der Natur-
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wissenschaftler eine kritische Betrachtung iiber die Quelle der Offenbarung einer-
seits, die Sicherheit einer unverfilschten Tradierung anderseits erheben. Insbeson-
dere fragt sich der Ungliubige, woher der Ausweis genommen werde, daf} aufler-
halb Christi echte (materiale, nicht etwa interpretierende) Offenbarung existiert.

8. Was die Sicherheit der Tradierung anbelangt, so werden hier die hértesten
Kritiken anzutreffen sein. Wihrend die Offenbarung als solche mit der in ihrer
Natur liegenden Sicherheit durch den Akt des Vertrauens (,Glaubens®) angenom-
men werden muf, ist die Frage der Tradierung weithin der Nachpriifung durch
positive Wissenschaften unterworfen. Die moderne Naturforschung macht insbe-
sondere geltend, dafl die Ergebnisse der Volkerpsychologie, der Theorie des Ge-
diichtnisses, der Massenpsychologie und der Experimentalpsychologie solange zur
Klirung der Tradierung herangezogen werden miissen, bis sich ein sicherer Kern
der Offenbarung abhebt. Es entwickelt sich daher verstindlicherweise eine Skepsis,
die die uns iiberlieferten Berichte dem modernen Verstindnis dadurch ,anpafit®,
daf man sie nicht wortlich nimmt, insbesondere die Absichten und (menschlichen)
Moglichkeiten ihrer Urheber kritisch betrachtet und einer Theologie Gehor
schenkt, die die Berichte als eschatologisch gedacht, nicht aber als historische Be-
richte wertet.

9. Es gehort zu den unabdingbaren Forderungen aller Wissenschaftlichkeit, dafl
die Forschung frei ist. Der Verdacht, die theologische Forschung sei selbst in den
faktischen Bereichen zensuriert, macht sie suspekt und erklirt die Tatsache, dafl
evangelische Arbeiten meist sehr viel hoherer Glaubwiirdigkeit gewiirdigt werden
als katholische.

10. Der wesentliche Einwand gegen die Theologie und Philosophie seitens der
Naturforscher ist der, dafl beide Wissenschaften beziiglich ihrer Ergebnisse nicht
,allgemein® sind. Die Spaltung in Schulen und Konfessionen beweist mit absoluter
Sicherbeit, in welchem Ausmaf} die Aussagen beider Wissenschaften der Sicherheit
ermangeln. Dies ist faktisch und psychologisch der kriftigste Einwand gegen eine
wissenschaftliche Theologie. Sie kann sich diesem Einwand nur dadurch entziehen,
daf sie die mit Wissenschaft nicht erreichbare Axiomatik (Dogmatik) ihres Den-
kens zugibt und damit der wissenschaftlichen Priifung entzieht und nur die posi-
tiven Konsequenzen ihrer Dogmatik einerseits, die Kritik der Quellen, auf die
sich die Dogmen stiitzen, anderseits, der wissenschaftlichen Analyse freigibt. Offen-
barung ist demnach ein partikulares, kein allgemeines Ereignis. Es niitzt nichts, sie
als fiir alle Menschen giiltig zu deklarieren.

11. Es triffit auch nicht den Punkt der naturwissenschaftlichen Kritik, ,Erfah-
rungen® aus der Sphire des Metaphysischen als nur bestimmten Menschen zu-
ginglich zu erkliren. Die scheinbare Parallele, die Erfahrungen der Naturwissen-
schaft seien ebenfalls nicht jedermann zuginglich, triigt. Die praktische Unzu-
ginglichkeit naturwissenschaftlicher Konzepte beruht auf ihrer Kompliziertheit
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und ist grundsitzlich fiir jeden Intellekt iiberwindbar, der hinreichend scharf ist
und geniigend Miihe auf das Problem verwendet (,Prinzip der potentiellen All-
gemeinheit®). Die theologischen Konzepte hingegen sind, intellektuell gesprochen,
notwendigerweise einfach, da sie ja immer auf hermeneutische Prinzipien riick-
fishrbar sind, also Prinzipien, die dem menschlichen Geist (anders als die Prinzi-
pien der Naturerklirung) notwendigerweise addquat sind. Eine mangelnde Kon-
formitit in der Anerkennung solcher auf Hermeneutik beruhender Prinzipien ist
daher ein zwingendes Argument gegen ihre Gewiflheit und Allgemeingiiltigkeit,
womit ein Werturteil freilich nicht abgegeben ist, da sich das Reich der Werte einer
logischen Analyse prinzipiell entzieht.

Die Problematik des Menschen, der Wissenschaft treibt

12. Der Naturwissenschaftler ist durch seine Art, Wissenschaft zu treiben, geistig
geprigt; denn Wissenschaft ist zugleich eine Tidtigkeitsform und eine Denkschulung
des Menschen, Daher setzt der Wissenschaftler zunichst seine spezifische Methode
des an Erkenntnis sich orientierenden Handelns in seiner beruflichen Sphire durch.
Tritt hier ein Konflikt der Interessen auf, so liegt die Losung notwendigerweise in
der Richtung des wissenschaftlichen Konzepts, wenn der Wissenschaftler nicht auf
die innere Ehrlichkeit und Konsequenz verzichtet. Der Wissenschaftler ist deshalb
grundsitzlich (nicht immer auch de facto) ,,objektiv* in seinem Verhalten.

13. Ferner werden die Verhaltensformen des Wissenschaftlers auch aufierhalb
seiner Wissenschaft entscheidend von der wissenschaftlichen Beschiftigung geprigt.
Das trifft sogar fiir jeden Menschen zu, soweit er Wissenschaft in ihrem typischen
Wert kennenlernt. Diese Prigung macht den Menschen im Durchschnitt weniger
geneigt, nicht Beweisbares als wahr anzunehmen. Wir wollen dies den ,anti-
dogmatischen Effekt* wissenschaftlichen Trainings nennen.

14, Die Grundhaltung eines wissenschaftlichen Fragens und Denkens ist daher
kritisch. Sie untersucht nimlich jede Aussage auf den Anteil des Erweisbaren in
ihr. Sie setzt alle nicht mit Wahrscheinlichkeit allgemeinen und gewissen Aussagen
als ,Meinen® gegen das Wissen ab und deklariert es als unverbindlich. Hierin
driickt sich paradoxerweise doch ein Werturteil der Wissenschaft aus, das freilich
nur in der Negation besteht: ,unwissenschaftlich®. Seine emotionalen Wertbeziige
erhilt dieses Wort aber erst aus einer Zeit, in der Wissenschaft im Geistigen den
obersten Wert darstellt.

15, ,Meinen® hat eine andere Bedeutung fiir menschhches Denken als Wissen.
Es kann seiner Grundidee nach weder allgemein noch zwingend sein. Man kann
Meinen trotzdem verbindlich setzen, d. h. ,dogmatisieren®. Doch findet der wis-
senschaftlich denkende Mensch zu Meinungen und Dogmen um so weniger Zugang,
je weniger sie in ein Modell wissenschaftlichen Denkens ,passen®.
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16. Das ,Passen® von Meinungen besteht darin, dafl zwischen ihnen und solchen
Meinungen, die sich als vorldufige Interpretation von sicheren Beobachtungen er-
geben, Widerspriiche nicht konstruiert werden konnen. Solche Widerspriiche tre-
ten, wenn liberhaupt, nur zwischen den Denkmodellen des ,unwissenschaftlichen®
Meinens einerseits, der wissenschaftlichen Hypothesenbildung anderseits auf. Sie
sind mehr psychologischer als faktischer Art. Widerspriiche zwischen dogmatischen
Aussagen und Meflergebnissen sind nicht zu erwarten.

Beispiel: Die naturwissenschaftliche These einer ,momentanen® Schépfung, die
einen Sprung in der Naturgeschichte voraussetzt, erschien daher als undenkbar fiir den
wissenschaftlichen Geist. Daf} sie durch die Entdeckung der Mutation doch denkbar
wurde, zeigt, wie behutsam die Giiltigkeit solcher Urteile iiber das ,Passen® dogmati-
sierter Meinungen gefillt werden mufi. Doch tritt selbst dann die Mutation nicht an die
Stelle der ,Schépfung®, sondern an die Stelle der kontinuierlichen Evolution. Entwick-
lung ist aber dadurch immer noch ein innerer Vorgang der Natur, der nicht von auflen
angestoflen ist und der Hypothese eines Schopfungsaktes nicht bedarf.

17. Der Ursprung der heutigen antidogmatischen Denkweise scheint das konse-
quente Ergebnis einer christlichen Entmythologisierung der Welt zu sein. Solange
Naturphidnomene als gottliche Akte ad hoc definiert werden konnen, kann der
Begriff des Naturgesetzes nicht gefunden werden. Ein Gott, der nichts mit den
Naturgottern und , Wirkgottern® der vorchristlichen Ara zu tun hat, ist als Er-
klirungsprinzip fiir Naturphinomene unbrauchbar und muf8 durch ein anderes
Prinzip ersetzt werden. Die christlich-jiidische monotheistische Lehre ist der Ur-
sprung einer antimythischen Weltkonzeption, die die Natur als Resultat eigener
Gewalten, der Naturgesetze namlich, ansieht.

18. Es ist die grofle Paradoxie des Christentums, daf} es diesen Synergismus von
moderner Wissenschaft und christlicher Theologie nicht gedanklich verarbeitet hat.
Es ist vielmehr auf mythologischen Vorstufen des wissenschaftlichen Denkens ste-
hen geblieben, die als Reste einer nicht naturwissenschaftlichen Zeit nun anachro-
nistisch in unsere Zeit hineinragen. Dies geschah wohl durchwegs durch die sozia-
len Begleitumstinde christlicher Gedankenformung, insbesondere das fast beispiel-
lose geistige Ghetto eines weltfeindlichen Puritanismus, das heute noch iiberall
michtig ist.

19. Mythos und Dogma sind dabei keinesfalls kongruente Begriffe. Auch die
Naturwissenschaft hat , Dogmen® in Form ihrer Axiome (Geometrie) und Modelle
(»Theorien®), doch zeichnen sich diese ,Dogmen® durch ihre Vorliufigkeit, Wihl-
barkeit, Austauschbarkeit oder Korrigierbarkeit aus. Es besteht trotzdem eine
starke innere Ahnlichkeit der Denkform eines Dogmas und eines naturwissen-
schaftlichen Modells: in beiden erfolgt eine Aussage iiber einen , Tatbestand®, der
der menschlichen Einsicht durchwegs nicht direkt zuginglich ist. Dieser Tatbestand
(den die Theologie ,, Wahrheit®, die Wissenschaft ,Natur® bezeichnet) wird daher
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in beiden Aussagen in einer zeitbedingten, daher notwendigerweise vorliufigen
und unfertigen Form gefafit. Jede logische Kritik der Formulierung von Dogmen
mufl auf diesen Sachverhalt stoflen und die tiefe innere Analogie selbst zwischen
Theologie und Naturforschung erkennen. Die scheinbare Widerspriichlichkeit zwi-
schen theologischer Dogmatik und wissenschaftlicher Grundhaltung resultiert nur
aus der Tatsache, dafl der Theologe die Moglichkeit iiberschitzt, unverriickbar
giiltige, d. h. zeitlose Formulierung von , Wahrheiten“ finden zu konnen.

20. Die ,Unwandelbarkeit* der Dogmatik ist, wie jede sinnvolle Aussage, posi-
tiv gemeint: unter Dogma wird seine Formulierung verstanden. Es kann vom
Menschen grundsitzlich nicht eingesehen werden, was hinter einer Formulierung
und unabhidngig von ihr steckt. Menschliches Begreifen endet mit den Formeln der
Sprache, sofern nicht blofle Erlebnisse in ihrer subjektiven Form Gegenstand des
Erkennens sind. Das aufler uns Befindliche bedarf zur Darstellung irgendeiner
Formel, die im weitesten Sinn des Begriffs zugleich auch immer Sprache ist.

21. Mythologische Bestandteile von Dogmatiken sind alle jene Formulierungen,
die weder durch Beobachtungen oder Erfahrungen angeregt noch aus derzeit giilti-
gen Modellen einer allgemeinen Weltorientierung entnommen noch positiv und
glaubhaft offenbart sind. Zu ihnen gehdren also auch alle jene Aussagen, die aus
cinem vorwissenschaftlichen Weltverstindnis friiherer Epochen der Geschichte
stammen. Erst die moderne Textkritik und Kenntnis der geistigen Struktur frithe-
rer Epochen macht eine Analyse mythologischer Bestandteile der Dogmatik még-
lich (,,Entmythologisierung®, wenn auch nicht unbedingt im Sinne Bultmanns) und
kann eine christliche Theologie auf eine in keiner Theologie sonst vorgefundene
Hohe und Klarheit des Denkens fithren.

22. In einem Prozef der Entmythologisierung schafft sich das menschliche Be-
wufltsein seine eigene, ihm heute adiquate Begriffswelt, indem es Begriffe des
tiglichen Tuns und des profanen Denkens analog auf theologische Bereiche iiber-
trigt. Eine Theologie, die eine Sikularisierung (Verweltlichung) theologischer Be-
griffe ausschlieflt, ist eine notwendigerweise museale Theologie. Doch ist es der
Theologie durchaus moglich, auch ihrerseits die Begriffswelt der Wissenschaft mit-
zuformen, indem sie eine gehorige logische Kritik an deren axiomatischen und mo-
dellmifigen Konzepten iibt. Die Chance der Theologie besteht darin, daff die
Naturwissenschaft die Vorldufigkeit aller Modelle kennt und anerkennt. Die Na-
turwissenschaft wendet sich auch nicht gegen eine dogmatische, sondern nur gegen
eine mythologische Diskussion.

23. Es ist die Aufgabe einer w1ssenschaﬁ11chen Theologie der Zukunfl, zweierlei
zu erreichen: a) nachzuweisen, welches theologische Konzept zu den Denkmodellen
unserer Welt pafit, b) dem Menschen der Zukunft die Einsicht zu erhalten, daf}
seine Modellwelt niemals eine evidente Erklirung aller Phinomene liefern kann.
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Die THEOLOGIE VOR DEM ANSPRUCH DER INATURWISSENSCHAFT
Walter Kern SJ

1%

Die Theologie, kritisch iiber ihr Selbstverstindnis befragt, wird zweckmifliger-
weise zunichst antworten mit einem Vorbegriff dessen, was ,Theologie® meint.
Die Partner eines Gespriches werden sich gerne dariiber vergewissern, dafd sie iiber
ein und dasselbe sprechen. Ist der Vorbegriff von Theologie einigermaflen richtig
getroffen, dann diirfte er zugleich einen brauchbaren Leitfaden abgeben fiir die
Entfaltung der Problematik.

Es sei denn unter Theologie verstanden die Wissenschaft vom Menschen im Gan-
zen, insofern er von Gott angesprochen und beansprucht ist.

Eine erste Erliuterung dieses Vorbegriffs konfrontiert die Theologie auf Ge-
meinsamkeit und Unterschied hin mit anderen, etwa bekannteren Verhaltens-
weisen.

Der Umkreis dieser Verhaltensweisen ist bestimmt durch das erste, formale Ele-
ment unseres Vorbegriffs: , Wissenschaft“. Die Theologie beansprucht einen Platz
unter jenen theoretischen Funktionen des menschlichen kulturschaffenden Geistes,
die wir Wissenschaften nennen. Dieser Anspruch sei nicht so sehr begriindet als
eben schlicht veranschaulicht durch das Faktum, dafl die Theologie als Inbegriff
akademischer Wissensdisziplinen, als Universititsfakultdt auftritt. Die , Wissen-
schaft“ ist ein methodisch geordnetes Wissen; und , Wissen“ nennen wir die Er-
kenntnis eines Gegenstandes aus Griinden. Dieser letzte Punkt jedoch, dafl die
wissenschaftliche Erkenntnis hinreichend begriindet sein mufl, bietet eine Schwie-
rigkeit: Muf nicht die Theologie ihren zentralen Gegenstand, die Geheimnisse des
Glaubens, ohne Einsicht in den Sachverhalt als vorgegebene Wahrheit, als die un-
verbriichlichste Wahrheit sogar, akzeptieren? Ohne letzte kritische Instanz? Ohne
Ausweis von Griinden? So schlechthin behauptet stimmt das nicht. Der dogmati-
schen Theologie ist die sogenannte Fundamentaltheologie vorgeordnet. Und diese
hat gerade das zu ihrer Aufgabe: Rechenschaft zu geben iiber die Wahrheitsgriinde
der christlichen Glaubenslehre in ihrer Gesamtheit. Das wissenschaftliche Erkennt-
nisschema ist dabei dasselbe wie in der Geschichtswissenschaft. Weil sich der Ver-
fasser eines echten Dokumentes als glaubwiirdig erweist, wird seine Mitteilung von
dem Historiker in verstehender Interpretation als Quelle geschichtlichen Wissens
anerkannt und ausgewertet. Ahnlich weist die Fundamentaltheologie auf, daf§ die
»Heiligen Schriften® des Christentums auf eine iiber alles menschliche Erfinden
und Bewirken hinausgehende Weise in ihrer Wahrheit verbiirgt und bezeugt sind.
Sie legt die Schriften des Alten und Neuen Bundes ihrer Untersuchung nicht als
Glaubensquelle zugrunde, sondern als literarisch-historische Dokumente, die sie
mit den Mitteln der ,profanen® Wissenschaften erforscht auf ihre Echtheit, Quel-
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len, Uberlieferung usw. hin. Und damit haben die Fundamentaltheologen ganz
schon zu tun. Was die undogmatische Fundamentaltheologie echt wissenschaftlich,
kritisch philologisch und historisch insgesamt in seiner Glaubwiirdigkeit ergriindet
und erhirtet, das legt dann die dogmatische , Formaltheologie®, die eigentliche
methodisch-systematische Glaubenslehre, in seinen einzelnen Bedeutungsgehalten
und in seinen Gesamtzusammenhingen aus. So darf im Ganzen der theologischen
Wissenschaft der ,, ;antidogmatische Effekt® wissenschaftlichen Trainings“® durchaus
und frei zum Zuge kommen; das muf} sogar so sein um der gottlich-tibernatiirli-
chen Wahrheit des Glaubens als Wahrheit fir uns Menschen willen, die wir nie
den ,natiirlichen® Verstand verabschieden oder beiseite stellen kénnen. (Was wir
im Bereich der Theologie als rational-wissenschaftliche Grundlegung des dogmati-
schen Glaubensgebiudes finden, das findet sich im Glaubensleben des erwachsenen,
denkenden Christen als die bis zu einem gewissen Grade und heute mehr denn je
notwendige Rechtfertigung der persénlichen Glaubensentscheidung vor dem eige-
nen Wissen und Gewissen. Diese Rechtfertigung, die nie der rationalen Struktur-
elemente entbehren wird, kann sich jedoch weithin und entscheidend, soweit das
menschliche Wissen dabei zur Frage steht, auf eine vorwissenschaftliche und mehr
intuitive Weise vollziehen: als iiberzeugende Begegnung mit christlichen Mitmen-
schen, als Ergriffenwerden von dem einmalig machtvollen Phinomen Jesus Chri-
stus, als Spiiren der gottlichen Fithrung der Kirche durch das Dunkel der Ge-
schichte, auch und zumal ihrer eigenen Geschichte, usw.)

Das zweite, materiale Moment des Vorbegriffs von Theologie ist komplex; es
bezeichnet ihren Gegenstand. Es war da zunichst die Rede vom ,Menschen im
Ganzen®; dann von dem Angesprochen- und Beanspruchtsein von seiten Gottes.

Die Gegenstandsbezeichnung ,der Mensch im Ganzen® besitzt eine (nicht un-
beabsichtigte) Zweideutigkeit. Sie kann bedeuten den Menschen als Gesamt der
Strukturschichten und Funktionsweisen, die ihn ausmachen, im Gegensatz zu den
einzelnen Strukturen und Funktionen des Menschseins je fiir sich. Sie kann auch
bedeuten den im Weltganzen stehenden Menschen, den Menschen als Bezugspart-
ner des Universums, im Gegensatz zu irgendwelchen blof§ partikuldren, ,sektora-
len® Weltbeziigen. Niaher besehen, fallen die beiden Bedeutungen allerdings zu-
sammen in eine, durchaus eindeutige: Der Mensch in seiner menschlichen Ganzheit
ist bezogen auf das Weltganze als solches. ,Mensch® und , Welt” sind in aller
Eigentlichkeit korrelative Begriffe. Die Blickrichtung ging vordem, seit der vor-
sokratischen Antike, zumeist (keineswegs ausschlieflich) von der Welt zu dem
Menschen — als Mikro-Kosmos, als Welt-Abbreviatur. Die anthropologische Re-
flexion der Neuzeit erblickte vielmehr vom Menschen aus die Welt als dessen all-
seitige Explikation oder gar Projektion, gleichsam als universale Extrapolation des
Menschen (oder — klinge das nicht allzu barbarisch-gelehrt — als Makro-Anthro-
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pos). Auch die Theologie hat sich frither auf die Totalitit der Wirklichkeit schlecht-
hin gerichtet. Nunmehr die zentrierende Mittenstellung des Menschen im Objekt-
ganzen der Theologie stirker hervorzuheben, hat Griinde, auf die wir zuriick-
kommen. Die Ganzheit von Mensch und Welt, von der die Rede geht, ist noch zu
verdeutlichen. Sie ist nicht additiv, summativ gemeint, d. h. als bloRe Aufreihung
von menschlichen Funktionsweisen und von Strukturschichten der Welt; sondern
als Ursprung, der das je Einzelne aus sich entlifit und es zugleich — eben als Ur-
sprung — einbehlt und umfaflt, als universaler Ursprungsgrund (im von Augusti-
nus so gedeuteten Wortsinn von uni-versal = auf eins gewandy, all-eins). Je tiefer
aber der Ursprung hinabreicht, desto weiter greift er aus; der letzte Grund ist der
uni-versal allumfassende. — Der Mensch im Ganzen, im bislang umschriebenen
Sinn, ist also Gegenstand der Theologie, die deshalb denn auch als Universalwis-
senschaft (oder als Grundwissenschaft) bezeichnet wird. Durch diese Gegenstands-
bestimmung unterscheidet sich die Theologie von den sogenannten Einzelwissen-
schaften, die wie Physik, Biologie usw. nur partikulire Strukturen der Welt oder
wie empirische Psychologie, Soziologie usw. nur sektorale Weisen des menschlichen
Verhaltens betreffen.

Den Anspruch auf das mit den Worten ,der Mensch im Ganzen® bezeichnete
Objektganze hat die Theologie mit einer anderen Universalwissenschaft, mit der
Philosophie, gemeinsam. Der Unterschied, der Theologie und Philosophie dennoch
als verschiedene Wissenschaften konstituiert, kann nur liegen in der verschiedenen
Weise der Eroffnung, der Zugiinglichkeit, der Gegebenheit des gemeinsamen Gegen-
standsganzen. Der theologische Gegebenheitsmodus wird in dem Vorbegriff der
Theologie, bei dessen Erliuterung wir stehen, dadurch angezeigt, dafl wir der
Theologie ein Wissen um den Menschen im Ganzen zuschreiben, insofern der
Mensch von Gott angesprochen und beansprucht ist. Dieses Ansprechen, das An-
spruch einfachhin ist, geschieht von seiten Gottes durch das Wort seiner Offen-
barung. Es ,,kommt an® auf seiten des Menschen im Glauben, der entscheidend von
Gott erwirkte UberhShung oder besser Vertiefung der menschlichen Vernunft-
erkenntnis ist. Auf die Leistungskraft eben der menschlichen Vernunft allein sicht
sich dagegen der Philosophierende angewiesen. Die theologische Tradition unter-
scheidet ,das natiirliche Licht der Vernunft“ und ,das iibernatiirliche Licht des
Glaubens“ als erkenntnisvermittelnde Instanzen fiir Philosophie, bzw. Theologie.
Was hiermit wissenschaftslogisch nur eben als letztes Spezifikum der Universal-
wissenschaft Theologie im Gegensatz zu der Universalwissenschaft Philosophie an-
gezeigt wurde — das anspruchsvolle Angesprochensein durch Gott —, das ist in
Wirklichkeit das Auf-und-ab, das Ein-und-alles der Theologie. Die Entfaltung
der Problematik wird das in eine gemifere Perspektive riicken.

Als ,Glaube“ bezeichnet man sowohl den Gegenstand, das Was der Offen-
barung (die Theologen sprechen von der ,fides guae creditur®) als auch die Ge-
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gebenheitsweise, das Wie (,fides gua creditur®). ,Glaube® kann also in eins das
meinen, was ausgelegt wurde als ,der Mensch im Ganzen, insofern er von Gott
angesprochen und beansprucht ist“. Und die Theologie kann nun aufs kiirzeste
gekennzeichnet werden als Glaubenswissenschafl. Damit sind die beiden Schwer-
punkte der anschlieRenden Problementfaltung genannt: Glaube und Wissenschaft.

2

Von dem christlichen Glauben hier etwas in diirrer Biindigkeit zu sagen ist ein
ebenso fragwiirdiges, wie ich denke, unerlidfliches Unternehmen. Der Glaube, zu-
nichst von der Objektseite her betrachtet (als ,fides guae creditur®, der geglaubte
Glaube), betrifft das Schicksal des Menschen einfachhin. Er stellt Herkunft und
Zukunft und das gegenwirtige Je-jetzt in jene Dimension, die, Raum und Zeit
,aufhebend®, selber die unaufhebbar endgiiltige ist: in die Dimension des Heils,
vor den unbegreiflich und unberechenbar, den souverin freien Willen Gottes, der
die Ewigkeit sich entscheiden lifit in der Jeweiligkeit zeitlichen Daseins. Der
Glaube richtet den Menschen in uniiberbietbarer Radikalitdt auf Gott hin. Nicht
als ob der Glaube auf einen isolierten, monadischen Menschen abzielte: Er umfafit
den Menschen in der Ganzheit von Gemeinschaft und Geschichte. Die Heilsgemein-
schaft in Heilsgeschichte, die der Gegenstand des Glaubens ist, beschlieBt den gan-
zen Kosmos ein in das Schicksal des ,Menschen im Ganzen®. Nicht nur der Bot-
schaft bringende Vermittler dieses christlichen Glaubens, sondern der Inbegriff und
die wirksamste Wirklichkeit eben des Heilsschicksals des Menschen im Ganzen ist
Jesus Christus. Er ist auf die urspriinglichste, wahrhaft radikale Weise der Mensch
im Ganzen. Das ansprechend-beanspruchende Ewige Wort Gottes, das alle Heils-
gemeinschaft in Heilsgeschichte stiftet, hat sein personales Selbstsein in Jesus Chri-
stus der menschlichen Natur ein fiir allemal mitgeteilt und eingestiftet. Der Sohn
Gottes wurde der Bruder aller Menschen: der ,Erstgeborene vor aller Schépfung®
in unserem Fleische. Das ist das fundamentale Dogma des christlichen Glaubens.
Christlicher Glaube heifit: an diesen Jesus Christus, als den Menschen im Ganzen,
glauben. Alles was er sonst noch (zumal in seiner katholischen Ausprigung) ent-
hilt, vom Bekenntnis der gottlichen Dreieinigkeit bis zur entsprechend weniger
dringlichen Heiligenverehrung, ist die Entfaltung des all-einen Urfaktums: dafl
Gott in Jesus Christus das Schicksal des Menschen lebt und leidet. Nichts hat Gott
uns aus Willkiir, um etwa nur ja recht spiirbar unsern Gehorsam zu strapazieren,
zu glauben auferlegt. Allerdings mufl mit dem Ergreifen der Mitte des Ganzen
die Bereitschaft Hand-in-Hand gehen, auch zu allem Ausschwingen dieser Mitte
bis an die Peripherie hinaus ein rechtes Ja zu sagen. Nirgendwo ist Eklektizismus
weniger am Platz als hier: vor Jesus Christus und seiner Ganzheit.

Mit diesem Was des Glaubens ist auch sein Wie, mit seinem Objekt sind auch
seine Grundcharaktere auf seiten des glaubenden Subjekts (als ,fides gua credi-
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tur®, der glaubende Glaube) eigentlich schon mitgesagt. Der Glaube ist die grund-
legende und mafligebende Existenzentscheidung des Menschen. Er ist die ,Richte®,
Richtmafl und Gericht, seines Schicksals einfachhin. Er hat seinen Ort im tiefsten
und innigsten Ich des Menschen, der in dieser tiefsten Innerlichkeit unabdingbar
Person in Gemeinschaft und Geschichte ist — und Gott niher als sich selber (nach
dem Paradox des Augustinus). Kraft seiner nicht unterbietbaren Radikalitit um-
greift der Glaubensanspruch die nicht tiberbietbare Universalitit des Menschen
iiberhaupt in seiner ganzen Gemeinschaft-in-Geschichte. Krethi und Plethi sind, in
den Glauben getauft, die Auserwihlten und Erleuchteten Gottes (— akademische
Privilegien sind davor gegenstandslos, der Grad der Intelligenz und alles dieser
Art absolut sekundir). Allein die Unbedingtheit Gottes mifit die maf3-lose Un-
bedingtheit seines Glaubensanspruchs an den Menschen. Der Glaubende erlangt
Anteil an dem radikal-universalen Ergriffensein menschlicher Natur, das sich in
der Menschwerdung des Wortes Gottes vollzogen hat und je und je vollzieht. In
dieser Teilnahme am Schicksal des menschgewordenen Gottes ist der Glaube von
Gott gewirkt und von seinem Licht, vom inneren Zeugnis seines Geistes, der der
Geist Jesu Christi ist, getragen und gefiillt.

Aus dieser noch so pauschalen Erwagung der Radikalitit und Universalitit des
Glaubens springen vorldufige Konsequenzen fiir unser Gesprich:

1. Der Glaube, der in der innersten Tiefe des menschlichen Herzens wurzelt und
der seinen Anspruch ausweitet auf alle Menschen welcher Kulturstufe und welchen
Bildungsgrades auch immer — dieser Glaube kann nicht gebunden sein an differen-
zierte Vorstellungen, die aus der dufleren Objektwelt gewonnen wurden, und zwar
mit der wissenschaftlichen Methodik von heute. Damit ist eine entschiedene Rela-
tivierung des heutigen Weltbildes, der naturwissenschaftlich und technisch orien-
tierten Mentalitit der Gegenwart und dementsprechender Modellvorstellungen
in ihrem Einflufl auf den christlichen Glauben angezeigt. Der Glaube findet das
Feld seiner allerersten Reflexion sowie die Antriebe (und Hemmungen) seines
Vollzugs zumeist in jenem Schicksal, das der Mensch selber ist, in dessen Auf-
schwiingen und Abstiirzen, im Ja und Nein seiner Freiheit, in Schuld und Scheitern
und gliickhafter Vollendung, in der Verantwortung fiir je mich und die Menschen
mit mir, die ,,Nachsten® und auch die Fernen; und das auf eine Weise, die zuweilen
nur zu sehr randvoll und gesittigt ist mit pulsierender Wirklichkeit. Darin ist der
Mensch hochstpersonlich sein eigentliches und allereigenstens — Modell.

2. Damit ist auch die mogliche (und nétige) Entmythologisierung in ihrer theo-
logischen Bedeutung relativiert; von den Griinden der Sache selbst her. Mag denn
ein altes Weltbild, das als stiitzendes Koordinatensystem der auflern Vorstellungs-
orientierung im Bereich des Glaubens fungiert, ausgeschieden und abgelst werden
von einem, wie zu hoffen, je gemifleren anderen, neuen Weltbild: alle Weltbild-
Kategorien von ,unten und oben®, ,innen und auflen“, ,kurz oder lang“ (in
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Raum und Zeit), ,diesseits und jenseits“ sind sekundir gegeniiber den personalen
Kategorien des menschlichen Schicksals in Freiheit, Liebe, Treue, Opfer, Geduld,
Freude, sittlicher Selbstverwirklichung menschlicher Gemeinschaft und von ge-
schichtlich Giiltigem, Bleibendem.

3. Die Wahrheit des Glaubens griindet in sich selbst (sosehr die Glaubensent-
scheidung der wissenden Rechtfertigung bedarf). Sie hat ihre eigene geistige Helle:
die Helle des Geistes Gottes (die gewifl der hinzutretenden rationalen Reflexion
sehr dunkel erscheinen kann). Wer glaubt, tut dies in Kraft und Licht des Gottes-
geistes, der der Geist Jesu Christi und seiner Gemeinde ist. Das Wabrheitskriterium
der allgemeinen Annabme eines fiir wahr ausgegebenen Satzes und seiner allge-
meinen Nachpriifbarkeit im eindeutigen Experiment ist hier inadiquat — es sei
denn, man griffe zuriick auf die sehr biblische Forderung des ,experimentum
vitae*, des lebendigen, sichtbar-offentlichen Wahrheitszeugnisses der eigenen
Existenz.

Diese erste Stellungnahme zu den Anspriichen der Naturwissenschaft, angezeigt
unter den Stichworten Modellvorstellungen, Entmythologisierung, allgemeines
Wahrheitskriterium, hat deren Grenzen angesichts des christlichen Glaubens unter-
strichen. Der nichste Schritt unserer Problementfaltung erginzt und verdeutlicht
diese von dem Glauben bestimmte Einschrinkung durch die Anerkennung der
(relativen) Berechtigung des naturwissenschaftlichen Anspruchs gegeniiber der
Theologie als Wissenschafl.

D4

Die Theologie als Wissenschafl ist nicht dasselbe wie der christliche Glaube. Zu-
nichst eine fillige Vorbemerkung: Vor einem Wissenschaftsideal, das die Ausweis-
barkeit aller Aussagen durch allgemein zugingliche und allgemein anerkannte
duflere, gar experimentelle, zihlende und messende Erfahrungsbeobachtung for-
dert, kénnte die Theologie allerdings nicht bestehen. Aber davor hitten dann auch
die Geisteswissenschaften insgesamt und wohl sogar jene Disziplinen der Natur-
wissenschaft, die wie die Biologie komplexere Gegenstandsbereiche erforschen,
ihren Anspruch auf Wissenschaftlichkeit verwirkt. Dem berechtigten Pluralis-
mus der Wissenschaften wiirde ein diktatorischer, uniformistischer Methoden-
monismus entgegengestellt. Wir werden uns nicht auf die grofienteils terminologi-
schen Fragen versteifen: Wissenschaft oder nicht, und in welchem Sinn, unter wel-
chen Voraussetzungen, Bedingungen usw.: worauf es hier ankommt, ist der Unter-
schied zwischen Glauben einerseits und Theologie als theoretischem Wissen (wel-
cher Art immer) anderseits.

Der Glaube ist gbttliche Wirklichkeit im Herzen des menschlichen Tuns; die
Theologie — in Abhebung vom Glauben — ist schlechthin Menschenwerk. Was der
Glaube in ganzheitlichem Erfassen oder vielmehr Erfafitsein umgreift, das glie-
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dert die Theologie aus in die einzelnen Sitze eines Lehrgebdudes, indem sie ihren
Gegenstand den Gesetzen der Wissenschaftslogik unterwirft. Der Glaube ist einer
einfachhin — die Theologie existiert in Pluralitit. Der Glaube ist unverbriichlich
wahr; und er griindet in sich selbst. Die Theologie ist, je nach dem Scharfsinn des
betreffenden Theologen, mehr oder weniger richtig; und sie mufl ihr Vorgehen
Schritt fiir Schritt beweisend verantworten. Der Glaube lebt in urspriinglicher, in
sich zentrierter Fiille und ist insofern unwandelbar. Die Theologien entfalten je
bestimmte Seiten, setzen verschiedene Akzente, wihlen dieses oder jenes organi-
sierende Systemprinzip; sie sind als menschliches Wissen bruchstiidkhaft. Anders
,theologisieren in der christlichen Friihzeit die Griechen, anders die Lateiner,
anders innerhalb des lateinischen Westens die Patristik Augustins, anders die
mittelalterliche Scholastik und innerhalb dieser je anders Anselm, Bonaventura,
Thomas von Aquin, Duns Skotus (um nur katholische Theologen zu bemiihen).
Die Theologiegeschichte hat ihre jahrtausendalte Odyssee, ihre Aufschwiinge, ihre
Abstiirze. So ist denn in der Tat die der Kirche zugesagte Unverginglichkeit ,,Por-
tae inferi non praevalebunt® der gegenwirtigen Theologie nicht zugesagt®.

Allerdings darf die Unterscheidung von Theologie und Glaube auch nicht iiber-
spitzt werden. Weil die Theologie durchdachter und ausgesagter Glaube ist, sozu-
sagen Glaube plus Philosophie, ist sie mit ihrer Gegenstandlichkeit im fruchtbaren
Nahrboden des Glaubens verwurzelt, hat von ihm Wesen und Wiirde und gewinnt
doch auch auf ihre Weise teil an den auszeichnenden Charakteren des Glaubens.
Anderseits wird der Glaube, sobald er sich, auch nur fiir den Glaubenden selber,
auszusagen beginnt (und das geschieht in gewissem Mafle unabdingbar), in die
Fragwiirdigkeit theologischen Denkens und Sagens hineingezogen, so dafl der
Glaubende immer schon, sei’s auf noch so anfanghafte, embryonale Weise, Theo-
logie treibt, wie der denkende Mensch iiberhaupt, auf ebensolche implizite Weise
wenigstens, immer schon irgendwie philosophiert.

Ein Beispiel erldutert den Unterschied und Zusammenhang von Glaube und
Theologie. Was die Worte Freiheit oder Liebe an Wirklichkeit meinen, ist eine
Grunderfahrung des Menschen, so sehr, dafl sie den Menschen eben zu dem macht,
was er ist, und von seinem innersten Wesen her sich mit Notwendigkeit einstellt,
sich dem Menschen zu-stellt, zumindest als unabdingbares Erfordernis. Deshalb
ist die Erfahrung von Liebe und Freiheit fiir jeden Menschen, der zu seinem Selbst-
sein durchdringt, im Grunde eine und dieselbe und eine unbedingt giiltige, gemein-
same Wirklichkeit. Gehen nun aber diese selben Menschen daran, ihre Erfahrung
auszusagen, als Thema ihrer Reflexion, als Objekt psychologischer und philoso-
phischer Theorie: wieweit gehen dann, nach Ausweis der menschlichen Denk-
geschichte, die verschiedenen vorwissenschaftlichen und wissenschaftlichen Theorien

% Tch zitiere hiermit einen Salzburger Diskussionsbeitrag Herrn Professor Schaefers vom 29. 4. 1963 (vgl. die Vor-
bemerkung S. 81),
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iiber die gemeinsam-eine Wirklichkeit von Freiheit und Liebe auseinander, bis zur
scheinbaren und tatsichlichen Widerspriichlichkeit! Ohne daff man daraus schlie-
Ben diirfte, dafl die zugrundeliegende Erfahrung auf der einen oder auf der ande-
ren Seite unecht, ungiiltig sein miisse! Und auch hier gilt, dafl keine solche Erfah-
rung ohne ein zaghaft erstes reflektierendes Denken und Sagen ihrer selbst sein
kann und daf dieses anfingliche Theoretisieren zwar ganz von der bedachten und
ausgesagten Wirklichkeit lebt, sie zugleich aber auch seiner eigenen moglichen
Wirrnis und Irrnis aussetzt.

Ich denke, dafl die bisherige gemif der eigenen Theorie durchaus bruchstiick-
hafte Bestimmung des grundsitzlichen Verhiltnisses der Theologie zum Glauben
und damit der je defizienten, je vorldufigen, je reformbediirftigen Verfassung aller
faktischen Theologien uns erlaubt, die Gesprichsposition des Theologen derjenigen
des Naturwissenschaftlers nun stirker anzunihern.

Zwar wird alle Weltbild-Anpassung — um unter diesem Stichwort die negative
Funktion der Entmythologisierung und die positive Funktion naturwissenschaft-
licher Modelle zusammenzufassen — auch fiir die Theologie (als Wissenschaft des
Glaubens) nur von relativer, sekundirer Bedeutung sein, denn die Theologie hat,
mit dem Glauben, — nach Karl Rahner* — ,,einen fritheren Ursprungsort im Dasein
des Menschen [...] als Naturwissenschaft“. Aber fiir die Theologie als menschli-
ches Wissen vom Glauben hat Weltbild-Anpassung ihre Bedeutung! Die Theologie
wird sich stirker bemiihen miissen, antiquierte, anachronistische Formulierungen
und Vorstellungsweisen, allzu grobe Anthropomorphismen auszuriumen; die
Kirche — und ihre Theologie — ist, nach Johannes XXIII., ,kein Museum der Ar-
chiologie“. Die Glaubensverkiindigung wird dem Stddter von heute die Botschaft
des Evangeliums nicht (nicht n#r) in der lindlich-bauerlichen Bildwelt eines Hir-
tenvolkes veranschaulichen, sondern (auch) durch die Apparaturen und Prozedu-
ren seiner technisierten Umwelt. Allerdings mochte ich vermuten, dafl die stets
notwendige und von dem Theologen dankbar anzunechmende Weltbildkorrektur
nicht nur die alten Weltbildvorstellungen durch eben je neuere Vorstellungen der
duferen Objektwelt, des Welt-Objektes ersetzen soll, sondern dafl eine Welt-
bild-Kritik iiberhaupt zu jenen Erfahrungsgriinden und auch Vorstellungsweisen
mehr und mehr durchdringen muf}, die in der entscheidenden, schicksalhaften
Innerlichkeit des Subjekts Mensch selber und in seiner Existenz in Gemeinschaft
und Geschichte liegen und die dem Theologie #nd dem Naturwissenschaft treiben-
den Menschen durchaus gemeinsam sind. Kurzum: anstelle von blof objektischen
sind auch und vor allem subjektische Denk- und Aussageformen an der Zeit, ganz-
menschliche, personale Kategorien. Denn, um noch einmal einen etwas polemischen

¢ In einem fiir die Mitglieder der Paulus-Gesellschaft vervielfiltigten Vortragsmanuskript: S. 103; vgl. ebd. 97.
Was meine Ausfilhrungen Karl Rahner verdanken, geht jedoch durchaus iiber dic Anregung hinaus, die er in der
schriftlichen und miindlichen Version des am 28. 4. 1963 in Salzburg gehaltenen Vortrag gab.
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Ton anzuschlagen, falls es einmal nur mehr moglich sein sollte, sich mittels natur-
wissenschaftlicher Modellvorstellungen zu verstindigen, so bedeutete dies nicht
nur den Untergang der Theologie, sondern des Menschen.

Ein weiteres wichtiges Problem betrifft den Wabrbeitsausweis der Theologie.
Allgemeingeltung ihrer Aussagen kann fiir die Theologie nicht das primire und
entscheidende Wahrheitskriterium sein; oder doch nur insofern, als eine Allgemein-
giiltigkeit, eine Geltung de iure, nicht aber ein de facto allgemeines Gelten gefor-
dert wird. Aber ein Skandal ist es doch, daf so wenig Ubereinstimmung unter den
christlichen Theologen, den Deutern der einen Gotteswahrheit, besteht. Das Ver-
langen nach einer 6kumenischen Theologie, die das Gemeinsame hervorhebt und
in den Unterscheidungslehren die m&gliche Anndherung anstrebt, ist von tiefer
Berechtigung, um des iiberzeugenden Zeugnisses fiir die eine Wahrheit Jesu Christi
willen. Dieses Verlangen hat sich auf dem 2. Vatikanischen Konzil in tiberraschen-
der Stirke entfaltet. Eine gliickliche Anniherung kiindigt sich z. B. an in dem seit
einigen Jahren diskutierten Problem des Verhiltnisses von Schrift und Tradition
in ihrer Funktion der Offenbarungsvermittlung. Auflerdem und vor allem ist dies
zu bedenken: Wenn die Theologen und die ,normalen Gliaubigen der verschie-
denen Bekenntnisse, wie wir annehmen diirfen und miissen, aufrichtigen Herzens
ihr Schicksal dem Gott iiberantworten, der die Macht seiner Gnade in Jesus Chri-
stus bezeugt, dann besteht in der existentiellen Tiefe des Glaubensvollzugs eine
entscheidende Gemeinsamkeit des einen christlichen Glaubens, die angefochten,
aber keineswegs aufgehoben wird durch die bedauerliche Diskrepanz der in der
theologischen Reflexion formulierten Aussagen iiber diesen oder jenen Glaubens-
gegenstand. Die in ihrer Vordergriindigkeit fragwiirdige Forderung nach theolo-
gisch-wissenschaftlicher Allgemeingeltung als Wahrheitszeugnis kann den Blick
hinlenken auf die Zeugniskraft dieser oftmals wohl zu wenig beachteten glaubig
gelebten Gemeinsamkeit und Einheit. Voraussetzung ihres Verstindnisses ist die
zuvor vollzogene Unterscheidung zwischen Theologie (als Wissenschaft) und
Glaube.

Schliefllich sei noch etwas gesagt tiber den mdglichen Konflikt zwischen theolo-
gischen und naturwissenschaftlichen Aufstellungen. (Ich formuliere vorsichtig;
denn daf} zwischen wirklichen wissenschaftlichen Erkenntnissen und wirklichen
Daten des Glaubens, nicht blof} der Theologie, kein Widerspruch entstehen kann,
ist fiir den Christen eine Binsenwahrheit.) Das Modell eines echten Konflikts ist
der Fall Galilei. Ich werde nun nicht zum x. Male auf die mildernden Umstinde
dieser kirchenbehdrdlichen Fehlleistung eingehen; oder auf dhnliche Kompetenz-
iiberschreitungen seitens der Naturwissenschaft, insofern diese versucht war (und
es wohl noch ist) zu einer materialistisch undifferenzierten Manipulation des Evo-
lutionsprinzips. Ich wage die vielleicht schockierende Meinung zu duflern, dafl ein
Fall Galilei, natiirlich auf je anderen Forschungsgebieten, grundsitzlich stets mog-
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lich bleibt; wie er sich ja, in milderer Form, wiederholt hat in der spiritualistischen
Ablehnung der biologischen Evolution iiberhaupt, die die kirchliche Lehramts-
behorde bis weit in dieses Jahrhundert hinein praktiziert hat. Die in sich span-
nungsreiche, mithsame Selbstverstindigung der Theologie dariiber, was in ihr denn
nun eigentlich Glaubensgranit und was nur ausscheidbare und u. U. auszuschei-
dende Weltbildingredienzien, blofle theologische Einsprengsel sind — diese Selbst-
verstindigung der Theologie muf sich ja wohl vollzichen in der Spannung zu den
ihrerseits um ahnliche Selbstkristallisierung ringenden anderen Wissenschaften.
Fine Spannung zweier Spannungen! Sie wird eine bleibende Anfechtung sein; sie
darf jedoch nie zum endgiiltigen Bruch, zum Abbruch des Gespriches, fihren,
schon um der konkurrierenden Wissenschaften selber willen, die in der Spannung
und im Konflikt eine wechselweise heilsame Katharsis erfahren konnen, eine Hilfe
im Ausscheidungsprozef des nicht zu ihnen Gehdrigen. Fiir den Christen ist das
Konfliktschicksal der Theologie ein Stiick der Menschlichkeit der Kirche, die Gottes
Reich in der Welt und in den Képfen irrtumsfihiger Menschen ist, in die doch
Christus und sein Geist einging: ein — im konkreten Fall noch so schmerzliches —
Zeugnis der inkarnatorischen Struktur der Kirche. Das heifdt nicht resignieren vor
u. U. sikularen geistesgeschichtlichen ,Pannen®. Eine Prophylaxe gegen theolo-
gisch-kirchliche Kompetenziiberschreitungen, fiir die keine handlich praktikablen
Kriterien vorliegen, noch vorliegen konnen, wire die m. W. noch nicht geschrie-
bene, mit grofter Griindlichkeit zu schreibende Geschichte vergleichbarer Eingriffe
des Lehramtes, seines Vorprellens, seiner Riickzieher . . . Vermutlich wire in einer
Art ,empirisme supérieur® (nach einem Ausdruck Jacques Maritains) einiges zu
hoffen von der selbstkritischen Reflexion auf das, was man faktisch in derlei Din-
gen bereits geleistet hat und - sich geleistet hat. Nicht nur die historische Vergan-
genheit konnte so zur (aposteriorischen) Prophylaxe der Zukunft werden. Auch
auf einen eher apriorischen, mehr ins Positive gewandten Weg sei noch hingedeu-
tet: Konnte sich nicht in der Bedeutsamkeit, die eine theologische Aussage fiir den
existentiellen Vollzug des Glaubens (die ,fides qua creditur®) hat, ein immanentes
Kriterium fiir die Glaubensverbindlichkeit (d. h. fiir die Zugehdrigkeit zur Shdes
quae creditur®) erschlieBen? Der innere Zusammenhang von Glaubensvollzug und
Glaubensgegenstand (fides-qua und fides-quae) legt dies nahe. Auch die Tradition
weil um einen ,Glaubensinstinkt®, der allerdings nicht in der Erbpacht der Theo-
logen sein mufl. Lifc sich dieses Gespiir hochster Ordnung als kritische Glaubens-
instanz nicht bis zu einem gewissen Mafle fassen durch jene mehrfach bemiihten
personalen Kategorien, die die entscheidenden Wirklichkeiten des menschlichen
Schicksals anzeigen? Denn - so Bernhard Welte® — ,immer wieder werden Offen-
barung und Glaube in den Mdglichkeiten des menschlichen Seins- und Selbstver-
stindnisses hell“. Unser Denkweg hiitte sich damit zuriickgewandt, anldfilich der

5 Dje Wesensstrubtur der Theologie als Wissenschaft (Freiburger Universititsreden N. F. 19), Freiburg/Br. 1955, 17.

7 Stimmen 173, 2 97
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sehr bedringenden und sehr konkreten Frage der Vermeidung theologisch-natur-
wissenschaftlicher Konflikte, zu jener Ganzheit des menschlichen Schicksals, von
der wir ausgingen: zum , Menschen im Ganzen®, der im Grunde, in radikaler Ur-
spriinglichkeit Jesus Christus ist und in seiner universalen Vollendung (mit Augu-
stinus zu sprechen) der ,Christus totus caput et membra®, Christus, der als Haupt
alle Christen als Glieder einbezieht in sein Schicksal, in jenes Schicksal, das im
christlichen Glauben widerleuchtet — und ein bifichen, neben Irrlichtern, auch noch
in der Theologie.

Unsere gegenseitige soziale Verantwortung

Rudolf Heiss

Europa befindet sich nicht zuletzt deshalb in Gefahr, weil es den groflen kollek-
tiven Realitdten in Ost und West ohne eine geschlossene geistige Einstellung, ohne
festen inneren Halt, gegeniibersteht. Die Folge davon ist seine Einbeziehung in
den geistigen Einebnungsprozef}, der in den USA und der UdSSR Platz greift,
die, wenn auch keineswegs hinsichtlich ihrer Ideologien, so doch beziiglich man-
cher Massenideale eine Verwandtschaft zeigen.

Die Problemstellung

In Deutschland ist die Situation dadurch gekennzeichnet, daf es in einem un-
geheuren Fleif}, der sich oft selbstindig gemacht zu haben scheint, die Verluste der
letzten Jahrzehnte wieder aufgeholt hat und dafl extreme politisch-wirtschaftliche
Gegensitze fast verschwunden sind. Die innere Geschlossenheit aber ist weit ge-
ringer als in kommunistischen Landern, wo das Aufgerufensein zu verantwort-
licher Mitarbeit vor allem an der Jugend nicht spurlos voriibergegangen ist, und
auch geringer als in den USA, die sich zur fithrenden Rolle fiir die Idee der Frei-
heit berufen fithlen. Mit Schrecken sieht man, daf} sich seit iiber 25 Jahren, als
unser Verhiltnis zum Staat desillusioniert wurde, in dieser Beziehung nicht mehr
allzuviel gebessert hat. Im Gegenteil, die Nachkriegsregierungen mit ihrer An-
erkennung der Kollektivschuld, die in den Hungerjahren gewonnenen Eindriicke,
das Uberwuchern des Staates durch Interessen von Gruppen, die stindig in Ver-
suchung sind, zu herrschen statt zu dienen, haben mehr und mehr dazu gefiihrt,
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den Staat als etwas anzusehen, dem man ausgeliefert ist und gegen den man sich
im rechten Augenblick wehren muff, Wie oft verliflt man resigniert eine Behorde,
weil sie es dabei bewenden lifit, glatt und iiberzeugend darzulegen, was auf
Grund bestimmter Verordnungen nicht geht, statt einem zu helfen, offenbar
die Folge eines mangelhaften Gleichgewichts in Offentlichen Verwaltungen zwi-
schen der Macht auf der einen und 6ffentlichem Auftrag auf der anderen Seite.
Der sich aus all dem beim Staatsbiirger ergebende Zwiespalt zwischen Individual-
und Staatsgefiihl, der Wunsch der Freiheit v o m Staat, der doch vom Biirger ge-
pragt wird und den deshalb eine Atmosphire des Vertrauens umgeben soll, ist
darum besonders beunruhigend, weil das 6ffentliche Gewissen des Deutschen,
der Wille zur eigenen Verantwortung, ohnedies nicht seine starke Seite ist.

Auch das Zusammenleben ist komplizierter geworden infolge Ubervélkerung,
durch Zunahme der Einwirkungen des einen auf den anderen im Zuge der Weiter-
entwicklung der Technik. Deshalb beinhalten die immer grofer werdenden Stddte
das Gefithl des Verlorenseins, ganz im Gegensatz etwa zur gegenseitigen An-
gewiesenheit in einem Gebirgsdorf. Das Absinken des Verhiltnisses zwischen den
Menschen erkennt man z. B., wenn man bei uns an einer Straflenbahnhaltestelle
wartet, wie sich die Spiterkommenden auf Kosten der Zuerstgekommenen vor-
zudringen versuchen (in England, in den USA und in der UdSSR erlebt man dies
nicht). Wenn man in Osterreich, in der Schweiz oder in Deutschland Auto fihrt,
ist man von der Gewissenlosigkeit, mit der viele Fahrer das Leben anderer
aufs Spiel setzen, immer wieder bestiirzt. Selbst wenn man Gedankenlosigkeit,
Unvermogen im Vorausdenken und Unvernunft in Abzug bringt, decken diese
Erscheinungen eine betrichtliche Selbstsucht und mangelnde Verbundenheit auf.
All dies wiire vielleicht nicht so ernst zu nehmen, wenn der Deutsche nicht un-
bewuflt dazu neigen wiirde, so gerne anderen beweisen zu wollen, dafl er etwas
sei, etwas zu sagen habe, Macht ausiiben konne und im Recht sei. Nicht nur als
Verkehrsteilnehmer wird einem dies auf Schritt und Tritt verdeutlicht. Mit dem
uns vielfach gar nicht richtig bewuflt werdenden Bestreben, Macht ausiiben zu
wollen, bildet die vorerwihnte Verantwortungsscheu einen duflerst besorgnis-
erregenden Partner. (Vielleicht ist das Auto ein Symbol unseres Zeitgefiihls:
Macht [in PS] kombiniert mit Bequemlichkeit.) Von der Verantwortungsscheu
zur Gleichgiiltigkeit und Verantwortungslosigkeit der groflen Gesamtheit gegen-
iiber ist nur ein gleitender Ubergang. Sie wird uns in der Lohn-Preisspirale, bzw.
in dem Versuch, Handelsspannen ohne ausreichende Gegenleistung, auf Kosten
des Verbrauchers zu iiberhhen (wie z. B. bei Obst- und Gemiiseschwemmen) eben-
falls hiaufig genug vor Augen gefiihrt.

Es gibt in geschichtlicher Sicht vorwiegend zwei grundsitzliche Moglichkeiten,
um eine Gemeinschaft zusammenzuhalten: den Staat als Schutzmacht der Freiheit,
aber im Rahmen der Einsicht und des sittlichen Willens des einzelnen, oder aber
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den Staat als geistige, wirtschaftliche und soziale Norm mit dem Recht als Instru-
ment staatlicher Macht. Die Unterscheidung ,,freie® und ,unfreie® Welt scheitert
daran, dafl jeder unter Freiheit etwas anderes versteht; es miifite genauer heiflen:
»Welt, aufbauend auf dem Verantwortungswillen des einzelnen® oder aber:
» Welt, aufbauend auf einer vlligen Unterordnung des Menschen unter eine Or-
ganisation, unter ein kollektives System, das sich mit der Verantwortung auch
die Verfiigungsrechte zubilligen. Denn zur staatlichen Initiative, zur Versorgung
durch den Staat, gehort die staatliche Verantwortung, zur eigenen Freiheit die
geistige Verantwortung diesem Staat gegeniiber, insbesondere bei der machtaus-

iibenden Schicht.

Soll sich das Ausmaf des staatlichen Eingriffes — bei dem man nie weif}, wo er
endet — dieses ewige Ressort- und Machtstreben, in Grenzen halten, dann muf}
auch der einzelne viel mehr fiir die Gemeinschaft, in der wir leben, tun als heute.
Die Erkenntnis der Rolle, die er als Vorbild fiir die Neubildung einer Gemein-
schaft spielt, ist recht alt, nur fillt es eben den Menschen erfahrungsgemif immer
schwer, die Kraft aufzubringen, um Einsicht in Tat umzusetzen. Die Wege werden
sichtbarer, wenn wir die wichtigsten Haftstellen mit der Umwelt, alles, was Frei-
heit auf dem Hintergrund der Bindung bedeutet — Familie, Schule und Arbeits-
stitte — einmal unter diesem Gesichtspunkt betrachten.

Unsere Méglichkeiten

Familie: Sind die Erziehungsmafinahmen, denen das Kind unterworfen wird,
zunichst ,dirigistischer Natur, so vermindert sich der Erziechungsdruck in dem
Mafle, in dem das Gefiihl fiir sittliche Maf3stibe entsteht, das Kind die Notwen-
digkeit des titigen Einfiigens in einen gegebenen Rahmen erkennt, es zum Ge-
deihen dieser kleinen Gemeinschaft nach seinen Kriften mithilft. Das Elternhaus
vermittelt (oder sollte vermitteln) die ersten entscheidenden Findriicke vom Wah-
ren und Guten. Was wir an Gemeinsinn besitzen, verdanken wir zunichst unse-
ren Eltern: von ihrem Beispiel der Uneigenniitzigkeit Menschen gegeniiber zur
Selbstentduflerung fiir eine Sache ist nur ein Schritt. Im Elternhaus werden die
ersten echten Kontakte von Mensch zu Mensch geschaffen, es entsteht das Gefiihl
der Wirme und des menschlichen Interesses, deren wir in der Folge so bediirftig
bleiben. Alle sind wir einmal uneigenniitzig geliebt worden, nur vergessen wir
allzuleicht, daraus die Folgerungen und Verpflichtungen in bezug auf andere ab-
zuleiten.

In der Ehe lernen wir in einem zweiten Ich zu denken und zu leben, erfahren
die seelische Opferfihigkeit des Partners, durch ihn gelangen wir zu einer héhe-
ren geistigen Stufe und wir lernen erneut wie im Elternhaus — nur weit besser, da
wir inzwischen reifer geworden sind —, welches Gliick es bedeutet, fiir andere sor-
gen zu diirfen. Durch das gegenseitige Aufeinanderangewiesensein und durch die
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Aufldsung der Grenzen zwischen Geben und Nehmen bildet eine gute Ehe eben-
sosehr eine starke Briicke zur Umwelt, wie eine schlechte Ehe zu Neurosen, Min-
derwertigkeitskomplexen und zu verstirkten Anspriichen an die materielle Welt

fiihre.

Schule: Die Schulbildung in den entscheidenden Jahren erscheint bei uns als das
schwiichste Glied in der Kette, denn sie wird allzu hdufig von dem Bestreben ge-
leitet, Wissen in Kopfe abzufiillen, uns zu Leistungsmaschinen zu erzichen, wo-
gegen meist das Gegengewicht fehlt: Freude an den tiefen Geheimnissen der Na-
tur und Kunst zu vermitteln (um Gefahren der ,Langeweile mit sich selbst® — mit
dem Transistorradio in der freien Natur als Symbol — zu immunisieren), Menschen
heranzubilden, in denen die Verantwortung fiir die Welt, in der wir leben, reift.
Sicherlich entwickelt vor allem die hohere Schule selbstindiges logisches Denken,
prigt einen arbeitsamen, beruflich tiichtigen Menschen, ja sie produziert jene rast-
lose Arbeitsfihigkeit, die an Fanatismus grenzt, aber auch jenen Ehrgeiz, stets der
erste sein zu wollen, der uns Deutsche zu so schlechten Verlierern und wegen allzu
leichter Miflachtung der Spielregeln (neben einem oft recht bedrohlichen Hang
zum Hemmungslosen) nicht sonderlich beliebt in der Welt macht. Gerade die Ehr-
furcht vor dem lebenslangen Bemiihen des einen oder anderen unserer weisen,
giitigen Lehrer zwingt folgendes auszusprechen: gegen einen selbstgerechten, iiber-
miflig autoritdtsbeflissenen Lehrer ist der Schiiler nahezu machtlos, dieser kann
fast unbehindert seinen Einflufl auf die jungen Herzen ausiiben, daf} ,Macht vor
Recht“ geht. Und konnte diese Erfahrung nicht eine der Ursachen sein, daf} wir
Deutsche viel leichter und 6fter als Angehérige anderer Nationen uns zu dem ent-
wickeln, was man so anschaulich als ,Radfahrernatur® bezeichnet? Konnte hier
nicht ein Nihrboden fiir die Quelle allen Ubels, die Uberspannung des Bogens
staatlicher Exekutive, zu suchen sein? Wenn es in jungen Jahren eines gewissen
Zwanges bedarf, dann doch in erster Linie dazu, um den einzelnen zum sittlichen
Verantwortungsgefithl der Gemeinschaft gegeniiber zu erzichen; denn der Gemein-
sinn ist kein Naturtrieb, da er hunderttausende von Jahren zur Erhaltung der
Art — abgesehen von der Familie - keiner zwingenden Notwendigkeit entsprach.
Wie selten pflegen doch Menschen z. B. im Beruf wegen mangelnder fachlicher
Tiichtigkeit zu scheitern! Meist stehen sie sich wegen Verkiimmerung anderer
Eigenschaften selbst im Wege: falsche Selbsteinschitzung, mangelnde Hirte gegen
sich, Imstichlassen von Menschen, die einem Gutes getan haben, Rechthaberei an-
stelle von Redlichkeit, fehlende VerantWortungsfreudigkeit, fehlende Beherztheit,
dem Unrecht entgegenzutreten und das als richtig Erkannte gegen Unbequemlich-
keiten durchzusetzen, kurz Mangel an Haltung und Mafl in Stunden der Bewih-
rung. Sicherlich ist die Schule keineswegs fiir alle diese Mangel verantwortlich zu
machen — wie oft ist Unvernunft oder Schwiche der Eltern die Hauptursache —
aber werden sie behoben, wenn die Schule die reine , Ausbildung® in den entschei-
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denden Jahren innerhalb der ersten Gemeinschaft, die die Uberleitung zu einer
grofleren vorstellt, tiberbewertet?

Die zunehmende Schwiiche der westlichen Position geht — bei stark zunehmen-
den Reibungsméglichkeiten — auf eine gleichzeitig abnehmende Einfiihlungs-
und Einfiigungsfihigkeit des modernen Menschen in Situationen, auf eine man-
gelnde Hinwendung zu anderen Menschen, ja auf eine bedrohliche Verkiimmerung
des ,Organs“ hierfir (dies ist das Besorgniserregendste) zuriick. Wo kann Ein-
figung besser gepflegt werden als bei der ersten Berithrung der jungen Menschen
mit der Umwelt? Nicht umsonst legt der dialektische Materialismus soviel Wert
auf die Gemeinschaftserziehung der Jugend, die amerikanische Erziehung auf die
Eingliederung in eine Gruppe, in der soziale Aufgaben zu erfillen sind, und
wird dem Englidnder diese (oft monoton anmutende) eingefleischte innere Diszi-
pliniertheit anerzogen. Bei der Jugend wire jedenfalls auch bei uns der erste Hebel
anzusetzen. Da so viele Schwierigkeiten und Reibungen im spiteren Leben darauf
beruhen, dafl man in der Jugend zu wenig gezwungen ist, dariiber nachzudenken,
wie die eigenen Handlungen vom Nichsten aufgenommen werden, erscheint ein
sozialer Dienst (Soziales Jahr fiir die Kirche bzw. Diakonisches Jahr) unbedingt
notig.

Noch einige Worte zu den Universititen, die in erster Linie dazu berufen sind,
die Freiheit des Geistes, Kritik und Verstindnis zu pflegen und Charaktere zu
bilden. Auch hier stellen sich Zweifel ein, ob die Aquivalenz zwischen Freiheit und
Verpflichtung in allen Fillen gewahrt bleibt, wenn man z. B. beobachtet, wieweit
ein Student der Willkiir eines Priifenden ausgeliefert sein kann oder wenn man
Beharrungsvermogen oder aber Verlangen nach Ruhm gegen die ewigen geistigen
Werte abwigt. Die akademischen Freiheiten werden in einer sich uniformierenden
Welt nur erhalten bleiben, wenn wir sie durch unsere Haltung immer wieder er-
neut rechtfertigen und die zukiinftige Fithrungsschicht kritischer auf die Gemein-
schaft hin orientiert wird.

Arbeitsstitte: Am Arbeitsplatz wiederholt sich das im kleinen, was uns in der
Welt im politischen Raum so scharf trennt: es ist um so mehr Dirigismus nétig,
je weniger Selbstverantwortlichkeit der einzelne hat. Dazu kommt noch, dafl der
Groflbetrieb schon aus organisatorischen Griinden viel Dirigismus erfordert; in
kleineren Betrieben ist die Aufrechterhaltung des Gefiihls der Zusammengehorig-
keit, die Schaffung gegenseitigen Vertrauens, sehr viel leichter erreichbar.

Die Gegenkraft gegen eine soziale Zwangsordnung von auflen kann nur eine
freiwillige soziale Ordnung von innen heraus sein. Sie wird auszugehen haben
von der gleichen Wichtigkeit jedes Menschen in seinem Arbeitsfeld, sofern er seine
Pflicht erfiillt. Davon wirklich durchdrungen zu sein, wie es z. B. in den USA oder
auch in der Sowjetunion der Fall ist, vermeidet Minderwertigkeitskomplexe und
damit Uberkompensation durch Uberheblichkeit. Die innere Achtung vor der
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Arbeit und dem geistigen Wesen jedes Mitarbeiters ist das Funda}nent, auf dem
alles aufbaut.

Der Arbeitende mufl seinerseits lernen, eine Arbeit ihrer selbst wegen zu tun,
einfach aus dem inneren Reichtum heraus, selbst im kleinen irgendwie schopferisch
sein zu konnen oder es zumindest besser zu machen als der beliebig Nichste, weil
man an der Erfiillung seiner Pflichten wichst. Ein Mensch, der einer Sache, einer
Idee zuliebe handelt, steigt von selbst in den Augen anderer und schafft sich den
Vorteil innerer Anspruchslosigkeit und Gelassenheit.

Bleibt noch die Regelung des Verhiltnisses zu Mitarbeitern und Untergebenen.
Wir sollten die Ehrlichkeit besitzen, uns klar zu machen, daff der Marxismus seine
tiefste Wurzel im Versagen zwischenmenschlicher Beziehungen hatte: als Folge
des Miflbrauchs von Macht und Recht ist die Schrumpfung des Vertrauens, der
Zusammenschlufl der Schwicheren eine vollig natiirliche Reaktion. Hier richt es
sich eben, dafl man so primitiv erscheinende Regeln glaubt miflachten zu diirfen,
wie: , Was Du nicht willst, was man Dir tu, das fiig auch keinem andern zu*. Der
Grat zwischen Glauben an den Menschen und pessimistischer ,Organisiertheit®
der gegenseitigen Beziehungen ist aber leider schmal, die Massenproduktion weder
dem Reifen eines sicheren Selbstwertbewuftseins noch dem unersetzlichen mensch-
lichen Kontakt sonderlich férderlich. Wie blind sind wir fiir die menschlichen Pro-
bleme unserer nichsten Mitarbeiter oder unserer Untergebenen geworden, mit
denen wir jahraus, jahrein zusammenleben! Niemand ist aber gerne eine Schach-
figur. Wie wenig helfen wir selbst da, wo damit keinerlei persnliche Opfer ver-
kniipft sind, wo es sich also nur um eine Hoflichkeit des Herzens!, um Hinein-
denken, um etwas Riicksichtnahme handelt. Die Aufgabe reicht aber weiter: sie
umfaft auch den Mut jedes Vorgesetzten, riicksichtslos Vordringende, die Liebe-
diener nach oben und Treter nach unten — so fachlich tiichtig sie auch sein mégen —
nicht zu unterstiitzen, die offene Aussprache des kleinen Mannes vor dem Mach-
tigeren zu ermdglichen und diejenigen zu férdern, die bei durchschnittlicher Tiich-
tigkeit die charakterlichen Voraussetzungen fiir eine Arbeitsatmosphire der Recht-
schaffenheit mitbringen. Diese Auffassung miindet schlieflich darin, in jedem
Menschen das Gefiihl zu erwecken, daf er wichtig ist, dafl man der Ausgewogen-
heit von Rechten und Pflichten die Wege ebnet, die er fachlich und charakterlich
zur Erhaltung seiner Personlichkeit braucht, ohne die ja keine echte Gemeinschaft
denkbar ist. Immer hat man dabei von dem Gefiihl der Verantwortlichkeit aus-
zugehen, in dem anderen ebenfalls einen leidenden Menschen zu sehen, mit dem
man durch das gemeinsame Schicksal verbunden ist, und der den Wunsch hat, der

1 Kleinigkeiten sind fiir die Verbesserung des Gemeinschaftsgefithls viel wichtiger, als man gemeinhin denke:
Riidksichtnahme auf den Mitarbeiter, ihm in die Hinde zu arbeiten, die tigliche Lirmbelistigung des Nichsten zu
verringern (der Staat schiitzt dagegen praktisch nicht), im Eisenbahnabteil freiwillig einen unbesetzten Platz freizu-
machen bzw. anzubieten, selbst wenn dies etwas beengt. Im Ausland kann man erleben, daf Lastwagen- und Autobus-
fahrer auf kurvenreichen' StraBen regelmiflig von Zeit zu Zeit ihr Fahrzeug kurzfristig zum Stehen bringen, um
Personenautos vorzulassen,
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Verantwortung gerecht zu werden, mit der die Gemeinschaft ihn betraut hat, ob
er sich nun seines Suchens bewuflt ist oder nicht. Denn alles, was wir erwerben,
hat trostlicherweise ein anderer fiir uns hergestellt, damit wir leben konnen, und
wir selber arbeiten auch nur scheinbar fiir uns; niemand konnte heute mehr ganz
allein auf sich gestellt auf die Dauer fiir sich leben, selbst wenn er mochte. Die
Arbeitsstelle ist infolge des gegenseitigen Aufeinanderangewiesenseins neben der
Familie die zweite, nicht weniger wichtige, staatsbildende Kraft.

Der Ernst der Lage

Wir wollen kritisch genug sein, um der Tatsache ins Angesicht zu sehen, daf}
unsere augenblickliche wirtschaftliche Bliite und hohe Lebenshaltung zwar ein aus-
gezeichnetes Gegenmittel gegen Radikalisierung vorstellen, dafl aber eben das,
was uns sichern soll, die Aggregation zu Machtblocken, ein zusdtzliches Mafl an
Organisation, Vermassung, Lenkung und damit an Unfreiheit in sich birgt. Zu
den Erfolgen einer disziplinierten Gesellschaftsordnung trdgt anderseits bei, daf}
fiir die praktisch ungeschulten fritheren Kolonialvélker—trotz aller Freiheitsliebe —
die einfache, soziologisch in einer Organisation verankerte, mit klaren Plinen und
mit dem Fortschrittsglauben verkniipfte Konzeption des Sowjetkommunismus
vielfach einleuchtender sein diirfte als die der westlichen Welt. (Man bedenke bei-
spielsweise die sozialen Verhiltnisse in manchen mittelamerikanischen Staaten.)
Was haben wir Ziindendes entgegenzustellen? Wie oft kam es schon in der Welt-
geschichte vor, daff mithsam aufgebaute Reiche im Wohlleben verweichlichten und
dann von der Bithne der Weltgeschichte durch ein unverbrauchteres, abgehirtete-
res Volk verdringt wurden? Alexander der Grofle brauchte nur zu zerschlagen,
was innerlich schon krank war. Nicht anders wie bei jeder Institution entschei-
den auch iiber Aufstieg und Niedergang der Kulturvolker die inneren Krifte:
man bedenke z. B., weshalb Rom als Weltmacht unterging und weshalb die Helle-
nen als Unterlegene — zumindest im Gedichtnis — Sieger blieben!

Die geistige Substanz ist auf lange Sicht stirker als Technik und Finanzmacht;
selbst der Primat der Auflenpolitik gegeniiber der Gesellschaftspolitik ist nur ein
scheinbarer, beruht auf einer bequemen Vertauschung von Ursache und Wirkung.
Michtig sind Staaten, die sich auf die selbstverstindliche Hingabe ihrer Biirger
in ihren Grundfragen verlassen konnen. In diesem Zusammenhang ist in den USA
der Kampf um die Freiheit der Gesellschaft als eine tragende Idee eines ganzen
Volkes zu werten. Aber kimpft der europiische Mensch — insbesondere wenn sitt-
liche Wertmaf3stibe immerhin schwankend geworden sind und er iibersittigt ist —
nicht schlechter fiir eine Freiheit, der er sich (erstaunlicherweise) sicher glaubt, als
tir eine, die er verliert oder verloren hat? Die Menschen pflegen ja zumeist nur
das Nichstliegende zu sehen. Werden Schwerfilligkeit, Bequemlichkeit, Gleich-
giltigkeit und eigenniitzige Begierden wie Streben nach individuellem Lebenserfolg
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und Lebensgenuf nicht iiberwiegen? Wir sollten uns vor verhdngnisvollen Selbst-
tiuschungen hiiten: Die nichsten Jahrzehnte werden zeigen, wo das Leben von
den heifleren Herzen getragen wird, ob die stirkeren moralischen Krifte aus der
kommunistischen Gesellschaftslehre oder aus den groflen Religionen der iibrigen
Welt strémen, ob den christlichen Zielen eine soziale Form gegeben wird. Wir
wissen nicht, wie es weitergeht; vielleicht verbleibt uns schon heute nur noch, die
Verringerung der personlichen Freiheiten zu verlangsamen oder dem Kommenden
eine individuellere Prigung zu geben; moglicherweise bleibt uns nur noch, den
richtigen (oder den bequemsten?) Mittelweg zwischen «Laissez faire» und autori-
tirem Regime zu finden. Eines ist aber ganz sicher, dafl gesetzliche Regelungen
nur die dufersten Grenzen markieren; asoziales Verhalten ist nicht unbedingt
strafbar; hier klafft eine tiefgehende Liicke im moralischen Grundgefiihl der west-
lichen Welt. Ob wir wollen oder nicht, wir leben in einer einzigen Welt. Damit ist
die Antwort schon gegeben: Zwangals letzte L8sung oder Selbstzucht und
5ffentliches Gewissen des einzelnen. Letzteres bedeutet, dafl jeder fir alle
verantwortlich ist, da die Freiheit sich selbst bindet; denn alles, was wir tun und
unterlassen, wirke sich in unserer Umgebung in ,Eindrucksstellen® aus, deren
Summe im Positiven und Negativen irgendwo und irgendwann zu Riidswirkun-
gen fithrt, Zwischen den beiden groflen Machtegruppen hitte das alte Europa mit
seinen Tugenden und Talenten nochmals eine wirkliche Aufgabe®.

Ahnlich wie nach dem Kriege miifite jeder erkennen, dafl es von seinem eigenen
freiwilligen Einsatz, von seinem Willen, so zu handeln, wie er selbst behandelt
werden mochte, abhingt, ob und inwieweit die Notwendigkeit und Gefahr eines
staatlichen Dirigismus, einer Entpersonlichung, weiter zunehmen wird oder ob
die Freiheit in einer selbst geschaffenen Ordnung weitgehend erhalten bleiben
kann. Ohne daf die Mitverantwortung durch Erzichung, Beispielgeben, Warnung
zum echten Anliegen wird, ist die westliche Bastion auf die Dauer nicht zu halten.
Sie ist darauf und daran, aus fehlender Riidssichtnahme und mangelnder mensch-
licher Fiirsorge einzustiirzen. An dem engbegrenzten Platz, auf dem
jeder von uns steht, geniigt es, wenn er seinen bescheidenen Einfluf} ausiibt und —
dies ist ein grofler Trost — es spielt dabei nicht einmal eine sonderliche Rolle, falls
er dabei nur Teilerfolge erzielt, es kommt nur darauf an, daBl er ein tiber das
iibliche Selbstinteresse hinausgehendes Ziel verfolgt. Die Mitschopfung eines neuen
Gemeinschaftsgefiihls in lokalen Bereichen ist freilich nicht einfach, hier kommen
wir nicht billig davon, hier gibt es keine kiufliche Patentldsung, kein ,Abschnei-
den von Kurven®, auch der Ruf nach einer starken rettenden Hand ist sinnlos;
nur gelebte Uberzeugungen erobern die Welt, und dies wohl auch nur dann, wenn
sie mit Opfern fiir die Umwelt verkniipft sind. Ohne diese wird es nicht abgehen,

t Die Kooperation der Nationen bedarf als Grundlage der verstindnisvollen Zusammenarbeit in kleinen Gemein-
schaften, Jedes Gemeinwesen lebt von der sittlichen Gesundheit, von der Einsicht und Einsatzfreudigkeit seiner Glieder.
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wenn wir unser geistiges Erbe bewahren wollen. Schlieflich wird sich ein Stein
zum anderen fiigen, bis ein Wall offentlicher Meinung gegen Skrupellosigkeit,
Korruption und Unrecht entstanden ist. Falls wir uns nicht freiwillig einer solchen
ordnenden Aufgabe unterziehen, wird das Schicksal irgendwann iiber uns hinweg-
fegen; denn den Gang der Welt kénnen wir nicht aufhalten: die Spannungsfelder
zwischen verschiedenen Begabungen und unterschiedlichen Verantwortlichkeiten,
zwischen dringenden Wiinschen und Bediirfnislosigkeit, zwischen Sicherheit und
Freiheit, zwischen dem Wunsch nach Erkenntnis und Machtwillen, alle sozialen
Bezichungen der Menschen streben unablissig einem Ausgleich zu. In der kriti-
schen Einstellung und Verantwortung um die Sozietit treffen sich irgendwo Ost
und West.

Als junge Eltern werden wir wohl erstmals gewahr, daf} neues Gliick und neue
Pflichten zusammengehdren. So oft im Leben m&chten wir des ersten habhaft wer-
den, ohne das zweite in Kauf nehmen zu miissen, aber es gelingt uns auf die Dauer
nie. Wie sollten wir dann erwarten diirfen, daf} es sich mit dem Machtzuwachs,
den neuen Mbglichkeiten, die mit den Fortschritten der Naturwissenschaften und
Technik verbunden sind, anders verhielte? Es bedarf keiner dem Stand der Tech-
nik angepafiten Moral, um z. B. die Lautstirke eines Kofferradios so einzustellen
oder ein Schwimmbecken so zu betreiben, dafl niemand gestort wird. Schwieriger
mag es schon sein, im Rahmen einer Neueinschitzung, der Gesundheit des Men-
schen stets die Prioritdt iiber Kosten- und Kraftersparnis zuzubilligen (Verringe-
rung von vermeidbarem Moped- oder Fluglirm, der Verschmutzung von Luft
und Wasser u. dgl.). Die tragende grofle Idee, nach der das technische Zeitalter oft
so krampfhaft sucht, ohne die die technisch-wirtschaftlichen Errungenschaften wert-
los sind und die technische Welt von Zerfall bedrobt ist, ist lingst vorhanden; ihre
Verwirklichung ist uns lediglich zu unbequem. Wir erkennen: die Kluft zwischen
Innerlichkeit (und Erkenntnisdrang) einerseits und dem heutigen technischen
Zwedsdenken anderseits wiirde iiberbriickbar, wenn jeder einzelne mit dem Ge-
schaffenen zu helfen versucht, wenn wir uns unserer sittlichen Verantwortung der
Gesellschaft gegeniiber bewufit bleiben, die Macht im Dienst des Guten zu verwer-
ten und uns selbst dabei vergessen. Wir haben gar keine Wahl, ob wir wollen oder
nicht: , Wenn nicht der einzelne sich bewufit wird, daf} es gerade auf ihn ankommt
und wenn er nicht handelt, wie wenn die Grundsitze seines Handelns die Grund-
sitze einer noch hervorzubringenden Welt sein sollten, dann ist die Freiheit aller
verloren® mahnt Jaspers. Denn was im groflen geschieht, hat seine Quelle im
kleinsten, also im Mut und in der Haltung, im ,tue recht und scheue niemand®
des einzelnen Menschen. Ohne daf es oft noch in unser Bewufitsein vordringt, ver-
danken wir es den in der Stille Wirkenden, ihrer Barmherzigkeit und Giite, die
nicht kleinlich wigt und zaudert, wenn in der Welt das Bewufitsein von der Wiirde
des Menschen erhalten blieb: unseren Miittern, unseren Ehepartnern, Kranken-
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schwestern, der unabsehbaren Zahl von Namenlosen, die ohne besondere An-
erkennung ihre Pflicht erfiillen und Opfer bringen. Die Rolle der Frau in der
geheimnisvollen Stirkung, die wir durch selbstlose Hilfsbereitschaft und Geduld
erfahren, ist ungeheuer. Immer noch geschieht das Wichtigste in der Stille.

All dies 16st zwar noch nicht die Disharmonie unseres seelisch materialistischen
Zeitalters mit seinen sich dauernd steigernden Anspriichen, seinem Mangel an Ge-
duld, Dinge aus sich selbst reifen zu lassen, seiner Furcht vor dem Alleinsein mit
sich selbst, seiner geringen Verbundenheit mit den Wundern der Schépfung, sei-
nen Lautsprechern auf 6ffentlichen Plitzen hier und seinen Musikboxen dort. Da
aber soziales Verantwortungsgefiihl ohne Besinnlichkeit nicht denkbar ist, wird
auf diese Weise der Mensch aus der Starrheit und Objekthorigkeit, aus dem Besitz-
kult, zum ,Aus-sich-Herausgehen, zur Entfaltung seiner Personlichkeit in echten
naheliegenden Zielen hingelenkt. Vielleicht wird es den modernen Menschen dazu
veranlassen, dariiber nachzudenken, weshalb wir an den Toten andere Eigenschaf-
ten hervorzuheben pflegen als an den Lebenden, und daff wahrscheinlich nur das
wirklich zihlt, was uns am Tage unseres Todes wesentlich erschien: irgendwo mit
allen unseren Gaben das Notwendige getan — ,,die Forderung des Tages erfiillt” —
Menschen geholfen und sie geliebt zu haben, um daran zu wachsen und uns da-
durch zu einem gliicklicheren Zustand der Existenz emporzuheben. Die weisen
Miitter aller Volker haben dies zu allen Zeiten gewufit.

»~Hundejahre”

Beobachtungen zu einem zeitkritischen Roman

Paul Konrad Kurz SJ

Hochhuts ,Stellvertreter, Bélls , Ansichten eines Clowns® und die ,Hundejahre®
des Blechtrommlerautors Giinter Grass! traten als die bedeutendsten literarischen
Ereignisse des Jahres auf. Lautsprecherisch vorbereitet, vom Publikum sensationell
empfangen, von der Kritik nachhaltig rezensiert, schaustellern sie mit anhalten-
dem Erfolg auf &ffentlicher Bithne, interessieren den literarischen Weltmarkt: drei-
mal ein ,teutonischer Nachtmahr®2. Verhandelt wird in allen drei Stiicken unsere

1 Giinter GRASS: Hundejahre. Neuwied und Berlin: Luchterhand 1963. 682 S. Lw. 24,50.
t So charakterisierte die ,New York Times* den Roman ,Die Blechtrommel®.
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jingste politische Vergangenheit. Als Ankliger treten die Sohne auf. Gebrannte,
unzufriedene, um sich schlagende Sthne rechnen ihren Vitern die Jahre der Ver-
antwortung auf. Angeklagt werden die Hiiter der Wahrheit, die Prediger des
Gesetzes, die Anwilte des Biirgersinns, die Institute der Sffentlichen Moral, die
iberlebenden Mitldufer eines schaurigen Jahrzwolfts angesiedelt auf achtbarer
Wohlfahrt. Alle beteiligt: Ankldger, Zuschauer, Zeugen und zeitunglesende Biir-
ger. Das stellenweise hellsichtige Gewissen der jungen Ankldger scheint durch
Demonstration zu triumphieren. Dafl das geschichtliche Forum sich so viel diffi-
ziler, mehrschichtiger, bedingter, engmaschiger und weiter, unterschwelliger und
biirgerlicher, feingliedriger und, bei aller Grobschlichtigkeit, zwielichtiger auf-
baute als der theatralische Nachtermin, das literarische Forum mit vorzugsweise
schwarz-weif} belichteter Bithne, spricht nicht von vornherein gegen ihre Autoren;
denn Gestalten heifit Abstrahieren, ,Erinnern Auswihlen®3, moderne Darstel-
lung Montage.

Am 25. Juni kiindigte der Verlag im Bérsenblatt des deutschen Buchhandels auf
vierseitiger Groflanzeige die ,Hundejahre* an: ,1. und 2. Auflage durch Vor-
bestellungen vergriffen. Auslieferung zweite Augusthilfte (es wurde Anfang Sep-
tember). 3.—4. Auflage bis zur Buchmesse lieferbar.“ Neugierde und Nachfrage
des Publikums tibertrafen die geschiftlichen Erwartungen. Unter dem 13. Septem-
ber teilt die Werbeabteilung des Verlages mit: ,,Zu Ihrer Information: Die 1.-5.
Auflage ist ausgeliefert. Die 6.-10. Auflage ist im Druck und durch Vorbestellun-
gen nahezu vergriffen, Auslieferung ab 2. Oktober 1963. Die 11.-15. Auflage
(51-75000) ist in Vorbereitung, Auslieferung friihestens Anfang November. Auch
Sie werden sicher die ,Hundejahre Thren Lesern ausfithrlich vorstellen.“ Unseres
Wissens wurde ein Auflageerfolg in dieser Hohe noch keinem deutschen Roman
in den ersten drei Monaten zuteil. Kunst als Ware? Bewiltigung der Vergangen-
heit? ,,Hundejahre“ als Notwehr, als Stimulans, artistischer Rachetanz, Diagnose,
Gericht?

Das Gefiige der Handlung

Wie schon ,Die Blechtrommel® stellen sich auch die ,,Hundejahre® dreigeteilt
vor: L. ,Frithgeschichten®, II. ,Liebesbriefe®, III. ,Materniaden“. Die Handlung
setzt mit dem Jahr 1917, dem Geburtsjahr der beiden Hauptfiguren Eduard Amsel
und Walter Matern (,Betonung auf der zweiten Silbe) ein. Amsel, Sohn eines
gefallenen Hindlers hollindisch-jiidischer Herkunft, wurde im April ,gutevange-
lisch® getauft. Bei der Taufe des Miillersohnes Matern , ging es katholisch zu® (32).
Landschaftlich wird mit der Geburt der beiden ,,Helden® der Raum der Weichsel-
miindung er6ffnet, ihre Dérfer, die Stadt Danzig. Plastisch und breit, ,in der Er-

¥ GRASS: Hundejabre 431.
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innerung immer breiter werdend® (9), flief8t der heimatliche Flufl. Auflergewshn-
lich stark werden Landschaft und Menschen vergegenwirtigt. Das individuelle
und das Detail feiern ein Fest. Mit dem landschaftlichen Raum wichst der zeit-
geschichtliche: relativ privat die zwanziger Jahre, stadtéffentlich die Entwicklung
der freien Stadt zum Nazi-Danzig, sich weitend zum Kriegsdeutschland, die Heim-
kehr der Krieger nach dem rheinischen Westen, die Jahre der Errichtung der Wohl-
fahrt. Private Welt weitet sich zu offentlicher Welt. Die 6ffentliche Welt konkre-
tisiert sich an den Gestalten. Aus des Autors Verbindung von nachtrauernder Ver-
kldrung privat-kindlicher Welt mit der Demonstration einer total verabscheuungs-
werten und ddmonisierten offentlichen Welt erwachsen ungefihr alle formalen
und inhaltlichen Probleme des Romans. Als kunstmichtiges Ineinander von Person
und Welt ist er ,die Epoche eines Zeitalters, fiir das die extensive Totalitdt des
Lebens nicht mehr sinnfillig gegeben ist, fiir das die Lebensimmanenz des Sinnes
zum Problem geworden ist“4.

Durchgehende Grundhandlung des Romans ist die Amsel-Matern-Handlung,
sind die Taten, das Schicksal und die Begegnungen der beiden blutsbriiderlichen
Freunde. Der sehnige Knabe Walter beschiitzt den dicken, kunstbegabten ,Klein-
Amsel®, den die siebenjihrigen Schulkameraden ,Itzig“ hinseln, in die Brenn-
nesseln zerren und priigeln (42). Zehnjihrig werden die beiden aufs Gymnasium
nach Danzig-Langfuhr geschickt (105)%. ,Nachdem Amsel links und rechts der
Weichsel eine milde Kindheit gehabt hatte, begannen, fern der Weichsel, Amsels
Leiden. Die werden sobald nicht aufhtren® (115). Beide bestehen, Amsel ,mit
Auszeichnung, Matern mit einigem Gliick ihr Abitur® (200). Statt ,etwas Ordent-
liches zu studieren® widmet sich der bildmichtige Amsel einer Atelierausbildung
zum Zeichner und Maler sowie der Herstellung ,lebensgrofler Vogelscheuchen®
(217); Matern hingegen ,deklamierte viel lieber als Franz und Karl Moor gegen
den Wind“ (201). Er begann zu schauspielern mit weniger als halbem Einsatz des
Lebens, verteilte spiter ,kommunistische Flugblatter® (225), ,priigelte sich mit
dem Fihnleinfithrer® (224), gewdhnte sich an Nichtstun und Alkohol, wurde ran-
dalierender SA-Mann. Durch sein tieferes, kiinstlerisches Verhiltnis zur Wirklich-
keit wird Amsel vor jeder nazistischen Versuchung bewahrt. Er verulkt die SA-
Minner mit seinen Vogelscheuchen, ,heftete Schmeling und Pacelli, den Bullen
und den Asketen, unter den Miitzenschirm der Braunmiitzen®, verlustierte sich
»gottihnlich zu wirken® (235 £.). Doch jene, ,,denen nicht Amsel, sondern der liebe
Gott die Mechanik eingebaut hat® (252), steigen vermummt iiber den Gartenzaun,
iiberfallen Amsel, schlagen aus seinem Mund zweiunddreiflig Zihne. Materns
»knirschende Faust®, die Faust, die den Knaben Amsel beschiitzte, schlug ihn nie-

4 Georg LUKACS: Die Theorie des Romans. Neuwied und Berlin *1963, 53.
8 Danzig-Langfuhr ist der Geburtsort von G. Grass.
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der. Amsels blutquillender Mund fragt den Judasfreund®: ,Bist Du es? Tsib Ud
se?“ (255). Die Umkehrung der Buchstaben, auf der Schule gemeinsames Spiel und
blutsbriiderliche Geheimsprache, signalisiert — kiinstlerisch stark und grotesk — die
Verkehrung der Freundschaft, den Bruch und Verlust einer Welt. Aus den Bluts-
briidern wurden ,Kain und Abel“ (285). ,Dies irae, dies illa“ beginnt die , Trauer-
Sequenz®, ,liber scriptus proferetur” das Thema des Gerichts (285 ff.). Matern,
wegen Diebstahl aus der SA ausgestoflen, wurde nicht, wie Sturmfithrer Sawatzki
riet, im Reich ,Mitglied der SS, er wurde, was er vergessen hatte, doch von der
Taufe her war: katholisch“ (284). Spater, vom Theater fristlos entlassen, erkannte
er, ,der Katholizismus sei ganz grofle Scheifle“ (292). Er meldet sich ,freiwillig
zur Wehrmacht“ (294), brachte es zum Feldwebel, ,,dann abgeurteilt wegen Fiih-
rerbeleidigung und Wehrkraftzersetzung. Degradiert . . ., versetzt ins vierte Straf-
bataillon . .. Lief am dreiundzwanzigsten Januar fiinfundvierzig in den Vogesen
zur achtundzwanzigsten amerikanischen Infanterie-Division iiber® (433). Amsel
war nach dem denkwiirdigen Debakel mit einem auf dem Namen Haseloff aus-
gestellten Pafl nach Berlin gereist, wurde Ballettmeister und mit seinem Ballett in
die Wehrmachtsbetreuung einbezogen. Nach dem Krieg begegnen sich Matern und
Haseloff, wegen der zweiunddreiflig Goldzihne auch ,Goldmaulchen® genannt,
in Berlin. Amtlich heifit ,,Goldmiulchen® Brauxel und ist Chef der ,Firma Brau-
xel & Co“ (648).

In diese Grundhandlung wird im zweiten Romanteil die Liebenau-Tulla- Jenny-
Handlung eingeflochten. Harry Liebenau ist zehn Jahre jiinger als Amsel und
Matern, gleichjahrig - mit seiner Cousine Tulla Pokriefke und Jenny, einer vom
liebenswert kauzigen, spater vergasten Studienrat Brunies adoptierten Zigeuner-
waise. In der viterlichen Tischlerei wichst Harry eine gemeinsame Kindheit mit
Tulla und dem Nachbarskind Jenny zu. Er klebt an Tulla und hingt an Jenny,
verliert aber beide, die tinzerisch hochbegabte Jenny ans Ballett nach Berlin, an
Haseloff, Tulla als Dirnchen an die Flakbatterie Kaiserhafen (es ist Feldwebel
Materns, des philosophierenden Luftwaffenhelfers Stortebeker und Harrys Batte-
rie). Harry, der zwolf- und dreizehnjdhrig mit vorgeblich unschuldigem Kinder-
gewissen seine sexuellen Regungen an Tulla erprobte, findet die sechzehnjihrige
Cousine geschwingert, sie weifd nicht von wem (373, 382). Luftwaffenhelfer Harry
Liebenau wird zu dieser Zeit dem Leser also vorgestellt: ,,Ein Vielwisser?, der
Biicher mit historischem und philosophischem Inhalt durcheinander las ... Ein
Neugieriger, der mit grauen aber nicht kaltgrauen Augen alles widerspiegelte und
seinen . . . Korper als anfillig und porig empfang. Ein immer vorsichtiger Harry,
der nicht an Gott, aber an das Nichts glaubte . . . Ein Melancholiker . . . Ein Nicht-

8 Grass, der sonst alle Assoziationen beniitzt, gebraucht auffallender Weise die Judasassoziation nicht. Er miifite
die Person Christi als positive Gestalt erwihnen, was ihm widerstrebt.

7 Von Harrys Wissensdurst und geistigem Interesse war vorher nicht die Rede. H. Liebenau erscheint eher als
sensitiv-vegetativer Typ.
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titer, der seinen Vater . . . mittels langer Gedichte in Schulheften zu ermorden ver-
suchte ... Ein empfindsamer Junge ... Ein Phantast, der viel log ... und den
andauernden Krieg als Erginzung des Schulunterrichtes betrachtete® (375). Ent-
setzt erfihrt er von den Knochenbergen und dem Knochenrauch der KZs. Gegen
Kriegsende wird er mit einem Sturmgeschiitz eingesetzt, soll Schlesien und die
Reichshauptstadt verteidigen (413).
Mit der Amsel-Matern- und der Liebenau-Tulla-Handlung wird die Geschichte
“und Fabel der Hunde verbunden. Senta heifit die Hiindin der Maternschen Miihle.
Thre Urgrofimutter viterlicherseits war eine Wolfin gewesen (22). ,Senta warf
den Harras; und Harras zeugte Prinz, und Prinz machte Geschichte* (22, 45).
Harras ist der Hofhund der Familie Liebenau und damit Harrys und Tullas Hund.
Die Danziger Schutzpolizei beorderte ihn als Deckriide. Mit Thekla zeugte er den
Schiferhund ,Prinz*, den der Danziger Gauleiter Forster ankaufte, um ihn ,dem
Fithrer und Reichskanzler, anlifilich seines sechsundvierzigsten Geburtstages .
iibergeben zu lassen® (181). Romantechnisch gesehen erdffnet Prinz dem Erzdhler
den zeitgeschichtlichen Raum des Fiihrerhauptquartiers in der ,, Wolfsschanze® und
im Berliner , Fiihrerbunker®, die kitzelnd interessierte Teilnahme an den Wochen-
schauen, in denen der Fiithrerhund auftritt. Als ,letzte Sender Gotterdimmerung
spielen® (423) sagte Prinz, ,Ich setz mich ab“ (425). ,Am 8. Mai 1945, friih um
4.45 Uhr durchschwamm er oberhalb Magdeburg ... die Elbe und suchte sich
westlich des Flusses einen neuen Herrn® (427). Dieser heifit Matern und wird eben
aus Munsterlager entlassen (431). Prinz begleitet als ,Pluto® den antifaschisti-
schen ,Knirscher® Matern auf seiner privaten Rachetour durch das nazistisch ver-
seuchte und kapitalistisch makabre Westdeutschland. In der ,hundertdritten und
tiefuntersten Materniade® (648 f.) avanciert der schwarzhaarige Pluto zum , H&l-

lenhund*.

Das Autorenkollektiv

Der Autor der ,Hundejahre“ kann erzihlen. Geschehen, Geschichten, Zeit-
geschichte, Mythe und Fabel flieflen aus seinen Aufzeichnungen®. Wenn in der
Entwicklungslinie des modernen Romans mit zunehmender Verinnerlichung und
Reflexion ein Verschwinden des Erzihlers, der Erzihlung und des Helden zu er-
kennen ist® — Anzeichen, aus denen manche Literarhistoriker den Tod des Ro-
mans diagnostizierten, so stellen wir fest, dafl bei Grass alle drei, Erzihler, Er-
zihlung und Held unverwiistlich und vergniigt leben. Grass kann erzihlen, nicht
weil er um die Problematik modernen Erzihlens nicht wiiflte, sondern obwohl er
darum weif, weil seine epische Kraft stirker ist als die unepische Welt und ein
unepisches Weltbewufitsein.

8 Hinzu kommt Sachwissen, das jedoch als Stoff nicht immer eingeschmolzen, episch verwandelt erscheint.

% Die Person des Erzihlers verschwindet in Romanen, die den inneren Monolog zum Darstellungsprinzip erheben.
Vorginge, Handlungen und Personen fehlen fast ganz in G. BENNS Roman des Phinotyp.
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Die drei Teile der Hundejahre ibergibt er drei verschiedenen Erzdhlern. Wer
erzihlt den Roman? Grass arbeitet, methodisch kompliziert und modern organi-
siert, mit einem ,Autorenkollektiv® (108). Der Roman beginnt: ,Erzihl Du.
Nein, erzihlen Sie! Oder du erzihlst. Soll etwa der Schauspieler anfangen?* Eine
Diskussion der Erzihler unter sich. Wer beginnt, Brauxel, Liebenau, Amsel, Ma-
tern? Als Erzihler des ersten Teiles wird vorgestellt: ,Der hier Feder fiihrt, wird
zur Zeit Brauxel genannt, steht einem Bergwerk vor, das weder Kali, Erz noch
Kohle fordert und dennoch hundertvierunddreiflig Arbeiter und Angestellte ...
beschiftigt® (7). Wer aber stellt Brauxel als Erzihler vor? Offenkundig der Autor,
der die von ihm vorgeschobenen Erzihler einsetzt und dirigiert. Brauxel schreibt
als ,Chronist® (vgl. 9, 32). Als ,Gedichtnisstiitze“ beniitzt er Amsels ,Diarium®,
»das rithrende Heftchen in Wachstuchfragmenten (56). Spdter ahnt der Leser,
dafl Brauxel identisch ist mit der Person Amsels. Aber nicht nur Brauxel, auch
jemand, der {iber und hinter Brauxel steht, jemand, der Brauxel beobachtet,
schreibt. Es ist die epische — nicht biographische — Person des Autors. Er schaut
Brauxel iiber die Schulter, er6ffnet und kommentiert die ,Friihgeschichten“. Er
erdffnet den ganzen Roman. Zur zweiten ,Friihschicht bemerkt er: ,Hier, auf
Brauxels Schreibtischplatte, und iiber den Schiewenhorster Deich rollt sie (i. e. die
Weichsel) jeden Tag® (11). Zur vierten: ,Mittlerweile — denn wahrend Brauxel
die Vergangenheit eines Taschenmessers aufdeckt ...“ (16, vgl. die Anfinge der
folgenden , Frithgeschichten). Denkbar verwandt mit dem ,Geist der Erzdhlung®
Th. Mannscher Art fliistert der Autor: ,Alle Kinder zwischen Hildesheim und
Sarstedt wissen, was in Brauksels(!) Bergwerk . . . gefordert wird® (14)!°. Brauxel
arbeitet als ,Chronist“. Von wem aber stammen die mythisierenden Partien, von
Brauxel oder unmittelbar vom Autor? Die nuancierten, oft kaum merklichen Uber-
ginge und Verschiebungen der Erzihlebene werden stilistisch genau untersucht
werden miissen, bevor iiber ihre Stimmigkeit und das Verhaltnis von Erzihlung
und Erzihler genauere Aussagen gemacht werden konnen. ,Friihschichten® sind
die Kapitel des ersten Teiles einmal, weil Brauxel sie wihrend der , Friihschichten®
seines Betriebes schreibt (vgl. 17, 121). Im iibertragenen Sinn handelt es sich um
»Frithschichten® der Erzihlung, nimlich um Schichten der Kindheit im Leben der
Hauptgestalten'.

Den zweiten Teil des Romans schreibt Harry Liebenau als ,Liebesbriefe an
und iiber seine Cousine Tulla. Man braucht nicht eben lange, um zu merken, daf}
es sich um recht merk- und fragwiirdige Liebesbriefe handelt. Es wire naiv zu
meinen, Grass hitte diesen ,Lapsus® nicht bemerkt. Er hat die Verfremdung ge-

10 Vgl. dazu: ,Was lingst vergessen war, bringt sich ... mit Hilfe der Weichsel in Erinnerung® (10). ,Wer will
wissen .. .?* (36). ,Wer aber stand am Fufl des Hiigels .. .* (47). ,Wer hockt da ...? Wer ...? Wer ...2" (94),
raunt der ,Geist der Erzdhlung®. -

11 Fiir den tiberpersdnlichen Zeitroman sind die nazistischen ,Frithschichten® nicht beriicksichtigt, obschon die
spiter offenkundige ,Allwissenheit® des Erzihlkollektivs dadurch nicht tiberfordert wiirde.
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wollt und ldflt den Romanteil wiederum mit der Beschreibung der ausdriicklich
gewuften Erzahlhaltung beginnen: ,Liebe Cousine Tulla, man rit mir, Dich und
Deinen Rufnamen an den Anfang zu setzen, Dich, da Du iiberall Stoff warst, bist
und sein wirst, formlos anzusprechen, als beginne ein Brief. Dabei erzahle ich mir,
nur und unheilbar mir; oder erzihle ich etwa Dir, daf} ich mir erzdhle?“ (139).
Grass sagt dem Leser, daf} der Erzdhler nicht geradlinig die Form von Liebes-
briefen beniitzt — was im Zusammenhang gar nicht méglich wire—, sondern paro-
diert und travestiert, in einer komplizierten Mischung von Anrede und Monolog,
subjektivierender Erinnerung und objektivierender Chronik: ,Ich erzihle Dir.
Du hérst nicht zu. Und die Anrede — als schriebe ich Dir einen und hundert Briefe—
wird der formale Spazierstock bleiben, den ich jetzt schon wegwerfen mochte, .
aber der Hund, schwarz auf vier Beinen, wird ihn mir abgerichtet zuriickbrin-
gen“ (139). Auf den letzten siebzig Seiten des zweiten Teiles wirft Harry Liebenau
den ,formalen Spazierstock® dennoch weg. Grass hat das Problem bemerkt. Wie
sollen die Briefe an ein ganz und gar privates, politisch uninteressiertes Madchen
das tiberpersonliche und politische Zeitgeschehen aufnehmen? Der Ubergang ist
vorhanden. Er entspricht der inneren Entfremdung von Tulla und schwermiitiger
Erinnerung: ,Es war einmal ein Méddchen, das hief Tulla® (357). Dann, ,es war
einmal ein Feldwebel“ (359, Matern). ,Es war einmal ein Luftwaffenhelfer (360).
»Es war einmal ein Tagesbefehl“ (361). ,Es war einmal ein Knochenberg® (370).
»Es war einmal eine Stadt® (374). ,Es war einmal ein Sturmgeschiitz® (413). ,Es
war einmal ein Fithrer und Reichskanzler® (414). Und leitmotivisch, ,es war ein-
mal ein Hund“ (389, 423, 427). Der beschworende Mirchenton trigt eine groteske
Spannung in diese Kriegschronik, lotet das Tagesgeschehen in die Kanile des
Unterbewufiten.

Im dritten Teil erzihlt der Heimkehrer Matern ,Materniaden®®. Erzihlt?
»Matern soll von damals quasseln® (431). Er steht ebenso wie Liebenau (140, 227)
im Auftrag Brauxels (431). Der erste Teil konnte erzihlt werden, der zweite Teil
in eine Du-Beziehung hineingenommen werden. Im dritten wird weitgehend Wut
gespuckt. ,Uberall Abfille, Hundefutter: Die neunundzwanzig Kartoffeljahre®
(1917-1946), meint einleitend der Autor (431). Und wir wundern uns iiber die-
sen Generalnenner, weil die Jahre der Kindheit, wie der Autor erinnert, mehr
waren dls Kartoffeljahre, die folgenden aber entschieden weniger. Matern, vom
Autor und von Brauxel losgeschickt, quasselt nicht von damals. Er quasselt von
jetzt, von der Nachkriegszeit, in der freilich die fritheren Jahre drinstecken. Ma-
tern beschreibt seine groteske Rachereise durch ungefihr alle Stidte Westdeutsch-
lands. Er- und Icherzihlung gehen durcheinander (vgl. z.B. 527 ff.). Warum
eigentlich, und wozu noch die Funkdiskussion zwischen den Materniaden (571

12 Jean PAUL schrieb ,Hundposttage®, ,Zettelkisten, ,Blumen-, Frucht- und Dornenstiicke®, s»Jubelperioden®s,
JRuhestiicke®, ,Summulae® u.a.m.; A. v. CHAMISSO produzierte ,Schiefertafeln®, IMMERMANN in seinem epischen
Jugendwerk ,Fensterscheiben®, MURIKE ,Wispeliaden®.
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bis 612)? Die Rachereise besteht aus Materns privater Entnazifizierungstour und
seiner Verdammung der Wirtschafts-Wunderwelt. Die Adressen ehemaliger Be-
kannter liest er auf den emaillierten Buhnen der ,,warmen strengsiifiriechenden
heilig katholischen Minnertoilette des Hauptbahnhofs Kdln® (447, 457, 461, 467,
479, 481). Ex-Sturmfiihrer Sawatzki spannt er die Frau aus; dem zweiten Ex-
Nazi verbrennt er die wertvolle Briefmarkensammlung; dem dritten defloriert er
die Tochter. In Saarbriicken holt er sich den Tripper. Als , Abbruchsarbeiter® (477),
,als Konkursverwalter tritt auf: der Heimkehrer Tropfhansl“ (479). ,Matern
will nicht arbeiten, sondern wandern® (485). ,Der Knirscher geht um® (559),
auch nach der , Wahrungsreform* (483). Jetzt liflt Matern die Wirtschaftswunder-
Prominenz aus Presse, Industrie, Politik Revue passieren. Fiir,, Die Blechtrommel*
lieR Grass vorbemerken: ,, Jede Ahnlichkeit mit einer lebenden oder verstorbenen
Person ist nur zufillig®. Jetzt nennt er Dutzende von Namen noch lebender Per-
sonen: Springer, Augstein, Bucerius, Neckermann, Thyssen, Krupp, Flick, Stinnes,
Grundig, Schlieker, Pferdmenges, Wiirmeling, Globke, Adenauer, Erhard u. a. m.
_Der Klerus kommt, nicht etwa in vollem Ornat und an der Spitze von Feldpro-
zessionen mit Frings und Faulhaber® (502). ,Der Prilat Kaas, der Nuntius Pa-
celli, der ehemalige SA-Mann, der reuige Neukatholik, der verschlagene Altkatho-
lik und der Vertreter des katholischen SA-Fliigels. Alle, zum Schlufl die hilfreiche
Jungfrau Maria machen ihr Tdnzchen (489). ,Ketzer wie Gerstenmaier und Di-
belius werden der heiligen Jungfrau ungebeten aus der Hand fressen: ,Maria mit
dem Kinde lieb uns allen Deinen Segen gib* “ (503). Dazwischen eine Kopulation
Materns ,in einer alleinseligmachenden, ungeheizten, also katholischen Kirche®,
»in einem Beichtstuhl. Das ist mal was Neues® (486).

Fiir seine ziigellose Sexualitit hat Matern das Motiv nicht angegeben, wohl aber
fiir seine Rachereise: ,Rache, Hafl und Wut® (476, 662 £.). ,Oh Leit- und Mord-
motive! Oh Rache sirupsiie! Oh Gerechtigkeit, kreuz und quer eisenbahnfah-
rende® (487). ,Der Richer kostet den Nachgeschmack vollzogener Rache aus®
(478). ,Ich komme, zu richten mit schwarzem Hund® (446), ,ein halbwegs loh-
nendes Geschaft“ (546), und ,der liebe Gott schaut zu“ (444). Matern richtet die
Welt, nicht die ganze — dazu miifite er Gott sein — aber die ihm erreichbare, ihm
halbwegs bekannte. Der Leser fragt sich, warum engagiert der Autor zur Verur-
teilung der politischen, wirtschaftlichen, philosophischen (Heidegger) und religidsen
Welt eine so charakterlose, windige, wutschnaubende Figur? Der haltlose Matern
akkreditiert sich durch Wortmichtigkeit, Nivellierung, Desillusionierung und
Suggestion. Warum beauftragt ihn der Kiinstler Amsel, der reservierte Brauxel?
Warum verleiht ihm Grass sein magisches Wort? Materns Rachebrille, seine Un-
fihigkeit Unwerte und Werte zu unterscheiden, verzerrt die Welt. Mit einem dop-
pelten Finale, einem persdnlichen und einem zeitgeschichtlichen, mufl derselbe
Matern den gesamten Roman abschlieflen. Das personliche findet im Berliner
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»Kiinstlerlokal® ,Chez Jenny“ (636) statt: saufbriiderliche Wiederbegegnung
»Goldmiulchen“-Matern, wobei die Bude abbrennt. Zum zeitgeschichtlichen Fi-
nale fahrt ,Direktor Brauxel“ mit Matern in sein Bergwerk ein: Darstellung der
Welt als Inferno (649 ff.)**. ,Hier wird hohngesprochen aller uniformen Zucht und
zivilen Wiirde, weil Hafl, Wut und umhergehende Rache, die soeben noch gebin-
digt, weil verwaltet schienen, aufs neue erbliihen, . . . alle entfesselten, gehemmten
und selbstherrlichen Scheuchen® (667).

Und die Einheit, innere Notwendigkeit des Werkes, der vorgeschickten Erzih-
ler? Alle drei ,Erzihler” schreiben aus der ,Erinnerung®. Die Stufen der Erinne-
rung sind verschieden. Ruhig, den Leser iiberzeugend, schreibt der erste ,Erzih-
ler, am wenigsten glaubwiirdig Matern. Seine vergiftete Erinnerung vergiftet.
Alle drei schreiben zugleich (32, 55, 131 £.), werden ,Chronisten genannt (19, 32)
und zeigen in verschiedener Weise mythisierende Tendenzen. Alle drei verarbeiten
Sachwissen, streben Welthaltigkeit und Zeugenschaft ihrer Erzihlung an. Nach
dem komplizierten Zueinander der drei Erzihler, nach ihrem Verhiltnis zum
Autor Grass, nach Brauxels dargestelltem und sich selbst darstellendem Charak-
ter, nach der inneren Stimmigkeit des Romans, nach seiner Einheit, nach Funktion
und Notwendigkeit des ausgebreiteten Materials und der Erzihlweise wird eine
detaillierte Strukturanalyse noch fragen miissen. Ofters wuchern die Einfille, geht
dem Autor der sprachgewaltige Gaul, die schopferische Lust ziigellos durch, be-
friedigt Grass wolliistig den subjektiven Trieb zur universalen Deformation des
Objekts. Die formale Entwicklung einer von innen geschauten Welt — Grass besitzt
solche Schau — wird grob gestort durch den tibersteigerten Willen zur Demonstra-
tion einer total nichtigen Welt. Die demiurgische Konstruktion von organisch Ge-
wachsenem und von auflen her Montiertem, Organisiertem produziert ein Gebilde
mit Bruchstellen. Die Einheit iiberzeugt nicht, die Wahrheit zwingt nicht, das
finale Inferno wichst nicht zur Vision. Geniales vermischt sich mit Schladse. Wie
stellt Grass seine Welt formal dar? Wir gehen drei der grofiten Demonstrations-
und Deformationsprinzipien nach.

Demonstration und Destruktion

einer vernichteten Wirklichkeit durch Form

Der ungewohnlich welthaltige Roman zeigt verschiedene thematische Aspekte.
Im ersten und zweiten Teil erfihrt eine verlorene Kindheit und eine verlorene
Heimat ihre melancholisch verklirende Gestaltung. Mit den Gestalten Amsels und
Jennys werden Kunst und Kiinstler thematisch. Materns vitale Anpassungs- und
Uberlebenskunst enthdlt Elemente eines modernen Abenteuer- und Schelmen-
romans. In dem Mafl als die Personen vom Zeitgeschehen mitgerissen und {iber-

13 Ein literargeschichtlicher Vergleich mit Dantes Inferno, Goethes Walpurgisnachtszenen und Sartres ,Hinter
verschlossenen Tiiren® wiirde lohnen.
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flutet werden, wandelt sich der Entwicklungsroman zum Zeitroman. Dieser zeigt
die den Menschen vernichtende Welt der totalen Politik des Naziregimes und, im
dritten Teil, der totalen Wirtschaft und der totalen Gesinnungslosigkeit. Die ver-
nichtende Welt verfillt ihrerseits dem zornigen Gericht Materns, der Destruktion
des Autors durch Form.

Einen verbindlichen Generalnenner gibt Grass seinem mehrgliedrigen Roman
mit dem Titel ,Hundejahre®. Die Hunde gehdren verschiedenen realen Ebenen
an, dienen dem Autor zu unterschiedlichem Zwedk. Im ersten Teil sind die Hunde
als Familienhunde physisch reale Tiere. Durch ihren Stammvater Perkun ent-
stammen sie magisch-mythischem Naturraum. Im zweiten Teil gerit das traute
Haustier in die Finge Hitlers. Auf dem Weg tiber den Fithrerhund Prinz wird
»Hund“ zur tibergreifenden pejorativen Metapher. Die von Hitler vorgenommene
Abwertung des Menschen ins Untermenschliche macht der Romandichter durch die
Hundemetapher sichtbar. Die Jahre des Menschen scheinen als ,,Hundejahre“ auf;
der Mensch verfiigbar, entwertet, miflbrauchter Hund eines brutalen Machtherrn.
Seine naturstarke Realitit hat der Hund im dritten Romanteil verloren. Prinz,
der als Pluto Matern zulduft, ist nur noch ein vom Autor herbeigeholter, gebrauch-
ter, romantechnisch montierter Hund. Die Metamorphose des Romans von der
Darstellung lebender Welt in konstruierte Welt wird u. a. an der Metamorphose
und Konstruktion des Hundes sichtbar. Pluto ist nicht mehr da wie Senta, Harras
und auch Prinz da waren, er ist nur noch Funktion des Erzihlers, Attribut Materns,
der , gekommen ist, zu richten mit schwarzem Hund“ (446, 464). Die innere Ver-
bindlichkeit des Hundes ist nicht mehr in gleicher Weise gegeben. Als Matern nach
pikaresker und ddmonisch vollbrachter Rache ,ins &stliche Friedenslager ohne
Hund umzieht® (614) tibergibt er ihn — der Sinn ist tendenzios — der Kolner Bahn-
hofsmission zur Aufbewahrung. Wihrend er im Interzonenzug sitzt, ,verjiingt
sich ein schwarzer Schiferhund zwischen Genthin und Brandenburg um Hunde-
jahre“ (621); denn er wird noch gebraucht. Zunichst fiir die Wiedersehensfeier
mit ,Goldmiulchen“-Amsel, der am Bahnhof Zoologischer Garten, Berlin, als
»ehrlicher Finder®, canis ex machina, Pluto Matern zufiihrt (623). Zuletzt wird
Prinz-Pluto in der tiefuntersten Materniade als Hollenhund gebraucht. Den rea-
len ,Anlauf“ zu diesem Abstieg nehmen Brauxel und Matern ,,mit British Euro-
pean Airways bis Hannover-Langenfeld* (648). Und Pluto? Sobald er zu weite-
rer Verwendung gebraucht wird, ist er da. Harras war ein Lebewesen. Mit Prinz
verband sich die pejorisierende Metapher. Pluto ist primir Attribut, Demonstra-
tions- und Kompositionsprinzip, was einem Zeitroman mit angestrebtem realem
Hintergrund Einbufle an Wirklichkeit bringt. Die logische Linie, ,das Gleich-
nis“ (608), ist erkennbar. Zunichst Familienhund wird der Hund zunehmend
pejorisiert, verdiistert, dimonisiert. ,Der Hund steht zentral®, beginnt der dritte
Romanteil. Demonstriert werden soll die ,,Gespenstertotale! Endsiegtotale! Hunde-
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totale!“ (621), Hollentotale. Die Frage ist nur, ob sich der Autor durch willkiir-
liche Konstruktion nicht den Boden unter den Fiiflen entzogen hat.

Matern und Liebenau liefern das Demonstrationsprinzip der Hunde. Amsel
liefert das Deformationsprinzip der Vogelscheuchen. ,,Als Fiinfeinhalbjihriger
etwa baute er seine erste nennenswerte Scheuche* (39). Der Autor verbindet mit
Amsels Kinderspiel eine entschiedene Absicht: ,Die Vogelscheuche wird nach dem
Bilde des Menschen erschaffen® (38). Der Anklang an den biblischen Schopfungs-
bericht ist gewollt, Was Amsel, dem Knaben, Spiel war, wird Amsel, dem Kiinst-
ler, Beruf. Menschliches Bediirfnis und artistische Lust steigern sich zu grandiosen
Scheuchengebilden. Die artistische Deformation des Menschen als Scheuche demon-
striert das in der physischen Realitit vorgefundene und vorzufindende verzerrte
Bild des Menschen. Die grotesken Gebilde des Kiinstlers machen die Ungestalt des
Menschen sichtbar. Die SA-Minner baut Amsel als mechanisierte Scheuchen auf.
Fiir diese Demonstrationen der Wahrheit wird der Kiinstler von den SA-Min-
nern zusammengeschlagen. Des Autors Darstellung erscheint zwingend. Der ent-
menschlichte Mensch kann den Spiegl der Kunst!* nicht mehr ertragen, weil er mit
der Wahrheit zerfallen ist. Kiinstler- und Zeitroman durchdringen sich gegen-
seitig in Haseloff-Amsels zentraler Ballettkreation: ,Die Vogelscheuchen® oder
»Der Aufstand der Vogelscheuchen“ oder ,Die Girtnerstochter und die Vogel-
scheuchen® (400). Die folgende Ballettskizze wiinschte man sich auf der Biihne
realisiert. Zum Vogelscheuchenballett gehdrt ,jener struppige schwarze Hund®
(402).

Wie das Hundemotiv verbindet sich mit dem Vogelscheuchenmotiv das ,,Sein
und Zeit“-Motiv: Heideggerparodie und -travestie. Der Rachereisende Matern
rief Heidegger zu: ,, Tiir auf, Zipfel, Matern ist da und offenbart die Rache! ...
Skilaufendes Nichts, mach auf“ (475). Auf sprachlicher Ebene heifit das: ,Die
Frage nach dem Gescheuch stellt uns — die Fragenden — selbst in Frage.“ ,Er, der
Vorsokratiker . . . hat tausend Worte fiir das Sein, fiir die Zeit, fiir Wesen, Welt
und Grund, fiir das Mit und fiir das Jetzt, fiir das Nichts und fiir das Gescheuch
als Gestell. Deshalb: Scheuchung, Ge-scheuchtheit, Scheuchenstruktur, Scheuchen-
schau, Un-ge-scheuch, Verscheuchung, Gegengescheuch, scheuchengingig, das Scheu-
chende, die Scheuchenbefindlichkeit, entscheucht, End-Scheuchen, Scheuchenzeiti-
gung, Scheuchengiinze, Grundgescheuch, und: Der Satz vom Gescheuch® (669). Die
Heidegger-Parodie gehort, unseres Erachtens, zu den groflen Einfillen des Autors.
Die Verbauung der Welt durch heillose, geschichtswidrige Mythologeme ist eine
Vorleistung fiir jede Form des Nihilismus, auch fiir die Hitlersche. Die Destruktion
solcher Mythologeme durch Parodie gehért zu den erlaubten Stilmitteln eines zeit-
kritischen Schriftstellers. Verstimmt wird der Leser, dafl der Autor vor lauter
artistischer Lust die Kontrolle verliert, dal er grob totalisiert und ziigellos zum

# der wahren Kunst.
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Uberdruf wiederholt. Grotesk erscheint, dafl derselbe mafllose, pubeszent zornige,
geblendete Matern, der auf seiner Rachereise Heideggers Gartentor ausreifit und
volkstiimlich spuckt: ,Kemm ruauss, Du Leidak! ... Plistriger Bunk! Grofi-
bratschiger Zror!“ (477), daf8 diesem gleichen Matern, der sich subjektiv so sehr
ins Unrecht setzt, das in der Sprachparodie enthaltene, objektiv gemeinte Gericht
anvertraut wird. Wiederum fragt man nach der Gestalteinheit und Notwendig-
keit des vom Autor vorgeschickten Erzihlers, wenn nicht nur der einigermaflen
beschrinkte Matern, der mit Miihe das Abitur bestand, die Heideggersche Philo-
sophie durchschaut, sondern auch der Erzihler Harry Liebenau heideggert. Nicht
leugnen liflt sich, da die Deformation und der Verlust eines lebenswerten Lebens
in der deformierten Sprache selbst anwesend wird. Darin liegt ihre artistische Be-
rechtigung. Hunde, Vogelscheuchen und Heideggerimitation demonstrieren die De-
formation des Menschen und seiner Welt'®,

Die Frage nach Wirkung und Ziel

Der sozialistische Schriftsteller Tibor Déry fragte jiingst auf dem Leningrader
Schriftstellerkongreff, an dem auch bundesdeutsche Vertreter teilnahmen: ,Meine
erste, allgemeine Frage geht dahin: Sind wir uns iiber die Wirkung des Kunstwerks
geniigend im klaren? . . . Ein Kunstwerk, das nichts bejaht und nicht verneint, ist
selbstverstindlich unvorstellbar, aber ich glaube, dafl eben die Fragen, die es durch
seine Existenz stellt, jener Shakespearesche Spiegel sind, in denen die Welt sich
erblidst.“ Als erste Wirkung nennt Déry die ,rein moralische®; ,die zusitzliche
Wirkung ... verteilt sich auf verschiedene Schichten politischer, geschichtlicher
oder wirtschaftlicher Art“. Déry verlangt ,Propaganda — absichtlich oder unbeab-
sichtigt — fiir die menschliche Tugend oder fiir den Lebenswillen einer Nation®.
Selbstverstindlich geht es um , Katharsis, die der Kiinstler letzten Endes erstrebt“!¢.

Was will Grass mit seinem Roman? Den Shakespeareschen Spiegel schleifen?
Den heilsamen Anblick erschaffen, der die Katharsis ermoglichte? Will er unsere
vernichtete Geschichte, unserem vernichteten Lebensraum, das vernichtete Men-
schenbild demonstrieren? Man kann dies nur zu einem Teil bejahen und muf rei-
nigende Wirkung bezweifeln. Grass zerrt vieles ins Licht seines historisch-magi-
schen Spiegels, entlarvt, was friedlicher Biirgersinn nicht eingesteht oder verbergen
méchte. Die Rolle des Biirgerschrecks inspiriert seinen Einfall und steigert seinen
Mut. Doch iiberschreitet er die Grenze erlaubter Verzerrung bedenklich. Im zwei-
ten Romanteil, also nicht erst in den racheliisternen ,Materniaden®, wird die Tat
des Grafen Stauffenberg also kommentiert: , Auch mifigliickte sein Attentat, weil
er kein Attentiter von Beruf war, ungelernt nicht aufs Ganze ging, sich verdriickte,
bevor die Bombe deutlich Ja gesagt hatte, und sich aufsparen wollte fiir die grofle

15 Zur Reihe der parodistischen Demonstrationsmittel des Autors gehren auch die prophetischen Mehlwiirmer.
18 Die Zeit, 23. August 1963, 11.
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Aufgabe nach gegliidstem Attentat® (395). Die spiter total negative Darstellung
der bundesdeutschen Wirtschaftswelt, gipfelnd in der Darstellung der Produk-
tionswelt als ,Hollen-A.G.< (673) kennt kein Abwigen, kein Geltenlassen, kein
Unterscheiden, kein Problem. Der Abstieg der letzten Materniade hitte eine grofie
Vision werden konnen, wire die Erzihlhaltung zuvor nicht problemlos-flachig
geworden!”. Gewif§ ist der Autor nicht identisch mit dem tobenden Matern. Aber
" Matern ist des Autors Geschdpf. Und man mufl fragen, ob sich Grass geniigend
von seinem Rachereisenden Matern, dem ,, Abbrucharbeiter®, ,, Konkursverwalter®,
abgrenzt. Spuren davon kénnen wir erkennen, wenn der ,Hund* ausdriicklich ein
,Gleichnis“-Prinzip genannt wird (608), wenn es in der ,tiefuntersten Maternide®
vom Gescheuch heifit: ,Sich hineinhaltend in das Nichts ist das Ge-scheuch je schon
iiber das Scheuchende im ganzen hinaus ... (669, Punkte im Roman). Aber der
Autor kostet Materns Rache zu wolliistig aus. Seine Sympathie fiir sein Geschopf
Matern ist so grof, daf§ die extrem subjektiven ,Materniaden® keinen objektiven
Rahmen oder distanzierenden Pfeil erkennen lassen. Wir meinen den Autor selbst
zu héren, wenn ,Goldmiulchen®, der Kiinstler und Produzent, indes die sauf-
nichtliche Bude abbrennt, seiner Vitalitit zur Groteske verhilft: ,Lafit den Faden
nicht abreiflen, Kinder! Denn solange wir noch Geschichten erzihlen, leben wir.
Solange uns etwas einfillt, mit und ohne Pointe, Hundegeschichten, Aalgeschich-
ten, Vogelscheuchengeschichten, Rattengeschichten . ..“ (641). Der Geschichten er-
zihlende Erzihler erhebt sich nichtlich iiber das Dasein als ,Holle“ (641). Schon
und gut. Das konnte bei entsprechender epischer Vorbereitung tragisch anmuten.
Aber darf der blofle Geschichtenerzihler die Geschichte auch dann richten, wenn er
das Wahre nicht mehr wahr sein 1ift? Geschichten erzihlen anstelle von Ge-
schichte? Groteske als Ersatzbefriedigung? Kunst anstelle des Lebens? Th. Mann
hat iiber dieses Problem mehr gewufit, sich so viel kritischer verhalten. Der Nur-
Kiinstler ist ein fragwiirdiger Richter des Lebens. Nur der Kiinstler, der das Leben
selber annimmt, der um die Spannungen und um die Tragik der Geschichte weifs,
darf die Geschichte richten. Wer keine Werte anerkennt, macht als Richter eine
schlechte Figur. Mit dem Nichts als Credo kann man einer nichtigen Geschichte
nicht gegeniibertreten, es sei denn, das Thema laute: Variationen iiber das Nichts.
Beim Autor der ,Hundejahre® erkennen wir zu wenig Werte'®, Matern zeichnet
sich durch eine totale Zerstorwut aus. Liebenau bekennt sich ausdriicklich zum
Credo des ,Nichts“ ., Grass gibt nirgends zu erkennen, dafl er sich von Harry
Liebenaus Ansichten und Urteilen absetzt. Matern ist ein Titer des Nichts, Lie-
benau ein Gliubiger des Nichts. Liebenaus Worte vernichten die Werte durch das

17 Diese flichige Erzihlhaltung steht nicht hinter jenem Romanteil, den man als Danzig-Saga bezeichnen konate.

18 Der Autor macht es dem Luftwaffenhelfer Harry Liebenau leicht, wenn er dessen Menschlichkeic demonstrieren
will durch die Bereitschaft zu einer Vaterschaft, die nicht auf sein Konto geht. Schon beim nichsten Sprung von der
StraRenbahn lifit er Tulla den zweimonatigen Foetus verlieren, und Harry ist aller Erweise seines Edelmuts ent-
hoben (382-386). 19 _der nicht an Gott aber an das Nichts glaubte® (375).
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Prinzip der sprachlichen Nivellierung: ,Schweine, Jesus Christus, Marx und En-
gels . . ., schweinisch, salzig, teuflisch, christlich und marxistisch, lachend, briillend,
wiederkduend . . . (357). Alles wird eingeebnet, alles gleich nichtig. Matern poltert
»Thron und Altar, Sein und Zeit, Herr und Hund® (445), , Ingemaus und Inge-
loch und Frohe Botschaft“ (457); ,der Hauptbahnhof Kéln . .. Jesus Christus, der
dasBrot vermehren und die Zugluft abstellen kann, hat ihn verglasenlassen® (514).
Liebenau lamentiert iiber die anonym geschwingerte Cousine: ,Es war einmal ein
Midchen, das hief} Tulla und hatte eine reine Kinderstirn® (Frage des Lesers: wann
war diese widerspenstige, egoistische Gore, diese Halbschwester des Blechtromm-
lers Oskar jemals rein?). Nun aber fihrt Liebenau verallgemeinernd, nivellierend
und scheinbar beweisend fort: ,,Aber nichts ist rein ... Keine Jungfrau ist rein.
Selbst das Schwein ist nicht rein. Der Teufel nie ganz rein . . . Jesus Christus nicht
rein. Marx Engels nicht rein. Die Asche nicht rein. Und die Hostie nicht rein. Kein
Gedanke hilt rein. Auch die Kunst blitht nicht rein“ (357). Eine in ihrem Ansatz
echte menschliche Erfahrung wird hier verbunden mit nihilistisch zerstdrender
Tendenz, suggeriert sich durch die Magie des Wortes, iiberredet, wo menschlich
Unterscheidung und geschichtlich die Wahrheit gefragt wire. Solche Botschaft ist
uns zu billig, selbst wenn sie sich kiinstlerisch gewandet. Auch Brauxel, der erste
Erzihler, zeigt Tendenzen der Nivellierung, der Entwertung, wenn er erldutert:
»ahnlich wie Teufel und Gott“ (73, zweimal), wenn er mit der Miene des Harm-
losen erzihlt: ,Als Gott noch zur Schule ging, fiel ihm ... ein, mit seinem Schul-
freund, dem kleinen begabten Teufel, die Welt zu erschaffen® (107). Grass schreibt
mit Tendenz. Und diese Tendenz ist alles andere als harmlos. Nicht nur Hitler,
die Wirtschaft und die Philosophie, auch die Religion soll vernichtet, oder wenig-
stens durch pejorisierende Nivellierung angeknabbert werden. ,Gibt es einen
Gott, oder ist Gott die Urvogelscheuche? (670) wird im Brauxelschen Produk-
tions-Bergwerk zynisch gefragt.

Metaphern, Reihungen, Wortspiele, -kombinationen, Feuerwerke von Einfillen,
Geschichten sind dem Autor verfiigbar. Die menschliche, gesellschaftliche und ge-
schichtliche Realitdt ist ihm nicht in gleicher Weise verfiigbar. Strukturen einer
tieferen Ordnung widerstehen zuletzt dem furiosen Demiurgen. Grass verfremdet
gerade dort, wo er demonstrieren und richten will, das Reale, ehe er seiner ge-
niigend habhaft geworden ist, ins Irreale. Das Spiel mit der Phantasie setzt zu
frith ein. Phantastischer Willkiir gebiihrt noch nicht der Rang kiinstlerischer Frei-
heit, bosem Affekt nicht die Zuchtrute des Gerichts. Grass hitte das Talent gehabr,
das Epos seiner Generation und unserer Zeit zu schreiben. Aber die Verbindlich-
keit der Wahrheit und geschlossener epischer Form verlangt mehr als Geschichten,
geniale Einfille und funkelndes Kénnen. Sie setzt Gerechtigkeit voraus, Zucht und
humane Gesinnung. In dem Maf als sie mangelt, bleibt zeitkritische Literatur ein
furioses, verzerrendes, blofRes, vielleicht grofies, artistisches Spiel.
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Hierarchie und Kaisertum bis auf Gregor den Grofien

G. Friedrich Klenk SJ

Christus hat seine Kirche in die Zeit hinein gestiftet und ihr Aufgaben in der Zeit
iibertragen (Mt 28, 16 ff.). Es waren geistliche Aufgaben, aber sie waren an Men-
schen zu vollziehen, die notwendig hineinverflochten sind in welthaftes Tun. Diese
Menschen waren durch Christus zu einem ewigen, jenseitigen und iibernatiirlichen
Ziel berufen, aber eine gewisse Teilhabe an ihm und die Vorbereitung auf seinen
vollkommenen Besitz sollte in dieser Welt geschehen, eben durch die Kirche.

Deswegen war es von vornherein fiir die menschlichen Werkzeuge dieser Kirche
nicht leicht, ihre Aufgabe ohne Tadel zu erfiillen, und es ist kein Wunder, daf}
immer wieder Kritik laut wurde, es sei da nicht immer alles so geradlinig und
reibungslos gegangen, wie es hitte sein sollen.

Die Hauptvorwiitfe gehen seltsamer Weise in einander entgegengesetzte Rich-
tung. Auf der einen Seite klagt man, die Kirche habe sich seit der ,konstantini-
schen Wende® um der Macht willen zu tief in die Schlingen kaiserlicher Politik
verwickeln lassen, sie habe sich zu tief vor den weltlichen Thronen gebeugt. Auf
der anderen Seite wird behauptet, sie habe den Eigenbereich des Profanen, Natur-
haften miflachtet und aufgeldst in eine werkzeughafte Dienstbarkeit fiir die Be-
lange der christlichen Glaubensgemeinde. Der hierokratische Aufbau der abend-
lindischen Gesellschaft im Mittelalter sei das Ergebnis gewesen'.

Beide Vorwiirfe werden bisweilen auf einen einzigen Nenner gebracht, dafl
nimlich die Grenzen zwischen Welt und Kirche im Lauf der Geschichte immer
mehr verwischt worden seien.

Uber die sogenannte ,konstantinische Wende®, also die mehr im ersten Sinn
aufgefafite Verweltlichung der Kirche, hat es in letzter Zeit eine bemerkenswerte
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Kontroverse gegeben®. Uber den Verweltlichungsvorgang im zweiten Sinn ist
ebenfalls in letzter Zeit vieles geschrieben worden®. In Reinkultur und ganz un-
polemisch behandelt diese Frage Walter Ullmann: Die Machtstellung des Papstes
im Mittelalter?,

Daf die glanzvoll und michtig auch in den zivilen Bereich ausstrahlende Stel-
lung der mittelalterlichen Papste historisch zu erklaren sei, dariiber sind sich wohl
die allermeisten Geschichtswissenschaftler und Theologen einig. Auch Ullmann
sagt das. Aber damit ist ja nicht alles gesagt. Denn diese geschichtsmichtige Kraft
hat doch ihre metahistorischen Wurzeln. Von diesen Wurzeln will Ullmann ab-
sehen und nur die Geschichte der Entfaltung einer Idee bieten: der Idee des Papst-
tums. Und diese Geschichte beginnt fiir ihn bereits mit den Evangelien und mit
Paulus.

Dafl die Geschichte des Primates Petri und seiner Nachfolger bereits mit der
evangelischen Botschaft beginnt, ist fiir den Katholiken selbstverstindlich. Das
Bemerkenswerte bei Ullmann ist, daf} er auch die Geschichte der papaltheokrati-
schen oder wenigstens der hierokratischen Idee bereits dort beginnen lifit. Ge-
lasius I. war es dann, der sie in die fiir Jahrhunderte giiltige klassische theologische
Formel prigte. Es scheint uns notwendig, diesen Dingen nachzugehen.

Das Neue Testament und die hierokratische Idee

Mt 16, 18 {. iibertrdgt Christus dem Petrus eine umfassende Binde- und Lose-
gewalt. Sie gilt auch fiir seine Nachfolger. Diese Gewalt wird auch die Schliissel-
gewalt genannt: ,Dir will ich die Schlissel des Himmelreiches geben.“ Die ver-
lichene Gewalt steht also im Zusammengang mit dem jenseitigen Ziel der Ge-
meinde Christi. Petrus ist der Fels, auf den Christus seine Kirche bauen will. Thm
ist sie — unbeschadet des Apostelamtes der iibrigen — in einer besonderen Weise
anvertraut. Joh 20, 15 ff. wird dieser Auftrag bestdtigt. Was Paulus 2 Kor 11, 28
von sich sagt: von der Sorge fiir alle Gemeinden, gilt in auszeichnendem Maf fiir
Simon Petrus.

Was ergibt sich aus dieser Vollgewalt in Dingen, die auf den Himmel abzielen,
fiir die Pilgerschaft der Gottesstadt auf Erden? Unsere heutige theologisch und
kirchenrechtlich weit ausgebaute Lehre von der Kirche gibt uns da sehr klare Ant-
worten — in den wesentlichen Dingen. Sie sind in der Offenbarung begriindet und
von der Vernunft bestitigt. Die Biirgerschaft Gottes hat Anspruch auf all das, was
sie an irdischen Giitern braucht fiir ihren Wanderweg zum himmlischen Jerusalem.
Das kann sie von den weltlichen Gewalten verlangen, die wir im Begriff Staat zu-
sammenfassen. Wieso kann sie es verlangen? Weil auch der Staat ein Diener Got-

® Vgl. dazu u. a. Hochland 53 (1960) 97 i — Stimmen der Zeit 167 (1960/61) 419 ff.
8 Manche Gedanken dazu finden sich in den Werken Friedrich Heers und Reinhold Schneiders.
4 ULLMANN a.a.0.
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tes ist. Rom 13 entwickelt der Apostel Paulus seine Staatslehre: alle obrigkeitliche
Gewalt ist von Gott. Der Staat ist Gottes Gehilfe zum Guten.

Nicht nur das. Der Zimmermannssohn von Nazareth, der Petrus die Schliissel
des Himmelreiches verlieh, verbirgt unter seinem Handwerkergewand eine K&-
nigsherrlichkeit. Kol 1, 15 ff. wird sie vor unseren Augen ausgebreitet. ,Er ist das
Ebenbild des unsichtbaren Gottes, der Erstgeborene aller Schépfung. Denn in ihm
ist alles geschaffen im Himmel und auf Erden, das Sichtbare und Unsichtbare, die
Throne, Herrschaften, Michte und Gewalten, alles ist durch ihn und auf ihn er-
schaffen. Es sind also sozusagen zwei Titel, die die Kirche berechtigen, das fiir
ihre Aufgabe und das Heil ihrer Kinder Notwendige an zeitlichen Dingen zu be-
sitzen und vom Staat zu verlangen, dafl er diese Rechte schiitze und gewdhre: Wie
die Kirche ist auch der Staat Gott dienstbar, und wie die Kirche untersteht auch der
Staat dem koniglichen Gebot Christi. Man kann auch sagen, daf bei einem Ver-
gleich der beiden Gemeinwesen, der Kirche und des Staates, diese den hdheren
Rang einnehme, weil sie ein hoheres Ziel hat und von einer hoheren Wesensform
geprigt ist.

Eine Unterordnung der weltlichen Obrigkeit in weltlichen Belangen unter die
Kirche ist damit keineswegs gegeben. Selbst Gottes eingeborener Sohn ist nicht auf
diese Erde gekommen und Mensch geworden, um seine Konigsherrschaft in eigener
Person in politischem Sinn auszuiiben. Er sagte ganz im Gegenteil: ,,Mein Reich
ist nicht von dieser Welt. Wenn mein Reich von dieser Welt wire, so wiirden
meine Diener kimpfen ...« (Joh 18, 36). Er ist gekommen, um fiir die Wahrheit
zu zeugen, zu leiden und zu sterben, um die Menschen aus ihrem siindigen Zustand
zu erlosen. Und fiir dieses Erlosungswerk hat er seine Jiinger auserwihlt, erzogen
und in die Welt hinausgesandt: Gehet hin in alle Welt und lehret alle Vlker und
taufet sie (Mt 28, 19; Mk 16, 25). Von einer Gewalt iiber Konige in weltlichen
Dingen ist nirgends die Rede. '

Im Land Israel lebte auch zur Zeit Jesu trotz der romischen Besetzung noch ein
Schatten der vergangenen Tkeokratie weiter: Hohepriester und Hoher Rat hatten
fiir die Juden neben der religisen auch eine politische Bedeutung. Solange sich die
jerusalemische Pfingstgemeinde und die jiidische Urkirche nicht scharf aus dem
Judentum herausloste, konnte der Unterschied von kirchlichem und politischem
Gemeinwesen noch nicht streng hervortreten. Und doch bleibt wahr: es war Jesu
Lehre, die auch in dieser Hinsicht die Wende brachte. Bis auf Christus hatte es die
cinheitliche Lebensordnung gegeben — sowohl im Volk Israel als auch bei den heid-
nischen Gemeinwesen (Staatskult Gottes bzw. der Gotter). Nunmehr schied sich
diese Ordnung in ein Nebeneinander: neben den Staat trat die Kirche als die fiir
jetzt und alle Zeiten bestimmte religitse Mittlerin zwischen Gott und Mensch®.

5 FEINE a.a.0. S. 23.
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Damit ist der Kreis der staatlichen Pflichten und Rechte zwar verengt worden,
seine Aufgabe jedoch keineswegs beendet und sein Bezug zum Gottlichen nicht
beseitigt.

Das gelasianische Weltbild

Nach Konstantin beginnt fiir die Kirche zwar kein grundsitzlich, aber ein tat-
sdchlich neues Verhidltnis zum Staat. Hatte der Christ in den Verfolgungszeiten
den Staat mehr als feindliche Gewalt zu spiiren bekommen, so nunmehr als For-
derer, als Beschiitzer, als Wichter — und leider bald auch als ziemlich anspruchs-
vollen Oberherren. Seit den Tagen der Apostel war die Christengemeinde zur
Weltkirche herangewachsen, die sich in hierarchischer Gliederung iiber das ganze
Imperium ausgebreitet hatte. Nunmehr schien es so, als ob der Staat in einer
neuen Weise die iiberlebte religios-staatliche Einheitsordnung der Antike wieder
herstellte und das Eigenleben der Ecclesia eingesogen wiirde in die durstigen Poren
des ermatteten Reichsorganismus. Es gehort zu den eindrucksvollsten Dokumen-
ten der Geschichte, wie unermiidlich die Kirche gegen diese neue Bedrohung ihrer
Freiheit gekdmpft hat. Zumal der Westen tat sich rithmlich hervor®. Wir verwei-
sen kurz auf das Konzil von Sardika (343), auf Bischof Hosius von Cordoba, den
H. Rahner ,die letzte Stimme der Martyrerfreiheit® nennt?, auf Papst Liberius
vor dem Kaisergericht (355), Hilarius von Poitiers und seinen Liber contra Con-
stantium imperatorem (360) und Ambrosius von Mailand. Im 5. Jahrhundert
ragen vor allem Papst Leo der Grofle, Papst Felix II. und Gelasius hervor.

Worauf wir hier ausgehen, ist jedoch nicht, diesen Freiheitskampf im einzelnen
darzustellen, sondern zu priifen, ob dabei die hierokratische Idee im allgemeinen
und die papaltheokratische im besonderen bereits eine Rolle gespielt haben.

Dem Druck der materiellen kaiserlichen Machtfiille und der Reichstheologie
anpassungsfahiger Hofbischofe suchten die Vorkimpfer der Kirche zu begegnen,
indem sie den Unterschied zwischen Kénigtum und Priestertum verdeutlichten.
Papst Gelasius I. hat ihn klassisch formuliert.

Das Bewufitsein ihrer koniglich-priesterlichen Majestit hatte sich bei den ost-
romischen Herrschern im Lauf des 5. Jahrhunderts immer mehr verhirtet. Es wirk-
ten hier nicht nur hellenistische Gedankenginge nach, sondern auch alttestament-
liche. Man nahm es ernst mit der christlichen Verantwortung fiir ein christlich ge-
wordenes Staatswesen. Auch die Staatsrison trieb dazu an; denn das Christentum
war zur bedeutendsten geistigen, geistlichen, moralischen und intellektuellen Kraft
der biirgerlichen Gesellschaft geworden. Daf} diese Kraft nicht in sich zersplittere,
sondern einig bliebe,forderte seine Funktion als staatserhaltende Ordnungsstiitze
ersten Ranges. Daher hielt sich der Kaiser auch befugt, Glaubensfragen zu schlich-
ten. So erliefl Kaiser Zeno 482 sein beriihmtes ,,Henotikon®, ,in dem er die katho-

8 Vgl. dazu RAHNER a.a.0.; SEPPELT a.a.O. ? RAHNER a.a O. 115. :
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lich-apostolische Kirche als die unzerstorbare und ewige Mutter seiner Regierung
ansprach“8, Auch in die Organisation und die Disziplin der Kirche wurde ein-
gegriffen. Alles kraft der durch Gott und seinen Sohn Jesus Christus verliehenen
Vollmacht. Der Kaiser ist Gottes und Christi Stellvertreter auf Erden, dem Reich
und Kirche letztlich anvertraut sind. Der Nachfolger Zenos, Kaiser Anastasius L.,
dachte nicht geringer von sich.

Hat nun Gelasius diesem allumfassenden Machtanspruch der Cédsaren eine Lehre
gegeniibergestellt, die wenigstens ansatzweise das Verhiltnis einfach umdrehte
und an Stelle der kaiserlichen eine papstliche Theokratie setzte? Das ist die Frage,
die iiber den Stand der Kontroverse im spiten 5. Jahrhundert und der anschlie-
flenden Zeit entscheidet.

Uns scheint, dafi, theologisch gesehen, kein Ansatzpunkt fiir jene hierokratische
Theorie zu finden ist, die im Mittelalter so schwerwiegende Folgen hatte.

Als Gelasius den papstlichen Stuhl bestieg, war er kein Neuling in der Fithrung
oberhirtlicher Geschifte und Aufgaben. Er hatte sich bereits unter seinen Vorgin-
gern, zumal unter Felix II. in kirchlichen Diensten bewzhrt. Wichtige papstliche
Schreiben sind unter seiner Mitwirkung entstanden. Die Lage fiir thn war nicht
leicht, als er sein hohes Amt antrat, Politisch gesehen, fiihlten sich Italien und Rom
trotz der Herrschaft des Ostgotenkdnigs Theoderich noch durchaus als Teil des
romischen Reiches. Aber in Neurom am Bosporus stand die monophysitische Irr-
lehre in kaiserlicher Gunst, wihrend Theoderich, obschon Arianer, wihrend des
Akacianischen Schismas der katholischen Kirche wohlwollend gegeniiberstand. Das
gewihrte dem Bischof von Rom einen gewissen Riickhalt, aber nichtsdestoweniger
muflte er versuchen, mit dem Kaiser von Byzanz ins Einvernehmen zu kommen,
um die Hiresie zuriickzudringen und der Kirche die Glaubenseinheit wiederzu-
geben. Berithmt wurde ein Brief des Gelasius an Kaiser Anastasius vom Jahr 494
(Brief 12)°. Staatsrechtliche und kirchliche Ordnung werden streng geschieden. Die
kaiserliche Herrschaft ist dem Monarchen durch gottliche Anordnung iibertragen,
und die Vorsteher der Religion erkennen das an und beugen sich den kaiserlichen
Gesetzen in weltlichen Dingen. Aber umgekehrt muff man ihnen gehorsamen, inso-
fern sie Ausspender der gottlichen Geheimnisse sind. Es kann kein Zweifel sein,

8 ULLMANN a.a.0. 27.
® THIEL a.a.0. 349 ff.; vgl. dazu RAHNER a.a.0. 216, Deutsche Ubertragung der klassischen Stellen: ,Zwei

sind es nimlich, erhabener Kaiser, durch die an oberster Stelle diese Welt regiert wird: die geheiligte Auktoritit der
Bischofe und kaiserliche Gewalt. Von diesen beiden ist die Last der Priester um so schwerer, als sie auch selbst

fiir die Konige der Menschen vor Gottes Gericht Rechnung abzulegen haben. Denn 1hr wiflt es, allergnidigster Sohn:
Wohl iiberragt Thr an Wiirde das ganze Menschengeschlecht, dennoch beugt Ihr fromm den Nacken vor den Amts-
waltern der gotclichen Dinge und erwartet von ihnen die Mittel zum Seelenheil. Ebenso erkennt Ihr, dafl Thr beim
Empfang der himmlischen Sakramente, wenn sie geziemend ausgespendet werden, nach geheiligter Ordnung eher der
demiitig Nehmende, nicht aber der Befehlende seid. In diesen Dingen seid Thr demnach vom Urteil der Priester abhin-
gig und diirft sie nicht Eurem Willen unterjochen wollen. Wenn nimlich im Bereich der staatsrechtlichen Ordnung auch
die Vorsteher der Religion willig anerkennen, daf Euch die kaiserliche Herrschaft durch gorttliche Anordnung iiber-
tragen ist und deshalb auch sic Euren Gesetzen Gehorsam zu leisten haben, um nicht etwa in weltlichen Dingen
Eurer einzig mafgeblichen Befehlsgewalt entgegen zu sein — wie freudig, so frage ich Euch, muff man dann denen
gehorchen, die zur Ausspendung der schauervollen Mysterien gesetzt sind? .. .*
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Gelasius meint hier ein Nebeneinander zweier Gesellschaften und Gewalten, deren
jede in ihrem Bereich souverdn ist'®. Aber ebenso gewif ist ihm, daf diese beiden
Gemeinschaften einander zugeordnet sind. Ein christliches Staatswesen kann der
Kirche nicht fremd und gleichgiiltig gegeniiberstehen. Wenn der Papst von einem
Vorrang der Vorsteher der Religion spricht und vom Gehorsam, den man ihnen
schulde, so bezieht sich das wohl auf geistliche Dinge. Aber der Gehorsam, den der
Kaiser schuldet, bezieht sich fraglos nicht nur auf seine Privatperson, sondern auch
auf seine herrscherliche Stellung als Haupt einer christlichen Birgerschaft. Auch
das offentliche Leben soll ja in Christus erneuert werden.

Wird damit die Zweiheit, das Nebeneinander zweier Geneinschaften wieder
aufgehoben auf dem Umweg iiber den Vorrang der Kirche als Verwalterin der
gottlichen Mysterien und Lehrerin des christlichen Gesetzes? Sie wiirden nur dann
aufgehoben, wenn die ,,natiirlichen® oder , weltlichen Dinge in einem christlichen
Gemeinwesen als blofle Mittel fiir ein rein iibernatiirliches Ziel angesehen wiirden.
Die irdischen Giiter besiflen somit keinen eigenen Wert, sondern nur Dienstwert
fiir die iibernatiirlichen Belange des Menschen. Wegen der wirksamen Ausrichtung
der Christen auf ihr himmlisches Ziel hin wire es angemessen, dafy der Oberhirte
der Gemeinde Christi auch iiber die zeitlichen Dinge eine letzte Obergewalt hitte.
Und eben dieses soll nach Ullmann die Uberzeugung des Gelasius gewesen sein:
»Nach Gelasius ist der Auftrag an den heiligen Petrus allumfassend an Tiefe und
Weite. Das ,Quodcumque’ des Auftrages schliefit alles und jedes ohne Ausnahme
ein ...“" Aber in dem hier angezogenen 5. Kapitel seines Traktates spricht Gela-
sius ausdriicklich von der kirchlichen Gewalt, Stinden nachzulassen. Das Quibus-
cumque bezieht sich also auf die Vollmacht von allen Sinden loszusprechen®.
Immer wieder weist Ullmann darauf hin, daff es in einem christlichen Gemein-
wesen einen eigentlichen Unterschied zwischen temporalia und spiritualia gar nicht
mehr gebe. Alles ist ibernatiirlich (und nur tibernatiirlich) belangvoll.

Den Vorrang des Papstes verdeutlichen nach Ullmann die an altromische Ge-
dankenginge anlehnenden juridischen Begriffsworter auctoritas und potestas'®.
Gott hat dem hl. Petrus zur Regierung der christlichen Gemeinschaft eine auctori-
tas sacrata verliehen. Die Macht des Kaisers ist blofle potestas. Die auctoritas be-
fihigt, bindende Normen und Gesetze aufzustellen, die die potestas auszufiihren
hat. So hatte der rémische Senat auctoritas, aer romische Magistrat nur potestas.
Er war nur ausfithrendes Organ. Wenn Gelasius selbst das Verhiltnis von Senat
und Magistrat als Beispiel fiir das Verhaltnis von Hierarchie und Ko6nigtum, Papst
und Kaiser heranzoge und es iiberdies in seinem juridischen Ursinn verstiinde,
dann ergibe sich folgendes: es handelt sich nicht mehr nur um die Befugnis des
kirchlichen Lehr- und Hirtenamtes in Sachen des Glaubens und der Sitten bindende

U THIEL a.a.0. und RAHNER a.a.0. i1 ULLMANN 2.2.0. 30.
12 THIEL a.a.0. Sancti Gelasi Papae Tractatus IV, S. 562.
13 THIEL a.a.0. Sancti Gelasi Ep. 12, S.351.
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Richtlinien zu erlassen, sondern dariiber hinaus um eine echte politische Vormacht-
stellung des Papstes gegeniiber dem Kaiser. Und in diesem Sinn versteht Ullmann
die pipstlichen Auflerungen!. Auch dafl der Kaiser seine Regierungsgewalt von
Gott hat, hilft ihm hier nichts; denn eben weil sie von Gott stammt, sind es nach
Gelasius die Pipste, die iiber die Amtsfithrung der Monarchen Rechenschaft ab-
legen miissen. Die Ko6nige haben ihre Gewalt von Gottes Gnaden, miissen aber
ihre Handlungen dem Urteil der Priester unterwerfen, und diese, letztlich der
Summus pontifex, haben die Verantwortung vor Gott.

Indessen bleibt es unbewiesen, daf} Gelasius die ,geheiligte Auktoritit der Bi-
schofe (sacrata auctoritas) in der Schirfe altromischer Rechtssprache und nach
Analogie von ,Senat und Magistrat®, der ,kaiserlichen Gewalt“ (potestas) ent-
gegensetzt. Und aus der hohenpriesterlichen Verantwortung fiir die weltlichen
Fiirsten ergibt sich ebenfalls noch keinerlei Beweis fiir die Hierokratie; denn sie
braucht nicht mehr zu besagen, als dafl die geistlichen Hirten dariiber Rechenschaft
ablegen miissen, wie sie ihr Amt als Wichter der Lehre und der gottlichen Gebote,
als offentliches Gewissen der Welt verwaltet haben. Eine politische Vormachtstel-
lung ist darin an sich nicht eingeschlossen.

Der Auslegung Ullmanns stehen zu viele klare Worte des Gelasius tiber die
Scheidung weltlicher und geistlicher Gewalt gegeniiber: ,,Christus hat eingedenk
der menschlichen Hinfilligkeit, was dem Heil der Seelen angemessen ist, in grof3-
artiger Weise geordnet und die Pflichten beider Gewalten in die ihnen eigentiim-
lichen Aufgaben und getrennten Wiirden geschieden . .. Darum sollten die christ-
lichen Kaiser fiir ihr ewiges Heil der Bischdfe bediirfen, und die Bischofe fiir den
Gang der zeitlichen Dinge sich den kaiserlichen Anordnungen fiigen, damit die
geistliche Titigkeit von irdischen Einfliissen frei bleibe und die Gottesstreiter sich
mitnichten in weltliche Geschifte einmischen (2. Tim 2, 4). Anderseits soll der nicht
den Anschein erwecken, daf} er kirchliche Angelegenheiten zu leiten habe, der in
weltliche Geschifte verwickelt ist.“*

Der Papst fiihrt wie seine eigene, so auch die kaiserliche Gewalt unmittelbar auf
Gott und Christus zuriick. Und wenn das auch nicht heiflen kann, daf} sie ihrem
Wesen und ihrer Bestimmung nach gleichwertig sind — die Kirche ist eine Institu-
tion hoherer Ordnung —, so ist doch nicht einzusehen, wieso dieser Vorrang der
Hierarchie die eindeutige Scheidung der Zustindigkeitsbereiche wieder aufheben
soll.

Alle Beweise der gegenteiligen Ansicht stiitzen sich letztlich darauf, dafl es in
einer christlichen Gesellschaft miiflig sei, zwischen geistlich und weltlich zu unter-
scheiden. Alles ist geistlich belangvoll. Und da der Papst den Primat der geistlichen
Gewalt innehat, wird er zur obersten Kontrollinstanz mit politischem Einschlag

#4 ULLMANN a.a.0. 32/33.
18 SEPPELT a.a.O. I, 227/8.

127



G. Friedrich Klenk

auch der weltlich-firstlichen Gewalt. Aber hat nicht Jesus Christus selbst scharf
unterschieden? ,,Mein Reich ist nicht von dieser Welt“, darf zwar nicht in mani-
chidischem Sinn mifiverstanden werden, besagt indessen wohl mehr als eine zeit-
bedingte Absetzung vom Welthaften. Und die frithen, unter den Heiden verstreu-
ten und verlorenen Christengemeinden konnten, historisch und psychologisch ge-
sehen, gar nicht auf den Gedanken kommen, daf sich die sie umgebende Wirklich-
keit in reine Dienstwerte fiir die Pilgergemeinde Christi auflosen lasse. Hier
die uralte Hoheit des romischen Imperiums mit seiner iiberwiltigenden Macht-
entfaltung, der Glanz der hellenistisch-rémischen Kultur mit den unverginglichen
Zeugnissen menschlicher Weisheit und kiinstlerischer Schopferkraft — und dort die
kleine Herde des Nazareners — hier war kein Platz fiir hierokratische Spekulatio-
nen. Im 5. Jahrhundert hatten sich allerdings die Dinge gewandelt: das Reich war
offiziell christlich geworden. Aber es stand in seiner fast tausendjihrigen staat-
lichen und kulturellen Tradition so iiberlegen da, dafl auch in dieser Epoche hiero-
kratische Anspriiche des christlichen Klerus kaum verstindlich wiren. Viel eher
begreift man da die konigspriesterlichen Reichstheologien der kaiserlichen Hof-
theologen, d. h. die Vormundschaft des Staates iiber die Kirche. Das einzige, was
die abendldndischen Bischofe, was der romische Papst erhoffen konnte, war, das
PriesterkOnigtum der ostrdmischen Monarchen zuriickzudringen, die innerkirch-
liche Freiheit auszudehnen und ein Reich, das sich christlich nannte, vom Glauben
her zu durchsduern. Und das ist etwas ganz anderes als eine pipstliche Regierungs-
autoritdt in Dingen des Staates. Es war Gelasius durchaus ernst mit der Scheidung
und Unterscheidung der Gewalten. Sie sollten unvermischt, aber einander nicht
fremd sein. Da Kirche und Staat, beide, ihren Ursprung in Gottes Willen und
Christus zum Herrn haben, so ziemt es sich, daf sie zusammenarbeiten. Eine solche
Zusammenarbeit ist von kirchlicher Seite immer wieder angestrebt worden. Es ist
im Lauf der Jahrhunderte oft dazu gekommen, dafl der Staat der Kirche den
sweltlichen Arm® lieh, ihr behilflich war. Bestimmte Formen der Hilfe ,des welt-
lichen Armes“ werden wir heute als bedenklich bezeichnen miissen, im Prinzip ist
ein vertrauensvolles Zusammenwirken von Kirche und Staat theologisch und heils-
geschichtlich gerechtfertigt. Die saubere rechtliche und staatsphilosophisch-theolo-
gische Scheidung der Gewalten brauchte dadurch an sich nicht gefihrdet zu sein.
Daf sich bei manchen Christen die Grenzen verwischten (im 5. Jahrhundert zu-
gunsten der byzantinischen Reichstheologie), und sicher oft guten Glaubens ver-
wischten, das liegt natiirlich zum Teil daran, daf es damals noch keine so syste-
matische Gesellschaftslehre, weltliche und kirchliche, gab, wie wir sie heute nach
Jahrtausenden anstrengender Geisteskimpfe besitzen. Und auch heute noch ist
das gegenseitige Verhiltnis der beiden ,vollkommenen Gesellschaften® noch kei-
neswegs in allen Punkten zweifelsfrei geklirt!s,

18 Vgl. dazu Stimmen der Zeit 166 (1960) 440 ff.; 167 (1960/61) 51 £f.; 99 ff.
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Kirchliche Aufgaben in einer verwandelten Welt

Wihrend im Ostteil des rémischen Weltreiches das rémische Staatsgefiige noch
durch Jahrhunderte bestand, zerbrockelte es im Westen. Ob dieser Zerfall erst-
linig einer inneren Schwiche oder Angriffen von auflen zuzuschreiben ist, lassen
wir hier dahingestellt. Der Zerfall war da. Byzanz beanspruchte zwar das Reich
in seinem ehemaligen ganzen Umfang, aber es war im Lauf des 6. Jahrhunderts
immer weniger fihig, diese Anspriiche machtmifig durchzusetzen. Zumal Italien
litt furchtbar unter den Feldziigen und Eroberungen der Langobarden, wihrend
Gallien iiberhaupt aufler der ostromischen Einflulzone unter germanischen Dyna-
stien lebte.

Der im Osten noch allgegenwirtige Militir- und Verwaltungsstaat der Kaiser
versagte im Westen, die Not der Menschen aber wuchs tiglich, und niemand war,
der sich ihrer wirksam annahm. Das war die Schicksalsstunde, die die Kirche und
ihre Fiihrer anrief. Wo die ordnende und schiitzende Hand des Staates ausfillt
und Gewalttaten und Unrecht iiberhand nehmen, ist jeder, der tiber Ansehen ver-
fiigt, verpflichtet, sich gegen das Chaos zu stemmen. Das ist schon ein naturrecht-
liches Gebot. Und wer hitte im gequilten Italien jener Zeit mehr Ansehen und
Autoritit besessen als die Kirche und ihr Oberhaupt? Aber auch religiose Griinde
kommen hinzu. Die Kirche ist eine iibernatiirliche Heilsanstalt, deren Zweck ist,
Menschen durch die Zeit zum ewigen Leben zu fiihren. Absolut gesprochen, kann
sie diesem Zweck irgendwie auch in Epochen der Aufldsung dienen. Aber sie soll
ihm nicht nur irgendwie, sondern mdglichst erfolgreich dienen, und dafiir bedarf
sie geordneter zeitlicher Verhiltnisse. Wie Paulus an Timotheus schreibt (1. Tim 2,
11£.): ,Verrichtet Gebete . . . fiir Konige und alle Obrigkeiten, damit wir ein stil-
les und ruhiges Leben fiihren mdgen in aller Gottseligkeit und Ehrbarkeit.“ Wenn
nun Konige und andere Obrigkeiten ihrem Amt nicht nachkommen oder nicht
nachkommen kénnen, tritt ein Herrenwort als Aufruf und Vorbild an die Hirten
der Kirche heran: Misereor super turbam, mich erbarmt des Volkes. Und in dieser
indirekten Weise ist das unmittelbare Besorgen des Weltlich-Staatlichen im Evan-
gelium Christi verankert. ‘

Misereor super turbam! Eine leuchtende Gestalt, die, dieses Wort im Herzen, in
die Bresche springt, ist Gregor 1., der Grofle (590-604). Er mag fiir viele stehen,
Pipste, Bischofe, Priester und Diakone, die in den sikularen Auflenbezirken der
menschlichen Gesellschaft kimpfen mufiten, um die physische Existenz der Ge-
meinde Christi zu sichern. Durch die ganze Zeit der Volkerwanderung hindurch
bestand diese Notwendigkeit, und sie ist mit dem Ende dieser Wanderung noch
lange nicht beendet.

Die Kirche und ihre Organe standen noch aufrecht, freilich schwer mitgenom-
men, als die Flut der Umstiirze den Staat und seine Einrichtungen hinweg-
schwemmte. Gregor I. wird mit Recht der Grofle genannt, weil er die fast iiber-

9 Stimmen 173, 2 129
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menschliche Anstrengung einer doppelten Aufgabe gemeistert hat. Sehen wir uns
seinen Alltag an. Da mufite aufler dem, was die geistlichen oberhirtlichen Pflichten
verlangten, gar vieles geschehen. Da mufite Nahrung und Kleidung fiir die durch
den Krieg zur Flucht gendtigten Menschen beschafft werden, da mufiten Boten
nach den fern liegenden Kirchengiitern abgefertigt werden, damit der Nachschub
an Lebensmitteln fiir die Armen und Kranken und die Bediirfnisse des pipstlichen
Haushaltes verbessert wiirde, da wurde iiber Verteidigungsfragen mit den ost-
romischen Generilen verhandelt, da gab es diplomatische Kampfe mit den Hiup-
tern der Langobarden, um Schonung und Nachsicht fiir das Volk Roms und Ita-
liens zu erlangen, da wurden Gesandtschaften in kirchlicher und politischer Mis-
sion iiber die Alpen geschickt. Der Papst war durch die faktische Abwesenheit des
Staates gezwungen, auch staatliche Obliegenheiten zu iibernehmen. Dabei dachte
er niemals daran, sich grundsitzlich dem byzantinischen Herrschaftsbereich zu ent-
ziehen; auch das reichskirchliche System und die kaiserliche Sonderstellung in ihm
ertrug er duldend, solange der Glaube nicht gefihrdet war'?.

Anders sieht ihn Ullmann: Gregors ,Societas reipublicae Christianae, iiber
welche die romische Kirche ihren principatus ausiibte, ohne dabei auf die Reichs-
verfassung Riicksicht nehmen zu miissen, ist die prophetische Vision des mittel-
alterlichen Europa.“® Hier wird wiederum ein abendlindisches Weltbild in ein
Jahrhundert zuriickgespiegelt, das dafiir einfach nicht aufnahmefihig ist.

Leo XIII. hat in unserer Zeit in dem Rundschreiben ,, Diuturnum illud* (29. Juli
1881)* und ,Immortale Dei“ (8. Nov. 1885)% das Verhiltnis von Kirche und
Staat aufs Neue umschrieben. Thm stand das Arsenal einer entwickelten Rechts-
philosophie, Lehre von der Kirche, Gesellschaftslehre und Kirchenrechtslehre zur
Verfiigung. Pius XII. zieht diese Lehrverkiindigung seines Vorgingers ausdriick-
lich heran, wenn er sagt: ihre Natur, wie das Ziel, das sie verfolgen, bestimmen
die Grenzen, innerhalb derer Kirche und Staat jure proprio regieren. Innerhalb
dieser Grenzen sind beide souverin. Kirche und Staat sind unabhingige Michte,
aber sie diirfen einander deswegen doch nicht iibersehen, noch weniger bekimpfen.
Vielmehr entspricht es der Natur und dem Willen Gottes besser, dafl sie in gegen-
seitigem Verstehen zusammenarbeiten, da ihr Wirken den gleichen Gegenstand
hat, nimlich den katholischen Biirger.

Pius XII. urteilt, dafl Leos XIII. Formulierung mehr oder weniger ausdriicklich
das Selbstverstandnis der Kirche im ersten Jahrtausend und in den letzten vier
Jahrhunderten spiegle. Er macht fiir das Hochmittelalter bis etwa ins 14. Jahr-
hundert eine Ausnahme. , Diese mittelalterliche Auffassung war zeitbedingt.“ 2!

Gregor I. hat 1300 Jahre vor Leo XIII. gelebt; seine wissenschaftliche Reflexion

1" Vgl. dazu MIRGELER a.a.0. 44 und SEPPELT a.a.0. II, 40/41.

18 ULLMANN a.a.0. 57. 1 DENZINGER ed. 18—2C No. 1855. #® DENZINGER a.a.0. 1866.

# Pius XII, Allocutiones. Iis, qui interfuerunt Conventui X. internationali de Scientiis Historicis, Romae
habito (7. Sept. 1955). AAS 47 (1955) 677/78.
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konnte derjenigen seines spiten Nachfolgers in vielen Stiicken nicht entsprechen.
Was jedoch den Wesensgehalt der Lehre iiber Kirche und Staat angeht, die Grund-
Sitze und die Grund-Einstellung, scheinen uns beide Pipste in der Tat iiberein-
zustimmen. Dem Ideengehalt nach (theoria) scheinen uns bei Gregor keine An-
sitze zu einer kirchlichen Gewalt in zeitlichen Dingen vorzuliegen. Ebensowenig
hat er natiirlich die kénigs-priesterlichen Anspriiche der Kaiser gebilligt®®. Wenn er
iiber den kirchlichen Bereich hinaus tief ins ,, Weltliche® hineinwirkte und sorgte,
so ist das nicht mehr als eine de-facto-Ausiibung politischer Funktionen im Not-
stand. Keimhaft allerdings sind fernere Ereignisse vorgezeichnet, insofern ndmlich
im politischen Bereich dem Tatsichlichen die Kraft innewohnt, durch den Fort-
gang der Geschichte Recht zu werden.

Gregor I. steht auf der Grenzlinie zweier Weltalter. Hinter ihm der Todes
kampf einer der groffen Epochen der Menschheitsgeschichte, vor ihm die Geburts-
wehen eines neuen Volkertages. Beides war erschreckend.

In seiner Person hat sich alles noch einmal verkérpert, was an Edlem im alten
Romertum zu Hause war. Er entstammte einer begiiterten, senatorischen Familie
Roms, die bereits seit Generationen christlich war. Eine groflartige staatliche Lauf-
bahn stand ihm offen. In den Jahren 572 und 573 versah er das Amt des romischen
Stadtprifekten, des vornehmsten Zivilamtes der alten Reichshauptstadt. Aber
diese Stadt lebte nur noch im letzten Nachglithen einstiger Hoheit und Macht. Sie
siechte dahin, und eben den wachsten Geistern war sie zum erschiitternden Zeug-
nis irdischer Verginglichkeit geworden. So nimmt es nicht wunder, daff Gregor
schlieflich verzichtete und Monch wurde. Doch war es ihm nur kurz vergdnnt, in
einsamer Stille die gottlichen Geheimnisse zu betrachten. Papst Pelagius II. rief
ihn aus der Klosterzelle in den Kirchendienst. Was dem Genius des politischen
Roms versagt zu sein schien, das christliche Rom besafl es: die im dufleren Zusam-
menbruch triumphierende Kraft, weiter zu leben und Neues zu schaffen. Als Pela-
gius von der Pest hinweggerafft worden war, riefen Klerus und Volk den Diakon
Gregor auf den Stuhl Petri.

Der Sprof eines romischen Stammes, der das Imperium mitgetragen hatte, nahm
als Christ und Diener der Kirche, die bittere und sauere Mithe auf sich, Christi
Botschaft und seine Kirche durch unsagbares Elend in eine neue Zeit hinein zu ge-
leiten und den leidgepriiften Biirgern Roms und Italiens Hort und Burg gegen die
Schrecken einer verwilderten Epoche zu sein.

Gregor hat keine hochfliegenden Pline entworfen. Wie konnte er, wo die Zu-
kunft dunkel verhangen vor ihm lag? Als Mensch und Biirger gehdrte er einer
Welt an, die in Rom im Verscheiden lag, aber driiben in Byzanz noch eine Zita-
delle besafl, die noch iiber 800 Jahre in wechselndem Glanz strahlen sollte. Als
Christ und Papst hat er diese Welt nicht verleugnet, ist aber im Westen kiihn und

22 'Vgl. SEPPELT II, 40/41.
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mutig daran gegangen das zu schaffen, was wir Spiteren dann als die Grundlagen
einer neuen Ordnung erkannt haben, jene Ordnung, die man das christliche Mittel-
alter nennt.

Die Kirche Goas am Scheidewege

Patrick V. Dias

Eine oft etwas romantische Vorstellung vom ,,goldenen Goa“ als ,Licht und ,,bren-
nendem Mittelpunkt des westlichen Geistes im Osten“! und einem ,Rom des
Ostens® als einem ,christlichen Fanal in der dunklen Nacht Asiens®? macht es
vielleicht fiir manchen europiischen Beobachter schwer, ein von allen Vorurteilen
freies und wirklichkeitsnahes Bild des heutigen Goa zu bekommen?®. Um schwieri-
gen Fragen gerecht zu werden, sollen sie in zwei Abschnitten behandelt werden:
1. Die historische Bedingtheit des goanesischen Christentums; 2. Die neue Lage als
Anreiz zur theologischen und pastoralen Besinnung.

Das ,Padroado-Christentum®

Obwohl die Portugiesen 1498 nach Indien kamen und 1510 die Stadt Goa er-
oberten, kann man erst unter der Regierung Joaos III. (1521-1557) von ,einem
organisatorisch festgelegten Bekehrungswerk“* sprechen. Die ersten Missionare
waren Franziskaner und einige Weltpriester. 1534 wurde Goa zur Didzese und
hatte einen sehr eifrigen Generalvikar, Miguel Vaz — nach Silva Rego ,der grifite
Apostel Goas“® — der, um den Gotzendienst zu vernichten, dringend um die Ein-
tithrung der Inquisition bat (6. 1. 1543) und der gemifl dem damaligen Grundsatz
»cujus regio illius religio® die katholische Religion zur einzigen rechtmifigen Re-

1 Rede des portugiesischen Ministerprisidenten O. Salazar, 12. 4. 1954,

* Kard, Patriarch von Lissabon in seiner Predigt wihrend der Trauermesse fiir den Verlust Goas am 19. 12. 1961.

* Vgl. HERDER-Korrespondenz, Febr. 1963, 221-226: ,Goa im indischen Staatsverband® (auch Febr. 1962).
Dieser Bericht vermischt ohne jegliche Differenzierung politische, wirtschaftliche, kulturelle und religivse Gesiches-
punkre.

¢ B. J. WENZEL, Portugal und der Heilige Stubl (Lissabon 1958) 153,

5 A. da SILVA REGO, Curso de Missiologia (Lissabon 1956) 359.
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ligion machen wollte, um so Goa wirklich in ein ,Land des K6nigs von Portugal
(terra de el-rei)* zu verwandeln. 1542 kamen die Jesuiten, gefiihrt vom grofiten
Apostel des Ostens, dem hl. Franz Xaver; 1548 die Dominikaner.

Goa ist nur zu etwa 45 o christlich, aber die Christen leben hauptsichlich in
den drei zentralen Provinzen: Ilhas, Bardez und Salcette und geben ihnen einen
iiberwiegend christlichen Charakter, wihrend die spiter von den Portugiesen er-
worbenen ,Novas Conquistas® (neuen Eroberungen) hauptsichlich hinduistisch
sind und sogar berithmte hinduistische Pilgerzentren beheimaten.

Man kann das Christentum Goas nur aus seiner Geschichte verstehen, und zwar
aus seiner vergangenen Geschichte. Wahrend nimlich in den Lindern Europas das
Christentum immer in den Strom moderner Bewegungen eingebettet bleibt und
sich (wenn auch oft langsam) mitentwickelt, ist hier ein Stiick christlicher Welt
gleichsam an den Rand der Geschichte gespiilt worden und hat die Ziige vergan-
gener Jahrhunderte bewahrt. Darin liegt eigentlich das ganze Problem der Kirche
Goas, wie sich nimlich dieses Christentum, das Jahrhunderte lang kiinstlich be-
hiitet wurde und sich nun plétzlich in einen sikularen Staatsverband eingegliedert
findet, gleichsam ein paar Jahrhunderte iiberspringen und sich in einer ganz neuen
Situation zurechtfinden soll. — Drei typische Ziige fallen im Bild des goanesischen
Christentums auf:

1. die barocke Frémmigkeit

Das Christentum Goas entwickelte sich im Stil des Lebens und Denkens, das die
Portugiesen im 16. Jahrhundert nach Indien brachten. Im Mittelpunkt des kulti-
schen Lebens stand die Anbetung der Eucharistie, in der Christus als unsichtbarer
Gott verehrt wurde. Die starke Betonung des Gottlichen, zusammen mit der indi-
schen Abwertung des Leibes, machte die heilige Menschheit Christi unbedeutsam.
Hingegen traten Jesus, Maria und Joseph sowie die Heiligen stark als Vorbild der
Frommigkeit in den Vordergrund, wie man es von den Portugiesen gelernt hatte.
Stark wurde auch die moralische Bedeutung der christlichen Lehre herausgehoben;
Sakramente und Gebet wurden fast nur als Mittel der Seelenrettung und der
Selbstheiligung betrachtet.

Immer sah man Christentum im scharfen Gegensatz zum Hinduismus, den man
als Gotzendienst verabscheute. Dabei machte man keine klare Unterscheidung
zwischen Hinduismus als Religion und als Kultur. Wer Christ werden wollte,
mufite sich in allen Lebensformen dem westlichen Lebensstil anpassen. Bei der
Taufe erhielten die Neubekehrten christliche Namen, sie begannen europiische
Kleider zu tragen und ihr Gesellschaftsleben nach portugiesischem Vorbild zu fiih-
ren. Nur Christen durften staatliche Amter besetzen und bestimmte Berufe aus-
iiben. Auf keinem Gebiet sollten sie Gemeinschaft mit den Heiden haben. So durf-
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ten sie zu keinem heidnischen Arzt oder Friseur gehen®. Auch die Gotteshiduser,
der Kult, die Bildung der Priester waren ganz nach europdischem Muster ein-
gerichtet. Uberall entstanden Barodkkirchen, in denen die portugiesischen Lieb-
lingsheiligen verehrt wurden, genau wie in Portugal, mit denselben farbenprach-
tigen Bruderschaften und prunkvollen Prozessionen.

Die Portugiesen fanden in Goa ein religids auflerordentlich empfingliches Volk
vor und es ist ihnen gelungen, den christlichen Glauben tief ins Herz zu senken.
Glaubenstreue und innige Frommigkeit haben sich in Goa durch alle Jahrhunderte
erhalten trotz der schweren kirchlichen und kirchenpolitischen Krisen. Das kirch-
liche Leben ging weiter, als 1760 die Jesuiten aus Goa verwiesen wurden, als 1835
simtliche religiose Orden das Land verlassen muften, als die Priesterbildung
daniederlag und die Atmosphire wiahrend des grofiten Teils des 19. Jahrhunderts
durch die schweren Spannungen mit Rom wegen der Jurisdiktionsstreitigkeiten
zwischen Padroado und Propaganda vergiftet wurde. Der Glaube wurde nicht er-
schiittert. Ein duflerer Grund fiir diese Glaubensfestigkeit sind die kirchlichen
Feste, die reiche Volkskunst, die Karneval- und Osterspiele, die Passions-dar-
stellungen und -dramen und die Verbindung des Christentums mit den Gebrdu-
chen des Volkes. Die volkstiimliche Auspragung des Christentums in Goa ist sicher
die beste Leistung im Missionswerk der Portugiesen. Aber diese Verbindung von
Religion und Volkskultur allein ist noch nicht ausreichend, die Tiefe des christ-
lichen Lebens in Goa zu erkliren. Goanesisches Christentum ist nicht nur eine
Nachahmung iberischen kirchlichen Lebens. Unter all der barocken Frommigkeit,
wie man sie etwa bei einer feierlichen Vesper in einer goanesischen Kirche mit-
feiern kann, lebt eine stille, gliubige Innerlichkeit, eine schweigende Anbetung
und Gottesliebe, die Sehnsucht einer ganzen Weihe an Gott. Die tief religiose Seele
Indiens ist nicht verkiimmert in diesem Volk. Oft sind die Anlagen unentwickelt
geblieben, und sie haben eigentlich im gegenwirtigen kirchlichen System wenig
Entfaltungsmoglichkeiten, aber sie zeigen sich doch immer wieder in der religidsen
Ansprechbarkeit und in der Liebe zu Christus und der Kirche, selbst wenn die
Ideale von Priestertum und kirchlichem Leben oft enttiuscht wurden.

Bis zum Erwachen des indischen Nationalismus hat man sich iiber die barocke
westliche Prigung des goanesischen Christentums wenig Gedanken gemacht. Heute
spiirt man, daf die Verbindung mit westlicher Kultur ein zu enges Band gewor-
den ist. Die religitse Kultur hat eine portugiesisch-patriotische Fiarbung angenom-
men. Manche glauben, daf die Goanesen wegen ihres christlichen Glaubens mehr
zum Westen als nach Asien gehoren (vielleicht fillt es einem gar nicht mehr auf,
wie unchristlich und unkatholisch eine solche Auffassung ist). Man hat die Kirche
Goas geradezu die ,Kirche des Heimwehs“ nach Lissabon genannt”. Der Versuch
einer Erneuerung des Christentums in Goa, unabhingig von westlichen Bindun-

8 Vgl, Die Dekrete der ersten Provinzialsynode Goas (1567), kurz zusammengefafic in SILVA REGO a.a.0.
7 A, PLATTNER, Christliches Indien (Ziirich 1955).
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gen, wurde als unpatriotisch empfunden. Was schlimmer ist, ein Christentum mit
barodker Fassade vergifit leicht sein eigentliches Wesen; es lebt aus Traditionen,
und vergifit seine Quellen. Es ist bezeichnend, dafl in der Volkssprache Goas, in
Konkanim, bis heute noch keine ganze Ubersetzung des Neuen Testaments exi-
stiert, aber es gibt um so mehr Gebetbiicher mit Novenen und Volksandachten. In
seinem Erscheinen gleicht dieses Christentum mit dem Betonen des Sichtbaren
paradoxerweise der Hindureligion, die ja nicht so schr an Dogmen gebunden ist,
aber dem Brauchtum grofle Bedeutung beimifit. In den Augen der Hindus war das
Christentum eine der vielen Moglichkeiten der Gottesverehrung: sie verchrten
Gott nach indischer, die Christen nach europiischer Art.

2. Die Verbindung zum Staat

Ohne die groflen Verdienste der christlichen Konige von Portugal und seines
Volkes zu verkennen, darf man wohl behaupten, daf}, als Folge der kirchenfeind-
lichen Einstellung Pombals und spiter der Republik von 1910, der Geist der fran-
zosischen Aufklirung mit den antikirchlichen Ressentiments, wenn auch unter der
traditionellen Ausiibung der Religion verborgen, tief in die Seele der fithrenden
Schichten Portugals eingedrungen ist. Wenn also die Verfassung die katholische
Religion ,als die Religion der portugiesischen Nation anerkennt“ (Art. 45), sieht
sie in ihr, wie Kardinal Cerejeira am 17. Jahrestag seiner Erhebung zum Patriar-
chen feststellte, ,nur die nationale Gegebenheit, die man weder verkennen noch
verindern kann, ohne die Gewissen zu verletzen . ..“ So wurden die Missionen
in Ubersee vom Staat geschiitzt und unterstiitzt, insofern sie als , Werkzeuge der
Zivilisation und des nationalen Einflusses zum organischen Wesen der portugiesi-
schen Nation gehdren®. Diese durch das Patronatsrecht geschaffene Verbindung,
um nicht zu sagen Unterstellung der Kirche Goas unter den Staat wurde in den
letzten Jahren besonders vom Klerus als eine grofle Gewissensbelastung empfun-
den. Die enge Bindung an den Staat hat eine kriftige Entwidklung des christlichen
Lebens gehemmt und ein verzerrtes Bild der Kirche als einer Hiiterin der Souve-
ranititsanspriiche des Staates vor der nichtchristlichen Welt dargestellt.

Auch nach der Eingliederung des Landes bleibt die Kirche Goas noch unter dem
Patronatssystem, dessen bilateraler Vertragscharakter im Konkordat von 1940
zugesichert und als verbindliches Verfassungsrecht am 11. 6. 1951 im Grundgesetz
verankert wurde®. Es ist klar, daf das kirchliche Leben in Goa eine strukturelle
Umbildung und Neuorientierung braucht. Dabei kann sich jede Verzégerung in
der Bereinigung des derzeitigen Zustandes hinsichtlich des Bischofsstuhls von Goa

nur schiadlich auswirken.

8 Art. 24 und 133 des Kolonialaktes, der am 11. 6. 1951 neu verfafic wurde. * Vgl, WENZEL a.a.O.
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3. Die Abschlieflung gegeniiber der indischen Kulturwelt

Im stolzen Gefiihl ihrer militdrischen und kulturellen Uberlegenheit bemiithten
sich die Portugiesen kaum um ein Verstindnis hinduistischer Religion und Sitte.
Durch verschiedene Druckmittel haben sie versucht, den Hinduismus auszurotten,
wenigstens in der fritheren Periode ihrer Herrschaft. Sie betrachteten dies als ihre
Pflicht, und sie folgten dabei dem damals allgemein anerkannten Prinzip, daf} der
Souverdn die Religion seines Landes bestimmt. Die Nichtchristen, die noch im
Lande lebten, wurden wirtschaftlich, politisch, gesellschaftlich bedriickt. In einem
Land, in dem das soziale Gedachtnis eine grofle Rolle spielt, haben diese Vorginge
eine Verbitterung hinterlassen und die Beziehungen zwischen Christen und Hin-
dus belastet. Von hier aus mufl man gewisse Verhaltensweisen der Hindus sehen.
Man kann kaum von Nichtchristen ein Verstandnis fiir die Irrtiimer erwarten, die
im Namen der Religion begangen wurden. So ,haben die Goanesen durch ihr
europdisiertes Wesen, wenn auch ohne personliche Schuld, zu dem tragischen Mif3-
verstindnis beigetragen, das Christentum sei eine rein europiische Religion, inner-
lich abhingig von den fremden Kolonialmichten und mit der indischen Kultur
letztlich unvereinbar . . .“ 19,

Die neue Lage der Kirche Goas

Die Kirche von Goa war urspriinglich als Mutterkirche des ganzen Ostens ge-
plant. Von hier aus sollte der Siiden und Osten Asiens die christliche Botschaft
empfangen. Die Verdienste Portugals fiir die Missionen sind grof8 und sollen auf
keinen Fall herabgesetzt werden. Aber mit dem Riickgang der politischen und
militdrischen Macht und besonders seit der Unabhingigkeit Indiens hat sich die
Blickrichtung Goas vollig gewandelt: Es war nicht mehr Zugang nach Indien und
dem Ostlichen Asien, sondern Teil des Portugiesischen Reiches; es schaute nicht
mehr nach Osten, sondern nach Westen, und es war der Stolz und die Freude der
Portugiesen, daf} sich die Goanesen in Lissabon vollig zuhause fiithlen konnten.
Die Kirche Goas wurde aus Indien ausgeklammert, und sie hat deshalb am eigent-
lichen Leben und an den gewaltigen Aufgaben der Kirche Indiens keinen Anteil
mehr genommen. (Das darf man freilich nur von der goanesischen Kirche als gan-
zer sagen; denn viele goanesischen Priester und Laien haben auch in neuester Zeit
Grofles fiir die Kirche Indiens geleistet.) Es mufite aber die Stunde kommen, da
die Kirche Goas wieder mit der Kirche Indiens verbunden wurde, um an den
kirchlichen und missionarischen Aufgaben des Christentums in Indien Anteil zu
nehmen.

Deshalb muff man die Integration der Kirche Goas in die Kirche Indiens be-
griiffen. Die Aufhebung der politischen Grenzen war eine notwendige Bedingung

10 PLATTNER a/@.0. 53,
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dafiir. Es ist nicht unsere Aufgabe in diesem Artikel nach der Art und Weise zu
fragen, in der diese Integrierung geschah; auch nicht ob die politischen Rechte und
Wiinsche der Goanesen in der indischen Union geniigend beriicksichtigt werden.
Die Kirche mufl zwar versuchen, die gegensitzlichen Haltungen zu verstehen, sie
ist aber nicht dazu berufen, sich in einer politisch zweideutigen Situation — und
das Goa-Problem war eine solche — auf der einen oder anderen Seite zu engagie-
ren, wenn keine menschlichen und christlichen Werte klar und unmittelbar auf
dem Spiel stehen. Es liegt auflerhalb der Mission der Kirche, einen politisch an-
fechtbaren Status quo zu verteidigen oder neue politische Losungen zu suchen!.
Man kann aber von allen politischen Implikationen einmal absehen und die
heutige Lage betrachten, wie sie nun einmal ist, und dann kann man sagen: Die
aus der Integrierung Goas entstandene kirchliche Lage ist trotz aller augenblick-
lichen Probleme und der vielen Ubergangsschwierigkeiten gesund und wird sich
auch als Belebung der Kirche Goas auswirken. Voraussetzung dafiir ist freilich
eine realistische Annahme der gegenwirtigen Situation, eine ernste Inangriffnahme
der entstehenden Aufgaben und der Verzicht auf die Triume der Vergangenheit.

Die Organisation der Didzese

Die kirchenrechtliche Struktur des Lebens der Didzese ist vollstindig vorhan-
den. Jedoch ist durch die Eingliederung ein finanzielles Problem entstanden, das
sich zum groflen Teil mit einem strafferen Einnahmesystem und einer besseren
Verteilung der Gelder nach einer gewissen Ubergangszeit iiberbriicken ldfit. Die
Kirche Goas ist darmer geworden, dafiir aber frei. Sie ist jetzt auf die Unter-
stiitzung der Glaubigen angewiesen; sie wird gezwungen sein, intensiver am Leben
und an den Sorgen der Menschen, in deren Mitte sie lebt, Anteil zu nehmen.

Ein zweites Problem stellt das Bildungswesen dar. Die Kirche hatte nur einige
wenige Volksschulen, die Staatszuschiisse erhielten. Sonst war die Schule in Hin-
den des Staates. Dieser unterhielt bis 1955 nur ein Gymnasium, von 1955 an vier
technische Schulen und seit 1957 noch weitere drei Gymnasien. Hingegen hatte die
Kirche nach indischem Muster 19 High-Schools und 56 Schulen mit den ersten vier
Klassen. Diese Schulen erhielten aber keine staatliche Unterstiitzung. Unter der
neuen Herrschaft sind Beihilfen durchaus méglich, wenn die Schulen die erzieheri-
schen Mindestforderungen erfiillen. Die Katholiken konnen jetzt sogar Universi-
titen errichten, was frither unmoglich war. Der Religionsunterricht ist in den
tffentlichen Schulen Indiens ausgeschlossen, in staatlich unterstiitzten Privatschulen

1 Es heift in der HERDER-Korrespondenz: ,Auf der 11. Generalversammlung der Catholic Union of India
(April 1962), die Kardinal Gracias mit einer Ansprache einleitete, wurde das Vorgehen der Regierung gegen
den portugiesischen Besitz in Indien cinstimmig begriift® (225). Ich habe leider noch nicht den Wortlaut dieses Be-
schlusses erhalten. Aber bevor man dariiber urteilt, muB man auch genau wissen, wie die Verhiltnisse Kirche-Staat
in Goa waren, und daf es in Portugal ,Minner der Kirche gegeben hat, die politische Haltungen einnahmen und
dabei vergaflen, daf sich Priester besser mit den Dingen Gottes beschifrigen sollen® (Kard. Patriarch von Lissabon,
29, 11. 1956).
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darf er aulerhalb des Stundenplans und mit Genehmigung der Eltern erteilt wer-
den. Damit schienen die Katholiken Goas zunichst schlechter gestellt zu sein. Doch
sei erwihnt, dafl vor dem Anschluf} die goanesischen Kinder, die z. B. in Bombay
staatlich unterstiitzte katholische Schulen besucht hatten, im allgemeinen bessere
religiose Kenntnisse besaflen als die Kinder, die in dem sogenannten ,Gebiet, das
450 Jahre Ausstrahlungszentrum katholischen Denkens war® 12, erzogen wurden.

Ein drittes Problem bildet das Gebiet der sozialen Erziehungsmafinahmen durch
die Katholiken. Bisher mufite man sich auf die traditionellen Werke der christli-
chen Liebe beschrinken. Versuche, die sozialen Strukturen zu dndern oder das Be-
streben, deren Ursachen zu beseitigen, verstieflen gegen die Monopolstellung der
Regierung. Erst 1957 wurden auf private Initiative von Dr. L. Coutinho die ersten
sozialen kirchlichen Zentren errichtet, die aber unter manchen Schwierigkeiten zu
leiden hatten. Soziale Probleme gab es immer in Goa, wenngleich die Unterschiede
zwischen reich und arm infolge der alten gesellschaftlichen Struktur und der Aus-
wanderung nach Indien und Afrika nicht so krafl waren. Aber man lebte in einer
kiinstlich abgeschlossenen und vereinfachten Atmosphire; es gab ein ganz ver-
niinftiges Arbeitsgesetz; es blieb aber in der Schreibtischschublade liegen. Mit dem
Anschluf} sind auf einmal alle Dimme, die die Strome der modernen Bewegungen
abhielten, gebrochen, und diese haben das romantisch triumende Goa iiberflutet.
Nun macht man die erste Erfahrung mit der Demokratie, der freien Meinungs-
duflerung, den Parteien und den Wahlen; jetzt lernt man, was die soziale Gerech-
tigkeit bedeutet, begegnet man den verschiedenen Weltanschauungen, die eine Aus-
einandersetzung fordern, jetzt gibt es Arbeiterbewegungen, Gewerkschaften, Lohn-
forderungen, Streikrecht usw. So ist eine gewisse Verwirrung entstanden. Aber es
zeigen sich schon allmihlich deutliche Zeichen der Besinnung und der Vernunft.
Die Ubergangsschwierigkeiten wiren geringer gewesen, wire man ihnen von An-
fang an mit der richtigen Haltung begegnet und hitte die indische Verwaltung sie
nicht unnotig erschwert.

Neuorientierung des christlichen Lebens

Die Christen Goas, die bisher gewohnt waren, privilegiert zu leben, sind nun
auf einmal Biirger ohne besondere Rechte unter einem fiir alle gleichen Grund-
gesetz geworden, Sie sind in eine Gemeinschaft eingegliedert worden, wo sie, die
einst fast die Hilfte der Bevolkerung ausmachten, zusammen mit anderen Chri-
sten Indiens nur eine winzige Minderheit (2 %/o) der Gesamtbevolkerung darstel-
len. Im Zusammenleben einer pluralistischen Gesellschaft ist nichts selbstverstind-
lich. Die Christen konnen nur mit der Kraft eigener Uberzeugung und nicht mit
Hilfe christlich geordneter Strukturen ihre Weltanschauung sichtbar werden las-
sen. Die Gesellschaft, wie sie sie gern haben mdchten, ist nicht von vornherein ge-

12 HERDER-Korrespondenz a.2.0. 226.
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geben, sondern bleibt immer eine Aufgabe. Aber die Situation der Christen in
Indien ist in mancher Hinsicht eine einzigartige, fiir die es keine fertigen Losungen
gibt. Natiirlich kénnen uns die verschiedenen Losungen des westlichen Kulturrau-
mes sehr helfen; aber die letzte Antwort mufl von Indien selbst kommen, unter
Berticksichtigung eigener Traditionen und eigenartiger Probleme.

Schon die Tatsache eines sikularisierten Staates, in dem keiner Religion ein
besonderer Platz eingeriumt wird, in dem nicht einmal die christliche Religion die
Grundlage bildet wie im Common Law der USA?®, stellt die Christen Goas un-
ausweichlich vor wichtige theologische Fragen. Der Begriff ,Religion® in der in-
dischen Verfassung mufl so aufgefafit werden, dafl er nicht nur den Hinduismus,
der sich nicht so sehr auf Glaubenswahrheiten griindet, sondern das ganze soziale
Leben seiner Mitglieder zu gestalten beansprucht, umfafit, sondern auch die nicht-
theistischen Religionen wie Buddhismus und Jainismus'. Wie soll sich also die
christliche Religion gegeniiber dieser vielfiltigen Religionswelt verhalten? Es geht
hier nicht blofl um eine akademische Frage, sondern um eine sehr wichtge prakti-
sche, die sich taglich bei jeder Begegnung mit Nichtchristen stellt und von deren
Antwort das Schicksal des Christentums in Indien in hohem Mafle abhidngt. Wenn
aber die nichtchristlichen Religionen nicht in den Kairos des Unheils, sondern des
Advents gehoren, d. h. ,nicht schlechthin auflerhalb der gottlichen Heilskonomie
liegen, sondern in sie einbezogen und innerlich auf das in Christus zu vollendende
Heil hingeordnet sind“*®, dann stellt sich sofort die Frage, wie die ganze Geistes-
haltung, die Inhalte, die Symbole, die duflere Form der indischen Kulturwelt im
Dienst der Erlosung durch Christus fruchtbar gemacht werden und zur wahren
Katholizitit der Kirche beitragen konne. Denn ein Christentum, das nicht ver-
suchen wiirde, das Erbe seiner Vergangenheit Christus zu unterwerfen und in ihn
zu verwandeln, wiirde die Menschheit Christi verleugnen. Zugleich aber wiirde es
sich ,der Verwurzelung im Volkstum berauben und miifite selbst in seiner Ent-
fernung vom wirklichen Leben verdorren!®. Das sind Fragen, die in ihrer Kon-
kretheit vollig neu fiir die Christen Goas aufbrechen. Sicher sind die angedeuteten
Probleme in Indien noch nicht bewiltigt worden. Aber man ist sich dariiber klar,
daf es in Indien keine wirklich christliche Erneuerung und wirksame Missionie-
rung geben kann, ohne diesen Fragenkomplex miteinzubeziehen oder zum minde-
sten sich fiir diese Probleme offenzuhalten.

Wenn also die Kirche Goas mit diesen Perspektiven den Weg, der vor ihr liegt,
mutig beschreitet, dann kann, was fiir manche Beobachter eine diistere Zukunft
zu sein scheint, der Anbruch eines neuen Tages sein, genauso wie die Abschaffung
des Kirchenstaates vor fast 100 Jahren die romische Kirche aus den politischen

18 Vgl. J. C. MURRAY, We hold these truths, London 1961.

1 Vgl. D. D. BASU, Commentary on the Constitution of India (Calcutta *1955),

15 J. NEUNER, Auf dem Weg zx einer indischen Theologie, in: Orientierung Nr. 22 und 23/24 (1962) 256-57;

270-74.
18 NEUNER a.a.0. 23, 257.
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Verwicklungen befreit und sie erfolgreich fiir ihre eigentliche christliche Aufgabe
freigemacht hat. So ist zu hoffen, daf} in den groflen und leeren Kirchen und Kls-
stern der alten Stadt Goa!'” wieder die Fiille des christlichen Lebens erstrahlen wird,
dafl die Christen Goas, aus ihrem Schlaf erwacht, nicht eigensiichtige Bewahrer des
Leibes des hl. Franz Xaver, sondern vielmehr lebenschenkende Trager seines Gei-
stes, des Geistes der Nachfolge Christi, sein werden.

ZEITBERICHT

Immer wieder Lateinamerika — Die sowjetische Auflenpolitik — Die Auswirkungen

des russisch-chinesischen Konflikts auf den Kommunismus in Asien

Immer wieder Lateinamerika

Man hat Lateinamerika ,das Land unserer Besorgnis und unserer Hoffnung® genannt. Vor uns
liegen drei neue Studien iiber den Gesamtkontinent, alle drei verschieden, aber bei allen drei
scheint die Besorgnis zu iiberwiegen.

Die erste ist eine knappe Ubersicht, auf reiches statistisches Material gestiitzt, von Manuel
Fovaca S] im Augustheft der in Bogotd (Columbia) erscheinenden Zeirschrift Revista Javeriana,
betitelt: Crisis en nuestra america. F. beginnt mit der explosionsartigen Bevolkerungszunahme in
Lateinamerika (LA). LA hatte 1820 17 Millionen Einwohner, 1900 70 Millionen, 1960 206 Mil-
lionen. Der jihrliche Bevilkerungszuwachs betrigt in Europa 8 pro Mille, in URSS 17, in USA 18,
in Lateinamerika 25. Der Geburtenindex betrigt auf 1000 Einwohner in Europa 24, in Nord-
amerika 25, in LA 40. Die wirtschaftliche Entwicklung in LA entspricht nicht der Bevélkerungs-
zunahme. In LA sind 53 % der Bevolkerung in der Landwirtschaft, trotzdem muff LA Lebens-
mittel einfiihren, wihrend USA nur 12 % in der Landwirtschaft beschifrigt und nicht nur Lebens-
mittel ausfiihrt, sondern Produktion stoppen mufl. Dieses Mifiverhiltnis kommt daher, dafl in LA
die Landwirtschaft groffenteils Monokultur ist. Fast in allen Lindern LA.s bildet ein einziges Pro-
dukt iiber die Hilfte der Ausfuhr: Zucker in Kuba, Kaffee in Columbia, Guatemala, Haiti, Brasilien,

17 Die alte Stadt Goa, die etwa 5 km entfernt von der jetzigen Hauptstadt Goa liegt und nicht grofler ist als ein
Dorf, darf nicht mit dem Land Goa verwechselt werden.
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Costa Rica, Bananen in El Salvador, Panama, Ecuador, Honduras, Schafwolle in Uruguay.
Ebenso bei den Mineralien: Petroleum (Venezuela), Kupfer (Chile), Zinn (Bolivia). Wenn die
Wirtschaft eines Landes so sehr auf einen einzigen Ausfuhrartikel aufgebaut ist, dann ist sie ver-
wundbar und von der jeweiligen Konjunktur im Ausland abhingig.

Weitaus der grofte Teil der Bevdlkerung in LA ist arm. Man rechnet als durchschnittliches
Jahreseinkommen pro Kopf in LA 300-350 Dollar, in USA 2400 Dollar. Dabei sind aber die
Verhiltnisse in den einzelnen Lindern in LA sehr ungleich. Das ,reichste® Land ist Venezuela
mit 600-700 Dollar Jahreseinkommen pro Kopf. Brasilien, Columbia, Pert haben nur 100-200,
Bolivia und Haiti unter 100 Dollar Jahreseinkommen pro Kopf. Dabei steigen die Kosten des
Lebensunterhalts rapid, am meisten in Bolivia und Chile. In ganz LA sind von 1953 bis 1960
die Kosten fiir den Lebensunterhalt um 360 % gestiegen.

Der Gesamtdurchschnitt von 300 Dollar Jahreseinkommen wire noch nicht so schlimm. Eine
vierkopfige Familie konnte mit 1200 Dollar im Jahr bescheiden leben. Aber die Verteilung ist
sehr ungleich, nicht nur von Land zu Land, sondern auch innerhalb der Linder. In Venezuela,
das den hoichsten Einkommens-Durchschnitt besitzt, haben 80 9% der Bevolkerung in Wirklichkeit
unter 50 Dollar Jahreseinkommen. Im ganzen schitzt man fiir ganz LA, dafl etwa ein Viertel
der Gesamtbevélkerung nicht mehr als 50 Dollar Jahreseinkommen hat.

Die soziale Struktur ist ungesund. Die Proletarisierung in Landwirtschaft und Industrie schrei-
tet fort. In den 10 Jahren von 1950 auf 1960 ist die Stadtbevélkerung in ganz LA von 36 %
auf 46 9% gestiegen. Um die Riesenstidte Rio, Santiago, B. Aires, Caracas, wachsen ungeheure
Slums.

Die Sozialgesetzgebung ist in den meisten Staaten von LA gut und fortschrittlich, aber sie wird
nicht iiberall durchgefithrt. In LA herrscht tatsichlich Hunger, grofle Teile der Bevélkerung sind
unterernihrt. Die Wohnungen sind unzureichend. Von den Landwohnungen werden 80 %, d. h.
15 Millionen als infrahumanas® klassifiziert. Es miifiten jihrlich 500 000 Wohnungen gebaut
werden angesichts der Bevolkerungsvermehrung, plus 500 000, um den jihrlichen Ausfall zu er-
setzen. Statt dessen werden nur 166 000 Wohnungen gebaut. Die ohnehin sehr schlechten Woh-
nungsverhiltnisse verschlechtern sich also immer mehr. Uberall fehlt es an Trinkwasser. Man
berechnet, dafl 90 Millionen kein rechtes Trinkwasser haben. Die Sterblichkeit der Kinder unter
1 Jahr betriigt in LA durchschnittlich 110 %o, in Brasilien sogar 171 %0, wihrend sie in USA nur
25 /oo betrigt. Analphabeten iiber 15 Jahre sind 40 %, d. h. 74 Millionen. Die Landbevélkerung
ist zu 62 % Analphabeten, in einzelnen Lindern ist der Prozentsatz hoher, am stirksten in Haiti.

P. Foyaca sieht in all diesen Dingen nicht nur mehr oder minder ungiinstige Zustdnde, son-
dern er findet (sicher mit Recht), dafl das alles einer schnellen Krise zutreibt. Er stellt die Frage:
wie hat es so weit kommen kénnen? und findet als Hauptursachen: 1. Mangel an sozialem Sinn
bei den Besitzenden. 2. Mangel an Verantwortlichkeit und geradezu Korruption bei den Regie-
rungen. 3. Mangel an Verantwortlichkeit bei den Arbeitenden. 4. Die imperialistische Ausbeutung
durch das Ausland, die aber jetzt eine geringere Rolle spielt. Die Ausbeutung durch Spanien und
Portugal in der Kolonialzeit kommt jetzt nicht mehr in Betracht. 5. Erst recht ist das Schlagwort
unzutreffend, als sei die Kirche an dem jetzigen wirtschaftlichen Elend schuld, weil sie die Gering-
schitzung der materiellen Giiter gelehrt habe.

Den einzigen Ausweg aus der gegenwirtigen Krise sicht F. in einer griindlichen sozialen Um-
gestaltung. Es handelt sich darum, cinen Weg zu finden zwischen dem ,Individualismus® (Libera-
lismus) alter Prigung, den es in LA praktisch nicht mehr gibt, und dem ,Kollektivismus® (Kom-
munismus). Ein solcher Weg wiire der christliche ,Solidarismus®.

Gewissermaflen die farbigen Illustrationen zu der Studie Foyacas bietet das jetzt auf Deutsch
erschienene Buch von Frank TANNENBAUM: Lateinamerika. Kontinent zwischen Castro und
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Kennedy. Aus dem Englischen von Erich Gaenschalz. 1963, 196 Seiten, 1 Karte 9,80, Stuttgart,
Kohlhammer. Frank Tannenbaum, 1893 in Polen geboren, studierte in Nordamerika, 1927
Dr. rer. pol., dozierte an mehreren Universititen in Nord- und Siidamerika, war hiufig mit offi-
ziellen Missionen betraut und bereiste ganz LA.

T. geht von den geographischen Gegebenheiten aus. Die groflen modernen Hauptstidte sind
isoliert: ,Es ist, als ligen die Hauptstadt und das iibrige Land in zwei verschiedenen Welten®
(S.22). Aber auch im iibrigen Land sind die einzelnen Gemeinden ohne Verbindung, daher ihr
Partikularismus. Die herrschende Rasse sind die Mestizen. Es gibt Rassenvorurteile, aber sie sind
geringer als in USA und nirgends rechtlich begriindet. Uber die Kirche spricht der Nichtkatholik
T. mit grofler Achtung: ,Die Kirche ist eine aktive Kraft im Leben des einzelnen wie der Gemein-
schaft, und ihre Fihigkeit, alles zu durchdringen, hilt den Glauben und die Symbole lebendig, die
dem Dasein Bedeutung geben® (S.54). Interessant sind T.s Ausfithrungen iiber die Hazienda
(Gutshof, Farm) als soziale Einheit, die friiher und stellenweise bis heute Kultur und Politik mit-
bestimmt, Damit hingt zusammen das in LA {iiberall dringende Agrarproblem. Die unumging-
lich notwendige Agrarreform kann aber nicht dadurch gemacht werden, dafl man die bisherigen
Besitzer hinauswirft und andere hinsetzt. Zu der in LA weithin herrschenden Armut bemerkt T.:
,Die Armen in LA sind heute irmer, auch weil sie mehr Wiinsche haben als ihre Vorfahren®
(S.161). Die Angaben iiber Schulwesen und Analphabetentum erginzt er noch durch den Hin-
weis, dafl die Eingeborenensprachen in LA viel lebendiger sind, als man sich in Europa gewohn-
lich vorstellt. ,Mindestens die Hilfte der Bevolkerung von Bolivien, Ecuador, Guatemala und
Perti versteht kein Spanisch® (S.79). Sehr ausfiihrlich beschiftigt sich T. mit dem Verhiltnis
Lateinamerika-USA. In LA ist die Politik viel mehr eine persénliche als eine ideologische An-
gelegenheit. Das wird in USA nicht verstanden, Fehler der USA-Politik war und ist, dafl sie nur
Kommunismus und Antikommunismus kennen und sich mit allem verbiinden, was sie fiir anti-
kommunistisch halten. USA ist immer fiir den Status quo, und der ist in LA oft schlecht. T. ur-
teilt sehr scharf {iber die nordamerikanische Politik, aber auch iiber Fidel Castro: ,Castro hatte alle
Mittel zur Verfiigung, ein solches (richtiges) Programm voranzubringen ... Dennoch verwarf er
alles, um sich in einem politischen Morast zu verfangen, aus dem es jetzt keinen sichtbaren Aus-
weg mehr gibt® (S. 163). Fiir die Zukunft schligt T. vor: Jede Revolution in LA beginnt damit,
daf sie das auslindische Eigentum, also hauptsichlich das von USA investierte Kapital, kon-
fisziert. Die Vereinigten Staaten sollten in Zulkunft nicht einfach protestieren, sondern sich ihre
Investitionen ratenweise zuriickzahlen lassen, etwa durch Taxen auf Exportwaren, aber gleich-
zeitig die neue Regierung politisch und wirtschaftlich wirksam unterstiitzen.

Uber die Durchfiihrbarkeit solcher Vorschlige miissen die Fachleute urteilen. Jedenfalls ist T.
hinsichtlich der Krise LA.s nicht so pessimistisch wie andere. Fiir ihn scheint es kein unabwend-
bares Schicksal zu sein, daf LA in Kurzem dem Kommunismus verfillt.

Das dritte Buch, Alfons KiRcHGASSNER: Im katholischen Kontinent, 129 Seiten und 1 Karte,
Frankfurt 1963, Josef Knecht, nennt sich bescheiden: ,Notizen von einer Reise durch Latein-
amerika®, enthilt aber reiches Material. Der Verfasser sicht LA vom Standpunkt der Kirche aus,
mit dem Auge des Seelsorgers. Wie wichtig LA fiir die Gesamtkirche ist, geht aus der Tatsache
hervor, dafl 33 9% aller Katholiken, also ein Drittel, in LA leben. sDafl sich der Kontinent als
einziger unter den christianisierten in diesem traurigen Zustand befinder, lastet als Hypothek auf
dem Ansehen der Kirche.”

K. bringt die hauptsichlichen statistischen Angaben #hnlich wie Foyaca und Tannenbaum. Er
verhehlt dabei nicht, dafl die einzelnen Angaben oft nur auf Schitzungen beruhen. Ausfiihrlicher
sind bei ihm die seelsorglichen Statistiken. Wihrend in Europa, das kaum die Hilfte aller Katho-
liken beherbergt, 66 % aller Priester leben, sind in LA 8,4 % aller Priester, nimlich 37 636, davon
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ein Drittel Auslinder. Doch ist der Priestermangel fiir K. nicht der Hauptgrund fiir die seel-
sorglichen Miflstinde. ,Laienbriider gibt es relativ. weit mehr als in Europa. Die Zahl der Mit-
glieder weiblicher Kongregationen steigt rascher als die Bevdlkerung.“ Auf 2000 Einwohner
kommt eine Schwester. ,Diese Tatsachen bedeuten eine grofie Hoffnung fiir die Kirche.®

Im einzelnen urteilt K. iiber die seelsorglichen Verhiltnisse reichlich negativ. Er ist ein scharfer
Beobachter, neigt aber vielleicht etwas dazu, alles, was er gesehen oder gehért hat, nach dem Maf}-
stab der fortgeschrittenen deutschen Seelsorgemethoden zu beurteilen. Dadurch erweckt das ganze
Buch den Eindruck einer stindigen Anklage, was sicher nicht in der Absicht des Verfassers liegt.
Bei vielen Fakten und Einzelbeobachtungen, die K. ohne Kommentar hinsetzt, denkt sich der
Leser unwillkiirlich ein ,hért! hort!“ oder ,unglaublich, aber wahr!“ dazu.

Im iibrigen verallgemeinert K. nicht. Aus manchen seiner Angaben geht hervor, dafl der Kir-
chenbesuch stellenweise in LA besser ist als in Europa, ebenso, daff man an manchen Orten in der
Feier der Liturgie iiberaus fortschrittlich ist.

Jedenfalls stellt das Buch dem Verfasser das Zeugnis fleifliger und geschidster Beobachtung aus.
Dabei ist es von so ernstem seelorglichen Willen getragen, daff man es in die Hand jedes euro-
piischen Priesters und interessierten Laien wiinscht, damit sie sehen, wie viel hier noch zu leisten

ist, aber auch, wie viel hier mit der Hilfe Europas geleistet werden kann.

Die sowjetische Auflenpolitik

«Der sowjetischen Auflenpolitik waren nach der Revolution von 1917, in groflen Ziigen gesehen,
zwei Hauptaufgaben gestellt: der Vorstoff zur revolutioniren Welteroberung, der in Versuchen
zum Ausdruck kam, den Ring nichtkommunistischer, an die Sowjetunion angrenzender Staaten
gewaltsam zu sprengen; und die ,aktive Verteidigung® der sowjetischen Ausgangsstellung, das
heiffit die Abschirmung des Kernlandes des Kommunismus gegen Vernichtung durch Krieg oder
wirtschaftlichen Druck, was sich je nach Weltlage im diplomatischen Zusammengehen der Sowjet-
union mit verschiedenen Gruppen kapitalistischer Staaten duflerte.“ Mit dieser These beginnt
Malcolm Mackintosh, Berater fiir sowjetische Angelegenheiten am Institut fiir strategische Studien
in London, sein Buch iiber ,Strategie und Taktik der sowjetischen Auflenpolitik®. (Stuttgart:
Kohlhammer 1963, Paperback 12,80).

Nach den mifigliickten Revolutionsversuchen in Deutschland und Ungarn sowie nach dem ver-
lorenen Polenkrieg beschrinkte man sich unter Stalins Fiihrung zunichst auf die Verteidigung
des Staatsgebietes der Sowjetunion. :

Der militirische Sieg im 2. Weltkrieg gab der Sowjetpolitik wieder eine Wendung zur Expan-
sion, und man beschlof}, den Kampf gegen den Kapitalismus allgemein und sogar gegen die eige-
nen Verbiindeten fortzusetzen. Europa und Asien wurden nicht als Gebiete des Aufbaus betrach-
tet, sondern als Stiitzpunkte, von denen aus man Expansion treiben konnte und zugleich die
Sicherheit des sowjetischen Staatsgebildes gesichert sah.

Zunichst wurden die an die Sowjetunion grenzenden Staaten unter kommunistische Kontrolle
gebracht, der Reihe nach Polen, Ruminien, Bulgarien, Ungarn, und zugleich tastete man an den
neuen Grenzen Rufllands die weichen Stellen ab, so z. B. in Nordpersien, wo man 1945 versuchte,.
das persische Aserbeidschan vom iibrigen Land abzutrennen. Man setzte die Ttirkei durch Gebiets-
forderungen unter Druds. Und es besteht kein Zweifel, dal die Sowjetunion letztlich auch hinter
den Partisanenkimpfen Griechenlands stand. Eine Schlappe erlitt die sowjetische Auflenpolitik
in Jugoslawien, wo sie sich ausgesprochen ungeschickt benahm.
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Wihrend dieses ganzen Zeitraumes wurden die kommunistischen Parteien Westeuropas, vor
allem Frankreichs und Italiens, gehalten, Koalitionen mit den biirgerlichen Parteien einzugehen,
um so Regierung und Verwaltung auszuhthlen.

Der Westen reagierte erst ab 1947 auf die sowjetrussischen Herausforderungen. Der erste Schritt
war die Gewihrung einer Hilfe durch Prisident Truman an die bedringte griechische Regierung.
Der zweite und entscheidende war dann die Rede General Marshalls vom 5. Juni 1947, in der
allen Lindern, die durch den Krieg in wirtschaftlichen Druck geraten waren und unter der Last
des Wiederaufbaus nahezu erdriickt wurden, wirtschaftliche Hilfe zugesagt wurde. Die Hilfe war
fiir alle Volker ohne Ausnahme gedacht. Aber die Sowjetrussen wollten sie nach eigenem Gut-
diinken und eigenen Planungen verwenden. Als jedoch die Amerikaner darauf nicht eingingen,
verzichteten die Sowjets nicht nur fiir sich, sondern auch fiir die Satelliten, von denen die Tsche-
choslowakei und Polen die Hilfe sehr gern angenommen hitten.

Nun merkten die Sowjetfithrer, dafl es den Amerikanern ernst geworden war, und das verstan-
laflte sie zu einer taktischen Wende ihrer Politik, ohne daf} sie ihre grundsitzlichen Ziele auf-
gegeben hitten. Zunichst wurden die kommunistischen Parteien des Westens, die Frankreichs und
Ttaliens, aus den biirgerlichen Koalitionen herausgenommen. Sodann wurden die schon besetzten
Gebiete einer strafferen sowjetischen Aufsicht unterstellt, und schliefilich wurde im September
1947 die Kominform gegriindet. Es folgten die Machtergreifung in der Tschechoslowakei, die
Siuberungsaktionen gegen die , Titoisten® in Ungarn, Bulgarien, Polen und Albanien. Aufs Ganze
gesehen hat sich die sowjetrussische Auflenpolitik in Europa festgefahren, sie hatte sich als wenig
geschickt erwiesen, verkannte die Tatsachen, die sie iiberdies noch nach ihrem ideologischen Schema
deutete, Die Sowjetunion versuchte, entweder durch militirische Mafinahmen oder deren An-
drohung oder aber durch Unterwithlung und Drohungen politischer, wirtschaftlicher und psycho-
logischer Art das unter ihrer Kontrolle stehende Gebiet auszuweiten. Sie hatte dort Erfolg, wo
es sich um schwache Linder handelte, die iiberdies dem amerikanischen Einfluflbereich entzogen
waren (Tschechei!) oder wo die verantwortlichen Staatsménner die Nerven verloren. Wo die
Sowjets auf Widerstand stieflen, hatten sie keine Alternativlésung vorzuschlagen, was die ganze
Schwiche ihrer Position zeigt. Sie verschanzten sich ziemlich einfalls- und phantasielos hinter
ihrem Njet.

Nachdem sich die Russen in Europa festgefahren hatten, wandten sie sich anderen Schauplitzen
zu: China, Korea und Siidostasien. Aber auch hier ernteten sie nur Miflerfolge, vor allem im
Koreakrieg, wo sie die Entschlossenheit der USA unterschitzt hatten. Nur insofern war ihnen
dieser Krieg von Nutzen, als sie merkten, daf} sie sich auf ihre Satelliten nicht verlassen konnten.
Hatte doch Nordkorea von allen Satellitenstaaten das bestausgeriistete Heer, das zunichst auch
Erfolge erringen konnte. Als aber einmal die Niederlage kam, war es hoffnungslos am Ende mit
seiner Weisheit. Diese Erfahrung sollten die Russen auch noch bei andern Satelliten und in ande-
rer Hinsicht im Lauf der nichsten Jahre machen.

Beim Tod Stalins (Mirz 1953) war die russische Auflenpolitik in eine hoffnungslose Stagnation
geraten. Die neuen Minner, die sich um die Macht stritten, erkannten das wohl. Aber es traten
so viele Probleme an sie heran, dafl ihnen vorerst die Hdnde gebunden waren. Da war die Ver-
besserung der Landwirtschaft und die damit verbundene Erhohung des Lebensstandards der russi-
schen Bevolkerung. Malenkow erkannte dies genau so gut wie Chruschtschew. Und beide stimm-
ten darin iiberein, dafl man hier erst einmal helfen miisse. Die Auseinandersetzung begann iiber
die strategische Konzeption. Bisher hatte man, vor allem Stalin, geglaubt, mit der herkémmlichen
Strategie einen Krieg fithren zu konnen, wie man es noch im 2. Weltkrieg konnte, indem man die
Zeit durch den Raum erkaufte. Aber inzwischen hatten die russischen Militirs erkannt, dafl eine
solche Strategie im Zeitalter der Atomwaffen nicht mehr méglich sei. Der Uberraschungsangreifer
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sei mit diesen Waffen in einem nicht mehr aufzuholenden Vorteil. Chruschtschew erkannte die
Situation und stellte sich eindeutig auf seiten der Militirs.

Diese Entscheidung hatte insofern eine grundlegende Bedeutung fiir die AuBenpolitik der
Sowjetunion, als sie nun systematisch darauf ausging, den amerikanischen Vorsprung in den
Kernwaffen zu paralysieren, bis ihr selbst gelungen war, diesen Vorsprung aufzuholen. An der
grundsitzlichen Ausrichtung der Auflenpolitik dnderte sich nichts. Der Verfasser schreibt in dem
1962 erschienenen Buch: ,Nichts, was sich seit Stalins Tod im Jahr 1953 ereignete, deutete darauf
hin, daf} Chruschtschew oder seine Mitarbeiter bereit gewesen wiiren, diese Zielsetzung (die Ein-
beziehung mehrerer Linder Europas und Asiens in ein neues sozialistisches Lager, die Schriftl.)
aufzugeben, den Bewohnern des ,sozialistischen Lagers’ die Entschlufifreiheit zu gewihren, es
wieder zu verlassen, oder auf die Gewinnung neuer Mitglieder zu verzichten® (273).

Die Auswirkungen des russisch-chinesischen Konflikts auf den Kommunismus
in Aslen

Der russisch-chinesische Konflikt hat, wie nicht anders zu erwarten, seine Auswirkungen auch auf
die iibrigen kommunistischen Parteien der Welt. Ganz besonders wird er innerhalb der Parteien
Asiens gespiirt, da die Chinesen es bewuflt darauf ablegen, die russischen Attacken bekannt zu
geben, um die einzelnen asiatischen Landesparteien zu einer klaren Stellungnahme zu zwingen.

Ganz auf seiten Pekings steht die kommunistische Partei Japans. Sie zihlt etwa 100 000 Mit-
glieder, ihre Zeitung, die Akahata, hat eine Wochenendauflage von 350 000 gegeniiber einer nor-
malen von 150 000. Seit Jahren schon besteht in ihrer Mitte eine Auseinandersetzung zwischen
einem extremen linken Fliigel und einer sich den Sozialdetnokraten nihernden Gruppe. In dieser
Auseinandersetzung nehmen sich die Radikalen an dhnlichen Vorgingen in der KP Chinas ein
Vorbild, wo 1942 eine grofle Sduberung durchgefithrt wurde. Im jetzigen russisch-chinesischen
Konflikt steht die Partei eindeutig auf seiten der Chinesen. Mit diesen ist sie der Ansicht, daf} es
toricht sei, jeglichen Krieg abzulehnen — sie denkt dabei vor allem an den Hauptfeind, die USA,
die es darauf ablegten, einen Keil zwischen die Sowjetunion und China zu treiben, um so den
Weltkommunismus zum Vorteil des Imperialismus unschidlich zu machen.

Anders verhilt es sich mit der KP Indonesiens. lhr Vorsitzender Aidit machte im Juli einen
Besuch in Moskau und erklirte, er wolle die beiden streitenden Parteien wieder versohnen. Er
scheint jedoch seine Mdglichkeiten allzu sehr {iberschidtzt zu haben. :

Ein wirres Bild bildet die KP Indiens. In ihr gibt es seit Jahren so viele Parteiungen, dafl es
schwer fillt auszumachen, ob die Partei fiir die Chinesen oder fiir Moskau ist. Es gibt eine sehr
starke Gruppe, die es mit den Chinesen hilt. Diese veranstalteten im Mai in Nepal ein Treffen
von 30 Kommunisten aus Indien und Nepal, auf der eine Intensivierung der Untergrundarbeit
in den Teeplantagen von Assam und Westbengalen beschlossen wurde. Gegen diese stark mit den
Chinesen sympathisierende Gruppe steht jene des Parteisekretirs Dange, der bisher die Politik
Nehrus unterstiitze hat, Bisher kam es jedoch zu keiner klaren Entscheidung in die eine oder
andere Richtung. :

Stirker ist die kommunistische Fithruhg in Vietnam unter Ho Chi-minh, der sich aus dem
Streit herauszuhalten scheint. Bisher wenigstens gelang es den Chinesen nicht, ihn auf ihre Seite
zu ziehen, obwohl sie viel dafiir unternommen haben. Der Prisident der Volksrepublik China,
Liu Shao-chi, machte im Mai einen Staatsbesuch in Nord-Vietnam. Aber Ho Chi-minh lief} sich
nur zu einer scharfen Verurteilung des jugoslawischen Revisionismus herbei. Noch einmal ver=
suchten es die Chinesen, als sie anldfilich des 9. Jahrestages der Genfer Ostasienkonferenz (1954),
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die Vietnam die Selbstindigkeit gab, die Unruhen in Siid-Vietnam als einen schmutzigen Krieg
der Imperialismus bezeichneten, den die USA nur fithren, um den Krieg gegen die Befreiungs-
bewegungen in Asien, Afrika und Lateinamerika vorzubereiten. Hitten sie in Siid-Vietnam
Erfolg, so wire der Weltfriede ernstlich gefihrdet. Deshalb miisse Siid-Vietnam mit dem Norden
vereinigt werden.

Malaya scheint auf der Seite Pekings zu stehen. Am 7. Juli verdffentlichte die Volkszeitung
in Peking einen Artikel der in London erscheinenden Monatschrift Malaya. Darin wurde der
15. Jahrestag der Befreiung Malayas gefeiert, die als ein Erfolg des Kampfes gegen den britischen
Imperialismus hingestellt wurde. Zugleich wurden jene verurteilt, die heute der Meinung seien,
solche revolutionire Kimpfe seien iiberholt.

China sieht sich offenbar in der Auseinandersetzung mit Moskau nach Bundesgenossen um.
Zweifellos ist es fiir die Chinesen wichtig, wenigstens die asiatischen und auch die afrikani-
schen Lander auf seine Seite zu ziehen. Aber letztlich wird damit der Kampf wohl nicht ent-
schieden. Das hingt vermutlich davon ab, ob China ohne die sowjetrussische Wirtschaftshilfe leben
kann. Das ist vorerst sicher nicht der Fall, und darum muf es sich in den Wirtschaftslindern des
Westens um Hilfe umsehen. Es wird letztlich vom freien Westen und seiner politischen Verant-
wortung abhingen, welches Ende die Auseinandersetzung zwischen den beiden kommunistischen
Michten nehmen wird. (China News Analysis, Hongkong, 9. August 1963)

Leben zu fiillen. Unter der Leitung von Prof.
Hans Herzfeld haben sich iiber 70 Mitarbeiter
aus dem Friedrich-Meinedse-Institut der Freien
Universitit Berlin zusammengetan, die Mog-
lichkeiten menschlichen Eingreifens in die Ge-
schichte an Hand von 1500 Kurzbiographien
zu konkreter Anschaulichkeit zu bringen. Wie

UMSCHAU

Geschichte in Gestalten

der um die Historiographie der Neuzeit ver-

Dem Einzelband ,Geschichte® in der Reihe des  diente Herausgeber im Vorwort erliutert, sollte

Fischerlexikons hat der Verlag jetzt ein vier-
teiliges Erginzungswerk nachgeschicdkt!. Wollte

in der Sammlung sowohl die Bindung der Ge-
schehnisse an die historisch bedeutende Per-

das von Waldemar Besson herausgegebene
Stichwortlexikon in Darstellungsformen und
Epochengliederung der Geschichtswissenschaft
einfithren, so strebt die Neuerscheinung da-
nach, den formalen Aufriff mit geschichtlichem

! Geschichte in Gestalten. Hrsg. v. Hans HERZ-
FELD. Frankfurt 1963, Bd.37—40 des Fischerlexikons,
je 3,80.
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sonlichkeit dargestellt werden als auch das Ge-
wicht des persdnlichen Elements in der Ge-
schichte. Aus dem Programm einer ,Geschichte
in Gestalten® ergibt sich demnach zugleich die
Methode, jene Gestalten in der Geschichte auf-
suchend zu schildern.

Dankbar stellt der Beniitzer fest, dafl das
Nachschlagewerk gerade den noch schwanken-



den Charakterbildern der Zeitgeschichte nicht
ausweicht und auch den zerstorerischen Krif-
ten der jlingsten Vergangenheit mutig nach-
geht. Mic seinem Zugriff ebenso aufmerksam
nach Ostasien ausholend wie nach Siidamerika,
weitet es den Horizont des Lesers und liefert
ihm Bausteine fiir ein wahrhaft universales Ge-
schichtsbild. Den Intentionen der Verlagslei-
tung gemifl sollte das biographische Lexikon
eine breite Leserschaft erreichen. Von daher
verstehen sich die leicht erschliefbaren Leit-
sitze der Bearbeiter, nicht zu verdichten, son-
dern zu entfalten, der ausgezogenen Linie den
Vorzug zu geben vor der knappen Informa-
tion. Als Zugestindnis an die Lesbarkeit ist'es
wohl auch zu betrachten, wenn das Tempus
zwischen Imperfekt und Prisens unruhig hin-
und herpendelt.

Die Darstellung ist dem Programm zufolge
also der Personlichkeit in der Aktion zuge-
wandt, ein in der Tat vielversprechender An-
satz, da er es gestattet, den aus personalen Ent-
scheidungen zusammengewachsenen Gesamt-
komplex Geschichte in differenzierte Hand-
lungsreihen zu zerlegen. Biographisch wird das
Unternehmen allerdings nur insoweit sein, als
das Individuum Mittelpunkt der Betrachtung
bleibt und nicht in der Funktion aufgeht, Lot-
sendienste zum Strom der Geschehnisse zu lei-
sten. Wieweit das gelungen ist, mufl die Be-
gegnung mit dem Einzelbeitrag erweisen.

Die Gravitation auf das Ereignishafte hin
erklirt die Ungeduld der Autoren, ihre Hel-
den ohne Verzug auf dem Gipfel historischer
Bedeutsamkeit zu prisentieren. So geht es
denn meist im Senkrechtstart in die Sphiren
der hohen Politik, ohne dafl den Passagieren
auch nur ein Blide auf den Geburtsort verstat-
tet wiirde. Die Aufstiegsjahre werden so stiir-
misch durchmessen, daff fiir das Auge des Neu-
lings heterogene Daten zu bizarr geformten
Konzentraten zusammenschieflen. Es hat offen-
bar etwas mit Beschleunigungseffekten zu rtun,
wenn uns Erzberger vorgestellt wird als ,Sohn
eines wiirttembergischen katholischen Schnei-
ders und Postboten® oder wenn wir dem aus
»Freiburg i. Br. stammenden, siiddeutsch-katho-
lischen Demokraten und Gymnasiallehrer der
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Mathematik“ Josef  Wirth begegnen, dafl wir
uns dann von solcher Zusammenschau nicht nur
belehrt, sondern auch erheitert fiihlen.

Fir die niichterne Bescheidenheit des Her-
ausgebers spricht es, wenn er die Uberzeugung
vertritt, dafl ein so weitldufiges und unter Zeit-
drudsc stehendes Vorhaben nicht im ersten An-
lauf ideal zu verwirklichen sei. Bedeutet fiir
ihn die Einsicht in das Erreichbare ein Ver-
dienst, so wire vorschnelle Geniigsamkeit fiir
den Mitarbeiter eine Versuchung, die anfillig
macht, sich mit Anniherungswerten abzufinden.
Dem epischen Schwung ist es wohl zuzuschrei-
ben, wenn die festen Umrisse mancher Fakten
an Bewegungsunschirfe leiden. Das ist im Ein-
zelfall mitunter verzeihlich, gehiuft jedoch
nagt es am Vertrauen. Es miifite nicht sein, dafl
der Einzug de Gaulles ins befreite Paris um
zwei Monate zu frith, der Sturz Mussolinis
um vier Tage zu spit angesetzt sind. Jodl
beendete seine militirische Laufbahn als Chef
des Wehrmadchtfithrungsstabes, wie das Wehr-
1940 hief,
nicht Chef eines Wehrmachtfithrungsamtes, son-
dern des Wehrmadhtfithrungsstabes. Einer un-
guten Gewohnheit folgend wird der Anti-
kominternpakt von 1936 wieder einmal zum
Militirbiindnis aufgewertet (II, 344). Nachlas-
sig und trivial ist die Charakterisierung
Tschiang Kai-scheks, mehr als wohlwollend der
Beitrag iiber F. D. Roosevelt ausgefallen. Er

machtfiihrungsamt schon seit

weifd nichts von der zentralen Rolle des ame-
rikanischen Prisidenten bei der Proklamierung
der Forderung nach bedingungsloser Kapitula-
tion und verharmlost seinen fatalen Irrglau-
ben, Stalin durch Charme iiberzeugen zu kon-
nen. Unzutreffend ist fiir Franz Borgia die Be-
zeichnung ,Italienischer Ordensgeneral®, da es
sinnvoll nur heiflen kann ,Spanischer General
des Jesuitenordens“. Uber Ignatius von Loyola
wird berichtet, er sei durch kirchliche Behtrden
in Salamanca von weiteren theologischen Stu-
dien ausgeschlossen worden. Das Gegenteil ist
richtig. Der Abschlufl des Studiums wurde ihm
zur Pflicht gemacht, bevor er seelsorglich tatig
sein durfte. Unerwihnt bleiben die ,Geistli-
chen Ubungen®, deren wesentliche Bedeutung
fiir das Leben und Apostolat des Heiligen der
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Verfasserin offensichtlich entgangen ist. Ge-
recht und abgewogen beurteilt sie den vielver-
kannten Philipp II. von Spanien. Es ist reiz-
voll zu beobachten, wie die Beschiftigung mit
seiner undurchdringlichen Gestalt den Vorsatz
der aktualisierten Biographie unversehens zu-
nichte macht, um statt dessen in eine breite
Charakterstudie Das diirfte
dann allerdings nicht gleich dazu fithren, dafl
Lepanto und die Aussendung der Armada

auszumiinden.

ginzlich ausfallen und der Escorial nur als
Sterbeort aufscheint.

Deutlich um einen unkonfessionellen Stand-
punkt bemiiht, iibt das Lexikon in Fragen der
Religionsgeschichte eine Zuriickhaltung, die der
geschichtlichen Wahrheit ebenso abtriglich sein
kann wie unkritische Leichtgliubigkeit. Es kann
nicht Sache einer profanhistorischen Darstel-
lung sein, in glaubensgeschichtlichen Kontro-
versfragen Partei zu ergreifen. Bei Jesus von
Nazareth wird ein informatives Kurzkolleg
iiber die Quellenlage geboten, aber es ist nicht
zufillig, dafl Gestalt und Lehre Christi blal
und vage bleiben. Die methodisch gemeinte
Skepsis verleitet schliefilich zur fragwiirdigen
Untertreibung, wenn weder vom wunderwir-
kenden Christus noch von seiner Auferstehung
auch nur mit einem Wort die Rede ist. Solche
Verschlossenheit wirkt um so befremdlicher,
als anderswo (II, 249) im unverfinglichen
Plauderton berichtet wird, der franzosische
Konig habe bis ins 19. Jahrhundert hinein die
Gabe der Krankenheilung besessen.

Die Bewegung des militirischen und zivilen
Widerstandes gegen Hitler kommt, gespiegelt
in ihren hervorragenden Vertretern, eindring-
lich zur Darstellung. Der Salut vor ihrem Ge-
wissensentscheid hat sich mit der Verwunde-
rung tiber das Schidksal des Generalobersten
Fromm zu vertragen, dem ausdriicklich ,,durch-
aus korrekte Haltung® (III, 242) bescheinigt
wird, als er am 20. Juli den Verschworern in
die Arme fiel.

Das vom Herausgeber gezeichnete Portrit
Adolf Hitlers erweist sich als ein Kabinett-
stiick - kenntnisreicher, eindringender Schilde-
rung. Nicht ohne Wehmut malt sich der Leser
aus, wie wohl das Gesamtwerk ausgefallen
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wire, wenn den zahlreichen Nachwuchskriften
ein vergleichbarer Fundus vertieften Wissens
zu Gebote gestanden hitte. Leider wurde im
Leben Hitlers das Verhiltnis der Deutschen zu
ihrem ,Fithrer® nur zoégernd gestreift. Mit der
Feststellung, daf} weiteste Kreise zu lange Illu-
sionen und Selbsttiuschungen iiber .das wahre
Wesen des Nationalsozialismus nihrten, wird
nicht erklirt, dafl und warum in den Friedens-
jahren ein Grofiteil des Volkes die Politik Hit-
lers, obschon mit partiellen Vorbehalten, be-
jaht und bejubelt hat.

Umsonst versucht sich der Beniitzer an der
Frage, nach welchem Schliissel eigentlich unter
den Lebensliufen Literaturhinweise verteilt
worden sind. Er vernimmt zwar die Absicht
(I, 12), biographische Werke nur fiir Gestalten
von erheblichem Gewicht und reprisentativer
Bedeutung anzufiihren, doch ist von der Anwen-
dung eines Prinzips kaum etwas zu spiiren. Es
sei denn, man wolle die absurden Konsequen-
zen auf sich nehmen und z.B. Napoleon, der
leer ausgeht, unter den Rang etwa Wilhelm
Liebknechts einstufen. Tatsichlich geben in
einer Unzahl von Fillen nicht mehr Gewicht
und Bedeutung den Ausschlag zugunsten wei-
terfilhrender Hinweise, sondern Laune und
Zufall.

Die Frage nach der treffsicheren Auswahl
der Literatur, die man sich iiberdies in abge-
setzten Typen angegeben wiinschte, wird erst
gar nicht laut, wenn erkennbar wird, wie un-
zulinglich z.B. bei Ignatius v. Loyola Titel
oder Verfasser bezeichnet sind. Verwiesen wird
dort einmal auf ein Werk von H. Rahner, Frei-
burg 1956, wobei als Titel lediglich der Name
des Heiligen erscheint. Was sich so wie eine
Lebensbeschreibung ansieht, ist aber tatsichlich
etwas ganz anderes und der volle Titel verriete
es auch, nimlich ein ,Briefwechsel mit Frauen®.
Noch schlimmer ergeht es bei der zweiten An-
gabe dem Ignatiusbiographen H. Bohmer, des-
sen Name zu Brehmer verunstaltet ist, womit
er fiir jede Suche ausscheidet. Sollte es der Re-
daktion wirklich entgangen sein, dafl zwei
Mitarbeiterinnen unter ein und derselben Ab-
kiirzung (St., M.) gefithrt werden, oder ist sie



der Ansicht, dafl es der Leser nicht so genau
nimmt? Sie moge versichert sein, er tut es.

Wer sich bei den kleinen Enttduschungen
aufhilt, die ihm beim Durchblittern der Binde
widerfahren, entzieht sich offenbar dem Wun-
sche des Herausgebers, die Sammlung als Gan-
zes zu wigen. Nun wire es ungerecht, nicht
der Note zu gedenken, die ihn bei der Zusam-
mendringung eines urspriinglich weiter gefafi-
ten Programms heimgesucht haben. Trotzdem
muf} auf einige Gleichgewichtsstérungen hinge-
wiesen werden, die dem Ganzen merklich Ab-
bruch tun. Von der Unvermeidbarkeit einer
Liicke ist ein Kritiker immerhin zu iiberzeugen,
sofern er sieht, daf} bei der Zusammenstellung
ein sachliches Prinzip am Walten war. Die Aus-
lese der ,Geschichte in Gestalten® gibt mehr
als einmal unlésbare Ritsel auf. Der Streit
geht gewiff nicht um die einsamen Baumriesen
im Walde der Historie, sondern um das, was
sie beschatten. Und da will es scheinen, als ob
unter den ragenden Wipfeln doch reichlich Un-
terholz gepflanzt wurde, das manchem héheren
Stamm den Platz versperrt. Unerfindlich ist,
wieso das Interesse des Lexikons fiir die romi-
schen Pipste mit dem Tode Leos X. (1521)
schlagartig erlischt. Das ist schon deswegen er-
staunlich, weil im Werbetext auf dem Riicken-
deckel die Tiaratriger als dekorative Kontrast-
figuren in einer recht bunten Gesellschaft ihren
Mann zu stellen haben. Fiir die letzten vier
Jahrhunderte wird von diesem Teil des Re-
klamespruchs bis auf fliichtige Nebensitze nichts
mehr eingelst. Diese Ubergehung stimmt noch-
mals nachdenklich angesichts des Gedringes auf
der Schaubiihne der Neuzeit, wo sich genug
Statisten tummeln, die keineswegs mit der
groflen Elle gemessen werden diirfen.

Ebenso fithlbar sind Liicken im sikularen
Bereich. Wenn Pilsudski und Gémbos behan-
delt wurden, durften Masaryk, Benesch und
Mannerheim nicht fehlen. Halder und Gude-
rian sind Beitrige gewidmet, der gewichtigere
Manstein jedoch wurde iibergangen. Wie ihm
ergeht es dem amerikanischen Oberkomman-
dierenden im 1. Weltkrieg, Pershing, sowie
dem Rommelbezwinger Montgomery. Die Er-
innerung an Lawrence von Arabien wachzu-

halten, wurde vorerst noch der farbigen Breit-
wand iiberlassen. Zu frischen Gedichtnisehren
kommt die englische Suffragettenfithrerin Pank-
hurst, die stillere Florence Nightingale hat es
dagegen nicht geschafft. Unter den Bauern-
kriegsfithrern hat ein gewisser Hipler Florian
Geyer den Rang abgelaufen. Aus dem ameri-
kanischen Wirtschaftsleben werden die Mittel-
europder mit einem Gewerkschaftspionier na-
mens Gompers bekanntgemacht, nach Henry
Ford jedoch halten sie vergeblich Ausschau.
Uber das Jahr 1945 hinaus sind nur Persén-
lichkeiten beriicksichtigt, die schon vor diesem
Zeitpunkt ,eine geschichtlich fraglos bedeu-
tende Lebensleistung zum Abschluff gebracht
hatten® (I, 9). Diese kann, wie das Beispiel
Kurt Schumachers lehrt, unter giinstigen Um-
stinden schon mit einem Reichstagsmandat an-
gebahnt sein. Wer sein Licht unter den Schef-
fel der
sich da

einstige

Kommunalpolitik gestellt hatte, tut
erheblich, schwerer. Freilich ist der
Oberbiirgermeister von Koln selbst
schuld daran, daf} er so lange verbarg, was er
sich fiirs Pensionsalter noch alles vorgenommen
hatte,

Reichhaltig, lesbar und erschwinglich wird
dieses Nachschlagewerk in der Hochkonjunktur
des Sachbuchs zweifellos seinen Kiuferkreis
finden. Ein Neudruck wird also nicht lange an-
stehen. Uber dem Verkaufserfolg sollten Ver-
lag und Redaktion indessen nicht vergessen,
dafl die Zustimmung zunichst einmal dem Ein-
fall gilt. Damit sie ungeteilt auf den Inhalt
iibergreife, wire es wiinschenswert, aus der Re-
sonanz des Publikums neben verdienter Aner-
kennung noch etwas anderes herauszulesen, die
Verpflichtung zum zweiten Anlauf.

Ludwig VolkS]

Ein italienischer Bestseller

Es ist eine alte Wahrheit: Biicher sind hiufig
nicht

kiinstlerischen Wertes, sondern weil sie einem

erfolgreich wegen ihres besonderen

geheimen oder offenkundigen Bediirfnis der
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Allgemeinheit entgegenkommen, einen Nerv

treffen. Die einen erreichen es, weil sie wie
eine aufpeitschende Droge wirken, die ande-
ren, weil sie einem Beruhigungsmittel gegen
allergische Erscheinungen gleichkommen. Bis-
weilen steht man verbliifft vor dem Auflagen-
index der Neuerscheinungen eines Jahres und
fragt sich, warum bei diesem oder jenem Titel
die schwindelnde Hohe der Verkaufsziffer
symptomatisch ist.

Greifen wir eines aus dem italienischen Buch-
programm von 1962 heraus, das im Herbst
auch in Deutschland erschienen ist': Giorgio
Bassanis ,Il Giardino dei Finzi-Contini® —
Die Girten der Finzi-Contini — erschienen bei
Einaudi, Turin. Es hat inzwischen die fiir Ita-
lien beileibe nicht alltigliche Auflagenhthe
von zweihunderttausend erreicht und wurde
mit dem Premio Viareggio ausgezeichnet. Ein
Garten und ein Haus in diesem Garten sind
—der konkrete und zugleich symbolische Schau-
platz dieses Romans. Er beginnt: ,Seit vielen
Jahren schon wollte ich iiber die Familie der
Finzi-Contini schreiben — iiber Micol, Alberto,
den Professor Ermanno und die Signora Olga—
und iiber all diejenigen, die kurz vor dem Aus-
bruch des letzten Krieges das Haus am Corso
Ercole d’Este in Ferrara bewohnten oder gleich
mir oft besuchten.® Der Autor, selbst jiidischer
Abstammung, erzihlt von seiner Freundschaft
mit der jiidischen Familie, von dem Leben, das
sie in jenen Jahren fiihrten in einer Stadt, die
seit den Zeiten der Este als eine Hochburg der
Toleranz bekannt ist.

Ein Park, dessen hohe Mauern abschirmen
gegen den wilden Strom des Tagesgeschehens,
unter dessen alten Biumen man leben kann
»als ob nichts wire®, nichts aufler den eigenen
Interessen, Gedanken, Gefiihlen, Vorlieben —
so etwas gibt es nicht selten in der Literatur.
Man konnte sagen, solche Parks stehen biswei-
len fiir die wehmiitige Beschwdrung ,goldener
Zeiten®, oft aber auch als milderes Sinnbild
fiir jene glisernen Berge der Mirchen, in die
jemand von bosen Feen hineingehext wurde,

1 Piper: Miinchen 1963. 359 5. Lw. 17,80.
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. bis ein Mensch von besonderer Gefiihlskraft,
| Giite und Ausdauer ihn wieder daraus erldste.

Beides, Park oder gliserner Berg, steht symbo-
lisch fiir einen Akt der Isolierung, des vom
realen Leben Absonderns, der freiwillig oder
unfreiwillig, bewuflt oder unbewufit vollzogen
wird.

Synonyma fiir erzwungene oder selbstge-
wihlte Verhaltensweisen dieser Art verfehlen
meist nicht ihre magische Wirkung, weil sie
einem Bestreben des Menschen entsprechen:
dem Bestreben auszuweichen, zu vermeiden,
was belasten, Verantwortung erzeugen, schmerz-
hafte oder gar demiitigende Prozesse in Geist
und Seele bewirken konnte. Der Mensch ist
nun einmal, ohne es zu wissen, im allgemeinen
stichtig nach der Droge des Widersachers, die
ihm eine fortwihrende, partielle Narkose ver-
schafft, ihn unempfindlicher macht, ihm hilft,
Unangenehmes erst gar nicht in sich hineinzu-
lassen, es zu ignorieren. Jeder hat gerne seinen
eigenen Park oder glisernen Berg, in den er
sich zuriickziehen kann, sei es, weil es seiner .
Natur entspricht, sei es, weil die Umstinde es
ratsamer erscheinen lassen: instinktive oder be-
wuflte Schutzmafinahme. Wir wissen, daf} sol-
che ,Schutzmafinahmen® kennzeichnend sein
konnen fiir eine Epoche und das Gros derer,
die sie erleben.

Bassanis Buch ist ein typisches Beispiel fiir
diese Art Leben in der Selbst-Isolierung oder
Betdubung, und es ist zugleich Wasser auf die
Miihlen all derjenigen, die die Erinnerung an
eine gewisse Phase der europiischen Geschichte
gern im verborgensten Fach eines Safes hinter-
legen méchten, fiir das niemand mehr die Pa-
role des ,tue dich auf* weiff. Es sei denn, einer
finde die Weise, den Dingen, von denen man
nicht mehr gern wissen will, jene Seite abzu-
gewinnen, die in gewissem Sinne vergoldet,
rechtfertigt, die der Erinnerung den Stachel des
Zwangs zur Katharsis nimmt.

Uber Bassani schrieb ein Kritiker: ,Die Wirk-
lichkeit bezaubert ihn, aber sie weigert sich
ihm.* Zwei andere Biicher, die fast zur glei-
chen Zeit erschienen und ebenfalls die Jahre

des Faschismus wachrufen, haben nicht im ent-
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ferntesten den gleichen Erfolg wie das seine:
Ruggiero Zangrandis ,Il lungo viaggio attra-
verso il fascismo® — Die lange Reise durch den
Faschismus —, von Mondadori verdffentlicht,
bisher etwa fiinfzigtausend Auflage, und Ma-
rio Tobino: ,Il Clandestino® — Der Wider-
standskimpfer — verlegt bei Feltrinelli, bisher
etwa hunderttausend Auflage. Beide sind nicht
unbequem ankligerisch, aber bemiiht, Wurzeln
aufzudecken, zu erkliren und zu kliren. Mit
einigem Realismus gehen sie die reale Gegen-
wart jener Epoche an. Tobino wurde mit dem

Premio Strega ausgezeichnet, ein Beweis, daf§

er literarisch ernst zu nehmen ist und ernst ge-
nommen wird.

Bassani ist als Literat sehr viel animischer
als diese beiden. Und doch schligt die Auf-
lagenhohe seines Buches, das die Erinnerung
an ein intellektuell und reflektiv gefithrtes Le-
ben aufzeichnet, die Verkaufsziffer von Tobi-
nos Buch iiber ein sehr viel realer gelebtes Le-
ben, das ein Minimum an Reflexionen auf-
weist. Das macht besonders stutzig bei einem
als unreflektiv bekannten Volk, dem im all-
gemeinen der voll gelebte Augenblide wichti-
ger ist als ein noch so angenehm serviertes
Konzentrat.

Bassanis Buch ist nicht einmal ein Konzen-
trat. Es ist vielmehr ein zwar sehr kultiviert
geschriebener, aber oft langatmiger Bericht:
Er kennt die Finzi-Contini-Kinder von klein
auf aus der Ferne, kommt in den Familien-
kreis, als infolge der Achse Deutschland-Italien
auch auf der Mittelmeerhalbinsel die Rasse-
gesetze verschirft wurden. Wenn auch in Fer-
rara ein so loyales Klima herrschr, dafl selbst
die Figur des Gauleiters von 1938 noch etwas
davon spiiren liflt, so war doch vieles durch
die Verschirfung problematischer geworden.
Ein grofler Teil der , Abseitsstehenden® und so-
gar jiidischen Versippten war noch 1933, als
Mussolini den ,Agnostikern und Gegnern von
gestern weit die Arme 6ffnete®, in die Partei
eingetreten. Die stammesbewufiten Juden aber
zogen sich ganz zuriick, lebten in strenger, fiir
lange Zeit sogar freiwilliger Isolierung. Die
Finzi-Contini gehorten zu dieser Gruppe, zele-

brierten ihre Riten zum Kippir und Passah-
Fest in einer kleinen alten, auf Wunsch des
Familienoberhaupts restaurierten Kapelle und
hielten ihr Haus nur offen fiir die ganz Ge-
treuen. Im Park spielt man Tennis, trinkt Tee,
diskutiert iiber philosophische und literarische
Themen, auch Mussolini und der Bolschewis-
mus kommen an die Reihe. Aber alles bleibt
in einer Art luftleerem Raum, trotz mancher
Beziiglichkeiten zum Alltag ohne Bezug zum
europiischen Geschehen jener Jahre. Der Pro-
tagonist — der Autor — hat eine starke Zunei-
gung zu Micol, der imeltigemé;_:, kapriziéséﬁ
Anglistik-Studentin ,mit den wirren blonden
Haaren® und findet auch Gegenliebe. Aber die
verhaltene zarte Bindung, die so viel Zukunft
verspricht und bewiltigen kénnte, stirbt an
der intellektuell sterilen Atmosphire aus De-
kadenz und unausgesprochener Ahnung zu-
kiinftigen Unheils. Jahre spdter hort der Er-
zihler, dafl Micol und ihre Eltern in ein deut-
sches Konzentrationslager verschleppt wurden
und dort umkamen. Aber das ist nur eine No-
tiz im Epilog. Das Ganze ist, wie ein italieni-
scher Kritiker es nannte, ,ein mnemonisches
Idyll® — ein Idyll der Erinnerung. Und dieses
Urteil wird erginzt durch das eines anderen,
judischen, Literaturkritikers: ,Diesen zwischen
Sein und Ewigkeit schwankenden Gestalten ist
Erinnerung an die Dinge wichtiger als ihr Be-
sitz. Auch wenn dieser Agnostizismus gewollt
sein und als Ausdruck der seelischen Malaise
eines Judentums verstanden werden sollte, das
sich auf dem Wege zur Emanzipation jih von
der faschistischen Massenpolitik unterbrochen
sah, so kann doch an der Unausgewogenheit
und charakterschildernden Unvollkommenheit
kein Zweifel sein.*

Der Roman hat also, aufler der stilistischen
Finesse und Meisterschaft — die jedoch in Bas-
sanis fritheren Erzihlungen weitaus dichter und
organischer anmuten — wenig von all dem, was
man fiir einen Bestseller voraussetzt: nichts
von Musils ,Selbstkonfrontierung am offenen
Horizont®, nichts vom lebendigen Atem der
wahrhaftiz mit Erregendem geschwingerten
Jahre zwischen 1935 und 1943; er nimmt nur
indirekt Stellung und hat nicht einmal Gestal-
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ten, die mehr als intellektuell umrissene Schat-
tenbilder wiren. Es fehlt die intensive Proble-
matik und innere wie duflere Dramatik all
derer, die damals in die Isolation gedringt
wurden. Der Roman ist eher ein Beispiel fiir
-die sogenannte ,innere Emigration®.

Die ,Girten der Finzi-Contini® — deren
ganze zwei Seiten einnehmender Epilog iiber
das konkrete Schicksal der Familie leicht iiber-
sechen werden kann nach zweihundertneunzig
Seiten ,mnemonischen Idylls®, die aber als ,Ro-
man einer jiidischen Familie® angekiindigt wer-
den — mahnen gar nicht, lassen den Gedanken,
daf eine moralische Notwendigkeit, das eigene
Verhalten zu iiberpriifen, bestehen konnte,
hochstens fiir ungewdhnlich sensible Geister
aufkommen. Die meisten werden wie ein wohl-
tuend lauwarmes Bad empfinden, was ein in-
ternationaler Literatur-Agent fiir sie in Worte
faflite: ,Da sicht man’s doch, wie die Juden
noch zu jener Zeit leben konnten und lebten.®

Mit diesem Satz ist der psychologische Schliis-
sel gefunden: nach den vielen attadsierenden
Tatsachenberichten, Romanen, die mehr oder
weniger verhiillt die prizise Forderung stell-
ten, sich in aller Realitit klarzuwerden iiber
das, was da geschah und wie man sich selbst
verhalten hat, ist hier ein Buch, das — bestimmr
vollig unbeabsichtigt — das Schnedsenhaus, den
glisernen Berg, den Park der Absonderung
legalisiert. Es ist nicht von Belang, daf} sich
die Geschichte in einem der zu jener Zeit
duflerst raren Zentren der Toleranz abspielt,
dafl der Autor seine persénliche Erinnerung an
Freunde, die nicht mehr sind, vor dem endgiil-
tigen Verblassen bewahren und den schmerz-
lichen Zauber jener Stunden, die schon den
Tod in sich bergen, noch einmal beschwdren
wollte. Dafl es so etwas damals gab, wie im
Park der Finzi-Contini zu leben, ist wichtig
und kommt einer Wundermedizin gleich. Sie
nimmt den Publikationen iiber Millionen an-
dere Menschen, die von allen Furien der Holle
bedringt und in den Tod gejagt wurden, den
Stachel.

Bassani hat das, wie gesagt, sicher nicht be-
absichtigt, ja nicht einmal im entferntesten
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daran gedacht, dafl sein Buch eine solche Wir-
kung haben kénnte. Es ist anzunehmen, dafl es
ihm, aufler um die Bewahrung vor dem von
Tag zu Tag dichter werdenden Nebel des Ver-
gessens, darum ging, die Problematik seiner
Rasse abzutasten, die seit Jahrhunderten im-
mer wieder brutal in die Defensive gestofien
wird und dadurch in den kultiviertesten und
wertvollsten ihrer Vertreter ein vitales Be-
diirfnis nach Selbstschutz durch Isolierung ent-
wickelte. Sein Garten der Finzi-Contini ist wie
ein freiwillig gewihltes Ghetto. Seine Prota-
gonisten — Micdl, Alberto, Ermanno und Olga—
sind sensibel und stolz und begegnen vorbeu-
gend einer mdglichen Verletzung oder Demiiti-
gung durch ein Zuriickziehen auf sich selbst
oder ein Ausweichen in die Diskussion eines
neutralen Themas. Aber das ist ein dsthetisches
Verhalten, das der breiten Masse des Leser-
publikums nicht ohne weiteres eingingig ist

oder beispielhaft erscheint.

Bei einer Auflage von zweihunderttausend
ist es aber gerechtfertigt, von einer breiten
Publikumswirkung zu sprechen, selbst wenn
man beriidssichtigt, wieviele Biicher auf Grund
von ,gelenkten® Empfehlungen gekauft und
verschenkt werden, ohne je wirklich gelesen
zu werden. Es konnte natiirlich auch einer auf-
stehen und sagen: ,Da das Buch auch als ,Ro-
man einer Liebe‘ lanciert wurde, kann die
Neugier manchen dazu bringen, es zu kaufen,
und vielleicht erkennen viele in der Unmog-
lichkeit sich zu erfiillen, die diese Liebe kenn-
zeichnet, ein Beispiel, das ihre eigene Kommu-
nikations-Unfihigkeit erklire?”

Gewiff, man konnte noch allerhand még-
liche Erklirungen fiir den Erfolg des Buches
herauszupidsen suchen. Sie alle aber betreffen
doch wohl nur Randerscheinungen. Einleuch-
tender ist die erste Begriindung: das Buch
nach
Realititsflucht auflerordentlich entgegen und

kommt einem menschlichen Bediirfnis

hat gleichzeitig die nicht vorgesehene Wirkung,
durch ein einziges Beispiel zu beruhigen, was
ungezihlte andere Beispiele an eventueller Be-

unruhigung provozierten.

Hansi Kefliler
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Kirchengeschichte

Baus, Karl: Von der Urgemeinde zur friih-
christlichen Grofkirche. Freiburg: Herder 1962.
XXI u. 498 S. (Handbuch der Kirchengeschich-
te, hrsg. von Hubert Jedin, Band 1.) Subskr.
Lw. 55—

Das bei Herder 1876 erschienene Handbuch
der Kirchengeschichte von Josef Hergenrother
wurde ofters aufgelegt und in einzelnen Teilen
neubearbeitet und war lange Zeit gewisser-
mafen das klassische katholische Lehrbuch fiir
Kirchengeschichte. Inzwischen sind aber nicht
nur viele neue Realerkenntnisse dazugekom-
men, sondern auch die Auffassungen haben sich
so sehr gewandelt, daf eine blofle Neubearbei-
tung nicht mehr moglich schien. So hat man
sich entschlossen, ein vollig neues Werk zu
schaffen. Dafl es ein Standardwerk werden
wird, dafiir biirgt allein schon der Name des
Herausgebers Hubert Jedin, von dem in dem
vorliegenden ersten Band die meisterhafte ,Ein-
leitung in die Kirchengeschichte® stammt.

In dem Band von Karl Baus iiber die Ge-
schichte der Kirche bis Konstantin kann man
nun sehen, was sich aus den Quellen alles her-
ausholen ldft, wenn man sie als antike Quel-
lentexte behandelt und nicht von vornherein
als unlésbare Ritsel. B. behandelt natiirlich
auch die vorchristlichen religiGsen Stromungen.
Aber bei ihm sind sie zeitgeschichtlicher Hinter-
grund, nicht Entwicklungsursachen. Das Chri-
stentum, und zwar als Religionsgemeinschaft,
als Kirche, ist eindeutig von Jesus gegriindet
worden.

In der Folgezeit bespricht B. besonders aus-
fithrlich das innere Leben der Kirche, also Aus-
bau der kirchlichen Verfassung, Weiterentwick-
lung des liturgischen Dienstes, Eucharistiefeier,
Tauffrommigkeit, Geber, Ehe und Familie,
Karitas, Bufidisziplin. Diese Kapitel sind, ob-
wohl sie sich von ,,Urkirchenromantik® freihal-
ten, vielleicht die schdnsten in dem Buch. Eigene
Kapitel sind der missionarischen Ausbreitung
gewidmet, ferner den Verfolgungen und sehr
eingehend dem Schrifttum und den theologi-
schen Auseinandersetzungen.

Natiirlich kann man bei einem so umfang-
reichen Werk, das so viele Einzelfragen behan-
delt, stellenweise anderer Ansicht sein. Bei den
Christenverfolgungen wiederholt B. die iib-
liche Ansicht, die Christen seien von Nero als
Brandstifter hingerichtet worden. Ich halte die
Beweisfithrung fiir durchschlagend, die seiner-
zeit Profumo aufgestellt hat: Kein christlicher
oder heidnischer Schriftsteller, der iiber Brand
oder Verfolgung oder beides berichtet, stellt
diesen Zusammenhang her, aufler Tacitus, und
dieser sagt nur, dafl Nero gewiinscht hitte, den
Verdacht auf die Christen abzulenken, dafi es
ihm aber nicht gelang und dafl die Christen
wegen anderer Griinde hingerichtet wurden.
Fiir die juristische Grundlage der Christenver-
folgungen ist die Frage nicht ganz ohne Bedeu-
tung. — Von Klemens sagt B., daf} ,sein Platz
in der Liste der romischen Bischife nicht mit
Sicherheit zu bestimmen ist“ — warum soll die
Liste bei Irenius nicht zuverlissig sein? Dafd
der Liber Pontificalis, der doch lingst als spite
Filschung erkannt ist, eine etwas andere Rei-
henfolge hat, braucht uns nicht zu stéren.

In der Frage nach der Zahl der Martyrer
verlaflt sich B. meines Erachtens zu sehr auf
Grégoire. Ich habe scinerzeit in meinem Auf-
satz ,Die Zahl der Martyrer bis 313“ (Gre-
gorianum 1944) wenigstens einen methodischen
Weg angegeben, wie man zu einigermaflen
wahrscheinlichen Resultaten gelangen kann,
wihrend Grégoire fiir seine Ansicht von der
verschwindend geringen Zahl der Martyrer
kaum etwas anderes in die Waagschale legen
konnte als das Gewicht seiner unzweifelhaft
bedeutenden Personlichkeit.

Uber die Ausgrabungen am Petrusgrab
duflert sich B. vielleicht zu reserviert. In der
Archiologie kommen wir kaum jemals weiter
als bis zu Indizien und einer relativen Wahr-
scheinlichkeit. Deswegen sind aber die Ergeb-
nisse der Archiologie nicht weniger brauchbar
als die anderer Wissenschaften. Es ist nicht ein-
zusehen, warum wir uns sonst in der Alter-
tumswissenschaft oft mit viel weniger zufrie-
den geben und nur hier beim Petrusgrab mathe-
matische Sicherheit verlangen sollen.

Damit soll in keiner Weise der Wert des Bu-
ches herabgesetzt werden. Im Gegenteil: ge-
rade weil man bei B. iiberall das Gefiihl hat,
auf festem wissenschaftlichem Boden zu stehen,
kann man sich iiber einzelne Punkte unterhal-
ten, nicht wie bei andern Bearbeitern des christ-
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lichen Altertums, bei denen es nur Probleme
und Fragezeichen gibt und alles so schwammig
und unbestimmt ist, dafl man nicht weif}, wo
man mit einer Diskussion einsetzen soll. Wir
halten das Buch von B. fiir eine bedeutende
Neuerscheinung und eine wirkliche Bereiche-
rung unserer Kenntnis des christlichen Alter-
tums. L. v. Hertling S]

Propylien-Weltgeschichte. Eine Universalge-
schichte hrsg. v. Golo MANN und Alfred Heuss.
4. Band: Rom. Die romische Welt. 710 S., 101
Abb. auf 96 Tafeln, 17 Farbtafeln, 5 Faksimile,
7 farbige Landkarten u. 14 Zeichnungen im
Text. Berlin-Frankfurt-Wien: Propylden-Ver-
lag bei Ullstein 1963. Lw. 68,—.

Die tausend Jahre rémischer Geschichte, also
von den in Dunkel gehiillten kleinen Anfin-
gen der Stadt Rom bis zur Auflésung des ro-
mischen Weltimperiums, sind vielleicht das
groflartigste Drama der Weltgeschichte. Es ist
in einzelnen Teilen wie im Ganzen schon oft mei-
sterhaft dargestellt worden. Das macht jede neue
Darstellung schwer, ebenso wie der Umstand,
dafl die Forschung nur mehr wenig neue Er-
kenntnisse beizusteuern vermag. Dennoch mufl
ein derartiger Stoff von Zeit zu Zeit neu dar-
gestellt werden, weil jede neue Generation
neue Aspekte hinzufiigen kann.

Der grofle Stoff ist hier in sieben Perioden
eingeteilt: 1. Rom und Italien, von der Pri-
historie bis zu den Pyrrhus-Kriegen (Jochen
Bleicken, Hamburg); 2. Roms Aufstieg zur
Weltherrschaft, die Zeit der Punischen und der
Makedonischen Kriege (Wilh. Hoffmann, Gie-
flen); 3. Das Zeitalter der Revolution, von den
Gracchen bis zur Schlacht bei Aktium (Alfred
Heuf}, Gottingen); 4. Das rémische Kaiserreich
(Hans-Georg Pflaum, Paris); 5. Das Christen-
tum (Carl Schneider, Speyer); 6. Verfall des
romischen Reiches im Westen, die Volkerwan-
derung (William Seston, Paris); 7. Das romi-
sche Reich im Osten, Byzanz, bis zu Justinian
und seinen Nachfolgern (Berthold Rubin, Koln).

Die Verfasser haben die Kriegsgeschichte, die
in den #lteren Darstellungen einen so breiten
Raum einnimmt, auf das notwendige Maf} zu-
riickgedringt, ebenso das anekdotische Mate-
rial. Was dadurch an Farbigkeit verloren geht,
gewinnt die Realitit. Die leidenschaftliche
Parteinahme ilterer Historiker fiir und wider
»Volkspartei® und ,Adelspartei“ oder die Per-
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sonen einzelner Kaiser ist einer kiihleren, di-
stanzierteren Auffassung gewichen. Die heuti-
gen Bearbeiter wollen nicht mehr dem eigenen
Vaterland einen Spiegel vorhalten oder ihm
Lehren geben, sondern darstellen wie es ge-
wesen ist. Dabei zeigt aber das ganze Werk,
dafl die grofle deutsche Altphilologen- und
Historikertradition noch lebt.

Jeder einzelne Beitrag ist eine bedeutende
Leistung. Wenn man unter den Guten noch
einen Besten nennen soll, so scheint uns der
von A. Heuf} iiber die Umwandlung der Re-
publik in die Monarchi¢ die Palme zu ver-
dienen.

Leider fillt ein Abschnitt ganz aus dem Rah-
men: der iiber das Christentum. Wihrend alle
andern Geschichte und nur Geschichte bringen,
wird hier die geschichtliche Methode weithin
aufgegeben und statt dessen Religionspolemik
geboten.

Jeder Historiker, der sich mit der Antike be-
schiftigt, ist gewohnt nach den Quellen zu ar-
beiten, wobei selbstverstindlich jede Quelle
unter die kritische Lupe genommen, d.h. auf
ihre Eigenart gepriift wird. Bei manchen hat
man jedoch den Eindruck, daf} sie, sobald sie
sich mit dem frithen Christentum befassen, die
kritische Lupe beiseite legen und statt dessen
mit einem Mikroskop von tausendfacher Ver-
groflerung arbeiten, so dafl auf einmal alles
ganz anders erscheint als sonst in der Ge-
schichte. Man kann das bei Sch. beobachten,
schon wo er vom Leben Jesu handelt. ,Aus
einer besonnenen Analyse der freilich vielfach
iiberlagerten iltesten historischen Quellen er-
gibt sich (dafl Jesus) vier Briider und mehrere
Schwestern hatte® ... Jesus war dann Schiiler
Johannes des Tiufers, doch trat alsbald zwi-
schen Lehrer und Schiiler eine ,Entfremdung®
ein ... ,Doch ist kaum zu bezweifeln, dafl
Pontius Pilatus Jesus als aufrithrerischen Pro-
vinzialen nach vorangegangener Begleitstrafe
der Geiflelung kreuzigen lief.“ — Wie kann
man solche Dinge aus der Analyse der Evange-
lien gewinnen?

»Uber den genauen Inhalt seiner Lehre ist
keine volle Klarheit zu gewinnen, da die
Hauptquellen sich vielfach widersprechen und
Jesusworte ganz verschieden iiberliefern.” Das
scheint aber kein grofler Verlust zu sein; denn
die lange religionsgeschichtliche Einleitung
zeigt, dafi alle Wesenselemente des Christen-
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tums aus anderen Religionen stammen, ein-
schlieBflich Jungfrauengeburt, Gottessohnschaft,
Auferstehung, Eucharistie. Die Entstehung des
Christentums wire nach Sch. folgendermafien
vor sich gegangen: Nach dem Tod Jesu bilde-
ten sich um seine Jiinger drei verschiedene
Kreise. Der erste um den Herrenbruder Jako-
bus, das ist die spitere Sekte der Ebioniten;
fiir sie ist Jesus ein jiidischer Prophet. Der
zweite Kreis bildet sich um Petrus, Johannes
und Jakobus. Johannes (sic) und Jakobus wur-
den von Herodes Agrippa hingerichtet. Petrus
ist wahrscheinlich nicht nach Rom gegangen.
In diesem Kreis ist Ur-Mk und Ur-Mt ent-
standen. Drittens die Hellenisten, Stephanus,
Paulus. ,Hier wurde aus dem Messias Jesus
der hellenistische leidende und auferstandene
Erloser, aus dem jiidischen Reinigungsakt nach
der essenischen Taufe wurde ein Mysterien-
sakrament, aus dem Erinnerungsmahl dhnlich
dem Passahmahl ein hellenistisch-sakramenta-
les Kultmahl. Hier begannen sich Ziige des
hellenistischen Gottmenschenglaubens und Mo-
tive der Volksreligion mit dem geschichtlichen
Jesusbild zu mischen.”

Sch. fithlt offenbar selbst, daff auf diese
Weise niemals das Christentum zustandege-
kommen wire, denn er sagt: ,Alle diese Ge-
meinden hitten sich nur zu einer der vielen
Sekten der Zeit entwidkelt, wenn nicht dem
jungen Christentum in Paulus von Tarsos eine
einmalige Personlichkeit entstanden wire.”
Nun ist es aber unvorstellbar, dafl ganz ver-
schiedene geistige Stromungen durch ,Entwick-
lung® zu einer einzigen werden, selbst wenn
eine grofle Personlichkeit in die Entwicklung
eingreift. Eher wire es noch méglich, dafl aus
einer geistigen Bewegung durch Spaltung meh-
rere entstehen. Hier hitte aber diese Zusam-
men-Entwicklung zuletzt sogar einen geschlos-
senen Organismus, eine Korperschaft hervor-
gebracht, nimlich die Kirche, Das ist noch viel
unvorstellbarer. Eine religiose Korperschaft
oder Gemeinschaft entsteht nie aus bloflen
Ideen oder Strémungen, sondern nur durch
Griindung, durch einen Schopfungsakt. Auch
spiter sind innerhalb der katholischen Kirche
die Orden und aufierhalb von ihr die Sekten
niemals durch Entwicklung entstanden, son-
dern immer gegriindet worden von konkreten
Personen. 2

Das alles, was Sch. hier iiber die Griindung

der Kirche und ihre Weiterentwicklung aus-
einandersetzt, ist nicht gerade neu. Andere sind
mit diesen verfehlten Methoden zu noch ab-
wegigeren Aufstellungen gekommen. Aber hier
ist es zu bedauern, dafl in einem so hochstehen-
den und angesehenem Werk wie der Propylden-
Weltgeschichte eine solche Arbeit Platz gefun-
den hat. Denn hier besteht die Gefahr, dafl
viele Beniitzer dieses Standardwerkes die Aus-
filhrungen iiber das Christentum einfach fiir
den gegenwirtigen Stand der Wissenschaft
halten. L.wv. Hertling S]

GoppeLT, Leonhard: Die Apostolische und
Nachapostolische Zeit (Die Kirche in ihrer Ge-
schichte. Ein Handbuch hrsg. von Kurt Dietrich
Schmidt u. Ernst Wolf, Band 1 Lieferung A).
Gottingen: Vandenhoek und Ruprecht 1962.
157 S. 15,80.

Diese groflangelegte Geschichte der Kirche
ist nach der 1. Lieferung zu urteilen mehr als
ein Handbuch, wenn man nimlich unter Hand-
buch ein Repertorium oder Nachschlagewerk
versteht. Es leistet zwar auch den Dienst eines
Repertoriums, besonders durch die reichlichen,
aber nicht erdriidsenden Literaturverweise.
Aber dariiber hinaus wird eigene Forschung
und eigenes Gedankengut geboten. Dieses eigene
Gedankengut ist von einem wissenschaftlichen
Ernst getragen, der Bewunderung abnortigt.
Nur wird der Durchschnittsleser (besonders
der katholische) das beklemmende Gefiihl nicht
loswerden, ob nicht vieles ebenso gut gesagt
werden konnte ohne solchen Aufwand an Eru-
dition und Geistesschirfe. Gewissermaflen als
Themastellung heifit es auf S.3: ,Das grofite
historische Ritsel in der Geschichte der Kirche
ist ithr Ursprung.“ Bis S.9 ist dann die Frage
soweit prizisiert, dafl sie lautet: ,Hat Jesus
Kirche gewollt?* und auf S.10 kommt die
Antwort: dafl die Apostel beim Leiden und
Tod Jesu ,an Jesus irre wurden und erst durch
seine Selbstoffenbarung an Ostern neu zum
Glauben iiberfithrt wurden, der zugleich alles
Bisherige neu verstand. Die iltesten christologi-
schen Formeln, in denen sich dieses Verstehen
Guflerte, bestitigen diese Rekonstruktion des
Zusammenhanges zwischen dem Erdenwirken
Jesu und dem Werden der Kirche. Wenn dem-
nach das Wirken Jesu als des verborgenen
Messias und als des Auferstandenen das erste
und der Glaube immer nur das nachtastende
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zweite war, das die Kirche entstehen lief}, dann
ist damit ein Vorzeichen vor die gesamte Ge-
schichte des Urchristentums gesetzt. Dieses Vor-
zeichen legt nahe, sie auch weiterhin entschei-
dend als Antwort auf das zu verstehen, was
von Gott her gesetzt war und gesetzt wurde,
und erst in zweiter Linie als ein Ergebnis des
Glaubens und Denkens der Jiinger unter dem
Einflufl ihrer Umwelt.“ Das heifit doch einen
verhiltnismiflig einfachen Sachverhalt, daf}
nimlich Christus selbst und nicht erst die Apo-
stel die Kirche gegriindet haben, auf die schwie-
rigste Weise ausdriicken. G. ist keineswegs ein
radikaler Skeptiker. Er kommt meist zu posi-
tiven Ergebnissen. Aber es kommt alles so ge-
prefit heraus: ,Gleichzeitig hat sich in der For-
schung immer mehr die Einsicht durchgesetzt,
dafl die Einsetzungsberichte in ihrem Kern
historisch sind® (31). Den iibertreibenden Re-
ligionsvergleichern gegeniiber betont G. mit
Recht das Neue und Einzigartige im Christen-
tum: die Eucharistie ist ,so einzigartig wie
alles Zentrale in der Urgemeinde®. Ebenso mit
Recht will er nichts wissen von einer amor-
phen, nur charismatischen Urgemeinde: ,Das
Presbyteramt (enthilt) zweifellos in erhebli-
chem Mafl ein rechtlich-institutionelles Ele-
ment (127). ,Das Episkopenamt (hat) gleich
dem Presbyteramt alttestamentlich - jiidische
Wurzeln® und wurde ,nicht lediglich aus Be-
diirfnissen der christlichen Gemeinde in Anleh-
nung an die Umwelt entwickelt® (128). Auch
»ist an der synoptischen Uberlieferung, dafl
Jesus selbst das Apostolat gestiftet habe, kein
Zweifel moglich® (123). Damit scheint nicht
recht zu stimmen, wenn er S. 84 behauptet: ,zu
Beginn unserer Epoche (70-135) wandelt sich
die Gliederung der Gesamtkirche grundlegend.®
Man hat bei G. den Eindruck, daf sich die
Auffassung vom Urdchristentum in manchem
wieder der katholischen nzhert, zugleich sieht
man aber auch, wie schwer es ist, all den Bal-
last von Theorien abzuwerfen, den die letzten
hundert Jahre aufgehiuft haben.

L. v. Hertling S]

Kunstgeschichte

COURTHION, Pierre: Georges Rowault. Leben
und Werk. (Ubersetzung von Dr. Fritz Usin-
ger.) Koln: M. DuMont Schauberg 1962. 526 S.
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mit 49 Farbtafeln, 189 einfarbigen Abbildun-
gen in Tiefdrudk, 36 Photos und einem Oeuvre-
Katalog mit 510 Abbildungen. (Format 22 X
30 cm.) Lw. 120,-.

Dieses Buch gehort zu den grofien Ausgaben
des an bedeutenden kunstgeschichtlichen Unter-
nehmungen nicht kleinen Verlages DuMont
Schauberg. Es besitzt den Wert eines Corpus-
werkes und gibt eine umfassende Darstellung
und Dokumentation des franzésischen Malers.
Georges Rouault ist der Kiinstler der Moderne,
der zur Tradition der Kirche die tiefsten Be-
ziehungen besitzt. Allerdings ist sein Werk
von den offiziellen Vertretern der Kirche zu
seinen Lebzeiten kaum anerkannt worden.
Rouault selbst wollte keine ,sakrale Kunst®
machen und hat sich immer gegen die ,,Propa-
gandisten der sakralen Kunst® gewehrt (385).
Seine Bilder besitzen jedoch eine tiefe Religiosi-
tit, die der Personlichkeit entstammt. Die Ein-
sicht in diese vielschichtigen Bezichungen zwi-
schen Religion und Kunst ist wohl die grofite
Leistung des Verfassers. Courthion eignet ein
sicheres Urteil; er iiberzeugt in seinen Dar-
legungen. Dabei verbindet er die geschichtlichen
Teile seiner Untersuchungen mit systematischen
Betrachtungen. Er beginnt mit R.s Kindheit
und Lehrjahren, schildert seine Schulung durch
Gustave Moreau und deutet seine Schwierig-
keiten. Die Hauptthemen der Bilder, die Siin-
den, das Miserere und das Heil durch Erlésung
werden ebenso wie das Menschentum R.s in
eigenen Abschnitten gewiirdigt. Dabei sammelt
der Verf. sorgfiltig die Urteile der Zeitgenos-
sen und Fachleute. Das Verhiltnis zu Leon Bloy
wird herausgearbeitet und die problematische
Zusammenarbeit mit dem Kunsthindler Am-
broise Vollard geschildert. Obwohl Courthion
ausgezeichnete Stilanalysen bietet, erkennt er,
dafl es fiir R. kein ,lart pour Part® mehr
gibt (290). Er vermag nicht mehr nur ,,Sehwei-
sen® in seinen Bildern festzustellen (251). Auf
die Relativitit der Begriffe des Schonen (253)
und der Kunst (354) wird hingewiesen. ,Ich
wiirde auch ohne Betrachter malen, auch ohne
Hoffnung, je gesehen zu werden®, sagt Rouault
(358). So erhilt mit dem Maler das kiinstleri-
sche Schaffen einen neuen, nicht-dsthetischen
und objektiven Charakter. Rouaults Dirnen,
Clowns und Richter entlarven den ,mechani-
schen Ubermenschen®, den ,modernen Auto-
maten ohne Herz® (293). ,Eine neue Welt
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kommt herauf®, schrieb der Kiinstler. ,Diister
ist das Licht am Horizont. Materielle Begier-
den werden von heuchlerischen Argumenten
durchtriebener Politiker und herzloser Virtuo-
sen entfesselt. Uberall geht das Gleichgewicht
verloren, werden die geistigen Werte verschleu-
dert. Fiir Muflestunden und anspruchsvollere
Wiinsche bleibt kaum noch Zeit, Geschwindig-
keitsrekorde sind Trumpf. Charlie Chaplin ist
Shakespeare, Hollywood der Nabel der Welt.
,Homo homini lupus® unter dem Anschein der
Zivilisation® (293). An der Uberwindung die-
ses zivilisatorischen Leerlaufs arbeitet der Ma-
ler und sein Biograph; denn es ,gibt in dieser
gelehrten und mechanisierten Welt nicht nur
das, was wir mit Augen sehen und mit Hin-
den fassen® (345). H. Schade S]

ERDMANN-MACKE, Elisabeth: Erinnerungen an
August Macke. Mit einem Aufsatz von Lothar
Erdmann iiber August Macke. Stuttgart: W.
Kohlhammer 1962. 289 S. mit 20 Bildern und
2 Brieffaksimiles. Lw. 19,80.

Dieses liebenswiirdige Buch erzihlt das per-
sonliche Schidssal des Kiinstlers August Macke.
Es gibt also keine Analysen seines Stils und
keine kunstgeschichtlichen Vergleiche. Deshalb
mag mancher strenge Wissenschaftler im An-
schluf} an Wolfflin, der an eine ,Kunstgeschichte
ohne Namen® glaubte, das Buch weniger schit-
zen. Dieses Werk der Freundin und Lebens-
gefihrtin des Malers aber zeigt unmittelbar die
Fragwiirdigkeit solcher Meinungen; denn es
legt dar, wie sehr die Kunst Mackes aus ge-
sellschaftlichen und psychischen Voraussetzun-
gen aufwichst. Dabei erhalten wir nicht nur
eine literarisch wertvolle Darstellung, sondern
den unmittelbaren Augenzeugenbericht einer
Frau, die es vermag, einen Menschen oder ein
Werk mit wenigen personlichen Worten zu
charakterisieren. Die Berichte beginnen mit
dem Elternhaus und der Jugendgeschichte des
Malers; wobei viel von der Liebe und auch ein
wenig vom Leid erzihlt wird. Die grofien Rei-
sen nach Paris, nach der Schweiz und nach
Afrika erhalten eigenen Raum. Vor allem aber
-erleben wir die hervorragenden kiinstlerischen
Bewegungen der Zeit: die Griindung der
»Neuen Kiinstlervereinigung®, die ,Sonder-
bundaustellung®, den ,Sturm® und den ,Blauen
Reiter®. Es wird gleichsam der Mutterboden
dieser kiinstlerischen Unternehmungen in die-
sen Erlebnisberichten blofgelegt und jene viel

vermifiten Bezichungen zwischen der Kunst
und dem Leben werden sichtbar.

Von besonderem Wert sind die Charakter-
zeichnungen der zahlreichen Pers6nlichkeiten
des kiinstlerischen Lebens der Zeit. Die einge-
streuten Briefzitate geben dem Buch dariiber
hinaus den Wert einer Dokumentation. Selbst
jemand, der die moderne Kunst weniger
schitzt, wird dieses Buch mit Nutzen lesen.

H. Schade S]

1. Messerer, Wilhelm: Kinder ohne Alter.
Putten in der Kunst der Barockzeit. 132 S.

2. ScHADE, Herbert: Dimonen und Monstren.
Gestaltungen des Bosen in der Kunst des
frithen Mittelalters. 152 S.

3. MAYER, Anton: Das Bild der Kirche. Haupt-
motive der Ekklesia im Wandel der abend-
lindischen Kunst. 133 S.

(Welt des Glaubens in der Kunst. Bildbind-

chenreihe zur christlichen Ikonologie) Re-

gensburg: Friedrich Pustet 1962. Jeder Band

mit 46 Bildtafeln in Lw. 13,80.

Diese geschmackvoll aufgemachte Bildband-
reihe will nicht nur unterhalten oder musealen
Stoff ausbreiten, sondern die Kunstwerke aus
den geistigen Kriften der Zeit erkliren. Im
1. Band stellt der Miinchener Kunsthistoriker
Wilh. Messerer das reizvolle Motiv des Putto
neu und tiefer dar. Bedeutung, Tun, Gestalt,
Welt und Geschichte dieser ,Kinder obne Al-
ter® werden vor uns lebendig. Mythologie und
Theologie, Literatur und Geschichte und eine
besondere Schau von Stil und Gestalt erdffnen
den Zugang zu den Kunstwerken. So wird
deutlich, daf die Fiille der Formen einem Reich-
tum an Bildgehalten entspricht. Die intensiven
wissenschaftlichen Vorarbeiten werden durch
die profilierte Sprache des Vfs. dem Leser nahe-
gebracht, so dafl die Untersuchungen und die
Art der Darbietung das Wesen der Werke gut
erschlieflen.

Der 2. Band hat jene fiir uns so fremde Welt
romanischer und frithmittelalterlicher Dime-
nendarstellungen zum Thema. In einem ersten
Teil wird die mittelalterliche Methode der
,Unterscheidung der Geister® ebenso beachtet
wie eine Reihe moderner Weisen, die Bilder
zu entritseln. In einem zweiten Teil wird an-
gedeuter, wie die Welt des Bdsen in allen
Stufen des Seins, von Stein und Pflanze, Tier
und Mensch bis zu Engel und Teufel sichtbar
werden kann. Ein dritcer Teil zeigt besondere
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Ereignisse der Heilsgeschichte, wie Siindenfall,
Versuchung Christi oder Holle, in denen der
Dimon auftritt. Mit Hilfe der Patristik und
mittelalterlichen Theologie knnen dabei einige
Motive der Kunst neu gedeutet werden. The-
ma und Bildmaterial sind duflerst interessant.

Der 3.Band ist gerade in diesem Augen-
blick von besonderer Aktualitit, weil er die
Veridnderungen im Bild der Kirche zeigr. Die
gegenwirtigen geistigen Auseinandersetzungen
des Konzils befassen sich ja nicht zuletzt mit
dem Wesen der Kirche und dem Bewufitsein,
das die Kirche von sich selbst besitzt. Anton
Mayer fafit seine reichen Vorarbeiten zu die-
sem Thema zusammen und vollendet sie. Da-
bei entsteht ein Abriff des Motivwandels von
den Anfingen bis zur Gegenwart. Wie so oft
bei historischen Betrachtungen kann auch hier
die Untersuchung ein Ergebnis fiir die Gegen-
wart bieten: Das moderne Bild der Kirche be-
miiht sich dhnlich wie die Antike um das Ge-
heimnis (Mysterienbild) der Ekklesia, das der
kollektivistischen und institutionellen Umwelt
in besonderer Weise Widerstand bietet. Das
Werk wird gerade bei aufgeschlossenen Chri-
sten starken Anklang finden.

Fiir die ganze Reihe scheint wichtig, dafl es
sich nicht um rein konfessionelle oder apologe-
tische Untersuchungen handelt, sondern daff
jener tiefe menschliche Urgrund aufscheint, der
jedes grofle Kunstwerk charakterisiert und
dessen Wesen in enger Beziehung zur natiir-
lichen Offenbarung steht. Selbst im Motiv der
Kirche wird der Gestaltwandel einer groflen
Gesellschaft in besonderer Weise sichtbar.

H. Schade S]

Dichtung

Klassische deutsche Dichtung. Freiburg: Herder
1962 und 1963. Bd. 1, 2, 3, 12, 17. La. je 16,80,
in Halbleder je 22,-.

Der Verlag bietet durch drei namhafte Pro-
fessoren der neueren Literaturgeschichte — Fritz
Martini, Stuttgart, Walter Miiller-Seidel, Miin-
chen, Benno von Wiese, Bonn — in 20 Binden
eine Auswahl klassischer deutscher Dichtung.
Die Anordnung geschah nicht nach Autoren,
auch nicht nach thematischen Zusammenhingen
(wie die Umschlagklappe unfachlich erklart),
sondern, entsprechend der neuerdings hiufig ge-
wihlten literaturwissenschaftlichen Arbeitsweise,

158

gattungsgeschichtlich: Prosa, Dramen, Lyrik,
Asthetische Schriften. Die Prosabinde bringen
Erzahlungen, Fabeln, Romane, Mirchen ver-
mischt. Die Dramenbinde hingegen unterschei-
den innerhalb der Grofigattung nach Tragtdien,
Geschichtsdramen, Biirgerlichen Trauerspielen,
Schauspielen, Lustspielen. Den Dichtungen wer-
den knappe textkritische Angaben vorangestellr.
Die Nachworte der genannten Verfasser sind
von hohem Rang. Auf dreiflig bis vierzig Druck-
seiten wird der literargeschichtliche Zusammen-
hang, die gattungsgeschichtliche Entwicklungs-
linie, werden Tradition und Weiterschreiten,
das errungene Neue gezeigt. Zur sprachlichen
Gestalt und Deutung des Werkes wird Wesent-
liches ausgesagt.

Die drei ersten Binde, besorgt von F. Mar-
tini, enthalten Prosa von Wieland und Lessing
iiber Goethe und Schiller bis zu den Frithroman-
tikern. Der 12. Band, besorgt von B. v. Wiese,
gibt Tragodien von Lessing bis Hebbel; der
17. Band, besorgt von W. Miiller-Seidel, wihlt
Lustspiele von Lessing bis Hofmannsthal.

Wir bedauern, dafl der Begriff ,klassisch®
(W. Miiller-Seidels Nachwort behilt ihn im
Blidkfeld) als Traditions-Epochen- und Wert-
begriff nicht ausdriicklich erdrtert und unter-
schieden, die Problematik der Klassikerrezep-
tion in unserer Zeit einleitend oder in einem
allgemeinen Nachwort nicht beriicksichtigt wur-
de. Wihrend die Dramen, nach dem gegenwir-
tigen Gesamtplan, wenigstens mit drei Werken
ins 20. Jahrhundert hineinreichen, macht die
Prosa an der Jahrhundertschwelle Halt. Offen-
bar stehen hier praktische Schwierigkeiten, ne-
ben der Auswahl vor allem Verlagsrechte im
Weg. Aus verlagsrechtlichen Griinden mufite
sich der Herausgeber bei Hofmannsthal auch
mit ,,Christinas Heimreise* anstelle des vor-
gesehenen Stiickes ,Der Schwierige® zufrieden
geben. Dennoch muff man auch zugeben, dafl
der z. B. in England selbstverstindliche Be-
griff ,Klassiker des 20. Jahrhunderts®, verstan-
den als das giiltig Gestaltete und deswegen Blei-
bende, bei uns auf Schwierigkeiten st6fit. Aber
warum sollen etwa Hofmannsthals ,Reiter-
geschichte® oder ,,Die Frau ohne Schatten®, oder
Rilkes ,Malte Laurids Brigge®, oder Th. Manns
»Der Tod in Venedig® weniger klassisch sein
als die von Arnim in die Auswahl aufgenom-
mene ,Isabella von Agypten® oder Storms ,Re-
gentrude“? So bleiben einige Fragen offen.
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Dennoch erscheint uns ,Klassische Deutsche
Dichtung® als die beachtenswerteste Klassiker-
auswahl seit 1945. Schiiler, Studenten und Leh-
rer und alle jene, die sich auflerhalb des Beru-
fes mit dem Schrifttum der Nation beschiftigen,
werden ihren hohen Gebrauchswert schitzen,
fiir Auswahl, Darbietung der Texte und die her-
vorragenden Nachworte der Fachgelehrten dank-
bar sein. P.K.Kurz S]

SorGE, Reinhard Johannes: Werke. 1. Bd. hrsg.
von Hans Rotzer. Niirnberg: Glock und Lutz
0. J. (1962). 417 S. 22,50.

Der Dichter R. J. Sorge, 1892 geboren, 1916
auf dem Hauptverbandplatz von Ablaincourt/
Frankreich, seiner Verwundung erlegen, war
einer der letzten aus der Reihe der Holderlin
und Novalis: seherisch im persénlichen Glau-
ben, seraphisch im Ton, den Dichterberuf als
gottliche Sendung begreifend. Die unsophisti-
sche Jiinglingsgestalt, nichts verlangend als ent-
waffnende Hingabe an das groflere Leben, tut
sich in einer sophistischen und begeisterungs-
armen Zeit mit ihrer Verkiindigung schwer. Der
Verlag Glock und Lutz {ibernahm die auf drei
Binde berechnete Gesamtausgabe dieses von
Nietzsche herkommenden, 1913 zum katholi-
schen Glauben iibergetretenen literarischen Ex-
pressionisten. Der erste Band enthilt die frii-
hen Gedichte und Dramen bis 1911, ausschlief’-
lich des ,Bettlers®, sowie aphoristisches Gedan-
kengut. Der Herausgeber, H. G. Rotzer, setzte
sich mit den noch vorhandenen Manuskripten
auseinander, versah den Band mit Anmerkun-
gen und schrieb eine ausfithrliche Einleitung zu
Sorges Leben und Werk. Wird eine Wieder-
erweckung des Dichters, der mit Carl Muth und
P. Lippert in Verbindung stand, gelingen?

P.K.Kurz S]

Reisen

MERIAN, Matthaeus: Topographia Germaniae
»Bayern™ (Faksimile-Ausgabe). Kassel: Biren-
reiter-Verlag 1962. 145 S. 60 Tafeln. 48,~.
Den Namen Merian kennt jeder. Jeder hat
in Biichern geographischen oder geschichtlichen
Inhalts alte Bilder von Stidten ,nach Merian®
gesehen. Aber das Gesamtwerk aus dem 17.
Jahrhundert ist nur wenigen Spezialisten zu-
ginglich. Erst mit den heutigen drucktechni-

schen Mitteln war es méglich, eine qualitativ
vollkommene Faksimile-Ausgabe von Text und
Stichen herzustellen, noch dazu zu einem ver-
hélenismafig billigen Preis.

Matthaeus Merian d. A., geb. 1593 in Basel,
Kupferstecher und Geograph, war seit 1624
Verleger in Frankfurt (1650). Sein Werk
wurde von seinem gleichnamigen Sohn (f 1687)
fortgesetzt. Die Topographia Bavariae erschien
1644, der hier faksimilierte Band ist nach der
erweiterten Ausgabe von 1654. Er umfafit den
»bayrischen Kreis“ nach der Reichseinteilung
Kaiser Maximilians I., also Ober- und Nieder-
bayern, Oberpfalz, Innviertel, Salzburg und
Berchtesgaden. Viele hier gebotene Bilder sind
fiir uns iiberhaupt die dltesten Ansichten der
betreffenden Stidte. Kiinstlerisch sind nicht
alle gleich, aber viele sind rein artistisch von
hohem Wert, so aufler den hiufig reproduzier-
ten Ansichten vom Marienplatz in Miinchen,
von Wasserburg, Passau, Landshut, etwa Neu-
burg a.D., Cham, Freising, Mithldorf und an-
dere. Der Text (von Martin Zeiller 1589-1661)
iibernimmt vieles aus #Alteren Werken, beson-
ders aus den Annales Virtutis Bojorum (1624/9)
von Andreas Brunner und den Germaniae an-
tiquae libri IIT (Leiden 1616) von Philipp Klii-
wer, hat aber auch vieles aus Erkundigungen
an Ort und Stelle, wie etwa die kostliche Schil-
derung der Aussicht vom Freisinger Domberg:
»Es kann der vortreffliche und anmiitige Pro-
spect und Ansehen von dem fiirstl. Schloff oder
andern auf dem Berg situierten Gebduen nicht
genugsam beschrieben werden, ja ist allen an-
dern vorzuziehen, dann von daraus ein grofier
Teil des Oberlands Bayern, samt der Haupt-
stadt Miinchen, Stadt Arding und grofler An-
zahl Dérfer bis an das Tyrolisch, teils Saltz-
burg- und Algéwische Gebirg in das Aug fal-
let.*

Diese Neuausgabe des beriihmten Werkes,
von dem noch andere Binde erschienen sind
oder erscheinen werden, ist nicht nur fiir den
Kunsthistoriker und den Geographen von Be-
deutung, sondern kann jedem Liebhaber der
deutschen Heimat und jedem der mit offenen

Augen reist, Stunden reiner Freude bereiten.
L.v. Hertling S]

MEYER, Werner: Dome und Kirchen in Bayern.
Nach alten Vorlagen (Dome, Kirchen, Kloster
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Band 9). Frankfurt: Wolfgang Weidlich 1963.
272S., 96 Kunstdrudktafeln. 16,80.

Das Buch behandelt 89 altbayrische Kirchen-
bauten, auf folgende Regionen verteilt: Miin-
chen und Umgebung; zwischen Isar und Lech;
Inntal und Berchtesgaden; Isar-, Vils- und
Rottal; Donautal; Oberpfalz. Ausgeschlossen
sind die Klosterkirchen, die einem weiteren
Band vorbehalten sind. Diese aus verlagstech-
nischen Griinden gemachte Zweiteilung wirkt
sich nicht giinstig aus, besonders auf die kunst-
geschichtliche Einleitung, die notwendig liidsen-
haft bleiben mufite. Bei den 96 Bildtafeln sind
photographische Vorlagen durchweg vermieden.
Von einigen modernen (wie die schéne Litho-
graphie von Schwandorf, von Kriner 1932) ab-
gesehen sind es dltere Graphiken, die hier wie-
dergegeben werden, bis zu Merian und noch
weiter zuriick (eine Ansicht vom Passauer Dom
ist von ca. 1500). Die meisten stammen jedoch
aus der 1. Hilfte des 19. Jahrhunderts, also aus
der Zeit, bevor die grofien Stilsiuberungen be-
gannen. Das beigegebene Verzeichnis mit No-
tizen iiber alle diese Zeichner und Graphiker
ist besonders dankenswert.

Das Buch gehért nicht zu denen, die man ein-
mal mit Vergniigen durchliest und dann nie
mehr aufmacht, sondern zu denen, die man
immer bei sich haben mdchte, besonders wer
viel im Land herumkommt und dabei gewohnt
ist, die Augen aufzumachen. Man kann sich auf
den folgenden Band, der die bayrischen Klo-
sterkirchen behandeln soll, nur freuen.

L. v. Hertling S]

BrioN, Marcel: Paris. Wiesbaden: Rheinische
Verlagsanstalt (1963). Grofi-Quart, 158 Seiten,
davon 36 Farbfotografien u. 16 Reproduktio-
nen alter Stiche. Lw. 68,—.

Eine Stadt schildern ist nicht leicht, aufler
man begniigt sich mit der Aufzahlung der so-
genannten Sehenswiirdigkeiten und etwa noch
der Angabe der in der Stadt vorhandenen Am-
ter und Fabriken. Manche haben fiir die gro-
flen Stidte Klischees, die sie ohne Zusammen-
hang nebeneinander legen. Miinchen: Bier,
Schwabinger Kiinstler, Deutsches Museum.
Wien: ehemalige Kaiserherrlichkeit, Straufi-
walzer, Backhendel. So ist nun dieses Buch
iiber Paris ganz und gar nicht. Hier bekommt
man nicht die Stadt beschrieben oder erkldrt,

160

sondern man erlebt sie. Man liest die 158 Text-
Seiten in einem Atem durch und hat am Schluf}
eine Menge verschiedenartiger, starker, nicht
immer rational deutbarer Eindriidke, fast so,
wie wenn man ein paar Tage und Nichte durch
die Straflen von Paris gerannt wire.

Die Sprache ist ein sauberes, fliissiges Deutsch
ohne Gallizismen, aber der Ubersetzer hat
dem Stil absichtlich einen Hauch von franzosi-
scher Brillanz gelassen. Die Bilder scheinen uns
an Aufnahmetechnik das Hochste, was die Pho-
tographie bisher leisten kann. In der Auswahl
ist ebenso auf Sehenswiirdigkeiten verzichtet
wie auf operettenhafte Folklore und fremden-
werbende Nachtlokal-Romantik. Es sind aber
viele schone Nachtaufnahmen dabei.

Man wird das Buch, Bilder und Text, am
besten genieflen, wenn man Paris schon kennt.
Damit ist nicht gesagt, dafl es nicht auch zur
Vorbereitung auf die erste Pariser Reise die-
nen kann. L. v. Hertling S|

SEEwALD, Richard: Das Herz Hollands. Auf-
zeichnungen eines Malers. K6ln & Olten: Ja-
kob Hegner. 1962. 72 S. mit 48 Zeichnungen
des Verfassers. Lw. 7,80.

Richard Seewald, der kunstreiche Verteidiger
der Griechen und unermiidliche Kreuzfahrer im
Mittelmeer, hat sein Steuer herumgerissen und
segelt nordwirts. Es mag auch sein, daf} unse-
ren modernen Odysseus ein Sturm verschlagen
hat. Sein Schiff bleibt jedoch vor dem Wind.
Dieses Mal war es die ,,Gans“, die ihn nach
Haarlem und Amsterdam, nach Urk im Insel-
meer und die niederlindischen Fliisse und
Grachten aufwirts trug. Die geistreichen Plau-
dereien des Verfassers fithren uns unmerklich
ein in Hollands Herz. Dabei erfahren wir viel
aus der Geschichte und Kunst des alten Kultur-
landes. Mehr noch, wir sechen mit Seewald, dem
grofartigen Zeichner, die schmalen Biirgerhdu-
ser und hohen Kirchen, die Windmiihlen und
Leuchttiirme, die Leute und das Land. Immer
wieder aber rauscht das Meer, und die Schiffe
liegen im Wind. Es ist erstaunlich, wie es dem
Zeichner, der durch die klassische Kunst der
Antike verwohnt ist, gelang, der nordischen
Landschaft Farbe und Form zu geben.

Das geschmackvolle Bindchen wird manchen
anregen im Kielwasser des Malers ins Herz
Hollands zu segeln. H. Schade S]



Uber den Episkopat

Karl Rahner S]J

Die Frage nach dem Episkopat! in der Kirche, nach seiner kollegialen Einheit und
seiner Funktion in der Kirche als des hochsten Trigers aller Vollmacht in Einheit
mit dem Papst gehdrt zu den zentralen Fragen des tagenden Konzils. Entsprechend
dem Wesen eines Konzils, der Art und den Grenzen seiner Aussagemoglichkeiten
wird das Konzil, wenn auch Wichtigstes und Grundlegendstes, zu diesem Thema
nur weniges ausdriicklich sagen kénnen. Es wird vermutlich 1. erkldren, daf} in der
Kirche nicht nur eine nachtrigliche, gedankliche Summe vieler einzelner Bischofe,
sondern ein eigentliches Kollegium als eine kollegiale Einheit (eine ,,moralische Per-
son“) besteht, daf} diese kollegial verfafite Einheit des Gesamtepiskopats zum un-
verinderlichen Verfassungsrecht der Kirche gehort (,gottlichen®, nicht positiv kirch-
lichen, wandelbaren Rechtes ist), dafl dieses Kolleg ein Haupt im romischen Papst
hat, der nicht nur ,princeps inter pares® ist, sondern (gerade als Haupt dieses
Kollegiums) seine Voll-Machten hat, die ihm nach dem I. Vaticanum zukommen,
und darum dieses Kollegium immer nur in Einheit mit dem Papst ein Kollegium
ist und als solches handeln kann. Das Konzil wird vermutlich 2. sagen, dafl die-
ses so verstandene Kollegium der Triger der hochsten und vollen Gewalt in der
Kirche (Weihe- und Hirtengewalt in den drei ,Amtern“ der Lehre, des Priester-
tums und der oberhirtlichen Leitung) ist, die nach dem Willen Christi und dem
Wesen der Kirche in dieser Kirche gegeben ist. Es wird, so meinen wir, 3. erkli-
ren, dafl dieses Kollegium diese seine Gewalt nicht nur (in auflerordentlicher
Weise) auf einem dkumenischen Konzil ausiibt, sondern auch auflerkonziliar aus-
iben kann (unter den dafiir aus seinem Wesen erflieflenden Voraussetzungen,
wozu natiirlich vor allem die Mitwirkung des Papstes gehdrt). Es werden dann
wohl 4. aus diesen dogmatischen Grundsitzen einige — schiichterne — Konsequen-
zen gezogen: dafl jeder Bischof eine Verantwortung (wenn auch nicht Jurisdiktion)
fiir die ganze Kirche trigt, die sich in einer aus dem Amt selbst erfliefenden Hilfs-
pflicht z. B. fiir die Missionen auszuwirken hat, dafl Bischofskonferenzen eine
praktische Folgerung dieser briiderlichen Einheit der Bischdfe untereinander seien.

Nichts wird vermutlich gesagt werden iiber das genauere Verhaltnis des Papstes
zum (iibrigen) Kollegium, d. h. iiber die auch im Verhiltnis Papst-Konzil vom
I. Vaticanum ausdriicklich offengelassene und auch heute umstrittene Frage, ob es
zwei inadaequat unterschiedene Subjekte der hichsten Gewalt (Papst und Kol-

1 Dieser Artikel wird in dem von E. FINCKE herausgegebenen Buch, Das Amt der Einbheit, Stuttgare: Schwaben-
verlag, abgedruckt werden, das im Frithjahr 1964 erscheinen wird.
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legium) gibt oder nur eines, welche zweite Theorie wieder in ganz verschiedener
Weise verstanden werden kann. Offenbleibt die historische Frage, wie sich der
Triger der kirchlichen Vollmacht aus der ,Verfassung® der apostolischen Ur-
kirche entwidkelt hat, also die Frage der genaueren historischen Abkiinftig-
keit des Bischofskollegiums vom Apostelkollegium (und darin die Frage der Weise
der Aufgliederung des letztlich einen Amtes der Kirche in Bischofsamt und Amt
der einfachen Priester und somit der genauen Abgrenzung dieser beiden Gewal-
ten). Unberiihrt bleibt die Frage, wie genauerhin die Aufnahme des einzelnen Bi-
schofs in das Kollegium geschieht (wir werden gleich auf diese Frage zu sprechen
kommen). Nicht behandelt wird die Frage, welches die genaueren Modalitédten des
auflerkonziliaren, aber kollegialen Aktes des Kollegiums sind, welche Moglichkei-
ten der Initiative also den Mitgliedern des Kollegiums in Richtung auf sein Haupt
zukommen, welcher (ausdriicklichen oder stillschweigenden, kanonistisch gefafiten
oder parakanonistischen) Art die Mitwirkung des Papstes dabei sein miisse oder
konne, ob das sogenannte ,ordentliche Lehramt® des Bischofskollegiums (zusam-
men mit dem Papst), dem nach katholischer Lehre unter bestimmten Voraussetzun-
gen dieselbe Unfehlbarkeit zukommt wie einer papstlichen Kathedralentscheidung,
ein solcher kollegialer Akt sei (was uns eigentlich selbstverstindlich erscheint)
oder nicht.

L

Hier soll nun weder auf die theologische Begriindung der vom Konzil vorge-
tragenen Lehre eingegangen werden, noch direkt zu den angedeuteten offen-
bleibenden Fragen, die mit dieser Lehre gegeben sind, Stellung genommen werden.
Es sollen vielmehr einige Ausblicke von dieser Lehre aus auf eine mogliche kiinf-
tige Praxis auf eigene Rechnung und Gefahr versucht werden. Soweit dazu auch
eine Meinungsbildung iiber theologisch strittige Fragen notwendig ist, muf} sie
natiirlich gewagt werden. Dabei ist allerdings wieder nicht zu iibersehen, daf}
solche praktischen Moglichkeiten zwar von solchen theologischen Meinungen
aus anvisiert werden konnen, aber dann selber doch nicht nur méglich sind,
wenn diese Meinungen richtig sind. Positiv rechtliche Satzungen in der Kirche
innerhalb des Rahmens des unabinderlichen gbttlichen Verfassungsrechtes der
Kirche kénnen in verschiedener Weise gerechtfertigt werden, und sie brauchen nicht
unméglich oder inopportun zu sein, wenn eine bestimmte Begriindung nicht die
Zustimmung aller findet.

Bei allen folgenden Erwigungen ist nicht zu vergessen: Die Kirche ist eschatolo-
gische Heilsgrofle, die von der Gnade Gottes dauernd umfafit bleibt, und gleich-
zeitig sichtbare Gemeinschaft, die die geschichtliche Prisenz dieser Heilsgrofie von
gewissermaflen sakramentaler Art (also bleibend giiltige Prisenz der Gnade) ist.
Damit ist gegeben, daff ihre Verfassungsstruktur, soweit sie iuris divini ist, an
ihrer Indefektibilitit teilhat. Es kann also nicht sein, dafl wesentliche Momente
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der seinsollenden Verfassung der Kirche im Leben der Kirche ginzlich ausfallen
oder iiberhaupt nicht beachtet werden. Es kann also z. B. nicht sein, dafl das Kol-
legium der Bischéfe unter dem Papst als Haupt iure divino als Tréger der hochsten
Vollmachten in der Kirche einmal schlechthin nicht gekannt sei oder kein sich am
Leben der Kirche auswirkendes Moment sei. Und bei einigem unbefangenen Zu-
sehen 148t sich Wirklichkeit und Wirksamkeit einer solchen Grofle auch tatsichlich
beobachten. All dies schlieflt wiederum nicht aus, dafl vieles an solchen Wirklich-
keiten parakanonistisch existiert und lebt. Dies schon darum nicht, weil es ja nicht
eigentlich eine geschriebene Verfassung der Kirche gibt. Der CIC ist keine, wenn
er auch Elemente davon namhaft macht. Uberdies hat das Bewufitsein der Kirche
iiber ihre Verfassung genau so eine Geschichte wie ihr Dogma und ihr Glaubens-
verstindnis. Wie dieses von ihrem unreflex vollzogenen Leben lebt, so hat es in
seiner Entwicklung und Geschichte auch einen Einfluf auf das konkrete Leben der
Kirche. Uberdies erfordert die stets sich wandelnde duflere geschichtliche Situation
der Kirche eine immer neue Konkretisierung der bleibenden Wesensstruktur der
Kirche entsprechend den Bedingungen der jeweiligen Zeit, weil ja auch das reale
Wesen der Kirche (was mehr ist als die Idee ihres Wesens) immer nur in den kon-
tingenten, geschichtlichen Menschen und ihrem geschichtlich bedingten Tun exi-
stiert. Daher ist es selbstverstindlich, daR das bleibende Wesen der Kirche, ihre
gottlich gestiftete Verfassung mehr oder weniger klar, rein und wirksam im ge-
schichtlichen Erscheinungsbild der Kirche hervortreten kann. In diesem Sinn war
z. B. der pipstliche Turisdiktionsprimat zweifellos nicht immer so ,,da®, wie er es
jetzt ist. Infolgedessen kann und darf man sich immer fragen, ob nicht diese oder
jene Momente dieser Verfassung der Kirche reiner in Erscheinung treten, intensiver
gelebt werden konnten, ob nicht Zufilligkeiten historischer Entwicklung solche
Momente verdunkeln, ob der ,Phinotyp“ (wenn man einmal so sagen darf) nicht
verfassungsrechtlich (in geschriebener oder ungeschriebener Verfassung und Ver-
fassungsleben) besser dem verfassungstheoretischen ,Genotyp“ der Kirche ent-
sprechen konnte. Nur wo man die Verfassung der Kirche in einer geschriebenen
Verfassung aufgehen liefle und die Verfassung der Kirche mysteriums- und ge-
schichtslos identisch wire mit den Paragraphen einer gesatzten Verfassung und
also das Verfassungsleben der Kirche nur daraufhin gepriift werden konnte, ob
faktisch diese Paragraphen eingehalten werden oder nicht, kann diese Selbstver-
stindlichkeit bezweifelt werden.

Dabei ist fiir die Beurteilung der friihesten Entwicklung des Verfassungsdogmas
und -lebens in dem Ubergang von der Kirche der Apostel (der ,Urkirche® im theo-
logischen Sinn) zur Kirche des 2. Jahrhunderts (des ,Frithkatholizismus®) folgen-
des zu beachten. Es kann in dieser Kirche unter Umstinden eineEntwicklung
der Verfassung moglich sein und historisch beobachtet werden, die einerseits wirk-
lich eine geschichtlich spezifizierende Determination der urspriinglich gegebenen
weiteren, plurivalenten Mdglichkeiten in der Verfassungsstruktur der Kirche ist
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und dennoch fiir das katholische Verstindnis der Verfassung der Kirche den Cha-
rakter gottlichen Rechtes hat und behilt. Dazu ist nur erfordert, dal man a) ver-
steht, daR jedes geschichtlich einmalige Gebilde und so auch die Kirche in sehr vie-
lem eine ,einbahnige® Geschichte hat und darum nicht jede Entwicklung und ge-
schichtliche Entscheidung revidierbar sein muf§ oder sein kann, dafl man b) voraus-
setzen kann und darf (historisch nachher als verstindlich und berechtigt, wenn
vielleicht auch nicht als ,zwingend® nachweisbar), dafl eine solche Entwicklung
eine legitime, wenn auch nicht einfach notwendige, Entscheidung war, die die an
sich vielleicht plurivalente Moglichkeit sinnvoll und unvermeidlich in einer Rich-
tung konkret werden und sich spezifizieren lieff, und wenn c) vorausgesetzt wird,
daf eine solche Entscheidung noch zum apostolischen Zeitalter gehort, also theolo-
gisch noch als Moment am Offenbarungsvorgang und nicht blofl an der Tradierung
der ,mit dem Tod des letzten Apostels abgeschlossenen® Offenbarung betrachtet
werden kann. Wenn also z. B. am Ende des Apostolischen Zeitalters eine episko-
pale Verfassung der Kirche praktisch iiberall gegeben ist, weil sie zu Beginn des
,Frithkatholizismus® iiberall geschichtlich greifbar wird, so kann diese als ,iuris
divini® verstanden werden, o hn e dafl man sie in den Neutestamentlichen Schrif-
ten so deutlich ausgebildet, so eindeutig gegeniiber ,presbyteralen” Tendenzen als
vorwiegend erkliren miifite, dafl eine andere Verfassungsentwicklung von vorn-
herein iiberhaupt nicht denkbar gewesen wire. Diese Bemerkung ist hier
nicht unwichtig. Haben wir auch hier nicht Aufgabe und Absicht, die Kollegialitit
des Bischofskollegiums theologisch aus den loci theologici der Dogmatik und des
Kirchenrechts nachzuweisen, so kann eine solche Bemerkung doch verstindlich
machen, dal und in welchem Sinn jene spitere, deutlicher gegebene Verfassungs-
struktur der Kirche gut ,neutestamentlich® ist, die wir bei unseren folgenden Uber-
legungen voraussetzen. Und iiberdies ist es ja gerade die kollegiale, die (wenn das
Wort richtig verstanden wird) ,presbyterale® Idee in der Verfassung der Kirche,
fiir die hier praktische Konkretisationen bedacht werden, ohne die ,,monarchische®
Idee in derselben Verfassung zu gefihrden.

Wir gehen fiir unsere Uberlegungen von der Frage aus, wie sich die Kooptation
eines Bischofs in das Kollegium zu seiner Bestellung zum Bischof, diese Kooptation
zur Amtsiibertragung (durch Ordination und Turisdiktionsverleihung oder durch
das erste allein) genauer verhalte. Schliefen sich diese beiden Seiten des bischof-
lichen Amtes (Gliedschaft im Kollegium; Bischofsamt) und der Amtsverleihung
(Aufnahme ins Kollegium; Amtsverleihung) gegenseitig in einem wechsel-
seitigen Bedingungsverhiltnis ein, oder ist die Zugehorigkeit zum Kollegium eine
bloRe, gewissermafien sekundire F olge des bischoflichen Einzelamtes und seiner
Verleihung? Man kann diese Frage auch studieren am analogen Fall: ist der Papst
oberster Hirte der Kirche einfach und nur, weil er Bischof von Rom ist, mit dessen
romischem Bischofsamt (untrennbar oder — durch einen pépstlichen Akt — trenn-
bar) das Oberhirtenamt verbunden ist, oder ist er — wenigstens wirklich absolut
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logisch ,gleichzeitig® oder sogar logisch ,frither” Haupt der Gesamtkirche und so
gewihlt, so dafl er damit oder dadurch auch Bischof von Rom wird? Wird bei
der Papstwahl der Nachfolger Petri gewihlt, insofern dieser auch letztlich unab-
hingig vom romischen Bischofsamt Oberster Hirt der Kirche ist, so dal da-
durch auch der Bischof von Rom bestellt wird, weil Petrus eben auch die Lei-
tung der Romischen Gemeinde innehatte, oder wird an sich in erster Ziel-
setzung ,nur der Bischof von Rom gewihlt, der dadurch, daf er Bischof
von Rom ist, auch Inhaber des universalen Petrusamtes wird, weil es dieses in der
Kirche geben mufl und dem Bischof von Rom als Nachfolger Petri als dieses ersten
Romischen Bischofs auch dieses oberste Hirtenamt zufillt? Welche praktischen
Folgen sich aus dieser kniffligen und scheinbar uninteressanten Frage ergeben
konnten (fiir Papst und — hier vor allem fiir die Bisch 6 f e) wird sich noch zei-
gen. Bei der Beantwortung dieser beiden Fragen, die letztlich eine sind, treten wir
hier nicht fiir ein absolut e i n bahniges sachliches, logisches Prioritdts-, bzw. Poste-
riorititsverhiltnis zwischen den beiden Momenten ein, die faktisch in jedem der
beiden Amter (Papst und Bischof) gegeben sind. Es geniigt uns, ein wenigstens
w e ¢ h s el seitiges Bedingungsverhiltnis zwischen beiden Momenten zu behaup-
ten, also die Meinung zu widerlegen, als sei Gliedschaft am Kollegium, bzw. ober-
stes Hirtenamt eine reine nachtrigliche Folge des anderen Momentes (bischofli-
ches, meist territorial begrenztes Einzelamt; Romisches, lokales Bischofsamt). Wir
sagen also, dafR man mindestens auch den gegebenen Sachverhalt so sehen
kann und muB, da man formulieren kann: weil einer (durch Weihe und kano-
nische Sendung) ins Bischofskollegium aufgenommen wird, ist er Bischof. Weil
einer zum obersten Hirten der Kirche erwihlt wird (und dies annimmt), ist er
Bischof von Rom. Und nicht nur umgekehrt. Wir sind uns bewuflt, dafl diese so
vorsichtig formulierte These keine letzte formalrechtliche und logische Klarheit
besitzen mag. Aber sie scheint uns berechtigt (wenigstens als Minimaltheorie) und
gentigt fiir unsere angestrebten Ausblicke auf die gegebene oder erhoffte Praxis
der Kirche.

Zur Begriindung der These ist zunichst darauf hinzuweisen, dafl das Bischofs-
kollegium in der ganzen christlichen Tradition als Nachfolger des Apostelkolle-
giums betrachtet wird. Daf die Bischofe Nachfolger der Apostel in deren (vererb-
barem) Amt sind, ist katholische Glaubenslehre. Wenn ein Bischofskollegium exi-
stiert und ein Apostelkollegium existierte, dann kann und muf} unter Voraus-
setzung dieser Glaubenslehre gesagt werden, daff das Bischofskollegium als
solches Nachfolger des Apostelkollegiums als solchen ist. Anders kann auch
die Vollmacht eines Konzils gar nicht erklirt werden, da der einzelne Bischof ja
nicht unfehlbar ist, das Konzil es aber ist, und diese hichste Vollmacht und lehr-
amtliche Unfehlbarkeit ihm nicht vom Papst iibertragen werden kann. Dann
kénnte nimlich diese ibertragene Gewalt nicht die hochste Gewalt in der
Kirche sein, was aber der Fall ist. Dementsprechend qualifiziert z. B. Salaverri die
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These, dafl das Bischofs k 011 e g i u m (innerhalb und aulerhalb des Konzils) Tri-
ger unfehlbarer Lehrgewalt (unter bestimmten Voraussetzungen) sei, als katholi-
sches Dogma. Das Kollegium folgt als solches dem Apostelkollegium und ist for -
mell dessen Weiterexistenz und darin hat ein Bischof als Glied die hochste
Gewalt, die ihm iiberhaupt zukommt. Nun ist aber das Apostelkollegium nicht
konstituiert durch — sit venia verbo — Lokalapostel. Seine Existenz und Vollmacht
geht einer eventuellen Ubernahme einer territorialen Einzelfunktion durch den
einzelnen Apostel sachlich voraus, selbst wenn jene legendire Aufteilung der Welt
unter die Apostel wahr wire. Und ebenso ist das Petrusamt mindestens einmal in
Petrus selbst und seine Hauptfunktion im Apostelkollegium urspriinglich nicht
»lokal® spezifiziert. Weder Petrus noch das Apostelkollegium iibten eigentlich die
Funktion eines Jerusalemer ,, Ortsbischofs“ aus, die immer nur alsin Jakobus gegeben
angesehen wurde. Ist also das Bischofskollegium als solches formell Nachfolger des
Apostelkollegiums als solchen, so muf} auch diese Eigentiimlichkeit von ihm gelten.
Als Kollegium ist es nicht einfach die Einheit von O r ts bischéfen als solchen,
sondern ein kollegiales Fithrungsgremium der Kirche, das als solches seine Voll-
macht nicht ableiten kann aus der lokal begrenzten Vollmacht seiner Glieder als
Ortsbischofen. Natiirlich ist es ein theologisches Problem, das eine Antwort for-
dert, warum dieses Nachfolgekollegium konstituiert wird durch Méinner, die (min-
destens allermeist und zuerst iiberhaupt nur) eine 6rtlich begrenzte kirchliche Funk-
tion innehatten; natiirlich liefle sich von da aus in die Differenz zwischen
Apostelkollegium und Bischofskollegium, die es auch gibt, tiefer eindringen. Aber
diese Fragen, die hier nicht zur Diskussion stehen, diirfen die Einsicht nicht ver-
dunkeln, dafl das Bischofskollegium als solches seine Existenz und sein Recht von
einem Kolleg herleitet, das nicht gebildet war aus Minnern mit territorial um-
schriebener Sendung und Vollmacht, und daf} das Bischofskollegium auf jeden
Fall nicht formal aufgebaut werden kann aus Einzelbischofen, insofern sie
territorial begrenzte Vollmachten haben. Dasselbe gilt auch fiir das Petrusamt. Aus
der lokalen Funktion Petri und seiner Nachfolger als Triger dieser lokalen Auf-
gaben und Vollmachten i3t sich die Funktion des obersten Hirten nicht ableiten.
Ein Bewufltsein fiir diese Grundstrukturen zeigt sich auch in der altkirchlichen
Praxis, daf} bei der Wahl eines neuen Ortsbischofs nicht nur die Ortsgemeinde und
ithr Klerus, sondern die Nachbarbischéfe, Metropoliten und Patriarchen mitwirk-
ten. Die Wahl des Papstes durch das Kardinalskollegium ist wenigstens formell
Wahl durch die suburbikarischen Bischofe oder jedenfalls nicht einfach nur durch
die Reprdsentanten der Romischen Gemeinde als solcher. Auch die Praxis eines
internationalen Kardinalskollegiums, die uns heute doch fast selbstver-
stindlich erscheint, zeigt, dafl es sich wenigstens heute formell und unmittelbar
nicht nur um die Wahl des Romischen Bischofs als solchen, sondern um die Wahl
des obersten Hirten der ganzen Kirche handelt. D a rum setzte sich seit der Ein-
richtung dieses Wahlmodus eine immer stirkere Internationalisierung des Kardi-
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nalskollegiums durch. Die Zuweisung einer romischen Titelkirche an die Kardi-
nile, die keine suburbikarischen Bischofe sind, macht nur deutlich, dafl man bei
dieser Sicht des Wahlsinnes das Bewuf3tsein nicht verlieren wollte, dafl es sich da-
bei auch immer gleichzeitig um die Bestellung des romischen Ortsbischofs han-
delt. Wir diirfen auf Grund dieser Andeutungen wohl sagen: die Aufnahme und
Zugehorigkeit zum Bischofskollegium (bzw. Bestellung zum obersten Hirten als
solchen) ist eine wesentliche, gleichrangige und unmittelbar mit dem betreffenden
Amt gegebene Seite des Bischofsamtes (Petrusamtes), bzw. seiner Verleihung, die
nicht einseitig a us der anderen Seite (lokale Vollmacht) abgeleitet oder blof§ von
dieser her gesehen werden darf. Ein Bischof ist Ortsbischof, weil und insofern
er zum Bischofskollegium als dem obersten Fiihrungsgremium der Gesamtkirche
gehort, wenn auch damit die umgekehrte Sicht nicht in ihrer Berechtigung bestrit-
ten werden soll. Weihe und kanonische Sendung haben u n mittelbar auch den
Sinn der Aufnahme in dieses Kollegium, das selbst keinen territorialen Charakter
hat und dessen gesamtkirchliche Vollmacht nicht daher kommt, dafl die einzelnen
Bischofe ihre territorial begrenzten Vollmachten zusammenstiickeln und so mit ihr
den ganzen Erdkreis decken. Dabei bleibt es natiirlich doch wahr und wichtig, daf§
sie im Kollegium ihre Partikularkirchen reprisentieren und deren Schitze — geist-
liche Eigenart, geschichtliche Situation, lebendige Kraft, Wille zur Verantwortung
fiir das Ganze der Kirche — der ganzen Kirche zur Verfiigung stellen.

L.

Von diesem erreichten Punkt aus sind nun jene ins Praktische gehende Ausblicke
zu gewinnen, die wir suchen. Wir versuchen, einige zu zeigen, ohne daf} es uns
dabei auf eine systematische Ordnung ankommt.

1. Das Kardinalskollegium

Wenn das Kollegium der Bischfe mit dem Papst als seinem Haupt die hochste
und volle Vollmacht in der Kirche innehat, dann lige es an sich nahe, dafl dieses
bei einer notwendig gewordenen Neuwahl sein neues Haupt wihlt, Denn die Be-
stellung des Papstes als obersten Hirten der ganzen Kirche ist, wenn wir recht
haben, dogmatisch mindestens ebenso wichtig wie die Wahl des Papstes als
Bischof von Rom. Und der erste Gesichtspunkt ist heute praktisch im Unter-
schied zu den ersten Jahrhunderten der Kirche von so viel grofierer Bedeutung als
der zweite, dafl er bei einer Art ,Kompetenzstreit“ hinsichtlich des Wahlmodus
zweifellos den Vorrang haben mufl. Eine solche Wahl durch die Korperschaft, die
die ganze Kirche reprisentiert, wire auch heute beim heutigen Weltverkehr im
Unterschied zu den ersten achtzehn Jahrhunderten der Kirche praktisch nicht un-
durchfiihrbar. Dafl die geschichtliche Entwicklung des Kardinalskollegiums selbst
implizit vom Bewufitsein getragen ist, es handle sich nicht blofl um die Wahl des
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rSmischen Bischofs als solchen durch die romische Ortskirche, sondern um die Wahl
eines Mannes, an dem die ganze Kirche als solche unmittelbar interessiert sein darf
und soll, wurde schon frither gesagt. Es lige also von einem rein systematischen
Denken her durchaus nahe, daf} die Vertretung der Gesamtkirche deren neues Haupt
wiihlt. Selbst wenn man sagen wiirde, die nichststehenden Mitarbeiter des ver-
storbenen Papstes sind das beste Wahlgremium, so wire nochmals zu sagen: die
nichsten Mitarbeiter des Papstes sind, theologisch gesehen, hinsichtlich der Regie-
rung der Gesamtkirche eben gerade die Bischdfe und nicht die Leiter zentraler
Ministerien, die als solche hochstens eine vom Papst delegierte Vollmacht auf die
Kirche hin haben, die wesentlich begrenzt ist, und nicht jene Vollmacht, die dem
Kollegium iure divino zukommt.

Nun ist einmal aber auch mit allem Respekt die Tatsache der Geschichte und
Existenz des Kardinalskollegiums als Wahlgremium fiir den Papst zu bedenken.
Und man braucht die Augen nicht davor zu schlielen, daf eine Wahl des Papstes
durch das Bischofskollegium heute technisch zwar mdglich ist, darum aber doch
unter anderen Gesichtspunkten schwer durchfithrbar wire. Eine solche Wahl wire
praktisch doch nur mdglich, wenn die Versammlung aller Bischofe wieder eine Art
(wenigstens vorbereitenden) Wahlausschuff bildete. Und dann wiren wir eben
wieder bei einer Art Kardinalskollegium. Die Geltendmachung des Gedankens,
dafl das Bischofskollegium verfassungstheologisch am ehesten zur Wahl des Pap-
stes berufen wire, 138t sich also dadurch gerade am besten praktisch reali-
sieren, dafl das Kardinalskollegium selbst so gestaltet ist, dafl es als praktische
Reprisentation des Bischofskollegiums angesehen werden kann (was ja in keiner
Weise bedeuten muf}, daf es bei der Wahl des Papstes an irgendwelche ,, Auftrige®
gebunden sei und ein Kardinal nicht ganz nach seinem eigenen Gewissen wihlen
konne und miisse). Wie die Praxis des Konzils zeigt, bildet sich eine solche repra-
sentative Funktion des Kardinalskollegiums parakanonistisch tatsichlich langsam
wie von selbst heraus: die Kardinile haben hier groflere Rechte, ihre Voten abzu-
geben, und faktisch hat ihr Wort in der Aula mehr Gewicht als das anderer Bi-
schofe. Und doch sprechen sie hier als Mitglieder des Bischofskollegiums. Selbst
wenn man sagt, es gezieme der Funktion eines Kardinals als eines Mitglieds der
obersten Regierung der Kirche auch Bischof zu sein, so kdnnte gesagt werden, dafl
ein Kardinal als solcher gar nicht Mitglied der obersten Regierung der Kirche
ist, sondern Beamter des Papstes, wihrend der Papst selbst und unter ihm das
Bischofskollegium die oberste Regierung der Kirche bildet, also von seiner wirk-
lichen Funktion, wie sie da ist oder aufgefaBt wird, seine Aufnahme ins Bischofs-
kollegium nicht recht verstindlich gemacht werden kann. Die seit seinem halben
Jahrhundert stetig fortschreitende Internationalisierung des Kardinalskollegiums
weist in dieselbe Richtung.

Dazu kommt folgender Umstand: Johannes XXIII. hat sémtliche Kurienkardi-
nile, die noch nicht Bischéfe waren, zu Bischofen ordiniert. Es wird schwer sein zu
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sagen, was dabei iiber die Betonung der Wiirde und Bedeutung eines Kardinals
hinaus die genauere Absicht war. Ob diese Praxis in Zukunft beibehalten wird,
158t sich auch noch nicht sagen. Man wird auch gestehen diirfen, dafl dieser Vorgang
einen zunichst seltsam berithrte; man konnte den Eindruck haben, daff die hochste
Stufe der Weihehierarchie fast nach Art von Orden und Titeln zu gewissermafien
gesellschaftlich-dekorativen Zwecken beniitzt werde, daff jemand der Titel eines
Amtes verliehen werde, an dessen Ausiibung gar nicht gedacht werde, da sie als
blofRe Kardinile, ohne Bischof zu sein, auf dem Konzil iure divino nicht notwen-
dig Sitz und Stimme hitten wie residierende Bischofe. In der Perspektive, die sich
uns hier erdffnet, sieht die Sache ganz anders aus. Es ist zundchst durchaus sinnvoll,
daf ein Mann von der Bedeutung eines Kardinals dem Bischofskollegium ange-
hort, da dieses seinem Wesen nach (der Summe der Ortsbischife als solcher minde-
stens gleichgeordnet) als oberstes kollegiales Fiihrungsgremium der Kirche nicht
nur ausOrtsbischofen bestehen muf}, sondern sinnvoll auch solche Mitglieder um-
faft, die ebenso unmittelbar zur Gesamtregierung der Kirche beitragen wie Orts-
bischfe. Solcher Art sind aber die Kardinile. Es ist also eigentlich eine Ausrich-
tung, Vereinfachung und Klirung der konkreten Struktur der Kirche, wenn solche
Minner dem iure divino gesetzten Fihrungskollegium der Kirche wirklich auch
angehbren; wenn sakramental verankert wird, was sie rechtlich und praktisch auf
jeden Fall sind. Das kann nur so lange unklar bleiben, als man in einer zu un-
nuancierten Weise der Meinung ist, das Bischofskollegium konne sich seiner Natur
nach an sich und im ersten Ansatz allein aus Ortsbischofen zusammensetzen.
Uberwindet man dieses Vorurteil und begreift man, daf jemand, der, von der
Sache her gesehen, tatsichlich an dem hochsten Fithrungsgremium der Kirche be-
teiligt ist, auch die sakramentale Bevollmichtigung und Amtsgnade dafiir
haben soll, dann wird die Mafinahme Johannes’ XXIII. als sachlich richtig erschei-
nen. Dann aber wird das Kardinalskollegium eine Art Kommission oder Ausschufl-
kolleg des Bischofskollegiums, dem an sich am sinnvollsten von der letzten Ver-
fassungsstruktur der Kirche her die Wahl des Papstes zukommt, und es wird ver-
stindlich, warum es auch heute und in Zukunft am besten das Papstwahlkollegium
bildet. Voraussetzung ist nur, dafl es in seiner Zusammensetzung wirklich eine
Reprisentation des Gesamtepiskopates darstellt. Dazu ist gerade nach dem Ge-
sagten nicht erfordert, dafl essich nur aus Erzbischéfen und Bischofen von
Ortsdidzesen zusammensetzt. Es ist durchaus sinnvoll, daff darin auch wirklich
maflgebliche Manner der zentralen Kirchenleitung (mit ihrem sinnvoll gegebenen
Bischofsamt) vertreten sind. Nur konnte man von daher sagen, daf}, wenn das
Kardinalskollegium so gesehen wird, diese Kardinalswiirde nicht als eine Art Be-
lohnung und Abschluf einer Laufbahn im diplomatischen oder kurialen Dienst des
HI. Stuhles verwendet werden darf, daf sie auch auf die Zeit begrenzt sein kdnnte,
in der jemand mafgeblich an der Fiihrung der Kirche beteiligt ist.
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2. Titularbischofe

Wenn es vom ganz urspriinglichen Wesen des Bischofskollegiums her darin Mit-
glieder geben kann, die nicht eigentlich regierende Ortsbischofe sind (oder deren
Koadjutoren mit dem Recht der Nachfolge), dann ist auch von einer unverbogenen
Realisation der letzten Verfassungsstruktur der Kirche und nicht nur von der
Mboglichkeit einer ,absoluten“ sakramentalen Ordination her grundsitzlich denk-
bar, dafl es Bischofe gibt, die keine Ortsdiozese leiten, Titularbischéfe der ver-
schiedensten Art. Voraussetzung fiir eine solche nicht nur absolut mogliche, son-
dern wirklich der Grundverfassung der Kirche homogene Moglichkeit ist von un-
serem Gesichtspunkt aus freilich, dafl solche Manner ein A mt bekleiden, eine
solche Aufgabe in der Kirche erfiillen, das dem Amt eines Bischofs entsprechend
ist und es so sinnvoll und angemessen erscheinen liflt, dafl ihr Triger auch Mit-
glied des hochsten Leitungskollegiums der Kirche ist. Solche Aufgaben und Amter
gibt es in der Kirche. Es ist unmoglich, die Kirche blo 8 territorial zu gliedern
(auch nicht, wenn man von seiner obersten Spitze absieht). Das Territorialprinzip
ist ein wichtiges, natiirliches und bleibendes Strukturprinzip in einer Kirche, die
aus raumzeitlich bedingten Menschen besteht. Aber es ist nicht das einzige Struk-
turprinzip. So wie es mit Recht (wovon noch zu sprechen sein wird) exemte Orden,
Personalpfarreien, Institutionen in der Kirche, die quer zu den territorialen Glie-
dern der Kirche liegen oder mehrere Didzesen umfassen, gibt und geben muf, so
gibt es Amter und Aufgaben in der Kirche institutioneller Art, die sich einer nor-
malen territorialen Aufgliederung nicht fiigen und doch sachlich von derselben
Bedeutung fiir die Kirche sind wie die Funktion eines Ortsbischofs. Eine katholi-
sche Universitdt z. B. von dem Rang der Universitit Lowen ist mindestens ebenso
ein bedeutendes ,Glied“ der Kirche wie eine kleine italienische Landdio-
zese. Es ist also gar nicht sinnlos oder der Verfassung der Kirche wesens-
fremd, wenn sein Rektor Bischof ist. Das gilt auch dann, wenn man sich dariiber
klar bleiben wird, daff der Grofiteil des Bischofskollegiums auch in Zukunft aus
Ortsbischofen bestehen wird und bestehen soll, eben weil der Grofiteil der wirk-
lich bedeutenden kollektiven Glieder der Kirche auch in Zukunft territorial unter-
schiedene Dibzesen sein werden. Von da aus konnte man unbefangen fragen, ob
es von einer klaren und mutigen Theologie der Verfassung der Kirche aus nicht am
sinnvollsten wire, wenn oberste und bleibende Leiter von grofien exemten Orden
(oder grofler Teile von ihnen) Bischofe wiirden. Sie nehmen ja (wenn auch unter
groflen, blof} geschichtlich bedingten Verzerrungen der Situation?) stimmberechtigt
am Konzil teil.

* Es ist, wenn man niichtern die Sache betrachtet, sinnlos, dafl der Obere einer kleinen Monchskongregation Mit-
glied des Konzils ist, ein Franziskanerprovinzial dagegen mit zehnmal mehr Priestern unter sich als viele Didzesan-
bischéfe ein solches Mitglied nicht ist. Ist dafiir die Verschiedenheit in der Zeit der Amtsfithrung (anf Lebenszeit —
begrenzte Amtszeit) eine sachlich geniigende Begriindung?
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Es konnte auch von daher ein Unterschied in der verfassungstheologischen Sinn-
haftigkeit von verschiedenen Arten von Weihbischtfen (episcopi auxiliares) deut-
lich werden. Nach katholischer Dogmatik, der Praxis in den orientalischen Kirchen
und bestimmten Sonderregelungen der lateinischen Kirche ist auch ein einfacher
Priester sakramental bevollmichtigt (unter der ndtigen gewohnheitsrechtlichen
oder ausdriicklichen Erlaubnis), die Firmung giiltig und erlaubt zu spenden. An
sich steht der Ausdehnung einer solchen Praxis grundsitzlich nichts im Weg, zu-
mal die religidse (sakramentale, aber auch psychologische und religionspidagogi-
sche) Wirkung der Spendung dieses Sakraments gerade durch einen Bischof nicht
grofier ist als die durch einen einfachen Priester und die abendlindische Praxis
einem Bischof doch sehr viel Zeit nimmt, die besser anders zum Heil der Seelen
angewandt werden konnte®. Von da aus gesehen wird man schwer sagen kénnen,
daf die Funktion eines Weihbischofs, die und insofern sie in der Firmung besteht,
ihm schwerlich eine solche Bedeutung in der Kirche gibt, dafl er darum schon Mit-
glied des apostolischen Bischofskollegiums und also Bischof sein miisse. Wenn also
das Amt eines bloRen Weihbischofs auflerhalb Zentraleuropas relativ selten ist, so
ist das verfassungstheologisch gesehen durchaus richtig. Anderseits kann ein zZweiter
Bischof* in einer grofien Dibzese, die vielleicht aus vielen Griinden — z. B. in einer
Grofistadt — nicht sinnvoll geteilt werden kann, so viele Aufgaben und so grofie
Bedeutung auch iiber seine Didzese hinaus fiir die ganze Kirche haben, dafl er
durchaus ebenso sachgerecht als Mitglied des Bischofskollegiums in Frage kommt
(und also wirklich mit Recht Bischof ist), ja mehr als der Bischof einer Zwerg-
dibzese, die leicht mit der Nachbarditzese vereinigt werden konnte. Solche Weih-
bischdfe sind auch verfassungstheologisch gesehen mit Recht Bischofe. Es wurde
schon gesagt, dafl analog dasselbe aus denselben Griinden von Tragern wirklich
bedeutsamer und entscheidend gewichtiger Amter in der zentralen Leitung der
Kirche gesagt werden kann. Auch da kann die Verleihung des bischoflichen Amtes
durchaus von der vorgetragenen Grundkonzeption nicht nur als berechtigt, son-
dern als positiv empfehlenswert erscheinen, auch wenn sein Triger nicht schon
Kardinal ist. Anderseits wird man von ebendemselben Gesichtspunkt aus sagen
miissen, daf die bischéfliche Ordination und Wiirde kein geeignetes Mittel ist, In-
haber relativ zweitrangiger kurialer oder diplomatischer Amter, zumal wenn sie
hohere Vorgesetzte von Bischofs- oder Kardinalsrang haben, zu ehren oder ihnen
mehr Autoritit den Ortsbischdfen gegeniiber zu verschaffen.

3. ,Relative und yabsolute® Ordination

Was mit diesem Stichwort gemeint ist, kann als bekannt vorausgesetzt werden:
in relativer Ordination wird ein Bischof fiir eine ganz bestimmte Kirche als deren

3 Daf bei einer solchen ,Firmungsreise® auch andere niitzliche Dinge (Visitation der Pfarrei usw.) getan werden,

indert nichts an dieser Uberlegung.
¢ In der Erzdidzese New York gibt es zehn Weihbischtfe.
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Ortsbischof geweiht; bei der absoluten Ordination wird die Weihe ohne eine solche
Bezichung gegeben (und die Erinnerung daran, daf§ an sich die relative Ordination
der Normalfall ist, wird durch die Verleihung eines Titularsitzes ,,in partibus infide-
lium® wachgehalten, wofiir man fast zweitausend Namen bereithilt). Es ist hier
nicht der Ort, der Geschichte des langsamen Aufkommens der absoluten Ordina-
tion neben der lteren und ein Jahrtausend als allein berechtigt verteidigten rela-
tiven Ordination, die Griinde fiir und die Bedenken gegen diese absolute Ordina-
tion darzustellen. Wir haben aber vermutlich eben unter den beiden vorhergehen-
den Punkten das Anschauungsmaterial fiir eine weitere Klirung der prinzipiellen
Frage gewonnen. Wenn das Bischofskollegium eines ist und als solches eine Funk-
tion in der Kirche hat und wenn die Weihe als solche unmittelbar in das Kollegium
aufnimmt, dann kann es verfassungstheologisch im schlechthinnigen Sinn
gar keine rein ,absolute“ Ordination geben: es wird in jeder Ordination neben
der sakramentalen Weihegewalt eine Mitgliedschaft im Bischofskollegium verlie-
hen, das nicht nur Triger von Weihegewalt, sondern unverlierbar von Hirten-
gewalt ist. Jede Ordination ist daher Teilgabe an der Gewalt der Kirche in jeder
Hinsicht, wenn auch zunichst hinsichtlich der Hirtengewalt nur durch und in Mit-
gliedschaft am Bischofskollegium als solchem. Dem entspricht es, dafd sich auch, von
unserem Gesichtspunkt abgesehen, die Auffassung immer stirker durchsetzt, dafl
die Ordination selbst eine wurzelhafte, sakramental begriindete und geprigte Be-
fihigung fiir die Ausiibung der Hirtengewalt verleiht, wie dies auch in den meisten
Weiheliturgien der verschiedenen Kirchen zum Ausdruck kommt. Wenn also die
relative Ordination in einem wirklich theologischen Begriff dann gegeben
ist, wenn eine bischofliche Teilhabe an der Gesamtgewalt der Kirche verliehen
wird mit einem wirklichen Amt (also z. B. eben auch der Funktion als Glied im
Kollegium), dann kann es gar keine schlechthin absolute Ordination geben. Was
man im vulgiren oder blo 8 kanonistischen Sprachgebrauch relative Ordination
nennt, ist dann eine bestimmte Spezies der relativen Ordination, ndmlich jene, in
der auch das Amt eines Ortsbischofs gegeben wird. Das aber @ndert die theologi-
sche Struktur der Amtsverleihung nicht. Die Ordination ist in beiden Fillen ,be-
zogen® — ,relativ® — auf ein Amt. Diese Auffassung setzt natiirlich voraus, dafl
auch Titularbischofe zum Bischofskollegium gehoren.

Gegen diese Auffassung ist nichts ernsthaft einzuwenden. Ein solcher Einwand
wire nur berechtigt, wenn man beweisen kénnte, nur jemand, der eine Jurisdik-
tionsgewalt in einem eigenen Bistum hat, konne Mitglied des obersten Trigers der
Jurisdiktionsgewalt in der Kirche sein. Eine solche Vorstellung aber setzt voraus,
dafl das Bischofskollegium dadurch dieser Triger wird, daf} die einzelnen Bischofe
ihre territorial und sachlich begrenzte Jurisdiktionsgewalt gewissermaflen zusam-
mensteuern und so den obersten Triger der vollen Jurisdiktionsgewalt bil-
den. Das aber ist unmdglich, wie sich am deutlichsten bei einem Amt zeigt, das aus
dieser Gewalt erflieflt, dem unfehlbaren Lehramt dieses Kollegiums (mit dem
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Papst): eine Summe authentischen, aber nicht unfehlbaren Lehramtes in den ein-
zelnen Bischofen ergibt nicht jenes Lehramt, das in und auflerhalb des Konzils
indefektibel ist. Wollte man sagen, diese Qualitit der Indefektibilitit komme dem
Lehramt des Gesamtepiskopats von seiten der Unfehlbarkeit des Papstes zu, dann
ist wiederum nicht einzusehen, warum der Papst einen Bischof daran nur kdnne
partizipieren lassen, wenn er auch Ortsbischof ist.

Man kann dieser Uberlegung nicht den Hinweis entgegenstellen, dafl Titular-
bisch6fe zwar Mitglieder des Konzils sein kénnen und sind, aber nicht notwen -
dig sein miissen, was der Fall wire, wenn sie Mitglieder des Kollegiums seien.
Denn auch unter der Annahme, daf sie es sind, steht es dem positiven Kirchenrecht
und dem HI. Stuhl immer noch frei, bei der genaueren Festlegung des positiven
Verfassungsrechtes eines Konzils aus guten Griinden einzelne Mitglieder des Bi-
schofskollegiums nicht zum Konzil zu berufen, da dieses (als solches iuris
humani) als die Reprisentation des Bischofskollegiums keine physische Vollzihlig-
keit der versammelten Bischofe erfordert, und eine gewisse Verschiedenheit in der
Zugehorigkeit zum Kollegium bei Ortsordinarien und einigen Arten von Titular-
bischtfen nicht bestritten zu werden braucht. Daran, daf} auch Titularbischéfe zum
Bischofskollegium gehoren, kann eigentlich kein Zweifel sein, weder nach allge-
meiner Auffassung noch gerade von dem Gesichtspunkt aus, dafl Bischofsein for-
maliter Mitgliedsein im Kollegium bedeutet. Das gilte selbst dann noch, wenn
man betonen wiirde, dafl ein Mitgliedsein in einem Kollegium verschiedene Grade
und Weisen zulasse und somit ein Titularbischof nicht genau in derselben Weise
wie ein Ortsbischof Glied des Bischofskollegiums zu sein brauche und auch nicht
sei’, Dazu kommt aber die Einsicht, dafl das Ideal der relativen Ordination ein
Subjekt der bischoflichen Gewalt und Wiirde wiinschenswert macht, dessen son -
stige bischofliche Funktion (im Unterschied zur Funktion als Glied des Kolle-
giums) es gerade sinnvoll macht, dafl er Glied des obersten Fiihrungsgremiums der
Kirche ist. Nun suchten wir zu zeigen, daf} es einerseits solche Funktionen auch
gibt, die mit der Funktion des Ortsordinarius nicht identisch sind und dafl ander-
seits Titularbischofe nicht selten nur solche Funktionen ausiiben, die deren Triger
von der Sache her eigentlich nicht als geeignetes Mitglied des obersten Fithrungs-
kollegiums der Kirche erscheinen lassen. Eine in jeder Hinsicht, d. h. verfassungs-
theologisch und rechtlich wiinschenswerte relative Ordination wire also
diese, durch die jemand ein Amt erhilt oder ein solches sakramental konsekriert
wird, das ihn wirklich als geeignetes Mitglied des Bischofskollegiums qualifiziert.
Dieses Amt kann dann lekaler oder nicht-lokaler Natur sein. Eine Ordination
bloR ,absoluter® (wenn auch im Sinne vom 1. relativer) und unerwiinschter Art

5 Hier sei kurz auf folgendes noch verwiesen: genau wie die Taufe auch dann eine gewisse, wenn auch nicht volle,
Gliedschaft in der Kirche konstituiert, wenn der Getaufte Hiretiker oder Schismatiker ist, so gibt die giiltige Bischofs
ordination auch dann noch eine gewisse, wenn auch nicht volle, Mitgliedschaft im Bischofskollegium, auch wenn der
Ordinierte Hiretiker oder Schismatiker ist. Dies zumal, wenn die Hiresie oder das Schisma nur material ist und das
Fehlen des .affectus haereticalis aut schismaticus® soziologisch deutlich ist.
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wire eine Weihe, die neben der Mitgliedschaft im Kollegium und der blofien
Weihegewalt nichts gibt und in seinem Triger keine Funktion vorfindet oder ver-
leiht, die ihn in seiner Bedeutung fiir die Gesamtkirche einem Ortsordinarius
»homolog“ macht.

4, Wesen der Divdzese

Wenn man die Aussagen der Schule iiber das Wesen der Didzese abhort, erhalt
man wenig erhellende Antworten. Eine Didzese ist eine Gliedkirche, der ein Bi-
schof mit der im Kirchenrecht vorgesehenen und genauer (gegen Papst und even-
tuell Patriarch und Metropoliten) abgegrenzten Hirtengewalt vorsteht. Ein Bi-
schof aber ist (wenn man von seiner Weihegewalt absicht, die ja keine unmittelbar
greifbare Hinordnung auf ein begrenztes Territorium zu erkennen gibt, jedenfalls
aber nicht hinsichtlich dessen Grofie und Gestaltung) ein Mann, der mit Hirten-
gewalt eine Diozese leitet. Der Verstindniszirkel ist perfekt. Nun sicht man aber
schon an der neu und dringlich sich anmeldenden Frage im praktischen Kirchen-
recht und der Pastoraltheologie, wie grof eigentlich eine Didzese sein soll, ob Di6-
zesen geteilt oder vereinigt werden sollen, dafl man sich mit diesen Antworten
nicht begniigen kann. Anderseits lassen sich diese eben erwihnten praktischen Fra-
gen nicht einfach ,von der Praxis her“ beantworten. Wenn man weifl, was eine
Dibzese sein soll, welche Aufgaben wirklich die ihren sind, welche nicht, weil sie
z. B. schon von einem Dechanten (u. U. mit Firmvollmacht ausgeriistet) usw. er-
fiillt werden konnen oder weil sie auf jeden Fall nur von einem ,Oberbischof®,
d. h. Metropoliten, Patriarchen und ihren Verbinden (oder nationalen oder kon-
tinentalen Bischofskonferenzen) wahrgenommen werden kdnnen, erst dann kann
man ,praktisch® fragen, wie man eine Didzese nach Grofle, Einrichtung usw.
gestalten miisse, damit sie diesen Aufgaben gerecht werden konne. Wer z. B. der
Meinung ist, ein Bischof miisse alle seine Priester ,kennen® oder miisse alle Glie-
der seines Sprengels selbst firmen konnen, der wird sich vom erwiinschten Umfang
einer Ditzese ein anderes Idealbild machen als einer, der ein solches Richtmaf} als
romantisch und paternalistisch ablehnt.

Nun ist von vornherein klar, daf} es weder ein fiir alle Zeiten gleich gelten-
des , Ideal“-Bild der Ditzese geben kann noch dafl ein heutiges Vorstellungs-
modell der Didzese so entwickelt werden kann, dafl man von daher z. B. eine be-
stimmte Zahl von Quadratkilometern oder Einwohnern als ,ideale“ Grofle einer
heutigen Dibzese ableiten konnte. Das erste ist unméglich, weil selbstverstandlich
eine Didzese in ihrer konkreten geschichtlichen Gestalt sehr viele natiirliche (geo-
graphische, volkische, soziale, geschichtliche) Voraussetzungen hat, die wandelbar
sind. Das zweite ist unmoglich, weil diese Verschiedenheit auch heute noch gleich-
zeitig besteht. Aber wir koénnen von der Grundidee dieser unserer Uberlegungen
aus doch einiges sagen, was die ,Idee“ der Didzese konkreter macht, als es in der
formalen Begriffsbestimmung der Fall ist, von der wir eben ausgingen.
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Es ist hier an diesem Punkt nochmals gut, ,sich zu wundern® dariiber, daf} sich
das oberste Fithrungsgremium der Kirche, das urspriinglich seinen normalen Sitz
an einem Ort— Jerusalem — hatte, grofitenteils aus Mannern zusammensetzt,
die gleichzeitig Leiter einer ,,Provinz der Kirche und so in der Welt ,zerstreut®
sind. Bei anderen soziologischen Gebilden ist das wohl selten der Fall: die ,Regie-
rung®, der ,,Ministerrat® eines Landes wird sich kaum einmal aus den Leitern der
Provinzen des Landes zusammensetzen. Diese Verwunderung lst sich auch noch
nicht durch die Einsicht allein, daf} der romische Papst in diesem Fithrungsgremium
die Einheit der Kirche reprisentiert, aber die Bischdfe die Pluralitit und Viel-
gestaltigkeit ihrer Glieder darstellen und so diese Mitglieder aus aller Welt kom-
men miifiten. Denn selbst wenn die polare Struktur des obersten Fithrungsgre-
miums (eine personal-handlungsfihige Spitze des Kollegiums — synodale Mehr-
zahl von Gliedern) eine Vertretung der ganzen Kirche einschlieflt, braucht ja des-
halb diese an sich darum noch nicht identisch zu sein mit der Gesamtzahl der Leiter
der Ortskirchen. Und doch ist dieses gar nicht einfach Selbstverstandliche der Fall.
Es ist hier wiederum nicht der Ort, aus dieser Beobachtung der Differenz zwischen
einem iiberlokalen Apostelkollegium, das an einem Ort gegeben ist, und einem aus
Ortsbisch6fen zusammengesetzten Kollegium, das ,zerstreut® ist, Folgerungen fiir
die theologische Eigenart des Bischofskollegiums und die genaue Eigenart seiner
Abkiinftigkeit vom Apostelkollegium zu ziehen. (Es ist offenbar nicht das Nach-
folgekollegium in dem Sinn, dafl dasselbe und bleibende Kollegium als moralische
Person nur durch andere physische Personen getragen wird; sondern ein Kolleg
folgt einem anderen Kolleg.)

Wenn wir diese verwunderliche Tatsache voll wiirdigen wollen, werden wir
sagen miissen: die Mitglieder des obersten Fiihrungsgremiums der Gesamtkirche
miissen solche Ménner sein, die einen so betrichtlichen Teil der Kirche verwalten,
daf dieser in einem solchen Gremium mit Recht eine personale Vertretung erwar-
ten kann. Das bedeutet aber umgekehrt: eine Didzese mufl so sein (an Grofle, Le-
ben, Eigenart), daf in ihr (gerade in ihrer jeweiligen geographischen, demographi-
schen, geschichtlichen und religiosen Eigenart) das Ganze der Kirche in Erschei-
nung tritt, das Bistum wirklich ,Kirche® genannt, d. h. mit demselben theologi-
schen Begriff (und nicht nur mit dem eines Teiles, einer Provinz usw. der Kirche)
bezeichnet werden kann wie die Gesamtkirche selbst, was man z. B. in strengem
Sinn bei einer Ortspfarrei nicht tun kann oder tun sollte. Die Kirche hat ja gegen-
iiber jeder anderen Gesellschaft allein das Eigentiimliche an sich, dafl sie an Ort
und Stelle ganz erscheinen kann. Ein Staat hat an einem bestimmten Ort nur
einen seiner Orte: eine Stadt, eine Provinz, die nie mit Recht genau so genannt
werden konnen wie das Ganze des Staates. Aber in der Kirche ist es anders: siekann
als Ganze an einem Ort sein und darum mit Recht die Ortsgemeinde — Kirche ge-
nannt werden. Die Kirche ist am Ort ,da“, weil sich ihr hochster Selbstvollzug,
der ihr als ganzer eignet, der auch im Ganzen der Kirche nicht héher und dichter
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gedacht werden kann, am einzelnen Ort und nicht nur im territorialen Ganzen
der Kirche ereignen kann: die Feier des Abendmahles, in der der Herr wahrhaft
als Herr und Opfer der Kirche gegenwirtig ist, und in der Verkiindigung des
wirksamen Wortes Gottes, in dem die machtvolle Tat Gottes an den Menschen
ereignishaft proklamiert wird.

Nun konnte man von da aus denken, dafl einfach jede ortliche Altargemeinde
schon Kirche ist und nicht nur die Didzese (tatsichlich konnte diese Schwierigkeit
im Altertum noch kaum empfunden werden, weil durchschnittlich wirkliche volle
Altargemeinde und Bischofsgemeinde noch zusammenfielen). Aber gerade von
dieser Sicht der Ortsgemeinde als eine Art Aktualprisenz der ganzen Kirche her
ergibt sich, dafl nur diejenige Ortsgemeinde wirklich ganz ,Kirche®, also Didzese,
ist, in der das Ganze des Lebensvollzugs der Kirche reprisentativ zur Gegeben-
heit kommen kann, und nicht nur Eucharistiefeier (Sakrament) und Wortverkiin-
digung. Diese Gegebenheit des Ganzen der Kirche ist natiirlich nicht so gedacht,
daf wirklich so oft die Kirche ganz mit ihrem Leben gegeben wire, wie es
»echte“ Didzesen gibt, sondern in dem Sinn gemeint (was nach Zeit und Situation
eine variable Forderung bedeutet), daf} eine richtige Di6zese in einem geniigen-
den Umfang auch Triger solcher Funktionen sein miisse, die aufler der Eucharistie
und Wortverkiindigung der Gesamtkirche noch notwendig zukommen. Denn nur
ein solches Teilglied der Kirche kann sinnvoll Anspruch darauf machen, dafl sein
Leiter Mitglied des obersten Fithrungsgremiums der Kirche sein soll.

Es ist dabei folgendes zu bedenken: die Mdglichkeit, daf an einer bestimmten
Raumzeitstelle der Welt die Kirche als solche einigermaflen als ganze in Erschei-
nung trete, hingt in weitem Mafle von den profanen soziologischen Voraussetzun-
gen in der betreffenden Zeit und am konkreten Ort ab. Damit heu t e eine Di6-
zese eine Dibzese sein konne, d. h. eine Kirche, die die Kirche wirklich in all
ihren Dimensionen irgendwie wenigstens prisent macht, bedarf sie soziologischer,
wirtschaftlicher, kultureller Voraussetzungen, die in einer sehr kleinen Didzese
einfach nicht gegeben sein kdnnen (wir sprechen immer vom Fall einer schon ent-
wickelten oder wenigstens entwicklungsfihigen Didzese). So wie das geistige, kul-
turelle, soziale Leben heute nun einmal ist und darum auch ihr Analogat eine
Gliederung der Kirche mit ihrem theologischen, geistigen, religiosen Leben sein
muf}, kann es nur in verhiltnismifigen grofirdumigen oder bevolkerungsstarken
Gebieten existieren. Ein ,,Dorf® kann nicht die Gestalt einer entwickelten, ferti-
gen Didzese tragen. Dasselbe gilt aber heute darum auch von kleinen Gebieten,
die vergleichsmifig zu fritheren sozialen Ordnungen auch nicht mehr sind als ein
Dorf der Neuzeit. Wenn man heute iiber die der Gegenwart entsprechende Dis-
zese nachdenken will, mufl man bedenken, das die heutige Grundgrofle der Orts-
gemeinschaft schon nicht mehr die Stadt, sondern das Industriegebiet ist. So wie
es einen geschichtlichen Ubergang (langsamer Art) von der Dorfkultur zur Stadt
gegeben hat, so erleben wir heute einen Ubergang von der Stadtkultur zu einer
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Kultur, fiir deren lokalen Triger wir noch nicht einmal einen richtigen Namen
haben, den wir einstweilen ,Industriegebiet® nennen. Solche soziologischen Ent-
wicklungen diirfen nicht iibersehen werden, wenn man tiber das Wesen einer heu-
tigen, ,richtigen® Dibzese nachdenken will. Kann man sich z. B. denken, daf§ das
Ruhrgebiet mehrere Ditzesen hat? Wenn nicht und wenn eine solche Industrie-
landschaft immer mehr der Normaltyp des menschlichen Lebens wird, was folgt
dann fiir die richtige Grofie einer Didzese?

Was bisher gesagt wurde, mag immer noch eine vage Angabe iiber das verfas-
sungstheologische Wesen einer Dibzese sein: unmittelbar Genaueres noch sagen zu
wollen, wiirde in die schwierige und hier nicht zu behandelnde Frage hineinfiih-
ren, in welchem Sinn der Bischof und das Bistum ,iuris divini® sind, d. h. eben
wieder, wie und warum das eine Amt der Kirche (gegeben und getragen in einem
Nachfolgekollegium nach Art des Apostelkollegiums in seiner Einheit von Petrus-
amt und den ,Zwolfen®) getragen wird von einem territorial aufgeglieder-
ten Kollegium; und warum z. B. nicht (- de facto oder de iure? ) die Summe der
Patriarchen oder Metropoliten allein als solches Nachfolgekollegium in Frage
kommt, so dafl diese eigentlich ,Bischtfe“ im theologischen Sinn genannt werden
miifiten und was wir heute Bischofe nennen, demgegeniiber nur eine Art ,,Ober-
pfarrer®, ,Dechant® wiren®. Aber schon die noch vage Auskunft, was ein Bischof
(als Mitglied des Kollegs) sei und darum sein solle (in seinem besonderen Amt),
bietet schon einen kritischen Mafistab den faktischen Didzesen gegeniiber. Wenn
gefordert wird, ein Bistum solle eine wirkliche Reprisentation des Lebens der
Gesamtkirche (in seiner natiirlichen und heilsgeschichtlichen Eigenart) sein, dann
schliefit dies nicht aus, sondern ein, dafl eine solche Reprisentation und somit die
Gestalt des Bistums geschichtlichem Wandel unterliegt. Das antike Ortsbistum und
das (von Italien abgesehen) heutige Provinzbistum z. B. entsprechen dem Wandel
von dem antiken Polis-Staat (der auch eine geschichtliche Michtigkeit in dem helle-
nistisch-romischen Grofireich hatte) zum Landstaat. Es kann auf diese vielfiltige
und in den einzelnen Lindern und Kontinenten sehr verschiedene Geschichte der
Gestalt und Funktion eines Bistums hier nicht eingegangen werden.

® Wenn wir daran denken, dafl einerseits unter bestimmten Voraussetzungen auch ein ,einfacher® Priester firmen,
ja vielleicht sogar zum Priester ordinieren kann (cf. D 11455.) und anderseits bei einer normalen Bischofsweihe
wohl immer ein Patriarch oder Metropolit als consecrator beteiligt ist, dann sieht man, wie schwer es ist, dogmatisch
zu sagen, was eigentlich ein Bischof ist. Selbst wenn man daran festhilr, dafl er sich auch de facto ,ratione ordinis®
vom einfachen Priester unterscheidet, so ist die Frage immer noch offen, ob diese Unterscheidung selbst iuris divini
ist, wie sie genauer zu erkliren ist (ob dadurch, daf ein einfacher Priester bischofliche Weihegewalt bis zur Invali-
ditiit eines Aktes gebunden hat oder dadurch, daff sie gar nicht vorhanden ist) und ob dieser Unterschied zu allen Zeiten
in der Kirche gleich sein mufite oder die Absicht der Kirche bei den beiden Weihen selbst eine geschichtliche Wand-
lung haben konnte. Von der Iurisdiktionsgewalt her den Bischof bestimmen ist darum schwer, weil mindestens faktisch
seine Hirtengewalt an der des Papstes (und eventuell anderer Oberbischife) begrenzt ist und auch Nichtbischofe solche
in der verschiedensten Weise teilbaren und bemefbaren Gewalt Anteil haben konnen. So ist es wirklich am einfachsten
und klarsten zu sagen: ein Bischof ist ein Mitglied des obersten Fithrungsgremiums der Kirche und von daher
dann zu bestimmen, welchen Amtes und welcher Gewalten Triger er sein soll, um sinnvoll Bischof genannt zu wer-
den, d. h. vom Wesén der Sache her sachgemifl und sinnvoll in dieses oberste Kollegium kooptiert zu werden.
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Ist aber unser Grundansatz richtig, dann ergeben sich fiir unsere Zeit nicht un-
erhebliche praktische Konsequenzen. Ein Bistum, wie es sein soll, darf nicht zu
klein sein: es mufl wirklich die Organe, die zum Leben der Kirche iiberhaupt ge-
horen (von der zentralen Regierung abgesehen) wirklich selbst tragen konnen.
Und da die Apparatur des Institutionellen im Leben der Kirche in der heutigen
Zeit der Technik und der Massengesellschaft notwendig immer komplizierter wird
(Seelsorgsinstitute, Ausbildungsstitten fiir die verschiedensten kirchlichen Hilfs-
dmter, Finanzierung, weithin organisierte Caritas und vieles mehr), so geht der
objektiv richtige Trend dahin, die Bistiimer eher zu vergrofern als zu verkleinern.
Wenn die Grofistadt immer mehr die normale Wohnstitte wird, in derselben
Grofistadt aber gewohnlich nur ein Bistum ist, dann wird das grofle Bis-
tum eben zwangsliufig der Normaltyp der Didzese. Und dies ist auch
theologisch berechtigt: der Inhaber eines Zwergbistums von einigen tausend
Seelen, und zwar in Gegenden, wo Didzesen leicht zusammengelegt werden
konnten, hat sinnvoll keinen Anspruch, ein Mitglied des obersten Fiihrungs-
kollegiums der Gesamtkirche zu sein’. Dies zumal nicht in einer Zeit einer
Weltkirche von 400 Millionen und den damit fast unvermeidlich gegebenen
2000-3000 Bischofen, deren Zahl ja auch nicht unbegrenzt vermehrt werden kann,
wenn sie — man denke vor allem an ein Konzil und seine technischen Schwierig-
keiten — noch wirklich selbst die oberste Leitung der Gesamtkirche bilden sollen.
Es hilft nichts, sich gegen eine Entwicklung zu relativ grofien Didzesen zu strdu-
ben, Zusammenlegung von Zwergbistiimern zu verhindern oder fiir Teilung von
Dibzesen zu plidieren aus Griinden, die eher romantischer und paternalistischer
Art sind: ein solches Vorgehen bewirkte nur, dafl das, was ein wirklicher Bischof,
wenn er Glied des Bischofskollegiums sein soll, sein mufl, praktisch, wenn auch
nicht terminologisch doch nur bei Oberbischéfen ldge, bei Patriarchen oder Metro-
politen, bei Vorsitzenden von Bischofskonferenzen, und derjenige, der zwar noch
Bischof heifit, aber nicht mehr wirklich voll ist, praktisch ein Dechant mit Fir-

“mungsvollmacht ist. Die Leitung solcher Institutionen, die einen territorialen Be-
zirk zu einer ,Kirche* macht, hitte er nicht mehr.

Wo eine Didzese nicht allein ein Priesterseminar tragen kann, das den Erforder-
nissen der heutigen Zeit entspricht, wo das institutionell verfafite Bildungswesen,
die ebenso verfafite Caritas, Einwirkung auf die 6ffentliche Meinung, die Hand-
habung der Massenmedien, das geistige Leben nicht so von einer Didzese getragen
werden konnen, daf dies alles einigermaflen reprisentativ fiir die Gesamtkirche
ist, da ist eben keine Gliedkirche, die von einem solchen Nachfolger der Apostel
geleitet werden soll und kann, daff dieser iiber sich nur noch das Prinzip der Ein-

7 Wenn man dem blof entgegenhalten wiirde: ja, aber ein solcher ist doch auch geweihter Bischof, dann ist dazu
nur zu bemerken, es sei jetzt hier gerade gefragt, wer und unter welchen Voraussetzungen jemand sinnvoll zum
Bischof als Mitglied des Kollegiums der kirchlichen Gesamtregierung geweiht werden solle, und nicht die Frage,
ob einer, wenn er geweiht ist, dann rechtens Mitglied dieses Kollegiums ist.
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heit des Kollegiums, den Nachfolger der Apostel fiir seine normale Tétigkeit iiber
sich zu haben braucht. Es wire mit anderen Worten mehr ein Bistum dem Namen
als der Sache nach. Wenn ein solches echtes, grofies, lebendiges Bistum zwischen
seinem Haupt und der einzelnen Ortsgemeinde wirklich noch handlungsfihiger
Zwischeninstanzen bedarf, was durchaus der Fall sein kann, also Zwischeninstan-
zen ,nach unten®, dann sollen sie geschaffen werden, wenn die schon vorhandenen
(Dekanat, die Leitungen iiberpfarrlicher didzesaner Organisationen, Personal-
pfarreien wie Studentengemeinden usw.) dafiir nicht ausreichen; oder es sollen den
vorhandenen nach dem Subsidiarititsprinzip, das auch fiir die Kirche gilt, mehr
Vollmachten eingerdumt werden. Das ist aber kein Grund, die Dibzesen so klein
zu machen, dafl ihr Leiter geistig, soziologisch und auch eigentlich kirchlich zu
einem Pfarrer herabsinken muff, der firmt und auch die Priesterweihe zu spenden
vermag. Auch seine Hirtengewalt muf die Gestalt und die Eindriicklichkeit eines
Nachfolgers der Apostel und eines Mitglieds der Gesamtregicrung der Kirche ha-
ben konnen. Dazu ist nicht nur die Existenz der formalen Hirtengewalt nétig,
sondern diese muf} auch einen Gegenstand, ein Betidtigungsfeld und eine Materie
ihrer Objektivation haben, die ihrer Bedeutung wiirdig ist. Das Gesagte ist natiir-
lich primdr gemeint von einer Didzese, die voll konstituiert ist, nicht in einer sol-
chen, die noch im Aufbau begriffen ist, und ist natiirlich je nach Zeiten, Lindern
und deren kulturellen und sozialen Entwicklung konkret mit sehr variablem In-
halt zu fiillen.

5. Der Bischof und seine Priester

Man hat schon da und dort angstlich gefragt, ob ein deutlicheres Hervortreten
der Sendung und Autoritit des Bischofs, der im Namen Christi und nicht als blo-
Ber Beamter des Papstes seine Didzese leitet, nicht die Gefahr mit sich bringe, daf§
an Stelle eines romischen zentralistischen und in etwa — vermeintlich oder wirk-
lich — autokratischen Regiments ein praktischer ,Episkopalismus® mit einem auto-
kratischen Regiment in der Di6zese trete. Man wird in unsern mitteleuropiischen
Lindern diese Gefahr nicht fiir grof und dringend halten miissen. Unsere Diaspora-
verhiltnisse fordern eine solche Gefahr nicht; Bischéfe und Priester sind in der Not
des Neuheidentums zu sehr aufeinander angewiesen; wenn wir von Charakter und
Temperamentsausbriichen absehen, die sichin jedem ,System® gut oder schlecht
auswirken konnen und im zweiten Fall mit Geduld und — Humor zu tragen sind
und bei briiderlich-minnlicher Ehrlichkeit der Priester vor ihrem Bischof immer
geniigend eingedimmt gehalten werden konnen, stehen unsere Bischofe nicht in
Gefahr oder Verdacht, Autokraten zu sein oder zu werden. Aber das mag in an-
deren Lindern mit anderen geschichtlichen und psychologischen Voraussetzungen
anders sein. Vielleicht mag ein afrikanischer Bischof unwillkiirlich das Gehaben
eines Stammesfiirsten haben oder in dem einen oder anderen franzdsischen Bischof

12+ 179



Karl Rabner

doch noch so etwas wie ein Stiick der Mentalitit des ancien régime erhalten geblie-
ben sein. Zur Hintanhaltung dieser Gefahr ist auf jeden Fall iiberall wichtig, dafl
das theologisch richtige Verhiltnis zwischen Bischof und Presbyterium lebendig
im Bewuf}tsein steht.

Von unserem Ansatzpunkt aus 148t sich dieses Verhiltnis verdeutlichen. Es wird
dabei in keiner Weise behauptet, dafl sich das Verhiltnis von Papst und Episkopat
schlechthin im gleichen Sinn und als ebenso ,iuris divini“ verfassungstheologisch
nach unten fortsetze und sich so einfach gleichsinnig und mechanisch auf das Ver-
hiltnis von Bischof und Presbyterium iibertragen lasse. Aber es lifit sich dennoch
zunichst ein Doppeltes sagen. Einmal: Die verfassungstheologische Struktur der
Kirche, insofern sie eine polare Einheit eines monarchischen und eines kollegialen
Elementes in unldslicher Beziechung zueinander (ohne darum ein Kollegium von
lauter gleichen zu sein, wie in der ,Definition® eines Kollegiums durch Ulpian)
fordert, kann doch auch als Leitbild fiir das Verhiltnis von Bischof und Presbyte-
rium gelten. Und dann: wird das Prinzip der Kollegialitit unter dem hier beton-
ten Gesichtspunkt wenigstens leitbildlich auf dieses Verhiltnis angewendet, dann
ist zu sagen: der Priester tritt durch die Priesterweihe in ein Kollegium ein, in das
Presbyterium; seine Weihe ist, richtig und véllig gesehen, Aufnahme in dieses
Presbyterium, das selbst doch im Grunde iure divino® als Kollegium fiir den Bi-
schof zu denken ist. In der Tat: schon das Neue Testament und die dlteste Kirche
kennen nicht eigentlich den einzelnen Priester, sondern das Presbyterium. Dieses
ist sogar lokal mit dem Bischof vereint, ist nicht eine nachtrigliche Summe von
Pfarrern an Orten, wo kein Bischof ist, sondern gerade das Kollegium dort, wo
der Bischof ist; dieser weiht nicht einen Priester, weil er nicht iiberall sein kann,
sondern einen Helfer seines Amtes, wo er ist. Er weiht nicht einen einzelnen, son-
dern er umgibt sich mit einem Kollegium. Er tut nichts ohne das Presbyterium.
Das bedeutet nicht, dafl er juridisch und in einer einklagbaren Weise von seinem
Presbyterium abhingig sei, wohl aber, daf er sich nicht als einsamer, autokrati-
scher Monarch weif, der sagen konnte oder wollte: Das Bistum bin ich. Man wird
ruhig sagen konnen: Die ,Synode® des Bischofs mit seinem Presbyterium ist
ebenso alt und urspriinglich (wenn darum auch nicht verfassungsrechtlich gleicher
Art) wie die Synoden von Bischéfen miteinander. Es mag aus praktischen Griinden
legitim heute so sein, daf} die Funktion des alten bisch&flichen Presbyteriums weit-
gehend (wenn wir vom seltenen Fall einer Dibzesansynode: CIC can. 356-362

8 Es ist, wenn auch nicht eigentlich definiert, so doch theologisch sicher, dafl die Dreistufigkeit des Amtes (Bischof —
Priester — Diakon) in der Kirche unaufhebbares, ,gottliches* Verfassungsrecht der Kirche ist. Dichte man sich aber,
dafl dabei der Priester blof als je einzelner zu denken sei, einfach und blof in dem Ma8, als ein Bischof eine Hilfe
braucht, dann konnte man sich ja denken, daf ein Bischof eben feststellr, dafl er einer solchen Hilfe entbehren kénne,
und er auf diese Weise die Dreistufigkeit des Amtes eben doch ,auf kaltem Weg® aufhebt. Man briuchte dafiir ja
nur zu denken, daf man, abstrakt gesehen, jeden Pfarrer zum Bischof weihen kénnte, also priesterliche Einzelhilfs-
kriifte iiberfliissig machen konnte. Soll also die ,2. Stufe* des priesterlichen Amtes wirklich iuris divini sein, kann
sie nur als Kollegium fiir den Bischof gedacht werden, die Priester den Bischof als nicht eigentlich und in erster Linie
nicht dort ersetzen, wo er nicht ist, sondern ihn dort als Presbyterium um den Bischof unterstiitzen, wo er ist.
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absechen) vom Domkapitel und den iibrigen priesterlichen Mitgliedern einer
bischoflichen Kurie (Ordinariat) wahrgenommen wird und konkret bei den heu-
tigen notwendigen Grofidiczesen und der lokalen Trennung der meisten Priester
vom Bischofsort wahrgenommen werden muf. Aber siecht man diese bischofliche
Kurie unter der Riicksicht der Polaritit von Bichof und Presbyterium, dann wird
man sagen miissen: Die verfassungstheologische Struktur der Kirche ist dann rein
und deutlich verwirklicht, wenn diese bischofliche Kurie so ausgewihlt und so ge-
staltet ist, daf sie wirklich als Reprisentation des Presbyteriums gelten kann, dafl
also ein dhnliches Verhiltnis, theologisch gesehen, obwaltet, wie es zwischen Kar-
dinalskollegium und Bischofskollegium nach unseren fritheren Uberlegungen als
wiinschenswert gelten kann. Das bedeutet gar nicht, dafl die bischofliche Kurie
,von unten® (oder gar als eine Art Kontrollorgan des Presbyteriums beim Bischof)
durch das Presbyterium gewahlt werden miisse. Das ist ja auch beim Kardinals-
kollegium nicht der Fall und wiirde die Uberordnung des Bischofs iiber das Pres-
byterium verletzen, Wohl aber kann dies aus verfassungstheologischen (und nicht
blof rein pragmatisch-psychologischen) Griinden heraus bedeuten, dafl der Bischof
die moralische Pflicht hat, seine Kurie so zu gestalten, dafl sie auch die Reprisen-
tation seines Presbyteriums ist, das er doch als sein Presbyterium, als seinen
Rat der ,Alten® geweiht hat, wenn auch die Einhaltung dieser moralischen Pflicht
nicht einer rechtlich verfafiten Nachkontrolle des Presbyteriums unterworfen ist.

Erst wenn man den Priester immer als Glied des Presbyteriums sieht, wird
cigentlich ganz verstindlich (gerade wenn man an die Praxis der alten Kirche
denkt mit ihren vielen kleinen Bischofssitzen), warum nicht jeder Leiter einer
festen, lokalen Altargemeinde von einiger Grofle, also ein Pfarrer vor allem, auch
schon Bischof ist. Es wird verstindlich, warum ein Bistum eine wirklich theologi-
sche Grofe, nicht nur eine verwaltungsmifige Organisation vieler Ortsgemeinden,
sondern eine wirklich geistliche Grofle ist: Der Bischof weiht nicht Priester, um
sie mit ihren Vollmachten von sich w e g zusenden, damit jeder fiir sich Priester
sei, sondern er iibertrigt den Mitgliedern seines ihm bleibend zugehorigen Pres-
byteriums lokale Einzelaufgaben und bleibt so der bischofliche Vater seines gan-
zen Bistums. Von da aus wird dann auch verstindlich, dafl die Ortspfarrei zwar
der normale und haufigste Typ einer solchen Sendung eines Mitglieds des bischof-
lichen Presbyteriums ist, da aber ebensogut Mitglieder des Presbyteriums als Ver-
treter des Bischofs fiir andere Arten einer Altargemeinde bestellt werden konnen,
wenn und insofern eine solche nicht-pfarrliche, stindige Altargemeinde (Personal-
pfarrei, klsterliche Gemeinschaft usw.) ihren Sinn hat. Das , Territorialprinzip® ist
nicht das einzige Strukturprinzip. Gerade wenn der einzelne Priester von vorn-
herein als Mitglied des Presbyteriums gesehen wird, 14fit sich ein romantischer
Parochianismus vermeiden, der aus dem Pfarrer einen kleinen Bischof macht (und
fiir ihn z. B. im gleichen Sinn wie den Bischof eine Unabsetzbarkeit oder Unver-
setzbarkeit zu beanspruchen sucht). Die Wiirde des Pfarrers wird nicht vermin-
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dert, sondern erhoht, wenn er als Glied des bischoflichen Presbyteriums gesehen
wird, als Reprisentant der Bischofskirche an Ort und Stelle. Aber die Pfarrei ist
keine Dibzese im kleinen, Wiirde sie so geschen, dann miiflte sie eigentlich auch
Bistum werden. Dagegen aber ist alles zu sagen, was gegen Zwergbistiimer oben
dargelegt wurde.

Von unserem Ansatz aus wird endlich theologisch verstindlich, warum bis heute
die Grenzziehung zwischen den sakramentalen Vollmachten des Bischofs und des
einfachen Priesters im Glaubensbewufitsein der Kirche nicht die letzte Deutlich-
keit erlangt hat. Mit einiger Sicherheit kann man nur sagen, dafl ein Priester kei-
nen Bischof weihen kann. Es ist aber nicht einmal sicher, ob er nicht unter Um-
stinden giiltig die Priesterweihe spenden kann. Firmen kann er gewiff. Das ist
seltsam. Denn da ein einfacher Priester Triger aller jurisdiktionellen Vollmachten
eines Bischofs sein kann, konnte abstrakt auch nach heutiger Theologie gedacht
werden, dafl einfache Priester alle wirklich zum Leben der Kirche notwendigen
Amter der Kirche allein ohne Bischofe verwalten, da man die Bischofsweihe nur
braucht, wenn man die Bischofe notig hat. Diese werden aber nicht benétigt, wenn
alle ihre Funktionen auch vom einfachen Priester erfiillt werden kdnnen, soweit
diese Funktionen fiir das Heil der Christen erforderlich sind. Diese spekulativen
Uberlegungen sollen nur zeigen, daff die Grenze iuris divini zwischen Priester und
Bischof nicht so leicht zu ziehen ist, wie man manchmal denkt. Eben dies ist aber
verstindlich, wenn der Bischof eigentlich nicht denkbar ist ohne sein Presbyterium
und darum unter Umstinden auch ein untergeordnetes (durch sakramentale Weihe
bestelltes) Mitglied dieser Einheit aus Bischof und Presbyterium den Bischof ver-
treten kann. Im letzlich Entscheidenden tut er es ja auf jeden Fall: in der Feier
der Eucharistie. Und da dies immer und auch heute die zentralste Funktion des
Bischofs ist (weil hier in diesem innersten Mysterium der Kirche diese ganz aktuell
und am intensivsten raumzeitlich prisent wird), darum haben Thomas von Aquin
und alle grofen Theologen von der Sakramentalitit der Bischofsweihe im Unter-
schied von der Priesterweihe nichts wissen wollen. Wiederum ein Zeichen fiir das,
worauf es uns hier ankommt: Bischof und Priester gehdren darum engstens zu-
sammen, weil der Priester nicht eine kleinere ,, Wiederholung® des Bischofs, son-
dern Glied seines Presbyteriums ist, ohne das er letztlich® nicht gedacht werden
kann, und darum seine Vollmacht als des Vertreters des Hauptes des Presbyte-
riums in etwa wandelbar ist und vielleicht auch in den einzelnen Perioden der
Kirchengeschichte nach der vielleicht wechselnden Absicht der Kirche bei der Prie-
sterweihe gar nicht immer gleich gewesen sein muf3*'.

% Auch wenn ein einzelner geweihter Bischof abstrakt ohne eigene Priester gedacht werden wiirde, ist er durch
seine fiir ihn notwendige Einheit mit dem gesamten Bischofskollegium immer noch von Priestern umgeben, da der
Gesamtepiskopat nach D 966 wohl sicher nicht ohne ein Presbyterium sein kann.

1 Man mufl theologisch ernsthaft mit einer solchen Mbglichkeit rechnen. Eine teilweise Teilnahme am Amt einer
Gesellschaft, das letztlich aus der Einheit der Gesellschaft und ihres Zweckes und Zieles eines ist, ist aus der Natur
der Sache und den geschichtlichen Situationen heraus wandelbar, ohne dafl dadurch das Wesen des einen Amrtes ver-
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6. Die Einheit des Amtes und der Gewalten der Kirche

Mit diesem Thema ist nicht die Einheit der Tri ger der Amter und Gewalten
gemeint, sondern die der Amter und Gewalten selbst, insofern freilich diese Einheit
gesehen werden kann von der Einheit des Bischofskollegiums mit, unter (und auch
durch: D 1821) den Papst und von der unloslichen Einheit von Vollmachtverlei-
hung und Aufnahme ins Kollegium bei dem Bischof. Es ist selbstverstindlich, daf§
diese kurzen Uberlegungen von einem partikuliren Gesichtspunkt aus nicht den
Anspruch auf eine umfassende Behandlung des Themas erheben, das mit dem
Stichwort: ,Einheit der Gewalten® angedeutet ist.

Wir gehen wieder von der Grundtatsache aus, dafl das Bischofskollegium mit
dem Papst als seinem Haupt der Triger der hochsten und vollen Vollmacht in der
Kirche ist. Eine Gesellschaft (, Volk Gottes®, ,Bund®, ,Gemeinde“ Christi), die
ihre Einheit als eines ihrer wesentlichsten Merkmale proklamiert und ein Ziel
und eine Aufgabe hat, mufl auch in ihrem Amt notwendig eine sein und diese
letztlich eine Gewalt und dieses letztlich eine Amt liegt beim Bischofskollegium,
so dafl dieses gerade durch den vollen Besitz dieser einen Vollmacht und dieses
cinen Amtes charakterisiert wird. Wenn und insofern darum dennoch aus welchen
Griinden immer in diesem einen Amt und der es tragenden Vollmacht Amter und
Vollmachten unterschieden werden konnen und miissen, so diitfen diese nicht ein-
fach rein rechnerisch aufgezahlt werden, sondern sind in ihrer Einheit zu begreifen,
bzw. aus einem Grund-Wesen der Kirche, ihrer Einheit und der Einheit ihrer
Aufgabe und ihres Zieles zu entwidkeln.

Nun bemerken wir zunichst, gewissermaflen empirisch, dafl der hochste Triger
dieses einen Amtes, bzw. die Mitglieder dieses Kollegiums, das dieser Tréger ist,
als solche einerseits durch eine sakramentale Weihe konstituiert werden, die ihnen
eine Heiligungsvollmacht (potestas ordinis) gibt, und anderseits durch die Uber-
tragung von Hirtengewalt (potestas iurisdictionis), die mindestens oder wenig-
stens in ihrer ganzen freien und aktuellen Verfigbarkeit durch die Bischofs-
weihe (wenigstens als ,absolute®) noch nicht gegeben ist oder gegeben zu sein
braucht. Und doch miissen nach dem eben Gesagten diese beiden Gewalten (und
die Amter, die durch sie getragen und in denen sie ausgetibt werden) eine innere
Einheit und letztlich unlosliche Verbindung haben. Will man dies sehen, so darf

sindert wird. Es ist nicht einzusehen, warum dies nicht auch in der Kirche so sein konnte. Das eine Amt iuris divini
und dessen Dreigliedrigkeit brauchre dadurch nicht berithrt zu werden. Wenn z. B. eines Tages die Kirche erklirte,
ein Priester sei auf jeden Fall und unter allen Umstinden unfihig, die Priesterweihe zu erteilen, miifite dies nicht
notwendig immer und zu allen Zeiten der Fall gewesen sein. Ahnlich liegt vielleicht der Fall hinsichtlich der Frage,
ob eine Bischofsweihe auch ohne vorausgehende Priesterweihe giiltig ist oder nicht. Wir haben ja sicher einen wenig-
stens analogen Fall hinsiehtlich der ,Materie® des Weihesakramentes, wo die Kirche die Frage ausdriicklich offenliefl
(D 2301), ob diese wesentliche Materie zu allen Zeiten die gleiche war. Die Kirche kann vermutlich auch in ihrer u. U.
sehr unreflexen Absicht den genaueren Umfang der Vollmachten bestimmen, den sie bei der Priesterweihe verleihen
will, und dadurch auch den Abstand zwischen einfachem Priestertum und Bischofsamt variieren, Eine solche Erwigung
kénnte vielleicht manche historische Schwierigkeit aus den ersten Zeiten der Kirche in solchen Fragen vermindern

oder ausriumen.
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man nicht bloff und nicht in erster Linie auf den einzelnen Bischof als solchen
blicken, sondern mufl auf das Bischofskollegium als solches reflektieren und auf
dessen ontologische und logische Gleich- oder Vorrangigkeit gegeniiber den ein-
zelnen Bischofen oder deren bloff nachtriglicher Summierung. Vom Bischofskol-
legium kann man ndmlich ohne weiteres die These aufstellen, ohne mit der oben
angedeuteten Tatsache!! in Konflikt zu kommen, daf} in ihm als solchem eine
Trennung zwischen beiden Gewalten unmdglich ist. Es kann zunichst ja die Kirche
ohne Bischofe nicht gedacht werden, d. h. nicht ohne die Weihegewalt, die die legi-
time Vollmacht der Eucharistiefeier und die der normalen Weitergabe dieser Voll-
macht (Ordinationsvollmacht) bedeutet. Es kann aber auch Kirche nicht sein
ohne eine Hirtengewalt, ohne die das eine Leben der sichtbaren Kirche
nicht denkbar ist. Nun ist es aber undenkbar, dafl diese beiden notwendig in der
Kirche existierenden Gewalten ginzlich und grundsitzlich auf zwei verschiedene
Triger verteilt werden. Denn, von der Frage abgesehen, wie man sich das prak-
tisch auch nur durchgefiihrt vorstellen wollte, so ist dies darum nicht méglich, weil
sich diese Gewalten gegenseitig mindestens zum Teil einschlieen. Der Leiter der
Eucharistiefeier ist ja nicht zu denken als der blofle Vollbringer der Konsekration
ex opere operato, sondern als der bevollmichtigte Leiter der Feier der Gemeinde
mit Recht und Pflicht, zur Altargemeinschaft als dem héchsten Vollzug der Einheit
der sichtbaren Kirche zuzulassen oder von ihr auszuschlieRfen. Tut er dies aber,
weil er der Inhaber dieser Weih egewalt ist, so setzt er schon sakrales
Recht Wire die Ausiibung der Weihegewalt der Versshnung mit Gott und der
Kirche im Buffsakrament schlechthin von jemand abhingig, der selbst grundsitz-
lich und in jedem Fall diese Gewalt selbst nicht besitzt, dann wire sie nur ein
abstraktes theoretisches Postulat, aber real nichtig. Der Erteiler der Beichtjuris-
diktion wire der wahre Inhaber der kirchlichen Versshnungsvollmacht, da von
ihm allein deren Ausiibung erméglicht wiirde. Uberdies ist das darum nicht denk-
bar, weil diese Vollmacht wesentlich auch die Vollmacht der Zulassung zur vollen
eucharistischen Altargemeinschaft bedeutet, diese aber vom Wesen der Sache her
beim Leiter der Abendmahlsfeier der Gemeinde liegen mufl. Weihe- und Hirten-
gewalt schliefen sich also mindestens teilweise gegenseitig ein, sie sind in ihrem
Grunde zwei Momente ein und derselben Grundvollmacht, die sich erst in verhilt-
nismifig zweitrangigen Auswirkungen und Anwendungen in zwei Gewalten teilt,
von denen nicht jede gleichartig wie die andere und nicht von denselben Normen
bestimmt ist. Hingen sie aber so in ihrer letzten Wurzel unlslich miteinander zu-
sammen, dann kann der Triger dieser ganzen einen Vollmacht nur der sein,
der notwendig beide besitzt. Und dieser Triger ist das Bischofskollegium
unter und mit dem Papst.

1 Daff nimlich jemand eine ,bischofliche® Jurisdiktion hat, ohne zum Bischof geweiht zu sein, oder jemand ge-
weihter Bischof ist, ohne — scheinbar wenigstens — die potestas iurisdictionis zu haben.
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Es ergibt sich von daher, dafl es eine Pflicht des Papstes ist, die Bischofsweihe zu
empfangen, wenn er als Nicht-Bischof gewihlt wird. Denn wenn man auch die
Bestimmung des CIC can. 219 in der uns hier beschiftigenden Uberlegung damit
rechtfertigen mag, dafl er als Haupt des Kollegiums in einem gewissen Sinn schon
an der Weihegewalt seines Kollegiums teilhat, bevor er selbst zum Bischof ordiniert
ist und so auch personlich als einzelner und nicht nur als Glied des Kollegiums an
dieser Gewalt partizipiert, so ist es doch mehr als eine Forderung der Billigkeit
oder gar der Optik, dafl das Oberhaupt der ganzen Kirche, in dem personlich die
Fiille der Hirtengewalt ruht, auch jene Gewalt besitzt, die letztlich in der Kirche
und im ganzen Kollegium von der Hirtengewalt nicht getrennt werden kann, die
Weihegewalt, mit der schon zugleich heiliges Recht gegeben ist, in der dieses eigent-
lich seinen Ursprung hat'2.

Es kommt so durch diese Einheit der Gewalten, in der das eine Wesen und die
eine Sendung des Bischofskollegiums gegeben ist, auch zum Ausdruck, dafl Recht
und Gesetz in der Kirche Ausdruck und Moment an der Gnade sind, die im Evan-
gelium verkiindigt wird, und nur dort Werkzeug der Erldsung und nicht Stachel
der Siinde sind, wo sie von der Gnade mitgebracht und erlost werden, die in den
Sakramenten uns wirksam und ohne Reue zugesagt wird.

12 Man kann sich von hier aus — wenn man das einmal aussprechen darf, — wundern, warum man es gar so selbst-
verstindlich findet, daf die Ubertragung der obersten Hirtengewalt im Papst keine Stufe des Weihesakramentes sei.
Daf fiir die gegenteilige Ansicht die Weise der Amtseinsetzung (ohne Handauflegung) kein absolutes Hindernis ist,
ist klar: ein Sakrament (siche Bufle und Ehe) ist nicht notwendig an eine ,Materie® gebunden, die von der ,Form®
(dem die Gnade zusagenden Wort) unterschieden ist. Wenn man sagt, die Papstwahl (samt Annahme) verleihe keine
hhere ,Weihegewalt”, sondern konstituiere nur ,ratione iurisdictionis® einen htheren Grad der Amtshierarchie, so
ist die Gegenfrage berechtigt, ob diese Antwort bei der wurzelhafren Einheit beider Gewalten so klar sei, wie sie zu
sein scheint, ob nicht mit einem formal ihnlichen Argument Thomas und die Theologie des Mittelalters die Sakra-
mentalitit der Bischofsweihe bestritten haben (weil sie nimlich keine neue Vollmacht — hier hinsichtlich des Leibes
Christi — gebe), ob es dann a priori feststehe, dafl die Ubertragung einer Amtsgewalt nur dann Sakrament, d. h. mit
der Verleihung von Amtsgnade ex opere operato verbunden sein kdnne, wenn diese Amtsvollmacht selbst wieder die
Beauftragungen zu sakramentalen Handlungen sei. Wenn man sagt, es sei bisher die Idee unerhért, die Papstbestellung
kénne die hochste Stufe des Weihesakramentes sein, so wire darauf hinzuweisen, dafl es bis zum 2. Vatikanum auch
nicht absolut feststand, daf die Bischofsweihe eine Stufe des einen sakramentalen Ordo sei. Man kénnte weiterfahren,
ob, vom Wesen der Kirche als Ursakrament her, es nicht notwendig ist zu sagen, daft die Bestellung zum hchsten und
entscheidenden Amt in der Kirche auch die gottliche absolute Zusage des Pneumas Gottes zur rechten Erfiillung dieses
Amtes sei (gleichgiiltig, ob der Mensch diese Zusage ganz aufnimmt oder nicht), und wie sich eine solche absolute
Zusage eigentlich noch von einem opus operatum unterscheide. Es wire zu fragen, ob die wurzelhafte Einheit von
beiden Gewalten in der Kirche nicht nahelege, dafl die Stufung jeder der beiden Gewalten auf beiden Seiten in glei-
cher Weise gegeben sei. Wenn man einwendet, die Bestellung zum Papst bewirke doch nicht ein ,unausldschliches Merk-
mal®, den Charakter, was zum Wesen des Ordo gehore, so wire darauf hinzuweisen, dafl ein Papst nur durch seinen
eigenen Verzicht von seiner Vollmacht entbunden werden kann, was bei keiner sonstigen Stufe der Jurisdiktions-
hierarchie der Fall ist, und schon dadurch sein Amt der Unverlierbarkeit der Weihevollmachten auf den unteren Stu-
fen der Weihehierarchie #hnlich wird, zumal auch die Triger aller dieser Grade faktisch auf jede Ausiibung ihrer
Vollmachten verzichten kénnen, also der dann noch verbleibende Unterschied aus der Natur der Sache, d. h. aus dem
Wesen des obersten Amtes erklirt werden kann, das jemand nicht mehr an sich ziehen kann, wenn er einmal auf die
Ausiibung grundsiitzlich verzichtet hat. Man mufl auch immer bedenken, daf der Papst in seinem Wesen theologisch
nur richtig gesehen wird, wenn er auch als Bischof, weil Haupt des Bischofskollegiums als Weihehierarchie gesehen
wird, und so seine Papstbestellung notwendig eine Modifikation seiner bischéflichen Vollmacht, die er hat oder haben
mufl, bedeuter. Warum sollte diese Modifikation sachlich nicht sakramentalen Charakter haben? Blof weil wir es
nicht gewohnt sind, die Dinge so zu sehen? Konnen wir sie aber nicht so sehen, wenn wir einmal daran gewdhnt sein
werden zu sehen, dafl zunichst einmal die Verleihung des Amtes in der Kirche (als Ganzes) unter den ndtigen Vor-
aussetzungen und bei der entsprechenden Absicht der Kirche (ein definitives Amt zu verleihen) ein Sakrament ist und
darum und von daher die Stufungen dieser Amtsverleihung, die von der Kirche vorgenommen werden (wenn
evtl. auch seit apostolischer Zeit und unwiderruflich) sakramentale Stufen des einen sakramental verlichenen Amtes
sind?
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Diese Einheit der Gewalten in ein und demselben Triger, dem einem Bischofs-
kollegium, legt auch verfassungstheologisch, wenn auch nicht in jedem Einzelfall
zwingend, das Prinzip nahe, daf dort, wo hinsichtlich der Hirtengewalt ein
,Ordinarius® als bleibendes Amt in einem Triger fiir Lebenszeit gegeben ist, er
eben auch Bischof sein sollte. Nicht blof (wie es oben gesehen wurde) weil ein
solcher sinnvoll Glied des obersten Fithrungsgremiums der Kirche sein kann (wie
umgekehrt), sondern auch weil die Ausiibung solcher Hirtengewalt getragen sein
sollte von der Gnade, die erst die Macht in der Kirche heiligt und zum Mittel der
Heiligung macht und auch im Sakrament ihre geschichtliche und ekklesiologische
(gesellschaftliche) Greifbarkeit bei so entscheidenden Ereignissen der Gnade haben
sollte. Das mag, wie gesagt, im Einzelfall nicht zwingend sein, weil ja auch ohne
eine solche sakramentale Begriindung und Weihe der Hirtengewalt im einzelnen
dieser und sein Tun innerhalb des Ganzen des mystischen Leibes Christi stehen und
von daher (d. h. von der im Sakrament des Ordo, der in der Kirche unverlierbar
gegeben ist) auch dem Tun eines solchen einzelnen diese Gnade zugesagt ist. Aber
ernsthaft bedacht sollte diese Uberlegung in der Praxis der Kirche doch werden.
Die verfassungstheologischen Strukturen der Kirche kimen so reiner und deut-
licher zur konkreten Ausbildung.

Die Frage, warum und wie sich die wurzelhaft eine Gewalt der Kirche, in ihrer
Waurzel eine bleibend, wenn auch zwei konstitutive Momente besitzend, dann doch
auch in zwei Gewalten auseinanderentfaltet, die dann als solche gezweite nicht
mehr genau dieselben Eigentiimlichkeiten aufweisen, gehdrt natiirlich niche mehr
hierher. Nur sei hier eben noch angemerkt, dafl es wohl nicht geniigt, die eine
(Weihegewalt) als unverlierbar, die andere (Hirtengewalt) als verlierbar zu cha-
rakterisieren. Denn in ihrem ersten Triger, dem Bischofskollegium mit dem Papst,
ist auch die Hirtengewalt unverlierbar: Das Kollegium als solches kann sie nicht
verlieren, und es ist mit der Lehre von der letzten Indefektibilitdt auch der gesell-
schaftlich verfafiten Kirche als solcher und der Notwendigkeit einer geschichtlich
greifbar verlaufenden apostolischen Sukzession fiir Weihe- un d Hirtengewalt
auch gegeben, daf das geschichtlich greifbare Bischofskollegium mit dem Papst nie
(gewissermafien auf einmal) aufhdren und durch ein schlechthin neues, gewisser-
maflen durch eine ,generatio aequivoca® entstehendes Kollegium ersetzt werden
kann. Die Tatsache freilich, dafl die katholische Ekklesiologie es sowohl als selbst-
verstindlich ansieht, dafl ein Papst gew dhlt wird, also sein Amt nicht (wie
beim Bischof) vom Vorginger weitergereicht erhilt, als auch mit der Moglichkeit
rechnen darf, dafl ein Papst als Hiretiker oder Schismatiker seine Kirchenglied-
schaft und so sein Amt verliert, zeigt, daf das Amt des Papstes, richtig verstanden,
auch vom Bischofskollegium getragen ist: weil die Kirche auch beim Tod (physisch
oder moralisch verstanden) des Papstes eine hierarchisch verfafite bleibt, das Amt
also auch noch geschichtlich da ist, ist das Wihlen eines neuen Papstes moglich.
Die Kirche setzt in einem solchen Fall ohne Papst einen kirchlich-rechtlichen Akt
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von héchster Bedeutung, die Wahl eines neuen Papstes, auch wenn dieser Akt nur
die Bezeichnung der Person ist, die vom Geist ihre Vollmacht als Papst erhilt
(freilich dies nur in einer Hinsicht, da die bischéfliche Weihe des Papstes nicht
reines Ereignis ,,von oben® ist und die bischéfliche Vollmacht doch zum Wesen des
Papsttums gehort) und auch wenn die Kirche zu dem Akt der Papstwahl verpflich-
tet ist. Ist so auch letztlich die Jurisdiktionsgewalt in der Kirche unverlierbar, in-
sofern sie im Bischofskollegium ruht, so ist umgekehrt die Weihegewalt vielfdltig
verlierbar oder besser: wenigstens bis zur Ungiiltigkeit eines Aktes ,bindbar®
(z. B. die Absolutionsgewalt des Priesters; seine ihm doch wurzelhaft sakra-
mental verlichene Firmgewalt), und es besteht wohl noch keine Klarheit in der
Sakramententheologie dariiber, wieweit die Moglichkeit der Kirche (selbst wenn
diese, aus welchen Griinden auch immer, nicht unbegrenzt sein sollte) geht, einem
Akt auch der Weihegewalt in einem bestimmten Triger seine Gultigkeit und nicht
nur seine Erlaubtheit zu entziehen. Man sollte die geschichtliche Frage der ,Re-
ordinationen® im Altertum und Frithmittelalter und der Ungiiltigkeit der Angli-
kanischen Weihen unter diesem Gesichtspunkt nochmals neu durchdenken: viel-
leicht ist es einfach so, dafl beide in diesen Problemen eingenommenen Stand-
punkte ,an sich® moglich sind und der Streit, richtig gesehen, eigentlich
darum ging, ob die Kirche in ihrer Entscheidung de facto einer simonistischen
Ordination (als Akt) ihre Giiltigkeit beliefl oder (von vornherein) absprach. (Und
dhnlich bei den Anglikanischen Weihen). Auch aus solchen Uberlegungen ergibt
sich, wie eng die Einheit der beiden Vollmachten in der Kirche ist. Doch soll hier
diese Frage nicht weiter verfolgt werden.

7. Exemtion

Auch der mit diesem Stichwort bezeichnete Problemkreis soll hier nicht nach
seinem eigentlichen Inhalt und Umfang behandelt werden. Aber von unserem
Grundgesichtspunkt aus liflt sich doch ein wohl sehr grundlegendes Verstindnis
fiir die eigentlich verfassungstheologische Seite des Problems gewinnen. Das Bi-
schofskollegium mit und unter dem Papst ist eines und es hat als Kollegium und in
seinem Haupt eine Funktion, die zwischen- oder iiberterritorial ist, sich nicht
eigentlich aus dem territorial begrenzten Funktionen seiner einzelnen Mitglieder
zusammensetzt, sondern diesen mindestens gleichgeordnet ist. Aus dieser Grund-
idee ergibt sich aber, dafl jemand als Mitglied dieses Kollegiums durchaus denk-
bar und sinnvoll sein kann, der nicht gleichzeitig eine territorial bestimmte Hir-
tenfunktion in der Kirche ausiibt, gesetzt nur, seine Gliedschaft im Kollegium sei
aus anderen Griinden gerechtfertigt, wie z. B. bei einem Kurienkardinal, der
»Titularbischof “ ist.

Nun gibt es aber , Teilkirchen® in der Kirche, die einerseits vom Wesen der
Kirche her zu Recht existieren und doch nicht einfach eine territoriale ,Provinz®
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der Kirche sind und anderseits doch von solcher Bedeutung fiir das Ganze der
Kirche sind und die Reprisentanzfunktion der Kirche als ganzer ebenso ausiiben,
wie wir eine solche fiir das verfassungsrechtlich richtige Wesen einer territorialen
Dibzese oben verlangt haben. Es gibt mit einem Wort ,Personalditzesen®, bzw.
kann es sie, ja soll es sie unter Umstdnden geben. Damit ist nicht gemeint, daf jede
»Personaldidzese®, die es faktisch gibt (z. B. das Militarbistum von Kolumbien
mit 24 Militirkaplidnen), verfassungstheologisch eine solche seinsollende ,Perso-
naldidzese” sei. So wie es verfassungsrechtlich territoriale Zwergdiozesen gibt, die
verfassungstheologisch nicht sein sollten, so kann es auch im Fall einer ,Personal-
didzese” sein. Aber es kann durchaus Grofigliederungen der Kirche als Reprisen-
tanz der Gesamtkirche geben, die nicht einfach durch territoriale Aufgliederung
der Erde als des einen Raumes der Kirche entstehen. Denn einerseits ist die Ort-
haftigkeit des Menschen zwar ein sehr wichtiges und urtiimliches Existential des
Menschen, aber nicht das einzige und nicht dort zwingend das exklusiv grund-
legendste, wo es sich um die Auswirkung solcher Existentiale auf die Weise der
Eingliederung eines Menschen in die tibernatiirlichen Glaubens-, Kult- und Lebens-
gemeinschaft der Kirche handelt. Orthaftigkeit ist ja zunachst ein profanes, nicht
spezifisch christliches und kirchliches Datum. Thre Bedeutung fiir die Weise der
Gliedschaft in der Kirche ist also zu beweisen, nicht als selbstverstindlich voraus-
zusetzen, zumal niemand heute mehr sagen kann, daf die notwendige Ort-
haftigkeit der A ltar gemeinde auch schon mit der Territorialitit des Bistums
(wie praktisch fast in den ersten Jahrhunderten der Kirche) identisch sei. Das Ter-
ritorialitdtsprinzip ist fiir das Wesen einer Diozese ein naheliegendes, in den mei-
sten Fillen mit Recht sich auswirkendes, aber nicht ein immer allein giiltiges Prin-
zip. Das ist bei der Pfarrei so, das ist grundsitzlich beim Bistum auch nicht anders.

Wo eine Teilgruppe der Kirche von fiir die ganze Kirche reprisentativem Cha-
rakter aus den natiirlichen Voraussetzungen solcher Gliederungen oder aus spezi-
fisch ekklesiologischen Eigentiimlichkeiten heraus existiert und ihr eigenes Wesen
und Leben im Rahmen einer territorialen Ditzese nicht leben und entfalten kann,
hat sie grundsitzlich an sich die gleiche Funktion und das gleiche Recht wie eine
territoriale Didzese. Sie hat ja dann meist auch nach geltendem Recht einen ,,Ordi-
narius“! Sie nimmt dann der territorialen Di6zese nichts; ihr gleich urspriingliches
Recht ist keine Ausnahme von etwas, was an sich nur einer territorialen Didzese
zukdme.

Das Wort ,Exemtion® ist geschichtlich bedingt (weil solche Personaldizesen
meist zeitlich nach der Territorialdizese auftraten, empfand man die rechtliche
Anerkennung ihres Eigenrechtes als ,, Ausnahme®, als , Exemtion®), aber ungliick-
lich und den wirklichen Sachverhalt verdunkelnd. Die Erklirung der in der Kirche
faktisch vorkommende Exemtion mit Berufung auf die bischéfliche und unmittel-
bare Jurisdiktion des Papstes iiber jeden Bischof, jede Ditzese und jeden einzelnen
Christen, die darum bestimmte Glieder der Kirche sich ,,unmittelbar® unterstellen
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konne, geniigt allein nicht. Dieser Hinweis erklirt zwar, warum solche
yexemte® Gliederungen der Kirche immer noch ein bischofliches Haupt haben und
somit auch dann nicht aus dem Rahmen der Hierarchie herausfallen, wenn ihr
unmittelbarer Ordinarius kein Ortsbischof ist. Aber zunichst einmal ist der Aus-
druck fiir die ,Exemtion® als unmittelbare Unterstellung unter den Apostolischen
Stuhl ungliicklich, weil einerseits der Papst eine ,unmittelbare® Jurisdiktion tiber
jedes Mitglied der Kirche ausiibt und anderseits auch bei Exemtion der Papst
nicht unmittelbarer Ordinarius ist. Und zum anderen muf bei dieser Begriindung
vorausgesetzt werden, was selbst noch zu begriinden wire, dafl ndmlich der Papst
seine immer unmittelbare Jurisdiktion in manchen Fillen auch unter
,Aufhebung® einer sonst doch gegebenen territorial strukturierten Jurisdiktion
eines unmittelbaren bischdflichen Ordinarius ausiiben kénne, und dafl dies sinn-
voll ist.

Es sind hier nicht die didzesedhnlichen Gebilde mehr personaler Struktur im ein-
zelnen darzustellen, die, weil sie ein der echten Didzese dhnliches Wesen (Einheit,
GroRe, Fihigkeit, durch eine eigene geistlich-kirchliche Physiognomie die Kirche
zu reprisentieren usw.) haben, eben ein ,Recht® (im weiteren Sinn des verfassungs-
theologischen Seinsollens) haben, genauso wie Didzesen zu existieren, d. h. unter
cinem eigenen Ordinarius zu stehen. Aber solche Gliedkirchen gibt es, sie sind ver-
fassungstheologisch denkbar und existieren auch. Sie werden nicht aus einem
Didzesanverband eigentlich durch die ,Exemtion® ,herausgelost®, um jetzt zu
existieren, sondern diese ,Exemtion® erkennt nur verfassungsrechtlich an, was
verfassungstheologisch schon existierte: eine Gliedkirche, deren sie von anderen
unterscheidendes Prinzip nicht der Boden ist. Dafl solche Gebilde in der Kirche
zwar einen Ordinarius haben, aber meist kein bischofliches Haupt, dndert nichts
an der Richtigkeit dieser Uberlegungen. Es gibt ja auch von solchen ,, Exemtionen®
abgesehen Teilkirchen, die noch keinen Bischof haben (z. B. Apostolische Prifek-
turen), aber auf einen solchen Status hin tendieren. Aufierdem wire es verfassungs-
theologisch am besten, solche , exemte® Teilkirchen hitten unter den nétigen Vor-
aussetzungen einen Oberen, der Bischof ist'%. Doch davon wurde schon in anderem
Zusammenhang gesprochen. Gibt es mit Recht solche Teilkirchen, die nicht eigentlich
dem Territorialprinzip folgen, so bedarf es doch zwischen ihnen und den Lokal-
dizesen (genau wie bei diesen untereinander) einer rechtlich geregelten Zusam-
menarbeit, so dafl die ,Exemtion® gegeniiber dem Ortsbischof nie absolut sein
kann. Selbstandigkeit und Verpflichtetheit gegeniiber den Ortsdidzesen sind natiir-
lich verschieden, je nach dem Gegenstandsgebiet, um das es sich handelt (inneres
Leben, eigene Aufgaben, die nicht oder nicht ausschlieflich zu den Aufgaben eines
Ortshischofs gehoren, normale Seelsorge an den Mitgliedern einer Ortsdidzese

13 Man darf nicht vergessen: in dem Augenblick, in dem das Leben der Evangelischen Rite kirchlich in von der
Kirche eigens gelenkten Orden iiberhaupt institutionalisiert wird, kann man nicht mehr sagen, eine solche Hierarchi-
sierung sei gegen den Geist eines solchen Lebens der freien Charismen, das doch das Ordensleben sein will.
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usw.). Man konnte von daher unbefangen die Frage stellen, ob nicht jene nicht-
bischoflichen Ordinarien, die einen Sitz auf dem Skumenischen Konzil haben oder
eigentlich pari iure haben sollten, nicht auch sinnvoll Mitglieder einer entsprechen-
den Bischofskonferenz sein sollten.

Es wire von solchen Erwigungen her durchaus mdglich, in Skumenischer Sicht
zu fragen, ob man zur Forderung der Einheit der Christen nicht mutiger und un-
befangener mit der Moglichkeit rechnen sollte, dafl geschichtlich gewachsene Chri-
stenheiten, die noch getrennt sind, aber durch ihre eigene Geschichte und Verfas-
sung, Liturgie, Theologie usw., wenn sie sich unter den dogmatisch und verfas-
sungsrechtlich notigen Voraussetzungen mit der katholischen Kirche einen, weit-
gehend ihre bisherige Selbstindigkeit und Eigenart beibehalten konnten, auch
wenn sie riumlich mit lateinischen Kirchen koexistieren. So etwas mag fiir einen
blofen Verwaltungsjuristen unpraktisch und schwierig erscheinen. Das ist aber
kein Grund, solche Teilkirchen einfach zu nivellieren.

8. Aufgaben des Bischofs

Ist ein Bischof ,aeque principaliter Mitglied des Bischofskollegiums wie Hirt
seiner eigenen Didzese, dann ergibt sich daraus auch, dafl er Aufgaben und Ver-
antwortungen gegeniiber der Gesamtkirche hat. Er nimmt diese zwar zum Teil
dort und insofern wahr, wo und insofern er im eigentlichen Sinn als Glied des
Kollegiums bei einem eigentlich kollegialen Akt des Kollegiums mitwirkt, oder
wo und als er gerade seine eigene Dibzese leitet und sie zu einem lebendigen Glied
der Gesamtkirche macht, das zum Heil des ganzen mystischen Leibes wirklich bei-
trigt. Aber weil er Glied des Kollegiums ist, hat er dariiberhinaus auch als ein-
zelner eine Verantwortung fiir die Gesamtkirche (wenn natiirlich als einzelner
keine Hirtengewalt aufler iiber die eigene Didzese), eine Verantwortung fiir die
Nachbarditzesen, fiir die Mission der ganzen Kirche usw. Wie sich eine solche Mit-
verantwortung z. B. in Bischofskonferenzen institutionell Ausdruck verschaffen
kann, wurde anderswo schon dargelegt, Diese Verantwortung jedes Bischofs fiir
die ganze Kirche kam ja im Verfassungsleben der alten Kirche deutlich zum Voll-
zug und Ausdruck, und zwar schon zu einer Zeit, als es ein geschriebenes Recht fiir
Synoden und dhnliche Institutionen der gesamtkirchlichen Verantwortung des ein-

zelnen Bischofs noch gar nicht gab.

9. Die Patriarchatsidee

Wenn ein Bischof nur Bischof seiner Didzese sein kann, indem er gleichzeitig
Mitglied des Kollegiums ist, dann ist seine Einheit und sein Zusammenwirken mit
anderen Bischdfen grundsitzlich keine Sache seines freien Ermessens, sondern et-
was, was wesentlich aus dem Wesen seines Amtes erflieit. Wenn es ein Kollegium
gibt und geben muf, dann ist die Einheit eines Bischofs mit den iibrigen Bischdfen
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nicht allein die Einheit aller einzelnen Bischéfe mit dem Papst. Denn diese ist zwar
ein konstitutives Moment der Einheit des Kollegiums, ihr Fundament, ihre Ga-
rantie, und ein Kriterium ihrer Existenz, aber nicht das einzige konstitutive Ele-
ment. Denn die blofle Einheit vieler mit einem macht aus den vielen noch kein
Kollegium. Eine solche kollegiale Einheit hat sich in friiheren Zeiten konkretisiert
in den Patriarchaten': ein Gebiet, das geographisch, geschichtlich und kirchen-
geschichtlich (missionarisch) eine Einheit bildete, wurde, obwohl aus mehreren
Bistiimern bestehend, verfassungsrechtlich eine Einheit, bzw. die einzelnen Bis-
tiimer selbst entstanden als Tochterkirchen aus der urspriinglichen Einheit und
wurden in dieser Einheit bewahrt.

Man kann verfassungsrechtlich nun gewif§ sagen, dafl diese Patriarchate blof}
menschlichen Kirchenrechtes sind. Aber man mufl doch, wie oben schon angedeutet
wurde, zwei Typen menschlichen Rechtes in der Kirche unterscheiden: ein mensch-
liches Recht, das — wenn auch aus guten sachlichen Griinden — mehr oder weniger
rein additiv zum gottlichen Recht hinzutritt, im besten Fall als eine rein zusitz-
liche Hilfe fiir das gottliche Recht und seine Durchfithrung, und jenes menschliche
Recht, das die geschichtliche Konkretheit des gottlichen Rechtes ist. Dies unter Um-
stinden so sehr, dafl man nur schwer sagen kann, wo zwischen dem Gottlichblei-
benden eines Rechtes und dessen geschichtlich konkreter Verfafitheit die genaue
Grenze zu ziehen ist. Man sieht dies an den Bistiimern selbst: jedes ist eine kon-
krete Verwirklichung des episkopalen Prinzips in der Kirche, zusammen kdnnen
sie nicht zu existieren aufhéren, kein Bistum aber kann als einzelnes seine Existenz
und seine Grenzen und den genauen Inhalt seiner Rechte als gottlichen Rechtes
vindizieren.

Die alte Patriarchatsverfassung gehdrt auch, abgesehen von den historischen
Rechten der einzelnen bestehenden Patriarchate, ohne Zweifel so sehr zu dem
zweiten Typ des menschlichen Rechtes in der Kirche, dal man sogar daran zwei-
feln kénnte (wenn man auf die Sache und nicht blof auf die Nomenklatur sieht),
ob ein Patriarchat weniger gottlichen Rechtes ist als ein bestimmtes Bistum oder
auch , das® Bistum, d. h. das Gebilde in der Kirche, das man faktisch mit diesem
Namen auszeichnet. Man mufl nur bedenken, daff man, ohne die Sache zu dndern,
fiir ,Patriarch® sachlich und terminologisch unter Umstinden ebenso gut sagen
kénnte: Bischof einer grofien Didzese und fiir seine ihm unterstellten Bischofe:
Weihbischofe mit den Rechten eines Generalvikars des (Ober-) Bischofs, — dann
sicht man, daf die Verteilung der Titel: gottliches — menschliches Recht auf Bischof
und Patriarch nicht so selbstverstindlich ist, wie man gewohnlich meint.

Sobald man sich iiber die Kollegialitit aller Bischofe klar ist, verschwindet das
zunichst Befremdende an diesen Verhiltnissen mit flieBenden Ubergéngen zwi-

1 Es kommt uns hier nicht auf den Unterschied zwischen Patriarchen und Metropoliten an, der geschichtlich be-
dingt und sachlich fliefend ist, wenn man durch die Worter hindurch auf die Sache selbst blickt. Wir kénnen alles,
was hier gesagt wird, auch unter dem Titel ,Oberbischof*, ,Oberbistum® bringen.
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schen den einzelnen rechtlichen Gebilden: Man kann letztlich in verschiedenen
Weisen, die konkret von der Kirche selbst bestimmt werden kénnen, an der einen
Vollmacht des einen Kollegiums teilnehmen. Wie die verschiedenen Triger der
verschieden gestaltbaren Weisen dieser Teilhabe dann genannt werden, ist dann
fast nur noch Sache einer — moglichst klar zu gestaltenden — Sprachregelung. Man
kann, richtig verstanden, auch ruhig sagen: Das eigentliche verfassungstheolo-
gische Wesen des Patriarchats gehdrt zum ius divinum?®® in der Kirche, weil sich
aus der Kollegialitat der Bischofe ergibt, dafl sie dort und dann eine konkrete
partikulire Einheit untereinander realisieren miissen, wo sich geschichtlich, kir-
chengeschichtlich, soziologisch usw. eine grofle Teilkirche, die mehrere Didzesen
umfaflt, bildet oder der Teilung in diese Didzesen schon vorausliegt. Ob man
solche Groflkirchen Patriarchat, Metropolitanverband oder wie immer nennt, ist
eine zweitrangige Frage. Dies zumal darum, weil die Grenzziehung zwischen den
Aufgaben und Vollmachten eines ,, Patriarchen® einerseits und denen des einzelnen
Ortsbischofs anderseits flielend war und je nach Ort und Zeit verschieden sein
kann. Wo nationale, kraftvolle und handlungsfihige Bischofskonferenzen be-
stehen oder sich bilden, ist der Sache nach ein ,,Patriarchat® da, vorausgesetzt nur,
dafl der nationalen (oder kontinentalen) Einheit eines solchen Bischofsverbandes
auch eine Grof}kirche entspricht, die geschichtlich, liturgisch (oder paraliturgisch),
theologisch usw. eine eigentiimliche Physiognomie hat, die diese Grofikirche be-
fihigt, eine gerade ihr eigentiimliche (was nicht heifit: rechtlich besondere) Funk-
tion im Ganzen der Kirche zu erfiillen.

Sieht man aber deutlich, daf solche (in vieler Hinsicht neu gestaltete) Patriar-
chate parakanonistisch da oder am Kommen sind, dann sollte man sie auch bewufit
so férdern, dafd in ihrer konkreten Gestalt ihr verfassungstheologisches Wesen rein
zur Verwirklichung kommt. Dazu gehort vor allem ein ausgewogenes Verhiltnis
zwischen dem Patriarchen (gleichgiiltig, wie er heiflt: ob Metropolit, Patriarch,
Vorsitzender der Bischofskonferenz, Kardinal'® oder anders) und dem Kollegium
der Bischofe, die zu diesem ,Patriarchat® gehoren. Dieses Verhiltnis braucht nicht
genau dasselbe zu sein, wie es frither in den historischen Patriarchaten war, noch
viel weniger notwendig so, wie es zwischen Papst und Bischofen iure divino gege-

18 Wobe:r eingeschlossen ist, dafl sich dieses ius divinum in bestimmten geschichtlichen Formen konkretisieren mufl
und mit Recht nach Zeit und Ort verschieden konkretisiert,

8 Wenn der Aufbau des Kardinalkollegiums so, wie oben skizziert, ist, wenn mit anderen Worten das Kardinal-
kollegium den Gesamtepiskopat echt reprisentiert (was ja nicht notwendig heifit, dafl es blof aus Residential-
bischéfen zusammengeserzt sein mufl), und wenn dementsprechend in vielen Fillen (nicht notwendig immer und aus-
schliefilich) Kardinile und Vorsitzende von nationalen Bischofskonferenzen praktisch identisch sind, dann kénnte
wKardinal® durchaus der neue Titel fiir den werden, der verfassungstheologisch das ist, was mit einem wirklichen
Patriarchen gemeint ist. Es wire auch der Ansatz dafiir gegeben, wie die leidige Frage des Verhiltnisses zwischen den
Patriarchen und Kardinilen aus der Welt geschaffc werden kénnte. In einer solchen Weiterentwicklung konnte man
ruhig noch mutiger von der traditionellen Zahl der 70 Kardinile sich entfernen, als es Johannes XXIII. getan hat.
Von den 44 im Annuario Pontificio aufgezihlten Bischofskonferenzen wiiren doch sehr viele eines Kardinals als Vor-
sitzenden wiirdig oder haben schon einen solchen. Von da aus schon ist ein Kardinalskollegium nicht zu klein zu den-
ken, da es ja nicht nur aus den Vorsitzenden der Bischofskonferenzen zusammengesetzt gedacht werden kann.
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ben ist. Gerade weil im Papst die Einheit des Episkopats schon garantiert ist, kann
das Verhiltnis zwischen den Mitgliedern der einzelnen Bischofsgruppe ,demo-
kratischer” sein. Das bedeutet wieder nicht, dafl es verfassungstheologisch wiin-
schenswert sei, dafl der ,Patriarch® patriarchalrechtlich nur einfach ,primus
inter pares” sei. Da er es konkret doch nicht sein wird, so ist es viel kliiger, man
sieht dies unbefangen, macht es auch zu einer rechtlichen Gegebenheit und hat so
die sicherere Chance, dafl der ,Patriarch“ Eigenstindigkeit und Selbstverantwor-
tung des einzelnen Bischofs nicht einengt, sondern schiitzt, als wenn er rein para-
kanonistisch eine Macht ausiibt, die er auch dann hat, wenn sie rechtlich eigentlich
gar nicht existiert.

10. Ein bischofliches Beratungsgremium um den Papst

Bekannt ist die Erklarung Pauls VL., er sei gern bereit, einem Wunsch des Kon-
zils zuzustimmen, wenn ein solcher ausgesprochen wird, und zu seiner Unter-
stiitzung bei der Regierung der Gesamtkirche in Rom ein Beratungsgremium aus
Bischofen der Welt einzurichten. Es ist zu dieser Moglichkeit verfassungstheolo-
gisch ein Dreifaches zu sagen:

1. Ein solches Gremium ist seiner Natur nach ein Ber atun g s gremium. Denn
es kann die oberste Vollmacht des Papstes nicht beschrinken, da diese nicht von
der Mitwirkung eines solchen Gremiums abhingig ist. Der Papst ko nn te zwar,
wenn er wollte, mit diesem Gremium in der Weise eines Konzils zusammenarbei-
ten. Denn man konnte sich — abstrakt — dieses Gremium durchaus so denken, daf}
es die wirkliche und autorisierte Vertretung des Gesamtepikopats wire, so dafd der
Papst mit ihm ein wirkliches 6kumenisches Dauerkonzil im kleinen einrichten
konnte, ohne dafl darum das Gremium aus sehr vielen Gliedern bestehen miisse.
Denn es hat genug Konzilien gegeben, auf denen eine sehr kleine Anzahl von
Bischéfen anwesend war und die doch als kumenisch gelten. Uberdies war die
Okumenizitit sehr vieler alter Konzilien eine sehr parakanonistische Sache, d. h.
entstand nicht so sehr aus der Natur der Versammlung selbst, sondern aus einer
ausdriicklichen oder stillschweigenden nachfolgenden Zustimmung des Gesamt-
episkopats und des Papstes. Aber, wie gesagt, bei diesem Gremium ist wohl nicht
an mehr als an eine beratende Kérperschaft gedacht, und es braucht auch nicht an
mehr gedacht zu werden. Seine Bedeutung kann dennoch grof8 sein.

2. Es darf nicht iibersehen werden, dafl auch ohne ein solches Gremium die
verfassungstheologische Notwendigkeit der Zusammenarbeit zwischen Papst und
Gesamtepiskopat gegeben sein kann und gegeben war und ist. Das ,ex sese®
der Definition des 1. Vatikanums bedeutet zwar, dafl die oberste Entscheidung
des Papstes in Sachen des Glaubens und kirchlichen Rechtes keiner juristischen
Nachpriifung oder Bestitigung von seiten einer anderen rechtlichen Instanz unter-
liegen kann, schliefit aber nicht aus, sondern ein, daf dabei der Papst als Haupt

13 Stimmen 173, 3 193
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und Glied der Kirche und somit (da diese Kirche eine wesensnotwendig bischoflich
verfafte ist) auch als Haupt des Bischofskollegiums handelt, daf er an die Schrift
und den Glauben der Kirche gebunden ist, die ihr authentisches Lehramt im
Gesamtepiskopat hat, daf} er nach den Normen der Gerechtigkeit und Liebe vor-
angehen und also die Kirche in ihrer konkreten Gestalt und ihren Wiinschen, ihren
Antrieben des Geistes beriicksichtigen mufi'”.

Eine wirkliche, lebendige aktuelle Verbundenheit des Papstes mit dem Gesamt-
episkopat ist also fiir den Papst in allen Vollziigen seines Amtes notwendig und
selbstverstindlich, wenn auch die Erfiillung dieser Notwendigkeit nicht der recht-
lichen Kontrolle der iibrigen Bischofe untersteht, wie ein falscher Gallikanismus
und Episkopalismus, der das Konzil iiber den Papst stellte, gelehrt hatten. Eine
solche Einheit und Zusammenarbeit ist auch tatsichlich — entsprechend den Mog-
lichkeiten und Notwendigkeiten der Zeit — immer in wenigstens geniigender (was
nicht notwendig heifit: idealer) Weise gegeben gewesen, mag sie sich auch weit-
gehend parakanonistisch vollzogen haben. Die Bischofe stehen direkt oder indirekt
(durch Nuntien usw.) in Verbindung mit dem Papst; die pipstlichen Theologen
sind getragen oder beeinflufit (reflex oder unreflex) von der — wieder in Kontakt
mit den Bischofen stehenden — Theologie der ganzen Kirche; Rom kann sich gar
nicht, selbst wenn es wollte, dem Einflufl des Gesamtlebens der Kirche entziehen.
Ja es ist, wie auch sonst, geistesgeschichtlich so, dafl selbst ein Nein zu einer Strd-
mung erst recht nochmals unter das Gesetz dessen gerit, wogegen es sich ausspricht.
Die Kirche und ihr Geist haben tausend Weisen, Rom zu beeinflussen, und die recht-
lich nicht verfaften und so reflex nicht kontrollierten sind vielleicht sogar die wirk-
samsten, wenn auch vielleicht Geduld vonndten sein mag, bis sie sich ausgewirkt
und in Rom eingeheimatet haben, um als Impulse von dort wieder auszugehen.

Ist so die verfassungstheologisch notwendige Einheit des Papstes mit dem Ge-
samtepiskopat auch immer (quoad substantiam) gegeben, so kann sie doch grofler
und kleiner, schneller oder langsamer wirksam sein, kann in verschiedenen Zeiten
verschiedene Mittel und Weisen ihrer Wirksamkeit ausbilden, ausdriicklicher und
kanonistisch fafbarer werden. Und in dieser Hinsicht ist das geplante Gremium
cine verfassungstheologisch wichtige und niitzliche Einrichtung. Es vermeidet schon
,optisch® den falschen Eindruck, als ob die Lebensstrome der Kirche nur vom
Haupt zu den Gliedern stromten, als ob die oberste, amtlich verfafite Leitung der
Kirche immer auch die einzige Stelle wire, an der der Geist der Kirche mit seinen
neuen charismatischen Antrieben ansetzen diirfte. Es kann dadurch der heutigen
Zeit besser Rechnung getragen werden. Heute namlich ist die ,, Wohlunterrichtet-
heit® eines Leiters einer groRen Gemeinschaft (Gesellschaft) mit vielfiltigen Auf-

17 Das ist so wahr, daf die alte Kanonistik unbefangen mit der Moglichkeit rechnete, daf der Papst, wenn er
nicht so handele, also Hiretiker oder auch nur Schismatiker (durch seine Trennung vom Gesamtorganismus der
Kirche) wird, aufhirt, katholischer Christ und so Papst zu sein.
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gaben in duflerst komplizierten Verhiltnissen praktisch kaum anders als durch
ein Fithrungsteam, einen brain-trust usw. gewahrleistet, auch wenn der eine Leiter
selbst und er allein das letzte Wort hat. Die Vorstellung, dafl ein wohlgebildeter,
wohlwollender Mann von grofler personlicher ,,Erfahrung® auch heute ohne wei-
teres schon geniigend informiert sein konnte und jedenfalls keiner institutionali-
sierten Informationsmdglichkeiten bediirfe, ist altfrinkischer Paternalismus, der
mit der rechtlichen Freiheit und Unabhingigkeit eines obersten Leiters nichts zu
tun hat. Ein solches Beratungsgremium aus dem Weltepiskopat um den Papst ist
eine gute verfassungsrechtliche Konkretisierung der verfassungstheologischen Ein-
heit von Papst und Gesamtepiskopat in der Leitung der Kirche. Man sieht dann
auch, wo die Verantwortung fiir solche Information liegt, nationale Einseitig-
keiten in der Beobachtung der Wirklichkeit, iiber die informiert werden soll, wer-
den leichter vermieden, die Information kann rascher und gleichmifliger zustande
kommen. Natiirlich muf} dieses Gremium richtig strukturiert und organisiert wer-
den, wenn es seine Aufgabe erfiillen soll. Es soll ja gerade die Zufilligkeit und die
subjektive Bedingtheit der Erfahrung einzelner (des Papstes und der Romischen
Kurie) iiberwinden helfen. Dies geschihe jedoch nicht, wenn nur eine Anzahl
Bischofe in Rom von Zeit zu Zeit zusammentriten zu einem ,informativen Ge-
dankenaustausch®. Eine allseitige und umfassende Information bedarf heute, wie
sonst in der hohen Politik, der Organe der Sammlung, Sichtung und richtigen
Interpretation der Ereignisse, Stromungen, des Hervortretens neuer Ideen.

3. Von dem Gesichtspunkt, von dem wir dieses Beratungsgremium bedenken, ist
verstindlich, dafl ihm nicht nur nicht-romische Mitglieder des Weltepiskopats
anzugehbren brauchen. Wenn wir von der verfassungstheologischen Einsicht aus-
gehen, daf sich der Gesamtepiskopat nicht nur aus Diézesanbischofen zusammen-
setzen mufl, sondern auch andere Mitglieder sinnvoll haben kann, und dafl z. B.
wirklich leitende Minner der romischen Zentralregierung unter dem Papst ver-
fassungstheologisch sinnvoll dem obersten bischoflichen Fithrungsgremium der
Kirche angehdren, dann gilt dies auch von einer Art ,Ausschuff“ dieses Bischofs-
kollegiums. Wenn ein Rektor einer Universitit, die irgendwie fiir die katholische
Wissenschaft iiberhaupt reprisentativ ist, mit Recht Bischof ist, konnte er unter
Umstinden auch mit Recht Glied dieses Beratungsgremiums sein. Und dies gilt
dann auch erst recht von bischoflichen Mitgliedern der romischen Kurie. Wenn
unvermeidlich, aber sinnvoll bei Bestehen eines solchen Gremiums die romischen
Kongregationen mehr als bisher als blof administrative, denn als legislative Or-
gane des Papstes erscheinen miissen, so konnte bei Beachtung der eben hervor-
gehobenen Einsicht der Eindruck doch noch deutlicher vermieden werden, dafl die
romischen Kongregationen mit ihrer Erfahrung bei der Gesetzesberatung selbst
ausgeschlossen werden sollten, wenn ein solches bischofliches Beratungsgremium
bei einer solchen Gesetzesberatung und -schaffung, alo bei der Legislative betei-
ligt ist.
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Wilhelm Reinermann

Adolf Kolpings Erscheinung und nachhaltige Wirkung ist aus der christlich-sozia-
len Bewegung in den Lindern deutscher Zunge nicht hinwegzudenken. Dabei bietet
der Gesellenvater, wie er meist ungeteilt anerkennend, zuweilen aber auch ein-
schrinkend genannt wird, fiir die heute vorherrschende soziale Programmatik
einen scheinbar geringen Ertrag. Arbeits- und Sozialrecht, Tarifautonomie, Mit-
bestimmung, Einheitsgewerkschaft, Ergebnisbeteiligung, Investivlohn, Miteigen-
timerschaft und andere eingespielte oder noch kommende Pafiformen einer orga-
nisierten Arbeits- und Wirtschaftsgesellschaft finden, wie man meint, bei diesem
sicherlich hochverdienten Betreuer und Erzieher der jungen Handwerker kaum
Ansitze. Es wird zwar nicht verkannt, dafl Kolping fiir seine Zeit und fiir das von
ihm gewihlte Aufgabengebiet durchaus gesellschaftspolitisch dachte und strebte.
Fr gehdrte zu den Begriindern einer eigenstindigen Sozialarbeit aus christlichem
Antrieb und verharrte nicht im kirchlichen oder karitativen Raum, sondern begab
sich auf das Bewegungsfeld der sozialen Ordnungen und Unordnungen, wo er mit
seinen Gesellenvereinen und -hospizien Neues schuf. Aber, so wird eingewendet,
dies alles blieb im Rahmen der vorindustriellen Welt stedken, und Kolping starb
zu frith, um seine starken Impulse in das voll anbrechende Zeitalter der Maschine
und der Massenzivilisation noch selbst transponieren zu kdnnen.

*

Eine solche Betrachtung und Beurteilung wire jedoch recht einseitig, wenn nicht
irrig. Schon die betonte Bindung der heutigen, nach Hunderttausenden zihlenden
Kolpingsohne (welch bezeichnender Name iibrigens) an den vor hundertfiinfzig
Jahren (1813) geborenen und vor knapp hundert Jahren (1865) verstorbenen
Volksmann miifite zu denken geben. Unter ihnen stellen Industriefacharbeiter,
Techniker, Angestellte, Kaufleute, Berufsschullehrer usw. eine stattliche Gruppe,
und die fithrenden Krifte des Kolpingwerkes entstammen nur noch teilweise dem
Handwerksbereich. Die stirksten Dibzesanverbinde der Kolpingfamilie umfas-
sen die Industriebezirke.

Dabei sind diese Jungmannen und Familienviter, die sich Sohne eines Priesters
nennen, nicht etwa Mitglieder eines Ordens, einer Genossenschaft oder einer Stif-
tung. Auch bildet das religitse Bekenntnis nicht das unterscheidende und abhebende
Merkmal gegeniiber anderen Zusammenschliissen im Auflenfeld christlicher Welt-
arbeit. Dafiir wiren andere Gemeinschaftsformen wie etwa Pfarrjugend, Min-
nerwerk, KAB, KKV u. a. m. geeignet und verfiigbar. Ja, bei der neuen
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Sammlung der kirchlichen wie der christlich-sozialen Krifte nach dem Zusammen-
bruch wurde die oberhirtliche Sorge vor Zersplitterung deutlich. Die Kolping-
familie sollte darum in ihrer iiberkommenen geschlossenen Form nicht wieder-
kommen. Das Gegenteil trat jedoch ein. In einer Didzese beispielsweise, die vor
dem Krieg nur ein gutes Dutzend ortlicher Kolpingfamilien zihlte, waren es bin-
nen weniger Jahre iiber sechzig. Die Kolpingjugend brach einfach durch. Dabei
lassen sich die Kolpings6hne in Deutschland und dariiber hinaus wohl von nie-
manden an Kirchentreue {ibertreffen. Das schwarz-orangene Kolpingbanner (eine
Schopfung Anton Wendlings) gehort seit den zwanziger Jahren zu den fast nicht
mehr wegzudenkenden Manifestationen katholischer Bekundung in Gotteshaus,
Prozession, Kirchentag oder Festsaal.

Wie bei allen echten sozialen Integrationen, insbesondere solchen freigebildeter
Art, wohnt dem Verhiltnis zwischen den so zahlreichen und so gruppenbewufiten
Nachfahren zu ihrem geistigen Vater ein tief irrationaler Zug inne. Dieser rhei-
nische Priester und soziale Bildner ist ins Herz des Volkes eingedrungen. Lieder
kiinden von ihm, sie erschollen einst auf allen Wanderstraflen des Reiches. Ein be-
wegender Zug geht von dem verehrenden Aufblick junger Minner und Familien
zum ernst-giitigen Bild Kolpings aus. Sein Grab in der wiederaufgebauten Mino-
ritenkirche in Koln ist zu einem fortlebenden Zeichen und Zeugnis fiir die religios-
sittliche Erzieherkraft Kolpings und fiir sein soziales Mandat hier und heute ge-
worden. Minner, Meister, Familien, Heime, Fortbildungsstitten, Sozialeinrich-
tungen, Siedlungswerke, Kirchen, Kapellen, nicht zuletzt Priesterberufe, entspros-
sen dem fruchtbaren Bunde. Diese stetige Entwicklung geht noch und noch in die
Breite. Mitten in unserem grofiten Revier werden Schulen und Straflen nach Kol-

ping benannt.
*

Indes schien die Zeit Kolpings und seiner Gesellen- und Meistervereine schon
mit dem Ende des ersten Weltkrieges zur Neige zu gehen. Die damalige grofle
Verdnderung im deutschen Leben riickte das mittelstindische Gewerbe und Biir-
gertum in die hinteren Reihen der wirtschaftlich-sozialen Neugestaltung. Jugend-
pflege und Volksbildung schlugen neue Wege ein. Kirchliche Verkiindigung und
religids-sittliche Unterweisung loteten tiefer und wurden universeller. Konstantin
Noppel SJ und Ludwig Wolker prigten das Bild vom Eigenleben erweckter Na-
turstinde in einer erneuerten Kirchengemeinde. Die frithere Standesseelsorge, die
den groflen Berufsgliedetungen folgte und weithin vereinsgebunden war, ver-
blafite.

Aber die Kolpingleute, die zu Zehntausenden von den Fronten heimstrémten,
wollten nicht in einer Traditionskompagnie stehenbleiben. Sie waren unter den
ersten, die Hand anlegten, als es galt, einen neuen Boden in den Betrieben und
Gemeinden zu legen. Sie wehrten auch den sozialen Verfallserscheinungen. Vor
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allem waren einige weitblidkende Minner am Werke, die das Erbe Kolpings
neu durchdachten und zu einem Kriftebecken fiir die erstmals in voller Freiheit
sich entfaltende christlich-soziale Arbeit zu machen suchten. Josef Schwer, Theodor
Brauer und Johannes Nattermann versetzten Kolping und sein Werk beherzt aus
dem neunzehnten ins zwanzigste Jahrhundert, wobei sie in Theodor Hiirth als
dem vierten Nachfolger Kolpings einen klugen, verstindigen Generalprases, der
eine personifizierte Vatergestalt war, fanden. Das Industriegesellentum wurde voll
rezipiert. Gemeinsam mit ihm und den katholischen Arbeitervereinen sowie den
verwandten evangelischen Organisationen bildeten sie einen eigenen stattlichen
Spitzenverband auf dem Boden der freien Wohlfahrtspflege, die Christliche Ar-
beiterhilfe. In diesem Rahmen entstanden neben den schon vorhandenen neue
Selbsthilfeeinrichtungen zumal fiir die berufliche Weiterbildung und die Familien-
- griindung.

Welches war nun die zeitbestimmte, aus Kolping geschopfte Programmatik, und
warum konnte das Kolpingwerk iiberhaupt in einen zweiten Jahrhundertabschnitt
erfolgreich eintreten?

Zuvorderst war es der Berufsgedanke, entnommen dem handwerklichen Mei-
stertum, entgegengestellt der marxistischen Nur-Lohn-Auffassung, tibertragen auf
den werktitigen Nachwuchs und auf die aufstrebende Angestelltenschaft. Es ge-
Jang sogar, die berufliche Wanderschaft der Gesellen wiederzubeleben, die Kolping
zu einer Art Lebensschule ausgebaut hatte. Uber 400 Kolpinghduser, modernisierte
oder iiberhaupt neugebaute, standen 1933 auf deutschem Boden.

Die Wanderjahre des Arbeitslebens sollten den ,wendigen Arbeiter” herauf-
fiihren helfen, und allgemein sollte die gekonnte Leistung den Junghandwerker,
Jungarbeiter, Junggehilfen prigen. Nicht mehr sollten Beruf und Bildung (wie
auch Wirtschaft und Schule) als getrennte Wertzentren verstanden werden, wie
man so lange gemeint hatte, als man einem vornehmlich individualistisch-idealisti-
schen Bildungsideal auch in Teilen des christlichen Deutschlands huldigte. Berufs-
tauglichkeit und Berufsernst waren fiir Kolping und seine Reformer der Weg zu
Lebenstauglichkeit und Lebensreife. Beides sollte aber nicht blof3 eine personliche
Prigeform herausbilden, sondern vor allem der jungen Familie dienen.

Das war nun das zweite Bauelement im neuen Lebensabschnitt des Kolping-
erbes. Hier bewegte man sich auf Kolpings ureigenem Boden. Galt doch sein ganzes
krifteerschliefRendes Miihen dem ,sozialen Meisterwerk Gottes“ nicht nur als der
Wiege der Gesellschaft, sondern als der Brunnenstube fiir Geist, Gemiit und Cha-
rakter, fiir Werterlebnis und Gemeinsinn. ,Zerbrecht euch die Kopfe iiber die
beste Staatsmaschine, wie ihr wollt, ersinnt Gesetze, welche in ihrer klugen Berech-
nung das ganze Altertum beschimen: solange nicht ein tiichtiges Familienleben,
eine tiichtige biirgerliche Gesinnung und Tugend erzeugt und erzieht, den Geist
erweckt, in dem eure Gesetze erst das Leben empfangen, werdet ihr Wasser in ein
Sieb tragen.“ — Seinem Gesellenverein hatte Kolping dann auch schon nach weni-
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gen Jahren der ersten Entfaltung die Aufgabe zugewiesen, den einzelnen auf seine
kiinftige Ehe und Familie vorzubereiten. Die Schrittfolge von der elterlichen Fa-
milie liber die Vereinsfamilie und das familienhaft gefithrte Gemeinschaftsheim
(der Vereinsprises zugleich als Hausvater) hin zur eigenen neuen Familie — dieser
von Kolping selbst eingeschlagene Rhythmus erwies sich in der mehr und mehr
industrialisierten, beweglichen Welt der Nachkriegsepoche als weiterhin brauch-
bares Rezept sozialer Verwurzelung. Dem entsprach auch der neu gewihlte Name
»Kolpingsfamilie“, womit zugleich auch die alte und die junge Generation im Kol-
pingwerk zusammengefiihrt wurde; ,Altkolping® umfafite hierbei Selbstindige
und Unselbstindige, wenn auch die friiheren ,, Meistervereine® in einer Reihe von
Stddten erhalten blieben und sich nach wie vor zu Kolping zihlen. Jene Zusam-
menfithrung hat sich besonders in der Diaspora bewizhrt.

Ein drittes soziales Wirkprinzip aus Kolpings Erbe lag in seinem Zielgedanken,
miindige Ménner hervorzubringen oder emporzuleiten: Meister, Viter, Biirger.
Das brauchte der junge Volksstaat, der sich aus der obrigkeitlichen Denkart 16sen
muflte und vor einer viel grofleren Aufgabe stand als sein dahingesunkener Vor-
ginger. Kolpings planmiflige Pflege der selbstindigen Berufsausiibung und der
sozialen Selbstvorsorge brachte damals gute Zinsen fiir die Bewidhrung junger
Christen in Betrieb und Gewerkschaft, in Gemeinde und Staat. Die Gemeinsamkeit
von selbstindig und abhingig Berufstitigen in einem freigewihlten Bunde mil-
derte zu ihrem Teil die unterschiedliche Interessenlage von Arbeitgeber und Ar-
beitnehmer.

Berufsarbeit als Bildungsmitte des Mannes und als Briicke des sozialen Auf-
stiegs, junge Ehe und Vaterschaft als friihe und frohe Lebenserfiillung, schliefilich
das Miindigwerden fiir verantwortliche Mitarbeit in Berufsvertretung, sozialer
Organisation und &ffentlichem Gemeinwesen — dieses Dreigestirn hob sich aus dem
reaktivierten Kolpingwerk heraus. Es entsprach mafigeblichen Zeiterfordernissen
und kiinftigen Entwicklungsbediirfnissen. Die alte Meisteridee wurde in ihrem
soziographischen Geltungsbereich zur beruflichen Meisterschaft iiberhaupt erwei-
tert und auf den gesellschaftlichen Aufstieg der abhingig Titigen erstreckt. Des
weitern holte man aus dem Kolpingschen Ideal der Meistergrofffamilie mit ihren
Gehilfen und Lehrlingen das Element der Partnerschaft in Betrieb und Berufs-
gemeinschaft heraus und stellte es gegen die Klassenteilung. Darin steckte nicht nur
ein Neuansatz berufsstindischen Denkens und Ordnens, sondern auch die moderne
Figur des Wirtschaftsbiirgers. Die Kolpingfamilie trat ohne Zogern auf den Boden
des neuen Betriebsratswesens und war dariiber hinaus die entschiedene Verfechterin
einer Entwicklung vom Tarifvertrag zur Tarifgemeinschaft. - Mitbestimmung und
Sozialpartnerschaft konnten ohne Kiinstelei aus dem erneuerten Erbe herausdestil-
liert werden. Nicht zuletzt trat das Kolpingwerk in enge Beziehung zur erstarken-
den deutschen Handwerksorganisation, die unter weitblickender Fithrung in einem
breiten Anpassungsprozefl an die auch hier gewandelten Aufgaben stand.
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Kolping wurde ziemlich modern, und seine Organisation gehdrte zu den mit-
formenden Kriften einer politisch-sozialen Gesamtentwicklung, die die allzu
theoretisch verfaflte Weimarer Demokratie von den Leistungsgruppen her mit
einer gesellschaftlichen ,Infrastruktur® hitte schrittweise versehen kénnen. Die
Kolpingsache war darum ein gewichtiger Partner fiir wachsende Zusammenschliisse
in der sozialen Welt und auch im politischen Krifteringen. Was bei den katholi-
schen Arbeitervereinen und erst recht bei den Christlichen Gewerkschaften schon
linger heimisch war, griff nun auch auf die Kolpingfamilie als den in diesem Zu-
sammenhang drittstirksten Weggenossen im Kampf um Ausbau und Sicherung
der recht verstandenen Freiheit iiber: konkrete politische Entscheidung! ,Ein Sohn
Adolf Kolpings kann kein Gefolgsmann Adolf Hitlers sein“, wie Nattermann ver-
kiindete.

Bleibt noch zu erwihnen, dafl die kriftige Regung in Deutschland auf die Nach-
barlinder iibergriff, wo ebenfalls bedeutende nationale Gliedkorper des Kolping-
werks wirkten, die teilweise noch bis auf die Tage des gemeinsamen Griinders zu-
riidkgingen, so in Osterreich, Ungarn, Schweiz und den Niederlanden. Die Zentrale
in Koln, iibrigens eines der ersten modernen Verbandshiuser in Europa, pflegte die
Internationalitit katholisch-sozialer Erziehungsarbeit wie nie zuvor und blieb in
unbestrittener geistiger Fiihrung und verbindlicher Formgebung, was nach den
Schrecknissen des Hitlerstaates und des zweiten Weltkriegs eine nur kurze Unter-
brechung fand. Der Internationale Gesellentag in Wien (1922) mit seiner Parole
,Familie, Demokratie, Vilkerfriede® brachte einen michtigen Zusammenklang,
der bis 1933 und dariiber hinaus anhielt.

Dennoch ist mit all dem das Eigentliche noch nicht gesagt. Die programmatische
Neubesinnung, der feste Gruppenzusammenhalt, die kluge organisatorische An-
ordnung, die Pionierarbeit begabter sozialer Erziehernaturen, und auch das sichere
Einschwenken in eine trichtige gesellschaftspolitische Entwicklung erkldren nicht
den zweimaligen groflen Aufschwung nach den beiden Kriegen. Der Grund liegt
vielmehr im Gestaltcharakter der Bewegung, gewonnen aus der vollen Sicht auf
den ganzen Kolping und folgerichtig ausgeprigt im Nachfolgebild des ,Kolping-
sohnes®. Wir sprachen vorhin vom irrationalen Zug in Kolpings Werk. Die Wir-
kung dieser Gestalt ist eben darum so stark, weil der einfache, der schaffende
Mensch, wenn er ihm begegnet, unmittelbar spiirt, wie absolut echt dieser Mann ist
und wie grundrichtig die moralischen und sozialen Lebenshilfen sind, die er gibt.
Nicht so sehr der ideale Tugendspiegel, den er fiir das werdende und werkende
Mannestum aufstellte, als vielmehr die vorgelebte erzieherische Verkdrperung
und verzehrende Hingabe des Griinders verlieh und verleiht dieser Gemeinschaft
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ihre zeugende Kraft. Dabei bildete die Verschmelzung von weitausholendem Re-
formschritt und von stiller Kirrnerarbeit eines der anziechendsten Geheimnisse
seiner sozialen Erziehermacht.

Kolping lebte im Volk, arbeitete, dachte, trauerte und lachte mit dem Volk. Der
schlichte rheinische Priester war nicht Gelehrter, Politiker, Wirtschaftsfiihrer,
Funktionir, sondern einfacher Volksmann, der wie einer seiner Freunde sagte, in
seltener Weise das Wort fiir hoch und niedrig auf der Zunge hatte.

Kolping war ein prichtiger, volkstiimlicher Moralist mit einer kernigen, bilder-
vollen Sprache, herber als sein ihm verwandter Zeitgenosse Wilhelm Heinrich
Richl, der die deutsche Volkskunde begriindete, und weniger scharfziingig als der
Kalendermann und Pastoralprofessor Alban Stolz, der ihn um zwei Jahrzehnte
iiberleben sollte. Seine originelle zupackende Redegabe und seine muntere rhei-
nische Feder stellte er nicht allein in den Dienst seines bekannten sozialen Erzie-
hungswirkens. Vielmehr ging es ihm auch um eine wache Zeitkritik — der welt-
anschauliche Liberalismus stand auf dem Zenith — und um die Erweckung eines
kriftigen politischen Sinnes. Das Zeitgeschehen bot ihm den konkreten Orientie-
rungsstoff, Mit heiflem Herzen nahm er an der inneren deutschen Entwicklung teil
und schrieb in seinen damals vielgelesenen, allwdchentlich erscheinenden ,Rheini-
schen Volksblittern® Woche fiir Woche von 1854 bis 1865 einen umfangreichen
Artikel, betitelt , Politisches Tagebuch®.

Fin Ausschnitt aus dieser seiner Zeit- und Gesellschaftskritik sei gebracht: In
den , Gebildeten®, welche Bezeichnung Kolping stets mit Vorbehalt gebrauchte, er-
blickte er nichts Geringeres als ,die Ritterschaft Gottes in der Wehr gegen jedes
Schlechte und in der groRartigen Forderung jedes 6ffentlichen Guten®. Um so mehr
schmerzte es ihn, wenn dieses Salz geistiger Fiihrung moralisch schal wurde. Scho-
nungslos geht er mit der Mattgliubigkeit und jenem verfeinerten Materialismus
ins Gericht, der Besitz und Lebensgenufl mit Bildung gleichsetzt. Der Unterschied
zum materialistischen Grobschnitt der Masse liegt fiir ihn im Raffinement. ,Mir
wollt’s scheinen, als ob unsere vornehme Bildung eben nur darauf hinausgehe, das
an sich sehr gewdhnlich Menschliche, Sinnliche zwar nach aufien abzulecken, zu
polieren, zu firnissen, aber beileibe nicht wegzuschaffen. Vielmehr diinkt mich,
treibe man das gemein Menschliche damit nur in Fleisch und Blut hinein, damit es
den ganzen inneren Menschen durchitze und in ihm zur Herrschaft komme. Dafl
man es in Samt und Seide hiillt und mit wohlgesetzten Redensarten umbliimt oder
auf einen silbernen oder goldenen Prisentierteller setzt, mit allerlei wohlriechen-
den Essenzen iiberschiittet, macht die an sich faule und wurmstichige Geschichte
gewifl um nichts besser.“ Wie gefahrlich der verfeinerte Materialismus der zur
Fithrung berufenen Schicht auf das Volk wirke, 148t Kolping durch einen treffen-
den Vergleich erkennen. Er sagt: ,Es geht damit wie mit falschem Gelde. Das von
grobem Geprige ist Betrug, es ist falsch, das fillt in die Augen, und jeder hiitet sich
davor; aber das feine, das in Kunst ausgearbeitete, an dem man es nicht gleich
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sieht, obgleich es falsch ist wie das andere, das kommt unter die Leute, und sie wer-
den betrogen damit. Ein sicherer und desto schlimmerer Betrug®.

*

,Erziehung ist Leben und setzt Leben voraus®, sagte Kolping einmal, als er
mitten in seiner Arbeit stand und ihm ein anspruchsvolles wissenschaftliches Buch
iiber die Erzichung unter die Hinde kam. Thn diinkte, dal besonders der Volks-
bildner eine schier unversiegliche Quelle an Erkenntnis, Teilnahme, Erfahrung,
Ausdauer und Hingabe an den Mitmenschen in sich bergen miisse, um denen, die
er gewinnen wolle, den Blick zu 6ffnen oder einen helfenden Griff fiirs Leben zu
zeigen. Innerer Lebensreichtum gehdrt zur Voraussetzung fiir jede soziale Fiihrer-
schaft. Diese iiberzeugt um so mehr, als jener Reichtum hart errungen werden
mufite. Und so liegt die Initialziindung fiir Kolpings volkspidagogische Anzie-
hungskraft darin, daf sie aus seinem Lebenskampfe erwuchs. Je schwerer die end-
giiltige Berufsentscheidung, verbunden mit schmerzlichem Berufswechsel, um so
hoher kann der substantielle, sittliche Gewinn fiir sich selbst und die anderen wer-
den. Kolping legte die Werkstattschiirze ab und tauschte sie mit dem Studenten-
rock ein, um spiter den Priestertalar anzulegen. Was man heute den Zweiten Bil-
dungsweg nennt, das hat er durchschritten und durchlitten. Das grofle Ziel seines
Lebens, nimlich die Erneuerung des Volkes durch die Erziehung der werktitigen
Jugend, hat er zunzichst an seiner eigenen Person in erlebnisreichen kampferfiillten
Lehr- und Wanderjahren verwirklicht. Er war durch und durch jener Handwerks-
geselle mit allem Leid wie mit allem Idealismus, der spiter seinen bedringten und
zum Teil so sehr verelendeten Standesgenossen an Leib und Seele zu Hilfe kommen
und beispielgebend vorangehen konnte. Er war Schuhmacher und wufite, wo den
werktitigen Volksgenossen ,der Schuh driickt®. Er stief§ sich wund in seiner lau-
teren Seele an der sittlichen Fiulnis in der werktitigen Jugend und an dem wirt-
schaftlichen Niedergang der mittleren Schichten. Der Gedanke, Priester zu werden
und als ein sozialer Arzt dem Volke zu helfen, ist abgesehen von dem unausldsch-
fichen Eindrudk, den seine einfachfromme, frithgestorbene Mutter auf ihn gemacht
hat, und abgesehen von dem unwiderstehlichen Vollendungsdrang, der durch seine
Jugend hindurchgeht, ganz sicher gereift unter dem Eindruck der grofien Hilfs-
bediirftigkeit und seelischen Vernachlissigung seiner Standesgenossen. Ganz er-
greifend ist es, den Kimpfen nachzugehen, die er in seiner Brust ausfocht, um
Klarheit zu gewinnen, ob er sein fleiflig errungenes Handwerkertum preisgeben
solle, um als Vierundzwanzigjihriger, ohne duflere Mittel und ohne die leichte
Lernfihigkeit des jugendlichen, ungetriibten Hirns, einen neuen, und dazu den
hichsten Beruf zu ergreifen.

Wir haben Kolping bislang wenig zitiert, dies im Unterschied fast zum gesam-
ten Schrifttum iiber ihn. Aber {iber den ,grofien Entschluf“ seines Lebens mdge er
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selbst zu Wort kommen, nachdem hier die Sprungfeder fiir seine Lebensarbeit ge-
schmiedet ward.

Vor seinem Abgang vom Gymnasium als Achtundzwanzigjihriger berichtete er
in seinem Lebenslauf an die Schulleitung und Priifungskommission: ,Elend war ich,
wenn ich mich an meine Umgebung anschlof}, mit ihr lebte und mit gleichem Leicht-
sinn des Schopfers kostbarste Gaben verschleuderte; ungliicklich, wenn ich es ver-
suchte, mich von ihnen loszumachen, um meinen eigenen Weg zu gehen... Und
wer wiirde sich auch sonst an den Schuster anschlieffen, wenn er auf eine hohere
Bildung Anspruch machen kann? Das Bewufltsein meiner ungliicklichen Lage
wurde noch schmerzlicher, als ich durch die Leserei, der ich mich nie entwéhnen
konnte, ganz andere Begriffe iiber den Menschen, seine Bestimmung, iiber die
Wiirde einer hoheren Bildung erlangte. Ich fand mich vereinsamt mitten unter
meinen Standesgenossen, an eine Lebensweise gebunden, die mir allmihlich Grauen
einflofite, und doch keinen Ausweg vor mir, aus diesem Labyrinthe zu entkom-
men. Ich war nahezu 22 Jahre alt, hatte die Grundlage zu meinem duf8eren Fort-
kommen gelegt; schon freuten sich die Eltern, mich bald versorgt zu sehen, und ich
war rat- und hilflos. Unter dieser Volkshefe konnte ich nicht sitzenbleiben, nicht
mein ganzes Leben unter den obwaltenden Umstinden verkiimmern lassen; und
aus dem Verhiltnisse heraustreten, von neuem eine andere, mir mehr zusagende
Lebensweise beginnen, war ein Unternehmen, das ebenso gewagt als gefahrlich
war. Was beginnen? Ohne Mittel, ohne Hilfe nur mir selbst iiberlassen! Die besten
Jugendjahre hatte ich an die Erstrebung eines Zieles gesetzt, das um so weiter von
mir riickte, je ndher ich ihm zu kommen glaubte. Mein Stand und die Bildung, zu
der ich mich, der eigenen Fiihrung iiberlassen, hinaufschwingen wollte, waren un-
vereinbar, das war mir klargeworden. Auf eins muflte ich verzichten, wenn ich
Zufriedenheit und Ruhe finden wollte. Ein Handwerker, der zu viele Kenntnisse
besitzt, die nicht zu seinem Gewerbe gehdren, bringt’s in demselben nie oder hichst
selten weit. Die Erfahrung davon hatte ich oft gemacht und die bosen Folgen mehr
als einmal bedauert. In dieser Hinsicht war mir mein Schicksal klar. Wenn ich nun
aber mein Gewerbe aufgab und mit ihm alle Vorteile meines Fortkommens, Kennt-
nisse, an denen ich zehn Jahre lang mit Mithe gesammelt hatte, was sollte ich dann
beginnen? Wenn ich mein Gewerbe niederlegte, mufite ich doch in Riicksicht meiner
Bildung gewinnen, sonst war dieses ja nutzlos. Daf ich noch studieren wiirde, das
Gebiude meiner Bildung von Grund aus neu auffiihren miisse, fiel mir damals
noch nicht ein, und ich wiirde damals meine spitere Stellung wohl auch belédchelt
haben. Doch war dieses wohl das geringste Hindernis. Ein anderes, weit grofieres,
driidkte meinen Geist nieder und verbitterte mir das Leben noch mehr. Was sollte
mein armer alter Vater sagen — die Mutter war vor einigen Jahren gestorben —,
wenn ich nun mein Gewerbe aufgab und er an mir auf lange Zeit eine Stiitze ver-
lor, deren er so sehr bedurfte? Noch keines von meinen Geschwistern war versorgt,
und schon bedurfte es gesamter Krifte, das sinkende Hauswesen aufrechtzuerhal-
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ten. Eine hohere Stimme als meine Wiinsche gebot mir Einhalt in meinen Ent-
wiirfen. Ich suchte mich zu beschwichtigen, aber die Freudigkeit des Lebens war
zerstort, und nur schlecht vermochte ich mich in dem alten Geleise zu halten. Es
bedurfte noch zur Vollendung meiner ungliicklichen Lage des Gedankens, dafl
mein Alter mir nicht mehr gestattete und in der Folge mir gar nicht gestatten
wiirde, meinen Stand dndern zu kénnen. Also mein Leben lang diese Kette herum-
schleppen, die mich jetzt schon so herb driickte, mein Leben lang in dem Schmutze
sitzenbleiben, der mich schon lange angeekelt hatte, der Gedanke wurde mir un-
ertriglich, Kolns erste Werkstatt hatte ich erreicht, safl in einem Kreise, um den
sich so viele vergeblich bewarben; aber noch bebt mein Inneres, wenn ich an die
schrecklichen Tage denke, die ich dort mitten unter der Liederlichkeit und Versun-
kenheit von Deutschlands Handwerksgesellen zugebracht habe“.

Kolping hat den Kampf durchgekimpft. Er wurde krank dariiber. Auch fortan
mufite er schwachen Leibes jahrelang den Kampf mit Vokabeln und driickenden
Wirtschaftssorgen fiithren. Aber er hielt durch in gliubigem Vertrauen und in
glithendem Eifer. Auch seiner treuen Sohnesliebe rang er das Opfer des Berufs-
wechsels ab. Und es ist schon tragisch zu vernehmen, dafl der alte Vater in der
Nacht vor dem Weihteag seines Sohnes starb. Wenn Kolping spiter sein Erzie-
hungswerk so sehr auf Religion und Arbeit, d. h. genauer auf Gottvertrauen und
zielbewuflten Berufswillen, stellte, dann war dies die Frucht seines eigenen Lebens-
kampfes. Darum auch konnte er den Menschen so ins Herz reden, weil sein eigenes
Fleisch und Blut an den Worten hing. Der Lebenskampf Kolpings war nicht ver-
geblich. Er wurde zum Kraftquell fiir Hunderttausende, die an der Vatergestalt
Kolpings lernten, ihr Leben nicht auf die Gunst der dufleren Verhiltnisse, sondern
auf den Vorsehungsglauben und auf die innere Selbstbehauptung zu griinden.

*

Es ist nicht leicht, Kolpings Wesen und Wirken, obwohl seine sympathische Ge-
stalt so geldufig ist und obwohl seine aufweckenden Kernspriiche in Wort und
Schrift bei vielen Anlissen weitergetragen werden, in ein mafigerechtes Diagramm
zu fassen. Er war kein Systematiker, kein Sozialphilosoph, und hielt wenig von
der theoretischen Befassung mit Wirtschaft und Gesellschaft. Zwar miisse man die
»Arzneibiichsen® der anspruchsvollen Nationalokonomen und wortreichen Sozial-
reformer kennen, man konne sogar manches daraus lernen. Aber die moderne
Wirtschaftsweise, der ,,von der Person losgeldste Erwerbsmechanismus“ (Sombart)
mit seiner ,, Versachlichung der Wirtschaftsakte . . . ohne alle Riicksicht auf andere
Interessen, nur auf den Gewinn auszurichten®, wollte ihm wie manchem anderen
konservativen Denker des 19. Jahrhunderts nicht in den Kopf. Er sah nur die
negative Wirkung, wonach ,die Verselbstindigung dem gewissenlosen Gewinn-
streben erst freie Bahn schafit“ (Sombart) oder wie er selbst es in seinem letzten
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Lebensjahr ausdriickte: ,Das ,Geschift® ist der eigentliche Herr . . . Der Fabrikant
ist nur der Vollstrecker der Geschiftsgesetze und mufl sich nicht selten als Henker
gebirden.®

Diese und andere Grenzen teilt Kolping mit manchem anderen, oft gelehrterem
Kopf seiner Zeit. Kolpings Talent und Mandat lagen anderswo. Wie sehr aber
gerade auch die moderne Wirtschaft mit ihrer entfalteten und ungemein ergiebigen
Sachgesetzlichkeit eine gemeinsittliche Verhaltensweise aller Beteiligten am mil-
lionenfiltig verschlungenen Markt der Wirtschaftsgesellschaft verlangt, wissen wir
Heutigen zur Geniige. Das gilt noch mehr von der riesenhaft angewachsenen und
allseitig verzweigten Sozialleistung, die auf das soziale Gewissen jedes einzelnen
angewiesen ist, wenn sie nicht briichig werden will.

Wir sehen daher den Auftrag Kolpings und der kriftereichen, seinen Namen
insgesamt und einzeln tragenden Gemeinschaft an unser Heute und Morgen darin,
den sozialethischen Biirgersinn in der rational durchwirkten Gesellschaft wachzu-
halten und die soziale Erziehung beim eigenen und nicht beim fremden Pflichten-
kreis beginnen zu lassen. Die sittliche Wappnung besonders des jungen Menschen
fiir den Lebenskampf ist mindestens so wichtig wie der weitere Ausbau der sozialen
Abschirmung und Apparatur. Sodann konnte Kolping dem selbstindigen Ele-
ment, wir meinen den gewerblichen Mittelstand im alten Sinne dieses Wortes,
jenen geistigen Riickhalt wiederverschaffen helfen, der ithm zu seiner inneren, nicht
nur interessenverhafteten Selbstbehauptung zwischen den groflen Fliigelgruppen
der Gesellschaft heute nicht zuletzt deswegen fehlt, weil die politisch-soziale Ent-
wicklung in Theorie und praktischer Gewichtung diesen ,Mittelstand“ zu einer
Rand- oder Resterscheinung zu machen droht. Besonders aber kénnte das Kol-
pingwerk, dessen Glieder so vielen Berufszweigen und Volksgruppen angehéren,
wie wir eingangs vermerkten, dazu bestimmt sein, das soziale Prestige der beruf-
lichen Existenz im kleinen und mittleren Betrieb, ob unternehmend, leitend oder
ausfithrend, zu festigen und hierbei den gesellschaftlichen Wert der gelernten,
handschaffenden Arbeit nicht weiter absinken zu lassen. Die Frage, ob der vor-
wiegend personal bestimmte und dezentral angesiedelte Bestandteil unserer Wirt-
schaft in elastischer Anpassung an Technik und Bedarf eine Zukunft haben wird,
hingt neben materiellen Faktoren vom sozialpsychologischen Befund ab. Dieser
ist durchaus gestaltbar, wie die ersten Erfolge auf einem anderen, etliche Zeit
brachliegenden Arbeitsfeld jiingst zeigen, indem die Liicken beim Nachwuchs der
erzieherischen und pflegerischen Berufe sich teilweise wiederauffiillen.

Schliefllich aber sollte die christliche Welt einiges von Kolpings Art und Blick-
weise gewinnen, bei dem Beruf, Familie und Volk wie von selbst in den religiosen
Urgrund aller sozialen Ordnung miinden.

So bestimmt und gestalthaft er den Standort, den , Wirkzirkel des miindigen,
eben des ,gestandenen® Mannes umriff und weise begrenzte — ,unter seinesgleichen
tiichtig sein®, wie er es auf kiirzeste Formel brachte — so weit faflte er die Welt-
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aufgabe des christlichen Bekenntnisses, fufend auf der ,Gottesebenbildlichkeit
aller®. Grof8 war seine Sorge vor der sozialen Zerriittung, mit Bangen sah er die
beginnende Abkehr der Massen von der Kirche, heftig loderte sein Zorn iiber den
geistigen Verschnitt und den religisen Ersatz, den ,freisinnigen Syrup®, auf, aber
grofler und glithender waren sein Vertrauen in die allgemeine Weltentwicklung
und sein Vorsehungsglaube. Darum hatte Kolping bei aller Selbstbescheidung und
kritischen Abwigung seiner Arbeit immer wieder die groffen Augenblicke des mis-
sionarischen Mutes zur Eroberung des Ganzen aus gliubiger Kraft. Es ging ihm
hierbei vor allem um das Volksamt des Priesters. Dann geschah es, dafl dieser
Mann, der vom platten Lande und aus der engen Werkstatt gekommen war und
zeitlebens den breiten, warmen Dialekt des Diirener Landes sprach, iiber sich
emporwuchs und alle ringsum mitrif}, ob im Kreise der Mitbriider oder am Redner-
pult in der Volksversammlung. Auf dem deutschen Katholikentag des Jahres 1858
in K6ln mufite Kolping unvorhergesehen als Redner einspringen. Er sprach ganz
herzensecht und freimiitig aus dem iibervollen Schatz seines sozialen Lebenswir-
kens. An einer Stelle seiner Rede kam er auf die Sache der Menschengewinnung
unter den erbitterten Volksschichten: Es sei allerdings, sagte er, schwer fiir den,
der sich selbst nicht mehr habe; ein solcher gewinne auch nichts. Man miisse selbst
etwas haben, um zu kaufen; das aber sei ein freies, von Unnotigem unabhingiges
Gemiit, das sich anderen mitteile, das die Menschen anziehe, gewinne und erhebe,
personliches Hingeben. Man steige aus der Hohé herunter, man verkehre liebreich
mit den Niederen, wie jemand, der zeigt, daf} der Niedere ihm gleich steht, wenn
Gott ihn auch hoch iiber jenen erhoben hat. Mit einem ganz wundervollen Ver-
gleich hat Kolping diese Hingabe des sozialen Erziehers und Fiihrers an das Volk
einmal ausgedriickt, als er sagte: ,Nicht hoch zu Rof}, nicht mit gelehrten Theorien
kann dem Volke geholfen werden, wir miissen vielmehr, wenn wir wirken wollen,
vom hohen Pferde herabsteigen, wie der Samariter des Evangeliums uns dem Ver-
wundeten nihern, uns iiber ihn beugen, Ol und Wein in seine Wunden gieflen, wir
miissen uns wie der Prophet iiber den entschlafenen Knaben, iiber den Leichnam
der Gesellschaft ausstrecken, Mund auf Mund, Herz auf Herz, um so mit unserem
Atem den erstarrten Leib zu beleben und mit unserem warm pulsierenden Herzen
die kaltgewordenen Herzen anderer wieder schlagen zu machen.® Man muf sich
in der Weltliteratur schon auf eine griindliche Suche machen, ehe man solch pas-
sende Worte iiber das Volksamt des Priesters findet.

Der sozialmissionarische Drang in Kolping stief} ihn auch immer wieder auf die
gemeinsame Schicksalswelt des Volkes, wofiir er Auge und Sinn in seiner Gefolg-
schaft schirfte. ,Wir sind nun einmal Glieder einer Familie, uns allen fallt die
allenfalsige Schuld wie der gemeinsame Gewinn zu, wir miissen alle miteinander
wirken zum Besten des Hauses.“ Das meinte Kolping nicht zuletzt im Hinblick
auf die Versshnung der beiden grofen christlichen Konfessionen in Deutschland.
An zahlreichen Stellen seiner Reden und Schriften kommt diese offene Sehnsucht
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nach der christlichen Wiedervereinigung bei ihm hervor, der als Student in Miin-
chen Déllinger und Gorres gehdrt hatte. ,,Sein (Deutschlands) tiefster Jammer, die
eigentliche Quelle alles Elends, ist sicher seine religidse Zerrissenheit, auch wenn
man es nicht immer und iiberall gestehen will. Wie geholfen werden soll, wissen
die kliigsten und auch selbst die ehrlichsten Politiker nicht. Gott muf} helfen! Von
dem letzteren sind alle aufrichtigen Christen iiberzeugt. Das Leid, das rechte deut-
sche Leid, wird bleiben, bis die Quelle des Leidens zu versiegen anfingt. Alle
Wobhltaten aber, jeder Erweis christlicher Liebe . . . ist nicht blof ein gew&hnliches
Liebeswerk, sondern eine besondere Art Bufiwerk fiir die siindige Vergangenheit
und ein christlich-patriotisches Opfer zur Verschnung, das Gott annehmen und
danach die Schicksale unseres Vaterlandes bestimmen wird. Wir opfern hier zehn-
tausendmal besser und wirksamer als alle Flottenvereine, sog. Nationalbiichsen
und wie die politische Bettelei heiflen mag, fiir das Vaterland, fiir sein christliches
Gedeihen, fiir die Wiedervereinigung des leider getrennten .. ."

Die innige Frommigkeit und gottnahe Betrachtung der Menschenwelt, wonach
die Religion schon in der natiirlichen Schopfungsordnung die edelste Kraft im per-
sonlichen und gemeinschaftlichen Leben darstellt, jedoch ,die Losldsung von oben
die Auflsung hier unten® nach sich zieht, lieff Kolping vor allem eine bestimmte
Lehre des Christentums fiir die Volkserziehung fruchtbar machen, nidmlich den
Vorsehungsglauben, mit welchem Hinweis wir unser Gedenkblatt zur 150. Wie-
derkehr von Kolpings Geburtstag am 8. Dezember zu Kerpen an der Erftniede-
rung beschlieflen: ,Nur guten, frohlichen und frischen Mut, und wenn das Stiick
Arbeit noch so riesig aussehen sollte! Der grofle Gott, der die hohen Alpen auf-
getiirmt hat, der das ungeheure Weltmeer ausgegossen, hat auch die Pfade gezeigt,
die iiber die Berge fithren, und das Holz leicht gemacht, daf es auf dem Wasser
schwimmt und Wind dazu, dal man rund um die Welt segeln kann.“ So rief er
einmal frischen Mutes einem in vielen Sorgen verzagenden Mitbruder zu. Kolpings
ganzes Leben ist eine einzige Vorsehungspredigt. Immer war er bereit, dem Ruf
der Stunde, die fiir ihn der Ruf Gottes war, zu folgen. Und immer fast fithrte ihn
das richtige Gespiir des Vorsehungsgliubigen und der Mut des gefestigten Chri-
sten zum Ziel. Seinen S6hnen hat er den Vorschungsgedanken ins Herz einge-
brannt. So ist ein eigentiimlicher, warmherziger Zug in die Frémmigkeit der Kol-
pingsfamilie eingekehrt, auf der ein Schimmer jenes begliickenden Glaubens ruht,
daf in allem und iiber allem ein mitsorgender, obsorgender, vorsorgender Vater
im Himmel lebt.
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Oswald v. Nell-Breuning SJ

Christliche Soziallehre wird meist kurzerhand gleichgesetzt mit Soziallehre der
katholischen Kirche. Ob es neben ihr eine an Umfang und Gewicht vergleichbare
evangelische Soziallehre oder nur eine evangelische Sozialethik gibt oder geben
konne, ist auf evangelischer Seite selbst umstritten. Hier ist zunéchst auf die katho-
lische Soziallehre einzugehen; iiber das evangelische Gegenstiick soll am Schluf}
einiges nachgetragen werden.

Begriff

Die in pipstlichen und anderen kirchlichen Dokumenten, aber auch in Gestalt
wissenschaftlicher und volkstiimlicher Ausarbeitungen katholischer Gelehrter und
Praktiker vorliegende katholische Soziallehre 148t sich begrifflich bestimmen als
,die einheitliche Zusammenfassung aller auf Grund der christlichen Heilsordnung
moglichen Erkenntnisse von den Ordnungsstrukturen der diesseitigen mensch-
lichen Gesellschaft im Ganzen und in ihren Einzelbereichen als Norm der dem
innerlich gesellschaftlichen Menschen dauernd und im Wandel der Geschichte er-
wachsenden Ordnungsaufgabe“’.

»Auf Grund der christlichen Heilsordnung® sind sowohl philosophische als auch
theologische, d. i. aus der gottlichen Offenbarung und den Glaubensquellen zu er-
hebende Erkenntnisse moglich; beide kdnnen immer weiter ausgebaut und ver-
tieft werden. In der katholischen Soziallehre, wie sie heute vorliegt, iiberwiegen
eindeutig die Vernunfterkenntnisse, die an der Offenbarung als norma negativa
nachgepriift, aber nicht aus ihr erhoben werden konnen und zum allergrofiten
Teil im depositum fidei weder enthalten noch aus ihm abzuleiten sind. So ist -
mindestens beim heutigen Stand der Dinge — die katholische Soziallehre fast ganz
Sozialphilosophie und nur in sehr begrenztem Umfang Sozialtheologie; zweifellos
aber ist die Sozialtheologie weiteren Ausbaus fihig, und esistnicht nur zu erwarten,
sondern in hohem Mafe zu wiinschen, dafl sie ihren Riickstand aufholt, nicht zu-
letzt, um mit der grundsitzlich theologischen, nimlich aus der HI. Schrift, argu-
mentierenden evangelischen Sozialethik Schritt zu halten. — Dogmatische, unmit-
telbar dem depositum fidei zu entnehmende Aussagen werden, namentlich da, wo
es sich um Anwendungen auf konkrete Situationen handelt, nur dufferst selten
moglich sein; im allgemeinen wird eine Sozialtheologie Schlufifolgerungen ex
ratione theologica vorzulegen haben?.

1 G, GUNDLACH, Staatslexikon *IV, 914,

* Schlufifolgerungen oder Ableitungen ,ex ratione theologica® sind solche, deren eine Primisse der Glaubens-
welt angehort, wihrend die andere reine Vernunfterkenntnis ist oder dem Erfahrungswissen entstammt.
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Die katholische Soziallehre hat es zu tun mit der , diesseitigen menschlichen
Gesellschaft“. Das Gemeinschaftsleben im Jenseits, sei es reiner Geister (Engelwelt),
sei es der vom Leibe geschiedenen menschlichen Seelen, sei es der zur Herrlichkeit
Auferstandenen in der ewigen Vollendung (Gemeinschaft der Heiligen im Him-
mel), gehoren trotz des an sich gleichen Erkenntnisgegenstands nicht zum Bereich
der Soziallehre, auch nicht der katholischen, wie ihr Stoffbereich iiblicherweise um-
grenzt wird.

Insoweit die katholische Soziallehre Sozialphilosophie ist, kann sie nicht anders
als auf Erfahrungsgrundlagen aufbauen, die ihr grofienteils von anderen, und
zwar empirischen Wissenschaften geliefert werden. Zu diesen zahlt mit an erster
Stelle die Ethnologie. Wichtige Grundlagen liefern auch die zahlreichen biologi-
schen, physiologischen und psychologischen Disziplinen und selbst die Zoologie,
sind doch bei dem rudelhaften Zusammenleben der Tiere aufschlufireiche Analogien
zu beobachten, die zur richtigen Deutung von Erscheinungen des menschlichen Ge-
meinschaftsleben beizutragen vermigen. Alle solchen Erkenntnisse iibernimmt die
katholische Soziallehre von den sie beisteuernden Wissenschaften.

Grundsitzlich gilt das auch im Verhaltnis der katholischen Soziallehre zu den
in immer stirkerem Ausbau begriffenen empirischen Sozialwissenschaften, insbe-
sondere der schlechthin als ,Soziologie® sich bezeichnenden Disziplin. Diese erliegt
seit ihren Anfingen immer wieder der Versuchung, mit vorgefafiten Meinungen
an die zu untersuchenden Erfahrungsgegenstinde heranzugehen und sich entweder
als philosophische Disziplin aufzuspielen oder die Philosophie ersetzen und deren
Erbe antreten zu wollen. Ihr gegeniiber sieht sich die katholische Soziallehre daher
zu kritischer Reserve und weitgehend sogar zur Abwehr gendtigt; das hindert sie
nicht, sich deren sauber erarbeitete und iiberpriifte Ergebnisse anzueignen.

Im Unterschied zu den empirischen Sozialwissenschaften hat es die katholische
Soziallehre mit den ,Ordnungsstrukturen® der Gesellschaft zu tun. Das besagt:
sie ist Sozial-Metaphysik = Ontologie und eben darum zugleich Normativ-Wis-
senschaft = Deontologie der Gesellschaft. Damit ist auch ihre Position im Wert-
urteilsstreit gegeben. Erkenntnistheoretisch steht sie auf dem Boden des kritischen
Realismus der philosophia perennis und bekennt sich in diesem Sinn im Gegensatz
zum Positivismus und Neopositivismus zu dem von diesem aufs schirfste abge-
lehnten , Essentialismus®. Threr Metaphysik legt sie das Axiom zugrunde: ,ens est
unum, verum, bonum‘. Es gibt nicht nur Seinserkenntnisse iiberhaupt, sondern
echte Wesenserkenntnisse (;quod quid est‘), und aus diesen erflielen wesensnotwen-
dige Erkenntnisse iiber Werte und Unwerte, insbesondere tiber ethische Werte und
ethische Unwerte, iiber das, was sein soll, und das, was nicht sein darf. — Gewifd
hat sich schon manches, das man als Wesenserkenntnis ansah, nicht als solche halten
lassen und muBte aufgegeben werden; so ist damit zu rechnen, daf sich auch nicht
alles, was heute noch als Wesenserkenntnis gilt, endgiiltig als solche bewihren wird.
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Darum wird die katholische Soziallehre explikative Aussagen immer sehr sorg-
filtig priifen, bevor sie normative Sitze daraus ableitet. Sie weifd auch, wie sehr sie
auf der Hut vor dem , Wunschdenken® sein muff, das bereits den Blick fiir die
Tatsachen triibt, noch viel verfinglicher aber sich in normatives Denken ein-
schleicht. Niemals aber wird die katholische Soziallehre Seins- und Sollens-Bereich,
Seins- und Sollens-Erkenntnis auseinanderreiflen lassen. Sie begniigt sich auch nicht
damit, ethische — fiir ihren Bereich sozialethische — Normen wissenschaftlich zu
systemisieren und auf ihre logische Kohdrenz zu priifen; im Unterschied zu allen
positivistischen Richtungen, sondern insoweit auch zur evangelischen Sozialethik
hilt sie unbedingt daran fest, dafl die Ordnungsstrukturen der Gesellschaft oder,
was auf dasselbe hinauskommt, die sozialethischen Normen der Vernunfterkennt-
nis zuginglich sind; dabei ist ihr nicht unbekannt, daf} diese ausweislich der Erfah-
rung im allgemeinen nur dort ungetriibt erkannt werden, wo das Licht der Offen-
barung leuchtet (necessitas relativa tantum revelationis).

Sosehr der Mensch in vielem ein Ritsel fiir uns ist und bleibt, so hat die katho-
lische Soziallehre doch auf die Frage: ,Was ist der Mensch® eine {iberzeugende
Antwort. Aus dem, was der Mensch (nicht dieser oder jener Mensch, sondern der
Mensch als solcher) ist, leitet sie ab, was dem Menschen ansteht oder geziemt (hone-
stum) und was seiner unwiirdig (turpe) ist, in welchem Verhiltnis der Mensch zu
seinen Mitmenschen und wie er Gott gegeniiber steht, dafl nimlich Gottes hl. Wille
ihn bindet, dafl er das honestum (Ehrbare, Geziemende) tun soll und das, was
turpe (schindlich, verwerflich) wire, keinesfalls tun darf. Kurz driicken wir das
so aus: wir haben ein Menschenbild, und aus diesem Menschenbild ergibt sich
folgerecht ein Ordnungsbild der Gesellschafi. Das Menschenbild namentlich hin-
sichtlich der socia(bi)litas, d. i. der gesellschaftlichen Wesensanlage des Menschen
immer deutlicher herauszuarbeiten und aus thm das Ordnungsbild der Gesellschaft
abzuleiten, das ist die Aufgabe jeder Soziallehre; die katholische Soziallehre be-
findet sich dabei in der gliicklichen Lage, ihr Menschenbild nicht allein der Erfah-
rung zu entnehmen und durch philosophische Reflexion abzukldren und zu ver-
tiefen, sondern iiberdies es an der Offenbarung nachzupriifen und — hier setzt ein
gewisser Zwiespalt der Meinungen ein — vielleicht durch Erkenntnisse, die nur die
Offenbarung erschliefit, zu ergdnzen.

Die Offenbarung belehrt uns, daff der Mensch nicht nur natiirliches Ebenbild
Gottes, sondern iiberdies zur iibernatiirlichen Gottebenbildlichkeit, zur gnaden-
haften Kindschaft Gottes berufen ist, um Bruder und Miterbe des menschgewor-
denen Gottessohnes, Glied unter ihm als Haupt an seinem geheimnisvollen Leibe,
d. i. der Kirche, zu sein; desgleichen, dafB diese Kirche nicht nur der ,Christus totus®
(der ,ganze Christus“; hl. Augustinus), sondern zugleich auch ein Sozialgebilde ist,
das seinen Platz zwischen den anderen Sozialgebilden einnimmt. Mit all dem be-
reichert die Offenbarung unser Menschenbild ganz wesentlich. Was daraus fiir die
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katholische Soziallehre im Ganzen, insbesondere fiir das Verstindnis der socia-
(bi)litas des Menschen folgt, dariiber gehen die Meinungen auseinander.

Die Kirche selbst als Sozialgebilde ist bisher fast ausschliefilich unter spezifisch
juridischen Gesichtspunkten erforscht (,societas perfecta®); an einer Soziallehre
von der Kirche, die der Natur der Sache nach Sozialtheologie wire, fehlt es noch
fast ganz®. Die Ansprache Pius’ XII. an das Kardinalskollegium vom 20. 2. 1946
(Utz-Groner 4086) machte einen Anfang und schien Fortsetzung zu versprechen,
zu der es jedoch nicht gekommen ist.

Auch der soviel erorterte Fragenkreis der Beziehungen zwischen Kirche und
Gesellschaft, Kirche und Staat, setzt die geoffenbarte Wahrheit voraus, dafl Gott
sich in Jesus Christus geoffenbart und dieser eine Kirche gestiftet hat. Obwohl die-
ser Fragenkreis eindeutig zur Soziallehre gehort, pflegen deren Traktate ihn aus-
zusparen und an die fundamentaltheologische oder dogmatische Lehre von der
Kirche zu iiberweisen; das hat gewisse Vorteile, ist aber auch mit Nachteilen ver-
bunden. — Schwieriger verhilt es sich mit der Ebe. Vielfach behilft man sich, indem
man in der ,Soziallehre® nur die Naturehe behandelt, wobei man meist unter-
stellt, Einehe und UnauflSslichkeit seien mit Vernunftgriinden zwingend zu be-
weisen. Die sakramentale Ehe der Getauften einschliefflich der in Bezug auf sie
an Staat und Gesellschaft zu stellenden Forderungen iiberlifft man dann anderen
Disziplinen, vor allem dem Kirchenrecht.

Grundlegend ist die bis heute umstrittene Frage, ob das Offenbarungsgeheimnis
der allerheiligsten Dreifaltigkeit es uns ermoglicht, den fiir die ganze Soziallehre
tragenden Personbegriff tiber das auf philosophische Wege erreichbare Maf} hinaus
im Sinn des Gedffnetseins der Person gegeniiber anderen im Gegensatz zur Ge-
schlossenheit des Individuums, genauer: der personalitas im Gegensatz zur indivi-
dualitas, zu vertiefen, und ob es statthaft sei, von den innergottlichen Beziehun-
gen der drei Personen Analogieschliisse auf die sozialen Beziehungen der Menschen
untereinander zu ziehen. Wenn Ja, dann kimen wir zu einer im innersten Kern
theologischen Soziallehre; wenn Nein, dann bleibt unsere Soziallehre als Ganzes
wohl eine philosophische Disziplin, wenn auch mit gewissen ,, Anbauten® theologi-
scher Herkunft.

Letzten Endes ist die Frage nach der philosophischen oder theologischen Natur
der Soziallehre nur ein Ausschnitt der groflen Frage nach dem Verhiltnis von
Natur und Ubernatur, wie sie insbesondere in Bezug auf das Naturrecht die Ge-
miiter bewegt: lifit sich aus der allein wirklichen Heilsordnung in begrifflicher
Schirfe eine reine Natutordnung (ordo mere naturalis) herausschneiden, oder ist
diese nur eine unscharfe, fiir praktische Zwecke jedoch der Wirklichkeit hin-
reichend nahekommende und darum brauchbare Fiktion? Sind folgerecht unsere

¥ Gegenstand der Religionssoziologie ist etwas vollig anderes; auch die pastoral sehr wertvolle Feldforschung der
katholischen Pfarrsoziologie bearbeitet ein ganz anderes Feld.
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naturrechtlichen Ableitungen wirklich rein philosophischer Natur oder enthalten
sie — entgegen strenger Methodenreinheit — mehr oder weniger theologische Ein-
schlage?

Wie dem auch sei, das von den Pipsten, am ausgeprigtesten von Pius XII.,
angewandte Verfahren, die Doktrin philosophisch zu entwickeln und der Glau-
benswelt die Motive zum Handeln zu entnehmen, weist grofie praktische Vorziige
auf. Auf diese Weise konnen sich die Pdpste mit ihren Darlegungen nicht nur an
die glaubigen Katholiken, sondern an alle Welt, an ,alle Menschen guten Willens®
(Pacem in terris) wenden — ausgenommen allenfalls jene verhiltnismiflig kleine
Zahl von Anhingern einer Philosophie, die zwischen Seinswelt und Wertewelt
eine untiberbriickbare Kluft setzt, derzufolge der Schlufl vom Sein auf das Sollen
ein flagranter Verstof gegen die Logik wire. In der Tat erreichen die papstlichen
Verlautbarungen das Ohr weitester, auch ungldubiger Kreise und werden stark
beachtet. Dazu kommt noch ein anderes. Eine theologisch operierende Soziallehre
wiirde die Ordnung einer Gesellschaft entwickeln, wie sie nach katholischem Glau-
ben sein sollte, d. h. einer Gesellschaft, deren Glieder alle den katholischen Glau-
ben annehmen und gewillt sind, ihr privates und offentliches Leben nach ihm
zu gestalten. Die Aufgabe aber, vor der wir stehen und fiir die unsere Soziallehre
uns riisten mufl, ist eine ganz andere: wir leben in einer weltanschaulich plura-
listischen Gesellschaft und haben zu deren Gestaltung mitzuwirken. Dieser Gesell-
schaft diirfen wir nicht eine Ordnung vorschreiben und noch viel weniger aufzwin-
gen wollen, die zwar unseren Uberzeugungen entspricht, Andersdenkenden aber
Gewalt antite und sie hindern wiirde, ihrem Gewissen gemif} zu leben. Wir miis-
sen mitbauen an der Ordnung einer Gesellschaft, in der wir uns zuhause fiihlen
konnen, weil sie uns gerecht wird, vor allem uns nach unserem Gewissen leben
lafit, die aber auch von den anderen bejaht werden kann, weil sie auch ihnen ge-
recht wird und ihnen nichts zumutet, was sie als ihrem Gewissen zuwider ablehnen
miifiten. Eine auf den gesunden Menschenverstand, den ,gemeinmenschlichen
Sinn“ (,common sense‘, wie die englische Sprache es so schon ausdriickt) aufbauende
Soziallehre hat von vornherein die Chance, einen Weg zu weisen und Ziele aufzu-
zeigen, die fiir weiteste Kreise nicht nur annehmbar sind, sondern auch Annahme
finden werden. Wenn in den letzten Jahrzehnten so viele Thesen der katholischen
Soziallehre, darunter auch solche, mit denen sie zuerst in schroffem Gegensatz zum
Zeitgeist und daher nahezu allein stand, geradezu Gemeingut der Menschheit ge-
worden sind, wenn (Neo-)Liberalismus und (Neo-)Sozialismus immer stirker in
Richtung auf die katholische Soziallehre konvergieren, so erscheint es geradezu
providentiell, dafl die Pépste diesen Weg eingeschlagen haben.

Inhalt

Das Menschenbild der katholischen Soziallehre zeigt den Menschen in der ihm
wesenseigenen Personwiirde, aber ebenso wesentlich auf die Gesellschaft angelegt
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(»innerlich gesellschaftlich“!); die Gesellschaft besteht nicht auflerhalb oder gar
oberhalb der gesellschaftlich verbundenen Menschen, sondern ausschliefllich in
ihnen und folgerecht fiir sie.

Daraus ergibt sich jener eigentiimliche wechselseitige Bezug von Einzelmensch
und Gesellschaft, der im Solidarititsprinzip formuliert wird: der einzelne ist seiner
Natur nach hingeordnet auf die Gesellschaft und diese riickbezogen auf ihn. Zu-
nichst explikativ: diese ,Gemeinverstrickung® besteht tatsichlich; jeder einzelne
ist als Glied der Gesellschaft — jedenfalls solange er deren Glied ist — unldslich in
deren Geschicke verstrickt; ebensowenig aber kann die Gemeinschaft sich 16sen
von den Geschicken ihrer Glieder (,, wir sitzen alle in einem Boot*); folgerecht auch
normativ: jeder einzelne ist mitverantwortlich fiir das Wohl und Wehe der Ge-
meinschaft; diese hinwiederum trigt Verantwortung fiir alle ihre Glieder (,einer
fiir alle, alle fiir einen®). So ist das Prinzip grundlegend ein Seinsprinzip und ab-
geleiteterweise ein ethisches Prinzip; von dieser seiner normativen Seite empfing
es den Namen Solidarititsprinzip. Dieses Prinzip wird wohl von allen Vertretern
der katholischen Soziallehre vertreten und einmiitig ausgelegt; manche bezeichnen
nach ihm die katholische Soziallehre als ,Solidarismus®, um sie damit den Ein-
seitigkeiten hier des Individualismus, dort des Kollektivismus entgegenzustellen:
Einzelmensch und Gesellschaft fallen nicht derart auseinander, dafl es moglich
wire, den Einzelmenschen schlechthin tiber die Gesellschaft (Individualismus) oder
umgekehrt die (filschlich hypostasierte) Gesellschaft iiber den Einzelmenschen
(Kollektivismus) zu stellen.

Genauer wird das Verhiltnis von Einzelmensch und Gesellschaft bestimmt durch
das Subsidiarititsprinzip: die Gemeinschaft soll ihren Gliedern, insbesondere ihren
letzten Gliedern, den Einzelmenschen, hilfreich sein, d. i. deren Selbstindigkeit
fordern, nicht aber deren Eigenleben erdriicken oder aussaugen. Dieses Prinzip,
obwohl in ,Quadragesimo anno® Ziff. 79 ausdriicklich formuliert und als ,gravis-
simum principium’ (,,hdchst gewichtiges Prinzip“) verkiindet, wird nicht von allen
im gleichen Sinn verstanden. Offenbar zeigt es zwei Seiten: nach der einen dient
es der Abwehr kollektivistischer, insbesondere totalitirer Tendenzen, und nach
dieser Seite muf} es heute immer wieder ins Feld gefiihrt werden; nach der anderen
Seite — von der es seinen Namen hat: ,subsidium afferre‘! — fordert es von den
gesellschaftlichen Gebilden, daf sie ihren Gliedern hilfreichen Beistand, vor allem
Hilfe zur Selbsthilfe, leisten. Vielleicht schlielen die von katholischen Autoren
vertretenen Ausdeutungen des Prinzips sich nicht gegenseitig aus, sondern haben
nebeneinander Raum. Die befremdend vielfiltigen Einwendungen von evange-
lischer Seite beruhen auf offenkundigen Mifverstindnissen. Uberraschenden An-
klang hat das Prinzip bei freiheitlich-demokratischen Sozialisten gefunden.

Als Zentralbegriff der katholischen Soziallehre ist das ,bonum commune® zu be-
zeichnen, auf den sich namentlich ,Mater et Magistra“ immer wieder beruft. Eigen-
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tiimlicherweise bestehen jedoch gerade beziiglich dieses Begriffs Unklarheiten, ja
Meinungsverschiedenheiten zwischen verschiedenen Schulrichtungen innerhalb der
katholischen Soziallehre, d. i. zwischen Thomisten und Suarezianern. Ein Teil der
Mifhelligkeiten hat sich beheben lassen, indem man erkannte, daf der eine Begriff
Jbonum commune® in zwei verschiedenen Bedeutungen gebraucht wird, die im
Deutschen unterschieden werden konnen als Gemeingut und Gemeinwohl. Beim
Gemeingut handelt es sich um jenen Wert oder jenen Inbegriff von Werten, worum
das gesamte Tun und Lassen dieses gesellschaftlichen Gebildes als um sein Zielgut
kreist; das kann ein sehr begrenzter blofler Nutzwert, kann aber auch der Inbegrift
aller dem Menschen erreichbaren kulturellen Werte sein. Namentlich in diesem ge-
hobenen Sinn sprechen thomistische Autoren vom Gemeingut, das dann in der
,perfectio naturae specifice humanae‘ besteht (Vollendung [Erfiillung] der mensch-
lichen Natur in dem, was ihr eigentiimlich ist [= das zum Menschtum als solchem
gehort]). — Das Gemeinwohl im Unterschied vom Gemeingut dagegen ist ein
»organisatorischer und organisierender Wert“; es besteht darin, daf} ein gesell-
schaftliches Gebilde richtig, d. h. so, dafl es seine Funktionen zu erfiillen vermag,
organisiert und dadurch imstande ist, auch die Krifte seiner Glieder im Hinblick
auf das Gemeingut zusammenzufassen und in Tatigkeit zu setzen. So verstanden
ist das Gemeinwohl ein iiberaus wichtiger Dienstwert, das Gemeingut dagegen
ein Selbstwert. Die thomistische Schule meint, wenn sie vom bonum commune
spricht, meist das Gemeingut, ohne darum das Gemeinwohl, wie die Suarezschiiler
es verstehen, zu unterschitzen?.

Bei tieferer spekulativer Durchdringung und Begriindung der Sozialprinzipien
und insbesondere des Begriffs des bonum commune machen sich die schulbildenden
Differenzen der beiden Schulen bemerkbar. Im volkstiimlichen und auch noch im
gehobenen Schrifttum (;haute vulgarisation®) sind sie im allgemeinen kaum wahr-
zunehmen; gelegentlich allerdings treten sie in kennzeichnenden Auswirkungen
zutage, so z. B. in der Lehre vom Eigentumsrecht, das die thomistischen Autoren
im bonum commune begrindet sehen, wihrend mafigebliche Vertreter der anderen
Schule es von der Personhaftigkeit des Menschen herleiten und an der schuldigen
Riidssichtnahme auf das bonum commune enden lassen.

Vielleicht 148t sich mit allen Vorbehalten sagen, dafl tiberhaupt die eine Schule
die Probleme mehr von der objektiven, die andere mehr von der subjektiven Seite
angeht, dhnlich wie man ethische (moraltheologische) Grundsatzfragen entweder
vom Gesetz her als der objektiv vorgegebenen Norm oder vom Gewissen her als
der subjektiven Aneignung und Verwirklichung des Sittlichen in Angriff nehmen
kann.

¢ Die pipstlichen Dokumente bedienen sich meist der suarezianischen Terminologie; ,Mater et magistra®, Ziffer 65
definiert sogar das bonum commune in diesem Sinn.
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Im einzelnen befaflt sich die katholische Soziallehre mit den verschiedenen ge-
sellschaftlichen Gebilden, unter denen sie Familie und Staat als societates naturales
(von der Natur geforderte Sozialgebilde) heraushebt. Unter Familie versteht sie
heute eindeutig nur die societas conjugalis (Gattengemeinschaft) und deren Aus-
weitung zur societas parentalis (Eltern-Kind-Gemeinschaft); die ,familia‘ im &lte-
ren Wortsinn (von famuli!), d. i. die um Blutsfremde erweiterte Haus- und Wirt-
schaftsgemeinschaft wird heute deutlich von der Familie als societas naturalis abge-
setzt. Schwieriger ist zu bestimmen, was die katholische Soziallehre im Auge hat,
wenn sie von ,res publica® (,Staat®) spricht oder gar ihn als societas perfecta be-
zeichnet. Heute — insbesondere nach ,Pacem in terris“ — mufl wohl mindestens der
Komplex inter- und supranationaler Institutionen unter diesen Begriff subsumiert
werden; viele Aussagen der katholischen Soziallehre iiber den ,Staat“ begreifen
aber zweifellos auch die Gliederungen des Staates, insbesondere die mit mehr oder
weniger Selbstverwaltungsrecht ausgestatteten ,politischen Gemeinden, ein.
Noch schwerer auszumachen ist die Haltung der katholischen Soziallehre zu den
s0g. ,corps intermédiaires’ oder ,puissances intermédiaires‘ ~ den Mittelgliedern
oder mittleren Gewalten zwischen Staat und Einzelmenschen bzw. Familien —,
insbesondere ob sie diese dem Bereich des Staates oder der freien Vergesell-
schaftungen oder einem mittleren dritten Bereich zuordnet. ,Quadragesimo anno®
— insoweit deutsch-rechtlichem Denken folgend — legt diese Auffassung zu-
grunde; fiir ,Mater et Magistra®, die streng romanischem Denken folgt, besagt
die Alternative ,offentlich® und ,privat® ein adiquates Einteilungsprinzip, das
ein Mittleres nicht zuldfit.

Pipste und Bischofe haben sich jeweils aus gegebenem Anlaff zu Fragen der Ge-
sellschaft und ihrer Ordnungsstruktur geiufert. So sind alle kirchenamtlichen Do-
kumente — dhnlich wie schon die meisten neutestamentlichen Schriften — Gelegen-
heitsschriften und als solche keine vollstindige oder systematische Darstellung im
Sinne eines Lehrbuchs. Deutlich erkennt man, wie die jeweiligen Zeit- und Um-
weltverhiltnisse die behandelten Themen bestimmen. Leo XIIL richtet sein
Augenmerk auf die Arbeiterfrage des industrie-kapitalistischen Mittel- und West-
europas und am Rande noch Nordamerikas. Pius XL greift die Gesamtordnung der
Gesellschaft auf, aber in der Hauptsache auch noch unter der Riicksicht des Indu-
strie-Kapitalismus. Johannes XXIII. bezieht ganz betont die Landwirtschaft sowie
den tertisiren Sektor ein und wendet sich, nachdem die Kirche selbst unter seinen
unmittelbaren Vorgingern mehr und mehr weltweit geworden war, den welt-
weiten Problemen zu, insbesondere den Entwicklungslindern. Hier zeigt sich deut-
lich, wie die katholische Soziallehre im Sinne der eingangs gegebenen Begriffs-
bestimmung es zu tun hat mit den ,Ordnungsstrukturen der ... Gesellschaft im
Ganzen und in ihren Einzelbereichen® und mit den uns daraus ,dauernd und im
Wandel der Geschichte erwachsenden Ordnungsaufgaben®.
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Verbindlichkeit

Meinungen katholischer Gelehrter sind noch keine katholische Soziallehre; Ver-
bindlichkeit eignet nur den lehr- und hirtenamtlichen Verlautbarungen der Pipste
und Bischofe. Das kirchliche Lehramt kann Wahrheiten zur Annahme vorlegen,
das Hirtenamt kann Weisungen mit verpflichtender Kraft erteilen. — Lehrautoritit
beansprucht die Kirche, wie Pius XI. ausdriicklich klarstellt, ,in omnibus, quae ad
regulam morum referuntur’, ,in allem, was auf das Sittengesetz Bezug hat®, lehnt
sie aber ebenso entschieden ab ,in iis, quae artis sunt’, ,in Fragen technischer Art“
(Quadragesimo anno, Ziff. 41). Auch fiir den sozialen, 6konomischen und politi-
schen Bereich hat die Kirche das natiirliche und geoffenbarte Sittengesetz zu ver-
kiinden und authentisch zu interpretieren; das schliefit notwendig auch die Ver-
kiindigung derjenigen Seinswahrheiten ein, aus denen die sittlichen und rechtlichen
Normen erflieflen, wie auch alle sonstigen Wahrheiten, die in notwendigem (nicht
nur logischem!) Zusammenhang mit Glaubenswahrheiten stehen. Dagegen besitzt
die Kirche iiber die rein faktischen Gegebenheiten, z. B. iiber die Lage gesellschaft-
licher Gruppen, iiber Produktionsverhiltnisse, Vermégens- und Einkommensver-
teilung u. dergl. nur rein menschliches Wissen, wie jeder Forscher es sich verschaf-
fen kann; ihre Aussagen dariiber und die Forderungen, die sie daraus ableitet,
haben daher auch nur jenen Grad von Gewif3heit, den die verfiigbaren Unterlagen,
die befragten Gewihrsminner usw. zu bieten vermdgen. Daraus folgt: grundsitz-
liche Normen verkiindet die Kirche aus eigener, von Gott ihr verlichener Lebhr-
autoritit; in Ausiibung ihres Hirtenamts wendet sie diese Normen auf entschei-
dungsbediirftige konkrete Lagen und Fille an; die Richtigkeit dieser Anwendun-
gen ist aber bedingt durch die nur menschlich gewisse Beurteilung des jeweiligen
Sachverhalts. Dieses Urteil ist aber einerseits sehr oft wieder abhingig von der
Antwort auf Vorfragen ausgesprochen technischer Art (,quae artis sunt‘!), fiir die
die Kirche mangels iibernatiirlicher Erleuchtung auf den Sachverstand der Fach-
leute angewiesen ist, so insbesondere immer dann, wenn die mutmaflichen guten
oder bosen Folgen dafiir bestimmend sind, ob eine Handlungsweise oder eine
Mafinahme (z. B. Streik) erlaubt ist oder nicht. — In ,Mater et Magistra® 239 und
nochmals in ,,Pacem in terris® 160 beansprucht die Kirche ausdriicklich den Ge-
horsam der Gliubigen, wenn die Hierarchie die Grundsitze der Soziallehre auf
konkrete Fille anwendet; an letztgenannter Stelle wird sehr schon die Aufgabe
des Sachverstandes (prudentia!) vorangestellt, worauf erforderlichenfalls (,cum
opus est‘!) die Kirche iiber die in ibre Zustindigkeit fallende sittliche Frage nach
Gut und Bose urteilt.

Noch so gut wie gar nicht bei Leo XIII., in beschrinktem Maf bei Pius XI., in
sehr weitem Umfang bei Pius XII. finden sich gesellschafts- und insbesondere wirt-
schaftswissenschaftliche Aussagen, auf die normative Sitze gestiitzt werden, so
z. B. der Binnenmarkt sei wichtiger als der Weltmarkt und verdiene deshalb sorg-
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faltigere Pflege®. Johannes XXIII. legt sogar ausfithrlich dar, wie er die Lage der
Landwirtschaft sieht. Ausfithrungen dieser Art sind offenbar kein Ausflufl des
kirchlichen Lehramts, trotzdem sind sie nicht, wie manchmal behauptet wird,
»Privatmeinungen®, sondern ergehen aus der Verantwortung des obersten Hirten
der Kirche, der bei allem, was er um des Wohles der Gliubigen oder der Menschen
iiberhaupt unternimmt, auf die jeweils verfiigbaren menschlichen Mittel und Er-
kenntnisquellen angewiesen ist. Der Papst kann das Opfer falscher politischer und
anderer Informationen werden; ebensogut kann es geschehen, dafl er einer wis-
senschaftlichen Meinung folgt, die sich spiter als irrig herausstellt. Unverkennbar
spiegeln sich in den pipstlichen AuBerungen die jeweils in den einschligigen Fach-
wissenschaften herrschenden Auffassungen, die darum noch nicht ,kanonisiert®
sind, weil der Papst seine Gedanken in ihre Sprache kleidet. Wenn aber der Papst
der Welt — oder mutatis mutandis ein Bischof oder der Episkopat eines Landes
seinen Didzesanen — seine Besorgnisse kundgibt, Mahnungen und Warnungen aus-
spricht, Ratschlige erteilt und Vorschlige macht, die u. U. bis zu spezifisch wirt-
schaftspolitischen Mafinahmen herabsteigen, so verdient das als Ausflufl der ihm
kraft seines Amtes obliegenden Hirtensorge nicht nur ehrerbietig entgegengenom-
men, sondern auch beherzigt und nutzbar gemacht zu werden; Einwendungen, die
sich bei sachverstindiger Priifung als begriindet erweisen, sind dadurch nicht aus-
geschlossen.
Zwei Beispiele mogen der Veranschaulichung dienen.

Pins XI. fiihrt aus, unsere Gesellschaft (wohlverstanden: in den industriekapita-
listischen Lindern!) sei eine Klassengesellschaft; die Arbeitnehmerschaft befinde
sich in einer Klassenlage, und darum sei ein richtig verstandener Klassenkampf
nicht nur notwendig, sondern auch berechtigt; um ihn vom marxistisch verstan-
denen Klassenkampf zu unterscheiden, schligt er die Bezeichnung ,Klassenaus-
einandersetzung® vor (,disceptatio classium’ statt ,classium pugna‘; Quadragesimo
anno 81). Das ist zunichst eine mittelst rein menschlicher Erkenntnisbehelfe ge-
wonnene Analyse des bestehenden Zustands. Auch noch die Schlufifolgerungen,
was angesichts einer solchen Lage um des Gemeinwohls willen, d. i. um die entglie-
derte menschliche Gesellschaft wieder funktionstiichtig zu machen, erforderlich sei,
gehdren nicht zum Bereich der Glaubens- oder Sittenlehre, sondern zum Bereich
des fachlichen Sachverstands, den der Papst zufillig aus eigener Sachkunde besit-
zen kann, in der Regel aber von gecigneten Fachleuten wird entlehnen miissen.
Erst das abschlieRende Urteil: dieses, was um des Gemeinwohls willen erforderlich
erscheint, ist nicht etwas an sich Boses (intrinsecus malum) und ist daher angesichts
dieser Sachlage nicht nur erlaubt, sondern geboten, ergeht kraft der kirchlichen
Lehrgewalt des Papstes. Die Richtigkeit und folgerecht Verbindlichkeit dieses

5 Ansprache an die Teilnehmer des internationalen Kongresses fiir Sozialwissenschaft vom 3. Juni 1950, AAS 52
(1950) 485 Utz-Groner nr. 3269/70.
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Urteils baut darauf auf, dafl die zugrundegelegte Analyse zutrifft. Ob dem so ist,
d. h. ob oder in welchem Grad die tatsichlichen Verhiltnisse richtig gesehen sind,
noch mehr: ob das, was 1931 zutraf, auch heute noch unverandert so besteht, kann
unter Fachleuten frei erértert und nach besten Kriften weiter gekldrt werden.

Pius XI1. hat sich gewif§ nicht eingebildet, Nationalokonom von Fach zu sein;
nichtsdestoweniger hat er vor gewissen nationalokonomischen Theoremen und
Postulaten als Ausfliissen einer falschen Philosophie gewarnt. Fiir das Verstdndnis
dieser Theoreme und ihres geistigen Hintergrunds war er auf seine national6kono-
mischen Berater angewiesen; waren deren Informationen nicht frei von Irrtum, so
lief er Gefahr, objektiv unbegriindete oder doch iibertriebene Warnungen in die
Welt hinausgehen zu lassen. Trotzdem konnte er es als seine Hirtenpflicht ansehen,
diese Warnungen auszusprechen. Waren sie ganz oder teilweise unbegriindet, dann
mochten sich die Vertreter dieser Theoreme oder Postulate und Anhinger der be-
treffenden Schulen daran machen, ihre Auffassungen klarer und unmif3verstind-
licher herauszuarbeiten und von den vermeintlich dahinter stehenden Philoso-
phemen deutlich abzuheben. Auch der kirchentreue Katholik brauchte auf die
pipstliche Warnung hin die betreffenden Theoreme weder in Bausch und Bogen
als falsch zu verwerfen noch als unldslich mit der falschen Philosophie verfilzt an-
zusehen; er geniigte seiner Pflicht mit dem Vorbehaltsurteil: wenn diese Theoreme
oder Postulate wirklich Ausfliisse jener falschen Philosophie oder doch von ihr in-
fiziert sind und sich davon nicht reinwaschen konnen, dann konnen sie insoweit
nicht richtig sein; also werde ich ihnen gegeniiber, auch wenn sie mir noch so be-
stechend erscheinen, behutsam sein und mich nicht auf sie festlegen, es sei denn, die
Bedenken wiren einwandfrei ausgerdumt.

In solchen und ihnlichen Fillen befindet sich der Papst in einer Lage dhnlich der-
jenigen des Richters in einem Rechtsstreit, dessen Ausgang von dem Vorentscheid
{iber eine Sachfrage abhingt, fiir die er als Jurist nicht sachverstindig ist, z. B.
welche Ursache einen Unfall ausgelost hat. Hier ist der Richter auf den technischen
Sachverstindigen, in anderen Fillen auf den medizinischen, den psychologischen
oder psychiatrischen, den 8konomischen, den philologischen, literarischen oder
dsthetischen Sachverstindigen angewiesen. Nichtsdestoweniger steht die rechtliche
Wiirdigung des Sachverstindigengutachtens und die Entscheidung der Rechtsfrage
einzig und allein ihm zu, dies, obwohl sein Urteil nur unter der Voraussetzung
richtig sein wird, dafl der Sachverstindige ihn richtig belehrt und er den Sachver-
stindigen richtig verstanden hat. Wie sich der Richter um gute Sachverstindige
bemiiht, so wird auch der Papst darum bemiiht sein. Uberdies diirfen wir anneh-
men, der HI. Geist werde durch seinen der Kirche und ihrem Oberhaupt laufend
gewihrten Beistand (,assistentia ordinaria®) den Papst gegen Irrtiimer, denen er
als irrtumsfihiger Mensch an sich durchaus erliegen konnte, schiitzen; ebensogut
aber weif! der Katholik, dafl eine unbedingte Gewihr dafiir, dal Gott den Papst
vor Irrtum bewahrt, nur in den duflerst seltenen Fillen besteht, in denen der Papst
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unter Berufung auf seine hochste Lehrautoritit einen Satz als Glaubenslehre (,ex
cathedra®) verkiindet. In der grofien Zahl der pépstlichen Verlautbarungen im Be-
reich der katholischen Soziallehre findet sich kein einziges Beispiel einer Kathedral-
entscheidung. Aussagen iiber die zu einer bestimmten Zeit oder in einem bestimm-
ten Gebiet herrschenden Zustinde, die heute und hier so, morgen und dort anders
sein konnen, haben eben darum nur die empirische Gewifiheit, sind genau so weit
zutreffend, als die Tatsachen richtig beobachtet und richtig wiedergegeben sind.

Letzten Ende kommt es fiir den Grad der Verbindlichkeit darauf an, welches
Gewicht eine pipstliche Auerung sich selbst beilegt (z. B. ,datd operd® oder ,obiter
dictum*®); ferner: wohin sie zielt und in welche Situation hinein sie gesprochen ist,
welche stillschweigenden Voraussetzungen sie als ebensoviele Einschrdnkungen
einschlieft, und vieles andere mehr, Aus eben diesen Griinden sollte man sich bei
Kontroversen theoretischer oder praktischer Art unter Katholiken nur mit grofiter
Zuriickhaltung auf kirchenamtliche AufSerungen berufen; um sie nicht willkiirlich
zu interpretieren, mufl man fast immer auf die viscera causae zuriickgehen, m.
a. W. das der Meinungsverschiedenheit zugrundeliegende Sachproblem selbst dis-
kutieren.

Mit ihrer Soziallehre leuchtet die Kirche in den Raum unserer Gesellschaft mit
seinen Noten, seinen Wirrnissen und seinen Ungerechtigkeiten hinein, um den
Blick und noch viel mehr um die Gewissen zu schirfen; fertige Rezepte oder gar
ein Patentrezept zur ,Losung® der Sozialen Frage kann und will die Kirche mit
ihrer Soziallehre nicht geben.

Exkurs: Evangelische Soziallebre oder Sozialethik?

So verschieden im einzelnen der Kirchenbegriff bei den verschiedenen evangeli-
schen Denominationen sein mag, so besteht doch darin Ubereinstimmung, dafl es
cin kirchliches Lehramt bei ihnen nicht gibt. Eine kirchenamtliche Soziallehre ver-
bindlichen Charakters scheidet damit aus. Wenn iiberhaupt, so kann evangelische
Soziallehre nur ein von evangelischen Christen mehr oder weniger einmiitig ange-
nommener Bestand von Aussagen sein, deren Sach- und Erkenntnisgegenstand der
gleiche oder doch ein dhnlicher ist wie bei der katholischen Soziallehre. Ob das
evangelische Glaubensverstindnis ein Lehrgebdude solcher Art zuldfit oder nicht,
dariiber gehen die Meinungen im evangelischen Lager scharf auseinander. Ein Teil
der evangelischen Autoren, insbesondere in USA, hilt wie Luther selbst entschie-
den am Naturrecht und damit an der Uberzeugung fest, auch im gefallenen Zu-
stand sei die menschliche Vernunft fihig, die einschligigen Sach- und Wesensver-
halte und die darin eingezeichneten Gottesgedanken zu erkennen. Die von diesen

® In der Enzyklika ,Humani generis® legt Pius XII. den in einer Enzyklika ,data opera® ausgesprochenen Lehren
des Papstes fiir Kathoiiken verbindliche Kraft bei. — In manchen Teilen des deutschen Sprachgebiets kennt man die

Wendung ,mit Fleif*; sie entspricht in Wort und Sinn genau dem lateinischen ,dati operd®. — ,,Obiter dictum® =
beildufige Auferung (Denzinger-Schénmetzer nr. 3885).
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Autoren entwickelten Lehrgebiude sind daher gegenstindlich ,Soziallehre“ ganz
im gleichen Sinne wie die unsrige und stimmen auch im Lehrgebalt, d. i. in den ver-
tretenen Meinungen, weitgehend mit der katholischen Soziallehre tiberein. Anders
vor allem in Kontinentaleuropa, wo die ganz iiberwiegende Mehrheit der evan-
gelischen Theologen den Siindenfall und das Sola-Scriptura-Prinzip dahin ver-
steht, daf bereits der Begriff der Ordnungsstrukturen dahinfillt und erst recht
deren Vernunflerkenntnis vollig ausscheidet. Alsdann stehen dem gefallenen
Menschen nur die Weisungen zu Gebote, die sich in der HI. Schrift niedergelegt
finden. Das bedeutet einen ungeheuren Antrieb, die Hl. Schrift auf sozial relevante
Aussagen zu durchforschen. In der Tat haben evangelische Autoren ganz iiberra-
schend viel aus ihr herausgeholt. Die HI. Schrift erwies sich als eine viel ergiebigere
Quelle, als es auf den ersten Blick den Anschein hat; nichtsdestoweniger 138t sich
eine auch nur einigermaflen vollstindige und systematische Soziallehre ihr nicht
abringen. Um auf die andridngenden praktischen Fragen antworten zu konnen,
sehen sich die evangelischen Autoren daher gendtigt, von den aus der HI. Schrift
erhobenen Einsichten ausgehend unter Beiziehung anderer, aus der Lebenserfah-
rung oder aus den einschligigen Fachwissenschaften entlehnter Pridmissen weiter
vorzudringen. Manchmal ist dann der biblische Text kaum noch mehr als der An-
kniipfungspunkt fiir eine Gedankenreihe und Kette von Schlufifolgerungen, die,
wenn man genau zusieht, ganz auf Vernunfterkenntnissen aufruhen. Alsdann ist
der Sache nach kaum noch ein oder schlechterdings kein Unterschied von unserer
naturrechtlichen Argumentation mehr vorhanden. Insbesondere die Dokumente
der Weltkirchenkonferenzen von Amsterdam (1948), Evanston (1954) und Neu
Delhi (1961) erscheinen dem katholischen Leser in weiten Teilen als echt natur-
rechtliche Ableitungen, was allerdings von evangelischer Seite lebhaft bestritten
wird.

Meinungsverschiedenheiten zwischen katholischer und evangelischer Soziallehre,
die in den verschiedenen Glaubensiiberzeugungen ihren Grund haben, bestehen im
wesentlichen hinsichtlich der Ehe. Auch in Bezug auf den Staat, insbesondere die
staatliche Autoritit (,Obrigkeit®) vertreten manche evangelischen Kreise mit Be-
rufung auf biblisch-theologische Griinde Auffassungen, die der katholischen Staats-
lehre zuwiderlaufen. Im groflen und ganzen aber kann gesagt werden, daf} in
Fragen, die zur Zeit noch kontrovers sind, die Grenzscheiden sich nicht mit den
Bekenntnisgrenzen decken, vielmehr sich kreuz und quer mit ihnen iiberschneiden.
Im Vergleich zu den groflen dogmatischen Verschiedenheiten, die nicht nur zwi-
schen den verschiedenen evangelischen Kirchen, sondern auch innerhalb der ein-
zelnen Kirche zwischen mehr orthodox und mehr liberal gerichteten Theologen
usw. bestehen, herrscht auf Ganze gesehen in den sozial-ethischen Auffassungen
und Forderungen auf evangelischer Seite Ubereinstimmung in iiberraschend hohem
MaR. In der Mehrzahl der praktischen Fragen stehen katholische Soziallehre und
evangelische Sozialethik eng zusammen und kimpfen Schulter an Schulter.
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Ludwig Volk SJ

Zu den unerlifllichen Fragen, die der Zeitgeschichte vom entscheidungsreichen
Mirzmonat des Jahres 1933 aufgegeben sind, gehdrt jene nach der Haltung des
Vatikans im Entfaltungsstadium der ,Nationalen Revolution“ in Deutschland.
Jeder Ansatz zu einer Antwort hat sich mit der Uberlieferung auseinanderzuset-
zen, die von einer lobenden Zitierung Adolf Hitlers im Geheimen Konsistorium
v. 13. Mirz 1933 berichtet, Angeregt durch ein kirchenpolitisches Dokument, das
bereits seit 1946 gedruckt vorliegt, hat erstmals E. Deuerlein den Blick der For-
schung auf die Allokution Pius XI. gerichtet, die jene Bemerkung enthalten
miifdtel, Die ,, Denkschrift der deutschen Bischdfe an den Fiihrer und Reichskanzler
Adolf Hitler vom 20. August 1935“? ist zwar erst reichlich zwei Jahre nach der
Papstrede entstanden, bot aber den ersten Beleg fiir die angebliche Belobigung
Hitlers durch Pius XI. In dem umfinglichen Schriftstiick, das Kardinal Faulhaber
»im Auftrag der Konferenz der deutschen Bischtfe“® ausgefertigt und abgesandt
hatte, heifit es:
,Wir haben zu Ihnen, Herr Reichskanzler, das Vertrauen, daf Sie dieser Hetze gegen
das Papsttum ein Ende machen. Mit Ihnen hat Papst Pius XI. als erster Souverin des
Auslands durch das Reichskonkordat® den Handschlag des Vertrauens getauscht. Thnen
hat Papst Pius XI. am 13. 3. 1933 im Konsistorium vor aufhorchenden Vertretern an-
derer Nationen das hohe Lob ausgesprochen, dafl Sie als erster Staatsmann mit Thm
vom Bolschewismus abriickten. Millionen im Ausland, Katholiken wie Nichtkatholiken,
haben auf diese Vertrauenskundgebungen hin das anfingliche Mifitrauen iiberwunden
und Vertrauen zu Threr Regierung gefafit.”

Gedringter und personlicher wurde in einem als Inhaltsiibersicht abgefafiten
Begleitbrief dasselbe Thema beriihrt:

»Mit gleicher Offenheit haben wir das Augenmerk unseres Fiihrers und Reichskanzlers
auf die Schmihungen und Schmihdrucke gerichtet, die gegen Papst, Bischofe und Prie-
ster in das Volk geworfen werden, Schmihungen, durch die Papst Pius XI. schlecht ge-
danke wird fiir die Vertrauenskundgebungen, die seine Heiligkeit dem Fihrer des
Deutschen Reiches vor aller Welt ausgesprochen hat.“3

1 Vgl. E. DEUERLEIN, Zur Vergegenwirtigung der Lage des dentschen Katholizismus 1933, in dieser Zschr. 168
(1960/61) 199. Fiir verschiedene Hinweise bin ich Prof. E. Deuerlein und Dr. A. Kupper zu Dank verpflichtet.

* In: K. HOFMANN, Zeugnis und Kampf des dentschen Episkopats, Freiburg 1946, 38.

3 Begleitbrief Kard. Faulhabers v. 23. 8. 35 an Reichskanzler Hitler, Diézesanarchiv Regensburg. In Teilen ab-
gedrucke bei J. NEUHAUSLER: Kreuz und Hakenkrenz. Minchen 1946, II, 77 ff.

4 Die publizistische Verwertung und Auswirkung des Reichskonkordats wird im vorliegenden Aufsatz nicht be-
rithrt, Vgl. dazu E. DEUERLEIN, Das Reichskonkordat, Diisseldorf 1956, 264 ff., A. KUPPER, Zur Geschidite des
Reichskonkordats, in dieser Zschr, 163 (1958/59) 364 ff.

5 Begleitbrief, Diozesanarchiv Regensburg.
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Einen weiteren Hinweis auf die von Kard. Faulhaber gemeinte ,, Vertrauens-
kundgebung® vom Mirz 1933 gibt die ,Niederschrift der Konferenz der baye-
rischen Bischofe in Regensburg am 20. April 1933, Diese fithrt unter Punkt I der
Tagesordnung aus:

#Der gleiche (= K. Faulhaber) berichtet iiber die Vorgeschichte der Kundgebung der
Fuldaer und Freisinger Bischofskonferenz vom 29. Mirz 1933. Ebenso iiber die Ein-
driidke bei Gelegenheit seiner Anwesenheit in Rom, wo im Konsistorium am 13. Mirz
1933 der HI. Vater dem Reichskanzler Adolf Hitler fiir seine Stellungnahme gegen den
Kommunismus offentliches Lob spendete.” ®

Widerspruchsvoll wird die Kunde von der pipstlichen Auflerung dadurch, daff
der lateinische Text der Konsistoriumsansprache, abgedruckt im Osservatore Ro-
mano’ wie in den Acta Apostolicae Sedis,® einen offenkundigen Bezug auf die
Person Hitlers vermissen 1af3t. War es darum erlaubt, an einen improvisierten Ein-
schub zu denken, der in den offiziellen Wortlaut nicht einging, oder fiihrte eine
inspirierte Auslegung tber den nackten Wortgehalt hinaus?

Ein Rundbrief® Kard. Faulhabers an die bayerischen Bischéfe nach der Riick-
kehr aus Rom ist geeignet, seine bisher bekannten Mitteilungen in ein neues Licht
zu riicken. In die Diskussion iiber eine gemeinsame Erklarung des Episkopats ein-

¢ Didzesanarchiv Regensburg.
7 Osservatore Romano Nr. 61 v. 13.-14. 3. 1933,
8 Acta Apostolicae Sedis 25 (1933) 106—123.

*  Der Erzbischof Miinchen 2 M, am 24. 3. 33
von Miinchen und Freising Promenadestr. 7
Hochwiirdigste Exzellenz!

Der Klerus verlangt von seinen Bischéfen klare Weisungen, wie er sich in der Seelsorge gegeniiber den National-
sozialisten zu verhalten habe. Wir diirfen deshalb nicht linger zuwarten, wie sich die neue Reichsregierung und Landes-
regierung zu Kirche und Klerus stellen werde. Durch die amtliche Erklirung, die am Abend des Potsdamer Tages aus-
gegeben wurde, sind die Bischéfe zu einer Auflerung offentlich aufgefordert. Richtiger scheint mir diese Antwort in der
Form einer pastoralen Anweisung an den Klerus gegeben als in einer Polemik gegen den Reichskanzler, die ihm klar-
machen miifite, dafl die Bischéfe nichc gegen Personen, sondern gegen die Irrlehren des Nationalsozialismus kimpfen. Nun
aber hat der Reichskanzler in seiner gestrigen programmatischen Rede ein Bekenntnis abgelegt, das eine neue Situation
schafft, mit den Worten: ,Die Reichsregierung erblickt im Christentum die unerschiitterliche Grundlage unseres Volkslebens
und wird darum bereit sein, freundschaftliche Beziehungen zum Heiligen Stuhl weiter zu pflegen und auszugestalten.*
Auf diese neue Situation ist der Entwurf abgestimmt, den ich heute nachts skizziert habe und anbei zur Priifung vor-
lege. Auf die Notiz der Kolnischen Volkszeitung hin habe ich Herrn Kardinal von Breslau gebeten, den Entwurf einer
etwaigen Kundgebung von dort auch den bayerischen Bischéfen zuzusenden. Eben sagt mir sein Eilbrief, die Notiz
in der KV sei ohne sein Wissen erfolgt, man verlange auch dort eine Stellungnahme. Nun hat Kardinal Bertram bereits
am 28. Februar eine Weisung an seinen Klerus gegeben, worin er auf unserem fritheren Standpunkt bleibt und jede
Form von geschlossener Teilnahme an Liturgie und Begriibnis ablehnte. Gleichzeitig teilt er mit, dafl auch fiir ihn
die Erklirung des Reichskanzlers von gestern eine neue Situation schaffe und dall er einen neuen Entwurf anfertigen
und auch den bayerischen Bischdfen zuleiten werde. Einheitlichkeit in dieser Frage ist gewifl zu wiinschen. Ich muf
mir aber nach dem, was ich an hochsten Stellen in Rom erlebt habe, hier aber nicht mitteilen kann, vorbehalten, trotz
allem mehr Toleranz gegen die neue Regierung zu iiben, die heute nicht blof im Besitz der Macht ‘ist, was unsere
Grundsitze nicht umstoflen konnte, sondern rechtmiflig wie noch keine Revolutionspartei in den Besitz der Macht
gelangte. Man denke sich einmal das Wort des HI. Vaters aus, der in einem Konsistorium, ohne den Namen zu nen-
nen, vor aller Welt Adolf Hitler als den Staatsmann bezeichnet, der als erster nach dem HI. Vater gegen den Bolsche-
wismus seine Stimme erhoben hirtte. Ich bitte, nach Eintreffen des Entwurfes von Breslau diese beiden Entwiirfe zu
lesen und mir dann méglichst bald die Auffassung mitzuteilen, ob und in welcher Form eine gemeinsame Kund-
gebung erfolgen solle.

In Eile vor der Abreise
Ditzesanarchiv Passau (gez.) Michael Aeps.
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greifend, bediirfte das inhaltsreiche Dokument sorgfiltiger Kommentierung und
Einordnung. Es kann also unter dem vorliegenden Gesichtspunkt nur bruchsttick-
haft behandelt werden, insofern es nimlich tiber rémische Vorginge berichtet. Fiir
ihre Rekonstruktion jedoch bietet es bemerkenswerte Erginzungen. Wird doch
vyon einem Ohrenzeugen der Papstworte festgestellt, dafl der HI. Vater Hitler be-
zeichnete, ,ohne den Namen zu nennen®.
Mit der GewiBheit, dal der Name Hitlers im Konsistorium {iberhaupt nicht
erwihnt wurde, entfillt der Zwang, unbelegte zusitzliche Auflerungen anzuneh-
men. Zugleich werden wieder Bemithungen sinnvoll und aussichtsreich, die schon
seither mit einer Analyse des publizierten Wortlauts auszukommen suchten.
Die Allokution ,Iterum vos® ist ein grofiflichiges Tableau, auf dem hervor-
stechende Ziige aus dem Leben des Orbis Catholicus im Frithjahr 1933 von autori-
tativer Hand eingetragen sind. Die Suche nach dem rithmenden Zitat konzen-
trierte sich vor allem auf eine Stelle, wo der Papst seine Bekiimmerung tiber die
irreligiosen Bestrebungen in Rufiland, Spanien, Mexiko und Mitteleuropa aus-
driickt, rein geographisch also den deutschen Angelegenheiten am néichsten kommt.
Tatsachlich hatte eineitalienische Zeitung, L’ Avvenire d’Italia (Nr. 64 v. 17.3.33)
besseren Spiirsinn bewiesen, indem sie den Finger auf den folgenden Satz gelegt
hatte. Er begann:
,Tametsi, ad recentiora usque tempora, uni Romano Pontifici cordi erat gravia peri-
cula denuntiare, quae in christiana civilis cultus instituta fere ubique populorum im-
pendent ...“10

In der freien Ubersetzung von Ecclesiastica 1933, 124:

,Und trotzdem blieb bis zu den jiingsten Zeiten die Stimme des romischen Papstes die

cinzige, um die schweren, der christlichen, bei fast allen Vélkern eingefithrten Kultur

drohenden Gefahren aufzuzeigen . .."

Hierzu hatte der romische Korrespondent des Avvenire bemerkt: . ..1in die-
sem Satze haben einige eine Anspielung auf die jiingsten Verordnungen Hitlers
gegen den Kommunismus erblicken wollen . . .“**

Der unkommunikative Charakter dieser Meinung macht klar, daff es entweder
der kombinationsfreudigen Hellhdrigkeit eines Journalisten oder der Einstimmung
durch interne Priludien bedurfte, um aus den Worten des Papstes eine Belobigung
des deutschen Reichskanzlers herauszufithlen. War das Wort Pius’ XI. dann aber
wirklich so unzweideutig, daft es auch im Scheinwerferlicht kritischer Befragung
fiir jeden Verstindigen denselben Sinn hergab, oder schillerte es nicht vielmehr
irisierend wie ein Orakel? So wie die Aussage begrifflich lag, zeigte sie offenbar
gerade den Grad von Unbestimmtheit, den ihr der Redner hatte mitgeben wol-
len. Unartikuliert und unakzentuiert, schlof sie eine Anspielung auf Hitler keines-

10 Acta Apostolicae Sedis 25 (1933) 113.
11 Ecclesiastica 1933, 124 A. 3.
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wegs kategorisch aus, aber ebensowenig wurde sie von ikr zwingend gefordart. Ee
war zwar nicht verwehrt, den unscharfen Ausdruck in Richtung auf das Zeit-
geschehen zu extrapolieren, doch das Ergebnis konnte schwerlich genauer sein als
der Ansatz. Gesetzt aber den Fall, daff die umstrittene Bemerkung wirklich auf
Hitler zielte, dann tat sie das so verhalten, dafd sie duf8erstenfalls als diplomatischer
Wink gedeutet werden konnte, als vage Andeutung eines Ankniipfungspunktes im
Kampf gegen die irreligitsen Krifte der Zeit.

Wie ist es nun aber zu erkliren, dafl gerade bei einem Zuhrer vom Range Kard.
Faulhabers das Undeutliche sich zur scharf konturierten Behauptung verfestigte?
Als der Vorsitzende der Freisinger Bischofskonferenz, mit dem Wiener Erzbischof
von Miinchen kommend, am 9. Mirz® in Rom eintraf, schlug in seiner Bischofs-
stadt die Todesstunde des freien Landes Bayern. Sein ad-limina-Besuch fiel also
in eine Phase des revolutiondren Umbruchs in Deutschland, wo es hochst wichtig
war, die Einstellung des Vatikans kennenzulernen. Beide Kirchenfiirsten wurden
am 11. Mirz nacheinander von Pius XI. in Privataudienz empfangen'®. Einmal
konferierten sie gemeinsam mit Kardinalstaatssekretir Pacelli**. Dessen Haltung
charakrterisierte Faulhaber als ,sehr klug zuriickhaltend“. Dagegen hatte er sich
von seiten mancher Kurienkardinile der Gliickwiinsche zu erwehren, ,daf man in
Deutschland nun auch so weit se1“!®, Nicht nur bei ihnen fand er die Neigung ver-
breitet, in der nationalsozialistischen Bewegung zunichst ,einen Gegner des Bol-
schewismus und Kommunismus“*” zu sehen. Nur mit der mediterranen Spielart des
Totalitarismus vertraut und in Mussolini den Staatsmann bewundernd, der mit
dem HI. Stuhl Frieden geschlossen und Italien auf den Weg geordneter Aufwirts-
entwicklung gefithrt hatte, ohne bis dahin seine Stellung durch auflenpolitische
Abenteuer zu gefihrden, entging vielen Persénlichkeiten an der Kurie das ab-
griindig Irrationale des germanischen Faschismus.

Aus seinen Begegnungen hatte Faulhaber den diffusen Eindruds mitgenommen,
dafl im Vatikan nicht alle Mafinahmen der Bischofe gegen den Nationalsozialismus
gebilligt worden seien. Auf seine Frage, ob sie mifibilligt wiirden, erhielt er die
Auskunft: , Nicht alle Maflnahmen wiirden mifibilligt.“8

Zur Korrektur falscher Vorstellungen hinterlieff Faulhaber im Staatssekretariat
eine Denkschrift, in der besonders auf die Unterschiede zwischen der deutschen
und italienischen faschistischen Bewegung hingewiesen wurde'®. In Regensburg

12 Reichspost Nr. 69 v. 10. 3. 1933.

18 Osservatore Romano Nr. 60 v. 12. 3. 1933,

14 Reichspost Nr. 83 v. 23. 3. 1933.

% Stenogr. Aufzeichnungen Bischof Sebastians von der Regensburger Konferenz. Dibzesanarchiv Speyer.

¢ Bericht iiber die Sitzung der Vertreter deutscher Ordinariate in Berlin am 25. April 1933, Erstattet von Dr. Féhr,
Erzbisch. Archiv Freiburg.

17 Stenogr. Aufzeichnungen vgl. A. 15.

8 Bericht Dr. Fohr; vgl. A. 16.

1 Protokoll der Konferenz der Dibzesanvertreter in Berlin vom 25. und 26, April 1933, in: H. MULLER, Kath.
Kirdie und Nationalsozialismus, Miinchen 1963, 105 ff. "
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empfahl er seinen Amtsbriidern, Rom gegeniiber ,recht oft“ hervorzuheben,
»dafl der deutsche Faschismus eine protestantische Tendenz in sich schlieRe“®, In
Deutschland wiirden solche Bewegungen zuletzt immer antikatholisch?!, Obwohl
auch dieser Ausgangspunkt fiir eine Bewertung des Nationalsozialismus unzuling-
lich war, mochte er doch vor groben Fehleinschitzungen bewahren.

Solange der bayerische Kardinal noch in Rom weilte, konnte es nicht ausblei-
ben, dafl er von der milden Stromung in manchen Regionen des Vatikans ergriffen
wurde. Korridorgespriche mit Mutmaflungen und Geriichten fugten sich so in
Faulhabers Sinn zu einer Akustik, die artikuliert zuriickwarf, was ungeformt in
sie hineingesprochen war. So war es moglich, dafl ein unbetonter Nebensatz aus der
Konsistoriumsrede des Papstes fiir ihn zum iiberragenden Hohepunkt dieser Rom-
fahrt wurde, weil er offenbar die ersehnte Orientierungshilfe bot, an die man sich
in den stiirmischen Wochen politischer Umwilzung zuverlissig halten konnte. Sich
selbst noch unklar iiber die kiinftig zum Nationalsozialismus einzunehmende Hal-
tung, schwankte der Kardinal zwischen gegensitzlichen Empfindungen. Einerseits
war er entschlossen, Spekulationen zuriickzudimmen, insofern sie unrealistisch
waren, anderseits aber nicht abgeneigt, an ihnen Halt zu suchen, soweit sie offizids
erschienen. Der Rundbrief vom 24. Mirz ist Spiegelbild der noch nicht iiberwun-
denen Zwiespiltigkeit. Beginnend mit dem Brief vom 24, Mirz machte die ,,Belo-
bigung Hitlers durch den HI. Vater“ wihrend der folgenden Wochen die Runde im
deutschen Episkopat. Sie stand an der Spitze in den Beratungen zu Regensburg
und wurde von Generalvikar Franz Riemer, Passau, der an der Bischofskonferenz
fiir seinen erkrankten Oberhirten teilgenommen hatte, den Metropolitenvertretern
auf ihrer Tagung in Berlin (25./26. 4. 33) mitgeteilt®.

Wie aber hatten andere Horer oder Leser den problematischen Passus in der
Allokution Pius® XI. aufgefait? Erzbischof Innitzer, der zum Empfang des Kar-
dinalshuts nach Rom geeilt war, kommt als Ohrenzeuge nicht in Betracht, da dem
Geheimen Konsistorium alter Uberlieferung gemif nur die seitherigen Purpur-
trager beiwohnen durften. An einer authentischen Interpretation mufite dem Wie-
ner Oberhirten indessen um so brennender gelegen sein, als eine Vertrauenskund-
gebung des Vatikans fiir Hitler im &sterreichischen Katholizismus schwerwiegende
Auswirkungen haben mufite. War es doch nach der Machtergreifung Hitlers im
Reich ohnehin schwer genug, der Siegesgewiflheit seiner Anhinger in Usterreich
die Stirn zu bieten. Was wiirde geschehen, wenn die NS-Presse propagieren kénnte,
der Papst selber habe den Bestrebungen Hitlers Beifall gezollt? Gerade osterrei-
chische Parteiorgane fahndeten ja mit besonderer Aufmerksamkeit nach kirch-
lichen Verlautbarungen, die sich in propagandistisches Kleingeld ausmiinzen lie-

2 Bericht Dr. Fohr.
* Stenogr. Aufzeichnungen vgl. A. 15.
#2 Bericht Dr. Féhr, vgl. A. 16.
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Ren. Von Wiener Blittern war der Versuch ausgegangen, mit dem tendenzids in-
terpretierten Fastenhirtenbrief Kard. Faulhabers vor der letzten Reichstagswahl .
katholische Wahler zu fangen®.

Fiir den 20. Mirz, den Tag seiner Abreise von Rom, hatte sich Kard. Innitzer
eine halbstiindige, zweite Privataudienz beim Papst erwirkt®. Es war der gege-
bene Augenblick, sich an der Quelle iiber den Sinn mifideutbarer Stellen in der
Konsistoriumsansprache zu vergewissern und Mutmaflungen in Klarheit zu ver-
wandeln. Was der osterreichische Kardinal zu kirchenpolitischen Tagesfragen im
Vatikan erfahren hatte, teilte er gelegentlich einer Wiener Mannerversammlung
am 2. April einer breiteren Offentlichkeit mit.

Der Bolschewismus ,ist der furchtbare Feind, der unsere heiligsten Besitztiimer bedroht.
Der HI. Vater hat bei meiner kiirzlichen Anwesenheit in Rom dieser Besorgnis Ausdruds
verliehen. Bedenken wir, dafl von diesem Standpunkt aus die Kirche alle Bewegungen
gegen den Bolschewismus mit Aufmerksamkeit verfolgt. Damit ist aber noch nicht ge-
sagt, daf die Kirche alle Lehren und Unternehmungen jener Parteien gutheiflt, die den
Bolschewismus bekdmpfen. Die Stellungnahme der Bischdfe ist dadurch gegeben. Mit
ciner neutralen Stellungnahme der Bischofe ist noch keine Empfehlung irgendeiner Partei
ausgesprochen.” %

Durch die Erklirung Kard. Innitzers hatte der umstrittene Punkt der Papst-
ansprache v. 13. Mirz eine bedeutsame Ergdnzung und Verdeutlichung erfahren.
Gegeniiber allen anderslautenden Interpretationsversuchen wurde unmiflverstind-
lich festgestellt, daR politischer Antikommunismus allein keine Partei fiir den
Katholiken akzeptabel machen kann. Allen grofiziigigeren Auslegungen war da-
mit der Boden entzogen.

Eine weitere Schliisselfigur fiir die romischen Ereignisse wihrend der ersten Wo-
chen von Hitlers Kanzlerschaft ist der deutsche Vatikanbotschafter Diego von Ber-
gen. Arm an Berichtenswertem, verwandten die Vertreter des Reiches und Bayerns
bei der Kurie auerordentlich viel Zeit und Miihe auf die Lektiire des vatikani-
schen Officiosus, des Osservatore Romano. IThre Haupttitigkeit bestand oft wo-
chenlang in nichts anderem, als einschldgige Zeitungsausschnitte, umstindlich kom-
mentiert und mit geheimen Tips versehen, ihren meist besser informierten Zen-
tralen zuzusenden. Den Text der Konsistoriumsrede hatte dem deutschen Bot-
schafter, auf lateinisch und italienisch, bereits der Osservatore Romano v. 13.-14.
Mirz geliefert. Nachdem er am 14. Mirz noch an einem Essen teilgenommen hatte,
das der dsterreichische Gesandte Kohlruff zu Ehren des Wiener Kardinals veran-
staltete®, setzte er am iibernichsten Tag seine Unterschrift unter ein Memoran-
dum?®” an die Reichsregierung, worin die Verstandigungsmoglichkeiten des neuen

2 Vel Ecclesiastica 1933, 103 A, 3.

# Reichspost Nr. 81 v, 21. 3. 1933,

% Reichspost Nr. 94 v. 3. 4. 1933.

2 Reichspost Nr. 74 v. 15. 3. 1933,

" Bundesarchiv Koblenz R 43 11/174. Vgl. R. MORSEY, Die Deutsche Zentrumspartei, in: MATTHIAS-MORSEY,
Das Ende der Parteien, Diisseldorf 1960, 363, A. 59.
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Regimes mit dem Vatikan eingehend untersucht werden. Es ist fiiglich anzuneh-
men, daf sich sein Auge bemiihte, alles zu erfassen, was fiir die Wilhelmstrafle als
Silberstreifen am romischen Horizont gedeutet werden konnte. Zudem hatte ihn
das gesellschaftliche Ereignis zwei Tage zuvor an den Schnittpunkt wohlunterrich-
teter Kreise gefiihrt, und es miifite hochst seltsam zugegangen sein, wenn er von der
»Version Faulhaber® nichts erfahren hitte. In seiner Denkschrift aber findet sich
iiber die Allokution Pius XI., die anderwirts so aufregend wirkte, weder der
Sache noch dem Sinne nach auch nur ein Wort. Es sei denn, man wollte einen Zu-
sammenhang zu folgendem Abschnitt entdecken, der dann allerdings aus krassem
Miflverstindnis geboren sein miifite. Als ermutigendes Zeichen verbucht v. Bergen:

~Sowohl der Reichskanzler als auch die anderen nationalsozialistischen Minister haben

in ihren Erklirungen immer wieder den Segen und den Schutz Gottes auf ihre Arbeit
herabgerufen und auf diese Weise ganz im Sinne des Papstes gehandelt, der die Bezug-

« 28

nahme auf Gott in den Reden der Staatsminner der letzten Zeit sehr vermifite.

Angemessener erscheint es, die Summe der romischen Eindriidke einschlieflich
der vom Konsistorium geprigten, in der folgenden vorsichtigen Bemerkung des
Botschafters zu suchen:

»Wenn sich heute bereits Anzeichen bemerkbar machen, in denen trotz aller Bedenken

gewisses Verstindnis den gegebenen Verhiltnissen gegeniiber zum Ausdruck kommt,
so darf dies weder iiberschitzt noch unterschidtzt werden. 20

Mit der Redeweise des Papstes vertraut und von der Niichternheit des Berufs-
diplomaten beraten, hatte sich also v. Bergen gehiitet, die jiingste papstliche Ver-
lautbarung in irgendeiner Weise iiberzuinterpretieren. Er sichtete in ihr nicht die
Taube mit dem Olzweig, sondern nur die Schwalbe, die noch keinen Sommer
macht.

Welches Echo 16sten die Papstworte in der Weltpresse aus? Sie wurden beach-
tet, jedoch keineswegs als sensationell empfunden. Soweit bis jetzt bekannt, regi-
strierte nur L’Avvenire d’Italia die angebliche, verstohlene Bezugnahme auf den
deutschen Reichskanzler, obwohl manche deutsche Zeitung in ihrem Auszug der
Rede eben den omindsen Passus wortlich brachte®. Schwer begreiflich ist es, warum
sich die NS-Presse diesen Propagandastoff entgehen lieff. Er bot zwar nur unge-
staltes Rohmaterial, aber das hitte die Techniker der Meinungsmache nicht gehin-
dert, klingendes Kapital daraus zu schlagen. Das geschickt eingesetzte Papstwort
hitte zudem wie eine Bestitigung der Corrispondenza-Meldung aus Rom geklun-
gen, derzufolge eine AussShnung zwischen NS-Partei und deutschem Episkopat
unmittelbar bevorstehe®t. Sie wirkte in Deutschland so verwirrend, dafl katho-

® 2.a.0,

23,00

% Der ,Bayerische Kurier* (BVP) Nr.73 v. 14. 3. 1933 animierte scine Leser geradezu zum Kombinieren, da er
ohne Kommentar ,ad recentiora usque tempora®, unzulissig prizisierend, mit ,bis vor wenigen Tagen® wiedergab.

31 Vgl. MORSEY 2.2.0. 357, A. 28; Ecclesiastica 1933, 450.
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lische Blitter schleunigst auf den nichtvatikanischen Charakter der romischen
Quelle hingewiesen hatten.

Allein wegen des Mangels an publizistischer Resonanz ist es ausgeschlossen, dafl
das Konsistorium vom Mirz 1933 einen millionenfachen Sinneswandel zugunsten
der Regierung Hitler bewirkt haben kann. Die Millionen im Ausland, Katholiken
wie Nichtkatholiken, die auf diese Vertrauenskundgebung des Papstes hin das
anfingliche Mifitrauen iiberwunden und Vertrauen zum neuen Reichskanzler ge-
faflt haben sollen, fithrten nur eine Scheinexistenz. Sie lebten in der Vorstellungs-
welt des Miinchner Kardinals, der in einem Augenblick revolutionirer Hochspan-
nung, kirchenpolitischer Ratlosigkeit und personlicher Impressionabilitdt einer
Sinnestduschung erlag und ein auf ihn begrenztes Erlebnis verallgemeinerte.

Damit ist aber nochkeineswegs die Frage beantwortet, ob die Auflerung Pius’ X1.
in der von Kardinal Faulhaber zugespitzten Version nicht doch die Fithrungskreise
der deutschen Katholiken bei fundamentalen Entschliissen beeinflufit hat. Als das
Papstwort gesprochen wurde, standen die Fraktionen von Zentrum und BVP vor
der Abstimmung iiber das Ermichtigungsgesetz, der deutsche Episkopat vor einer
Revision seiner Haltung gegeniiber der NSDAP. Kard. Faulhaber kam rechtzeitig
aus Rom zuriidk, um an der Beratung der Bischofserklirung vom 28. Mirz noch
mitzuwirken. Sein hier einzuordnender Rundbrief v. 24. Mirz bezeichnet den bis
jetzt frithesten Zeitpunket, fiir den sich belegen liflt, daf} er die Nachricht von der
»Belobigung Hitlers durch den Papst weitergegeben hat. Soweit sich aus den
Stellungnahmen verschiedener bayerischer Bischofe zum Breslauer Entwurf ent-
nehmen lif8t (von Regensburg® in Abschrift, von Passau®® und Eichstdtt* im Kon-
zept vorliegend), die alle fiir einengende Zusitze plidieren, hat die Kunde aus
Rom keinen feststellbaren Eindrudk hervorgerufen. Sonst liefle es sich schwer er-
kliren, wieso sie in den Uberlegungen der Bischofe liberhaupt nicht aufscheint.
Auch in den bisher bekanntgewordenen Schreiben Kardinal Bertrams®, in denen
er den Episkopat vor dem 28. Mirz befragte und informierte, ist keinerlei Ver-
weis auf die Haltung des Vatikans zu entdecken, obschon die Vermutung stark
dafiir spricht, daf} er ebenso wie die bayerischen Bischofe, also spitestens unter dem
24. Mirz, von Kard. Faulhaber iiber dessen romische Impressionen unterrichtet
worden ist. Wer wie die deutschen Oberhirten den Text der Papstrede im Osser-
vatore zur Hand hatte und jetzt noch erfuhr, dafl der Name Hitler iiberhaupt nicht
gefallen war, wer sich also im Besitz des ungekiirzten Wortlauts wufite, mochte
die Interpretation des Miinchner Kardinals leicht als zu weitgehend empfinden.

3t Digzesanarchiv Regensburg.

8 Didzesanarchiv Passau.

3 Didzesanarchiv Eichstitr,

% Vgl. H. SCHLOMER: Die dewnischen Bischife und der Nationalsozialismus. Zur Vorgeschichte der bischdflichen
Erklirung vom 28. Mirz 1933. Dokumentationsbeilage zum Informationsdienst der Katholischen Nachrichten-Agentur,
Bonn 1961. — H. MULLER: a.a.0. 73 ff.
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Die Denkschrift vom 20. August 1935, von Kard. Faulhaber im Auftrag des
deutschen Episkopats verfaflt, ist keine Geschichtsdarstellung, sondern ein politi-
sches Papier. Sie zielte auf Willensbewegung ab und durfte darum rhetorischer In-
strumentierung nicht entraten. U, a. sollte Hitler an den Vertrauensvorschuff er-
innert werden, den ihm der Vatikan im Jahre 1933 gewihrt hatte. Deswegen
wurde auch das hochst private Erlebnis des Autors der Denkschrift gelegentlich des
Konsistoriums wieder aufgefrischt und in die Argumentation eingebaut. Das kann
nicht dariiber hinwegtduschen, daff Kard. Faulhaber mit seiner Auffassung allein-
stand. Pius XI. hat im Mirz 1933 dem Regime Hitler keine Starthilfe geleistet.
Dafl die Meinung von einem geachteten Reprisentanten des deutschen Episkopats
vertreten wurde, darf nicht hindern, ihr nach Erwigung der Tatsachen zu wider-
sprechen.

ZBITBEKICHT

Abnahme der Ubertritte zum Katholizismus in USA — Christenverfolgung im
Sudan - FEY ALEGRIA - Hoffnung fiir Lateinamerika?

Abnahme der Ubertritte zum Katholizismus in USA

In einem ., Convert Decline® (Abnahme der Konversionen) iiberschriebenen Artikel in der Zeit-
schrift , America® (5. Okt. 1963) beschiftigt sich Fr. John O’Brien CSC mit der auffallenden Tat-
sache, daff die Ubertritte zum Katholizismus in Nordamerika seit vier Jahren stark abgenommen
haben. Fr. O’Brien ist Leiter des Biiros fiir Konversionsforschung an der bekannten katholischen
Universitit von Notre Dame.

Die Zahl der Ubertritte zur katholischen Kirche war in den Vereinigten Staaten immer groff.
Im Jahr 1953 waren es 116 696. Im Jahr 1959 wurden 146 212 erreicht, der bisher hichste Jahres-
stand. Dann nahmen die Konversionen plotzlich ab, und 1962 waren es nur mehr 125 670. Das ist
zwar immer noch viel, aber es gibt doch zu denken, besonders wenn man weif}, dafl in deérselben
kurzen Zeit die Zahl der Priester im Land um mehrere Tausend und die Gesamrtzahl der Katho-
liken um einige Millionen zugenommen hat.

Fr. O’Brien sieht den Hauptgrund fiir diesen Riickgang geradezu in den Skumenischen Be-
strebungen. Um das zu verstehen, muff man wissen, daf} in Amerika von den Katholiken (ebenso
wie von den protestantischen Kirchen und Sekten) ausdriickliche Werbekampagnen gemacht wer-
den, regelmiflige Veranstaltungen in den Pfarreien, Verbreitung von Schriften. Manche meinen
nun seit der Einberufung des Konzils, man solle das nidit mehr tun, wo doch jetzt alles auf
gegenseitiges Verstindnis, guten Willen und Freundlichkeit ausgerichtet sei. Man hat geradezu
von einem ,Moratorium® auf dem Gebiet des Apostolats gesprochen. Fr. O’Brien meint, ein
solches Moratorium sei am Platz, wo es sich um Nichtkatholiken handelt, die wirklich gliubige
Christen sind und aktiv einer Kirchengemeinschaft angehdren. Aber es gibt in Amerika an die
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hundert Millionen Menschen, die sich als Christen und Protestanten bezeichnen, aber keiner
Kirche, Religionsgemeinschaft oder Sekte angehdren. Wenn man versucht, solche Leute fiir die
katholische Kirche zu gewinnen, stort man in keiner Weise die Skumenischen Bestrebungen. Jeden-
falls haben sich die groRen nichtkatholischen Religionsgemeinschaften durch den tkumenischen
Gedanken in ihrer Werbetitigkeit nicht stéren lassen. ,,Catholic Digest* hat cine Erhebung ver-
anstaltet mit dem Ergebnis, dafl die katholische Kirche in bezug auf Werbetitigkeit unter allen
Religionsgemeinschaften in den Vereinigten Staaten an letzter Stelle steht.

Der katholische Laie kann (und soll) sich nach Fr. O’Brien bei der Werbung betitigen: 1. Tn
den einzelnen Pfarreien werden regelmifig (zweimal wochentlich) Aussprache-Abende (inquiry
classes) veranstaltet. Aufgabe des einzelnen ist es, Leute, die keiner Kirchengemeinschaft ange-
horen und keine Kirche besuchen, fiir solche Aussprachen zu interessieren. 2. Nichtkatholische
Freunde mitbringen zu den (in Amerika sehr hiufigen) gesellschaftlichen Pfarr-Veranstaltungen.
3. Verbreiten und regelmifiges Austragen von Dibzesan- oder Pfarrei-Werbeschriften. Besondere
Bedeutung haben hier gut geschriebene Konversions-Geschichten, von denen einige namhaft ge-
macht werden.

Selbstverstindlich sind daneben immer wirksam die allgemeinen Werbemittel: Gutes Beispiel,
Freundlichkeit und Dienstbereitschaft Andersglaubigen gegeniiber, stets nur mit Zufriedenheir,
Freude und Stolz reden von unserem Glauben, von der Kirche und ihren Einrichtungen, Fern-

stehende dem Priester zufithren.

Christenverfolgung im Sudan

Die Republik Sudan besteht aus zwei ungleichen Halften: der Norden ist von Arabern bewohnt
und ist geschlossen muselmanisch, im Siiden wohnen hauptsichlich Negerstimme, die teils christ-
lich, teils noch heidnisch sind. Die Zentralregierung in Khartum ist ausschlieflich arabisch-musel-
manisch. Thr Ziel war von Anfang an, die beiden Landeshilften unter ,einer Sprache, einer Reli-
gion, einem Vaterland“ zu einigen. Minister und andere hohe Beamte haben wiederholt erklirt,
die christliche Kultur, die unter der Agide des Imperialismus entstanden sei, miisse durch die
islamische Kultur ersetzt werden.

Gleich 1957 wurden die 350 Missionsschulen ,verstaatlicht®, d. h. den Missionaren, die grofien-
teils das Land verlassen muften, wurde ihr Eigentum weggenommen. Aus den Schulen wurden
Koran-Schulen (Khalwas) gemacht, in denen Lesen und Schreiben und islamische Religion gelehrt
werden. Alle Kinder, die eine Khalwas besuchen, gelten von da an als Muselmanen.

Die Zulassung zu den Regierungsschulen geschieht durch ein Komitee, in dem die Araber die
Mehrzahl bilden. Darin sind aufer dem Hauptlehrer, dem Polizisten, dem Dorfvorsteher auch
die arabischen Hindler des Ortes. Jeder Bewerber mufl seine Religion angeben. Gibt er den Islam
an, wird er ohne weiteres aufgenommen. Bekennt er sich als Christ, wird er auf jede Weise um-
zustimmen gesucht. Es wird von regelrechten Quilereien berichtet, von Drohungen der arabischen
Hindler, die Christen zu boykottieren, von Kindern, die schreiend protestieren, wenn die Eltern
sie als muselmanisch eintragen lassen wollen.

Die Folge ist, dal die Neger aus den verschiedenen Stimmen, Christen und Heiden, massen-
haft iiber die Grenze wandern, hauptsichlich nach Siiden in die Republik Kongo. Man schitzt die
Zahl dieser Fliichtlinge in den letzten drei Jahren auf 30 000. Im Januar 1963 hat die Regierung
von Khartum eine ,Amnestie® erlassen fiir alle, die seit Oktober 1962 das Land verlassen hitten.
Die Amnestie erstreckte sich jedoch nicht auf ,andere Verbrechen®, die sie etwa begangen hitten.
Begreiflicherweise hat so gut wie niemand dieser freundlichen Einladung zur Riidckehr Folge

geleistet.
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Die Weltpresse hat sich nicht genug entriisten konnen iiber die angebliche Intoleranz der Katho-
liken in Stid-Vietnam. Hier, wo es sich um eine wirkliche Religions- und Rassenverfolgung han-
delt, schweigt sie. UNESCO hat der Regierung in Khartum 32 Schulgebiude zur Verfiigung ge-
stellt, die gegenwirtig aufgestellt werden, und weitere 68 versprochen. Damit soll das Analpha-
betentum im Stid-Sudan bekimpft werden. Natiirlich wird die Regierung daraus wieder Koran-
schulen machen. (Revue du Clergé Africain, Sept. 1965, 495 ff.)

FE Y ALEGRIA - Hoffnung fiir Lateinamerika?

»Wir konnen nicht erwarten, dafl andere das tun, was wir selbst tun kénnten! - so kann man
auf einem der zahllosen Flugblitter lesen, die im Namen von ,Fe y Alegria® die Bevolkerung
Venezuelas zur Selbsthilfe aufrufen. ,Unser Problem besteht nicht darin, nichts zu besitzen, son-
dern in der Unfihigkeit, etwas zu besitzen. Die einzige Losung ist, die Menschen zu erziehen und
zu bilden. Ein Volk ohne Bildung kann sich nicht entwickeln. Die Zukunft wird so sein, wie sie
sein soll, wenn alle Menschen ein Recht haben auf das, was sein soll: Arbeit, Unterkunft, Verant-
wortung und Bildung.®

Die Verhiltnisse in Venezuela wihrend der 50er Jahre sind fiir den iibrigen mittel- und siid-
amerikanischen Kontinent typisch: grofle wirtschaftliche und soziale Kontraste zwischen ,arm
und reich®. Venezuela ist eines der reichsten Linder der westlichen Welt — und zugleich eines der
drmsten. Mit einer Bevélkerung von 7,7 Millionen hat es gewaltige Bodenschitze — 2500 Millionen
Tonnen Erdsl und 1000 Millionen Tonnen Eisenerz — aber nur 10 % der Bevilkerung erhalten
mehr als 50 9% des jihrlichen Aufkommens. Der Grofiteil der Bevolkerung lebt in Armut; teil-
weise unter dem Existenzminimum. Einem jihrlichen Produktionszuwachs von 1,5 % steht ein
entsprechender Bevolkerungszuwachs von 4 % gegeniiber. 50 %o der Einwohner Venezuelas sind
jinger als achtzehn Jahre; mehr als 10 9% aller Arbeitsfihigen sind arbeitslos; 80 % haben
lediglich den Ausbildungsstand eines Hilfsarbeiters. 28 % der Bevolkerung sind Analphabeten,
Die Privatschulen sind nur fiir die, die es sich leisten konnen, und die 6ffentlichen Schulen sind
unzureichend oder unter kommunistischer Kontrolle. Im Durchschnite erstreckt sich die bildungs-
mifige Erziehung der Kinder auf die ersten beiden Volksschulklassen. 173 000 Kinder leben in
Verwahrlosung; davon allein 40000 in den Elendsvierteln von Caracas. Jugendkriminalitir,
psychische und physische Labilitit, kultureller Verfall, Hunger und Verzweiflung sind das Re-
sultat dieser Situation.

Der Kommunismus wird so lange eine ernste und drohende Gefahr fiir Venezuela sein, bis die
sozialen und wirtschaftlichen Probleme, die einen breiten Teil der Bevilkerung unmittelbar tref-
fen, gelést sein werden. Es gibt keine Alternative: Staat und Gesellschaft miissen sich diesen Pro-
blemen stellen — und die Zeit dringt.

Es gibt Institutionen auf privater Ebene, die sich um Erzichung, Gesundheit und sozialen
Wohlstand bemiihen. Zu ihnen gehért ,Fe y Alegria® (Glaube und Gliick) — eine Gruppe aktiver
katholischer Laien, die sich sozialen Fortschritt und Bildung des lateinamerikanischen Proletariats
zur Aufgabe gemacht haben. ,Fe y Alegria® versteht sich selbst als ,soziale Bewegung, die das
Problem an der Wurzel angreifen will; nimlich in den Stidten, Dorfern und auf den Farmen,
wo die Menschen leben®. Darum bemiiht sich ,Fe y Alegria®, Schulen zu griinden und zu leiten,
Lehrkrifte auszubilden, den Kindern Nahrung und Gesundheir zu garantieren und durch die
Zielsetzung gemeinsamen Handelns ein Gefiihl gegenseitiger Verantwortung zu wecken. ,Fe y
Alegria® ist eine Institution fiir soziale Arbeit ohne eigensiichtige Ziele; ihre Griindung geht auf
den Universititsprofessor P. José Ma. Vélaz SJ — einen Mann genialer Pline und kluger Organi-
sation — zuriick, der im Jahre 1954 mit einigen seiner Studenten und Studentinnen in die Elends-
viertel von Caracas ging, um den Menschen zu helfen.
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Inzwischen kann ,Fe y Alegria“ beachtliche Erfolge verbuchen: Die Zahl der an eigenen Schu-
len — meist groflen und modernen Gebduden — unterrichteten Kinder ist von 500 im Jahre 1955
auf 24 000 im Jahre 1963 gewachsen. Gegenwirtig unterhilt ,Fe y Alegria® 36 Erziehungsstitten
in den Vorstidten von Caracas und im Innern des Landes: in Maracaibo, Valencia, Maracay,
Barquisimeto, Punto Fijo und Puerto Ordaz. Allein in der Vorstadt Petare (Caracas) laufen
Tageskurse mit 2300 Schiilern und Abendkurse fiir erwachsene und jugendliche Arbeiter mit
572 Horern. Daneben besteht eine drztliche Betreuungsstelle fiir Kinder mit klinischer, zahnmedi-
zinischer und rontgenologischer Abteilung, ein ,Haus der Jugend® mit Kindergarten und Klub-
rdumen, verschiedene hauswirtschaftliche Kurse fiir Middchen, Schiilerspeisung fiir 500 Jugendliche,
ein kleines Internat, eine Lehrerbildungsanstalt und ein politisches Informationszentrum.

Aus dem Funfjahresplan von ,Fe y Alegria® geht hervor, dafl sich die Zahl der Schiiler aut
35 700 erhthen soll. Der grofite Teil von ihnen wird eine sechsjihrige Grundschulausbildung er-
halten; auflerdem sollen verschiedene Fachschulen — Elektrotechnik, Landwirtschaft, Hauswirt-
schaft, Lehrerbildung — entstehen. Die Schwerpunkte des Programms liegen im Ausbau der be-
stechenden Zentren in der Hauptstadt und im Landesinnern; in der Griindung neuer Schulen
(Grunderwerb und Bau); und in der Errichtung von Ferienhdusern, zunichst in Caracas und in
Maracaibo.

Die Kosten des Fiinfjahresplans werden auf 11 016 400 Bolivares geschitzt. Der Besuch aller
Schulen ist frei. Am Anfang der Bewegung kamen die finanziellen Mittel zum Teil aus den Rei-
hen einfacher Arbeiter. Die erste Schule war das Geschenk eines Maurers, der sein Haus, das er
sich mithsam erspart und gebaut hatte, an ,Fe y Alegria® verschenkte. Heute liegt die Kapital-
beschaffung in den Hinden eines Organisations- und Verwaltungsbiiros: sie geschicht durch. die
Spenden eines alljihrlichen Propaganda-Feldzugs und durch regelmiflige Beitrige von Wohl-
titern aus dem In- und Ausland. ,Fe y Alegria® bemiiht sich, die Werbung méglichst fachgerecht
zu gestalten, mit einem Seitenblick auf die Bildung sozialer Verantwortung bei den hoheren
Bevolkerungsschichten. Zusammen mit anderen privaten Institutionen kimpft ,Fe y Alegria®
stindig um das Recht aller Biirger Venezuelas auf staatliche Unterstiitzung fiir die Kinder-
erziehung. Fiir die Zukunft 148t die internationale Zusammenarbeit im Rahmen der Entwidsdlungs-
hilfe finanzielle Mittel erhoffen; fiir die Verwirklichung des Fiinfjahresplans wird das unum:
ginglich sein.

Die geistigen Triger dieser sozialen Bewegung sind davon iiberzeugt, dafl Freiheit, Friede und
Ordnung in einem demokratischen Staat nicht bestehen konnen, solange breite Massen in Un-
wissenheit, Hunger und Obdachlosigkeit leben. Dadurch wird das Land ein fruchtbarer Boden
fiir den Samen falscher Versprechungen.

»Fe y Alegria“ verlangt grofle personliche Opfer von Laien, Priestern und Schwestern, die
selbstlos und unermiidlich fiir das Proletariat arbeiten. Thr Einsatz wird vom Glauben an eine
bessere Welt getragen; sie wollen ihr Land von dem Einfluf atheistischer Totalitarismen bewah-
ren. ,Fe y Alegria® weifl, dafl die Rettung Lateinamerikas allein durch einen sozialen Frieden
nach den Grundsitzen katholischer Soziallehre moglich ist. Aber nur ein gebildetes Volk kann
Freiheit in Frieden und Ordnung finden. Die Kinder von heute werden die verantwortlichen Min-
ner und Frauen von morgen sein, wenn man sich um ihren Korper, ihren Geist und ihre Seele
gekiimmert hat. Der Einsatz privater Initiative ist dazu rechtmiflig und unverzichtbar.

Wenn es ,Fe y Alegria® gelingt, durch die Bildung breiter Volksschichten die Fundamente fiir
ein besseres Leben zu legen, wird es den Weg zu sozialem und wirtschaftlichem Wohlstand be-
reiten und zugleich in den Menschen soziale Verantwortung und soziale Liebe wecken. Auf die-
sem Wege kénnte ,Fe y Alegria® den Anstofi fiir eine christliche, demokratische und soziale
Revolution in den Lindern Lateinamerikas geben.
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Theologie

Kraft und Obnmacht. Kirche und Glauben in
der Erfahrung unserer Zeit. Hrsg. von Mario
von GALLI und Manfred Prare. Frankfure:
Josef Knecht 1963. 301 S.

Ein verdienter Publizist des christlich-katho-
lischen Lebens, Karl Firber, soll zu seinem
75. Geburtstag eine literarische Ehrengabe er-
halten. Wie hitte man das eindrucksvoller und
dauerhafter machen konnen, als indem man eine
Auslese der von ihm geleiteten Wochenschrift,
des ,,Christlichen Sonntags® darbietet! Der Ju-
bilar wird hier doppelt geehrt, einmal durch
die Widmung, zweitens durch den Inhalt, der
durch den hohen Rang des Gebotenen die Qua-
litdit nicht nur des Sonntagsblattes, sondern
auch des Hauptschriftleiters in zusammenfas-
sender Ubersicht deutlich macht.

Bekannte Namen stehen als Verfasser bei
den ausgewihlten Aufsitzen, Namen, die im
theologischen, spirituellen und allgemeinen kul-
turellen Leben des deutschen Sprachraums eine
Rolle spielen. Sie sprechen von der Erfahrung
des heutigen Menschen in der heutigen Kirche
und zwar in all ihren Daseins- und Ausdrucks-
formen.

In anderen Aufsitzen wird der Blick von
der Mitte der christlichen Sinngebung auf die
»Welt® gerichtet, wie sie sich in ihrer heutigen
Not dem denkenden und forschenden Geiste
zeigt, in seinem Bemiihen um Reste einer Ganz-
heitsschau der Geschichte und der Kultur, in
der Bedringnis der Seelen, denen der gortliche
Grund des Geschaffenen entgleitet, und die un-
behaust sind und dem zu verfallen drohen,
was man Nihilismus nennt. G.F. Klenk S]

pE Vries, Wilhelm: Rom wund die Patriarchate
des Ostens. Unter Mitarbeit von Octavian Bir-
lea, Josef Gill, Michael Lacko. Freiburg-Miin-
chen: Karl Alber 1963. VIII, 452 S. Lw. 40,~.

Am 18. 10. 1963 brachte der Osservatore Ro-
mano ein Photo aus der Konzilsaula, das die
Orientalischen Patriarchen auf ihren Plitzen
vor der Statue des hl. Petrus zeigt. Es ist ein
schones Zusammentreffen, dafl dies etwa um
dieselbe Zeit geschah, zu der das hier bespro-
chene Buch erschien. Sein Verfasser ist den Le-
sern dieser Zeitschrift durch zahlreiche Bei-
trage bestens bekannt. Das Buch erschien in der
Reihe ,,Orbis Academicus®.

Obwohl W. de Vries einleitend bemerkt, es
gehe ihm ,nicht darum, eine Geschichte der
Union der &stlichen Patriarchate mit Rom zu
schreiben®, bietet der erste Teil des Buches doch
eine gute Einfilhrung nicht nur in die Unions-
geschichte, sondern in die Geschichte der ro-
misch-orientalischen kirchlichen Bezichungen
tiberhaupt. Es ist schade, daff dabei die Union
von Brest-Litowsk ,aus Mangel an Mitarbei-
tern® nicht ausfithrlicher dargestellc werden
konnte. Die Unionen von Uzhorod und die der
Ruminen sind dagegen eingehend behandelt.
Das Gleichgewicht der Darstellung ist dadurch
etwas gestort. (Dafl der Name des Verfassers
des Kapitels iiber die Union der Ruminen -
Msgr. Octavian Bérlea—im Titel dieses Kapitels
ausgefallen ist, ist wohl ein Versehen.)

Das Hauptgewicht des Buches liegt aber in
seinem zweiten Teil: ,Roms Haltung zur Eigen-
art des Ostens®. Hier wird in sieben Kapiteln
die Haltung Roms gegeniiber den liturgischen
Riten, der Disziplin, der Autonomie der orien-
talischen Patriarchate, gegeniiber dem Glauben
der Orientalen, der geistigen Latinisierung des
Ostens, den getrennten Kirchen und ihrer Hier-
archie und gegeniiber der Frage nach der got-
tesdienstlichen Gemeinschaft mit thnen (com-
municatio in sacris) auf Grund reichsten Quel-
lenmaterials in ihrer verschiedenen und teils
wechselvollen geschichtlichen Entwicklung dar-
gestellt. Ein Quellen- und Literaturverzeichnis
und ein ausfithrliches Namen- und Sachregister
erleichtern die Beniitzung des Buches, das wahr-
haft eine Fundgrube der Information ist, nicht
nur fiir den Historiker, sondern fiir jeden, der
sich fiir die Fragen der kirchlichen Einheit mit
dem Osten interessiert..

Aber das Buch ist mehr als nur eine histori-
sche Untersuchung. Es ist zugleich durch seine
ganz dem Geist des zweiten Vatikanischen
Konzils entsprechende Offenheit ein Schritt in
die Zukunft, ein Schritt auf dem Weg zur Ein-
heit. Einheit ist ja, wie der Verfasser hervor-
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hebt, ohne Vertrauen, und :Vertrauen ohne
Offenheit nicht méglich. Und dafl Einheit we-
der durch Uniformierung, noch durch Zentrali-
sierung ersetzt werden kann, geht aus der gan-
zen Vergangenheit der romisch-orientalischen
kirchlichen Bezichungen deutlich genug hervor.
»Die Vergangenheit®, sagt J. Gill in seinem
Beitrag zu diesem Werk, ,ist schon um ihrer
selbst willen noch interessanter
aber ist sie wegen des Lichtes, das sie auf die
Zukunft werfen kann.“ E. Huber §]

interessant;

Pro wveritate. Ein theologischer Dialog. Festgabe
fur Erzbischof Lorenz Jaeger und Bischof Wil-
helm Stihlin. Hrsg. v. E. Schlink und H. Volk.
Miinster: Aschendorff und Kassel: Joh. Stauda-
Verlag 1963. 395 S. Ln. 40,

Das wissenschaftliche Gesprich zwischen den
Konfessionen hat in den seit 1946 regelmifig
stattfindenden Tagungen des Evangelisch-katho-
lischen 8kumenischen Arbeitskreises ein beson-
deres Forum gefunden. Zum 70. bzw. 80. Ge-
burtstag der beiden Begriinder und stindigen
Leiter, des Erzbischofs Lorenz Jaeger und des
Bischofs Wilhelm Stihlin, wurden nun aus den
insgesamt etwa 90 Referaten dieser Tagungen
vierzehn (unter ihnen vier noch unverdffent-
lichte) gesammelt und als Ehrengabe an die Ju-
bilare herausgegeben.

Der Band folgt den Gepflogenheiten des Ar-
beitskreises und bringt zu jedem Thema das
Referat eines evangelischen und eines katholi-
schen Theologen. Die Themen lauten: Gottes
Ebenbild (E. Schlink-G. Sthngen), die Recht-
fertigung des Siinders (P. Brunner-Bischof H.
Volk), das Wirken des HIl. Geistes (H.-D.
Wendland-V. Warnach), das Recht der Kirche
(H. Dombois-K. Mérsdorf), Tod und Unsterb-
lichkeit (W. Anz-]J. Pieper), Tod und Auferste-
hung (H. v. Campenhausen-M. Schmaus), zum
Problem der dogmatischen Aussage (W. Pan-
nenberg-K. Rahner). Von besonderem Wert ist
das am Schluf} beigefiigte Verzeichnis der 23 Ta-
gungen mit ihren Themen und die Bibliographie
der im Druck erschienenen Referate.

W. Seibel S|

Religionsgeschichte

CouLBORN, Rushton: Der Ursprung der Hoch-
kulturen. Stuttgart: W. Kohlhammer 1962.
(Urban-Biicher 65) 181 S. Brosch. 4,80.
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Es gibt sieben primire Hochkulturen. Davon
sind fiinf in Flufdilern entstanden, nimlich
die dgyptische, die mesopotamische, die indi-
sche, die chinesische und die Anden-Kultur,
eine, Kreta, auf einer Insel, und schliefilich die
mittelamerikanische im tropischen Regenwald.
Nach C. gingen alle diese Kulturen aus der
Sorge um das Wasser und aus dem Bevolke-
rungsdruck, der aus der Einfithrung des Acker-
baus entstanden war, hervor. Der Klimawech-
sel am Ende der letzten Eiszeit, die langsame
Austrocknung der Gebiete, die heute den gro-
flen Wiistenstreifen von Nordafrika bis zur
Wiiste Gobi in Asien bilden, dringte die da-
maligen Menschen in die Flufltiler und stellte
sie vor Aufgaben, die in Anbetracht ihrer Mit-
tel fast ibermenschlich schwer waren. Sie muf}-
ten die Siimpfe austrocdknen und die Uber-
schwemmungen regulieren, in Mittelamerika
den Urwald roden. Aber diese dufleren Ver-
hiltnisse bildeten wohl einen Anreiz, aber nicht
notwendig wirkende Ursachen. Befihigt wur-
den diese Menschen zu ihren Leistungen durch
ihre religidse Einstellung. Mit dem Entstehen
der Hochkulturen geht zusammen die Geburt
neuer Religionen und eines charismatischen
Fithrertums; sie konnten die Krifte zusammen-
fassen. In den erst aus spiteren Zeiten iiber-
lieferten Religionen finden sich darum iiberall
Spuren der Sorge fiir das Wasser, der Lehre
von der Entstechung der Welt aus dem Wasser
und in Mittelamerika der Verehrung der Regen-
gotter. Zuweilen spricht C. so, als ob die Reli-
gion bewuflt diese Zwecke verfolgt habe oder
gar fiir sie erfunden worden sei, was dem We-
sen der Religion widerspricht. Richtig ist hin-
gegen, dafl die Fruchtbarkeit des Lebens, die
mit dem Wasser eng zusammenhingt, schon in
den primitiven Ackerbaukulturen als Wirkung
gottlicher Michte verstanden wurde, von denen
man also das Dasein abhingig wuflte. Jede der
Hochkulturen ist aus zahlreichen primitiven
entstanden und bildet eine geistige Einheit, die
sich in einem unverwechselbaren Stil ausdriickt
und allem eine eigene Prigung gibt. Dadurch
unterscheiden sie sich von den primitiven Kul-
turen, dazu auch durch einen schnelleren Rhyth-
mus der Entwicklung und durch den zyklischen
Wechsel von Aufstieg und Zerfall. Alle andern
Unterschiede sind quantitativer Natur oder
unwesentlich. Bezeichnend ist also fiir jede Hoch-
kultur der Stil, nicht aber gewisse Kultur-
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inhalte; diese konnen wandern. — Die Ausfiih-
rungen bleiben natiirlich in vielem unsicher,
sind aber sehr anregend und entbehren nicht
einer groflen Wahrscheinlichkeit.

A. Brunner S]

DAMMANN, Ernst: Die Religionen Afrikas.
Stuttgart: W. Kohlhammer 1963. (Die Religio-
nen der Menschheit, Bd. 6) 302 S. Ln. 32,—.

Das Buch enthilt eine Fiille von Einzelhei-
ten liber die afrikanischen Religionen, iiber die
Hochgotter, die ziemlich allgemein verbreitet
sind, aber nur ausnahmsweise einen Kult er-
halten, iiber die Gétter und Geister, die Seelen-
vorstellungen, die Heilbringer und Heroen. Es
berichtet iiber das religiose Denken (Schopfung,
Entstehung des Todes), iiber das religidse Ver-

halten und den Vollzug der Religion durch
Wahrsagung, Ubergangsriten, durch die reli-
gitse Sicherung des Lebens und des Erfolgs der
Arbeit, von der Einwirkung der Religion auf
das soziale Leben und von den religidsen Ge-
meinschaften. Behandelt werden auch der Wan-
del der afrikanischen Religionen und ihre ge-
genwirtige Form wie auch der Einflufl frem-
der Religionen. Bei allen Verschiedenheiten im
einzelnen zeigen sich doch auch durchgehende
Gemeinsamkeiten, wie der bereits erwihnte
Glaube an ein Hochstes Wesen, die Auffassung
vom Tode, der kein Abschluff, sondern ein
Ubergang ist; auch im Kult gleicht sich vieles
und im Orakelwesen. Die Religion scheint ganz
von der Sorge um die Sicherung der Existenz
beherrscht zu sein; darum enthilt der Kult
kaum je einen Ausdruck der Anbetung und der
Liebe, sondern nur die Anerkennung der fiir
den Menschen und sein Wohlergehen so wich-
tigen Macht. Der Verf. tritt diesen Religionen
ohne Vorurteil und mit groflem Verstindnis
entgegen. A. Brunner §]

GONDA, Jan: Die Religionen Indiens. 11: Der
jiingere Hinduismus. Stuttgart: W. Kohlham-
mer 1963. (Die Religionen der Menschhei,
Bd. 12) 366 S. Lw. 36,~.

Der Hinduismus hat sich im ersten Jahrtau-
send nach Christus aus der alten vedischen Re-
ligion entwidselt. Dies geschah teils durch eine
innere Entfaltung und durch Hervortreten von
Gestalten und Briuchen, die zuvor im Hinter-
grund geblicben waren, teils durch Aufnahme

von Kulten der vorarischen Bevolkerung, die
dabei wohl, so gut es ging, angeglichen wur-
den, was aber nicht ganz gelingen konnte. So
erscheint der Hinduismus bis heute als ein un-
geheures Pantheon, wo sich alle religidsen Ge-
stalten, Kulte, Gebriuche, Heilslehren, von den
primitivsten und abstofendsten bis zu hoch
spiritualistischen begegnen und zusammen ge-
deihen. Es war nicht leicht, diese uferlosen
Stoffmassen zu beherrschen und darzustellen.
Man kann jedoch sagen, dafl dem Verf. seine
Aufgabe gelungen ist, wobei er allerdings eine
Fille von Tatsachen und Ansichten berichten
mufte. Einige durchgehende und fiir die hin-
duistische Religion bezeichnende Ziige heben
sich aus allem ab: die ganze Wirklichkeit ist
gottlich und von einem einheitlichen gottlichen
Leben durchpulst. Dieses Gottliche kann sich
an jeder beliebigen Stelle gleichsam verdichtet
offenbaren und zum Gegenstand der Verehrung
und des Kultes werden. Weiter gehdrt dazu
die Hochschitzung der vedischen Literatur als
heiliger Biicher, die Rolle des Guru oder See-
lenfithrers und der verschiedenen homines reli-
giosi und ihrer oft bizarren aszetischen Metho-
den und das Wuchern der Mythologie. Als
hochste Gétter werden meist entweder Vischnu
oder Schiwa verehrt; dieser scheint grausamere
Kulte zu bevorzugen als Vischnu. Dazu kommt
vielfach die Verehrung der Schakei, der als
weiblich aufgefafiten schopferischen Kraft der
Gottheiten, deren Formen ebenfalls vom Kult
des Geschlechtlichen bis zu hoher Vergeistigung
alle Stufen durchlaufen. A. Brunner §]

RiNGGREN, Helmer: Israelitische Religion. Stutt-
gart: W. Kohlhammer 1963. (Die Religionen
der Menschheit, Bd. 26) 326 S. Lw. 34,-.

Die vorliegende Darstellung der israelitischen
Religion gliedert sich in drei Teile: die vor-
davidische Zeit, die Religion der Konigszeit
und das exilische und nachexilische Zeitalter
(das Judentum). Sie zeichnet sich aus durch eine
sorgfiltige Unterscheidung zwischen sicheren
Tatsachen und mehr oder weniger wahrschein-
lichen Hypothesen. Auch ist R. sehr zuriick-
haltend in der Anwendung von Analogieschliis-
sen von auferisraelitischen Religionen auf die
israelitische, was daher kommt, dafl er sich der
Einzigartigkeit dieser Religion klar bewuft ist.
Das in protestantischen Kreisen weit verbrei-
tete Vorurteil gegen den Kult, der im Gegen-
satz zu echter innerlicher Frommigkeit stehen
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soll, teilt er nicht. Es ergibt sich, daf}, wihrend
wir iiber manche Seiten der israelitischen Reli-
gion, wie iber die Auffassung von Gott und
iiber die sittlichen und sozialen Forderungen
gut unterrichtet sind, und dies ist doch wohl
das Wichtigste, wir von andern, wie vom Kult,
sehr wenig wissen und es duflerst schwierig ist,
eine Geschichte der Entwidklung der israeliti-
schen Religion zu schreiben. A. Brunner §]

DeroLEZ, R. L. M.: Gétter und Mythen der
Germanen. Einsiedeln-Kéln: Benziger 1963.
334 5. Lw. 28,—.

In vier Teilen bespricht das Buch die Kultur
der Germanen und die Quellen ihrer Religions-
geschichte, die Gotter, den Kultus und den ger-
manischen Kosmos und schlieit mit einem Ab-
schnitt iiber das Verhiltnis der Germanen zum
Christentum. Nicht nur die schriftlichen Zeug-
nisse, die erst spdt reichlicher flieflen, sondern
auch die archiologischen werden sorgfiltig aus-
gewertet. Jedoch sind diese, soweit sie nicht
durch schriftliche Angaben erhellt werden, oft
vieldeutig oder schwer verstindlich. So [ifit
sich kein liickenloses Bild der altgermanischen
Religion erarbeiten, zumal die Entwicklung die-
ser Religion sich iiber etwa 2000 Jahre erstreckt.
Der Vorzug des Buches liegt gerade darin, daf§
der Leser erfihrt, was gesicherte Tatsache oder
Auslegung, was hingegen nur ein immer un-
gewifl bleibender Versuch ist, zu einem Ge-
samtbild der germanischen Religion zu gelan-
gen. Solche Versuche sind natiirlich nicht zu
verwerfen, soweit sie sich ihres hypothetischen
Charakters bewufit bleiben und mit kritischem
Sinn vorangehen. 32 Abbildungen auf Tafeln,
11 Textabbildungen und drei Karten veran-
schaulichen die Ausfithrungen.

A. Brunner S§]

Geschichte

Rost, Hans: Fehlwege deutscher Geschichte.
Nirnberg: Glod und Lutz 1963. 329 S. Lw.
15~

Die nach der nationalsozialistischen Katastro-
phe von fast allen Seiten gewiinschte und sicher
dringend notwendige Durchsicht der deutschen
Geschichtsauffassung ist nicht recht vom Fledk
gekommen. Die durch Jahrzehnte giiltigen Ge-
schichtsklischees sind keineswegs ausgemerzt,
sondern meist nur etwas weniger dick aufgetra-
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gen worden. In Hans Rosts Werk nun liefert
ein Kenner der deutschen Vergangnheit und
Zeitgenosse ihrer jiingsten Umbriiche einen her-
vorragenden Beitrag zu dieser lingst filligen
Revision. Man wird ihm Einseitigkeit vorwer-
fen; denn er geht zumal der brandenburg-
preuflischen Reichsfeindschaft nicht gerade zim-
perlich an den Leib, und der neu-deutsche
Heroenkult wird arg zerzaust. Aber man setze
sich mit seiner Beweisfilhrung im einzelnen
sachlich auseinander, das konnte unsere Ge-
schichtsschreibung ein gut Stiick voranbringen
und wire uns jedenfalls heilsamer als die ,, Fehl-
wege der deutschen Geschichte® mit national-
liberalen Vorurteilen zu verhingen oder auf
die Ara Hitler einzuschrinken.

G.F.Klenk S]

Grote, Adolf: Unangenebme - Geschichtstat-
sachen. Zur Revision des neueren deutschen Ge-
schichtsbildes. Niirnberg: Glock und Lutz 1960.
176 S. Kart. 8,50.

Es ist keine kiihl destillierte Gelehrtenarbeit,
was Grote hier vorlegt, sondern ein kriftiger
Stofl gegen die kiinstliche Fassade einer be-
stimmten preufiisch-deutschen und nationalstaat-
lichen Geschichtsschreibung. Noch immer ha-
ben es jene schwer, die ein verhdngnisvoll schie-
fes Geschichtsbild der Deutschen zurechtriicken
wollen, noch immer fehlt uns die grofle allge-
meine Revision unserer Historie, zumal des Ab-
schnittes vom 18. Jahrhundert bis zur Gegen-
wart. Grotes Buch konnte ein wirksamer Weck-
ruf sein, aber leider schadet seine allzu polemi-
sche und einseitige Schreibweise einer an sich
guten Sache. Fiir viele wird das ein Vorwand
sein, seine Studie in Bausch und Bogen abzu-
lehnen. Man kann sie jedoch auch anders be-
trachten, als einen Protest gegen ein Versium-
nis, dann wird sie sehr anregen. Wie groff das
Versiumnis ist, hat kiirzlich (1962) die Jahr-
hundertfeier Friedrichs II. (1712-1962) wiec-
derum gezeigt. G. F. Klenk S

RoHAN, Karl Anton DPrinz: Heiffe Eisen.
Deutschland, Europa, der Westen. Niirnberg:
Glock und Lutz 1963. 301 S. Lw. 19,80.
Gelassen ruhig behandelt der Autor erre-
gende Fragen der Geschichte und der Gegen-
wart. Und diese Haltung kommt der Sache zu-
gute: die heiflen Eisen werden nicht nur ange-
faflt, sondern auch geschmiedet, so daf} der Le-
ser sich am Wissen und der Erfahrung eines
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kundigen Mannes ein Urteil bilden kann iiber
Euopa, seine glanzvollen Leistungen, sein
elendes Versagen und seine noch bestehenden
Aussichten.

Kern des europiischen Problems ist die deut-
sche Frage. Sie fiihrt zur kritischen Priifung der
Geschichte Mitteleuropas und des Zueinanders
und Gegeneinanders seiner Volker. Besonders
sei hervorgehoben, was Rohan iiber den Gegen-
satz von jakobinischer und angelsichsischer
Freiheitsidee, von jakobinischem und angel-
siachsischem Nationalismus sagt.

Immerhin miissen wir zu diesem im ganzen
hervorragenden Buche einige Bedenken dufiern.
Hat der Verf. das — nur noch vom ostlichen
Kommunismus erreichte — einmalig Bose des
Nationalsozialismus ganz begriffen? Wir fiirch-
ten, nicht. Und was die frithere Geschichte an-
geht, scheint er uns die Paulskirche zu positiv
G.F.Klenk S]

Zu werten.

Maver, Eugen: Skizzen aws dem Leben der
Weimarer Republik. Berlin: Duncker u. Hum-
blot 1962. 164 S. Br. 16,60.

Eugen Mayer, aus dem bayrischen Verwal-
tungsdienst stammend, war von 1921 bis 1932
in verschiedenen hohen Stellungen im Reichs-
innenministerium tdtig und hatte ungewdhnli-
che politische Beobachtungsmoglichkeiten. Das
Buch steht in der Mitte zwischen Memoiren und
Geschichtsdarstellung; man kénnte es als mit-
erlebte Geschichte bezeichnen. Es ist anspruchs-
los, aber mit grofler Sachkenntnis geschrieben
und besitzt geradezu Quellenwert.

L.v. Hertling S]

Gedichte

BALDE, Jacob: Dichtungen. Lateinisch und
deutsch. Hrsg. u. iibers. Max Werli. Kéln und
Olten: Hegner 1963. 128 S. Kart. 7,80.

Die lateinische Odensammlung des Jesuiten
Jacob Balde erschien wihrend des 30jahrigen
Krieges 1643 in Miinchen zum erstenmal im
Druck. Der im Elsafl geborene, im bayrischen
Raum wirkende Gymnasial- und Rhetorik-
lehrer zeigt eine lyrische Sprechhaltung, die
den vom Orden gepflegten Neuhumanismus
mit barodeem Lebensgefiihl, christliche Welt-
betrachtung, aszetisches Streben und Frommig-
keit mit starkem personlichem Erleben verbin-

den. In straffer Zucht zwingt Balde sein Wort
in die antiken Versmafle der damals noch weit-
hin internationalen lateinischen Bildungsspra-
che. Zeitgenossen nannten ihn den ,deutschen
Horaz®, auch den ,bayrischen Alkaios“. Doch
muflte schon Herder den einst Verehrten der
Vergessenheit entreiflen. Goethe Zuflerte sich
wohlwollend; A. W. Schlegel interessierte sich
fiir den humanistischen Kiinstler. Dem litera-
rischen Bewufltsein der Nation konnte der
Lyriker Balde nicht mehr eingegliedert werden.
Nun hat der bekannte Ziiricher Literarhisto-
riker eine kundige Auswahl und eigene Uber-
tragung vorgelegt. Wehrli hat sprachlich und
metrisch Hervorragendes geleistet. Erstaunlich,
wie exakt er den knappen Horazischen Sprech-
ton wiedergibt, die alkiischen, asklepiadeischen,
sapphischen Strophen fiigt, ohne gezwungen zu
wirken. Da Text und Ubertragung nebenein-
ander geboten werden, ist dem Leser eine ver-
gniigte Doppellektiire bereitet. Sie fordert Ent-
ziicken heraus. Das Nachwort entspricht dem

Rang des gelehrten Stilisten.
P.K.Kurz §]

Kurz, Paul: Denn Er ist da. Verse zu Advent
und Weihnacht. Miinchen: Ehrenwirth 1963.
45 S. Geb. 6,80.

Die vorgelegten Verse, geschrieben in den
Weihnachtstagen 1959/60, umkreisen in Medita-
tion und Lied das Geheimnis der Menschwer-
dung. Das Prologgedicht ist der ,Versuch eines
Gespriches mit Gabriel“, dem Engel des Wor-
tes in zweifachem Sinn. Drei Gedichte des er-
sten Adventteiles konfrontieren Worte aus den
Sonntagsevangelien zeitkritischem Erleben. ,, Jo-
hannes auf Machirus® — die Bergfeste iiber dem
Toten Meer, die nach Flavius Josephus den
Tiufer gefangen hielt — versucht, den Advent
seiner ,dunklen Nacht zu vergegenwirtigen.
Der Weihnachtsteil wird mit dem Titelgedicht
,Denn Er ist da® eingeleitet. Bekannte Szenen-
bilder werden neu gefafit. Kindliches Staunen
verbindet sich theologischem Fragen und Deu-
ten. Eine letzte und kleinere Gedichtgruppe,
nochmals ,Advent® iiberschrieben, ist eschato-
logisch gerichter. Das erste Gedicht meditiert
iiber das Schicksal P. Delps in den Januartagen
1945 in Berlin-Moabit: Sterbensdunkel im Zei-
chen der Epiphanie. Die nichsten Verse geben
sich als personliches Lied. Das letzte Gedicht
hat die lyrisch schwer fafbare Perikope von
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der Wiederkunft des Herrn zum Thema, Hier
ist ein Druckfehler stehen geblieben. Statt ,die-
ser Erde nie ganz fiighbar® muf es heiflen ,die-
se Erde, nie ganz fiigbar®,

Der Verlag hat die ., Verse zu Advent und
Weihnacht® als Geschenkbindchen ausgestattet.
Formal reichen sie vom schlichten Lied iiber
den darstellenden und kritischen Vers zum
Meditationsgedicht. P.K. Kurz §]

Schallplatten — Weihnachtsmusik

Fiir weihnachtliche Feierstunden, fiir deren
musikalische Umrahmung oder Gliederung sei
auf einige Schallplatten der ,Musica sacra®,
Klangarchiv fiir Kirchenmusik, Diisseldorf, hin-
gewiesen. Die Aufnahmen vermitteln originelle,
viel zu wenig bekannte Musik. Sie spiegelt zum
einen das Erlebnis des Weihnachtsmysteriums
in verschiedenen Volkern, Lindern und Mu-
sizierstilen wider, zum andern liflit sie vor
allem in der Verwendung volkstiimlicher Lie-
der Gemeinsamkeiten erkennen. Um ihretwil-
len fiihlt sich jeder Horer angesprochen: Spe-
kulation tritt zuriick hinter unmittelbare Emp-
findung, hinter Freude und Jubel iiber das
weltverindernde Ereignis der Geburt Christi.

Bébmen und Mibren

Wer wollte sich der Heiterkeit in der ,Sin-
fonia pastorale® des Jiri Ignac LiNek (1725-
1791) verschlieffen? Hier durchsetzt Volks-
musik den Wiener Klassizismus, ohne dafl Form
und Satztechnik dadurch an Bedeutung verlie-
ren miifiten. In den drei pastoralen Sitzen
wird das thematische Material sorgfiltig durch-
gestaltet, im Mittelsatz erhilt die wiegende
Melodik reizende harmonische Lichter, im jagd-
artigen Finale sind auch die damals so belieb-
ten Echowirkungen nicht vergessen, um dem
Klangverlauf die notwendige Abwechslung zu
geben.

Die Motette ,Rorando caeli® von Jan Cam-
panus VODNANSKY (1571-1622) gewinnt in der
instrumentalen Darbietung Plastik ihrer Stim-
men, ebenso die Fuge iiber ,Hodie Christus
natus est” von Josef SEGER (1716-1782) — alle
drei Stiicke sind neben ihrem musikalischen
Wert sehr geeignet zur oben angedeuteten prak-
tischen Verwendung.

Mit Recht weist Carl de Nys in einem seiner
fundierten Kommentare auf zwei gewichtige
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Zeugen fiir die naturgegebene Musikalitit des
bshmischen Volkes hin: auf Guillaume de Ma-
chaut, der fast zwei Jahrzehnte seines Lebens
in Prag verbrachte, und auf den englischen
Musikhistoriker Charles Burney, dessen Reise-
tagebiicher voll treffender Beobachtungen und
Urteile noch heute eine Fundgrube fiir Erkennt-
nisse sind iiber die Einstellung zur Musik und
zu musikalischen Leistungen im 18. Jahrhun-
dert. Beide Kenner stimmen darin iiberein, daf}
die bohmische Landschaft nicht nur bedeutende
Musiker hervorgebracht habe, sondern dafl
diese in ihrer Eigenart nur auf dem musikali-
schen Humus des bohmischen Volkes erwachsen
konnten.

Aus der Platte ,Geistliche Instrumental-
musik aus Béhmen und Mihren® (AMS 17)
hat ,Musica sacra® dankenswerterweise zwei
kleine Platten erscheinen lassen, deren in sich
geschlossene Einzelstiicke sich wie die ,Weih-
nachtsmusik® zu praktischer Verwertung an-
bieten.

Die Motette ,Maria Kron“ von Kristof Ha-
rant z PoLizic (gest. 1621 in Prag) ist ein feier-
liches polyphones Stiick, dessen strenge klare
Linienfithrung an die Niederlinder erinnert.
Adam Michna z OtraDOVIC hat 1653 in Prag
eine Sammlung von Lautenstiicken herausgege-
ben, deren volkstiimlich-melodische Nummern
grofle Verbreitung gefunden haben miissen. So
kann Carl de Nys auf Anklinge zwischen
einem munteren Hochzeitsmarsch und Papage-
nos Lied ,Ein Midchen oder Weibchen® aus
Mozarts ,,Zauberfl6te® hinweisen. Die kleinen
unterhaltsamen Stiicke bieten viele rhythmi-
sche und melodische Uberraschungen, in denen
sich Musizierfreunde und handwerkliche Sau-
berkeit des Tonsatzes zu einer liebenswiirdigen
Musikgabe vereinigen.

Auch die zwei Kirchensonaten von Pavel
VEJVANOWSKY (1640-1693) zeigen Durchset-
zung strengen Musizierstils mit volkstiimlicher
Melodik. Der Komponist war seit 1664 Mitglied
und spiter Leiter der Kapelle des Bischofs von
Olmiitz. Die beiden Sonaten sind einsdtzige
sKlangstiicke®, die eine vermutlich Vorspiel
zum 8.Psalm ,Herr, unser Herrscher”. Der
melodische Fortspinnungsstil schmilzt sich miihe-
los volksliedhafte Melismen ein, sie gewinnen
in der Stimmenverteilung wechselnden Aus-
druck und beleben die feierliche Grundhaltung

der Sonaten.
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Alle bisher genannten Werke werden vom
Kammerensemble der Tschechischen Philharmo-
nie Prag ,Pro Arte Antiqua® auf Rekonstruk-
tionen historischer Instrumente (Sopran- und
Alt-Viola, Tenorviola da gamba, Baflviola da
gamba), Cembalo und Orgelpositiv stilsicher
und klangvoll wiedergegeben. Der von Jacques
Chambon in den Kirchensonaten gespielten
Oboe sei im besonderen gedacht; ebenso der
eingehenden Kommentare von Carl de Nys.

Plattenhinweise: ,Weihnachtsmusik aus Boh-
men und Mihren® — Musica sacra, AMS 12009 stereo
compatibel. — ,Geistliche Musik aus Béhmen und Mih-
ren® — Musica sacra, AMS 12010. — ,Bohmische Kirchen-
sonaten® — Musica sacra, AMS 12026.

*
Frankreich

»Weihnachten in der kéniglichen Kapelle zu
Versailles* — es war ein gliicklicher Gedanke,
unter diesem Titel Werke zusammenzufassen,
die ihr Entstehen zwar dufleren Anldssen ver-
danken, durch ihre profilierten Komponisten
Stilmerkmale ihrer Zeit eindrucksvoll zur Gel-
tung bringen, aber iiber jene Zeit hinaus auch
heute noch wirksam sind.

Marc Antoine CHARPENTIER, Schiiler des ro-
mischen Meisters Carissimi, kam 1698 an die
Sainte Chapelle du Palais, nachdem er vorher
viele Jahre als Kapellmeister des Jesuitenordens
in Paris versucht hatte, die Oratorienkunst sei-
nes italienischen Lehrers in Frankreich einzu-
biirgern. In seiner ,Messe de minuit sur des airs
de Nogl“ nimmt Charpentier einen alten Brauch
wieder auf: Volksliedthemen zur Komposition
sakraler Texte zu verwenden. Aber wihrend
jene Themen frither in kunstvoller Mehrstim-
migkeit oft kaum noch zu erkennen waren, von
ihr gewissermaflen aufgesogen wurden, sprechen
sie bei Charpentier durch sich selbst. Denn der
Chorsatz verzichtet auf kontrapunktische Fi-
nessen, so dafl, auch wer franzosische Weih-
nachtslieder nicht kennt, sofort den Gefiihls-
gehalt der Melodien aufnehmen kann, Sie mis-
sen wohl auch der Hofgesellschaft von Ver-
sailles, fiir die die Messe bestimmt war, als
weihnachtliche Volkslieder noch ganz bewuflt
gewesen sein. Jeder der vier Sdtze — Kyrie,
Gloria, Sanctus, Agnus Dei — ist melodisch
charakterisiert, den textlichen entsprechen die
musikalischen Akzente. Das Ganze wirkt aber
nicht nur hirtenhaft friedlich, sondern steigert
sich z. B. im Gloria und Sanctus zu freudiger

Erregung, so daf} die gespannte Erwartung des
groflen Ereignisses im Klang Gestalt gewinnt.

Michel Richard DELALANDE, seit 1683 Vize-
kapellmeister an der Sainte Chapelle, seit 1687
nach dem Tode seines grofien Vorgingers Lully
dessen Nachfolger als Superintendant der ko-
niglichen Musik, hat vier Symphonien iiber
Weihnachtslieder komponiert. Sie wurden in
der Weihnachtsnacht zwischen Mette und Mit-
ternachtsmesse aufgefiihrt. Die erste Symphonie
ist ein klangprichtiges Stiide mit einer inter-
essanten Einleitung, der drei kurze Sitze fol-
gen. Sie variieren ein Weihnachtslied: es wird
im Mittelsatz von seiner lyrischen Seite gezeigt,
in den lebhaften Sitzen entfalten sich die
rhythmischen Energien. Alle Teile sind mit
romanischem Formgefiihl aufeinander abge-
stimmt — so kommt ein ,runder® Eindrudk zu-
stande.

Als (nur scheinbar) kleine, doch kostbare Zu-
gaben werden noch zwei Orgelstiicke von Louis
Claude d’AQuiN geboten, virtuos gespielt von
Denise Chirat auf der Orgel der kéniglichen
Kapelle, an der d’Aquin von 1739 bis 1772 als
Organist wirkte. Er soll vor allem durch seine
Improvisationen die Bewunderung der Zeit-
genossen erweckt haben. Etwas davon lassen
die zwei Variationenreihen iiber Weihnachts-
lieder ahnen. Welches Klanggefiihl, welche Re-
gistrierkunst vor allem in den zarten Farben!
Inzwischen war eine andere Zeit mit anderen
Klangvorstellungen angebrochen, verglichen mit
denen der beiden anderen Werke. Man nimmt
das Leben und seine Empfindungen ,leichter®
im 18. Jahrhundert. Daf} sie darum nicht an
Tiefe zu verlieren brauchen, zeigt selbst der
konzertante Stil d’Aquins.

Aufgefithrt werden die Werke eindrucksvoll
von den Cheeurs de la cathédrale de Versailles,
dem Orchestre de la Société des Concerts du
Conservatoire Paris und von Genevieve Le
Secq an der Orgel. Die Leitung hat Abbé Ga-
ston Roussel.

Der ausfiihrliche Kommentar — nach Philippe
Andriot — gibt aufler der Charakteristik der
Komponisten und Werke (mit Hinweisen auf
die verwendeten franzosischen Weihnachtslie-
der) auch einen kurzen historischen Abriff iiber
die konigliche Kapelle und ihre auffergewdhn-
liche Orgel.

Plattenhinweis: ,Weihnachten in der konig-
lichen Kapelle zu Versailles* — Musica sacra, AMS - L 52.
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Spanien

In seinen Villancicos, geistlichen Romanzen,
besitzt Spanien einen nur ihm eigenen Typus
des volkstiimlich-religiosen Liedes. Es verbin-
det Jenseits und Diesseits in Gedanken und
Bildern von plastischer Lebendigkeit. Balladeske
Schilderungen stehen neben zarten lyrischen
Bekenntnissen — immer haben sie volkstiimli-
chen, allgemeinverstindlichen Charakter und
sind darum allgemeiner Besitz. Verstindlich,
daf Josep Antoni MARTI in seiner Kantate fiir
die Vigil des Weihnachtsfestes ,Silencio® an
den Villancico-Stil ankniipft. Aber der Neuerer
Marti bleibt nicht bei der Einzelnummer ste-
hen, sondern verbindet deren mehrere zu gro-
fer zyklischer Form mit Arien, Rezitativen und
Choren. Das Orchester begleitet nicht nur, es
schildert, charakterisiert und erhebt den instru-
mentalen Part gleichberechtigt neben den voka-
len. Und das auf dem Montserrat, der Jahr-
hunderte alten Hochburg strengen Vokalstils!
Hier ist aus der geistigen Welt des 18. Jahr-
hunderts heraus ein Schritt getan, dessen Kiihn-
heit seine Rechtfertigung in der musikalischen
Substanz des Komponisten findet.

Josep Antoni MarTI, 1719 in Tortosa gebo-
ren, hat seine bestimmenden musikalischen Ein-
driicke vermutlich in Madrid empfangen, ist
1749 in den Benediktinerorden auf dem Mont-
serrat eingetreten und von 1753 bis zu seinem
Tode (1763) Leiter des Escolania (Singerkna-
ben) und Kapellmeister der Abtei gewesen.
Marti mufd neben einer sehr individuellen mu-
sikalischen Begabung auch iiber solides satz-
technisches Konnen verfiigt haben. Nur dank
der Verbindung beider Faktoren vermochte
Marti den neuen ,italienischen® Stil dem Got-
tesdienst anzugleichen, fiir den er schuf. Denn
seine Werke wirken nicht etwa ,weltlich®, da-
gegen hdchst lebendig. Und das vor allem um
ihres echten Gefiihls willen, das jeden Takt
seiner Musik belebt und z.B. die Form einer
italienischen Da capo-Arie mit dem Geist der
Villancicos erfiillt. Der Text des ,,Silencio®
(Still!) ist wahrscheinlich von einem Ménch der
Abtei verfaflt — er verherrlicht das Schweigen
des neugeborenen Christus in rithrend einfa-
chen Worten und Bildern, ganz menschlich nah,
ohne daf je die Grenze der Ehrfurcht auch nur
angerithrt wiirde (anhand der beigegebenen
deutschen Ubersetzung ist der spanische Text
gut zu verfolgen).
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Arien, Duette und Chorsitze fesseln durch
beseelte, mitunter vorhaltreiche Melodik. In ihr
bestitigt sich der Einfallsreichtum des Kompo-
nisten, seine Vertrautheit mit der Singstimme,
sein Klangsinn in Kombination und Kontra-
stierung der Stimmfarben. Verzierungen wer-
den nur zuriickhaltend verwendet—wenn, dann
wirken sie als von Innen her diktierte Melodie-
erweiterungen. Martis Musizierstil mufl dem
Zeitempfinden nahegestanden haben: so konnte
er es wagen, den Schlufiteil der Kantate nach
Art einer Seguidilla mit Strophen und Refrain,
verteilt auf Solo-Sopran und Chor, aufzu-
bauen. Ein weiter Weg ist in dieser Kantate
zuriickgelegt, deren Stimmen sich nach dem
Vorspiel aus andachtsvollem Schweigen erhe-
ben und schlieflich in hellem Jubel verklingen.

Allerdings bedarf es, um dem Werk gerecht
zu werden, einer Auffiihrung, wie sie Dom
Ireneu Segarra OSB mit dem Chor der Mont-
serratiner Monche und Singerknaben bietet,
von denen die hellen Solo-Soprane des Carles
Estrada und des Jesus Basora wie der tragende
Solo-Alt des Josep Maria Coll noch lange in
Erinnerung bleiben. Den instrumentalen Teil
spielt das Solistenensemble Barcelona.

»O magnum mysterium®, Responsorium fiir
die Weihnachtsmette, hat Marti fiir Solo-Sopran,
achtstimmigen Doppelchor und Orchester kom-
poniert. Zwischen zwei Chorsitzen, deren er-
ster breit angelegt ist, deren zweiter knapp und
eindriicklich das Werk abschliefit, sind die Ver-
kiindigungsworte des Engels an Maria fiir Solo-
Sopran und Solo-Oboe gesetzt. Hier verbindet
sich der schlackenreine Sopran des Singerkna-
ben Jesus Basora mit der von Domingo Segi
stilvoll und vibrationsfrei geblasenen Oboe zu
einem Klangeindruck von seltener Einheitlich-
keit. Die melismatisch reichen Linien beider
»Instrumente® ergdanzen sich ideal! Wieder sin-
gen der Chor der Ménche und Singerknaben
der Abtei Montserrat, wieder spielt das Soli-
stenensemble Barcelona unter Leitung von Dom
Ireneu Segarra OSB.

Der sorgfiltige Kommentar
Estrada OSB zu verdanken.

ist Gregorl

W.Gotze

Plattenhinweis: ,Montserrat® Josep Antoni
Mart{: Weihnachtsmusik. — Musica sacra AMS 42.



Kritik an der Kirche?

Otto Semmelroth SJ

Als vor einigen Jahren im Siiddeutschen Rundfunk die Vortragsreihe ,Kritik an
der Kirche“ gesendet wurde!, war die Reaktion unterschiedlich. Das war nicht nur
durch die verschiedene Grundhaltung der einzelnen Vortrige bedingt. Manche
empfanden es grundsitzlich als ungehdrig, daf} die Kirche einer solchen 6ffentli-
chen Kritik ausgesetzt wurde. Man kann dagegen aber auch die Meinung vertre-
ten, dafl es doch — gewissermaflen psychotherapeutisch — ganz gut sei, wenn eine
Kritik, die tatsichlich ja doch ausgeiibt wird, ins volle, auch &ffentliche Bewuf3t-
sein gehoben wird, damit sie nicht wie ein Komplex aus der Verdringung heraus
vergiftend im kirchlichen Leben wirke.

Beim Thema ,Kritik an der Kirche® soll es nicht so sehr um kritische Einzelaus-
sagen zur Kirche oder einzelnen ihrer Handlungen, Anordnungen oder Unter-
lassungen gehen, sondern um die Frage nach der Moglichkeit und Erlaubtheit der
Kritik an der Kirche iiberhaupt. Wir haben das Thema mit einem Fragezeichen
versechen. Das kann Verschiedenes bedeuten. Eine Frage kann gestellt werden,
"weil man eine positive Aussage gern bestitigt sihe. Eine Frage kann aber auch
negativ gemeint sein: Wenn wir sagen, eine Sache sei fragwiirdig, meinen wir
eigentlich, sie sei abzulehnen. Und dazwischen kann das Fragezeichen noch ver-
schiedene andere Nuancen der Wertung ausdriicken: Erstaunte Uberraschung dar-
tiber, dafl man das Gesagte iiberhaupt in Erwagung zieht; freudige Feststellung,
dafl etwas, womit man nicht gerechnet hatte, doch Wirklichkeit zu werden scheint;
und manche andere Schattierungen positiver, aber auch negativer Sinngehalte. So
will auch hier das Fragezeichen zum mindesten bewufit machen, daff Kritik an
der Kirche keine so selbstverstindliche Sache ist, wie manche meinen mdgen. So-
wohl das selbstverstindliche Ja wie das simple Nein zur Kritik an der Kirche ist
eine fragwiirdige Sache. Aber beides hat auch sein, wenn auch bedingtes Recht.

ABLEHNUNG DER KRITIK AN DER KIRCHE

Aus zwei Gruppen von Griinden wird Kritik an der Kirche oft abgelehnt. Die
Griinde menschlicher Empfindlichkeit wollen nicht weniger beachtet werden als
die sachlichen Griinde.

t Kritik an der Kirche, Hrsg. v. H. J. SCHULTZ, Stuttgart-Olten 1958.

16 Stimmen 173, 4 241



Otto Semmelroth

Abwehr aus menschlicher Empfindlichkeit

Wenn zunichst die menschlichen Griinde fiir die Ablehnung der Kritik an der
Kirche betrachtet werden sollen, so ist das Wort ,menschlich® in jenem von einem
gewissen Mitleid gefirbten Sinn gemeint, der nicht so sehr an die menschliche
Kraft und Herrlichkeit, sondern an des Menschen Schwiche denkt; also im Sinn
des Menschlich-Allzumenschlichen.

Da ist dann zunichst eine Haltung ins Auge zu fassen, die meint, im Interesse
der Kirche zu sprechen und doch, streng genommen, dem lebendigen Glauben an
die Kirche widerspricht. Mancher, der aus gut gemeinten Griinden eine Kritik an
der Kirche abwehrt, bedenkt nicht, wie wenig seine Angst vor der Kritik den Nor-
men des Evangeliums und der Glaubenslehre der Kirche selbst entspricht. Diese
Haltung ist nimlich oft sehr naturalistisch und wenig vom vertrauenden Glauben
getragen. Gewifl werden diese Menschen sehr betroffen sein, wenn man ihnen
sagt, dafl gerade sie, die sich fiir die Hiiter des rechten Glaubens und der Integritdt
der Kirche halten, fiir das Leben dieser Kirche eine ernste Gefahr bedeuten. Es
gibt aber nun einmal die Feinde der Kirche nicht nur drauflen unter den Menschen,
die die Kirche verachten und alles tun, um sie aus dem Einfluflbereich der Men-
schen herauszuhalten. Und innerhalb der Kirche wird nicht nur durch Korruption
und Siinde oder glaubensgefihrlichen Liberalismus der auf das Jenseits gerichteten
Heiligkeit der Kirche widersprochen. Man muf} die Sorge haben, daf die gefihr-
licheren Feinde unter denen leben, die sich fiir ihre eifrigsten Verteidiger halten
und doch in Wahrheit das wesensgerechte Leben der Kirche aush6hlen und unter-
graben. Es sind jene Anwilte der Integritit und Unverletztheit der Kirche, die
zwar mit Recht die Kirche als sichtbare, durch Christi Stiftung gesellschaftlich ge-
prigte Wirklichkeit verteidigen, aber im Eifer ihrer Verteidigung doch vielleicht
zu sehr vergessen, dafl die sichtbare Kirche als sakramentales Zeichen der Gnade
des Gottesreiches in ihrer verborgenen Tiefe das, worauf es eigentlich ankommt
und was die Titigkeit der sichtbaren Kirche vermitteln soll, nicht nur sichtbar wer-
den liflt, sondern zugleich auch verbirgt, dafl deshalb auch die eigentliche Kraft
fiir die Erhaltung auch der sichtbaren Kirche nicht so sehr, jedenfalls nicht nur in
juridischen Festsetzungen und menschlich formulierten Glaubenssitzen liegt. Diese
selbst miifiten zerbrechen, wenn nicht Gottes heiliger Geist als die eigentliche Le-
benskraft die Kirche erhielte. Mit Recht sieht man in der Tatsache, daf} die Kirche
trotz aller Widerstinde von auffen und aller menschlichen Unzuldnglichkeit von
innen die Jahrhunderte {iberdauert hat, einen Erweis dessen, dafl Gottes eigene
Lebenskraft in ihr am Werke ist. Dann darf man aber auch umgekehrt nicht so
tun, als ob der Heilige Geist heute in der Kirche nicht mehr das eigentliche Lebens-
prinzip und die erhaltende Kraft der Kirche wiire. Wenn man nun das Handeln
der greifbaren Organisation der kirchlichen Institution nicht eigentlich als Instru-
ment und Gefiafl der Wirkkraft des Heiligen Geistes betrachtet, sondern das Ver-
trauen auf dieses Wirken Gottes durch das eifrig-eifernde Wirken im menschlich
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greifbaren Bereich ersetzen will, dann wird man notwendigerweise sehr empfind-
lich werden gegen die kritischen Fragen, die andere an dieses Wirken richten; gegen
die Skepsis, mit der andere diesem organisatorischen Wirken gegeniiberstehen;
gegen die Kritik, in der andere als fragwiirdig hinstellen, was man selbst fiir hei-
lig und unaufgebbar hilt. Diese Empfindlichkeit gegen jede Kritik an der Kirche
kommt also aus mangelndem Vertrauen auf den Heiligen Geist als das Lebens-
prinzip der Kirche. Man findet sie bei eifernden Laien, die wohl auch noch infolge
geringerer theologischer Kenntnis nicht geniigend damit rechnen, dafl es in der
Kirche aufler dem von Christus Gestifteten und daher Unabdingbaren auch eine
ganze Menge menschlich Gewordenes und daher Aufgebbares gibt. Bei den Tri-
gern des geistlichen Amtes erscheint diese Empfindlichkeit oft in der Haltung, die
einmal so charakterisiert wurde: ,,Er sieht das Recht im Dienst der Liebe. Aber die
Liebe nimmt bei ihm die Gestalt des Mauern- und Ziunemachens an zum Schutz
der Seinen, der Herde Christi gegen den Feind, der umgeht wie ein briillender
Lowe. Den Feind sieht er iiberall, schleichend in neuen Lehren, drohend im Kom-
munismus, verderbend im sittlichen Leben. Mauern will er bauen, so viele Mauern,
sagen seine Gegner, daff man vor Mauern die Stadt nicht mehr sieht.“?

Gewify haben beide Haltungen ihre eigene Gefahr. Jene, die im Vertrauen auf
die dynamische Lebendigkeit des Heiligen Geistes in der Kirche gern bereit sind,
Kritik zu horen, um das Gehorte und das immer schon Besessene zu priifen, mo-
gen gewifl manchmal in Gefahr sein, allzu grofiziigig auch mit dem wirklich Un-
antastbaren im Besitz der Kirche umzugehen. Die anderen aber stehen in der viel-
leicht grofleren Gefahr, Kritik und Fragen gar nicht erst an sich herankommen zu
lassen, damit aber auch die Gelegenheit zu verpassen, den unwandelbaren, aber
doch immer mehr zu entfaltenden Glauben der Kirche einer verinderten Welt ver-
stindlich zu machen; das Erscheinungsbild der kirchlichen Institution, die doch
nur zu einem Teil ihrer tatsichlichen Gesamtwirklichkeit von Christus unmittel-
bar und unveranderlich gestiftet ist, so weit in Frage stellen zu lassen, dafl die Be-
wahrung des Unverduflerlichen eine erneuernde Veranderung im geschichtlich Ge-
wordenen nicht verhindert.

Mit einem solchen Mangel an Vertrauen auf das Leben des Heiligen Geistes in
der Kirche verbindet sich notwendig jene Haltung, die jeder Psychologe als die
Ursache mancher Starrheit und Unnachgiebigkeit kennt, die eigene Unsicherheit.
Menschen, die nicht selbst in der Lage sind, andere fiithren zu miissen, kénnen sich
ja gar nicht vorstellen, welche Tragik sich im Inneren eines Menschen abspielen
kann, der zur Fithrung seiner Mitmenschen bestellt ist und erfahren mufi, wie be-
grenzt seine Fihigkeit dazu ist. Vor allem dann, wenn es sich nicht nur um organi-
satorische, wirtschaftliche, technische, politische Fithrung diesseitiger Teams und
Arbeitsgemeinschaften handelt, sondern um Fiihrung und Verantwortung im Be-

* M. von GALLI-B. MOOSBRUGGER, Das Konzil. Ein Bild- und Textberiche, Mainz 1962, 80.
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reich des Gewissens, des Lebens vor Gott. Kritik an der Kirche und damit an
denen, die die Kirche in besonderer Weise zu vertreten haben, kann einen Men-
schen, der Fiihrender sein soll, aber seiner Autoritidt nicht sicher ist, in einen Pan-
zer zwingen, dessen Hirte eigentlich nur Selbstverteidigung ist; kann ihn in eine
Lieblosigkeit hineindringen, die nur Selbstschutz ist.

Aus solcher Unsicherheit werden dann oft gesetzliche Bestimmungen, juristische
Festlegungen, amtliche Entscheidungen, auch wenn sie nur Mafinahmen mensch-
licher Klugheit sind, zu fast ebenso unantastbaren Tabus gemacht, wie wenn sie
alle gleich unmittelbar aus Christi Stiftung kidmen oder naturrechtlich verankert
wiren. Gerade weil solche Festlegungen Hilfe gegen menschliche Willkiir, Stiitze
fiir menschliche Unsicherheit, Richtungsangabe fiir menschliche Ausweglosigkeit
sind, will die menschliche Unsicherheit diese Stiitze nicht aus der Hand geben. Und
alle Kritik, die daran gedufRert wird, wird mit Leidenschaft und Hirte abgewehrt,
weil sie die Stiitzen wegzunehmen droht, auf die man sich angewiesen fiihlt.

Abwehr aus sachlichen Grinden

Die Fragwiirdigkeit solcher allzumenschlicher Abneigung gegen die Kritik an
der Kirche darf nun aber nicht tibersehen lassen, dafl es doch auch tatsichlich Mo-
mente am Wesen der Kirche gibt, die das Recht zur Kritik an ihr einschrinken.
Diese Momente sind in einem Eigenschaftswort zusammengefafit, das die Kirche
seit ihren frithesten Zeiten als eines ihrer Wesensattribute aufzihlt und schon im
Glaubensbekenntnis der ersten allgemeinen Konzilien verankert hat, wo es heifdt:
»Ich glaube an die eine, heilige, katholische und apostolische Kirche“. Das Wort
,heilig® meint hier nicht eigentlich die sittliche Untadeligkeit, die in der Erfiillung
der Gebote Gottes besteht, sondern hat eine Bedeutung, die bleibt, obwohl es in
der Kirche menschliche Siinde gibt. Es meint eine Unantastbarkeit, ein Ausgeson-
dertsein aus dem Alltiglichen und Weltlichen, das urspriinglich Gott eigen ist, aber
allem anteilhaft mitgegeben wird, das mit Gott besonders verbunden und ihm
nahe ist und daher fiir seine Heiligkeit besonderes Zeugnis abzulegen hat. Was
heilig ist, ist den mannigfaltigen Zugriffen der menschlichen Willkiir weithin ent-
zogen. In erschiitternder Eindringlichkeit wurde diese Unantastbarkeit Gottes und
der ihn bezeugenden Kreatur dem alttestamentlichen Gottesvolk und durch den
biblischen Bericht allen Gliubigen vor Augen gefiihrt, als bei der Uberfithrung
der Bundeslade, die ja das Zeichen der besonderen Gegenwart Gottes war, Ozias
hinzusprang und die Bundeslade anriihrte, um sie vor dem drohenden Sturz zu
bewahren, und er stiirzt tot zu Boden (2 Sam 6, 6 £.).

Diese Heiligkeit, die urspriinglich Gott, durch Teilhabe aber und um einer be-
sonderen, zeichenhaften Gottgehorigkeit willen auch gewissen, von Gott gehei-
ligten Geschopfen zukommt, bedeutet also Unantastbarkeit. Der Aufdeckung durch
den vorwitzigen menschlichen Verstand ist sie als Geheimnis, der Ergreifung durch
einen ehrfurchtslosen menschlichen Willen ist sie durch Gottes Verbot, der unbe-
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kiimmerten leiblichen Beriithrung ist sie durch raumliche Trennung oder Schranken
entzogen. Heute nennt man so etwas gern ,, Tabu®, weil man nicht recht wahrhaben
will, da} es den Reflex der gottlichen Heiligkeit im geschopflichen Bereich wirklich
gibt. Man hilt es fiir ndtig, den Menschen von heute wie von vielen anderen Fes-
seln, so auch von denen der Tabus zu befreien.

Die Kirche ist aber wirklich heilige Kirche. Thre Heiligkeit ist kein Tabu, dessen
Gewalt man zerbrechen miifite. Nein, wie die Kirche Ehrfurcht vor der Freiheit
des Menschen hat, so gebietet sie dem freien Menschen auch Ehrfurcht vor dem,
was Christus gestiftet hat und was deshalb menschlicher Willkiir entzogen, eben
heilig ist. Das scheint aber der vorhin skizzierten Ablehnung der Kritik an der
Kirche, wenn sie auch aus menschlichen Griinden kam, doch eine objektive, giiltige
Begriindung zu geben. Denn was ist mehr Zugriff, ja geradezu Angriff als die
Kritik? Wenn die Kirche heilig ist, weil sie vom Gottmenschen gestiftet wurde,
dann scheint jede angreifende, in Frage stellende Kritik Auflehnung gegen das von
Christus Gesetzte zu sein. Wenn die Kirche heilig ist, weil Gottes Heiliger Geist
in ihr belebend anwesend ist, dann scheint Kritik an dieser Kirche gegen den ein-
dringlichen Rat zu verstoflen, den nach der Schilderung der Apostelgeschichte
(Apg 5, 38 {.) der Ratsherr Gamaliel seinen Kollegen im Hohen Rat von Jerusa-
lem gab, als sie die Apostel Petrus und Johannes verhaftet hatten: ,Fiir diesmal
sage ich euch: Steht ab von diesen Menschen und lafit sie in Ruhe; denn ist dieses
Vorhaben oder dieses Werk von Menschen, wird es zunichte werden; ist es aber
von Gott, konnt ihr sie nicht vernichten.“

EIN JA ZUR KRITIK AN DER KIRCHE

Diese Griinde, die der Kritik an der Kirche entgegenstehen, miissen nun aber
erginzt werden durch andere Gesichtspunkte, die uns vor die Notwendigkeit stel-
len, das Nein durch ein ebenso ernst zu nehmendes Ja anscheinend zu widerlegen.
Da die Kirche ein, wenn auch ausgesondertes Stiick Welt ist, konnen wir ihr nicht
die Heiligkeit und Unberiihrbarkeit Gottes einfachhin und ohne Vorbehalt zu-

schreiben.

Das Ja der Kirche zur Kritik an der Kirche

Es gibt auch in der heiligen Kirche Raum fiir berechtigte Kritik: Nicht so sehr
an der Kirche, insofern sie heilig ist; wohl aber in der Kirche, insofern die Men-
schen die Heiligkeit der Kirche siindhaft verunheiligt und kldglich unzulinglich
realisieren. Einen Beweis dafiir, dal auch die Kirche selbst berechtigte Kritik in
ihr und an ihr fiir grundsitzlich mdglich hilt, liefert das von Papst Johannes XXTII.
einberufene und gliickhaft begonnene, von seinem Nachfolger fortgefithrte Konzil.

Im Blick auf die fritheren Konzilien konnte man vielleicht den Eindruck haben,
es handle sich da nicht um Kritik an der Kirche, sondern um Kritik der Kirche an
ihr entgegenstehenden Wirklichkeiten. Denn die allgemeinen Konzilien versam-
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melten sich fast immer, um Irrlehren abzuwehren, also selbst Kritik an mensch-
lichen Irrwegen zu iiben. Und doch wiirde man das falsch deuten, wollte man nicht
sehen, daf es sich bei dieser Kritik durch die Kirche zugleich auch immer um Kritik
an der Kirche handelt. Immer hat die Kirche zugleich mit der Abwehr des Irrtums
auch ihr ecigenes Gesicht zu reinigen gesucht. War doch der Irrtum in der Kirche
entstanden und hatte fiir sein Entstehen in der Kirche selbst Anlafl gefunden.

Besonders ausdriicklich aber steht das zweite Vatikanische Konzil im Zeichen
der Erneuerung der Kirche selbst, ist also ein Bekenntnis zur Kritisierbarkeit der
Kirche. Johannes XXIII. hat gesagt, das Konzil solle der Wiedergewinnung der
christlichen Einheit dadurch dienen, daf} es die Kirche selbst durch ihre Erneuerung
zu einer milden Einladung an die getrennten Christen mache, zu priifen, ob in ihrem
Antlitz nicht doch die Ziige Christi zu erkennen seien. Das heifit doch, dafl die
Kirche auf ihrem Weg durch die Jahrhunderte vieles in ihrem Antlitz aufgenom-
men hat, das die von Christus selbst geformten Ziige nicht austilgen, aber doch
undeutlich machen konnte. Das heiflt aber nichts anderes, als dafy manches im An-
gesicht der Kirche kritisiert werden kann. Die Diskussionen der Konzilsviter ha-
ben schon in den beiden Monaten der ersten Sitzungsperiode deutlich gezeigt, wie-
weit es Kritik an der Kirche geben kann. Solchen, deren allzu konservative Hal-
tung nicht gern zugeben wollte, dafl die Erneuerungsbediirftigkeit und Kritisier-
barkeit nicht nur im geringen Eifer der einzelnen, sondern ziemlich tief in der
Kirche als ganzer sitzen konne, wurde von den anderen geradezu schockierend bei-
gebracht, dafl man nicht gewillt sei, alles in Leben und Gestalt der Kirche kritiklos
hinzunehmen nur deshalb, weil es schon lange Zeit so gewesen ist.

Man sage nicht, dieser Hinweis auf das Konzil als Legitimierung einer Kritik
an der Kirche sei nur eingeschrinkt giiltig, weil es sich da um die Triger des
bischoflichen Hirtenamtes handelt. Was sie an Kritik duflern kénnen, gebe noch
nicht die gleiche Moglichkeit auch den Laien in der Kirche. Die Kritik an der
Kirche ist in Wahrheit durch das Konzil, sowohl was ihre Subjekte wie was ihre
Objekte angeht, recht umfassend, universal in Erscheinung getreten.

Was die subjektive Seite der Kritik an der Kirche angeht, so waren zur Vor-
bereitung des Konzils nicht nur offizielle Kommissionen einberufen und mit Vor-
arbeiten befaflt. Und es waren dort nicht nur Eingaben aufgenommen worden, die
die Bischéfe als ihre eigene Meinung nach Rom geschickt hatten. Viele Bischdfe
hatten, damit auch dem ausdriicklichen Wunsch des Papstes entsprechend, dieLaien
ihrer Dibzesen aufgefordert, ihre Wiinsche, Vorstellungen und Anliegen dem Bi-
schof mitzuteilen, damit er sie bei seiner Eingabe nach Rom beriicksichtige. Grund-
sitzlich war jedenfalls durch solche Einladungen zugestanden, dafl es Kritik an
der Kirche nicht nur von seiten der Triger der kirchlichen Amter geben konne.
Denn solche Eingaben sind ja doch Vorschlige zur Anderung von bisher Ublichem
und damit Kritik daran, Eine umfangreiche Sammlung solcher Wiinsche aus dem
deutschsprachigen Raum, sehr gemischt aus Verniinftigem, Realisierbarem und
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Utopischem, ja Térichtem, ist als Ergebnis einer Rundfrage der Zeitschrift ,, Wort
und Wahrheit® in der Zeit der Vorbereitung des Konzils erschienen®. Die Legiti-
mierung einer Kritik an der Kirche blieb also keineswegs auf die Amtstriger der
Kirche beschrankt. Auch unabhingig iibrigens von ausdriicklichen und unmittel-
baren Interventionen aus den Kreisen der Laien wire die von Laien ausgeiibte
Kritik an der Kirche in den vorbereitenden Stellungnahmen der Bischdfe wirksam
geworden. Denn die Bischofe haben ihr Ohr mehr am Mund des Volkes, als ge-
wisse Vorstellungen wahrhaben wollen.

Aber auch was den Gegenstand der Kritik angeht, war die konziliare Aufforde-
rung umfassend. Die Erneuerungsbemiihung des Konzils meint keineswegs nur
eine personliche, sittliche und glaubensmifige Erneuerung der einzelnen Menschen
in der Kirche, wihrend die Kirche als Institution unkritisiert zu bleiben hitte.
Diese Versuchung mag ja manchem allzu institutionalistisch Denkenden nahelie-
gen, sich die Kirche als ein fiir allemal errichteten Bau vorzustellen, der nur da-
durch unvollkommen wird, daf in ihm sittlich unvollkommene, schwache und
trige Menschen wohnen. Beim Konziliund der von ihm angestrebten Erneuerung
geht es aber um die Kirche selbst, insofern ihr Erscheinungsbild das von Christus
unverinderlich Gestiftete mit sehr viel Verdnderlichem verbunden hat, das in frii-
heren Zeiten der Geschichte einmal sinnvoll gewesen sein mag, heute aber anderem
weichen miifite; mit sehr vielem auch, das mehr aus menschlicher Vorliebe als aus
iiberzeitlichen Notwendigkeiten entstanden ist. Auch das der sittlichen Entschei-
dung des einzelnen Gliubigen Vorgegebene soll einer Priifung und dem Versuch
einer Erneuerung unterzogen, also kritisiert werden.

So bekennt sich die Kirche durch das Ereignis des allgemeinen Konzils und das
ihm gegebene Programm dazu, daf sie Ecclesia semper reformanda, immer er-
neuerungsbediirftige Kirche ist. Christus hat der Kirche ewigen Bestand und Be-
wahrung des von ihm gegebenen Wesentlichen zugesichert. Aber dieser Bestand ist
dynamisch, lebendig, muf also von innen her immer neu den Kontakt mit der zu
erlosenden Welt suchen und sich von Uberholtem befreien und von dem Gift, das
durch den Kontakt mit der Welt in sie eindringen konnte, reinigen. Darauf hinzu-
weisen aber ist die Funktion der gesunden Kritik auch in und an der Kirche.

Griinde fiir die Moglichkeit einer Kritik an der Kirche

Die Tatsache, dafl es Kritik an der Kirche geben kann, mufl also ebenso ernst
genommen werden wie die zuerst besprochenen Vorbehalte dagegen. Infolge der
polaren Realitit der Kirche mufl die Haltung des Menschen in und vor der Kirche
tatsichlich irgendwie z8gernd werden, nicht vorbehaltlos alles an ihr bejahend,
aber auch die Zuriickhaltung niemals zur Ablehnung werden lassend.

3 Was erwdrten Sie vom Konzil? Eine Rundfrage unter Katholiken Deutschlands, Usterreichs und der Schweiz.
Wort und Wabrheit 16 (1961), 571-712; auch als Sonderdruck, Umfrage zum Konzil, erschienen, Freiburg 1961.
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Da ist zunichst die gott-menschliche Polaritit der Kirche. Sie ist gottlich und
menschlich zugleich. Gottlich, weil sie aus dem in Christus verwirklichten Heils-
willen Gottes kommt, menschlich, weil diese kirchliche Prigung des gottlichen Wil-
lens in und durch Menschen verwirklicht werden mufl; gottlich, weil der Heilige
Geist sie wie eine Seele lebendig macht, menschlich, weil sich dieser Heilige Geist
in menschlichen Entscheidungen geltend macht; gottlich, weil sie als Gottes heiliges
Volk, Christi geheimnisvoller Leib und des Heiligen Geistes Tempel Gott gehort,
menschlich, weil sie diese Gottgehorigkeit in welthafter Weise erfiillen muf.

Insoweit die Kirche gottlich ist, nimmt sie an der Heiligkeit Gottes und damit
an der dem menschlichen Zugriff entzogenen Ferne teil. Alle Kritik an der Kirche
mufd beachten, dafl sie die Grenze nicht iiberschreiten darf, die die Ehrfurcht gegen-
iiber dem Heiligen anweist. Aber Gott hat sich nun einmal einem Geschick aus-
gesetzt, das ihn den menschlichen Zugriffen zuginglich macht. Vor der von ihm
geschaffenen und heilshaft in sein Leben einbezogenen Welt erscheint Gott niemals
in seiner reinen Gottlichkeit. Da Gott die Welt als Wohnraum des Menschen ge-
schaffen hat, macht er sich in dieser Welt zum Gegenstand der menschlichen Er-
kenntnis, wie Paulus im Romerbrief (1, 18-21) deutlich gesagt hat. Da er dann
aber dem Menschen durch das Erkenntnismittel der Welt erscheint, verliert er vie-
les von jener Heiligkeit, die er als der unendliche, unantastbare Gott in Wirklich-
keit besitzt. Weil er sich vom Menschen in den Ausdrucksmitteln der Welt erfas-
sen liflt, gerit seine Heiligkeit in Gefahr, nicht mehr so ganz ernst genommen zu
werden. Und Gott hat ja geradezu bestdtigt, dafl er bereit ist, das Tremendum sei-
ner Heiligkeit zuriicktreten zu lassen zugunsten des Fascinosum, der Erfahrung
seiner Nihe. Denn Gott ist in seinem Sohne Mensch unter Menschen geworden.
Damit hort er gewifl nicht auf, heiliger Gott zu sein. Aber schon die Evangelien
bezeugen uns, wie sehr der menschgewordene Sohn Gottes der Kritik ausgesetzt
war. Bis zum Verbrechertod hat man ihn verurteilt, kritisiert. Berechtigt war das
nicht, aber es war moglich.

Bei der Kirche, die ja eine weitere Weltgestalt des Heilswillens Gottes ist, ist
die Kritik nicht nur méglich, sondern weithin auch berechtigt. Gewif} versteht eine
alte kirchliche Uberlieferung die Kirche als eine Art Ausweitung der Menschwer-
dung Christi. Sie ist Christi geheimnisvoller Leib, wie Paulus sagt. Dadurch hat
die Kirche einen Anteil an der Heiligkeit des Herrn, der tiber alle anderen Wirk-
lichkeiten dieser Welt hinausgeht. Sie muff von den Menschen Ehrfurcht verlan-
gen. Aber wir diirfen nicht vergessen, daff der geheimnisvolle Herrenleib, der die
Kirche ist, nicht so zur Personeinheit mit dem Sohne Gottes verbunden, nicht so
mit ihm identisch ist wie sein individueller Leib, in dem er sich damals der Greif-
barkeit der Menschen ausgesetzt hat. Diesen konnte man anschauen und sagen: Ich
habe den Sohn Gottes gesehen. Ihn kreuzigend hatte man Gott gekreuzigt. In
einem gewissen Sinne gilt das zwar auch von der Kirche, wie es etwa Paulus in sei-
nem Damaskuserlebnis erfahren hat, wo der erhohte Christus ihn, der die Kirche
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verfolgte, fragte: ,Saul, warum verfolgst du mich?“ (Apg 9, 4). Das aber heifit
nicht, dafy die Kirche mit Christus identisch ist, sondern daf sie ein besonders aus-
gesparter, ihm gehdrender, von seinem Heiligen Geist durchwalteter Bereich des
Heilswillens Gottes ist, den man nicht in gleicher Hemmungslosigkeit kritisieren
kann wie jedes Stiick Welt, der aber auch nicht einfach jeder Kritik entzogen ist.
Wenn schon Christus selbst nicht einfachhin jeder menschlichen Kritik entzogen
war, so erst recht nicht die Kirche. Thr menschliches Erscheinungsbild muf} bereit
sein, sich der Kritik zu stellen. Die Menschen, die die Kirche verwirklichen, sind
fiir das Heil ihrer Mitmenschen verantwortlich. Uberall aber, wo Verantwortung
waltet, mufl immer wieder gepriift werden, wie sie erfiillt wird.

Eine zweite Polaritit, die das Ja und das Nein zur Kritik an der Kirche zu-
gleich moglich macht, liegt darin, daf die Kirche ein fiir allemal von Christus ge-
stiftet, aber eben der Geschichte eingestiftet worden ist und daher auch vom Wan-
del und Werden der Geschichte gezeichnet ist. Es ist nicht leicht, diese beiden Mo-
mente, das stiftungsmiflig Einmalige und das geschichtlich Wandelbare, in glei-
cher Weise zu ihrem Recht kommen zu lassen. Wer die Stiftung in der Weise ernst
nimmt, wie es der Person dessen entspricht, der sie vollzogen hat, wer also die
wesentlichen Ziige der Kirche als Elemente gottlichen Rechtes festhilt, der kann
leicht in Versuchung kommen, alles in dieser von Christus gestifteten Kirche fiir
unverinderlich festgelegt zu halten. Denn Stiftung, so wird er sagen, heifit Griin-
dung, Festsetzung. So konnte man auch im Zusammenhang mit dem Konzil von
manchen Gliubigen die besorgte Frage horen, ob denn nun einmal die Kirche ihre
Festigkeit und Stetigkeit aufgeben wolle, die sie bisher so ausgezeichnet hat. Mit
dieser kurzsichtigen Deutung des Stiftungscharakters der Kirche verbindet sich
meist die andere Ubertreibung, die da meint, in der von Christus gestifteten Kirche
miisse doch wohl alles einzelne eindeutig normiert sein. Die Menschen in der Kir-
che, ob Amtstriger oder Laien, hitten nur auszuiiben, durchzufithren; zu befolgen,
was in eindeutigen Normen und Vorschriften ein fiir allemal von Christus fest-
gelegt sei. Fiir Fragen des Ermessens, also auch fiir die kritische Frage nach der
Richtigkeit und Angemessenheit manches Bisherigen findet diese Auffassung kei-
nen Raum.

So verstandlich diese Auffassungen sind und so manches Richtige sie an sich
haben, sind sie doch zu einfach und in ihrer indifferenzierten Aussage falsch. Als
Christus seine Kirche stiftete, setzte er sie als in ihrer wesentlichen Struktur von
ihm selbst geprigte und gestaltete Wirklichkeit in die Geschichte hinein. Stiftung
bedeutet zugleich Anordnung und Weisung, in der das Gestiftete den treuen Hin-
den beauftragter und berufener Menschen anheimgegeben, damit zugleich aber
auch der Armseligkeit und Untreue dieser Menschen ausgeliefert wird. Gewi3
liefert der Herr seine Kirche dieser menschlichen Unzuldnglichkeit nicht so aus,
daf sie daran zugrundegehen konnte. Aber dafl ihr das nicht geschieht, ist der
Kirche als besonderes Charisma mit ihrer Stiftung verheiflen worden, macht sie
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aber nicht zu einem ungeschichtlichen Wesen. In immer neuen Entscheidungen muf§
das ein fiir.allemal Gestiftete in der Geschichte der Menschen verwirklicht werden.
Dann kann es aber nicht anders sein, als dafi es {iber die konkrete Art und Weise der
Verwirklichung, des geschichtlichen Gehens durch die Zeiten bei aller Bewahrung
des stiftungsmifligen Wesentlichen eine ganze Menge von Ermessensfragen dar-
iiber gibt, wie das Gestiftete in dieser oder jener geschichtlichen Situation zu kon-
kretisieren sei. Ganz abgesehen davon, daff die Begegnung mit neuen Situationen
auch das unverinderliche Offenbarungsgut und die unverduflerlichen Stiftungs-
formen der Kirche neu und tiefer erkennen lassen kénnen. Auf dem suchenden
Weg zu diesem Neuen, das zugleich immer das Alte und Urspriingliche sein muf},
hat aber die ernste Kritik eine wesentliche Funktion.

BEDINGUNGEN FUR DIE KRITIK AN DER KIRCHE

Aus dem Besprochenen diirfte sich ergeben, daf das Ja zur Kritik an der Kirche
die Vorbehalte gegen eine solche nicht auler acht lassen darf; daff aber umgekehrt
das Nein die Kritik an der Kirche nicht schlechthin ablehnen darf. Die Kritik an
der Kirche ist an gewisse Voraussetzungen und Bedingungen gekniipft, wenn sie
berechtigt, glaubwiirdig und nicht niederreifiend sein soll.

Kritik aus dem Inneren der Kirche

Zunichst ist eigentlich befugt, weil befdhigt zur Kritik an der Kirche, nur wer
nicht schlechterdings auflerhalb der Kirche steht. Diese Aussage mag iiberraschend
und wirklichkeitsfremd klingen. Denn tatsichlich wird Kritik an der Kirche von
Drauflenstehenden nicht weniger geiibt als von denen, die ihre Glieder sind. Da
sich die Kirche als menschliche Gesellschaft der Offentlichkeit der Welt priisentieren
muf}, fordert sie auch die Kritik derer heraus, die zur Welt, aber nicht zur Kirche
gehoren. Die hier gemachte Behauptung wird weniger erstaunlich klingen, wenn
man folgendes iiberlegt. Kritik ist ein Urteil, ein solches aber muf} objektiv sein.
Was aber heifit Objektivitit? Der Urteilende darf nicht von subjektiven Beweg-
griinden, Voreingenommenheiten, die nicht am Gegenstand orientiert wiren, be-
stimmt werden, sondern muf} die Wirklichkeit betrachten und an einem vorgege-
benen Mafistab messen. Diese Objektivitdt mag ein gewisses ,Gegeniiberstehen®
bedeuten, nicht aber ein Draufensein im Sinn des Getrenntseins von der zu be-
urteilenden Wirklichkeit, Ein wirklichkeitsgetreues Urteil setzt voraus, dafl man
die Wirklichkeit kennt. Geistig lebendige Wirklichkeiten kann man aber nur in der
Erfahrung ihrer Lebendigkeit, und das heift im Mitvollzug ihres Lebens so erken-
nen, dafl man sie beurteilen kann. Die Lebendigkeit ist etwas Innerliches und
kann gar nicht von auflen her wirklich gesechen und beurteilt werden. Hier gilt,
was Paulus im ersten Korintherbrief von den lebendigsten aller Wirklichkeiten
sagt, vom Menschen und mehr noch von Gott: ,Wer unter den Menschen ngﬁ,
was im Menschen ist, aufler der Geist des Menschen, der in ihm selbst ist? So hat
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auch keiner erkannt, was in Gott ist, als der Geist Gottes® (1 Kor 2, 11). So er-
kennt auch keiner, was in der Kirche ist — so konnte man dieses Wort analog wei-
terfithren — auler dem, der vom Geist und Leben dieser Kirche, also in der Kirche
lebt. Die Kirche nimlich ist eine lebendige Wirklichkeit, geistig lebendig, wie auch
sonst menschliche Gemeinschaften lebendig sind; aber auch iibernatiirlich-charis-
matisch lebendig aus dem Leben des Heiligen Geistes, der die Kirche zu einem
Phinomen ganz eigener Art macht. Wer die Kirche beurteilen, kritisieren will,
muf} dieses Leben mitleben, um es zu erfahren. Denn nur was man kennt, kann
man kritisieren.

Aber man muf} nicht nur die Wirklichkeit kennen, die man kritisieren will. Das
Urteil setzt auch die Kenntnis des Mafstabes voraus, der Norm, an der die zu
beurteilende Wirklichkeit gemessen werden mufl. Ein richterlicher Spruch muf8 an
vorgegebenen Gesetzen normiert sein. Dieser Mafistab kann im Fall der Kirche
gewify zum Teil, aber eben nur zum Teil aus dem natiirlichen Bereich menschlichen
Gesellschaftsleben gewonnen werden. Denn die Kirche ist von Christus als Wirk-
lichkeit des gesellschaftlichen Lebens der Menschen gestiftet. Aber das ist nicht ihre
ganze Wirklichkeit und bietet daher nicht den ganzen Mafistab, nach dem sie zu
beurteilen ist. Die sichtbare Gesellschaft Kirche ist, so wirklich und menschlich
greifbar sie dies auch ist, doch zugleich eine Wirklichkeit des Glaubens. Ohne daf§
ihre diesseitige Gesellschaftlichkeit aufgehoben wiirde, enthilt sie doch wie ein Zei-
chen und Unterpfand eine iibererfahrbare, gottliche und nur durch Gottes Offen-
barung erkennbare Wirklichkeit in sich. Der Mafistab, an dem gemessen werden
kann, ob und wieweit die Kirche ihre Aufgabe erfiillt oder nicht, die Norm fiir
die Kritik an dieser Kirche kann im vollen Sinn nur der besitzen, der im Glauben
der Kirche steht. Voll und ganz berechtigt, weil befihigt, Kritik an der Kirche zu
{iben, ist also nur der, der das Leben dieser Kirche glaubend mitlebt und aus ihrem
Glauben das Richtmaf} seiner Kritik empféngt. :

Dabei ist allerdings eine wichtige Beobachtung zu machen. Die Frage, ob einer
so im Lebensbereich der Kirche steht, dafl er zur Kritik an ihr befdhigt ist, oder
aber so wenig von diesem Leben erfaflt ist, dafl ihm diese Kritik nicht zusteht,
fillt nicht einfach mit der Frage zusammen, ob einer Glied der sichtbaren Kirche
sei oder nicht. Auch solche, die alle Merkmale erfiillen, die nach der Lehre der
Kirche zur Gliedschaft an der Kirche gehdren?, konnen doch vom inneren Leben
der Kirche so getrennt sein, daf sie zu einer wahrheitsgemiflen Kritik an der
Kirche nicht fihig sind. Vielfach ist ja Kritik an der Kirche geradezu Ausdruck
einer inneren Entfremdung und Distanzierung, die gar nicht mehr erleben kann,
was Kirche heifdt, weil das Leben der Kirche nicht mehr mitgelebt wird. Dieser
Kritisierende stellt sich der Kirche gegeniiber, stellt sich also irgendwie auflerhalb
der Kirche, selbst wenn er offiziell drin ist.

¢ Vgl NEUNER-ROOS, Der Glaxbe der Kirche in den Urkunden der Lebrverkiindigung. Nr. 398 b.
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Legitime Kritik dagegen ist jene, die aus der schmerzlichen, im tiefsten Inneren
treibenden Erfahrung der Diskrepanz zwischen dem Geheimnis der Kirche und
der kliglichen menschlichen Bemiihung um seine Verwirklichung in der Geschichte
kommt. Diese Kritik ist Auflerung aufrichtigen Schmerzes. Sie mag sich scharf
duflern. Aber sie wird sich nicht auflehnen, wird auch nicht resignieren. Vor allem
wird sie das Staunen nicht ersticken, mit dem man in der Erfahrung der mensch-
lichen Unzuldnglichkeit die gottliche Lebenskraft wahrnimmt, die trotz allem in
der Lage ist, die Kirche durch die Zeiten zu tragen und durch sie das Heil an die
Menschen gelangen zu lassen. Diese Kritik wird vor allem nicht so tun, als wiren
es nur die anderen oder ein vom menschlichen Engagement unabhingiger Apparat,
der zur Kritik herausfordert. Sie wird vielmehr so gedufert, da man spiirt, der
Kritiker wisse um seine eigene Mitschuld an dem, was in der Kirche nicht so ist,
wie es sein sollte.

Kritik als Selbstverpflichtung

Das nidmlich ist eine zweite Bedingung fiir eine legitime und wahrheitsgemifie
Kritik. Der Kritiker darf sich mit seiner Kritik nicht aus der Kirche herausstellen.
Er muf} bereit sein, mit der Kritik sich selbst zu treffen, sich selbst auch zu neuer
Bemithung zu verpflichten. Kritik an der Kirche darf nicht wie ein Alibi gemeint
sein, in dem man feststellt, daf die Kirche nicht das ist, was man sich unter ihr
vorgestellt hat, und das dann zum Anlaf} nimmt, zu folgern, man selbst sei von
dieser Wirklichkeit, ihren Verpflichtungen und Unzulinglichkeiten nicht betroffen.
Kritik an der Kirche mufl Bekenntnis zum eigenen Engagement sein. Richtig
schreibt H. J. Schultz in der Einleitung zu der eingangs erwihnten Sendereihe des
Siiddeutschen Rundfunks: ,Kritizismus verdient keine Aufmerksamkeit. Aber
Kritik aus dem Engagement ist immer noch der Anfang vélliger Erneuerung in
der Kirche gewesen.“® Nicht dazu, neben der einen Kirche den neuen Versuch
einer besseren Verwirklichung der Kirchenidee Christi zu machen, darf der kriti-
sche Blick auf die Fehler und Schwichen der Kirche fithren. Denn Christus hat
nicht nur eine Idee der Kirche gehabt, sondern eine wirkliche Kirche gestiftet. Auch
nicht dazu, ungeduldig und besserwissend oder auch resignierend ein Ideal von
Kirche im eigenen Inneren aufzubauen, das mit der sichtbaren Kirche nicht mehr
viel zu tun hat, auch gar nicht zu tun haben will. Kritik muf bereit sein, immer
zugleich Anklage des Kritisierenden gegen sich selbst zu sein und Ausdruck der
Bereitschaft, dort mit den Bemithungen um Verbesserung anzusetzen, wo allein es
wirksam sein kann: In der Kirche, und da an jenem Platz, der dem Kritisierenden
unmittelbar zuginglich ist, ihn aber auch am schmerzlichsten erfahren lifit, wie
leicht die Kritik, wie schwer aber das Bessermachen ist.

b aal0.50

252



kritik an der Kirche?

Utopiefreie Kritik

Dann ist die Kritik auch am ehesten vor jenem Fehler bewahrt, den man in so
manchen literarischen Auflerungen der Kritik an der Kirche in unserer Zeit be-
klagen mufi, der wirklichkeitsfremden Utopie. Wenn Kritik wirklich etwas aus-
richten will, mufl sie realistisch sein und sich von utopischen Vorstellungen frei
halten. Jene beiden Polarititen, die im zweiten Teil als Begriindung fiir die Mog-
lichkeit einer Kritik an der Kirche skizziert wurden, mufl der Kritiker ernst neh-
men, wenn er nicht der Utopie und damit der Unglaubwiirdigkeit verfallen will.

Er mufl zunichst ernst nehmen, daf in der Kirche mit dem Géttlichen das
Menschliche verbunden ist. In der Kirche hat das Menschliche bei aller Verbunden-
heit mit dem in ihr wirksamen Gottesgeist doch sehr viel Selbstand und Maglich-
keiten des Fehlverhaltens. Das verlangt gewif} ernste Kritik. Aber es gebietet
auch, dafl die Kritik nicht so tut, als miisse die Kirche eigentlich nur géttlich sein
oder doch so vergottlicht, daff man mit menschlichem Versagen nicht zu rechnen
brauchte. Man lese daraufhin etwa Heinrich Boll® oder Carl Amery” oder auch
neuerdings Wilfried Daim, Friedrich Heer und August M. Knoll?, so findet man
Beispiele utopischer Kritik an der Kirche.

Zvwreitens mufl die Kritik an der Kirche ernst nehmen, dafl die Kirche zwar von
Christus gestiftet, dafl diese Stiftung aber Hineinstellung in die Geschichte der
Menschen ist. So mufl damit gerechnet werden, daf} die Geschichte die Wirklichkeit
der Menschen bestimmt, auch ihre Gestalt formt. Es folgt daraus auch, dafl ge-
schichtlich gewordene Ziige im Erscheinungsbild der Kirche immer wieder der
Korrektur unterworfen werden miissen, aber nicht so leicht durch einen Beschlufl
von heute auf morgen gedndert, abgeschafft und durch Besseres ersetzt werden
konnen. Vor allem wird die Kritik bedenken miissen, daff man im Urteil iiber ver-
gangene Ereignisse im Leben der Kirche nicht anachronistisch sein darf. Der Kriti-
sierende lebt heute; was er kritisiert, geschah damals, in einer Zeit, die als ganze
in vielem anders dachte und empfand und darin von heute aus nur schwer beur-
teilt werden kann. Auch diesen Anarchronismus mufl man weithin der literarischen
Kritik am Verhalten der Kirche vorwerfen, wie sie etwa E. W. Bockenforde®,
C. Amery'®, Rolf Hochhuth'* und manche andere geiduflert haben. Man nennt gern
Nonkonformismus, was zum Teil Utopismus und ungeschichtliche Betrachtungs-
weise ist, —

Immer jedenfalls wird die Kritik — das sei zum Schluff betont — bedenken miis-
sen, daf die Kirche nicht ein dinglicher Apparat ist, den man reparieren kann,
sondern aus Menschen besteht, deren Korrektur liebendes Einfiihlen und verste-

® Ansichten eines Clowns. Koln 1963. Vgl. auch BULLs Nadwwort zu Amery.

? Die Kapitulation oder Deutscher Katholizismus heste. Hamburg 1963.

8 Kirche und Zukunft. Wien-Koln-Stuttgart-Ziirich 1963.

* Der deutsche Katholizismus im Jabre 1933. Eine kritische Betrachtung. Hodbland 53 (1960/61), 215-239.
1 3.2.0.

1 Dey Stellvertreter, Ein duristliches Schauspiel. Hamburg 1963.
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hende Geduld verlangt. Daran scheint es den Kritikern nicht selten zu fehlen, die
in der Kirche ihre Mitmenschen kritisieren, obwohl sie sie kaum kennen. Man ist
versucht, ithnen die Worte Heinrich Federers vorzuhalten: ,Briider, Briider, kei-
ner kennt den andern als vom bloflen Griiffen im Voriiberwandern oder gar vom
stolzen Riickenkehren. Und da wollen wir einander lehren?“

Die Hallischen Jahrbiicher

Heinz Kornetzki

Vor 125 Jahren erschien in Leipzig eine Zeitschrift, die Weltgeschichte machte:
Die ,Hallischen Jahrbiicher fiir deutsche Wissenschaft und Kunst“. Neben einer
umfassenden Kulturkritik wurde in dieser Zeitschrift wie nie in einem Periodikum
zuvor diePhilosophie zur Politik. Im April 1944 schrieb Siegfried Streicher in der
»Schweizer Rundschau® iiber ihre Bedeutung: ,Die Zeitschrift hat die Struktur
und den Mythos einer Epoche vorbereitet ... In ihr mufl man die michtigen
Unterstromungen einer werdenden Epoche suchen .. .“!

Die ,Hallischen Jahrbiicher® begannen ihr Erscheinen am 1. Januar 1838 im
Verlag Otto Wigand zu Leipzig, vier Quadratseiten tiglich — aufler sonntags. Die
Herausgeber Dr. Arnold Ruge und Dr. Theodor Echtermeyer waren zugleich die
einzigen Mitglieder der Redaktion, die sie von Halle aus besorgten. Gedruckt
wurde die Zeitschrift, die eine Gesamtauflage von 500 Exemplaren hatte, von der
Leipziger Verlagsdruckerei Breitkopf und Hirtel.

Als Linkshegelianern ging es den Redakteuren hauptsichlich darum, mit der
Zeitschrift in den Kampf zwischen Religion und Philosophie einzugreifen. Was
sollte mit dem ,jungen Halle®, das die neue Zeitschrift zu reprisentieren beab-
sichtigte, anderes gemeint sein als der revolutiondre Geist, der mit einer Gruppe
junger Dozenten wie Hinrichs, Schaller, Billroth, Erdmann und Ruge in die Uni-
versitit eingezogen war? Namentlich Hinrichs, Schaller und Ruge gingen iiber den
theologisierenden Hegelianismus hinaus und erstrebten eine vollige Emanzipation
der Philosophie von der Theologie. Noch in den zwanziger Jahren des 19. Jahr-
hunderts war nimlich der ,philosophische Charakter der Universitit an die Theo-
logie hingegeben®2, Die Philosophie hatte als ,Hilfswissenschaft®, als ,Korrektiv

1 Siegfried STREICHER in: Schweizer Rundschau, April 1944,
* Dje Universitdt Halle, in: Hallische Jahrbiicher, Nr. 84, Jg. 1838.
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der Funktion des Denkens® und als ,dsthetischer Luxus® keine gewichtige Bedeu-
tung. Um die Mitte der dreifliger Jahre nun wurde von den genannten Dozenten
der Universitit Halle die in ihren Augen ,theologische Bediirftigkeit® der Philo-
sophie aufgehoben und diese als die ,erste, einzige und absolute Wissenschaft“ be-
handelt.

Wie einst durch den Kampf des Thomasius gegen das erstarrte Geistesleben das
deutsche Bewufitsein bewegt worden sei, so sollten den ,gesteigerten Bediirfnissen
der Gegenwart“? entsprechend die Jahrbiicher durch den Kampf des philoso-
phisch-liberalen Geistes gegen den konservativ-theologisierenden das 6ffentliche
Bewufltsein bewegen. Das autonome Denken, bisher noch im idealistischen Sinn
als ,immaterielles Vermdgen“ aufgefaflt!, begann sich im Strauf8schen Geist von
den christlichen Offenbarungswahrheiten freizumachen. Das Gewissen wurde
allein der ratio untergeordnet®. Schon die ersten Artikel zeigten deutlich diese
Tendenz. So rithmte Friedrich W. Carové® den seinerzeit umstrittenen katholi-
schen Professor fiir Dogmatik, Hermes, als ,,4chten Deutschen, der erkannt hatte,
daf in einem durch und durch kritischen Zeitalter, in dem man durch jeden geisti-
gen Atemzug zur Selbsttitigkeit, zum Selbstpriifen und Urteilen angeregt wird,
die altherk6mmliche Dogmatik nicht mehr ausreicht®.

Die linkshegelianischen Journalisten der Jahrbiicher, die ,theoretisch den Pro-
testantismus und die freie Wissenschaft und praktisch den protestantischen und
modernen Staat zum Prinzip® der Zeitschrift proklamiert hatten, nahmen sich
vor, im Kolner Kirchenstreit ,mit den schirfsten Waffen®? dreinzuschlagen. Sie
befiirworteten die Verhaftung des Kolner Erzbischofs Droste zu Vischering mit
dem Hinweis, Preuflen wire mit den Mafnahmen gegen den Erzbischof ,fiir die
freie Geistesbildung® eingetreten und hitte sich damit als ,gerechte Monarchie®,
als , Arm und Schwert des deutschen Volkes® sowie als ,,protestantischer Staat mit
den Prinzipien Licht und Wissenschaft“ bewihrt. Preufien avancierte fiir die
Linkshegelianer als Maf aller Dinge zum ,,Prinzip der Wahrheit*®. Als solches —
so schrieben sie in den Jahrbiichern — umfafite es auch das ,Prinzip der Kirche®,
die demnach die Aufgabe habe, ,Staatsinstitut® zu werden. Ein autonomes ,, Prin-
zip der Kirche“ kdnne nur als ein Auferhalb des ,Prinzips der Wahrheit“ zum
,Prinzip der Unwahrheit“ gehoren, das mit dem ,Prinzip der Wahrheit® in

3 Hallische Jabrbiicher, Nr. 1.

4 Vgl. FEUERBACHS Aufsatz ,Zur Kritik des Empirismus® in: Hallische Jabrbiicher v. 26. 3. 1838: Das Ab-
hingigkeitsverhiltnis zwischen Geist und Leib fiihre .notwendig zum Materialismus“. Das Denken miisse mehr sein
und erwas ganz anderes als blofe Hirntitigkeit! ,Aus dem Gedanken allein kann erkannt werden, was das Denken
ist, ja nur aus dem Gedanken.®

® Siche den Artikel RUGES ,Die Zeit und Zeitschrifi® in: Hallische Jabrbiicher v. 3. 1. 1842,

® Friedrich W. Carové (1789—1852) war Privatgelchreer und arbeitete hauptsdchlich an religions- und geschichts-
philosophischen Studien., Von Hegel beeinflufit. Vgl. seinen Aufsatz ,Hermesiana® in den Hallischen Jabrbiichern
v. 24, 1. 1838, Nr. 21.

1 Vgl. RUGES Aufsatz ,Griindung und erster Jahrgang dieser Zeitschrift™ in: Hallische Jabrbiicher v. 1. 1. 1839.

8 Hallische Jabrbiicher, 1838, 334: Papismus und Humanitat™.
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einen ,notwendigen Konflikt* gerate, wobei es keine Versshnung gebe; denn
Friede sei nicht, wo widerstreitende Prinzipien, die das ganze Leben durchdringen
und beherrschen, noch nebeneinander walten®. Zu diesem Auflerhalb des ,Prin-
zips der Wahrheit® zahlten die Linkshegelianer das ,System der romischen Kir-
che®, den Katholizismus, der seiner Natur nach angeblich eine ,ewige Kriegserkli-
rung® gegen jede Abweichung darstellet.

Bei dem ,notwendigen Konflikt der Prinzipien® zwischen autoritirem Katho-
lizismus und liberal-politischem Protestantismus, den die Linkshegelianer um
Ruge vorerst noch auf ihre Fahnen geschrieben hatten!!, handelte es sich um einen
Streit, der bereits zu einem existentiellen Konflikt angewachsen war, der eine
»cigentliche Lebensfrage, d. h. eine Frage iiber Sein oder Nichtsein®'? eines Prin-
zips zum Gegenstand hatte.

Ruge, der in diesen existentiellen Prinzipienkonflikt als Vertreter des liberalen
Prinzips verwickelt war, lehnte mit der Forderung der ,absoluten Negation® be-
reits deutlich die Dialektik Hegels ab: Die wirkliche Entwicklung — so meinte er —
liefRe sich nicht in das synthetisch-dialektische Schema pressen. Die beiden gegen-
wirtigen Extreme wiren nicht in eine hohere Einheit ,aufzuheben®. Die These,
das Konservative, das ,unfreie Prinzip des Katholizismus®, wiirde schon durch
die Antithese ,absolut negiert® und daher nicht zu einer ,, Aufbewahrung® in der
Synthese zugelassen. Die Gegensitze wurden nicht mehr als Polaritdten verstan-
den, die sich im Hegelschen Sinn in einer h6heren organischen Einheit zusammen-
fassen lieflen, sondern als kontradiktorische Gegensitze: Liberal und Nichtliberal,
Preuflisch und Nichtpreuflisch, Protestantisch und Nichtprotestantisch.

Obwohl bei Carové und Ruge die ersten Ansitze zu einer neuen Dialektik zu
finden sind, einer Dialektik nimlich, die mit einer Synthese aus These und Anti-
these nicht einverstanden ist, die einst von Karl Marx iibernommen werden und
eine ganze Weltkultur erschiittern sollte!®, dauerte es fast noch vier Jahre, bis in
den Jahrbiichern diese neue Dialektik endgiiltig formuliert wurde und die Revo-
lution und Vernichtungsaktion wissenschaftlich ,gerechtfertigt war.

Die Absage an die christliche Dogmenreligion wurde kurze Zeit spiter zur Ab-
sage an den monarchischen Staat. , Es konnte nicht ausbleiben, daff der umfassende

* Ebd. 334. 10 Ebd. 334,

1 Wenige Jahre spiter wurde der Protestantismus als Religion von ihrem Prinzip ausgeschlossen und an seine
Stelle offen der Atheismus gesetzt.

12 Heinrich LEO: Sendschreiben an ]. Gérres (Halle 1838) 87.

% Gegen H. LEISEGANG, der in ,Hegel, Marx und Kierkegaard®, Berlin. 1948, 21, schreibt: , ... Und nun
kommt eine sehr wichtige und fiir das Verstindnis der neuen Dialektik, die Marx begriindet hat, wesentliche und
bisher nie beachtete Unterscheidung, die alle Polarititsdialektik aus der marxistischen Denkweise ausschliet: Er
(Marx in Marx-Engels-Gesamtausgabe, 1. Abtlg., 1. Bd., 1. Halbbd., S. 507) erklirt: ,Nordpol und Siidpol sind beide
Pol; ihr Wesen ist identisch; ebenso weibliches und minnliches Geschlecht beide eine Gattung, ein Wesen, mensch-
liches Wesen. Nord und Siid sind entgegengesetzte Bestimmungen eines Wesens . .. Wahre wirkliche Extreme wiren
Pol und Nichtpol, menschliches und unmenschliches Geschlecht. Der Unterschied ist hier ein Unterschied der Existenz,
dort ein Unterschied der Wesen zweier Wesen® (Ende Marxzitat). LEISEGANG: ,Wer in dieser Weise existentiell
denkr, fiir den gibt es nur ein Entweder-Oder, aber keine Vermittlung von solchen Extremen.® Er nennt Marxens
Dialektik ,Existentielle Dialektik*.
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Vernichtungskampf gegen Dogmen- und Traditionsgliubigkeit, einem michtigen
Waldbrand gleich, in dem Augenblidk auf das politische Feld iibergriff, wo ein
Umschlagen des Windes die Flammen in solche Richtung trieb. 4 Der Anlaf, daf}
die linkshegelianische Philosophie in den Hallischen Jahrbiichern auch den Staat
»dem endlosen Wirbelsturm der Dialektik® iiberantwortete und dieser, , die letz-
ten Schleusen des Absoluten durchbrechend®, sich ,zerstérend und einreifflend®
iiber das ganze Gebiet der traditionellen Kultur stiirzte, gab der auf Grund des
Kolner Kirchenstreits sich entwickelnde Konflikt zwischen dem orthodox-prote-
stantischen Historiker Heinrich Leo aus Halle und Chefredakteur Ruge.

Leo war, als Ruge ihn als Mitarbeiter fiir die Jahrbiicher gewinnen wollte, schon
1837 nicht ganz auf seiten der liberalen Bewegung gewesen, lehnten doch alle seine
Schriften den von der Franzosischen Revolution beeinflufiten Protestantismus ab's
und hatte er sich gelegentlich sogar gegen die Linkshegelianer geduflert'. Mit Leo
und Ruge begannen sich innerhalb des Protestantismus die Geister zu scheiden.
Bereits in dem ersten und einzigen Artikel in den Hallischen Jahrbiichern'? sprach
sich Leo gegen die verkiimmerte Kirchengewalt in der protestantischen Religion
aus, indem er den ,Begriff der Kirche® nicht von ,gewissen Gewalten® getrennt
wissen wollte. In dem Ostern 1838 in Halle erschienenen ,,Sendschreiben an Joseph
Gorres“ wurden die Konzessionen Leos an die katholische Kirche noch nachdriick-
licher. Zwiespiltigen Herzens billigte er darin zwar einerseits die Mafinahmen
Preuflens gegen den Erzbischof von Koln als ,,Notwehr“?, trat aber anderseits
fiir die souverine kirchliche Hierarchie ein. Mit dem Katholiken Gorres fiihlte sich
Leo verbundener ,als mit denen, welche zwar auch Protestanten zu nennen sich
herausnehmen, aber, indem sie durch ihre Erliuterung des Symbolums gegen das
Christentum protestieren, im Grunde gegen die Grundfesten des Christentums
selbst protestieren und nicht mehr fiir Christen, sondern fiir mit Wasser begossene
Heiden zu achten sind“*®, Noch deutlicher wurden die Seitenhiebe auf den Links-
hegelianismus in Leos Befiirchtungen, diese ,liberal-revolutionire Gattung von
Leuten in Preuflen® wiirde ,in nicht allzu langer Zeit in der Form einer philoso-
phischen Schule eine neue Partei michtig etablieren® .

Als Ruge in den Hallischen Jahrbiichern die Franzosische Revolution als ,not-
wendige Blutwische* bezeichnete®, war das fiir Leo der Anlafi, die Andeutungen
im Sendschreiben, von den Leuten um Ruge wiirde eine Umwilzung der Kirchen-
und Staatsformen ausgehen, zur offenen Anklage zu verstirken. Im Vorwort zur
2. Auflage des Sendschreibens protestierte Leo gegen das, ,was Dr. Ruge und

1 Gustav MAYER, Die Junghegelianer und der preufische Staat, in: Historische Zeitschriff 121 (1920) 415.

(Mayer war Historiker in Berlin.)
15 Ruges Briefwechsel und Tagebuchblitter aus den Jabren 1825-1880 (Berlin 1886) hrsg. von P. NERRLICH, 122.

18 Ebd. 99, Brief an Rosenkranz.
17 Jahrgang 1838 vom 15. 2., Nr. 40: ,Der beilige Bernbard won Clairvasx und die Hierardhie seiner Zeit®.

18 LEOS ,Sendschreiben an Joseph Gérres®, Halle 1838, 86.
1 Fbd. 94. 2 Ebd. 129. 8 Hallische Jabrbiicher, 1838, 1200,

17 Stimmen 173, 4 257
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Consorten Wiflenschaft nennen, da ein ,freier Geist® an die Stelle des mensch-
gewordenen Sohnes durch diese gesetzt wiirde. Frithere Prediger des Heidentums
hitten wenigstens ihre Haut zu Markte getragen — ,diese nennen ihr Heidentum
aber Christentum®.

Leos berechtigte Behauptung iiber die linkshegelianische Bewegung, ,,wihrend
sie nach der religidsen Seite schon den Schafpelz abwerfen und den Apostel Pau-
lus ins Gesicht treten, hingen sie den Eifer fiir Preulens Fortschritt als Mantel um
die soziale Revolution, die ihr Fortschritt zu bereiten sucht® %, schien Ruge duflerst
gefihrlich; denn er kritisierte Leos Vorwiirfe als ,religios-politische Verketze-
rung® und den , Versuch®, die Jahrbiicher in den Brennpunkt , polizeilichen Ver-
dachts“ zu bringen, als ,eine Denunziation der ewigen Wahrheit“*. Durch einen
Artikel Ludwig Feuerbachs in den Jahrbiichern® geriet die Zeitschrift das erste
Mal mit der sichsischen Zensurbehorde in Konflikt. Laut Paragraph 8 der Zen-
soreninstruktion durfte nichts gedruckt werden, ,was das religiose und kirchlich
Heilige herabwiirdigt oder Spannung und gegenseitige Unduldsamkeit zwischen
den verschiedenen Konfessionen erregt® 2, Der Leipziger Historiker und Zensor
W. Wachsmuth teilte Ruge demnach mit, dafl dem weiteren Teil des Feuerbach-
schen Aufsatzes ,wegen der darin enthaltenen scharfen Opposition nicht nur gegen
die christliche Orthodoxie, sondern gegen Religion und Christentum iiberhaupt®
das Imprimatur zu versagen sei?®. In den Jahrbiichern konnte also der Feuerbach-
sche Aufsatz nur fragmentarisch abgedruckt werden, wihrend die vollstindige
Arbeit noch im gleichen Jahr unter dem Titel ,Philosophie und Christentum® in
Mannheim erschien.

Ruge veroffentlichte vier Jahre nach diesem ersten Konflikt mit der Zensur-
behorde im Rahmen einer Aufsatzreihe iiber das Wesen der Zensur die ,akten-
miflige Darlegung der Zensurverhiltnisse der Hallischen und Deutschen Jahr-
biicher® in den in der Schweiz erschienenen ,Anekdota zur neuesten deutschen
Philosophie und Publizistik®, die aus Zensurnot der Jahrbiicher gegriindet wor-
den waren und grofitenteils nicht zugelassene Aufsitze enthielten. Darin schrieb
Ruge, daR der Konflikt der Jahrbiicher mit der Zensurbehdrde der ,Prinzipien-
kampf der Zensur und der Geistesfreiheit oder der Pressepolizei und der freien
Wissenschaft® schlechthin gewesen sei. Auch der junge Karl Marx, der seit Mitte
1837 den Kreis der Linkshegelianer kannte, trat in dieser Schrift fiir die Presse-
freiheit ein®’.

Der Streit Ruges gegen Leo fiihrte fiir Ruge zu einem Zerwiirfnis mit dem da-
maligen Kultusminister Altenstein. Ruge sah in der Ablehnung einer auflerordent-
lichen Professur an der Universitit Halle einen Affront der Regierung gegen ihn

22 LEOS ,Sendschreiben an Joseph Gérres®, Halle 1838, 15.
8 RUGES Aufsatz in den Hallischen Jahbrbiichern, 1838, Nr. 179, 1427: ,Die Denunziation der Hallischen Jabr-
biicher=, * Hallische Jahrbiicher vom 12, 3. 1839, Nr. 61.
5 Anekdota zur newesten deutschen Philosophie wnd Publizistik (Zirich und Winterthur 1843) I, 4, Brief von
Kuge an Wachsmuth, ® Ebd. 5. . Anekdota .. . usw. 56.
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und seine Zeitschrift und gab am 3. November 1839 nach achtjihriger Tatigkeit
als Privatdozent das Verhiltnis zur Universitit auf. Noch im gleichen Monat be-
trat er in den Jahrbiichern das erste Mal politischen Boden mit einer klaren Partei-
stellung gegen den Staat Preuflen®. In dieser Arbeit stellte er fest, dafl Preuflen
nicht mehr als die ,Schutzmacht aller neuen Formen der Idee in Religion und
Philosophie® verehrt werden kdnne, sondern daf alle diese Giiter jetzt durch den
Staat eher bedroht als beschiitzt wiirden. Die absolute preuflische Monarchie — so
schrieb Ruge —, die in Laien und Eingeweihte, in den weisen Monarchen und die
glaubigen Untertanen gegliedert werden konne, sei politisch ganz dasselbe wie
religios der Katholizismus. Preuflens innerster Kern sei katholisch, und deshalb
fehle ihm auch die Macht, die Unfreiheit zu besiegen und den Katholizismus zu
bandigen.

Von diesem Zeitpunkt an war das Wesen der Philosophie fiir die Linkshegelia-
ner um Ruge nichts anderes als Politik, d. h. sie hatte wirksam die Entwicklung zu
steuern und von der Vergangenheit endgiiltig abzulassen. ,Die Philosophie macht
Partei — gegen die Vergangenheit fiir die wahre Zukunft, ohne darum der Ver-
gangenheit ein anderes Unrecht anzutun, als die Indiskretion, ihr zu sagen, was
sie ist, nimlich tot.“ 2

Ruge mufite noch im Frithjahr 1841 feststellen, dafl die Zeit nicht die gewiinsch-
ten Rosen brachte. Die Revolution, die die Anderung des Systems und damit die
politische Freiheit bringen sollte, sei mit ,Mut und Tollkiihnheit* ins Werk zu
setzen, forderte er®®. Aber die preuffische Regierung lieff Ruge nicht zum politi-
schen Agitator werden. Am 11. Mirz 1841 erging von Friedrich Wilhelm IV. ein
Kabinettsbefehl, dafl ,die Hallischen Jahrbiicher, die von Dr. Ruge und Echter-
meyer herausgegeben werden und in Leipzig erscheinen, in Zukunft entweder in
Halle gedruckt und unter die Kontrolle inlindischer Zensur gestellt oder der De-
bit derselben in den Preuflischen Staaten verboten werden soll“ 1,

Diese konigliche Order veranlafite Ruge, die Redaktion von Halle nach Dres-
den zu verlegen. Im Mai 1841 siedelte er deshalb mit seiner Familie nach Sachsen,
wo er die Macht des Polizeistaates fiir geringer hielt®>. Am 1. Juli des gleichen
Jahres kiindigte der Leipziger Verleger Wigand in den ,Hallischen Jahrbiichern®
die ,Deutschen Jahrbiicher an, die ,das Prinzip der freien und unabhingigen
Wissenschaft, sowie die philosophische Kritik aller eingreifenden Erscheinungen
des Geisteslebens aufrecht erhalten® wiirden®®, und am 2. Juli 1841 erschienen im
Verlag Wigand unter Ruges alleiniger Regie die ,Deutschen Jahrbiicher fiir Wis-
senschaft und Kunst“ zum ersten Mal.

% Hallische Jabrbiicher vom 1. 11. 1839: Karl Streckfuf wund das Preufentum, von einem Wiirttemberger (der
Aufsatz erschien anonym).

2 Hallische Jabrbiicher vom 2. 3. 1840: Der Protestantismus und die Romantik, ein Manifest, 4. Artikel, 418.

3 Ruges Briefwedhsel und Tagebuchblitter aus den Jabren 1825-1880, Berlin 1886, hrsg. von P. NERRLICH,
Bd. 1, 226.

3t Ebd. 230. 2 Ebd. 229. 8 Hallische Jabrbiicher vom 1. 7. 1841,
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Von diesem Zeitpunkt an begann die Aufklirung der Linkshegelianer in den
Jahrbiichern extreme Formen anzunehmen. Sie wurde zur Absage an die Autori-
tit schlechthin, Der Radikalisierungsprozeff war mit einer volligen ,Metamor-
phose der Jahrbiicher® verbunden®, die innerhalb der letzten zwei Jahre ihres Be-
stehens nacheinander Atheismus, Republikanismus und Revolutionismus zum
Dogma ihres politischen Programms erklirten. Im Januar 1842 wurden in den
Jahrbiichern zum erstenmal pidagogische Vorschlige zur Umgestaltung des Volks-
bewuf8tseins gemacht. Max Stirner, der unter dem Pseudonym ,auch ein Berliner®
schrieb, machte diese Vorschlige zur ,Reform der Kirche“. Das Volk sollte im
,neuen Geist* dadurch erzogen werden, dafl man Religionsunterricht und Predigt
dementsprechend gestaltete’s, Diese Vorschlige Stirners losten erneut die Zensur
aus. Am 12. Februar 1842 erging ein zweiter Kanzleibescheid an Ruge, dafl ,fast
alle Nummern, die im Monat Januar erschienen sind, Belege dafiir geben, dafl eine
vollige Aufldsung aller kirchlichen und sozialen Verhiltnisse angestrebt® wiirde®.

Aber Ruge war der Meinung, dafl sich Mitarbeiter und Redakteur ,die Seele
nicht ausreiflen® kdnnten und dnderte die Tendenz der Jahrbiicher nicht. Die Kon-
flikte mit der Zensurbehdrde verschirfren sich daher dermaflen, daff im Mirz 1842
in acht Tagen zwolf Manuskripte fiir den Abdruck verboten wurden. Auflerdem
muflte jede einzelne Nummer der Zeitschrift in Zukunft konzessioniert werden.
Unter den nicht zugelassenen Manuskripten befanden sich die bedeutsamen Feuer-
bachschen ,, Vorliufigen Thesen zur Reformation der Philosophie®, die im Januar
1842 auf dem Landsitz Bruckberg geschrieben und von Ruge im Februar des fol-
genden Jahres in den ,Anekdota® verdffentlicht wurden. Feuerbach verwarf in
diesem Aufsatz Hegels Philosophie als ,letzten Zufluchtsort und letzte rationelle
Stiitze der Theologie“ und stellte sie auf den Kopf: ,Das wahre Verhiltnis vom
Denken zum Sein ist nur dieses: Das Sein ist Subjekt, das Denken Pridikat, aber
ein solches, welches das Wesen seines Subjekts enthilt. Das Denken ist aus dem
Sein, aber das Sein nicht aus dem Denken.“ %7

Ruge sah diesen Schritt der ,reformatorischen Personlichkeit® Feuerbachs als
»neuen Wendepunkt* an. Obwohl niemand das Wort Materialismus ausgespro-
chen hatte, war dieser mit den Thesen Feuerbachs in die deutsche Philosophie ein-
gekehrt. Der Rationalismus hatte sich durch die Drangabe seines metaphysischen
Bezugs selbst aufgehoben.

Nach Carovés und Ruges Ansitzen prizisierte der Russe Michael Bakunin im
Oktober 1842 in den Jahrbiichern die antithetische Dialektik und brachte zum
endgiiltigen Ausdruck, was sich seit fiinf Jahren in der Zeitschrift entwickelt hatte.
Bakunin, der in Berlin Hegels Philosophie gehort hatte, rdumte der Antithese,
dem ,negativen Prinzip, nur eine destruktive Aufgabe ein: Die Vernichtung der

# Ruges Briefwechsel usw. a.a.0. Bd. 1, 254. % Deuntsche Jabrbicher vom 11. 1. 1842, 30.
38 Anekdota usw. I, 15. 3 Ebd. II, 80,
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These. Durch diese Aktion werde sie selbst in ihrer Unzulinglichkeit, d. h. als
Antithese und negatives Prinzip aufgehoben und zum ,allgemeinen und allum-
fassenden Prinzip“ erhoben. Die revolutionire Tat rechtfertigte Bakunin dadurch,
daf er sie zu einer ,religidsen Tat“ erhob und dem negativen Prinzip allein die
absolute Berechtigung zuschrieb. Als Reprisentanten des negativen Prinzips be-
zeichnete Bakunin das Proletariat®.

Ruge schrieb unter dem Einfluff Bakunins vom ,, Terrorismus der Vernunft“?®,
der die Philosophie als ein ,jenseitiges Weben und Wesen des Gedankens ohne
Willen und Leidenschaft dadurch auflse, da er sie in das politische Leben ver-
wickle und die ,radikale Form des Bewuf3tseins, die Entziindung der Religion der
Freiheit, zu ihrer Aufgabe mache.

Am 3. Januar 1843 sprach die Zensur das letzte Wort. Mit 52 gegen 8 Stimmen
bestitigte die sichsische Regierung die Unterdriickung der Jahrbiicher, die ,auf
den Umsturz der Regierung, der Religion und der Staatsverfassung abzielen*°.
Der deutsche Bund verbot die Zeitschrift in allen Bundesstaaten.

Ruge resignierte nicht. Im Februar 1843 hatte er den Plan, die Jahrbiicher in
Form von wochentlichen oder monatlichen Broschiiren ,popularisiert nach dem
Muster der grofien unsterblichen Franzosen® fortzusetzen*!. Auch der Mitredak-
teur dieses neuen Organs stand ihm bereits vor Augen: Karl Marx. Im Februar
1844 erschienen dann die ,Deutsch-franzdsischen Jahrbiicher” unter den Heraus-
gebern Ruge und Marx in Paris mit einer Auflage von 1000 Exemplaren. Vom
September bis Dezember 1843 schrieb Marx in den Jahrbiichern seine beiden ersten
sozialistischen Aufsitze®®, Darin legte er in Grundziigen den Kommunismus dar,
der sich aus dem gallisierten Linkshegelianismus entwickelt hatte, d. h. aus dem
vom praktisch-revolutioniren Pathos durchsetzten Linkshegelianismus, besser
Feuerbachianismus, der aber wiederum eine Konsequenz des linkshegelianischen
Religionskampfes war. Feuerbach, Strauf} und die liberalen Bestrebungen des poli-
tischen Protestantismus um Ruge mit der Verabsolutierung der ratio und den
Negationen der kirchlichen, staatlichen und schlieflich géttlichen Autoritit hatten
diese Entwidklung eingeleitet, die mit der antithetischen Dialektik ihr Prinzip
fand und mit dem jihen Sturz des Geistes in den Materialismus endete. Die Jahr-
biicher haben diesen Umbruch in der Geisteswelt nicht nur begleitet, sie waren
der Umbruch selbst, das Ferment einer Bewegung, wie es die Enzyklopidie, das
grofle Werk der Aufklirung, fiir die Franzosische Revolution war, der Blitz, der
dem Donner voranging. ;

8 Deutsche Jabrbiicher, 1842, 1002.

8 Ebd, 1843, 10: .Eine Selbstkritik des Liberalismus®.

© RUGE, Aws friherer Zeit, Bd. 1V, 612 u. 616.

4 Ruges Briefwechsel . . . usw. 299, Brief an Stahr.

@ 74, Kritik der Hegelschen Rechisphilosophie, Einleitung®, geschrieben im Dezember 1843 und ,Zur Juden-
frage®, geschrieben im September/Oktober 1843.
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In einer Zeit in der in durchaus gezielter Weise und in immer wieder neuen Varia-
tionen ein ,, Unbehagen® iiber die innerpolitische Situation in der Bundesrepublik
festgestellt wird, in der Carl Amery die Verflechtung des ,,Milieu-Katholizismus®
mit den politischin unserem Staat herrschenden Michten angeprangert und Heinrich
Boll seinen Clown auf der Treppe des Bonner Bahnhofs singen 1af8t: ,,Der arme
Papst Johannes hort nicht die CDU, er ist nicht Miillers Esel, er will nicht Miillers
Kuh...% entbehrt das Thema: ,Katholische Kirche und Demokratie® gewifl nicht
einer hohen Aktualitit. Der sozialdemokratische Bundestagsabgeordnete Willi
Kreiterling hat es aufgegriffen und in bemerkenswerten Ausfithrungen behandelt!.
Sein Buch soll ,ein Beitrag zu Verstehen und Verstindigung® sein. Es soll helfen,
das ,historische Spannungsverhiltnis und systematische Miflverstindnis® (11) der
Beziehung von Katholischer Kirche und demokratischem Staat zu beheben, ein
Spannungsverhiltnis, von dem der Verfasser behauptet, dafl es ,bis heute besteht,
eine Tatsache, die unser politisches Leben schwer belastet* (11). Der Grund dieser
Spannung liege darin, ,daf} sich die Kirche prinzipiell noch nicht losgesagt hat von
dem Sozialmodell der Zuordnung von Kirche und Staat — kirchenrechtlich aus-
gedriickt: von sacerdotium und imperium —, das die mittelalterliche Christenheit
verwirklichte und dessen Grundlage die religiose Einheit im katholischen Glauben
war® (11). Zuletzt geht es der Schrift aber auch darum, die Beziehung zwischen
Katholischer Kirche und Sozialdemokratie zu kliren. Es soll deutlich werden, dafl
der katholische Christ nicht von seinem Glauben her daran gehindert ist, heute
ein Sozialist freiheitlicher Prigung zu sein. ,Kirche und kirchenrechtliches Lehramt
sind nicht mehr im Spiel, wenn es um eine Auseinandersetzung zwischen Sozial-
demokratie und Katholiken geht® (79). ,Die Fragen, die sich heute zwischen Ka-
tholiken und Sozialdemokratie ergeben, (beriihren) den zentralen Bereich des Glau-
bens nicht mehr® (80). Und so sei heute die Stunde gekommen, ,,den westdeutschen
Katholizismus aus seiner politischen Versklavung (zu) losen und dessen ,linke
Krifre* politisch wieder aktionsfihig (zu) machen® (66).

Die Thesen Kreiterlings

Wie wird nun das behauptete ,,systematische Mifiverstindnis“ zwischen Katho-
lischer Kirche und Demokratie nach der Meinung Kreiterlings aufgeltst? Seine
entscheidende These ist diese: Der Staat ist grundsitzlich eine weltliche Wirklich-

! W. KREITERLING, Katholische Kirche und Demokratie, Eutopiische Verlagsanstalt (1960).
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keit. Er hat als solcher keine ithm innerlich eignende positive Beziehung zur Reli-
gion. Er ist vielmehr von seinem Wesen her religios neutral. ,,Die Weltlichkeit des
Staates ist eine zentrale christliche Wahrheit. Die Vollkommenheit des Staates
kann ... nicht mehr darin bestehen daf} er — als Staat — Gott verehrt und die
Religion zum Staatszweck macht ... Er hat keine Herrschaftsgewalt iiber den
Bereich der Gottesfrage, der Religion® (34). Damit ist aber gegeben, ,daf} zwi-
schen der geistlichen und der weltlichen Macht zu scheiden ist . . . Damit ist prin-
zipiell die Religion aus der Domination des Politischen entlassen, ebenso wie die
Politik von der Priesterherrschaft befreit ist“ (34). Mit grofler Entschiedenheit
werden die religidse und die politische Dimension unterschieden. ,Da das Chri-
stentum . . . einer anderen Ordnung angehdrt als der Staat, hat es keine Antwor-
ten auf die Fragen der irdischen Politik® (35). Die Maglichkeit eines positiven
Verhiltnisses der Kirche zum demokratischen Staat sei damit gegeben, eben weil
»Grundlage demokratisch-politischer Uberzeugung . .. die Weltlichkeit des Staa-
tes® (32) sei. Die christliche Wahrheit verlange von jedem Christen eine entschlossene
Ablehnung eines jeden ,Klerikalismus und Laizismus® (38). Hier werden ,laikal®
und ,laizistisch® unterschieden. ,Laizismus® meint einen kdmpferischen anti-
christlichen und antikirchlichen Geist, der einem wahrhaft demokratischen Staat
nicht eignen diirfe.

Eine ernste Schwierigkeit bereitet dem Verf. die Einordnung einer christlichen
Soziallehre in seine Grundauffassung von der Beziehung von Religion und Staat.
Die tatsichlichen kirchenlehramtlichen Aussagen iiber die soziale Ordnung schei-
nen der vorgelegten Auffassung zu widersprechen. Kreiterling versucht nun durch
die Unterscheidung von Staat und Gesellschaft die angedeutete Schwierigkeit zu
lsen. Es gilt: ,Der Staat ist nicht die Gesellschaft, aber die Gesellschaft ist nicht
auflerhalb des Staates. Der Staat ist die politische Ordnung der Gesellschaft, und
kein Bereich der Gesellschaft steht aufierhalb der politischen Ordnung® (45). So
weit, so gut. Wenn aber die Sache sich so verhilt, dann scheint die christliche Ge-
sellschaftslehre im Raum der Gesellschaft sehr wohl die Sphire des Staates zu be-
rithren. Deshalb ist der Verf. gezwungen, noch einen Schritt weiter zu gehen. Er
unterscheidet Staat und Regierung. ,Der Staat ... ist nicht die Regierung. Die
Regierung ist nur ein Teil der Funktionen des Staates“ (45). Und eben diese ist
nicht der Adressat einer kirchlichen Lehrverkiindigung. Sie kann es wenigstens in
einem demokratischen Gemeinwesen nicht sein. Die kirchliche Soziallehre spricht
nur die Gesellschaft an und bezicht sich auf diese. , Wenn die katholische Sozial-
lehre eine Angelegenheit der Gesellschaft ist, dann kann es nicht Aufgabe der Ka-
tholiken sein, eine Angelegenheit des Staates aus ihr zu machen und mit Hilfe der
Regierung das Wirksamwerden von anderen sozialen Theorien zu unterdriicken.
Eine ,politische Verwirklichung der katholischen Soziallehre® kann es also im
strengen Sinn gar nicht geben (46). Wohl habe der weltliche Staat die Aufgabe,
den durch die Verfassung garantierten Raum der biirgerlichen Freiheit zu hiiten.
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Somit konne eine christliche Soziallehre gesellschaftlich durchaus wirksam werden.
Aber es bleibe dabei: ,Der Staat, der sich bescheidet, er selbst, das heifit politisch
zu sein, erlaubt es auch der Kirche, ganz sie selbst zu sein, das heifdt geistlich® (37).
Damit sei aber keine Trennung von Kirche und Staat in einem falschen Sinne ge-
fordert, sondern ,die Idee der ,Zuordnung von Staat und Kirche® (sei) durch diese
Unterscheidung keineswegs aufgegeben, sondern gewinne nur an Klarheit. Diese
Zuordnung komm(e) jetzt gerade dadurch zum Ausdruck, dafl der Staat darauf
verzichtet, religids zu sein, zugleich aber der religidsen Uberzeugung Schutz ge-
wihrt“ (37). ‘

Welche Folgerungen zieht der Verf. aus seiner hier dargestellten Auffassung
der Bezichung von Staat, Gesellschaft und Kirche? Wegen der grundsitzlichen
Inkommensurabilitit von Religion und Politik wird die sachliche Unangemessen-
heit der Etablierung von christlichen Parteien behauptet. Allein aus historischen
Griinden lieflen sich solche rechtfertigen. Doch sofort wird einschrinkend dazu
bemerkt: ,,Es komm(e) allerdings darauf an, zu erkennen, dafl die christlich-demo-
kratischen Parteien in der Geschichte neuzeitlicher Staatsentwicklung keine ideale
politische Form zur Verwirklichung der Demokratie sind, sondern bestenfalls ein
Notbehelf. Thre triigerische Grundlage hat diese Parteien eine seltsam zwielichtige
Rolle spielen lassen“ (62). Eine solche kénne die SPD nach ihrem ,Godesberger
Programm® nicht spielen. Denn ihr Verhiltnis zu Religion und Kirche entspriche
ganz und gar dem, was der Verf. als katholisches Verstindnis des Bezuges von
Religion und Politik dargelegt habe.

Zusammenfassend ldf8t sich demnach die Auffassung Kreiterlings so formulie-
ren: (Erstens): Es kann wegen der aus christlichen Griinden geforderten reinen
Weltlichkeit des Staates, der als solcher den christlichen Bereich positiv nicht be-
rithrt, keinen grundsitzlichen Konflikt zwischen Staat und Kirche geben. (Zwei-
tens): Die christliche Soziallehre bezieht sich direkt nur auf die Gesellschaft, die
als solche vom Staat formal zu unterscheiden ist. Wenn immer diese im Status
eines weltanschaulichen Pluralismus existiert und iiberdies demokratisch verfaflt
ist, kann der Adressat kirchlich verbindlicher Lehrverkiindigung auch im Bereich
der Soziallehre nicht die Regierung sein. Diese hat vielmehr auch und wesentlich
die Funktion allen Gliedern der Gesellschaft und auch ihren intermedidren Gebil-
den den verfassungsmifig geforderten Raum der Freiheit zu garantieren. (Drit-
tens): Christliche Parteien sind wegen der reinen Weltlichkeit von Staat und Poli-
tik grundsitzlich zu {iberwinden.

Kritische Bemerkungen

Das Buch von Kreiterling versteht sich als ,Beitrag zu Verstehen und Verstin-
digung®. Es fiihrt diesen Untertitel, so will uns scheinen, mit Recht. Nicht nur die
Form seiner Darlegung ist vornehm — nur ganz selten, wie z. B. im Kapitel: ,Die
christlich-demokratischen Parteien® oder bei Protesten gegen vermeintliche kleri-
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kalistische Ubergriffe — stellt sich ein polemischer Ton ein. Auch in der Sache ist
ihm in nicht wenigen Punkten zuzustimmen. Wir denken etwa an seine Ausfiih-
rungen iiber die historischen Aspekte der Spannung von Katholischer Kirche und
Demokratie?, an die zumal im 19. Jahrhundert gewandelte Beziehung von Kirche
und Staat, an sein Urteil iiber Klerikalismus und Laizismus. ,Der Klerikalismus
versucht, die weltanschauliche Offenheit des demokratischen Staates dadurch zu
zerstOren, das er die Vorzugsstellung einer bestimmten Religion in der Gesellschaft
mit politischen Mitteln erkdmpft. Der Laizismus macht aus der weltanschaulichen
Neutralitdt des demokratischen Staates ein politisches Kampfmittel zur Zersts-
rung der Religion in der Gesellschaft. Beide zerstoren mit der biirgerlichen und
religiosen Freiheit die Grundlage des demokratischen Staates® (38). (Dazu wird
man allerdings bemerken miissen, daf es z. B. fiir die Katholische Kirche geschicht-
lich gerechtfertigte Anspriiche gibt — man denke etwa an das Faktum der Siku-
larisation (1803) —, die durchaus politisch zu verteidigen sind. Das hat mit Kleri-
kalismus nichts zu tun.) Wir denken auch an seine Forderung, daf} die Regierung
eines weltanschaulich differenzierten Gemeinwesens nicht regierungsamtlich eine
Meinung vorschreiben und mit staatlichen Zwangsmittel durchsetzen darf. Und
doch miissen wir zu allen entscheidenden Punkten kritische Anmerkungen machen.
Wir gruppieren sie, entsprechend der oben genannten Zusammenfassung, um drei
Themen: (Erstens): Sinn und Grenze der Weltlichkeit des Staates. (Zweitens):
Christliche Soziallehre und pluralistische Gesellschaft, (Drittens): Wesen und
Funktion christlicher Parteien.

Die Weltlichkeit des Staates

Die theologischen Auseinandersetzungen iiber die Beziechungen von Kirche und
Staat haben eine lange und verwickelte Geschichte®. Erst allmihlich wurde die
richtig zu verstehende Profanitit des Staates in reflexer Ausdriicklichkeit von der
Kirche erkannt und lehramtlich verkiindigt. In einem entscheidenden Sinn ist die-
ser Prozefl unter dem Pontifikat Leos XIII. an sein Ende gekommen. Die Enzy-
klika ,Immortale Dei“ (1885) lehrt: ,So hat also Gott die Sorge fiir das Men-
schengeschlecht zwei Gewalten zugeteilt: der kirchlichen und der staatlichen. Der
einen obliegt die Sorge fiir die gottlichen Belange, der andern fiir die menschlichen.
Jede ist in ihrer Art die hochste: Jede hat bestimmte Grenzen, innerhalb derer sie
sich bewegt, Grenzen, die sich aus dem Wesen und dem nichsten Zweck jeder der
beiden Gewalten ergeben. Es zieht sich so gleichsam ein Kreis um sie, innerhalb
dessen die Titigkeit einer jeden sich selbstindig entfaltet.“* Hier werden sowohl
die Gottbezogenheit wie die eigenstindige Funktionsverschiedenheit kirchlicher

* Vgl. H. PLATZ, Geistige Kampfe im modernen Frankreich, Kempten 1922; W. GURIAN, Die politischen snd
sozialen Ideen des franzésischen Katholizismus 1789-1914, M.-Gladbach (1929); H. MAIER, Revolution und Kirdbe,
Freiburg i, B. (1959); K. BUCHHEIM, Ultramontanismus und Demokratie, Miinchen {1963).

* S. Z, EHLER, 20 Jahrhunderte Kirche und Staat, Essen (1962).

¢ Ziciert nach E. MARMY (Hrsg.), Mensdh und Gesellschafl in christlicher Schau, Freiburg i. Schw. (1945).
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und staatlicher Gewalt klar gelehrt, also eine Unterschiedenheit in urspriinglicher,
weil auf Gott zuriickgehender Einheit der beiden Bereiche.

Der Staat gehort nach katholischer Lehre wesentlich zur Schopfungsordnung,
ist demnach dauernd vom Schdpferwillen Gottes abhiingig und untersteht jenem,
von allen Menschen grundsitzlich mit dem Lichte der Vernunft hinreichend er-
kennbaren Gesetz, das der Schopfer seiner Schopfung eingestiftet hat. Der Staat
ist also keineswegs ein schlechthin autonomes Gebilde; er ist und bleibt Gottes.
Staat als Schopfungsordnung ist zudem ein Moment an der umgreifenden {iber-
natiirlichen Heilsordnung in Christus. Als solcher ist er von seinem tatsichlichen
Ursprung her auf Christus hin und hat eine christologische Struktur®. Diese ist
natiirlich nur im Hinhoren auf Gottes Offenbarung in Christus erkennbar. Der
katholische Christ kann demnach die Weltlichkeit des Staates nicht so verstehen,
da sein Schopfungscharakter und seine konkrete christologische Gestalt geleugnet
wird. Er kann nicht einmal davon absehen, was nicht besagt, dafl in einer konkre-
ten geschichtlichen Situation ein solches ungldubiges Abschen nicht toleriert werden
kann und muf. Keineswegs und von keiner Instanz kann ein gldubiges Verstind-
nis der politischen Ordnung erzwungen werden. Wenn nach Gottes Willen der
Staat den genannten doppelten religidsen Bezug hat, kann ein konkretes Wesen
durch die Siinde doch radikal pervertiert werden. Wie sehr, hat gerade unsere Ge-
neration erfahren miissen. Auf diese dunkle Moglichkeit und Wirklichkeit ist die
Kirche in ihrem Lehr- und Hirtenamt bezogen. Ihre Lehrworte und hirtenamtliche
Weisungen beziehen sich auf bestimmte Grundsitze, die fiir Staat und Gesellschaft
bedeutsam sind. Sie artikulieren naturrechtliche Grenzen, jenseits derer die schwere
Unordnung beginnt. Sie markieren aber gerade so auch den Raum der sittlichen
Freiheit des einzelnen, seines politischen Ermessens, seiner Abwigung auch der
politisch relevanten Giiter; das alles in Gewissensverantwortung vor Gott. Zu
dieser Sache bemerkt Karl Rahner sehr erhellend: ,Die Kirche kann . .. negativ
auch eine konkrete Wirklichkeit als gegen die sittlichen Prinzipien verstofiend er-
kliren; sie kann aber nicht grundsitzlich die positiv gesollte Wirklichkeit in ihrer
cindeutigen Konkretheit aus diesen Prinzipien ableiten. Andere Machte freier Ent-
scheidung sind darum auch dort, wo sie der Kirche gehorsam sind, keine bloflen
Befehlsempfinger, sondern in einer eigenen geschichtlichen und sogar sittlichen
Verantwortung handelnde Subjekte, die der Kirche echt dialogisch gegeniiber-
stehen.“ 8 Gewif ist der Staat auf seiner Ebene souverin, was nicht heiflt nicht
gebunden an Gottes Gesetz. Gewifl kann er zu Recht sich jedes klerikalistische
Regiment verbitten und jeden Integralismus abwehren. Aber auch der Staat, ge-
nauer seine Hoheitstriger, konnen moglicher Adressat eines kirchlichen Wortes

S Lexikon fiir Theologie und Kirchet, 2, 1169—1174; 3, 1301: ,Diese (heilsgeschichtliche) Situation ..., die um-
fassend und unentrinnbar dem freien Handeln des Menschen vorgegeben ist und dieses bestimmt, besteht nicht nur in
den Gedanken 'und Absichten Gottes, sondern ist eine realontologische Bestimmung des Menschen (im Voraus zu seiner
subjektiven Rechtfertigung) selbst* (K. Rahner). S Staatslexikon®, IV., 863/4.
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sein. Die Kirche darf jedoch keineswegs auf das ihr von Gott anvertraute Amt
verzichten, ihre Autoritit in allem, was auf das Sittengesetz Bezug hat, geltend
zu machen’. :

Gilt das nun auch noch fiir den demokratisch verfafiten Staat? An wen richtet
die Kirche in einem solchen Fall ihr mahnendes und weisunggebendes Wort? An
alle, die so oder so Triger staatlicher Hoheit sind, an jeden Biirger also, sofern er
nicht nur ,,Untertan® ist — das ist er immer auch —, sondern auch ,Obrigkeit®.
Selbstverstindlich hat die Kirche das Recht, eine demokratische Regierung im
engeren Sinn des Wortes anzusprechen. Papst Johannes XXIII. richtete sogar sein
Rundschreiben: ,Pacem in terris®, ausdriicklich ,an alle Menschen guten Willens“.
Der Satz Kreiterlings: ,,Da das Christentum aber einer anderen Ordnung angehért
als der Staat, hat es keine Antworten auf die Fragen der irdischen Politik® (35),
gilt nicht ohne wichtige Unterscheidungen. Er gilt nur innerhalb des von der
Kirche verkiindigten und verteidigten naturrechtlich vorgegebenen Rahmens. Doch
auch dieser kann bekanntlich ein Politicum erster Ordnung sein. Dies mufite zu-
nichst kritisch zu den Ausfithrungen Kreiterlings bemerkt werden.

Christliche Soziallehre und pluralistische Gesellschaft

Um seine These von der Unbezogenheit der Kirche auf die eigentlich staatliche
Sphire angesichts der Tatsache einer mit kirchlicher Autoritit verkiindigten Ge-
sellschaftslehre durchzuhalten, muf Kreiterling behaupten, diese beziehe sich nicht
auf den Staat, sondern allein auf die Gesellschaft. Diese wird — wir haben es oben
dargestellt — streng vom Staate unterschieden. Mit Recht wird aber fiir die Gesell-
schaft ein total staatsfreier Raum abgelehnt. Es handelt sich hier nicht um einen
Liberalismus alter Provenienz.

Wie nun ist das Verhiltnis von Staat und Gesellschaft niherhin zu bestimmen?
Erst von einem genaueren Verstindnis der Unterschiedenheit und Einheit von
Gesellschaft und Staat kénnen wir den Satz Kreiterlings: ,Eine ,politische Ver-
wirklichung der katholischen Soziallehre® kann es also im strengen Sinn gar nicht
geben® (46), kritisch kliren. In seinem Buch: ,Uber die Herrschaft der Fiirsten®,
sagt der grofie Lehrer des Abendlandes, Thomas von Aquin, es sei »die natiirliche
Bestimmung des Menschen ein gesellschaftliches und politisches Wesen zu sein.
Es wird also eine Unterscheidung zwischen dem Gesellschaftlichen und Politischen
gemacht. Der Grund dafiir liegt in der Natur des Menschen, der gleichurspriing-
lich und gleichwesentlich einzelner und gesellschaftsbezogen ist. Er lebt sein immer
individuelles Leben mit Naturnotwendigkeit in Gesellung. Einzelhaftigkeit und

7 Pius XII., Rundfunkansprache ,La solennita® (1941), zitiert nach Marny .. 768/9: ,Es gibt aber auch eine
Seite der Gesellschaftsordnung, mit der sie eng an das Gebiet der Moral grenzt und in dieses hiniiberreicht. Da ist es
xun unanfechtbare Zustindigkeit der Kirche, zu urteilen, ob eine gegebene Gesellschaftsordnung iibereinstimme mit
der unverinderlichen Ordnung, die Gott ... durch das Naturrecht und in der Offenbarung kundgetan hat.®

8 D¢ reg. princ. L., 1; S. c. G. 111, 85,
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Gesellschaftlichkeit schlieRen einander nicht aus, sondern ein und wachsen in glei-
cher Proportion®. Kraft seiner Gesellschaftlichkeit lebt der Mensch, der ein viel-
dimensioniertes Wesen ist, in vielfiltigen menschlichen Gemeinschaften, in sozialen
Ganzheiten, die immer als Einheiten in der Vielheit ihrer Glieder existieren. Ge-
rade wegen des inneren Pluralismus der Gesellschaft kann der Mensch seine Exi-
stenz nur in politischer Form leben. Denn eine solche, in sich vielfiltig differen-
zierte Persongemeinschaft, kann nicht dauernd verbunden bleiben und wird nicht
funktionsfihig ohne ein ordnendes und einendes Prinzip, das in letzter Instanz
und Intensitit die einzelnen und die intermediiren Gebilde in eine umgreifende
Ganzheit gesellschaftlicher Art so hineinintegriert, daff das Wohl des Ganzen und
darin das Wohl des einzelnen verwirklicht wird. Das Medium solcher Ordnung
und Einung auf das Gemeinwohl hin ist der Staat. Er verwirklicht seine Aufgabe
durch die Staatsgewalt, reprisentiert durch die Regierung, die jeweils in konkre-
ten Trigern, anders in einer Monarchie urspriinglichen Stils und anders in einer
Demokratie, in Erscheinung tritt. Immer aber ist die Staatsgewalt gesellschaftliche
Gewalt im strengen Sinn des Wortes'. Erst in staatlicher Verfafitheit ist somit
eine menschliche Grofgruppe in Ordnung. Dabei ist der Grad der Durchformung
der Gesellschaft durch die Staatlichkeit und damit der Grad der Unterscheidung
von Staat und Gesellschaft, situationsbedingt und geschichtlich je verschieden. Im-
mer aber bleibt die konkrete Ganzheit einer staatlich durchgeordneten Gesellschaft
eine reale Einheit in der Unterschiedenheit ihrer Momente.

Entscheidend fiir unser Thema ist die Einsicht, dafl der Existenzgrund der staat-
lichen Gewalt, wie es die Enzyklika: ,Pacem in terris“ !, noch einmal ausgefiihre
hat, das iibereinzelne Gemeinwohl ist. Dieses ist aber kein wertfreies Gebilde,
sondern ein im Wesen des Menschen angelegter und vorgegebener Zielwert. Und
so eignet der Kirche unter dieser Riicksicht im oben bestimmten und begrenzten
Sinn eine lehr- und hirtenamtliche Vollmacht auf das gesellschaftliche Organ, das
Staatsgewalt heifit. Ein zentrales Thema der christlichen Gesellschaftslehre wird
immer den Staat und die Staatsgewalt, ihre Aufgabe und ihre Grenze betreffen'.
Die staatliche Autoritit hat eben nicht blof eine formale, inhaltlich wertneutrale
Integrationsfunktion, sondern ist auf objektive Werte bezogen. Das hat allerdings
in einer weltanschaulich pluralistischen Gesellschaft diese Konsequenz: Der Staat
mufl um des konkret méglichen Gemeinwohls willen den Raum der verfassungs-
mifigen biirgerlichen Grundrechte und Freiheiten verteidigen und garantieren.
Es entspricht nicht nur der freiheitlichen Demokratie, die als solche nicht der
Grundkonzeption von Rousseau entspricht, sondern auch und gerade dem Natur-

* K. RAHNER-H, VORGRIMLER, Kleines Theologisches Wérterbuch, 122/3,

10 Vgl. O. von NELL-BREUNING in: Beitriige zu einem Wérterbuch der Politik 1I., Zur christlichen Staatslebre,
Freiburg i. B. (1948), 34,

11 Johannes XXIII., Pacem in terris, 54.

RNl I_t’brsc}:rc;ben der deutschen Bischife iiber Aufgaben und Grenzen der Staatsgewalt, in Gustav E. KAFKA,
Die Katholiken vor der Politik, Freiburg i. B. 1958, 9 ff.
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recht katholischer Tradition, daf} der Staat als solcher niemanden beziiglich be-
stimmter Inhalte im Gewissen binden kann, wenngleich man ihm um des Gewis-
sens willen gehorchen mufi. Er hat an sich keine Zustindigkeit iiber die Zielwerte
der menschlichen Freiheit. Diese hat der Biirger in seinem Gewissen selbst zu
suchen, und er bindet sich u. U. gerade so an die Autoritit der Kirche. Allerdings
hat gerade der freiheitlich-demokratische Staat in einer weltanschaulich pluralisti-
schen Gesellschaft die strenge Verpflichtung, die Biirger gemif} ihrem Gewissen
leben zu lassen. Gewifl im Rahmen der fiir alle geltenden Verfassung. Diese kann
aber nicht beliebig sein und ist nicht nur das Ergebnis des Vertragswillens von im
liberalistisch-aufklarerischen Sinn autonomen Individuen, sondern muf} in der
Wesensstruktur der heilsgeschichtlich modifizierten Wirklichkeit und darin in Gott
griinden. Wir sind also durchaus einverstanden, wenn Kreiterling erklirt: ,Der
Staat hat die gesellschaftliche Wirkungsmoglichkeit der Kirche rechtlich sicherzu-
stellen.® Wenn dem so ist, diirfte es aber widerspriichlich sein, dazu noch zu be-
haupten, Aufgabe der Katholiken sei es nicht, die katholische Soziallehre zu einer
Angelegenheit des Staates zu machen. Denn die oben geforderte , gesellschaftliche
Wirkungsmoglichkeit® erreicht notwendig die staatliche Ebene, es miifite denn
wider die Intention von Kreiterling im liberalistischen Sinn die Existenz einer
total staatsfreien Dimension fiir die Gesellschaft behauptet werden.

Wesen und Funktion christlicher Parteien

Daf in der (in sich unklaren) theologischen Voraussetzung Kreiterlings der Be-
griff einer christlichen Partei in Wirklichkeit ein Unbegriff ist, diirfte deutlich
geworden sein. Wenn der Staat dezidiert weltlich ist, dann miissen es auch die
politischen Parteien, die auf ihn bezogen sind und ihn tragen, sein. Dann gilt der
schon zitierte Satz: ,Ihre (der christlichen Parteien) triigerische Grundlage hat . ..
(sie) eine seltsam zwielichtige Rolle spielen lassen® (62). Wir haben diese Grund-
lage oben korrigiert. Wir behaupten daher, dafl Christlichkeit und Politik in aller
formalen Unterschiedenheit einen inneren, seinshaften Zusammenhang miteinan-
der haben. Es ist der Zusammenhang von Staat und christlicher Religion iiber-
haupt. Es kann demnach grundsitzlich christliche Parteien geben. Wir verstehen
darunter solche, die ausdriicklich und programmatisch willens sind, als Partei ihre
Politik an jenen sozialethischen Werten zu orientieren, die in der von der Kirche
bewahrten und verkiindigten Offenbarung Jesu Christi enthalten sind. Dazu ge-
héren nach katholischer Auffassung auch jene ein Sollen begriindenden seinshaften
Strukturen, die der christozentrisch verfafiten Schépfung von Gott eingeprigt,
sich als metaphysische in allen Stadien der einen Heils- und Unheilsgeschichte der
Menschheit durchhalten und dem Tun, auch und gerade dem politischen vorgege-
ben und sittlich aufgegeben sind. Politik ist, das diirfte nach allem, was wir gesagt
haben, klar sein, eben nicht ein wertfreies Handeln, allein von einer falsch ver-
standenen Staatsrison bestimmt. Der Christ ist kein Machiavellist, der Ethik und
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Politik trennt®®. Auch die SPD bekennt sich bekanntlich zu ,Grundwerten des
Sozialismus®, ohne sie allerdings als Partei religios zu begriinden und so letztlich
zu sichern. Auf solche ,,Grundwerte® ist die Kirche gemifl ihrem Auftrag bezogen.
Somit ist der zustimmend zitierte Satz von Karl Arnold: ,Die Politik hat mit dem
Dogmatischen und dem kirchlichen Lehramt nichts zu tun® (63), ohne notwendige
Unterscheidung formuliert, falsch. (Arnold korrigiert sich ja sofort selbst wie Krei-
terling mifibilligend bemerkt.)

Wenn demnach eine christliche politische Partei als solche nicht durch ein Un-
Wesen, sondern durch eine rechtmifige Weise, politisch zu denken und zu handeln
charakterisiert ist, dann kann man in Bezug auf ihre konkrete Etablierung nur noch
die Opportunititsfrage stellen. Ganz abgesehen von den tatsichlichen, in der Bun-
desrepublik historisch gewordenen Verhiltnissen, scheint man diese Frage so be-
antworten zu miissen: In einer weltanschaulich pluralistischen Gesellschaft, in der
soziologisch die Kirche, auch in der Differenzierung der Konfessionen, nur als eine
Grofigruppe neben anderen auftreten kann', diirfte sinnvoller Weise ihr grund-
sitzliches gesellschaftspolitisches Ordnungsbild am besten im Medium von politi-
schen Parteien, die sich ausdriicklich zu diesem bekennen, wirksam werden. Denn
in Bezug auf eine konkrete politische Ordnung eines. Gemeinwesens, das in
einem weltanschaulichen Pluralismus existiert, wird alles auf einen vertretbaren
Kompromif§ hinauslaufen. In der Auseinandersetzung mit je verschiedenen Par-
teien, die — das unterstellen wir wohl zu Recht — eine andere politische Ordnungs-
vorstellung auch in entscheidenden Punkten haben, miifite der christliche Stand-
punkt nach Mdglichkeit zur Geltung gebracht werden. Das wire aber schwieriger,
wenn innerhalb einer Partei dieser Standpunkt erst noch durch einen Kompromifi,
also gebrochen, zur Geltung kommen kdnnte', Das lieRe die christliche Sache im
Ganzen weniger wirksam werden. Dafl hier noch.besondere Probleme, die
die verschiedenen christlichen Bekenntnisse angehen, liegen, ist uns wohl bewufit;
siec sind aber als ,kleineres Ubel* durchzustehen. Wenn sich allerdings je
verschiedene Parteien ausdriicklich zu einer christlichen Sozialethik bekinnten und
ihre Differenzen sich nur in jenem freien Raum hieltens, in dem die Kirche im
Hinblick auf seine konkrete Ordnung kein amtliches Wort zu sagen hat, wire das
von ihr aus gesehen zu begriifien. Denn in Bezug auf den Weg, auf dem das in glei-
chem Sinn verstandene und ergriffene Gemeinwohl zu verwirklichen ist, braucht es
unter Christen keineswegs eine einhellige Meinung zu geben. Sie wire auch bei der
Kompliziertheit der politischen Verhiltnisse unwahrscheinlich'?.

Eine letzte Bemerkung sei noch zum Kapitel: ,Kirche und Sozialdemokra-
tie® (68), gestattet. Wenn die SPD die Weltlichkeit von Staat, Politik und politi-

13 Vgl Fr. M. SCHMULZ, Zerstorung und Rekonstruktion der Politischen Ethik, Miinchen 1963, 3 ff,

U Sraatslexikon®, IV., 862/3: ,Die Kirche als soldhe . . . ist ... nach ihrem eigenen Selbstverstindnis nur eine
Wirklichkeit neben anderen Gesellschaften ... in einer pluralen Welt“ (K. Rahner).
15 Vgl. A, BECKEL-G. TRIESCH, Wobin stewert die SPD? Osnabriidk (1961) 33. 18 Vgl. Anm. 6.

11 G, GUNDLACH, Grundsitzliches iiber Partei und Parteien, in: Stimmen der Zeit 124 (1933), 145 f.
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scher Partei im Sinne von Kreiterling versteht — und gerade das ist die These, die
dieser vertritt —, dann wiirden auch ihr gegeniiber alle jene Bedenken gelten, die
wir hier ausgesprochen haben. Doch abgesehen davon: Wir sind der Uberzeugung,
daf der Christ die , Grundwerte®, die auch politisch bedeutsam sind, ausdriicklich in
Gott begriinden sollte. Und das nicht nur sozusagen privat und als einzelner — das
gesteht die SPD ausdriicklich zu —, sondern auch als Mitglied einer politischen
Gruppe, die sich als solche zu denselben, religids begriindeten Maximen bekennt.
Weiterhin: ,, Freiheit, Gerechtigkeit und Solidaritit . . . (als) Grundwerte des sozia-
listischen Wollens“ (Godesberger Programm) nehmen, wenn immer man konse-
quent denkt, ein verschiedenes Gesicht in je verschiedener Begriindung: ,in christ-
licher Ethik, im Humanismus und in der klassischen Philosophie“ (Godesberger
Programm), an. Jeder Kenner der genannten geistigen Michte wird das sofort
zugeben. Mit anderen Worten: Der freiheitliche Sozialismus miifite seine ,Grund-
werte® inhaltlich genauer kliren. Erst dann wire eine zureichende Stellungnahme
von christlicher Seite aus moglich. Endlich: Der demokratische Sozialismus soll
gewif} keine letzten Wahrheiten ,verkiinden®, er sollte sich aber zu solchen be-
kennen. Denn an diesen hingt unabdingbar das Menschenverstindnis, die Deu-
tung dessen, was der Mensch ist und was er zu sein hat. Damit ist aber auch ein
spezifisches Verstindnis von Kirche und Staat, von Staat und Gesellschaft und
zuletzt von Gestalt und Gestaltung der Politik gegeben. Denn diese mufl auf den
wirklichen Menschen als ihrem Ausgangs- und Endpunkt bezogen bleiben.

Wenn Leo XIIL in seinem Rundschreiben: ,Immortale Dei (1885) die grund-
sitzliche Haltung der Kirche zu den verschiedenen Staatsformen klirte und aus-
fithrte, daf sich die kirchlichen Grundsitze keineswegs gegen irgendwelche der
(natiirlich naturrechtlich gerechtfertigten) Staatsformen aussprechen'®, findet
Pius XII. hohe Worte iiber den Wert der Demokratie. Er lobt das ,gewissermafien
natiirliche Verlangen (der Menschen), die Ziigel des eigenen Geschicks mit grofierer
Selbstindigkeit als ehedem in die Hand zu nehmen® und begriiit es, dafl sie ,ein
Regierungssystem fordern, das mehr im Einklang mit der Wiirde und Freiheit der
Biirger steht“®, In der Tat, wenn sich auch die Kirche grundsitzlich gegen keine
Staatsform ausspricht, ,vorausgesetzt, dafl sie in sich geeint ist, dem Wohl der
Biirger zu dienen®?, dann kann doch zu bestimmter geschichtlicher Stunde eine
bestimmte gefordert sein. Auch im Bereich des Politischen ist nicht zu allen Zeiten
alles sinnvoll méglich, und zu manchen Zeiten ist ein Bestimmtes auch von Gott
her gefordert. Ist heute die Stunde der Demokratie? Wir mochten es hoffen. Wie
immer man aber diese Frage beantworten mag, das eine ist sicher, die demokrati-
sche Staatsform setzt einen grofien Grad an Reife und Verantwortungsbewufit-
sein der Biirger, zumal der, die das Volk politisch vertreten, voraus. Dazu aber

18 Teo XI11., Immortale Dei, zitiert nach E. Marmy ... 841,
1% UTZ-GRONER, Awfban und Entfaltung des gesellschafilichen Lebens. Soziale Summe Pius’ XII, 3 Bde. Frei-
burg/Schweiz, 3469, 2 UTZ-GRONER 3471.
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hat Pius XII. in einer wahren ,Magna Charta® der Demokratie eindringlich
mahnende Worte gefunden. ,Da der Schwerpunkt einer normalen Demokratie in
jener Volksvertretung ruht, von der die politischen Stromungen in alle Gebiete
des 6ffentlichen Lebens ausgehen — zum Guten wie zum Schlechten —, ist die Frage
nach der sittlichen Hohe, der praktischen Eignung und den geistigen Fahigkeiten
der Abgeordneten fiir jedes Volk mit demokratischer Regierung eine Frage von
Leben und Tod.“2 Man wird leider nicht sagen konnen, daff diese Worte allen,
denen die Sorge um das gemeinsame und dffentliche Wohl anvertraut ist — in der
Demokratie sind das alle an ihrer Stelle und in ihrer Weise — in Fleisch und Blut
{ibergegangen sind. Wir haben nicht den Eindruck, daf iiberall, besonders in Re-
den und Publikationen, jene Fairness herrscht, die sich nicht gestattet, aus dem
politischen Gegner einen Feind zu machen, die vielmehr streng und von sich sel-
ber absehend auf die Sache und nur auf sie hinschaut.

Verkiirzte Jugend

Georg Straflenberger SJ

Heute sind die Menschen im allgemeinen grofler als frither. Die Statistik stellt
fest, dafl bei Erwachsenen im Durchschnitt 6-10 cm groflere Korperlingen ge-
messen werden als um die Jahrhundertwende. Dieses vergrofierte Lingenwachs-
tum geht aber auch beschleunigt vor sich: 13—14jdhrige zeigen bereits um 1215 cm
groflere Mafle, als man sie vor zwei Generationen als Norm betrachtet hat. Mit
diesem beschleunigten Lingenwachstum verbindet sich ein beschleunigtes allgemei-
nes Wachstum, so daf heute Jugendliche durchschnittlich um 2-3 Jahre friiher, als
man es erwarten sollte, geschlechtsreif werden.

Dieses beschleunigte Wachstum mit verfrithter Reife, ,Akzeleration® genannt,
bleibt aber im wesentlichen auf das Korperliche beschrinkt; die geistig-seelische
Entwicklung hilt damit nicht Schritt. Dadurch entsteht zwischen krperlicher und
geistiger Entwidklung ein Verhiltnis, das nicht ausgeglichen ist, das man als
,schief“ empfindet, eine Spannung, die man wohl nicht mehr als naturgegeben be-
zeichnen kann. Kein Wunder, wenn aus diesem Miflverhiltnis dann auch Erzie-
hungsschwierigkeiten erwachsen, die eine frithere Zeit nicht gekannt hat.

# UTZ-GRONER 3484.
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Daf die korperliche und die geistige Entwicklung nicht vollig parallel verlau-
fen, ist zunichst nichts Abnormes. Schon immer wurde beobachtet, dafl ein Kind
nicht kontinuierlich, sondern in sogenannten ,Schiiben® heranwichst. Zeiten der
»Fiille“, in denen das korperliche Wachstum scheinbar ruht, wechseln ab mit Zei-
ten der ,Streckung®, in denen das Lingenwachstum alles andere iiberragt. Jene
Zeiten der ,Fiille“ geben die Moglichkeit fiir ein gesteigertes geistiges Wachstum,
das dagegen in den Zeiten der ,Streckung® verlangsamt erscheint’. Also schon im
Normalfall verlaufen korperliche und geistige Entwicklung nicht einfach parallel.

Auflerdem gab es schon immer Abweichungen besonderer Art, bei denen das
Wachstum beider Teile fithlbar auseinanderklafft. Mozart war korperlich noch ein
Kind, als seine kiinstlerische Entwicklung bereits die Bezirke hoher Meisterschaft
erreicht hatte; Pascal iiberraschte als 17jihriger die Welt durch mathematische
Entdeckungen, die ihn nicht nur fiir die Altersstufe, sondern auch absolut genom-
men in die Reihe der geistig Groflen stellten. Aber hier wie in manchen @hnlichen
Fillen, die weniger bekannt sind, handelt es sich um ausgesprochene Einzelerschei-
nungen; die Entwicklung der Jugend im allgemeinen verlief zur gleichen Zeit in
den gewohnten Bahnen.

Heute aber stehen wir vor einer Erscheinung, die sich auf eine ganze Genera-
tion auswirkt: unsere Kinder werden zwar korperlich frither reif, die geistige
Reife aber bleibt zuriick; in jenem Abstand eben, um den ihr die korperliche vor-
ausgeeilt ist; oft genug miissen wir sogar von einer ausgesprochenen Spitreife
sprechen, sofern nicht iiberhaupt der Eintritt einer Reife, die diesen Namen ver-
dient, vergeblich auf sich warten lific.

Woher kommt dieses schnellere korperliche Wachstum? Man hat versucht, eine
Erklirung zu finden, dafl heute ein erhéhtes Mafl von Licht und Luft auf die Kin-
der einstromt und damit ein grofleres Quantum an ultravioletten Strahlen. Wenn
das aber die entscheidende Ursache wire, miiffiten Landkinder stirker von dieser
Friihreife befallen sein als Stadtkinder. Die Beobachtung zeigt das Gegenteil:
Stadtkinder sind mehr davon betroffen als Landkinder; Schiiler hoherer Lehr-
anstalten mehr als gleichaltrige Volksschiiler; Kinder von Eltern geistiger Berufe
stirker als solche von Eltern in korperlich arbeitenden Berufen.

Also steht der Vorgang der korperlichen Friihreife offenbar in Zusammenhang
mit der zunehmenden , Verstidterung®. Wohl hat das Licht einen Einflufl; aber
nicht so sehr das natiirliche Licht als das kiinstliche, von dem sich der Stadtbewoh-
ner heute in immer steigendem Mafle umflutet sieht®. Vor allem aber wirkt sich
die Hiufung der Reize auf alle Sinne, die stindige Reiziiberflutung durch Ver-

1 Zeiten der ,Fiille*: vorwiegend das 2.—4., 8.-10., 16.-20. Lebensjahr; Zeiten der ,Streckung®: das 5.-7. und
11.~15. Jahr.

® Systematische Versuche an Tieren haben ergeben, dafl gesteigerte Einwirkung von kiinstlichem Licht das Wachs-
tumd im allgemeinen und die Produktion von Sexualhormonen vermehrt und beschleunige; ein Schluf auf Zhnliche
Wirkung beim Menschen ist nicht zwingend, aber doch als méglich, ja wahrscheinlich nicht von der Hand zu weisen.
Vgl. Kurt GAUGER, Dimon Stadt, Diisseldorf 1957, 73 ff.

18 Stimmen 173, 4 273
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kehr, Lirm, Lichtreklame, Fernsehen, Film, Bildzeitung u. 4. auf das Wachstum
stimulierend und beschleunigend aus: alles das wird durch die Sinne und das Zen-
tralnervensystem eindrucksmiflig aufgenommen, wirkt unmittelbar auf das auto-
nome Nervensystem, damit auf Zwischenhirn und Hirnanhang (Hypophyse), und
erzeugt bei gesteigerter Reizung eine gesteigerte Produktion von Wachstumshor-
monen und auch von Sexualhormonen®.

Zu dieser Reiziiberflutung — von auflen — gesellt sich aber noch eine gesteigerte
Reizempfinglichkeit von innen. Thr ist wiederum das Stadtkind stidrker ausgesetzt
als das Landkind, wenigstens heute noch. Man unterscheidet nicht ohne Grund
einen ,lindlichen® Typ, bei dem eine gewisse Rundlichkeit und Fiille noch als
durchaus erfreulich empfunden wird, von einem ,stidtischen® Typ, der in der
Schlankheit ein Ideal sieht. Der ,ldndliche® Typ, vorwiegend klug, fiir Gefiihls-
werte ansprechbar, intuitiv-umfassend, bei aller Aufgeschlossenheit fiir Neues
doch immer auch im Bleibenden, Beharrenden verwurzelt, ist fiir jene Reizfiille,
die uns die Zivilisation heute beschert hat, nicht in dem gleichen Mafle ansprech-
bar, anfillig wie der andere Typ, der, mehr intelligent als klug, nervds-sensibel,
intellektuell-spezialisierend, mit weniger Beharrungsvermdgen begabt, auf Bin-
dungen wenig Wert legend, immer nach dem Neuen, Bewegten ausschauend, gleich-
sam pridestiniert erscheint, um der Reiziiberflutung durch eine gesteigerte Reiz-
empfinglichkeit entgegenzukommen, sich ihr willig zu 6ffnen®.

Mit dieser verhingnisvollen Koppelung: Reiziiberflutung und Reizempfing-
lichkeit, kann jener Zustand der korperlichen Friihreife, das heifdt seine Ursachen,
augenblicklich wohl am glaubhaftesten erkldrt werden.

Die geistige Entwicklung aber hilt damit nicht Schritt, kann es gar nicht. Dar-
aus entsteht ein Miflverhiltnis, und jedes Miflverhiltnis birgt seine Gefahren
in sich. '

Im vergangenen Jahrzehnt ist die Zahl der Motorfahrzeuge viel schneller ge-
wachsen als die Zahl der fiir sie geeigneten Straflen. Ein Mifiverhiltnis, das fiir
die 6ffentliche Sicherheit eine Gefahrenquelle bedeutet, vor der niemand die Augen
verschliefen kann. Aus dem Mifiverhiltnis im Wachstum unserer Jugendlichen
aber ersteht eine viel ernstere Gefahr, die nicht nur Leib und Leben bedroht. Es
ist ja ohnehin die ganze Entwicklung eines jungen Menschen stindig gefihrdet;
immer miissen mehrere Faktoren giinstig aufeinander abgestimmt sein, damit ein
gesundes, ungestortes korperliches und geistiges Wachstum maglich ist. Meist ist
das nicht der Fall; wir konnen uns nur wundern, dafl trotzdem immer noch eine
geniigende Anzahl leidlich erzogener Menschen heranwichst. Durch jenes ange-

% Vgl. Heinz REMPLEIN, Die seelische Entwicklung des Menschen im Kindes- und Jugendalter, Miinchen-Basel
1958, 120.

4 Selbstverstindlich soll damit keine klare drtliche Scheidung behauptet werden: beide Typen finden sich auf dem
Land und in der Stadt. Nur werden sich ,stidtische® Typen auf dem Land nicht lange wohl fithlen und dem be-
kannten ,Zug zur Stadt* folgen; der umgekehrte Zug wird seltener beobachter, ist wohl auch nicht so leicht zu
verwirklichen.

274



Verkiirzte Jugend

deutete Mifiverhiltnis wird aber ein gesundes Wachstum noch weiter erschwert,
weil die vorauseilende korperliche Entwicklung dem Geist Leistungen abverlangt,
zu denen er einfach noch nicht reif ist. Das greift den Wachstumsprozef} in seinem
Kern an, nicht nur in Ausnahmefillen, sondern bei der Mehrzahl unserer Jugend-
lichen.

Dieses Mifiverhiltnis, dieser Zwiespalt zwischen vorauseilender korperlicher
und nachhinkender geistiger Entwicklung, zeigt sich zum Gliick nicht iiberall in
gleicher Schirfe. Als optimistischen Wunschtraum miissen wir es wohl bezeichnen,
wenn behauptet wird: ,Es stehen diejenigen Kinder oder Jugendlichen, die in
ihrer korperlichen Entwicklung iiber der Altersnorm stehen, in der Mehrzahl der
Fille auch in ihrer seelischen und geistigen Entwicklung iiber der Altersnorm.“?*
Wenn man ,die Mehrzahl der Fille“ auf einige seltene Gliicksfille beschrinkt,
mag die Behauptung gelten; auch sind sicher viele Kinder, vor allem in den Grofi-
stadten, geistig ,,vif“, technisch auf dem laufenden, lebensgewandt, ,,selbstandig®,
wagemutig bis zur Abenteuerlust — aber bei entsprechender Umgebung konnte
man das auch frither schon beobachten. Auflerdem bleibt noch die Frage, ob man
alle diese Erscheinungen einfachhin als , geistige Reife® bezeichnen darf. Auch die
Erfahrungen, tiber die heute viele Kinder schon verfiigen, Erfahrungen der Hei-
matlosigkeit, des Existenzkampfes, des Alleinseins, Krisen und Zwiespalt zwi-
schen den Eltern — alles das iiberfillt sie doch meist so unvermutet und unvor-
bereitet, dafl die Wirkung eher eine ungesunde geistige Friihreife ist als ein ge-
sundes geistiges Wachstum.

Viel 6fter, ja wohl als Regel, mufl man einen fithlbaren Widerspruch feststellen
zwischen korperlicher Frithreife und geistiger Unreife (im Sinne einer ,,Noch-
nicht“-Reife, weil sie eben der Altersstufe noch nicht gemif ist). Hinter manchem
eindrucksvollen Existenzialistenbart verbirgt sich — zum Gliick — noch ein Kinds-
kopf, jedenfalls kein gereifter Mann, was man ja auch nicht erwarten darf. Und
manches Midchen markiert geschickt die junge Dame von Welt, tut ,sehr erfah-
ren®; wer aber ein Ohr fiir Zwischentdne hat, spiirt bald, dafl es — wiederum zum
Gliidk! — mit dieser ,Erfahrung® doch nicht weit her ist. Es muf eben die innere
Unsicherheit getarnt werden, die Hilflosigkeit gegeniiber dem Leben, das jetzt
anfingt nicht nur seine begliickenden, sondern auch seine bedrohenden Ziige zu
zeigen. In einem bestimmten Ausmafl war das ja immer eine Last, die in den Ent-
wicklungsjahren getragen werden muf}, vom Heranwachsenden nicht weniger als
vom Erzieher: dieses unausgeglichene Schweben und Hingen zwischen dem Gestern
und dem Morgen, die Leere und Unsicherheit zwischen dem ,Nicht-mehr“ und
dem ,,Noch-nicht®; aber in der Gegenwart ist diese Last iiber die Grenze des Nor-
malen, des Ertriglichen hinaus angewachsen. :

5 Artikel Entwicklungspsychologie von UNDEUTSCH, in: Handbuch der Psychologie, hrsg. von LERSCH,
THOMAE u. a., Géttingen 351.
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Das zeigt sich besonders dort, wo uns nicht nur ein fihlbarer, sondern ein
schreiender Widerspruch entgegentritt zwischen korperlicher Friihreife und aus-
gesprochener geistiger Unterentwicklung, fiir die das Wort ,Spitreife” zu gut
wire, weil eine Hoffnung auf Reifwerden nahezu illusorisch ist. Wir sehen uns
doch manchmal, in blendender duflerer Hiille, einer geistigen Armut gegeniiber,
der einzig das schlichte Wort Dummheit angemessen ist; schlimmer noch ist das,
was wir Infantilismus nennen: das Stehenbleiben auf der geistigen Entwidklungs-
stufe eines Kindes, nur leider ohne die sonstigen sympathischen Ziige eines Kindes;
einzelne Lichtpunkte, meist auf technischem oder sportlichem Gebiet, konnen dar-
iiber nicht hinwegtiuschen. Wir erwarten bei einem jungen Menschen noch keinen
ausgeformten, einzig der Vernunft gehorchenden Willen, es handelt sich ja noch
um ein jugendlich-unfertiges, werdendes Wesen. Aber es sollte doch irgend etwas
Formbares und Bildbares da sein, irgendwelche Spuren, die auf vorhandene, wenn
auch noch ungeweckte Willenskrifte schlieflen lassen. Wenn aber nur der Trieb
das Wort hat, erste Spontanregung des Begehrens oder der Abwehr, ungesiebt,
ungeregelt, ungeziigelt? Wenn von Hemmungen im Sinn von gesunden, die Ent-
faltung des Menschen sichernden Widerstinden nichts zu spiiren ist? An das alter-
tiimliche Wort Gemiit wagt man gar nicht zu denken: viele sind zu echter Freude
wie zu echtem Schmerz nahezu unfihig, der Schein spricht jedenfalls dagegen.
Keine echte Leidenschaft, kein Sturm und Drang, statt dessen eine lebenbedrohende
Langeweile, oder jene beriichtigte ,tristesse“, ohne Tiefgang. Statt echten Lebens
nur ein Vegetieren in diirftigen Ersatzhaltungen: als Ersatz fiir Willenskraft miis-
sen gelegentliche Ausbriiche von Brutalitit gelten; Rudimente von Gefiihl singen
und schmachten sich aus in Schlager-Sentimentalitit; und wenn die Langeweile un-
ertriglich wird, stiirzt man sich in das Abenteuer, in den Krach, in den Krawall.
Und das alles tun junge Menschen, die nicht nur den Eindruck der korperlichen
Reife erwecken, sondern die tatsichlich kdrperlich ausgereift sind — in einem er-
schwerenden Sinne ,vor der Zeit“ gereift sind, weil nicht abzusehen ist, ob noch
ein ,Nachher® kommt, ob und wann eine geistige Reife iiberhaupt noch zu er-
warten ist.

Unvermeidlich sind bei der bisherigen Feststellung von Tatsachen bereits Wer-
tungen eingeflossen, mufiten andeutend vorausgenommen werden. Es muf} aber
noch ausdriicklich die Frage gestellt werden: Wie sollen wir die erwihnten Erschei-
nungen beurteilen?

Daf die Menschen heute im allgemeinen grofler sind als in fritheren Zeiten, ist
weder gut noch bose. Ob es schoner ist, bleibt eine Geschmacksfrage. Vorldufig
scheint diese Frage dahin entschieden, dafl im Augenblick der schlanke, hoch-
gewachsene Typ als eine Art Idealtyp gilt, wie ihn jedenfalls der Film und die
Magazine verlangen®.
miesen Voraussetzungen manche Abmagerungskur unternommen wird, die schidlich wirkt, daf die

Angst vor dem Dickwerden seelische Komplexe erzeugen und Leute von kleinem Wuchs oft erwas schwierige Vor-
gesetzte sein konnen, sei nur nebenbei angedeuter.
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Was ist von der verfrithten kirperlichen Reife zu halten? Ist sie ein Gewinn?
Manchen Jugendlichen mag sie als das erscheinen; denn so kommen sie schneller
an das ,Leben®, das so heif§ ersehnte Leben, heran. Aber nicht alle empfinden so;
vieles Unerfreuliche an unserer Jugend kann am ehesten gerade daraus verstan-
den und erklirt werden, dafl sie sich um einen nicht unbedeutenden Wert ihres
Jungseins, ja um ein Stiick ihrer Jugend selbst betrogen fihlt. Viele ahnen eben,
auch wenn sie es nicht in Worte fassen konnen, was der Wissende formuliert: ,Da-
mit der Mensch nicht zu friih fertig wird, damit er Zeit fiir seine Entwicklung ge-
winnt, verlingert die Natur seine Kindheit, schiebt sie seine geschlechtliche Reife
so weit wie moglich hinaus, Den auf das Ziel der Reife hinstrebenden organischen
Kriften stellt sie beim Menschen, und nur bei ithm, verzogernde, retardierende
Krifte entgegen.“”

»Die Natur verlingert seine Kindheit“ — ,nur beim Menschen® — diese lang-
same Reifung ist also typisch menschlich, nur dem Menschen ist diese Chance ge-
geben: er soll mehr Entfaltungsmoglichkeiten, lingere Formungsmoglichkeiten
haben. Wird also diese Reifung kiinstlich beschleunigt, wird ihr Abschluf} vorver-
legt, so werden diese Entfaltungsmoglichkeiten abgedrosselt, verringert, es wird
vor der Zeit ein Schluflpunkt gesetzt. Die Jugend ist verkiirzt. Ein Gewinn? In
Wahrheit wird der Mensch damit — unter Preisgabe seiner Ausnahmestellung —
in die Nihe des schnell reifenden Tieres gebracht, also auf eine tiefere Stufe hin-
abgedriidkt.

Unsern Kindern wird also die Kindheit verkiirzt, durchschnittlich um 2 bis
3 Jahre. Das wire selbst dann ein zweifelhafter Gewinn, wenn dafiir die Zeit des
reifen Lebens um die gleiche Zeitspanne verlingert wiirde. Aber das wird sie lei-
der nicht! Es geht etwas verloren, ohne daf} etwas anderes im Austausch gewon-
nen wiirde. Wer will denn im Ernst behaupten, dafl unsere Jugendlichen, im Ver-
gleich zu frither, durchschnittlich um 2 bis 3 Jahre frither berufsreif, hochschulreif,
ehereif seien? Ehereif: dafl sie zu sexueller Betitigung fahig sind, geniigt noch
nicht, solange sie zu echter, hingebender Liebe unfihig sind, gar nicht fihig sein
konnen. Arbeitsethos: wir entriisten uns so leicht und so gern iiber den, wie wir
meinen, ,unmoglichen® Zustand, daff junge Menschen wie Erwachsene auftreten
und als solche behandelt sein wollen, gleichzeitig aber an jede Arbeit, ob geistige
oder korperliche, nur wie an eine Art Spiel herangehen, ohne Ernst, ohne Aus-
dauer, mit der Einstellung eines Kindes, das je nach Laune sich heif8 in sein Spiel
vertieft, es aber in der nichsten Minute achtlos beiseite werfen kann®.

Vergessen wir nicht: das ist ein Teil des Preises, mit dem unser heutiger ,Fort-
schritt® erkauft werden mufl. Diirfen wir uns denn wundern, wenn eine Welt,
fiir die Beschleunigung und Zeitgewinn eine Art Gottheit bedeutet, ihre eigene

7 Wilfried ZELLER, Konstitution und Entwicklung, Gottingen 1957, 263.
# Es braucht wohl nicht ecigens betont zu werden, daB man hier nicht ungerecht verallgemeinern darf: die Aus-
sage gilt nur fiir die Grundhaltung des breiten Durchschnitrs.
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heranwachsende Generation aus dem Rhythmus ihres Werdens und Reifens reifit—
und dann vor einem verkiirzten, verkiimmerten Menschentum steht? Damit soll
nicht pessimistisch unsere Zeit abgewertet werden. Aber noch weniger diirfen wir
den Menschen abwerten — er spricht ndmlich auf Gewalttitigkeit und Miflbrauch
empfindlicher an als das empfindlichste Instrument. Bei Instrumenten wissen wir
das, bei unserer Jugend scheinen wir es vergessen zu haben. Darum haben wir
auch, bei aller Pflicht zur Formung und Fiihrung, nicht das Recht, iiber unsere
Jugend einfach zu Gericht zu sitzen. Denn wenn auch nicht der einzelne, so ist es
doch die Welt der Erwachsenen als ganze, die fiir diese Fehlentwicklung die Ver-
antwortung trigt. Es ist miiflig, die Verantwortung fiir die Vergangenheit fest-
stellen zu wollen; um so uniiberhdrbarer dringt sich die Verantwortung fiir die
Zukunft auf und zwingt uns zu der Uberlegung: Wie kénnen wir den jungen
Menschen von heute aus dieser verfahrenen Situation wieder heraushelfen? Kon-
nen wir ihnen wenigstens ihre Lage erleichtern? ,Ein Mensch kann um so reifer
werden, je linger seine Jugend dauert.“®, Was konnen wir tun, um unsern Kin-
dern einigermaflen ihre gewaltsam verkiirzte Jugend wieder zu geben? Um ihnen,
bei aller Erschwerung, doch die Moglichkeit eines echten Ausreifens zum Menschen
zu bieten?

Dafl heute die Menschen im allgemeinen grofler werden als frither, dagegen sind
wir wehrlos. Dafl unsere Kinder schneller und dadurch friiher heranreifen, da-
gegen sind wir auch wehrlos, vielleicht nicht so absolut wie gegen das andere, aber
doch weithin. Dagegen ist das Mifiverhiltnis zwischen korperlicher Frithreife und
geistiger Spitreife nicht so unabinderlich, daf es nicht irgendwie giinstig beein-
flufit werden konnte Hier wartet nun auf uns eine Aufgabe, bescheiden zwar,
aber doch lohnend: Wir kinnen nimlich immerhin einiges tun, damit das Mif}-
verhiltnis, der Abstand zwischen kérperlicher und geistiger Reife nicht grofer,
sondern kleiner wird. Vor allem aber ktnnen wir dem jungen M~nschen helfen,
dafl er mit dem Mifverhiltnis, das in einem bestimmten Ausmaf} bestehen bleibt,
leichter fertig wird.

Jene verhingnisvolle Reiziiberflutung, die als eine Hauptursache die kirper-
liche Friihreife mitbewirkt, geht ja normalerweise nicht von der Familie, sondern
von der Offentlichkeit aus. In dem Mafle nun, als es uns gelingt, die Kinder in der
Familie zu ,halten®, sie der Familie nicht unnotig zu entfremden, in demselben
Mafe sind sie den schiidigenden Reizen von ,,draufien® entzogen. Eine Binsenwahr-
heit? Mag sein. Denken wir aber nicht an irgendein gewaltsames oder listiges , Ab-
sperren®, , An-die-Kette-legen®. Dadurch erreicht man doch gewdhnlich das Ge-
genteil von dem, was man mochte. Wenn wir aber die Frage so stellen: Tun wir
alles, was wir konnen, damit unsere Kinder gern daheim sein kénnen? Damit sie
sich daheim wohl fithlen? — dann ist die Frage doch aktuell.

* K. PENNING, zitiert bei A, HUTH, Die Entwicklung des Kindes im Volksschulalter, Donauwbrth o. J. 66.
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Wir kénnen den Kindern ein Stiick Jugend erhalten, das ihnen sonst vor der
Zeit verlorengeht, wenn wir ihnen, etwas iiberspitzt gesagt, die Familie nicht mehr
verleiden, als unvermeidlich ist. Einiges ist namlich unvermeidlich: daf§ die Jugend-
lichen, vor allem in den Entwicklungsjahren, ,nestfliichtig® werden, daf} sie mehr
Anschluf§ suchen bei Gleichaltrigen als bei den Eltern; ebenso, daff man leider
nicht immer so viel Zeit und Interesse fiir die Kinder aufbringen kann, wie man
selbst gerne mochte. Alles andere aber liegt in unserer Hand: vor allem, ob sie
sich in unserer Nahe wohl oder unbehaglich fithlen; ob sie die Stunden zzhlen, in
denen sie daheim sein diirfen oder in denen sie daheim sein miissen.

Entscheidend ist dabei nicht so sehr die mefibare Zeit. Es gibt Eltern, auch allein-
stehende berufstdtige Miitter — ja oft gerade die! —, die ihren Kindern die kargen
Minuten threr freien Zeit zu etwas Kostbarem machen, wihrend in der Nachbar-
familie ganze Stunden des Zusammenseins als quilend empfunden und dement-
sprechend gemieden werden. Wo man sich nichts zu sagen und nichts zu geben hat,
konnen auch kurze Zeiten schon eine Last bedeuten; dort dagegen, wo man sich
menschlich nahe kommt und nahe fithlt, dort ist keine Stunde zu lang und erst
gar ein gemeinsam verlebter Tag ein unschitzbares Geschenk. Dazu mufl man
aber ,Mensch“ sein, Mensch im vollen Sinne, eben das, was sich der Jugendliche
vom Erwachsenen erwartet und erhofft. Wenn er aber dann anstelle eines Men-
schen, in dem er sein besseres Ich vorgebildet sehen méchte, nur ein gehetztes und
ausgeleiertes Arbeitstier findet, das seine schlechte Laune an dem ausldfit, der ihm
nicht ausweichen kann? Dann versucht er eben erst recht, auszuweichen, und es
gelingt ihm auch. Und dann wird er drauflen eine Beute all der Einfliisse, die ithm
vorzeitig sein Jungsein rauben. Wenn es uns aber gelingt, daf wir unsern Kindern
das Heim zu einem echten ,Daheim® machen, dann haben wir ihnen dieses Stiick
Jungsein erhalten. f

Daf wir das kdrperliche Wachstum nicht mehr nach Wunsch verlangsamen kon-
nen, leuchtet ein. Ebenso, dafl wir das geistige Wachstum nicht gewaltsam be-
schleunigen konnen, ja es gar nicht sollen. Nicht gewaltsam! Richtig verstanden,
muf} uns nimlich gerade das ein ganz ernstes Anliegen sein, daf} nicht durch un-
sere Schuld das geistige Wachstum, das ohnehin schon zuriickgeblieben ist, noch
weiter verlangsamt, gebremst wird, sondern daf} im Gegenteil die geistigen Krifte,
zu denen selbstverstindlich auch die charakterlichen zihlen, geweckt und entfal-
tet werden, gerade in der Familie und durch die Familie.

Wir machten uns eines Beitrags zur, drastisch gesagt, Verdummung unserer
Kinder schuldig, wenn wir sie einem wahllosen Fernsehen tiberlieflen. Nichts gegen
das Fernsehen an sich, fiir Erwachsene, auch fiir Heranwachsende, mit Uberlegung,
mit Auswahl; aber wir haben doch bereits geniigend Beweise, da wahl- und
zuchtloses Fernsehen namentlich auf Kleinkinder und Schulkinder nicht bildend,
sondern verdummend wirkt, weil es die geistigen Krifte nicht aktiviert, sondern
einschldfert. Die gleiche Schuld zdgen wir uns zu, wenn wir die Kinder, weil wir
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ihnen nichts Besseres zu bieten wissen, der Geistlosigkeit der Comik books und
der Seichtheit der Illustrierten ausliefern. Als regelmifige ,,Geistesnahrung® wir-
ken diese Dinge abstumpfend, verdummend. Wenn schon die Offentlichkeit (ge-
nauver gesagt: die finanziell daran interessierten Kreise) der Jugend nichts anderes
bieten will, dann miissen eben wir, denen die Kinder doch niherstehen, das Men-
schenmégliche versuchen, um ihre geistigen und charakterlichen Krifte zu wecken,
zu iiben, zu stirken.

Ein weites Ubungsfeld fiir die ganze Familie ist hier die Erziehung zu selbstin-
digem Urteil, zur Kritik an vernebelnden Schlagworten, an narkotisierender Re-
klame, zur Distanz vor dem anmafend terrorisierenden ,man®. Freilich ist dazu
unerldBlich, dal wir das selbstindige Denken auch selbst schitzen, auch selbst
iben. Denn nur dann werden wir es auch bei den Kindern zu schitzen wissen,
selbst wenn es uns noch so unausgegoren entgegentritt. Sobald wir aber jeden selb-
stindigen Gedanken eines Kindes autoritativ niederstimmen, weil er uns nicht
gefillt, vielleicht tatsichlich nicht gefallen kann, stumpfen wir ihm ja selbst die
Waffe ab und machen sie unwirksam, die es so notwendig braucht, um geistig zu
wachsen und zu reifen, um sich geistig mit einer andersgearteten Welt auseinander-
zusetzen und sich in ihr zu behaupten. Das Abstumpfen besorgen andere zur Ge-
niige — wir miissen im Gegensinn wirken! Gewifl muf eine unsinnige Idee zurecht-
geriickt, geklirt werden; aber daf} ein Kind iiberhaupt eine Idee hat und sie aus-
spricht, das verdient Lob und Ermunterung. In jedem Fall!

Bringen wir aber das fertig? Der allgemeine Eindruck bezeugt eher, daf das
eine seltene Kunst ist, vor allem in Kreisen, die sich fiir religios halten. Es ist doch
bedriickend, wenn man anldfllich des Konzils immer wieder Stimmen vernahm,
die, laut oder leise, ihre Bestiirzung anmeldeten, die beinahe fiir ihren Glauben
tiirchteten, weil sie entdeckten, daf die Minner des Konzils auch denken und iiber
das Gedachte diskutieren! Gerade uns, denen die Offenbarung geschenkt ist, ist
doch damit nicht auch das Denken ,geschenkt®, das heifit erspart. Im Gegenteil:
wem hohere und reichere Wahrheit anvertraut ist, der ist auch zu hoherem Dienst
an der Wahrheit verpflichtet. Man kann aber der Wahrheit nur dienen — und dazu
ist jeder Christ berufen — wenn der Geist geweckt, lebendig ist, wenn man zum
Denken erzogen ist. Die Erzichung zum Denken, zu selbstindigem Urteil, zu rich-
tigem Urteil, ist nicht bequem, namentlich wenn unsere Partner unausgereifte Kin-
der sind, die uns mit ihren oft bizarren, sprunghaften Einfillen manche Gedulds-
probe auferlegen. Aber nur wenn wir diese Miihe — die zweifellos auch ein Wag-
nis darstellt — auf uns nehmen, nur dann leisten wir den Kindern jene Hilfe, die
sie von uns erwarten konnen: dafl ihre geistigen Krifte geweckt werden, dafl sie
denken lernen, gerade in einer Welt, in der das selbstindige Denken keinen Kurs-
wert mehr hat, mit dem sie sich aber eine Uberlegenheit sichern, um die andere
sie beneiden konnen.
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Es braucht wohl nur angedeutet zu werden, dafl wir den Kindern auch vom
frithesten Alter an Hilfen geben miissen, damit sich die Anlagen zur Haltlosig-
keit, zur Hemmungslosigkeit, die in jedem Menschen schlummern, nicht wuchernd
entfalten konnen. Reife ohne inneren Halt, ohne wahre ,, Herr“schaft des geistigen
Menschen iiber die Triebe, also ohne Selbstbe,herrschung ist unmoglich, wire
eine Scheinreife. Auflere Stiitzen allein geniigen nicht. Aufsicht, Bevormundung,
Getragensein durch eine Gemeinschaft haben ihre Bedeutung wie das Geriist beim
Hausbau. Aber je mehr das Haus wichst, desto mehr miissen die Geriiste fallen.
Nur der innere Halt, die innere Herrschaft eines jungen Menschen iiber sich selbst
gibt ihm die Fahigkeit, in der entscheidenden Stunde von sich aus, aus eigenem, ja
zu sagen zu allem Guten, von sich aus, aus eigenem, nein zu sagen zu allem, was
ihm verdichtig oder schidlich vorkommt — nicht aus Freude am Nein, sondern
weil sich eben das Gute nur dort entfalten kann, wo ein Uberwuchern des Schid-
lichen niedergehalten wird™.

»INicht aus Freude am Nein“ — das sollten wir Grofle &fter beherzigen, vor
allem wenn wir wieder einmal mutlos vor der Tatsache aufgeben mochten, dafl
der junge Mensch unsere erzieherischen Bemiihungen gar nicht sonderlich schitzt,
sondern sie glattweg ablehnt. Vielfach liegt das nimlich daran, daf} die jiingere
Generation ungestiim nach dem Leben dringt, die idltere dem in der Regel nur ein
»Nein® oder doch ein erniichterndes ,, Aber® entgegenzusetzen weifl.

Bis zu einem gewissen Grad mufl das sein. Ordnung, Norm, Gesetz, Form, Bil-
dung verstehen sich nicht von selbst, sondern miissen gegen Widerstinde verwirk-
licht werden. Das geht nicht ab ohne Nein, nicht ohne Opfer und Verzicht. Aber
es ist doch eigenartig, dal gerade wir, die durch das Evangelium, die Frohbotschaft
geprigt sein sollten, so oft den Eindruck erwecken, als ob wir im Grund nur eine
unfrohe Botschaft zu verkiinden hitten. Gewif haben die Jugendlichen ihre Feh-
ler und manchmal ihre grofien Fehler. Sehen wir einmal davon ab, daf§ eine griind-
liche Selbstpriifung uns manches Erntichternde iiber die Quellen dieser Fehler zei-
gen wiirde: wird dadurch das Bessere im jungen Menschen geweckt, dafl man ihn
immer wieder bald klagend, bald warnend auf seine Fehler hinweist? Hat er denn
wirklich keine guten Eigenschaften? Nicht einmal die Anlagen dazu? Das wollen
wir doch — mindestens bei den eigenen Kindern! — nicht so leicht als wahr unter-
stellen. Was geschieht aber mit diesen guten Eigenschaften? Werden sie erkannt?
Werden sie beim Namen genannt? Werden sie geweckt? Werden sie anerkannt?
Werden sie so gepflegt, geférdert, dafl mit ihrer Hilfe das weniger Gute, das
Fehlerhafte mehr und mehr seine Ubermacht verliert? Es ist beinahe erschreckend,
wie locker uns in der Regel ein ,Nein“ im Herzen und auf der Zunge sitzt, wie
»negativ® wir hiufig urteilen und vorgehen, auch in der Erzichung, wie schwer

1 Dabei kann nicht geleugnet werden, dafl in bestimmten Krisenzeiten voriibergehend die Freude am ,Nein®,
der Widerspruchsgeist, einen Jugendlichen mehr anspornen kann gegen das Bise anzugehen als der Wert des Guten,
der ihm auf jener Altersstufe noch nicht klar genug vor Augen steht.
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und ungern dagegen wir uns zu einem herzhaften ,, Ja* entschliefen. Nicht das ver-
hingnisvolle Ja ist hier gemeint, das aus Hilflosigkeit oder Bequemlichkeit kurz-
sichtig nur gewihrt, sondern jenes Ja, das um den Wert und die Macht des Guten
weifl und von ihm aus seine erzieherische Bemithung aufbaut und gestaltet.

Alles das kann, gemessen an der Grofie der Aufgabe, nicht mehr als Andeutung
sein. Aber auch Andeutungen geben mitunter Uberblick und Anregung:

Wir konnen die Zeit nicht zuriickdrehen, sollen nicht einmal den Wunsch da-
nach aufkommen lassen. Denn jede Zeit hat ihre Aufgabe, und jede Zeit ist Got-
tes Zeit.

Unsere Jugendlichen sind nicht persénlich verantwortlich dafiir, daf} sie in eine
Zeit hineingestellt sind, die ihnen ihre Jugend verkiirzt, die es ihnen schwer macht,
einigermafen ausgeglichen heranzureifen. Darum diirfen wir nicht verurteilen,
sollen vielmehr helfen.

Eine erste und wichtige Hilfe ist, dafl wir unseren Kindern die Familie zu einem
Ort machen, wo sie sich daheim fiihlen konnen, und dafl wir sie hier an uns die
Werte anschaulich und anzichend erleben lassen, die das Leben aufbauen und ge-
stalten. Der Mensch, der blutvolle, lebendige Mensch, hat immer noch, auch heute,
einen michtigeren Einfluf als alle Massenmedien.

Eine weitere, nicht weniger wichtige Hilfe ist die: wir miissen tun, was wir nur
konnen, um den Abstand, das Miflverhiltnis zwischen korperlicher und geistiger
Reife zu verringern. Also Freude und Geschick wecken am selbstidndigen Denken,
an Haltung und Beherrschung, am Leben iiberhaupt, wenn wir nur Leben im Voll-
sinn meinen: die Betdtigung aller Anlagen und Fihigkeiten, die Verwirklichung
aller Méglichkeiten, die gerade in diesem jungen Menschen grundgelegt sind. Dabei
soll uns das Ja wichtiger sein als das Nein, Aufbau vordringlicher als Abwehr.

Sind wir damit iiberfordert? Es wird viel von uns verlangt, zweifellos. Aber
unsere Jugend, der es auch nicht leicht gemacht wird, hat einen Anspruch, ein
Recht auf unsere Hilfe. Und nur diese iiberlegte, planmifige, aus echtem Wohl-
wollen erwachsende Hilfe, das immer neue Bemiihen um diese Hilfe, verdient den
Namen Erziehung.

282



Georges Braque:
Der Kubismus

und die Gehiuse des unbehausten Menschen

Herbert Schade SJ

Die Kunst des franzosischen Malers Georges Braque besitzt eine Qualitit, die
fiir die Moderne unfafllich scheint: sie ist unsensationell.

Uber Picasso kann man sich entriisten, man kann sich auch fiir den Spanier be-
geistern. Immer neue Formen und Deformationen seiner Kunst halten die Offent-
lichkeit in Spannung.-Braque dagegen malt gewGhnliche Dinge: Tabakspfeifen,
Friichte, Gitarren, ein paar Vogel und einige Atelierbilder. Seine Kunst stellt eine
private und intime Welt dar. Man ist sich zwar dariiber einig, daf} seine Werke —
meist Stilleben — sehr dekorativ und geschmackvoll sind,—alarmierend aber wirken
sie nicht. Werner Haftmann meint von Braque: ,,Stets blieb der Bildleib die letzte
Tartsachlichkeit, das Bild ein nach klugen Regeln herzustellender selbstindiger, in
sich schoner Gegenstand.“!

Allerdings sollte eine Zeit, in der man vor lauter Lirm sein eigenes Wort nicht
mehr versteht, das Werk eines Kiinstlers, der den Intimbereich kultiviert, genauer
betrachten, denn es konnte sein, daff die stillen Dinge seiner Bildwelt erschiittern-
dere Nachrichten vermitteln als die Schlagzeilen unserer Zeitungen und die Pla-
kate der Litfaflsiulen. Die intensiven Bemiihungen eines Mannes, dem modernen
Menschen in seiner Betriebsamkeit einen personlichen Raum auszusparen, sind von
Bedeutung; zunichst deshalb, weil der Mensch heute kaum noch seinen Intim-
bereich zu wahren vermag. Der formvollendete Innenraum mitten in einer mer-
kantilen, technischen und blof politischen Welt aber gibt neue Probleme auf, die
der Maler nicht verschwiegen hat. Der unbehauste moderne Mensch errichtet mit
Braque ein schones Gehiuse?. Die Innenrdume der Werke des Kiinstlers zeigen
ausgewogene Formen und erlesene Farben. Die geistvollen Gehalte seiner Bilder
sprechen uns an, aber vermag das isthetische Vermdgen, die kiinstlerische Kraft
eines einzelnen ein Fundament zu legen, das die Architektur seiner Gehéuse iiber-
dauern 1iR¢? Als die kubistischen Kiinstler tektonisch zu malen begannen, beriefen
sie sich auf Paul Cézanne, der gesagt hatte, die Welt sei aus Kugel, Kegel und
Konus aufgebaut; denn sie wollten wie er den verschwimmenden Kompositionen
impressionistischer Bilder Halt und Festigkeit — Strukturen — verleihen. Aber ver-

1 Werner HAFTMANN: Malerei im 20. Jahrhundert, Textband Miinchen 1954, 370.
* Hans Egon HOLTHUSEN: Der unbehauste Mensch. Miinchen 1955.
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mogen formale Prinzipien iiberhaupt ein neues Weltbild zu entwerfen? Hat nicht
der Subjektivismus, das persénliche Erlebnis und Gefiihl, auf dem die moderne
Kunst seit der Romantik basiert, jede feste Welt- und Bildordnung in Frage ge-
stellt? Ist nicht der Kubismus, den man heute handhabt wie einen Stil, der uns alle
duflerlich prigt, im Grunde die ganz personliche Malweise von einigen wenigen
Kiinstlern? Georges Braques Werk vermag uns diese Frage zu beantworten®.

Mit den ,Wilden“ hates begonnen

Georges Braque lernte in der Dekorationswerkstatt seines Vaters Handwerk
und Kunst kennen. Das Argenteuil der Impressionisten, in dem er am 13. Mai
1882 geboren wurde, mag seinen Teil beigetragen haben, dafl der kleine Georg
unausloschliche Eindriicke von Licht und Farbe erhalten hat. Die Hafenstadt Le
Havre, wohin die Familie iibersiedelte, hat die Eindriicke und die Ausbildung
erginzt. Aber den eigentlichen Anstoff zum Abenteuer der modernen Malerei
brachte Paris, wo Braque seit 1900 mit Emile Otho Friesz sein Atelier teilte. Friesz
gehorte zu den ,Fauves®, zu den ,Wilden®, wie man sie damals nannte. Diese
»Wilden“ haben die personale kiinstlerische Kraft von Braque in Bewegung ge-
bracht.

Man kann das Wesen des Fauvismus mit einem Wort von Matisse zusammen-
fassen, der von einer ,Kondensierung der Empfindungen® gesprochen hatt. ,Was
ich vor allem zu erreichen suchte, ist der Ausdruck.“® Deshalb nennt man in
Deutschland die dem Fauvismus entsprechende Malerei auch Expressionismus,
Ausdrudkskunst. Das Erlebnis wird beim Expressionisten so intensiv, dafl er die
Gestalt der Dinge deformiert und die Farbe tibersteigert. Vlaminck meinte sogar:

« 5

,Ich wollte mit meinem Kobalt und meinem Zinnober die ganze Akademie ver-
brennen, wollte meine Gefiihle mit meinem Pinsel ausdriicken, ohne an das zu
denken, was andere gemalt haben.“¢ Auch Braques Bilder dieser Zeit sind mit
den reinen Farben der Fauvisten gebaut. Ihre intensive Leuchtkraft wird noch
durch den Rhythmus von Licht und Schatten gesteigert, den wir in seinen Werken
beobachten. Aber schon fiir den Fauvismus von Braque gilt sein Wort: ,Ich liebe
die Regel, welche die Erregung meint.“7 ,Das Segelschiff im Hafen von Le Havre’
(New York, 1905) besitzt eine feste Tektonik. Dasselbe gilt auch fiir die ,Aussicht
vom Hbtel Mistral in I'Estaque’ (New York, 1907). Selbst die ,Kleine Bucht von
La Ciotat’ (New York, 1907), die dem Wesen des Fauvismus am besten entspricht,
betont den Rhythmus und die Struktur. Die verglithende und zerbrechende Welt

* Der Betrachtung liegt die Ausstellung in Miinchen zu Grunde, die Mr. Douglas Cooper wissenschaftlich bearbeitet
hat, Cooper verdanken wir auch den Katalog der Ausstellung.

4 Walter HESS: Dokumente zum Verstindnis der modernen Malerei. Hamburg 1956, 38.

5 HEBSS 'a.ia.0./39. § Jean LEYMARIE: Fauvismus. Genf 1959, 49.

? Knaurs Lexikon moderner Kunst, Miinchen 1955, 44.
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solcher fauvistischer Bilder aber sollte Braques innerstes Wesen und seinen Wider-
stand wachrufen. Friesz konnte ihn auf die Dauer nicht fesseln; denn die Subjek-
tivitdt des Fauvismus schien noch beingstigender als die verschwimmenden Sensa-
tionen der Impressionisten. Braque suchte die dem franzdsischen Geist so tief ein-
geschriebene Ordnung. Welche Ordnung jedoch vermag eine ametaphysische Welt
zu vermitteln, in der nur Person und Gesellschaft zihlen? Einzig Cézanne schien
dem Geheimnis der Welt benachbart. Seine Zuneigung zu dem alten Meister teilte
Braque mit Picasso.

Die ,Demoiselles d’Avignon® (1906/07)

und die kubistische Revolution

Als Picasso vor einigen Jahren gefragt wurde, was er vom Kubismus halte, zog
er einen Kreisel aus der Tasche und lief} ihn sich im Kreise drehen. Damit war
deutlich genug gesagt, dafl er den Kubismus der letzten Jahre als Manierismus ab-
lehne. Die Maler, die nun nach einem halben Jahrhundert Kubismus meinen, diese
Kunst bestiinde darin, daff man das jeweils gewiinschte Motiv in geometrische oder
stereometrische Formen zerlegt, haben den Kubismus wenig verstanden. Wenn sich
sogar in kirchlichen Riumen viele Quadratmeter christlicher Bilder solcher kubisti-
scher Formen bedienen, so muff man die Maler wohl eher als ,Nazarener des
Kubismus® ansprechen. Wie die ,Nazarener® gotische oder Renaissanceformen in
ihren Bildern iibernommen haben, wendet man jetzt kubistische Strukturen auf
christliche Themen an. Es ist oft ein sentimentaler Kubismus, der gut gemeint ist,
aber weder besonders christliche noch kiinstlerische Qualititen besitzt. Die einzige
Eigenschaft, die man ihm zuerkennen muf, scheint seine Modernitit. Picasso ironi-
siert solche Werke, wenn er seinen Kreisel aufzieht und tanzen liflt. ,Als wir
kubistisch zu malen begannen, hatten wir nicht die Absicht, den Kubismus zu er-
finden, sondern auszudriicken, was uns bewegt®, sagte er®. Braque schliefit sich sei-
ner Meinung an: ,,Fiir mich ist der Kubismus, oder vielmehr mein Kubismus, eine
kiinstlerische Ausdrucksweise, die ich fiir mich und zu meinem Gebrauch erschaffen
habe, und deren Zweck vor allem darin besteht, meine Malerei in das richtige Ver-
hiltnis zu meinen Gaben zu bringen.?

Das Wesen der kubistischen Malerei erkennen wir zunichst an dem Leitbild
dieser Kunst, an den ,Demoiselles d’Avignon®. Dieses Werk scheint eine Art Bor-
dellszene zu geben. Wir sehen in ihm eine Reihe von eigenartigen Aktdarstellungen
mit einem Stilleben. Nach einer Vorzeichnung betritt ein junger Mann mit Toten-
kopf den Raum, dessen Mitte einen Seemann zeigt'®. Wie immer man den Inhalt
der Darstellung im einzelnen deuten mag, zunichst spricht aus den Aktdarstellun-
gen eine urgewaltige Vitalitit. Die Vorzeichnung wie die Deformation, besonders

8 KNAUR a.a.0. 72. * ebd, 10 ilhelm BOECK: Picasso. Stuttgart 1955, 142,
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der Kopfe, lassen zugleich eine zweite Wirklichkeit anwesend sein, das Unheim-
liche oder den Tod. Diese sehr personliche Erfahrung von Leben und Tod zu-
gleich — wo und wann immer sie Picasso hatte, sei dahin gestellt — steht am Beginn
des Kubismus. Man mag Negerplastiken oder iberische Frithkunst heranziehen,
um die Formen der Kopfe oder Gestalten zu erkliren, im Grund des Kubismus
liegt eine moderne Erfahrung, nimlich die durch eine intellektuelle und technische
Welt iibersteigerte Erotik. Im Bild der ,Demoiselles d’ Avignon® treffen Leben und
Tod aufeinander. Im ,Massaker von Korea‘ — einem andern Bild von Picasso —
werden diese Wirklichkeiten noch deutlicher nebeneinander gestellt: Die Aktbil-
der der Frauen erscheinen dieses Mal leidend, und die Minner wirken wie Roboter
der technischen Vernichtung. Nicht die Negermasken oder iberischen Plastiken,
sondern diese unverwechselbar moderne Erfahrung hat das Leitbild des Kubismus
geschaffen. Niemandem hat dieses Werk gefallen. Selbst Max Jakob, André Sal-
mon und Guillaume Apollinaire — die Freunde Picassos — waren bestiirzt. Georges
Braque soll damals zu Picasso gesagt haben: ,Trotz deiner Erkldrungen wirkt
dein Bild, als ob du uns Werg zu essen und Petroleum zu trinken gibest.“ **

Braque blieb jedoch nicht bei seinen Vorbehalten, sondern begann noch im De-
zember des Jahres 1907 seinen Akt, der von Picassos ,Demoiselles d’Avignon®
inspiriert ist. Zunichst steht hinter diesem Bild nicht das elementare Erlebnis von
Picasso, sondern ein formaler Versuch, ein ,methodisches Abenteuer®*®. Hinter
diesen Versuchen aber wird der Wille wirksam, eine neue Ansicht der Welt zu bil-
den. Das grofle Gesetz der Cézanneschen Bilder, Strukturen in die subjektiven
Kompositionen der Impressionisten einzuziehen, wird systematisiert. So entsteht
aus rhythmischen Gefiigen ein strukturelles Gebilde, das den Vorrang iibergreifen-
der Formen vor den einzelnen und isolierten Gegenstinden zeigt.

Diese Bildgesetze entwickelt Braque im Anschluff an Cézanne an einer Reihe
von Landschaften und Stilleben, die in L’Estaque entstanden sind. Die Eigenart
dieser Bilder besteht besonders darin, dafl die Objekte ,nicht mehr von einem ein-
zigen festen Standpunkt aus gesechen“ werden'. ,Die Folgen heller und dunkler
Flichen iiberschneiden sich in Graten, und jede der Massen hat ihren eigenen
Fluchtpunkt ohne zentrale Konvergenz, so dafl wohl raumliche Massen entstehen,
aber keine Raumillusion.® 4

Braque erklirt jedoch seine Auffassungen noch ausfithrlicher: ,Es geniigt nicht,
sichtbar zu machen, was man malt, es muf} auch fithlbar werden. Ein Stilleben ist
kein Stilleben mehr, sobald es nicht mehr mit der Hand erreichbar ist.“ s Hier
spricht das Taktile, das Beriihrbare und das Beriihren eine besondere Rolle. Tat-
sachlich unterscheidet Braque einen fithlbaren und einen visuellen Raum. ,,Im Stil-
Jeben handelt es sich um einen fiihlbaren und selbst greifbaren Raum, welchen man

11 Guy HABASQUE: Kubismus. Genf 1959, 16. 12 Jean LEYMARIE: Brague. Genf 1961, 11.
13 Douglas COOPER: Katalog 2.2.0. 13, 1% J. LEYMARIE: Brague a.a.0. 13.
5 COOPER a.a.0. 13.
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den der Landschaft gegeniiber stellen kann, der ein visueller ist . .. Im fiihlbaren
Raum kann man die Entfernung, die den Beschauer vom Gegenstand trennt, mes-
sen, wihrend man im visuellen Raum die Distanz mift, die die Dinge unter sich
trennt. Das war der Grund, daf ich seinerzeit die Landschaft zugunsten des Stil-
lebens aufgegeben habe.® 18

Besser als in den philosophisch nicht immer korrekt ausgedriickten Theorien sicht
man in den Bildern selbst, was Braque meint. So erkennt man im Bild ,Violine
und Krug® (1909/10) oben einen perspektivisch gemalten Nagel, dessen Schatten
vortduscht, es handle sich um einen wirklichen Nagel, an dem das Gemilde hingt.
Dieser Illusion gegeniiber sind Krug, Geige und die Dinge im Bild selbst analytisch
so ausgebreitet, dafl sie einander beriihren und durchdringen. Sicher hat Braque
die beiden Raumauffassungen in einem Bild vereint, um die Beziehungen zwischen
der gesehenen Wirklichkeit und der kiinstlerischen Realitit zu zeigen. Kunstwerk
und Wirklichkeit durchdringen einander. Er wollte aber auch die Zweitrangigkeit
des perspektivischen Sehens zeigen. Das Bild hingt ndmlich nicht am Nagel, son-
dern der Nagel hiingt am Bild. Der perspektivische Raum wird also zunichst ver-
nachldssigt zugunsten des fiihlbaren Raumes, in dem die Dinge Kontakt haben
und die Gegenstidnde einander beriihren.

Die Leistung dieser Malart liegt klar auf der Hand. Der Eigenwert der Dinge
wird gewahrt, zugleich aber wird eine grofle Ordnung fiir die Dinge vorgegeben
oder besser aus dem Beieinandersein der Dinge entwickelt. Die Parallele zu unserer
pluralistischen Gesellschaftsordnung dringt sich auf. Auch in der modernen Gesell-
schaft will der einzelne moglichst selbstindig bleiben, ohne dafl die allen verbind-
lichen Grundordnungen aufgegeben werden.

Bei Braque fillt in dieser Zeit ein Motiv besonders auf. Der Maler fiihrt Musik-
instrumente, Mandolinen und Gitarren in seine Stilleben ein. Das zeigt zunichst
seine Bescheidenheit. Der Kiinstler gibt den alltiglichen Dingen seiner Umwelt den
Vorrang. Im Zeichen der Musik aber sieht Braque auch die neue Harmonie der
Welt. Schon die Alten sprachen ja von einem Sphirengesang, von einer Musik
oder einem Reigen, der das Weltall zusammenhilt. Vergleichbare Anliegen haben
auch den franzdsischen Maler bewegt. Er male deshalb so gern Musikinstrumente,
erklirte Braque selbst, ,,weil sie durch Beriihrung lebendig werden“'". Juan Gris
sagt sogar, die Mandolinen sind die ,Madonnen® Braques.

Braque kann jedoch mit diesen Werken auf den offiziellen Ausstellungen des
Jahres 1908 keinen Erfolg erringen, aber in einer von dem Kunsthindler Kahn-
weiler veranstalteten Ausstellung konnte er die Bilder des analytischen Kubismus
darbieten. Louis Vauxcelles schrieb am 14. November in ,Gil Blas® iiber das Werk
des Malers: ,Braque ist ein kiihner junger Mann ... Er verachtet die Form und
fithrt alles . . . auf ein geometrisches Schema aus Kuben zuriick.“ Und im Frithjahr

18 J. LEYMARIE: Brague a.3.0. 47. Y COOPER 2.2.0. 34.
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des nichsten Jahres spricht derselbe Kritiker von den ,kubischen Sonderbarkeiten®
bei Braque®®. Seit dieser Charakterisierung der Malerei spricht man vom Kubismus.

Dieser analytische Kubismus macht eigenartige Vorginge sichtbar. Zunichst
wird das Ding Formprinzip. Selbst die menschliche Figur wird versachlicht. Ganz
eindeutig sagt es ein anderer Kubist, ndmlich Fernand Léger: , Auf der Suche nach
Glanz und Intensitit habe ich mich der Maschine bedient, wie andere den nackten
Korper oder das Stilleben benutzen.“ ! Seine ,Akte im Walde* (1909) wirken tat-
sichlich wie eine Hiufung von Rohren und Metallteilen.

Zugleich mit dieser Versachlichung bemerkt man in den Bildern den Versuch
zu bauen. Die kubistischen Kompositionen sind tektonisch. Die Maler schichten
ihre ,Kuben® aufeinander, als wollten sie ein Haus bauen. So hat schon 1934 der
Asthetiker Karl Einstein in einer Studie {iber Braque von einer instinktiven Riick-
kehr zum miitterlichen Komplex des Hauses, dem Symbol elementarer Geborgen-
heit inmitten der Zerstérung gesprochen®’. Namentlich bei Braque findet dieser
Gedanke in vielfacher Weise seine Bestitigung. Der Akt von 1907/08 steht vor
dem griinen Tuch, als liege er in einer Hohle oder in einem Schofl. Die Griin- und
Brauntone sind warm und vermitteln den Eindruck des Erdhaften. Dieselben
Griin- und Braunttne beobachten wir in vielen Landschaften von L’Estaque und
im Bild der Mandoline (1908, im Besitz des Kiinstlers). Diese Mandoline liegt wie
ein Ei in einem Nest. In den Landschaften bilden Biume und Hiuser vergleich-
bare Innenriume. Man gewinnt den Eindruck, daf} urtiimliche Hohlenbewohner
hier am Malen sind. Es sind jedoch die ,,Gehduse® des modernen Menschen, die er-
richtet wurden. Es wird kein Gesamtentwurf der Welt mythischer Art gegeben,
sondern eine personale Wirklichkeit, die besonders Braque entspricht; dessen
Werke dann jedoch Bilder der ,Gehiuse® der einzelnen Individuen von heute
sind, deren individualistische Weltanschauung vom Appartementbau her bestimmt
scheint. Die Komposition der Bilder ersteht aus gleichwertigen Raumeinheiten.

Der hermetische Kubismus und der Rhythmus
der modernen Welt

Finen weiteren Schritt zur Gewinnung eines neuen Innenraums bildet der soge-
nannte hermetische Kubismus. Diese Malweise geht gleichsam von einer inneren
Klangerfahrung aus, die sich in gewissen Hinweisen auf Gestalten oder Gegen-
stinde objektiviert. Allerdings ist der duflere Gegenstand nur mehr schwer zu
erkennen.

Es war im Sommer 1911, als Braque mit Picasso zusammen in einem kleinen
Dorf am Fu} der Pyrenien arbeitete. Im Frithjahr des Jahres entstand dort ,Der

18 J. LEYMARIE: Brague a.2.0. 37. 18 F, MATHEY: Fernand Léger (Katalog) Miinchen 1957, 31.
# 7, LEYMARIE: Brague a.a.0. 37.
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Portugiese’ (Basel). Aus einem Gefiige von Flichen und Linien wird ein Musiker,
vielleicht ein Gitarrenspieler aus einer Bar in Marseille dargestellt. Die Identitit
der Person scheint ganz aufgelost. Auch der plastische und stereometrische Cha-
rakter der Gegenstinde ist kaum noch zu ahnen. An seine Stelle tritt das Gefiige
der Flidchen. Diese Flichen decken jedoch den Grund nicht, sondern lassen ihn
durchscheinen. Zugleich wiederholen sich gewisse Grundformen. Die rhythmische
Wiederholung von Grundformen erweckt den Eindruck, als bewege sich die Figur,
als tanze sie oder werde sie von einer unbekannten Musik bewegt. Der ablaufende
rhythmische Chor aber ist simultan, d. h. zugleich gegenwirtig. Eine ganz neue
Art der Zeitdarstellung tritt hier in der Malerei auf, die den eigenartigen Raum-
bildungen entspricht. Aktionen, die sich nacheinander vollziehen, werden gleich-
zeitig auf eine Tafel gebannt. So entsteht der Eindruck einer Bewegung, die aber
nicht dem Zugriff des Menschen entzogen ist. Die Zeit entfaltet sich und steht still
in diesen Bildern. Es war namentlich der italienische Futurismus, der diese ,,Schon-
heit der Geschwindigkeit® kultiviert hat. Carras ,Rumpelnde Droschke® (1911,
Basel), Boccionis ,Lanzenreiter im Angriff* (1915, Mailand) und Severinis ,Dyna-
mismus einer Tinzerin® (1913, Mailand) kénnen dafiir als Beispiel dienen. Viel-
leicht konnen Boccionis ,Seelenzustinde’, ,Die Weggehenden® (1911, New York)
das Wesen dieser Zeitauffassung interpretieren. Das Nacheinander wird simultan,
zugleich gegenwirtig. Die Zeit wird reine Gegenwart im Subjekt, im Betrachter.
Dadurch vergroflert sich gleichsam die Architektur der ,,Gehduse® um eine neue
Dimension, nimlich um die Dimension der Zeit. Alles soll nach Moglichkeit gleich-
zeitig gegenwirtig sein. Die technische Frucht solcher Bemiihungen der Kubisten
und Futuristen scheint das Fernsehgerit. |

Im gleichen Augenblick, in dem das Gefiige namenlos wird und man kaum noch
Dinge und Menschen in den Bildern erkennen kann, treten auch Buchstaben in den
Gemilden auf. So lesen wir im ,Portugiesen’ D BAL. Sicher hat man diese Frag-
mente zu Recht als Grand Bal (Grofler Ball) ergidnzt und in ihnen den Hinweis
auf ein wirkliches Plakat an der Bar von Marseille gesehen®'. Diese Buchstaben
aber weisen mit Nachdruck auf das Thema des anonymen Gebildes hin: Grofier
Ball. Tanz und Musik sind also das Thema des Werkes. Wie im Mittelalter Titel
und Namen zu den geheimnisvollen Bildern dazugehéren, so ergibt sich in der
modernen Malerei selbst die Notwendigkeit rationaler Begriffe in dem gleichen
Moment, in dem sich die Komposition im Irrationalen verliert. Dieser fortgesetzte
Gebrauch von Buchstaben und Zeitungsiiberschriften zeigt aber auch die Wirksam-
keit der publizistischen Mittel. Der Urgrund der Gemilde ist weder das Gold des
frithen Mittelalters, noch die Tonmalerei der Dinge im Barock, sondern die Erzeug-
nisse des Menschen konstituieren die Fundamente des Lebens. Es gibt in der mo-
dernen Malerei Portrits, die von Schlagzeilen der Zeitungen durchschnitten sind,

1 Robert ROSENBLUM: Der Kubismus und die Kunst des 20. Jahrbunderts. Stuttgart 1960, 66.
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Menschen, durch die Schriften oder Parolen gehen. Auch hier gewinnt man den
Eindruck, dal der Mensch seine Identitit verliert und im wesentlichen von den
Publikationsmitteln bestimmt wird.

Es scheint nicht zufillig, dafl solche Kompositionen gelegentlich die alte Pathos-
formel des Oval oder Kreises beniitzen, um dem ephemeren Erlebnis, dem ,,Sphi-
rengesang® der Gazetten und Caféhduser Wiirde und Dauer zu verleihen. Der
hermetische Kubismus schliefit sich nach auflen ab, um den Klang von innen zu
vernehmen. Dieser Klang von innen aber dréhnt vom Getriebe der Welt.

Der Sand von Sorgue und die Synthese
von Malerei und Materialien

Der perspektivisch gemalte Nagel in ,Violine und Krug® scheint die letzte Briicke
zur Wirklichkeit der Erscheinungsform gewesen zu sein. Die Buchstaben der Zei-
tungen fithrten noch niher an die Welt des Menschen heran. In den Collagen des
synthetischen Kubismus aber werden die Materialien direkt ins Bild eingefiihrt. In
seinem ,Stilleben mit Weintrauben® (1912, Paris) fiigt Braque nicht nur Buchstaben
ein, sondern bildet den Grund des Werkes mit dem Sand von Sorgue. In Sorgue
bei Avignon ist das Bild entstanden. Die Buchstaben SORG beobachten wir in der
Darstellung selbst. Dariiber hinaus werden Stiicke von Tapete oder Zeitung ins
Bild eingeklebt. Es entstehen die sogenannten Collagen, das ,papier collé“. Farbe
und Form, Material und Malerei erhalten jetzt eine besondere Selbstdndigkeit.
Dabei steigern sich die Elemente gegenseitig. Was aber noch wesentlicher scheint:
es entsteht ein Gefiige von Schichten oder Flichen in diesen ,plans superposés®.
In der Fruchtschale mit Glas treten zwischen und hinter der Zeichnung drei Strei-
fen mit eingeklebter Tapete mit Holzmaserung auf. Dieses vorgetduschte Holz
kann jeweils etwas Verschiedenes bedeuten. Die Tifelung des Cafés oder die
Schublade des Tisches. In einer farbigeren Fassung des gleichen Motivs ,Stilleben
mit Spielkarten® (1913, Paris) wirken die eingeklebten Papierstreifen nur mehr
wie Akzente in einem rhythmischen Gefiige. Ja, man méchte sie als ,Ersatz* fiir
drei Kartenspieler nehmen, die sich zu den Spielkarten erginzen lassen. Die Har-
monie (des Spiels) scheint auch hier — wie so oft bei Braque — das bevorzugte
Thema. In den elementaren Arbeiten ,Aria von Bach‘ (1913, Paris) und dhnlichen
setzen sich diese Kompositionen fort. Jedoch lehnt Braque dhnlich wie Picasso und
Kokoschka die abstrakte Malerei ab: ,Die abstrakte Kunst ist eine algebraische
Gleichung. Sie ist das Opfer der antiinstinktiven Krifte. Die abstrakte Kunst ist
die List, um die Kunst harmlos zu machen. Die abstrakte Kunst hat keinen Raum
fiir die vielgestaltigen Momente, welche die Malerei ausmachen.

2 Georges BRAQUE: Vom Geheimnis der Kunst. Gesammelte Schriften und von Dora Vallier aufgezeichnete
Erinnerungen und Gespriiche. Ziirich 1958, 45—46.

290



Georges Braque: Der Kubismus und die Gebiuse des unbebausten Menschen

Die Bemiihungen um den synthetischen Kubismus wurden durch den Krieg jih
unterbrochen. Georges Braque kommt an die Front und zeichnet sich als Soldat
durch besondere Tapferkeit aus, kehrt aber schwer verwundet wieder heim. ,Die
Musikerin® (1917/18, Basel) schliefit gleichsam die grundlegenden Versuche dieser
Art ab. Die streng geometrisch iibereinander geschichteten Flichen besitzen in
ihren seltsamen Formen und Farben eine gewisse Hirte und tragen surrealistische
Moglichkeiten in sich. Den Anflug von Melancholie sollte Picasso in seinen ,Drei
Musikern® bis ins Unheimliche steigern. Das Spiel der Kulissen und Masken be-
ginnt. Es scheint zundchst noch, als wollte Braque mit seinen ,plans superposés®
den Hintergrund des Unheimlichen abriegeln, um jenen privaten Innenraum sei-
ner Gehiuse noch reicher zu gestalten.

Die klassische Periode:
Auf der Suche nach der ,Groflen Mutter®

Die Werke des franzdsischen Malers, die in die Jahre 1922 bis 1927 fallen,
glaubt man klassisch oder klassizistisch nennen zu konnen. Nicht zuletzt spielt
dabei die Beziehung der Darstellungen Braques zu den Werken Picassos eine Rolle.
Eine Reihe von Motiven der Kriegsjahre, zu denen besonders Frauenbilder in
antiker Kleidung gehdren, nennt man beim spanischen Maler klassizistisch. Auch
Braque befaflt sich jetzt mit solchen monumentalen Figuren. Breit gelagert und
von unerschiitterlicher Ruhe werden diese Frauenbilder zum Inbegriff der Kraft.
Man kann jedoch in manchen der Kopfe eine verhaltene Melancholie bemerken,
wie z. B. im Bild der ,Korbtragenden Frauen‘. In ithren Korben befinden sich
Friichte, unter denen wir auch Weintrauben erkennen. Tatsichlich scheint in diesen
,Korbtragenden Frauen® das uralte Bild der Fruchtbarkeit und der Mutter Erde
wieder zu erstehen. Dieser Tatbestand wirkt um so eigenartiger, als wir uns in der
Nachkriegszeit befinden, in der Not und Elend die Nationen beherrschte. Die
Braun- und Griintdne, die gelegentlich mit blauen und gelben Elementen bereichert
scheinen, verstirken noch den Glauben an das Leben. Es ist, als sollte der techni-
schen Welt der Minner, die im Krieg ihren Bankrott erlebt hatte, dieses Bild der
Frau entgegengehalten werden, nicht als Heldin und Mutter, nicht als Propaganda-
devise von ,Blut und Boden®, sondern als Inbegriff des Lebens, das trotz aller
Katastrophen nicht aufhort, seine Friichte hervorzubringen.

Zugleich mit den ,Korbtragenden Frauen® entstehen die ,Kamine’. Wie die
;JKorbtragenden Frauen‘ den innersten Raum des Lebens bedeuten und schiitzen,
so ist die Feuerstitte, der Herd, seit uralter Zeit ein heiliger Ort im Haus. Braque
baut diese Kamine als feste Architekturen mit dunklen Héhlen auf. Uber diesen
Herdhéhlen aber erheben sich wieder seine Stilleben mit Fruchtschalen, Trink-
gefiflen und Mandolinen, die ,Madonnen® Braques, wie sie Juan Gris nannte. Tat-
sichlich werden die Instrumente zum Inbegriff der Harmonie und des hiuslichen

19+ 291



Herbert Schade

Friedens. Auch die Farben dieser Kamine und Stilleben zeugen von einer gewal-
tigen Lebenskraft. Griin, Braun, Gelb und ein typisches Weif3 beherrscht die
Palette. Der Hintergrund dieser Gehiuse wird mit den kubistischen Plinen und

Flichen abgeriegelt. ,My house is my castle®. In diese Innenrdume findet niemand
Zutritt, der nicht das Leben bejaht.

Im Zeichen der Theogonie

Im Stilleben ,Gitarre und Friichte* der Sammlung Schuster (New York) vom
Jahre 1927 beobachten wir, wie Schatten die Kriige in zwei verschiedenartige Teile
zerlegen. Schwarz und Weif}, Licht und Finsternis erhalten eine besondere Mich-
tigkeit.

Ein wenig spiter malt Braque eine Reihe von Strandbildern. Thre Motive sind
sehr dhnlich. Immer wieder liegen dunkle Boote oder Boote mit schwarzem Schlag-
schatten am Strande, vor Felsen und einem eigenartigen Himmel. Bei einem spite-
ren Bild, die ,Klippen‘ (1938, Chicago), lehnen die Boote vor einer Art Portal, das
von dunklen und strahlend leuchtenden Felsen gebildet wird. Die Darstellungen
erzdhlen von geheimnisvollen Fahrten, von einem undurchdringlichen Himmel
und dem undurchschaubaren Meer. Manche dieser Strandbilder erinnern an surrea-
listische Malerei. Der leere Raum, die isolierten Felsen und Boote, das drohende
Dunkel, Himmel und Erde erhalten in diesen Landschaften eigene Bedeutung. Es
scheint, als sollte unter dem Vorwand von Strandbildern der Streit zwischen Erde
und Himmel, Licht und Finsternis zu neuem Austrag kommen.

In den gleichen Jahren entstehen auch menschliche Figuren, die durch schwere
Schlagschatten in zwei Teile zerrissen sind. Sehr oft bezeichnet die schwarze Sil-
houette das Profil, wihrend der im hellen Inkarnat gegebene Teil uns frontal
anschaut. Ohne Frage wird hier das Thema: der Mensch und sein Schatten, das
auch die moderne Psychologie beschiftigt, in kiinstlerischer Form zum Ausdruck
gebracht. Braque ist kein Portritmaler. Er hat nur selten Menschen wiedergegeben.
Hier aber wird eine wesentliche Bestimmung des Menschen zu einem eigenen Mo-
uv gemacht: das Dunkel, der Schatten, — die Nacht wohnt dem Menschen inne.

Dieser fundamentale Gegensatz von Licht und Schatten bringt bei dem fran-
zOsischen Maler eine eigene Technik hervor, nimlich den Gipsschnitt. Eine Gips-
fliche, die mit einer schwarzen Farbschicht iiberzogen ist, erhilt scharfe Gravie-
rungen, die den weiflen Grund intensiv aufleuchten lassen. Mythologische Motive
der Griechen sind das bevorzugte Thema dieser Gipsschnitte. Vielleicht haben auch
die Bilder des schwarzfigurigen Stils griechischer Vasen zu diesen Werken An-
regung gegeben. ;

Der Auftrag zur Illustration der , Theogonie® des Hesiod aber entfaltet Inhalt
und Form dieser Kunst weiter. Der grofle griechische Dichter Hesiod, der wahr-
scheinlich um 700 v. Chr. gelebt hat, besingt in seinem Werk die Entstehung oder
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besser, die Erzeugung der Gotter: ,Beginnen wir nun von den Musen . . . die un-
sterbliche Stimme versenden, riihmen sie erst im Sange die Ehre des Gottergeschlech-
tes, das anfinglich die Erde gezeugt mit dem michtigen Himmel.“ 23

Dieser ,, Hieros Gamos“ — die ,, Heilige Hochzeit* — zwischen Himmel und Erde,
von der Hesiod berichtet, findet seinen Niederschlag auch im Werk von Braque.
Eines der Blitter dieser Radierungen zeigt die Aufschrift DORIS. So hief} eine der
Nymphen, eine Tochter des Okeanos, die dem Nereus, der im Meere wohnt und oft
seine Gestalt verdndern kann, viele Kinder schenkte. Wie aus den Wellen des Mee-
res taucht die Nymphe Doris auf, umgeben von seltsamen Rundungen und wolken-
artigen Motiven. Sicher sind derartige Zeichnungen oft erotisch bestimmt. Die The-
matik von Hochzeit und Zeugung zieht sich durch die Illustrationen der Theogo-
nie. Sie prigt aber auch die Stilleben dieser Zeit.

Es handelt sich vor allem um eine Reihe von Ziertischen — Guéridons — die zu
beachten sind. Diese Motive sind farblich sehr viel reicher als Bilder gleicher The-
matik aus fritherer Zeit. Es gibt nicht nur die erdhaften Braun- und Griintone,
sondern delikate Farben wie das Malvenviolett, ein helles Gelb und Blau, ja selbst
intensive Rot-Griinkontraste werden sichtbar. Diese starken formalen und farbi-
gen Gegensitze werden in einer vollkommenen Harmonie miteinander vereint.
Messer und Zeitung, Krug und Pfeile, Gefifle und Inhalte finden zueinander, ja
selbst der Raum wird gréfer und 6ffnet sich, den Tisch zu umfangen. Dabei wer-
den die Formen rund und organisch wie Lebewesen, so daff man von einem Barock
oder Rokoko des Kubismus sprechen konnte.

Vielleicht sollte man die Guéridons dieser Periode Hochzeitstische nennen. Die
Dinge treten in innigste Bezichungen und Friichte und Schalen vermihlen sich.
Mehr noch als in den Illustrationen zum Hesiod beobachten wir in den Stilleben
und Ziertischen eine ,Theogonie“. Die Diskretion Braques und das Fehlen der
menschlichen Gestalten 14t jedoch die letzte Deutung der Werke offen. Die Inter-
pretation ermdglichen jedoch die wenigen figuralen Darstellungen, bei denen das
Thema des Ateliers eine eigene Beachtung fordert.

Die ,Ateliers® und das unaufhorliche Echo

Es wurde schon oben gesagt: Braque ist kein Portritist. Es scheint, daf er den
Menschen als in sich geschlossene, freie und selbstindige Personlichkeit nicht mehr
zu begreifen vermag. Es wire jedoch falsch zu meinen, Braque verstiinde den Men-
schen von heute nicht. Er gibt Wesensbilder des Menschen, die das moderne Dasein
deuten.

Die erste formale Beobachtung besteht in der strengen Teilung des Menschen in
Profil und Frontalitit, von der wir im Zusammenhang mit den Hesiodillustratio-
nen Braques schon gesprochen haben. Diese Doppelangesichtigkeit des Menschen

3 Hesiods Werke verdeutscht im Versmaf der Urschriff von Ed. EYTH. Stuttgart 1865, S. 5, Vers 36—44.
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bringt nicht nur den ganzen Menschen zur Darstellung wie &hnliche Motive bei
den Futuristen oder bei Picasso. Bei Braque ist die Silhouette zu stark. Der eine
Teil der Gestalten ist einfach schwarz gegeben. Sicher hat dieses Schwarz auch
eine isthetische Funktion. Es wirkt dekorativ und ornamental. Aber die Silhouette
erschopft sich nicht in diesen dsthetischen Aufgaben. Vielmehr wird ein Riff im
Menschen offenbar gemacht. Die Gestalt scheint zu zerfallen.

Am stirksten wirkt diese Zerfallenheit der Gestalt in seinem Bild ,Patience’
(1942, Beverly Hills). Patience ist ein Geduldspiel, das der Mensch allein spielen
mufl. Man mufl die Karten solange legen, bis sie aufgehen. Diese Patience ist das
Spiel des einsamen modernen Menschen, der mit seiner Isoliertheit fertig werden
muf. So wird die Patiencelegerin von Braque zum Inbegriff der Moderne. Hoch-
aufgerichtet, den Kopf in eine Hand gestiitzt, schaut die Patiencelegerin ins Leere.
Aufer ihr ist niemand da. Thr gegeniiber steht ein leerer Stuhl. Sie besitzt keinen
Partner mehr. Der Tisch, auf dem die Karten liegen, langgestreckt und plastisch,
wirkt wie ein Sarg. Sein Violett erginzt das Schwarz der Silhouetten und des
Grundes und verstirkt die Melancholie. Die Weinbrandflasche gehort zu den Attri-
buten dieser Situation.

Es ist aber nicht nur der Mensch, der in sich gespalten scheint; auch seine Welt
zerfillt. Man gewinnt den Eindruck, als gehen senkrechte Risse durch die Gestalt
und das Zimmer. Jeder Gegenstand, Stuhl und Wand, der ganze Bildgrund zer-
fillt. Die Welt des Menschen ist zu einem grauenvollen Labyrinth geworden, in
das keine Ordnung mehr gebracht werden kann. Das einzig Sichere scheint das
Fenster — wenn man den Hintergrund iiberhaupt so nennen kann —, durch das die
Nacht als schwarze Flache hereinschaut.

Selbst die Absinthtrinkerinnen von Picasso kennen eine solch verzweifelte Ein-
samkeit nicht. Die ,Patience’ weifl keine Antwort mehr, sondern wird zum In-
begriff einer metaphysischen Langeweile, zum Symbol eines sinnlosen Daseins und
zum Bild eines dsthetischen Narzifimus.

Vielleicht wird man von so einem Leitbild wie die ,Patience® her auch das Auf-
treten der Stilleben Kreuz, Rosenkranz und Totenkopf verstindlich machen kon-
nen, von denen eines den Titel ,Vanitas‘ (1938) fiihrt.

Der ,Patiencespielerin® gegeniiber wirkt ein anderes Motiv von Braque, die
,Frau am Toilettentisch® sehr viel sinnvoller. Auch hier wird ein Spiel mit sich sel-
ber gegeben; aber zugleich eine Aufgabe zur Darstellung gebracht, die dem Men-
schen eigen ist: Der Mensch soll sich schmiicken und muf sich in Ordnung halten.

Auch die ,Musikerin‘ oder die ,Frau mit Mandoline gibt das Thema des ein-
samen Menschen. In diesen Bildern beobachten wir ebenfalls die gespaltene Ge-
stalt, die dunkle Silhouette. Jedoch schafft das Gegeniiber von Notenpult und
Musikalien eine klare Ordnung. Die Dinge beruhigen sich. Beim Klang der Musik
wird die Welt heil. So ist zwar die Isolierung und Einsamkeit noch da; aber es gibt
einen Halt, eine Hoffnung und eine Harmonie.
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Wie die Musik so schafft auch die Malerei diese grofle Ordnung. Dafiir kann
das Bild ,Der Maler und sein Modell* (1939, New York) beispielhaft sein. Der
Aufbau dieses Bildes ist klassisch: An beiden Rindern des Gemildes bemerkt man
zunichst zwei schattenartige Flachen, die wie Vorhinge aussehen. Es werden also
gleichsam zwei Vorhdnge zuriickgeschlagen und wir blicken in einen Innenraum.
Seit alter Zeit ist das Vorhangmotiv eine Pathosformel besonderer Art; es will auf
etwas hinweisen, etwas offenbar machen. Im Innenraum sitzen Maler und Modell
einander gegeniiber. Der Mensch Modell schaut frontal aus dem Raum heraus, der
Mensch Maler sieht direkt in den Raum hinein. Nur die Schatten von Maler und
Modell schauen einander an, aber ohne jede Empfindung oder Gemiitsbewegung.
Zwischen beiden gibt es das nicht, was Braque als den Sinn seiner Bemiihungen
bezeichnet, die Berithrung oder die Beziehung. Bestiinde die Komposition des Ge-
mildes in der Darstellung dieser beiden Gestalten allein, so wiirde das Werk in
zwel Teile auseinanderfallen. Auch hier ist der Mensch, der selbst zerfillt, allein
und ohne Kontakt wie in der ,Patience’ oder der ,Musikerin‘. Das Motiv, das die
Einheit zwischen den Figuren schafft, ist die Staffelei mit dem Bild. Die Staffelei
selbst aber wirkt in der Form wie eine gewaltige Lyra. Thre Farbe — ein dunkel-
brauner Holzton — faflt Inkarnat und Schatten in sich und verséhnt ihre Farben.
Die Leinwand auf der Staffelei, die den Akt des Modells in einer heiteren Kom-
position von Farbflichen wiederholt, harmonisiert noch einmal alle farbigen und
formalen Gegensitze des Werkes. Der Sinn der Malerei besteht, wenn wir das Bild
recht verstanden haben, nicht darin, daf eine duflere oder gar eine transzendente
Wirklichkeit im Gemilde erfafit wird. Vielmehr erkennen Mann und Frau einan-
der im Bild. Das Bild ist die einzige und letzte Moglichkeit Gemeinsamkeit und
damit Gesellschaft zu konstituieren. ,,Ich habe eine sehr wichtige Entdeckung ge-
macht — ich glaube an nichts mehr. Die Dinge existieren nicht mehr fiir mich aufler
durch ihre Beziehung untereinander und auch zwischen ihnen und mir. Wenn man
diese Harmonie erreicht hat, steht man vor einer Art von intellektuellem Nichts.
Auf diese Weise wird alles moglich, ist alles brauchbar, wird das Leben zu einer
unaufhorlichen Offenbarung. Das ist die wahre Poesie.“ *

Mit anderen Worten, die Welt erhilt ihre Einheit nicht durch technische oder
wirtschaftliche Mittel. Bezichungen entstehen durch Poesie, durch die Harmonie,
die das Bild erméglicht. Ist aber diese geistige Gemeinsamkeit erreicht, dann wird
alles zur Offenbarung und zur Sinndeutung des Daseins.

Das Haus der Poesie, der Raum, in dem Bilder entstehen und der Ort der ,, Theo-
gonie® ist fiir Braque das Atelier. Dieses Atelier bedeutet Chaos und Ordnung zu-
gleich. Das sei auch gleich als erste Erklirung der seltsamen und oft so dunklen
Folge der Atelierbilder festgehalten. Diese Ateliers sind keine Reprisentations-

% ], LEYMARIE: Brague a.2.0. 105.
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rdume von Malerfiirsten oder Gottern, sondern Werkstattlandschaften, in denen
etwas entstehen soll.

In dem ,Atelier von 1939 (New York), das die reichen Farben der Hochzeits-
tische besitzt, sehen wir auf der Staffelei eine Art Stern. Nach einigen ist es eine
Vorform des Vogels, den wir spiter so oft in den Ateliers Braques beobachten®.
Tatsichlich steht die leere Leinwand in diesem Bild am Beginn der Inspiration. Die
Beziehungen, die sie zum Kiinstler und zu den Dingen seiner Umwelt, aber auch
zu seiner Innenwelt gewinnt, ist der Ursprung seiner Werke. Wie ein Vogel — seine
naturwissenschaftliche Gestalt mag aussehen wie immer — erheben sich die Gedan-
ken, stellen Beziehungen her, verlieren die Verbindungen, kommen und gehen:
das Werk des Kiinstlers kann beginnen. Manchmal werden diese Végel zum In-
begriff der Lebenskraft, dann aber sind sie Wandervogel, die unstet keine Ruhe
mehr finden. Schliellich aber betreuen sie Nester und Hohlen und sind am Ziel. So
wird der Vogel zum Inbegriff der geistigen Titigkeit, ohne zu einem festen — um
nicht zu sagen mechanischen — Symbol zu werden. Im frithen Mittelalter hat der
Physiologus in seiner Naturkunde den fliegenden Vogel religids gedeutet. ,Die
Sonne, so sie nicht ihre Strahlen ausbreitet, vermag nicht zu leuchten; der Mond,
so er nicht sein Doppelhorn ausbreitet, leuchtet nicht; das Viglein, so es nicht seine
Fliigel ausbreitet, fliegt nicht. Moses, die Hande ausbreitend, tiberwand die Ama-
lekiter, Daniel die Lowen. — Denn so du nicht die beiden Hinde ausbreitest und
machst das Zeichen des Kreuzes, wirst du das Meer des Lebens nicht durchdringen
konnen. Denn die Gestalt des Kreuzes durchdringt die ganze Schépfung.“2®

Man darf sich keinen Tduschungen hingeben, die Atelierbilder Braques sind
keine #sthetischen Schmuckstiicke. Vielmehr geben sie das Chaos der Theogonie,
das am Beginn des Schaffens steht. Es ist Tohuwabohu, von dem auch die Bibel
spricht und iiber dessen Abgrund der Geist Gottes schwebt. Braque will keine
frommen Bilder machen. Er gibt die Situation des Kiinstlers wieder, der mit den
Bruchstiicken seiner Erfahrung zu bauen versucht, der aus der Urmaterie — fast
in scholastischer Auffassung — die Form herauffithrt und der der diskontinuier-
lichen Welt der Moderne Ordnung verleiht. In seiner Schrift ,Mein Weg® sagt er:
»Habe ich Thnen die Anekdote von Christoph Columbus nicht erzihlt? Also gut:
Auf der ersten Fahrt hatte er als Fithrer nur den Glauben und das Gebet. Er ent-
deckte ein neues Land; der Weg, der ihn gefiihrt hatte, war vollig unbewufit. Als
er aber zum zweiten Mal nach Amerika fuhr, war der Kompaf} an die Stelle des
Gebetes getreten. Deshalb behaupte ich, dafl jede eigentliche Entdeckung, wie ich
sie mir vorstelle, nur auBlerhalb der Wissenschaft moglich ist. In der Wissenschaft
liegt das Ziel in den Dingen selbst, es gibt keine Offenbarung.“?

Der Sinn der Atelierbilder Braques ist die Entdeckungsfahrt. Fiir diese Ent-

® ebd. 91.
% Zit, n. Peter METZ: Vom Geiste mittelalterlicher Kunst. Miinchen 1963, 14.
 BRAQUE 2.2.0. 22.
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deckungsfahrt gibt es keine Garantien durch die Technik und Wissenschaft; aber
dem, der die Fahrt gliubig fiihrt, wird sie zur Offenbarung, zu einem Sinn der
Welk.

Im Atelier I (1949, Paris) - es handelt sich nun um eine eigene Folge von Bil-
dern, die diesen Namen fiihren — wird deutlich der schopferische Vorgang des
Malens beschrieben. Im Hintergrund, der aus reinen Flichen aufgebaut wird, er-
scheint die weifle Silhouette eines Kruges auf einem schwarzen Plan. Im Vorder-
grund wird die Leinwand mit dem Stilleben, das Kunstwerk selbst, gegeben. Wih-
rend der Hintergrund in seinen strengen Formen und in den elementaren Gegen-
sitzen der Farben, das Allgemeine, Licht und Schatten, sozusagen die abstrakte
Idee des Stillebens auszudriicken scheint, gibt das Bild des Vordergrunds die leben-
digen Formen in ihrem vitalen Schwung wieder und fiigt die reichen Farben, Gelb,
Griin, Blau, Braun zu dem Schwarz und Weif hinzu. Im Nebeneinander von Vor-
der- und Hintergrund wird die Entstehung, die Erzeugung des Bildes — die ,, Theo-
gonie“ — sichtbar.

Jedoch 1488t sich in den Atelierbildern Braques auch die Gefahr des freien Schaf-
fens des Kiinstlers beobachten. Neben der Entsprechung von Allgemeinem und
Besonderem, Objekt und Subjekt, Berithrung und Vermihlung — dem ,Echo® der
Dinge — sieht man die Gefahr des Chaos und der Anarchie. Das fortwihrende sich
Entsprechen und Korrenspondieren der Gegenstinde, das nur 4sthetische Empfin-
den und Erleben, die Vermahlung der Dinge, kann auch ein Verwischen der Gegen-
stande, kann Ordnungslosigkeit mit sich bringen; denn eine Ordnung, die durch
das Subjekt, die Person des Kiinstlers allein erhalten wird, ohne metaphysische
und gesellschaftliche Grundlagen scheint problematisch. Sie birgt einen sublimen
Asthetizismus und Narzifimus in sich. Oder, wenn man es mit den Worten Braques
selber ausdriicken will: ,Das Echo antwortet dem Echo. Alles fallt zuriick.“ 28 Die
Bilder Atelier III und VI stellen die Gefahren eines solchen Chaos deutlich vor
Augen und bemiihen sich, die Verwirrung zu beschwéren. Das Bild ,Echo® (1956,
Paris) macht diese sehr modernen Vorginge zum Thema eines eigenen Werkes.
Dafl die Zeitung ,,L’Echo“ dabei unmittelbar ins Bild gesetzt wird, weist auf die
Gefahr der modernen Publikationsmittel bei allen geistigen Prozessen der Gegen-
wart hin. Kaum ist heute ein Wort gefallen oder ein Ereignis geschehen, ertont in
hundert, ja tausendfacher Form sein Echo aus Presse, Rundfunk und Fernsehen
zuriick. Die Konturen der Sachen verwischen sich. ,Alles fillt in sich zuriick.“ So
steht Braques ,Vogel im Laub‘ nicht in griinen Zweigen und Bldttern der Natur,
sondern auf einem Hintergrund von geklebten Zeitungsbldttern. Diese ,Mytholo-
gie des Journalismus“ demaskiert den heutigen Menschen, der in vielen Fillen nur
mehr zur Funktion dieses unaufhorlichen Echos von Funk, Fernsehen und Presse
wird. Die Welt wird zum bloflen Mittel eines privaten oder gesellschaftlichen

2 ehd. 28.
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Geistspiels und erhilt dadurch narzifitischen Charakter. Nichts mehr weist iiber
sie hinaus.

Durch Braques Bild und Wort wird der uralte Mythos von Narzif und Echo
wieder ins Bewufltsein zuriickgerufen: Echo hief} eine Bergnymphe, die den scho-
nen, aber gefiihllosen Narzif} leidenschaftlich liebte. Im Schmerz iiber dessen Spro-
digkeit verzehrte sich die Nymphe so sehr, dafl nur mehr ihre Stimme iibrigblieb,
die einsam in den Gebirgen widerhallte. Der schone Jiingling aber wurde hart be-
straft. Als er in einen Bergsee schaute, verliebte er sich in sein eigenes Bild so heftig,
daf er an dieser hoffnungslosen Liebe starb. Nicolaus Poussin hat 1623-1626 die-
ses Thema gemalt. Braque kannte das Bild, das im Louvre hingt, und iibersetzte
es in die Moderne: Die Menschen und die Dinge sollen einander begegnen. IThre
Korrespondenz aber wird in der Moderne oft zum bloflen Narziflmus: ,Das Echo
antwortet dem Echo. Alles fillt zuriick.®

Daf} Braque das Problem des moderen Narzifimus gesehen und durchlitten hat,
zeugt von seinem hohen geistigen Rang. Die Gehéuse des unbehausten Menschen
stehen tatsichlich oft nur mehr auf dsthetischem Grund, auf Empfindung, Erlebnis
und Gefiihl. Die Geisttaube der Gegenwart fliegt nur mehr selten am Himmel, in
den iiberwiegenden Fillen bewegt sie sich vor einem Grund aus Zeitungspapier.

Diese Gefahr der modernen Welt scheint ein anderes Motiv Braques zu bewil-
tigen. Es ist das Bild der ,Nacht* (1951, Paris). Das allegorische Thema, das fiir
den Maler ganz ungewdhnlich ist, scheint durch Hesiods Theogonie angeregt:
»Chaos zeugte des Erebos Graun und die finstere Nacht. Aber der Nacht ent-
stammte das Licht, entstammte der Tagglanz, die sie geboren, dem Erebos einst in
Liebe gesellt.“ %, Wie aus den Triimmern einer zerstorten Stadt erhebt sich die Ge-
stalt im Bild des franzosischen Malers. Kubistische Splitterflichen schieben sich
hoch. Uber den Triimmern aus Chaos und Erebos, aus Abgrund und Graun, er-
scheint der Kopf einer einsamen Frau mit fliegenden Haaren: Die Nacht wartet
und schaut. Worauf wartet die Nacht, wonach hilt sie Ausschau? Jede Nacht er-
wartet die aufgehende Sonne und hilt Ausschau nach dem Licht. Diesen Vorgang
haben nicht nur die Dichter besungen, schon der Prophet Isaias sagt: ,Da sieht das
Volk, das im Dunkeln wallt, ein michtig Licht und iiber den im finsteren Lande
Wohnenden wird es hell® (9, 1).

Niche aus sich und fiir sich besteht diese Nacht des Georges Braque. Sie schaut
nicht wie Narzifl unaufhorlich auf ihr eigenes Spiegelbild, sondern sie erhebrt sich
und geht einem Groferen, dem Licht der Sonne entgegen. So erhilt sie selbst Form
und Gestalt und ihre einzigartige Wiirde.

Die Malerei Braques ging aus von dem heimatlosen und ,unbehausten® Men-
schen der Gegenwart, dem die Welt fragwiirdig geworden ist. In diese vage und
konturlos gewordene Gegenwart setzt Braque seine Kuben wie Quadern zu einem

2 HESIOD: Theogonie Vers 123-125.
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neuen Bau. Er erkennt, daff die Dinge und Menschen aus ihrer Einsamkeit und
Isolierung heraus in Kontakt und Bezichung treten miissen. Ein neuer fiihlbarer
Raum entsteht. Es beginnt die , Theogonie®, der ,,Hieros Gamos® — die Hochzeit
von Himmel und Erde und die Vermihlung der Dinge. Ruhelos wie der Vogel
sein Nest sucht und das Weberschiffchen durch die Lagen des Garns huscht, webt
der Maler sein Bild der Welt und hort auf das Echo der Dinge. Die grofie Harmo-
nie des Daseins aber wird nur dann grundgelegt, wenn das Echo nicht nur dem
Echo antwortet und alles in sich zuriickfillt, sondern der Mensch sich grof} aus den
Bruchstiicken seiner Welt erhebt wie die Nacht und Ausschau hilt nach dem Licht,
das die unzerstorbaren Formen schafft und keinen Abend kennt.

ZEITBERICHT

Eine Ausstellung ausgewihlter franzdsischer Emaille-Arbeiten im Vatikan — Ein
Glaubensgesprach in Jerusalem — Katholisches Leben an den Hoheren Schulen
Polens — Zur Religionsstatistik auf den Philippinen — Eine amerikanische Stimme
zur Frage der Religionsfreiheit

Eine Ausstellung ausgewihlter franzdsischer Emaille-Arbeiten im Vatikan

In den zur Biblioteca Vaticana gehdrigen Riumen der zu Ende des 14. Jahrhunderts ausgemalten
sogenannten Appartamenti Borgia stellte das franzdsische Auflenministerium und'das Ministerium
fiir kulturelle Angelegenheiten yom 12. Nov. bis 12. Dez. 1963 eine Sammlung von entweder aus
Limoges selbst stammenden oder nach der Art von Limoges gefertigten Emaille-Arbeiten aus.
Der Kommissar dieser duflerst reichhaltigen und sehr wertvollen Ausstellung war der Chef-
konservator am Louvre, Pierre Verlet, der mit grofier Sachkenntnis und ebensolchem Geschids -
er hatte nur eine einzige Absage bekommen — 181 Stiicke zusammengebracht hatte, die entweder
als berechtigte Vertreter ihrer Art oder als Einzelstiicke den Ablauf der Emaillekunst yon Limoges
beleuchteten. Darum waren die Stiicke auch ,grosso modo®, wie der Katalog sich ausdriickt, nach
der historischen Abfolge ihrer Entstehung geordnet. Mit nur einer Ausnahme, nimlich den sieben
einzig noch erhaltenen Figuren vom Altar Innozenz’ IIL. iiber dem Petrusgrab in St. Peter, die
dem Museo Sacro der Biblioteca Vaticana gehren, stammten alle ausgestellten Gegenstinde aus
Frankreich und zwar sowohl aus den verschiedensten Museen wie auch aus vielen sonst schwer
zuginglichen Kirchenschitzen. Schon allein deshalb war die Ausstellung einzig in ihrer Art.

Die ausgestellten Gegenstinde gehorten simtlich dem kirchlichen Raum an. Wie fiir die vom
Geist der Gotik getragenen Jahrhunderte nichts anderes zu erwarten war, befanden sich aus-
nehmend viele Reliquienkisten aller Grofen und Ausstattungsarten darunter. Man konnte aber
auch viele, meist kleinere Pyxiden sehen, auch das eine oder andere recht kleine Ziborium, aber
auch jenes umfangreiche, das der ,Magister Alpais® im 13. Jahrhundert hatte herstellen lassen.
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Es soll aus der Abtei Montmajour im Dep. Bouches du Rhéne stammen, Dies wiirde auch die
Grofle erklaren. Es gab dort zwei eucharistische Tauben, ebenso nicht wenige verschieden grofe
und verschiedenartige Krenze und eine Anzahl von teilweise sehr schonen Buchdeckeln. Besonders
fiel ein sehr frither Tragaltar aus Sainte Foy auf und eine Reihe interessanter Kriicken von
Bischofsstiben. Ferner gab es ein eigenartiges Ostensorium aus Limoges zu sehen und eine iiber
einen Holzkern in vergoldetem Kupferblech gearbeitete 43 cm hohe sitzende Figur der Madonna
mit dem Kind aus Breuil au Fa im Dep. Haute Vienne. Den Abschluf bildete eine Sammlung von
sogenannten ,gemalten® Emailleplatten aus dem 15. Jahrhundert, aus der Zeit vor der Renais-
sance. Die Ausstellung umfafite die Zeit vom 11. bis zum 15. Jahrhundert.

Die Reichhaltigkeit und der hohe kiinstlerische Wert der ausgestellten Gegenstinde war iiber-
raschend. Sie pafite in den Rahmen der Rdume Alexanders VI. und Pinturicchios. Uberdies gab
sie Gelegenheit zu allerlei Betrachtungen iiber die Geistesgeschichte des Mittelalters. Unter ande-
rem fillt das Zusammengehérigkeitsgefithl der damaligen Christenheit auf, ohne nationale Schran-
ken. Zwei vierblattformige Reliquiare des hl. Franz von Assisi aus der Mitte des 13. Jahrhun-
derts, in Frankreich gefertigt, stellen die Vision auf dem Berg Alverna und die Stigmata dar; vier
Reliquienkdsten, ebenfalls 13. Jahrhundert, geben das Martyrium des englischen Bischofs Thomas
Becket wieder. Viele Reliquienkdsten beziehen sich auf den Erzmartyrer Stephanus, dessen Kult
sich von Rom aus verbreitet hat. Auf nicht wenigen Kisten ist die Kreuzigung Christi dargestellt.
Die Verschiedenheiten, die dabei zutage treten, beleuchten die Beziehungen der Kiinstler zum
christlichen Osten. Auf einem Stiick ist der hl. Johannes wie auf den byzantinischen Bildern dar-
gestellt, den Kopf voll Schmerz in seine Rechte stiitzend, wihrend Maria betend ihre Hinde zum
Kreuz erhebt. Auf allen andern zeigt Johannes mit seiner Rechten zum Kreuz hin, wihrend Maria
voll Schmerz die Hinde ringt. Offenbar hatte man die verhaltene byzantinische Geste nicht mehr
recht verstanden und ihr eine eigene Auslegung gegeben, ebenso wie man die im Osten gebriuch-
liche Technik verlief und nur mehr in der eigenen bodenstindigen Technik arbeitete.

Auch die ausgestellten Kreuze waren in mehrfacher Hinsicht bemerkenswert. Eines war durch
eine Namensinschrift in Emaille am oberen Ende des Kreuzesstammes eindeutig in das letzte
Viertel des 12. Jahrhunderts und zwar nach Limoges datierbar. Auf anderen war nicht, wie das
sonst der Fall ist, am Kreuzesfull der Schidel Adams dargestellt, sondern Adam selbst, wie er
durch das Opfer Christi zu neuem Leben erweckt aus dem Grabe steigt.

Es gab auch eine schone Darstellung des hl. Petrus, die einst auf einem Kreuzesfufl befestigt
war.

Neben diesen vielen Kreuzen, auf denen Christus meist mit einem korbartigen, schon gefirbten
Perizonium bekleidet war, waren auch zwei Christuskdrper ohne das zugehdrige Kreuz ausge-
stellt, auf denen der Herr mit der Krone auf dem Haupt bis zu den Fiiflen in lange dunkelblaue
Gewinder gehiillt ist, die von einem edelsteinverzierten Giirtel zusammengehalten werden, —
sogenannte Majestitskruzifixe.

Die Ausstellung war, neben ihrem kunstgeschichtlichen Wert, sicher ein bedeutender Beitrag zur
Geschichte der frithfranzsischen kirchlichen Kultur. Ein sehr gut gearbeiteter Katalog trigt dazu
bei, die dort erworbenen Kenntnisse um die Emaille-Arbeiten lebendig zu erhalten.

Ein Glaubensgesprich in Jerusalem

In Jerusalem steht ein Gebiude, das fiir viele Menschen im Lande und in der Welt mit schmerz-
lichen Erinnerungen verkniipft ist: das Bet-Ha’am, oder Kulturzentrum. Denn hier wurde der
Eichmann-Prozef abgehalten, wodurch es dann spiter schwerfiel, dem endlich fertiggestellten
Neubau seine wirkliche Bestimmung als ,,Volkshaus® zu verleihen.
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Der Gerichtssaal wurde nun stidtischer Theatersaal. Die Stadtbibliothek befindet sich hier, mit
einem Lesesaal fiir jung und alt. Und hier finden nun auch die Sabbat-Zusammenkiinfte statt,
die seit vielen Jahren im alten Bet-Ha’am eingefiithrt waren.

Eine der ersten dieser Zusammenkiinfte war an dem historischen Tag, der gewif in die Ge-
schichte des Christentums eingehen wird — am 8. November 1963, an dem Kardinal Bea dem
Okumenischen Konzil das Dokument vorlegte, in dem endlich, nach 2000 Jahren tiefen Miftver-
stindnisses, das Volk Israel als Volk als unschuldig am Tode Christi erklirt wird. (Bei dieser
Gelegenheit wurde den Konzilsteilnehmern die italienische Ubersetzung des Artikels in dieser
Zeitschrift Okt. 1962 S. 16-25 ausgeteilt. Anm. d. Schriftleitung.) Das Thema der Zusammenkunft
hief: ,Die verinderte Einstellung der katholischen Kirche zum Judentum®. Einfiihrende Worte
sprach der bekannte Schriftsteller Pinchas Lapid, der sich beruflich — er ist im Innendienst titig,
nachdem er friiher jahrelang im Auflendienst wirkte — in den letzten Jahren der Arbeit mit christ-
lichen Pilgergruppen widmet. Er zeigte dem gespannt lauschenden grofien Publikum die Bedeu-
tung der guten Beziehung zwischen Christentum und Judentum auf, die nun endlich verspricht,
auch in der Religionsstunde in eine von Hafl und Furcht befreite, verséhnliche Bahn zu treten.
Als nichster Redner trat der jiidische Kirchenhistoriker Prof. David Flusser auf. Er erklirte, daf§
das kirchliche Dogma niemals das Volk Israel als Volk in der gleichen scharfen Form angeschul-
digt habe, wie es in Zeiten der Dunkelheit tatsichlich stattfand. In der Bliite des Mittelalters aber,
wie auch im Humanismus, war ein stetes Geben und Nehmen in intellektuellen und allgemein
geistigen Gebieten iiblich, und in Lindern, in denen der Staat die Rechte der jiidischen Biirger
wahrte, gedieh deren eigene Kultur ohne jene Begleiterscheinungen, die dann verallgemeinernd
als ,die schlechten jiidischen Eigenschaften® angeprangert wurden.

Jetzt aber, in unserer Generation, ist vielleicht erstmalig die Bedeutung des echten Gesprichs
zwischen Juden und Christen erkannt und teilweise auch ermoglicht worden. Freilich gehdre dazu
vor allem das gegenseitige Kennenlernen, das hier in Israel besonders durch heikle aktuelle Pro-
bleme erschwert wird — vor allem dadurch, dafi Menschen, die von Christentum nie etwas anderes
zu sehen oder horen bekamen als Verfolgung, mifitrauisch sind, wenn sie hier nun auf einmal
einen Freund erkennen sollen. Ebenso wie kein Papst und kein Kirchenfiirst gewisse Christen
iiberzeugen konnten, dafl Juden wirklich kein christliches Kind ermorden, um die Passcha-Nacht
zu feiern — ebenso fillt es schwer, viele Juden zu iiberzeugen, dafl nicht jede christliche Gemeinde
im Staat Israel den Glauben der Juden unterminieren will. Prof. Flusser machte seinen jiidischen
und christlichen Horern auch bei dieser Gelegenheit klar, dafl das echte Gesprich zwischen unse-
ren Religionen voraussetzt, daf} jeder der Gesprichspartner sein Gegeniiber als das schitzt und
ehrt, das er ist. Das Gespriich kann nur zwischen wirklichen Juden und wirklichen Christen statt-
finden, die sich Miihe geben, einander zu verstehen.

Der dritte Teilnehmer war Fr. Bruno Hussar OP, Superior Domus S. Isaiae zu Jerusalem. So-
wohl er wie seine beiden confratres, Jacques und Marcel, sind seit einigen Jahren dem Publikum
mindestens vom Sehen bekannt: durch ihre hellen Soutanen fallen sie eher auf als die Ordens-
britder in dunklem Habitus. Auferdem sind sie viel und oft in den Horsilen der Universitit zu
sehen, besonders natiirlich in der Judaistik. Sie sprechen Hebriisch, und auch der Vortrag
Fr. Brunos wurde Hebriisch gehalten, bei grofiter Sympathie des Publikums. Fr. Bruno wies auf
die Fehler der Vergangenheit hin, um hieraus fiir die Zukunft zu lernen.

GewiR hatten viele der Zuhérer das Bediirfnis, mehr iber die angeschnittenen Themen zu er-
fahren. Es ist anzunehmen, daf} hier ein guter Same gesiit wurde, dessen Friichte nicht ausbleiben
werden. Eines der ersten Ergebnisse ist die Einladung, dies Gesprich auch in Tel-Aviv zu wieder-
holen, und zwar im Kultursaal der allgemeinen Arbeiterbewegung, die nicht nur die grofite Par-
tei im Staate bildet, sondern auch wihrend der momentanen Amtsperiode im Stadtrat die Mehr-

heit bildet.
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Von besonderer Wichtigkeit ist das Einfiihren solcher klarstellenden Gespriche nach den Vor-
fillen der letzten Monate, in denen eine verhiltnismifig kleine Gruppe ,aktivistischer” Religions-
fanatiker den Versuch machte, die christlichen Schulen im Land zu belistigen und mit Gewalt
den Unterricht zu storen. Die Ridelsfilhrer wurden gerichtlich verurteilt, aber damit ist der Hafl
keineswegs in Liebe oder auch nur Verstindnis gewandelt. Da die gleichen fanatischen Kreise jetzt
auch den lange befiirchteten innerjiidischen Kulturkampf in Israel begonnen haben, ist die Be-
tonung von Toleranz zwischen den Biirgern des Staates von allergréfiter ziviler und erzieheri-
scher Bedeutung. (Mitgeteilt von Frau Dr. Pnina Navé.)

Katholisches Leben an den Hoheren Schulen Polens

Es ist nicht leicht, sich iiber die Lage der Christen in den Ostblodkstaaten ein Bild zu machen.
Man mufl viele Mosaiksteinchen aneinanderfiigen und sich vor Voreingenommenbheit hiiten. Aus
zuverlissigen Nachrichten, die uns erreichen, ergibt sich fiir das katholische Leben an den Hohe-
ren Schulen folgendes Bild.

Die studierende Jugend hat in Polen die Mdglichkeit, ihre religiosen Pflichten zu erfiillen. In
jeder Stadt mit Hoherer Schule ist vom Ortsordinarius die eine oder andere Kirche fiir die Jugend-
seelsorge bestimmt. Priester aus dem Welt- und Ordensklerus, vor allem Jesuiten und Domini-
kaner, halten fiir die Studenten Sonntagsgottesdienst mit Predigt und Beichtgelegenheit und hal-
ten ihnen Vortrige. In der Fastenzeit finden an all diesen Seelsorgszentren Exerzitien statt,
manchmal mehrere Kurse hintereinander. Oft werden solche dreitigigen Heiligen Ubungen mit
einer Bischofsmesse und gemeinschaftlicher Kommunion beschlossen. In manchen Stidten besteht
fiir die Studenten die Méglichkeit, tiglich am hl. Opfer teilzunehmen. Sie kdnnen auch den Prie-
ster aufsuchen oder in der Sakristei mit ihm sprechen, Dagegen ist ihnen untersagt, irgendeine
kirchliche Organisation zu bilden.

Woh! wiren solche Organisationen theoretisch mglich; aber dann miifiten sie den Vorschriften
fiir die andern Organisationen angepafit werden; das heifit aber, dem Staat miifite das Recht der
Satzungsinderung zugestanden werden, und er konnte jederzeit seine Leute in die leitenden Stel-
len einschleusen. So ist klar, da es keinerlei religidse, katholische Verbinde geben kann: keine
Marianischen Kongregationen, keine Bruderschaften, keine caritativen Verbinde.

Dennoch gibt es Ausnahmen. In Warschau, Posen, Krakau und Breslau kdnnen sich die katholi-
schen Studenten dem ,Katholischen Intelligenzia-Klub® anschliefen und an den Klubversammlun-
gen, auch in eigenen Jugendsektionen teilnehmen. Wollte freilich eine solche Jugendsektion etwa
eine Wallfahrt unternehmen, so miifite sie darum beim Sozialamt nachsuchen. Im Normalfall wird
sie ihr verweigert werden. Dagegen steht nichts im Wege, wenn junge Katholiken sich dem All-
gemeinen Touristenbund anschliefen und in seinem Rahmen in kleinen Gruppen wandern.

Einmal im Jahr trifft sich die studierende katholische Jugend Polens in dem berithmten Marien-
wallfahrtsore Tschenstochau. In den letzten Jahren waren es immerhin drei- bis viertausend
Jugendliche. Sie kamen nicht in Gruppen, sondern als Einzelreisende. Dennoch wurden ihre Per-
sonalien in den Ziigen festgestellt. In der Folge wurden einige von ihnen (keineswegs alle!) zum
Dekan ihrer Fakultit bestellt (im allgemeinen sind diese Dekane linientreue Parteigenossen) und
ihnen mitgeteilt, sie hitten sich solcher 6ffentlichen Ausiibung ihres Glaubens zu enthalten, wenn
sie ihre Studien fortsetzen und zum Abschlufl bringen wollten.

* Es gibt in Polen eine katholische Universitit in Lublin, die eine philosophische und sogenannte
humanistische Fakultit besitze, d. h. an der Philologie, Literatur, Geschichte und Kunstgeschichte
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gelehrt werden. Die Studenten dieser Hochschule — gegenwirtig sind es nicht mehr als tausend —
haben Gelegenheit, auch philosophische und theologische Vorlesungen zu horen. Aber auch hier
sind keine organisatorischen Zusammenschliisse religidser Art erlaubt.

Seit 1957 hilt die Katholische Universitit eine , Philosophische Woche® ab und lidt dazu auch
Studierende der staatlichen Universititen ein. Tatsichlich beteiligen sich iiber hundert Studierende
aus Warschau, Krakau, Posen, Danzig, Lodz und Thorn. Es entstand eine sehr lebhafte Diskussion
iiber Probleme des Materialismus, der Phinomenologie und des Existenzialismus. Seit 1960 ist
die Teilnahme von Studenten auswirtiger Universititen verboten. Die Regierung fiirchtet offen-
bar den Einfluff der katholischen Hochschiiler, obwohl diese im Ganzen kaum 2000 iibersteigen
diirften, wihrend die Gesamtzahl der Studierenden in Polen 1963 auf 100000 angestiegen ist.
Aber bei der antikommunistischen Einstellung der groflen Mchrzahl der Studenten besteht bei nicht
wenigen die Bereitschaft zu glauben, wenn man ihnen klar machte, der Glaube der Kirche lieferte
ihnen die besten Waffen im Kampf gegen den atheistischen Kommunismus. In der Fastenzeit
zeigt sich das besonders deutlich. Da erscheinen die Studenten in Massen zu den fiir sie angesetz-
ten Fastenpredigten. 1963 iiberstieg die Zahl der Hérer 40000.

Es bleiben genug Sorgen. Die Kommunistische Partei nimmt sich sehr intensiv der Jugend an.
Im Jahre 1956 wurden alle Jungen, {iber 50000, die in der Stalinistischen Ara als Mitglieder der
Geheimpolizei (der UB) beschiftigt waren, auf die Mittelschulen und die Hoheren Schulen ge-
schickt, um ihre Studien fortzusetzen. Von da aus gelangen sie an die leitenden Stellen, und so
sickert der Kommunismus allmihlich in weite Kreise ein. Auflerdem gibt es in jeder der 6 Uni-
versititsstidte des Landes eigene Hochschulen des Kommunismus und Leninismus, und der Staat
unterstiitzt auch finanziell die kimpferische atheistiche Bewegung; nicht zuletzt werden den Stu-
dierenden in dieser Hinsicht verlodcende Angebote gemacht. Dennoch ist bis heute der Atheismus
in Polen ausgesprochen umpopulir geblieben.

Zur Religionsstatistik auf den Philippinen

Zu unserem Zeitbericht ,Bevolkerung auf den Philippinen® im Juliheft 1963 S.303-305 erhalten
wir von P. Hermann Grif SVD, Manila, folgende Erginzungen bzw. Berichtigungen:

Bei der Angabe, dafl 1887 die Zahl der Katholiken fast 6 Millionen — 91 % der Gesamtbevdl-
kerung war, ist zu beriicksichtigen, daf bis 1896 die Zihlungen nur die Christen umfafiten, so
daf man fiir die iltere Zeit beziiglich der Nichtchristen auf Schitzungen angewiesen ist. Es kom-
men hier die Mohammedaner im Siiden sowie die Primitivstimme in der Mountain Province von
Luzon und im Hinterland anderer Inseln in Betracht. 91 % der Gesamtbevélkerung fiir die Katho-
liken war damals sicher zu hoch angegeben.

Die Aglipayaner haben sowohl absolut wie relativ abgenommen. Beim Zensus von 1948 zihl-
ten sie 1456114, d. h. 7,8 %. Beim Zensus von 1960 hatten sie nur mehr 1414431 = 5,2 % der
Gesamtbevolkerung. Die Ursache dieses Riickgangs ist auf eine Spaltung zuriickzufithren: eine
Gruppe schlof sich der Episkopalkirche der USA an.

' Die Protestanten zihlten 1948 444 491 Mitglieder (2,3 %), hatten aber 1960 785399 (2,9 %)
Anhinger. Der Zensus gibt aufierdem unter ,, Andere® sicher noch mehrere der meist aus Amerika
importierten Sekten: 1948 469462 (2,4 %), die 1960 auf 574549 (2,1 %) angewachsen waren.

Der Islam wuchs von 791 817 im Jahr 1948 auf 1317 475 im Jahr 1960 (von 4,1 % auf 4,9 %).
Ein wichtiger Punkt sind die nationalistischen Sekten. Die gefihrlichste, aggressivste und er-
folgreichste ist die ,Iglesia ni Cristo®, gegriindet von Felix Manalo im Jahr 1914 (Manalo starb
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am Karfreitag dieses Jahres). Die Sekte besitzt heute in jeder wichtigen Stadt grofle, moderne
Kirchen, denen die Katholiken nichts an die Seite stellen kénnen. Manila hat deren sicben fiir
16 674 Manalisten (wohl nur Erwachsene, weil nur diese getauft werden). Die Zahl der Anhinger
der Iglesia ni Cristo (Kirche: Christi) betrug im Jahr 1948 88125 (0,5 %), im Jahr 1960 270104
(1,0 %), ein Zuwachs von 181979 oder 206 %, wogegen die katholische Kirche in dieser Zeit nur
ein Wachstum von 42,3 % (von 15941422 auf 22686096) zu verzeichnen hatte. Nach eigenen
Angaben will diese Sekte sogar mehr als 2 Millionen Anhinger zihlen. Tatsache ist, dafl sie poli-
tisch eine unverhiltnismiflig grofle Macht besitzt, versteht sie es doch, sich als das Ziinglein an
der Waage beim Wahlkampf zwischen den beiden grofien Parteien, den Nacionalistas und Libe-
rals, aufzuspielen. Eine andere nationalistische Sekte, die angeblich mehr als 100000 Miaglieder
zihlt, ist die ,Iglesia Watawat ng Lahi® (eine protestantische Quelle gibt die Mitgliederzahl mit
10837 an; offenbar ist es dieselbe Sekte, die bei Griindler, Lexikon der Sekten und Kirchen Flag
oder Banner of the Race heiflt). Eine weitere Nationalsekte ist der Bathalismus (von Bathala, ein
vorspanischer Name fiir Gott), eine unitarische Sekte, ferner die Adarnisten, die eine Quaternitit
annehmen: die vierte gttliche Person ist die hl. Jungfrau (angeblich 10-20 000 Mitglieder). Klei-
nere Splittersekten gibt es noch mehrere, denen die Verehrung des Nationalhelden Rizal gemein-
sam ist, die bis zur Lehre von der Re-Inkarnation Christi in Rizal geht.

Katholische Kirche. Was den Priesternachwuchs angeht, so sind zu den nicht ganz 1000 Philoso-
phie- und Theologiestudenten in den Diézesanseminarien noch die 490 Ordenskleriker und 111
Ordenskleriker-Novizen zu zihlen, so daf die Gesamtzahl auf iiber 1500 kommt. Unter den
Ordensklerikern sind nur ganz wenige Auslinder. Die Aussichten auf Berufe sind gut.

Zu dem iiber die Schwierigkeiten in der Seelsorge Gesagten ist hinzuzufiigen: Zur Zeit lauft
wieder eine Kampagne gegen die katholischen Schulen. Das Unterrichtsministerium drohte, die
auslindischen katholischen Priester, die in den Schulen titig sind, des Landes zu verweisen, weil
ihnen die Einreise unter dem Titel ,Seelsorge® bewilligt worden sei, nicht fiir Lehrtdtighkeit.

Die Organisation ,Baranggai de la Virgen® ist eine Laienorganisation der Kath. Aktion, hat
aber nichts mit Katechistinnen zu tun (siehe den Artikel Rural Adaption in the Philippines through
the ,Barangay Sa Virden® Organization, in: Missionsstudien hg. v. K. Miiller SVD, Steyler Ver-
lag 1962, 185-196).

7Zu den kirchlichen Universititen kommt seit 1963 die Universitit der Scheutvelder in Baguio
City. Das in dem fritheren Bericht iiber die Universititen Gesagte ist insofern unrichtig, als es
aufler den katholischen nicht nur zwei anerkannte Universititen gibt, sondern nach nordamerika-
nischem System eine ganze Reihe von Hochschulen (in der Hauptstadt Manila allein zehn), die
den Titel Universitit fiihren.

Die Bedeutung der katholischen Schulen verdeutlicht folgende Zusammenstellung fiir das Schul-
jahr 1959/60 aus dem Cath. Directory fiir 1963:

gesamt  davon kath. %
Kindergarten 16 866 11922 = 70,7
Elementarschulen 3 268 773 81379 =725
Intermed. 875 100 29947 = 34
High School 680 262 171 795, = 25,3
College u. Univ. 276 750 62309 = 225

Im Schuljahr 1962/63 hatten die katholischen Schulen:
Kindergirten: 210 mit 19 218 Kindern,
Elermn. u. Interm. Schulen: 328 mit 135 268 Schiilern,
High Schools: 599 mit 172 159 Schiilern,
Coll. u. Univ.: 121 mit 84 547 Studenten.
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Eine amerikanische Stimme zur Frage der Religionsfreiheit

Das Problem der Religionsfreiheit ist ,d as amerikanische theologische Problem auf dem Kon-
zil“. So schreibt der Theologe John Courtney Murray S] in der Zeitschrift ,America® (Nr. 22 vom
30. 11. 1963) in einem Aufsatz, den er auch wihrend der zweiten Sitzungsperiode des Konzils
auf der deutschsprachigen Konzilspressekonferenz als Vortrag gehalten hat. Die Vorlage iiber
die Religionsfreiheit hat eine wechselvolle Geschichte hinter sich. Mehrmals wurde versucht, ihre
Diskussion zu verhindern. Es waren hauptsichlich die amerikanischen Bischéfe, die — vor allem
durch eine Intervention von Kardinal Spellman — erreichten, dafl dieses Thema auf die Tages-
ordnung des Konzils kam, und zwar als fiinftes Kapitel des Schemas iiber die 6kumenische Frage.
‘Warum es dann aus der Grundsatzabstimmung iiber das ganze Schema ausgeklammert wurde, ist
eine Frage, die bis heute nicht eindeutig beantwortet werden kann. Es ist indes sicher, daff es auf
der nichsten Sitzungsperiode eines der ersten Verhandlungsthemen bilden wird. Die amerikani-
schen Bischofe jedenfalls, so schreibt Murray, ,sind gewillt, die Vorlage, die vom Sekretariat fiir
die Einheit der Christen verfaflt worden ist, zu unterstiitzen, ja sie zu stirken.”

In einem wichtigen Teil seines Aufsatzes weist Murray darauf hin, dafl vom Gesichtspunkt des
amerikanischen Denkens aus das Schema noch nicht weit genug gehe. Die Konzilsvorlage stellt
zwar mit aller Deutlichkeit heraus, daf der Mensch von Natur aus das Recht auf freie Ausiibung
seines Glaubens nach dem Gebot seines eigenen Gewissens besitzt und dafl jedes Glied der Gesell-
schaft und insbesondere der Staat die Verpflichtung hat, dieses Recht der Persénlichkeit anzuer-
kennen, es in der Praxis zu achten und seine freie Ausiibung zu fordern. Es fehle aber, so sagt
Murray, ,das Prinzip der Unzustindigkeit der weltlichen politischen Autoritit auf dem Gebiet
der Religion®. Die anglo-amerikanische Tradition sicht als die wichtigste Aufgabe der staatlichen
Gewalt den Schutz und die Férderung der unabdingbaren Rechte der menschlichen Person, unter
denen das Recht auf Religionsfreiheit mit an erster Stelle steht. Daraus ergibt sich aber auch, daf
es dem Staat und der Regierung nicht zusteht, auf dem Gebiet des Glaubens und der religiGsen
Wahrheit ein Urteil zu fillen. Die Regierung tiberschreitet in dieser Auffassung ihre Rechte, wenn
sie eine Religion als wahr und die anderen als falsch erklirte, wenn sie also, wie es noch heute
etwa in Italien, Spanien und Portugal der Fall ist, den katholischen Glauben zur Staatsreligion
erhebt,

Es ist verstindlich, daf dieses Prinzip noch nicht in das Schema Aufnahme finden konnte. Es war
in Europa zu lange durch die Folgen des monarchischen Absolutismus und der mit ihm verbun-
denen Einheit von Thron und Altar verdunkelt, wenn nicht ganz in den Hintergrund gedringt
gewesen. Auch im Konzil ist zum Teil noch die Meinung verbreitet, der Staat als solcher konne
die wahre Religion erkennen und miisse ihr notwendig den Vorrang einriumen. Das schliefit
freilich nicht aus, daB eine groRe Mehrheit des Konzils in den Diskussionen der nichsten Sitzungs-
periode die Erweiterung des Schemas in diesem Sinn fordert und erreicht. Murray jedenfalls sagt:
_Wie meine Landsleute, Katholiken wie Nicht-Katholiken, sihe ich es gern, wenn der endgiiltige
Text iiber religiose Freiheit den Grundsatz von der Unzustindigkeit der Regierung in Dingen
des Glaubens feststellen wiirde. Das ist, meiner Meinung nach, wesentlich fiir die Sache der reli-
giosen Freiheit in der Gesellschaft.”

20 Stimmen 173, 4 305
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Zeitkritische polnische Lyrik 1963

Es soll hier keine umfassende Ubersicht der
gesamten polnischen Lyrik von 1963 geboten
werden, sondern nur ein Lingsschnitt anhand der
katholischen Zeitschrift ,Kierunki® (Richtun-
gen), einer Wochenschrift fiir gesellschaftliche
und kulturelle Fragen der Katholiken, die man
kurzweg eine risonierende Bio-Bibliographie
des polnischen Kulturlebens der Gegenwart aus
katholischer Sicht nennen kénnte. Die in den
Spalten dieser Zeitschrift erschienenen Gedichte
— alles Erstdrucke — lassen sich, grob verallge-
meinert, in fiinf Gruppen einteilen. Auffallend
ist dabei die verhiltnismiflig geringe Zahl
geistlicher Lyrik — von der Liebeslyrik noch
unterboten —, die auf verschliisselte Weise das
Numinose in giiltigen Formen dichterisch auszu-
sagen versucht in einer Umwelt, die zumindest
laut doktrinirer Ideologie die Existenzberech-
tigung des Numinosen und die darum zentrierte
Dichtung leugnet.

Bedeutend stirker vertreten ist die Natur-
lyrik, deren Gedichte sowohl Natureinginge
als auch Natureinlagen kennzeichnen, sich oft
auf einer zarten Naturfolie bewegen und nicht
zuletzet die Nartur selbst als zentrales Thema
wihlen. Viele dieser Naturgedichte, oft gelun-
gene Ansitze einer zeitgemiflen Neufassung
der Natur (z.B. ,An die Lilie* von Jerzy
Cwiertnia), bieten kein ausmalendes und aus-
deutendes Verweilen bei dem gewihlten Na-
tursujet, sondern gleiten nach kurz umrissenen
Konturen in die Sphire des Menschen. Dieser,
fiir die betrachtete polnische Naturlyrik cha-
rakteristische Ubergang ins Allgemeinmensch-
liche, entkrifter den vielleicht aufkommenden
Verdacht einer Zeitflucht und eines Auswei-
chens vor dem weltgeschichtlichen und zeitpoli=
tischen Engagement dieser Lyrik, die zahlen-
mifBig iiberboten wird von einer vierten Grup-
pe, deren Gedichte um das Thema des Men-
schen in unserer Zeit kreisen. Das anthropozen-
trische Anliegen dieser Lyrik, oft mit kritischen
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und religidsen Einschligen, erschopft sich nicht
in der Schilderung des in seinen Grenzsituatio-
nen sich befindlichen und darin zugleich sich
bewdhrenden als auch versagenden, leidenden
und betenden Menschen, sondern weitet sich zu
einer erstaunlichen Dichte zeitkritischer Lyrik
aus.

Dem zeitkritischen Anliegen dieser Dichtung
gilt im folgenden unser besonderes Augenmerk.
Bemerkenswert ist dabei, daf trotz zeitpoliti-
scher Ungunst diese Gedichte zahlenmifig eine
durchaus vorherrschende Gruppe bilden. Der
ganze Liebreiz dieser zeitkritischen Dichtung,
wie sie in Idealform bereits bei Heine zu fin-
den ist, liegt in der poetischen Verschliisselung
und in der Reichhaltigkeit an Andeutungen,
die sowohl der einfallsreichen Phantasie als
auch dem kritischen Intellekt und nicht zuletzt
dem empfindsamen Gemiit Rechnung trigt und
geniigend Spielraum schenkt. In etwa bildet
diese Gattung eine ebenbiirtige Entsprechung
zu der verschliisselten geistlichen Lyrik, von
der wir zu Beginn sprachen. In der Unaus-
gesprochenheit, die wie ein Ritsel anmutet,
liegt die allen bekannte Lisung, erscheint aber
in einem namenlosen Gewand und gleichsam
ohne Antlitz. Jerzy Cwiertnia wufite in seinem
Gedicht ,Abschied von den Fischen® solches mit
iiberlegenem Ké&nnen zu gestalten:

»ihr Fische habt geniigend Sauerstoff

Wasser dem Fisch nicht freie Luft

was wiflt thr von der Freiheit

Heil euch. Ich kehre heim

niemals waren die besten

Bezichungen zwischen Toten und Erwiirgten.”

Dieses entklassizierte und zeitgemiff zurecht-
gestutzte Epigramm deutet Verhiltnisse und
Begriffe an, die fiir eine kritische Auseinander-
setzung mit der Zeit unentbehrlich scheinen.
Die Begriffe Freiheit und Heil, Tote und Er-
wiirgte, Wasser und Fisch, Sauerstoff und Luft,
schaffen eine Atmosphire, die den Elan eines
zeitkritischen Gedichtes zumindest potenzieren.
Dafl damit ein System und Menschen getroffen
werden, braucht nicht eigens erwihnt zu werden.
Witz und Ironie, immer mit durchaus tieferer
Bedeutung verbunden, bilden die hiufigsten
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Kunstmittel dieser zeitkritischen Lyrik. ,Trau-
riger Witz“ nennt Andrzej Brycht seinen Ver-
such, eine Welt zu zeichnen,

»wo der Kufd blutig duftet
das zirtlichste Wort vom Tode durchweht
der siifle Blick in Trinen zerrinnt®,

WO
»der Nachtigall Sang ein gesprungenes Glas®
und

»der Reif auf leere Blitter sich legt
wo das Gute gestrichen das Bose geschrieben.®

Von dieser Welt,

»wo diirrer Schmutz mit dem Winde spricht
aus Wolkenschlitzen Zeichen leuchten
endlosen Regen verkiindend®,

wo der Witz keine Daseinsberechtigung mehr
haben kann, distanziert sich entschieden das
lyrische Ich:

»zuriidkzukehren versprach ich dahin
in — der Teufel weif}! — wieviel Jahren.”

In einer Welt, in der Freiheit verkannt, der
Witz erstorben und Gottes Name ausgespart
wird, hat auch die Wahrheit konsequenterweise
keinen Platz. Sie ist ,Sache des Schweigens®,
meint Jerzy Cwiertnia:

,Wahrheit braucht man nicht kiinden dort

wo sie selbst nicht wohnen will

wo sie ist braucht man nicht rufen es ist wahr
es ist wahr denn dann ist Wahrheit nicht da.®

Dennoch scheint diese illusionslose Welt keines-
wegs zur Resignation zu treiben. Einen Ver-
such, dieser Welt zwar nicht die schone, aber
doch wahre Seite abzugewinnen, unternimmt
Jerzy Cwiertnia in einem Sinnspruch:

»Der Hifliche sogar ist schon

Ehrlich sogar wer liigt

Gut noch wer viel Boses tut

ein Mensch.”

Mensch und Welt, in ihrer illusionslosen Wirk-
lichkeit und entzaubernden Realistik begrif-
fen, gelangen mehr und mehr in den Zugriff
der Dichtung in der Form des Zeitgedichtes.
Das existenzielle, auf Mensch und Welr aus-
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gerichtete Engagement der Dichtung, wird so-
mit zum zentralen Thema der polnischen Ge-
genwartslyrik. Einen bedeutsamen Beitrag lei-
stet hierin Jerzy Harasymowicz mit seinem
»Spaziergang eines Sophisten®. Der Abrundung
wegen selen noch in diese Betrachtung mitein-
bezogen die in der Krakauer Zeitschrift ,,Zycie
literackie® (Das literarische Leben) erschiene-
nen Gedichte aus diesem Zyklus.

Die in den ,Kierunki® verdffentlichten Ge-
dichte von Harasymowicz zentrieren sich ledig-
lich um das zeitkritische Interesse. Im Blick-
punkt eines Sophisten gewinnt das Thema
»Metaphysik“ — so der Titel des ersten Gedich-
tes — besondere Bedeutung. Die ironische De-
aktualisierung der Metaphysik —

€ISt
bei griinem Mond
metaphysische Fiille* —

als Kontrapunkt zur realen Degradierung der
Metaphysik im Lebensstil einer doktriniren
Ideologie enthiillt sich zu einem umgekehrten
Spiefi:

»Denn Metaphysik

meinen die Leute

wohnt nur im Dunkel

Der bleiche Tag

meinen die Leute

kommt nicht in Frage.®

Die im Dunkel der Metaphysik wohnende
Auflergewohnlichkeit der Dinge ist ebenso
otagsiber® und am ,bleichen Tage® sichtbar,
nicht nur ,bei grinem Mond®, und stellt den
Anspruch auf Bewiltigung und Losung. Aber

»Das Licht erlosch
dgyptische Finsternis®

— setzt die erste Strophe des zweiten Gedichts

»Bgyptische Finsternis* ein -, und
»In dgyptischer Finsternis
spazieren frei

alle Locher

auf der Ferse

Alle

Fettflecken

auf der Hose

Alle kleinen Seelen
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auf krummen Beinchen
Siinden naschen

im Dunkel

Niemand hats eilig
zur Osterkerze.”

Der sophistische Schwarz-Weill-Zauberer ent-
hiillt die Welt nicht nur ,tagsiiber®, am bleichen
Tage oder des Nachts ,bei griinem Mond®,
sondern ebenso ,in dgyptischer Finsternis®. Die
anvisierten Dinge enthiillen sich bis auf ihre
Seelenblofe.

»Meinungen®

— so der Titel des vierten Gedichtes —

»gehen im Gleichschrite
Kopf an Kopf*®

in uniformer ertétender Gleichberechtigung —

»Ein gut Teil der Meinungen
ist schon erledigt®

und gelangen, leider, ,ins Wildchen®, wo sie
sich schlagen. Der ,Spaziergang eines Sophi-
sten® beschriankt sich jedoch in seiner Lust am
Beobachten keineswegs nur auf die Spalten der
»Kierunki®, sondern wagt sich dariiber hinaus
in die stiirmischen Gefilde des ,Literarischen
Lebens® (so der Titel der Krakauer Literatur-
zeitschrift), in dem sich der literarische Nieder-
schlag seiner Lebensbeobachtungen in einer
schirfer zugespitzten Formulierung findet. Im
Herbstgedicht ,,Oktober® zeichnet Harasymo-
wicz eine zarte Naturfolie mit rothdutigen
Hirschen in den Bergen, die auf Kriegspfade
ausgezogen, und mit roten Pulken Wintervégel,
die am Waldrand stehen, als andeutungsrei-
chen Hintergrund fiir den im Nebel fahrenden
~Wagen ohne Pferd®:

»Denn bestimmt

sitzt auf dem Wagen ein Pferd
und ruht im Pelz

Und den Wagen zieht von selbst
die jahrhundertealte Gewohnheit.®

Das in seinen Bedeutungsschichten stark dif-
ferenzierte Herbstbild spiegelt eine Situation
wider, die den Bereich der Natur transzen-
diert und in eine Sphire hineinragt, in der ein
»Wagen ohne Pferd und von jahrhundert-
alter Gewohnheit gezogen, nicht nur berechti-
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gungslos dasteht, sondern zur Entscheidung
aufruft. Uber das Gedicht ,Auf dem Boden*,
wo der Versuch unternommen wird, ,unsere
ausgemachte Furcht® vor den ,ausgemachten
Geistern zu entlarven, mit anderen Worten
die Welt der Geister in Frage zu stellen — (wo-
bei die nicht zu iiberlesende Ironie aus dem
realen ,Boden“ eine transzendentale Rium-
lichkeit heraushéren liflt, in deren Bereich
nichts Reales, sondern nur vertragsmiflig Aus-
gemachtes existiert bis zum Erloschen dieses
Vertrages beim Weltende); aber in der ironi-
schen Grundhaltung des gesamten Gedichtes
ihre Bestitigung findet, gewinnt die verdich-
tete Zeitkritik ihren Kulminationspunkt im
Gedicht ,,Geometrie®. ,Die Linie ist gerade® —
der Doppelsinn dieser ersten Verszeile ldfit
sich nicht iiberhdren, aber ihre Sehnsucht geht
dahin, endlich, von jahrtausendlangem Auf-
Achtung-Stehen-vor-der-Menschheit ermiidet, *
sich in einen Kniuel zusammenzurollen. In die-
sen zeitkritischen Gedichten offenbart Harasy-
mowicz seine Fihigkeit, mutige Konfrontie-
rungen mit allen Lebensbereichen in eine kiihne,
der Alltagssprache wohlvertraute, von der Dich-
tung allzu oft verkannte Bilderwelt zu verklei-
den. Aller sophistisierenden Metaphysik zum
Trotz kennzeichnet diese Gedichte in ihren ge-
lungensten Partien eine Brechtsche Schlichtheit.
Die Nihe zu Brecht wird besonders auffallend
in der zweiten Gruppe dieser Gedichte, die sich
thematisch um die Ereignisse des letzten Krie-
ges zentrieren. Stichworter wie Brot, Winter,
Deutsche, Partisanen, Mutter und Grofimutter
stecken den Raum der Handlung und Ereig-
nisse ab. In liedhaft-balladesker Form webt die
»Wintererinnerung® an die auf Skiern wie aus
der Byline hervorkriechenden Illjasse von Mu-
rom, von denen im Kampfe gegen die Deut-
schen nicht viel iibriggeblieben:

»Danach lagen

der drei weiflen Ikaren
leinenweifle Fliigel

im Schnee

Doch ihr Stern

hielt nicht an

Er ging und ging
unentwegt nach Westen.*
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Der biblische Nachklang der Drei-Weisen-
aus-dem-Morgenland-Episode mischt sich mit
Reminiszenzen an den Helden der Bylinen, der
seine Nachkommen, in diesem Falle verdrei-
facht, unter den tapferen Kriegern des letzten
Krieges findet. Ahnliche Nihe zu Brecht scheint
auch das der Mutter gewidmete Gedicht ,Parti-
sanen® aufzuweisen.

»Sie kamen um Mitternacht
Aus ihren Schuhen krochen
die Zehen ins Warme

Sie baten um Brot.”

Die geizige Tante spreizte sich gluckenhaft iiber
das unter der Bettdecke verborgene Brot.

»Da holte Mutter
unsre letzte

Krume Brotes
schwarz vor Elend.®

Von Brot und miitterlicher Giite gestirkt,

»Sie gingen viele

Mit Murters Brotkrume
Mit schuflbereitem Gewehr
Auf die Deutschen.”

Eine ihnliche Welt, von Hunger und Feind ge-
plagt und von der Entschiedenheit einer Frau
getragen, tritt in erstaunlicher Dichte im Ge-
dicht ,Grofimutter” in Erscheinung:

,Die Deutschen brannten das Dorf
Grofimutter buk Brot

In der Stube ists blau vor Rauch
Wir packen Koffer

Die Deutschen legen Feuer bei Nachbarn
Grofimutter backe Brot

In der Stube ists grau vor Rauch
Wir hingen Bilder ab

Schon brennen die Fichten im Hof
Grofimutter bickt Brot

In der Stube ists schwarz vor Rauch
Wir rufen Grofimutter gehn wir.*

Mit welch einer Vehemenz verdichtet sich in
diesen ersten Strophen stufen- und schichtweise
ein Geschehen, mit dem Kulminationspunkt in
der dritten Strophe, das sich sowohl in strophen-
weiser Steigerung des Zeit- und Farbwandels,
als auch in der Zuspitzung der menschlichen
Verhaltensweise widerspiegelt. Die Angehori-

gen der vollends vom Backen eingenommenen
Grofimutter packen vorerst die Koffer, hingen
in der zweiten Strophe die Bilder ab und ent-
schlieffen sich in der dritten zur Flucht. Die
Spannung ist auf die Spitze getrieben.

»Seit siebzig Jahren

gelingt mir das Brot

Und jetzt wegen der Hitler
Grofimutter sagt sie warten vergeblich.”

Dann entlidr sich die Spannung zugunsten der
Grofimutter:

»Die Deutschen zogen pldtzlich ab
Grofimutter hat das Brot gebacken
dffnet alle Fenster

Heilige Petronella

wieviel Rauch heute

von diesem Backen.®

Wenn auch der Rauch von diesem Backen
lingst durch die von der Grofimutter gedffne-
ten Fenster abgezogen ist, scheint der Rauch
vom letzten Kriege noch immer die Stube der
polnischen Dichtung zu fiillen, blau, grau oder
auch schwarz gefirbt. Mitunter mag dieses im-
mer neugewihlte Thema - besonders von lite-
rarischen Debiitanten - als abgeschmackt oder
gar als Fluchtversuch vor der Wirklichkeit gel-
ten, vielleicht sogar als raffiniert ausgeworfener
Koder fir das literarische Publikum, um iiber
dichterische Schwiichen mit inhaltsreicher, dem
Thema schon angeborener Spanung hinwegzu-
tiuschen. Und das mag bei weitem in der Ab-
sicht eines literarisch durchschnitclich begabten
Gros liegen; mufl aber nicht heiflen, dafl nicht
Dichtungen von bleibendem Wert den hier ge-
zeigten Keimen entwachsen diirfren.

Aus diesem lyrischen Lingsschnitt anhand
einer Zeitschrift 1i6t sich der Schwerpunkt pol-
nischer Lyrik ablesen. In ihrem Mittelpunkt
steht der Mensch, eingebettet ins aktuelle Zeit-
geschehen. Nichst diesem steht die immer wie-
der auf den Menschen riickweisende Natur, so-
wohl als sanft gezeichnete Folie und Triger
menschlicher Ereignisse, als auch jener entlegene
Horizont, hinter dem sich in verschliisselter
Form Jenseitiges ankiindet.

Ernst Josef Krzywon SVD
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Das Orff-Institut in Salzburg

Am 25. Oktober wurde der Neubau fiir das
Orff-Institut an der Akademie fiir Musik und
darstellende Kunst ,Mozarteum® in Salzburg
im Rahmen einer Feierstunde seiner Bestim-
mung iibergeben. Die Lage ist ideal: zwischen
Salzburg und Hellbrunn,  verkehrstechnisch
leicht zu erreichen, liegt, einst Retiro der bau-
und Erzbischéfe,
Schlof Frohnburg, auf dessen weitriumigem
Wiesengelinde mit Blick auf die Berge das
Orff-Institut nunmehr auch eine rdumliche
Heimstitte gefunden hat. Denn geistig hatte
sie ihm der weitschauende Prisident der Aka-
demie ,Mozarteum®, Professor Dr. Eberhard
Preufiner, schon seit zwei Jahren geboten: im
Juli 1961 wurden das Seminar fiir Elementare
Musik- und Bewegungserziehung sowie die
Zentralstelle fiir das Orff-Schulwerk an der
Akademie gegriindet. Die wachsende Zahl der
Studierenden, der zunehmend starke Besuch
der Sonder- (Sommer-) und Kinderkurse ver-
langten immer dringender nach einem eigenen

jagdfreudigen Salzburger

Haus. Es ist vom Bundesministerium fiir Un-
terricht in Wien unter titiger Anteilnahme des
Landes und der Stadt Salzburg nach Plinen
des Salzburger Architekten Professor Dr. Hel-
mut Sylvester Keidel errichtet worden. Im Erd-
geschofl liegen zwei helle grofle Sile fiir den
Bewegungsunterricht mit Garderoben, Dusch-
und Waschriumen, eine Werkstatt fiir Instru-
mentenbau, eine Bibliothek, Aufenthaltsriume
fiir Dozenten und Studierende, das Sekretariat,
im Obergeschoff zwei grofle Musiziersile, Zim-
mer fiir praktischen und theoretischen Musik-
unterricht sowie fiir pidagogische Unterwei-
sung, weitere Ub- und Aufenthaltstiume und
eine Hausmeisterwohnung. Kein Zweifel, dafl
das Gebiude sehr bald von Leben und Bewe-
gung erfiillt sein wird.

Das Orff-Schulwerk — ,Musik fiir Kinder® —
wird heute schon in vielen Lindern prakrtiziert.
Neben der deutschen existieren amerikanische,
englische, dinische, schwedische, hollindische,
franzdsische, spanische, portugiesische, griechi-
sche und japanische Ausgaben. Beweise dafiir,
dafl Wort und Ton, Reime und Lieder, so eng
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sie urspriinglich mit dem alpenlindischen Raum
verwachsen sind, als Modelle ihre Geltung auch
in anderen Sprachriumen erwiesen haben. Das
Marmottelied eines Savoyardenjungen, ein nor-
wegischer Ziegenlockruf, altfranz@sische und
katalanische Melodien, ein alter Maitanz aus
dem Rheinland - sie alle sind Ausdruck ele-
mentarer Empfindungen und sprechen diese
auch in Kindern anderer Linder an.

Kein Kind will ja bei passiver Aufnahme
stehenbleiben. Nur was es tut, besitzt es auch.
Einen Ton zu singen oder anzuschlagen, seinem
Klang nachzulauschen, einen anderen Ton dazu,
beide im Wechsel, dann sogar zu wiederholen:
war es so? War es genau so? (Der Schrecken
jeder Mirchen erzihlenden Mutter: kaum ist
sie zuende — ,bitte, noch einmal!®).

Angesichts der Eindriicke, die allein im Laufe
eines Tages auf ein Kind einstiirmen, will es
iiberschauen, um ordnen zu konnen. In der
Sprache hilft der Reim — darum die Freude an
Auszihlversen, die beim Spiel unermiidlich
wiederholt werden — in der Musik hilft die
Melodie. Aber mit der Freude am Besitz einer
Melodie regt sich sogleich der Trieb, diesen Be-
sitz zu vergrofern, durch Verinderungen etwas
Neues, vielleicht sogar Eigenes zustandezubrin-
gen: unversehens ordnet sich spielerische Im-
provisation zu Formen, an denen sich das Kind
orientieren kann. Im Spiel wichst dem Ahnen

das Wissen zu.

»Musik fiir Kinder® ist aus der Arbeit mit
Kindern entstanden (Carl Orff, ,Musik fiir
Kinder®, Band I) — diesen Satz erginzt tref-
fend eine These des Musikpidagogen Eberhard
Preufiner: ,Musikerziehung ist Fritherziehung®.
Nur auf festem Fundament kann das Gebiude
jeder Musikausiibung, jedes Musikverstindnis-
ses gut und sicher stehen. Wie oft stocken Mu-
sikstudenten, ja selbst ausgebildete Musiker
beim Blattsingen oder Blattspiel, wie oft auch
singen oder spielen sie unrhythmisch, von Fer-
tigkeit im Improvisiern gar nicht zu reden.
Fast ausschlieflich steht heute die Musikaus-
bildung im Zeichen der Reproduktion und lifit
die produktiven Krifte im Menschen unbeach-
tet. Nicht, dafl nun jeder ein grofier Komponist
werden miifite! Es gibt der kleinen schon zu
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viele. Aber das Umgehen mit dem Material
der Tone und der Sprache schafft ein anderes,
lebendigeres Verhiltnis zum Kunstwerk. Die
Akademie ,Mozarteum® stellt darum schon seit
Jahren fiir den Anfangsunterricht und im be-
sonderen fiir die Musikerzichung neben die
Chorklassen das Orff-Schulwerk. Als Elemen-
tarschulung beginnt solche Musikerziehung mit
Reimen und Spielliedern, die zugleich den
musikalischen Ausgangsort bilden. Entschei-
dend ist die unmittelbare Verbindung zwi-
schen Wort und Klang. Abgesechen von der
sprachlichen wie gedanklichen Treffsicherheit
alter Spriiche — der ,Spruchweisheit® - drin-
gen ihre sprach-rhythmischen Krifte von selber
zur Verbindung mit Melodik und Rhythmik.
So werden im Kind durch einen Vorgang ver-
schiedene Bewuftseinslagen angeriihrt — diese
Mehrgleisigkeit ist fiir die Konzeption des
Orff-Schulwerks bezeichnend, wird aber noch
viel zu wenig beachtet. Ein bifichen Hinde-
klatschen, Blodkfléteblasen und auf die Trom-
mel schlagen bleiben dilettantisches Getue und
haben mit dem Orff-Schulwerk gar nichts zu
tun. Der alte Irrtum: dafl das Einfache, das
Elementare notwendig ,leicht* sein miisse.
Ganz abgesehen davon, dafl aus élementarem
Tun sehr wohl anspruchsvolle und gar nicht
leicht zu bewiltigende Formen erwachsen kon-
nen. Allzuoft wird iiber elementarer Form der
geistige Hintergrund aufler acht gelassen. Von
ihm allein aus aber kann eine Erziehungsarbeit
ihren Sinn gewinnen. Sie ist nicht auf Ausbil-
dung spezieller technischer Fertigkeiten, son-
dern auf den ganzen Menschen gerichtet. Nur
dann vermag sie die Jugend auch weit iiber die
Elementarstufe hinaus zu fesseln, nur dann
kann sie ihren geistigen Raum weiten, ihren
Weg bis zu Dichtungen von Goethe und Hal-
derlin ausdehnen.

Sprache und Musik, erste Sprechi.ibuﬁgen und
vorbereitende Singiibungen bedingen sich ge-
genseitig. Dem ,kleinen® Lebensraum des Kin-
des entspricht der pentatonische Tonraum, er
weitet sich spiter mit der Siebentonreihe zur
Dur- und Moll-Tonalitit. Von Spriichen und
bekannten Melodien mit Kehrreimen (Volks-
und Tanzliedern) geht der Weg iiber leicht fa-

liche Formen (Rondo) schlieflich zu Varia-
tionenreihen. Diesen Weg ebnet die dritte
Kraft, die neben Wort und Klang im Orff-
Schulwerk wirke: die Improvisation. In ihr
kann sich die Spielfreude des Kindes in Urfor-
men der Improvisation wie Terzenumspielung,
Diskantieren u. a. ausleben. Singend und spie-
lend erkennt das Kind die musikalischen Ele-
mente und ergreift von ihnen Besitz.
Traditionsinstrumente wie Klavier, Violine,
Fléte bedingen Lern- und Ubezeiten, die oft
genug abschrecken und erst spiter, bei gewon-
nenem Verstindnis, .gern in Kauf genommen
werden. Darum muf} ein Instrumentarium zur
Verfiigung stehen, das kindlichen Fihigkeiten
und Fertigkeiten angemessen ist, doch Ausbau-
moglichkeiten in sich trigt. Zur Melodik, die
sich — nach Orff — vom Zweitonruf (Kudkudk,
Zizibe) iiber die Dreiton-Leiermelodik ent-
wickelt, werden als Begleitung Ostinato- und
Bordunformen erfunden. Gespielt werden sie
auf einem Instrumentarium aus Stabspielen
(Xylophone, Glockenspiele) und Schlagwerk
vom Triangel bis zur Kesselpauke und groflen
Trommel. Gambe und Cello kénnen als bin-
dende Bisse die Bordunbegleitung fundieren.
Melodieinstrumente sind zunichst BlockflSten,
spiter Fideln und andere Streich- und Blas-
instrumente. Bastardinstrumente wie Hand-
oder Mundharmonika bleiben ausgeschlossen,
weil sie der klanglichen und stilistischen Eigen-
art des Schulwerk-Musizierens nicht entspre-

chen.

Eine wesentliche Bedingung erfillt ein sol-
ches Instrumentarium: es ist, fiir den Anfang
wenigstens, leicht zu handhaben und gibt dem
Kinde die Moglichkeit, durch eigenes Tun etwas
hervorzubringen, das nicht schon im Augen-
blick des Entstehens verloren, sondern wieder-
holbar ist — also Besitz werden kann. So wich-
tig es Orff erscheint, dafl ,um eines moglichst
freien Musizierens willen® iiberwiegend aus-
wendig gespielt wird, soll mit musikalischer
Aufzeichnung doch schon frith begonnen wer-
den, um eigene Einfille auch festhalten zu kon-
nen. Sehr bald nimlich zeigen sich die vielen
Kombinationsmoglichkeiten der Instrumente.
Klang- und Formphantasie fithren von selbst
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zum Mit- und Gegeneinander mehrerer Instru-
mentengruppen: das Kind bleibt nicht allein,
lernt sich einer Gemeinschaft einzufiigen und
erkennt die Wichtigkeit priziser Ausfithrung
einer iibernommenen Aufgabe. Nicht nur dafl
es spielt, sondern wie es spielt, wird ihm wich-
tig. Das um so mehr, wenn mit der musikali-
schen Schulung die Bewegungserziechung Hand
in Hand geht. Sie diszipliniert, hilft Text- und
Musikinhalte sichtbar machen und spricht da-
mit den Realititssinn des Kindes an. Prakti-
sche Folge fiir den Unterricht: ein Lied kann
gleichzeitiy von einer Gruppe gesungen, von
einer zweiten gespielt, von einer dritten dar-
gestellt werden — der Effekt: alle Kinder sind
beschiftigt, zu gemeinsamem Tun zusammen-
geschlossen.

Anspruchsvoll und vielseitig werden die An-
forderungen an den Lehrer. Von der richtigen
Haltung des Schligels bis zur Schulung des
Klanggefithls im Ensemble, von der Korper-
haltung beim Spielen bis zur sauberen Intona-
tion einer Blodkflote — das setzt eine Schulung
voraus, deren oberstes Gesetz die Bindung der
Mannigfaltigkeit zur Einheit sein mufl. Das
Seminar fiir Elementare Musik- und Bewe-
gungserziehung vermittelt in viersemestriger
Ausbildung die theoretischen und praktischen
Kenntnisse in allen Fichern des Orff-Schul-
werks. Bewegung, Sprache und Musik sind
auch als Unterrichtsficher in stindiger Wand-
lung begriffen. Sie erlegen den Lehrkriften im-
mer neue Auseinandersetzungen auf. Miflver-
stindnisse konnen auch bei bester Absicht nicht
ausbleiben, der Ruf nach Klirung, nach Ver-
bindlichkeit hat wesentlich zur Errichtung des
Seminares beigetragen.
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Seine Arbeit wird erginzt durch die Zentral-
stelle fiir das Orff-Schulwerk, die wissenschaft-
liche und praktische Dokumentationen iiber das
Orff-Schulwerk (Schriften, Schallplatten, Lehr-
filme) herausgibt, methodisch sammelt und
zur Verfiigung aller Lehrer und Kreise halten
soll, die sich mit dem Orff-Schulwerk ausein-
andersetzen wollen. So ergibt allein die stindig
zunehmende Ausbreitung in fremden Sprachen
immer neue Probleme; die Anteilnahme der
Krzte, Psychologen, Sozialpfleger und -pidago-
gen, die wesentliche und ganz neuartige Forde-
rung ihrer Arbeit im Orff-Schulwerk finden,
erschliet Spezialgebiete. Sollen so wvielseitige
Wirkungen nicht zerflattern, mufl ihnen ein
Zentrum der Klirung geboten werden, von
dem sie mit verstirkter Kraft wieder ausstrah-
len kénnen. Im alljahrlich in deutscher und
englischer Sprache erscheinenden Orff-Jahrbuch
— das erste wurde 1962 herausgegeben - berich-
ten Wissenschaftler und Pidagogen verschiede-
ner Disziplinen iiber ihre Erfahrungen mit dem
Orff-Schulwerk.

In 5 Binden haben Carl Orff und seine Mit-
arbeiterin Gunild Keetman das Orff-Schulwerk,
erginzt durch Binde mit Jugendmusik, bisher
vorgelegt!. Arbeit und Erfahrungen von Jahr-
zehnten sind zur Reife gekommen in einem
Werk, das sich zwei entscheidende Kennzeichen
vom Ursprung bis in die Gegenwart bewahrt
hat — es ist, wie Musik und Sprache, in unab-
lissigem Werden und Wachsen begriffen, es ge-
hort der Jugend.

Willibald Gotze

! Erschienen im Musikverlag B. Schott’s S6hne, Mainz.
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Evangelische Theologie

Der Atheismus als Frage an die Kirche. Hand-
reichung der Vereinigten Evangelisch-Lutheri-
schen Kirche Deutschlands. Berlin und Ham-
burg: Lutherisches Verlagshaus 1962. 60 S.
Br. 3,40.

Die Schrift ist herausgewachsen aus der ,, Aus-
einandersetzung mit den gesellschaftlichen Ver-
hiltnissen und weltanschaulichen Strémungen
der Gegenwart® (Vorwort) und bezieht sich in
besonderer Weise auf die weltanschauliche Si-
tuation der Christen in der sogenannten DDR.
Nach einfilhrenden Bemerkungen wird der
,Ort des Atheismus im marxistischen Denken
und Handeln® (12) aufgezeigt; darauf werden
seine historischen und systematischen Einwinde
wider das Christentum dargelegt. Es handelt
sich vor allem um den Vorwurf, die Religion
habe den Menschen in dem Sinne lebensuntiich-
tig gemacht, als sie sein Verlangen nach men-
schenwiirdiger Existenz sozusagen auf ein Jen-
seits ableitete und so neutralisierte. Uberdies
sei sie unwissenschaftlich, weil man Gott nicht
nur nicht beweisen, sondern vielmehr alles
ohne ihn erkliren konne. Gott sei nichts ande-
res als eine Projektion menschlicher Sehnsiichte.
In einem weiteren Kapitel wird der Atheismus
in den Zusammenhang der abendlindischen
Geistesgeschichte hineingestellt. Hier steht das
harte selbstankligerische Wort: ,Die Theologie
war entweder idealistisch iiberfremdet, oder
sie war an den - vor allem von der Natur-
wissenschaft herkommenden — Fragen der Klas-
siker des Marxismus nicht interessiert. Die Tra-
gik der geistesgeschichtlichen Entwidklung liegt
darin, daf der Marxismus-Leninismus in der
Zeit seiner Klassiker christliches Denken nur in
einer Fehl- und Miflgestalt zur Kenntnis neh-
men konnte und - bestimmt durch die Ent-
tiuschungen, die er an der Kirche erlebte, -

dieses verunstaltete Bild von christlichem Glau-
ben unrevidiert beibehalten hat bis zur Gegen-
wart® (31). Von daher erkliren sich, wenig-
stens partiell, die Fehldeutungen christlicher
Glaubensaussagen durch die Marxisten. Die
Verf. der Schrift zeigen das an 2 Beispielen
auf: am Mifiverstindnis der Schopfungslehre

‘und an der irrigen Identifizierung von Chri-

stentum und (marxistisch verstandenem) Idea-
lismus. Der eigentliche Gegensatz zwischen den
Christen und den marxistischen Atheisten liege
aber, so meint die ,Handreichung®, nicht so
sehr auf der Ebene des Denkens als vielmehr
der des ,Glaubens®, Der Marxist sei von vorn-
herein der Uberzeugung, Gott konne es nicht
geben. Dieses Apriori entstamme ,irrationalen
Hintergrinde(n)“, nimlich ,dem Lebensgefiihl
der Moderne, das durch das Stichwort Autono-
mie gekennzeichnet (46) sei. Dem sei nicht mit
blofier Apologetik, die an ihrem Ort gewifl
notwendig sei, zu widerstehen, sondern vor
allem durch das ,Zeugnis“: ,Wir wissen, daf}
allein das unmittelbare, d. h. an Herz und Ge-
wissen des einzelnen Menschen gerichtete Zeug-
niswort Glauben zu wecken vermag® (53).

Die scelsorgerlich bemiihte Schrift enthilt
viel Bedenkenswertes. Natiirlich ist sie von einer
lutherischen Position aus geschrieben. So wird
etwa von der lutherischen Zwei-Reiche-Lehre
her den Marxisten konzediert, der Christ kénne
als Christ die marxistische Gesellschaftsord-
nung annehmen. Er sehe sich nur ,darum im-
mer wieder in der Anfechtung, mit dem Ja zu
dieser ,iuflerlichen Ordnung® (Luther), zu dem
er bereit ist, zugleich ein Ja zum Atheismus
samt seinen ethischen Konsequenzen zu spre-
chen, zu dem er nicht bereit sein kann® (10).
Khnlich verhilt es sich mit dem dezidiert ab-
lehnenden Urteil iiber die Moglichkeiten einer
natiirlichen Theologie und damit der Religion
auBBerhalb der legitimen Offenbarung. Sie wird
allerdings wieder abgeschwicht in dem Kapi-
tel: ,Wider die Achtung der Religion® (55).
Damit hiingt die lutherische Deutung der Un-
terscheidung von Gesetz und Evangelium zu-
sammen, die aber nicht erlaube, eine Position
jenseits von Religion und Atheismus zu be-
ziehen. Der katholische Christ wird nicht nur
vieles anders formulieren, sondern auch anders
beurteilen. So ist gewifl die Glaubensentschei-
dung eine existenzielle und personale. Das
macht sie aber nicht ,irrational®, sondern
schliefit eine (gnadenhaft iiberhdhte) Verniinf-
tigkeit, wie sie der personhaften Ebene eignet
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und eignen muf}, ein. Uberdies sind im ,exi-
stenziellen und personalen® Glaubensakt auch
naturale Momente anwesend; denn der Mensch
ist nicht reine Person, sondern Geist in Leib
und Erde. Nodch eine letzte Bemerkung: Sind
die harten Selbstanklagen in ihrer Hirte eigent-
lich ganz gerechtfertigt? Sie konnen leicht wie
ein beabsichtigtes ,understatement® wirken
und gerade so ihren Adressaten nicht beein-
drucken. H. Walf S]

Lousg, Bernhard: Ménchtum und Reformation.
Luthers Auseinandersetzung mit dem Monchs-
ideal des Mittelalters. Gottingen: Vandenhoeck
& Ruprecht 1963. 380 S. Br. 34,

Im Titel dieser reich belegten historischen Un-
tersuchung wird der Akzent zwar auf deren
2. Teil iiber die Entwicklung der Auffassung
Luthers von den Ménchsgeliibden bis zur volli-
gen Ablehnung 1521 (201-370) gelegt; doch
der 1. Teil, der nach einer Darstellung des alten
Monchtums (13-42) die Auffassung des Mittel-
alters zum Thema hat, ist auch nach Ansicht
Lohses von nicht minderer Bedeutung.

Diese besteht zuerst im Zuriickgehen auf
die Quellen selbst. An Hand ausfiihrlich zitier-
ter Texte (die Alexandriner, Tertullian, Cy-
prian, Basilius, Hieronymus, Augustinus, Cas-
sian, Anselm von Canterbury, Bernhard von
Clairvaux, Hugo von St. Viktor, Petrus Lom-
bardus, Thomas, aber auch das ps. anselmische
Schrifttum und das Decretum Gratiani) wird
nach einer kurzen Erdrterung iiber die Auf-
fassung der HI. Schrift zu zeigen versucht, dafl
vor Luther das Monchtum (genauer: der Or-
densstand) immer mehr oder weniger als der
gegeniiber dem Laientum bessere Stand ange-
sehen wurde, daff man die ,Werke® der Mon-
che einfachhin durch das Vorzeichen der Ge-
libde fiir ,verdienstlicher® erachtete und dafl
man somit eine zweifache Moral innerhalb des
Christentums konstruierte. Luther hat dann
nach Lohse in Nachfolge von Augustinus, der
neben Bernhard und Thomas positiv heraus-
ragen soll aus der iibrigen Uberlieferung, zu-
nichst den Monchsstand auf die Taufe und das
allgemeine Christentum zuriickgefiihre, aber
dann aus seiner reformatorischen Erkenntnis
heraus, dafl niemand vor Gortt etwas Eigenes
vorweisen kann, sondern nur in Demut das
Gericht anzunehmen hat, auch die Werke der
Geliibde* endgiiltig abgelehnt.
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Zunichst fillt uns bei L. ein souverines Hin-
weggehen iiber die reiche Sekundirliteratur auf,
aus der meistens nur einige Titel in Sammel-
anmerkungen angegeben werden. So kann es
nicht ausbleiben, daf} sich ,typisch lutherische®
Ideen und Zitate bei niherem Zuschen als altes
Traditionsgut ausweisen. Solche Versehen sind
aber nur ein Zeichen dafiir, dafl es dem Ver-
fasser nicht gelungen ist, zu dem eigentlichen
Anliegen der Monche durchzustoflen, das Dom
Leclercq mit ,Sehnsucht nach Gott* benannte.
Das weltimmanente Spiegelbild dieser ,Sehn-
sucht® aber ist in der gesamten Monchslitera-
tur die ,Demut®, die gar nicht so weit entfernt
ist von der, wie Lohse meint, grundlegenden
Neuentdedkung Luthers: ,Wenn du auf dich
schaust, wirst du solches aus eigener Kraft nicht
vermogen ...“ (Nachf. Christi). Erst von die-
ser Mitte her hitten die weiteren Aussagen tiber
Ordensstand und Monchtum bewertet werden
diirfen.

Wie sehr Lohse bei aller Quellenkenntnis die
Wirklichkeit verzeichnete, zeigt sich z. B. auch
daran, daf} er fiir das Vierteljahrtausend zwi-
schen Thomas und Luther keinen andern Autor
zu nennen weif} als neben Huff und Wiclif den
Novizenmeister Luthers, Johannes Paltz. Wahr-
scheinlich spiirte er selbst dieses Mifiverhiltnis,
da er an cinigen leider unverbindlichen Stellen
(222 f.; 273-276) eine fachkundliche Arbeit
iiber die Spiritualitit der spitmittelalterlichen
Augustinereremiten verwertet und dabei ge-
stehen muf, daf fast die ganze Kritik Luthers
hier schon vorweggenommen ist.

Die Arbeit wird dennoch ihre Bedeutung be-
halten: als Beitrag zur Lutherforschung, als
fleifig zusammengestelltes Nachschlagewerk,
als Mahnung an den katholischen Theologen,
manche noch nicht zur Geniige durchdachten
Seiten einer urchristlichen Lebensweise von
neuem zu durchdenken, aber auch als Beispiel
dafiir, dafl zum Erfassen einer jahrtausendalten
Lebensform mehr gehort als Quellenerkenntnis
und philologische Akribie.

J. Sudbrack S]
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BENN, Gottfried: Gesammelte Werke in wvier
Biinden. Hrsg. Dieter Wellershoff. Wiesbaden:
Limes 1958—61. Bd. I: Essays, Reden, Vortrage;
479 S. Lw. 26,50 — Bd. II: Prosa und Szenen,
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492 S. 24,50 — Bd. II1: Gedidite, 632 S. 25,50 —
Bd. IV: Autobiographische und vermischte
Schriften, 523 S. 25,50.

G. Benns Lyrik hat sich in den fiinfziger Jah-
ren den Platz erobert, den um die dreifliger
Jahre R. M. Rilke besetzt hielt. Der gréfite Teil
der heute schreibenden deutschen Lyriker wurde
direkt oder indirekt von Benn beeinflufit. Nur
langsam wurde auch seine Prosa — geschliffene
Essays, Reden, autobiographische Schriften und
das Kondensat eines Romans — einem breiteren
Publikum bekannt. Heute werden iiber den
1956 verstorbenen Arzt und Pastorensohn, der
sich als Kiinstler und Intellektueller von den
christlichen Uberlieferungen emanzipierte, Dis-
sertationen geschrieben. Verglichen mit Viel-
schreibern ist Benns Lebenswerk schmal. Aber
alles, was er schrieb, ist dicht, aufgeladen mit
Wissen und , Faszination® der Form. Vieles ge-
hért bereits als Bleibendes dem ,klassischen®
Besitz der Nation an.

Benn intuierte und reflektierte vorab den
»Phinotyp®, jenes Individuum, das die Ver-
inderungen, Krisen, die Verluste und Gewinn-
ansitze, die Tendenzen, Krifte und Spannun-
gen der Zeit hellsichtig wahrnimmt, mutig auf-
nimmt und die charakteristischen Ziige der Epo-
che darstellt. In einer weithin durch Reflexion
zur Neuorientierung gezwungenen Welt kon-
nen seine Aussagen iiber dichterisches Selbst-
und Kunstverstehen kaum hoch genug einge-
schitze werden. Intellekt und Leidenschaft sto-
fen bei ihm zusammen, ,progressive Zerebra-
tion® bedingt ,Provokation® des Lebens.
Mensch und Kiinstler suchen notgedrungen eine
neue Steigerung abgewiirgter und verkapselter
menschlicher Urkrifte durch Erhohung des Be-
wuftseins (vgl. Kleists Postulat nach dem
Durchgang des Bewufitseins durch ein Unend-
liches), mythische Kommunion (si¢ suchte auch
R. Musil), Befreiung der Reizbarkeit zu rausch-
hafter Ekstase. Benn verkiindete das ,, Artisten-
evangelium®, ,die Kunst als die eigentliche
Aufgabe des Lebens, die Kunst als dessen meta-
physische Titigkeit, die letzte Transzendenz
innerhalb des grofen europiischen Nichts, die
artistische, die dionysische Kunst®. ,Absolute
Kunst® soll das zivilisatorische Nichts der
Werte, soll Raum und Zeit und die eigene Nich-
tigkeit iiberwinden, ,die Transzendenz der
schopferischen Lust® hervorbringen (I, 412,
415, 416). — Die knappste Formulierung dieses
Evangeliums steht in der Rede auf Heinrich

Mann und in der Vorrede ,Nach dem Nihilis-
mus®, beide von 1931.

Ein kritisch fundierter Zugang zur christli-
chen Religion ist Benn nicht gelungen. Ge-
schichtliches Dasein miflachtete er weithin. Die
Menschwerdung des Sohnes Gottes hat er, so-
weit sein Werk bezeugt, nicht angenommen. Er
setzte gegen die Verginglichkeit an durch die
Wortskulptur ,statischer Formen. Benn war
ein exponierter Einzelkimpfer unserer Zeit,
einer der leidend Momente des Gliicks suchte,
ein intellektueller Kiinstler von unsagbarer
Traurigkeit. Die von D. Wellershoff besorgte
textkritische und mit einem Begriffsregister aus-
gestattete Werkausgabe ist vorbildlich.

P.K.KurzS]

Duwe, Wilhelm: Dentsche Dichtung des 20.
Jabrbunderts, 2 Binde mit 289 Abbildungen
im Text und auf Kunstdrucktafeln. Ziirich:
Orell Fifili 1962. 512 und 488 S. Lw. 38,- je
Band.

Der Berliner Literarhistoriker stellt in die-
ser zweibindigen Literaturgeschichte die Auto-
ren und Stromungen der letzten achtzig Jahre
dar. Er setzt bei G. Hauptmann und A. Holz,
bei Fontane und Spitteler, J. Schlaf, Strindberg
und Ibsen ein und reicht bis an die unmittel-
bare Gegenwart (d. i. 1961/62) heran, bis zu
JAndorra® von M, Frisch, zu F. Diirrenmatts
,Physikern®, U. Johnsons ,Das dritte Buch
iiber Arnim®, L. Rinsers ,Die vollkommene
Freude®. Einleitend strebt der Verf. einen geistes-
und kunstgeschichtlichen Uberblick an, eine
duflere und innere Ortsbestimmung fiir den
darzustellenden Raum. Zweifellos ein schwie-
riges Bemiihen und ohne ausgedehnte Einzel-
studien ein Unterfangen, das tber das Ab-
stecken einiger Gemeinplitze nicht recht hinaus-
kommt. Die von bindungslosen Astheten fiir
die literarische Produktion verachtete ,Gesin-
nung® schitzt Duwe hoch ein. Er macht keinen
Hehl, dal er an das literarische Kunstwerk
den Mafistab eines human-ethischen Gehalts,
d.h. konkret der Lebensrichtung christlicher
Religion und Transzendenz, anlegt. Sein Werk
gliedert er in die drei Grundgattungen Lyrik,
Epik, Dramatik. Innerhalb dieser Gattungen
hilt er sich an die iiblichen Periodisierungen:
Naturalismus, Impressionismus, Expressionis-
mus, magischer Realismus und neue Sachlich-
keit, Surrealismus, Um das Ungeniigende sol-
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cher Kategorien weifl Duwe. Von programma-
tischen, stilistischen, gehaltlichen und auch the-
matischen Gemeinsamkeiten her werden Dich-
ter in iibergreifende Kapitel zusammengeord-
net, doch so, daf der Dargestellte innerhalb
der' betreffenden Grundgattung fast ganz fir
sich allein behandelt wird. Ein verhdltnismifig
relativ breiter Raum wird Textproben einge-
riumt. Sie sollen nicht nur belegen, sondern
das dichterische Werk an bedeutenden Stellen
selbst darbieten, Selbstdokumentation, -aussage
und Stilprobe in einem.

Als Werk eines einzelnen ist Duwes Litera-
turgeschichte eine bedeutende Leistung. Sie bie-
tet reiches Material und sucht geistige Ordnung.
Vielleicht setzt das Ordnen manchmal zu frith
an. Ein schirferes Bewufltsein der Methode,
Aspekte, moglichen Akzentsetzungen, ein di-
stanzierteres Verhalten gegeniiber den durch
das christliche Ethos bedingten aufspringenden
Antipathien und Sympathien hitte den Wert
des Werkes noch erhdht. Manchen anspruchslos
braven Schriftsteller wiinschten wir kritischer
betrachtet (z.B. Cisar Flaischlen). Bei man-
chem zornigen jungen Mann kénnte die Frage
nach dem Anliegen, der Situation, dem Wie
und Warum seiner Aussage das Urteil versoh-
nender stimmen.

Ein Vergleich mit der ebenfalls zweibindi-
gen, jiingst erschienenen Literaturgeschichte von
Soergel/Hohoff tiber den gleichen Zeitraum, in
dhnlicher Aufmachung erscheint angebracht.
Hohoff hat, ebenfalls in Grofiformat, zweimal
893 S., also fast den doppelten Raum zur Ver-
fiigung. Seine Darstellung ist breiter, berfick-
sichtigt in stirkerem Mafl Zeitschriften, dsthe-
tische Programme, zeitgeschichtliche Tendenzen
philosophischer und sozialer Art. Sein Blick er-
scheint uns offener, sein #sthetischer und ge-
schichtlicher Sinn einfiihlender, sein sprachlicher
Ausdruck gewandter, im Ton zeitgemifier, seine
Diktion trotz bewufiter Kiihle suggestiver,
durch Wissen bestechend. Durch dichte literari-
sche Assoziationen stellt er viele Verbindungs-
linien her. Sein Verlag druckt ebenfalls zahl-
reiche Textproben, illustriert noch interessanter.
Man findet bei Hohoff Namen und Sachworte,
die man bei Duwe nicht findet (z. B. Haeckel,
Carl Muth, Heidegger; Poetik, Politische Dich-
tung, Zeitkritik, Groteske, Emanzipation, Uber-
setzung). In geringerem Maf} gilt das Umge-
kehrte. Nicht zufillig fehlt bei Duwe ein Sach-
wortverzeichnis. Doch gibt er &fters ausfithr-
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lichere Inhaltsangaben. Er hilt sich stirker an
einige Grundlinien, versucht eine innere Ein-
heit mehr konservativer Art. Die religidsen und
metaphysischen Anliegen des Expressionismus
sind deutlich erkannt. Eine gehaltliche Wertung
und ethische Orientierung wird im ganzen
Werk angestrebt. Duwe exponiert sich im Ur-
teil, wo Hohoff nur beschreibt oder sich vor-
sichtig abschirmt.

Dem Literarkritiker und Leser miissen zwei
voneinander unabhingige, duflerlich so hn-
liche, innerlich so undhnliche Darstellungen
iiber den gleichen Zeitraum der letzten achrzig
Jahre willkommen sein. Sie erginzen sich und
stehen in einem guten, notwendigen Spannungs-
verhiltnis. P.K.Kurz S]

EssviN, Martin: Brecht. Das Paradox des poli-
tischen Dichters. Frankfurt/Bonn: Athenium
1962. 420 S. Lw. 23,30.

Esslin ist in Wien aufgewachsen, 1938 nach
London emigriert, seit 1940 als Regisseur, Autor
und stellvertretender Horspielleiter beim Bri-
tischen Rundfunk titig. Seine Brecht-Mono-
graphie erschien in englischer Sprache 1959 in
England und, erweitert, 1960 in den USA. Die
deutsche Ausgabe schrieb der Verf. selbst. Er
beriicksichtigte weiteres Material. Die Mono-
graphie stellt in vier grofien Kapiteln Brechts
Leben, seine Kunst, seinen Kommunismus, das
mutmaflliche Paradox der politischen Bindung
dar. Die Anhinge geben eine Chronologie zu
Brecht, dessen Werkverzeichnis und eine um-
fangreiche Bibliographie.

Der Begriff ,Paradox“ ist ein schillernder
Begriff. Das meiste von dem, was dem Verf.
als Widerspruch erscheint, konnte aufgeldst
werden. Was iibrig bleibt, ist nicht so sehr Wi-
derspriichlichkeit als die menschliche Grund-
spannung zwischen Idee und Wirklichkeit,
sozialem Wollen und individualistischem Er-
leben, die spezifisch kiinstlerische Spannung
zwischen -ismus und Kunst, Doktrin und
menschlicher Misere, Parteiwillen und persén-
licher Freiheit. Wenn Brecht weithin die ,con-
dition humaine® iiberhaupt und in dieser Zeit
in seinen Stiicken darstellt, die positiven ,Seg-
nungen® des Kommunismus kaum feiert, braucht
das noch kein Widerspruch zu sein. Brechts
Ubergang von seiner bindungslos nihilistischen
Verfassung. zur Annahme des marxistischen
Kommunismus, von einer undoktriniren indi-
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viduellen Existenz zur bewufiten Analyse und
Verbesserung der menschlichen Gesellschaft,
seine spiteren Konflikte mit potenten Partei-
linien konnen mit mehr Recht als logisch und
menschlich konsequent aufgezeigt werden. Auch
die These, dafl Brecht Dichter bleibe ,trotz*
seiner marxistischen Ideologie, weil sich gegen
diese vom Unterbewufiten her seine mensch-
liche Substanz behaupte, setzt voraus, was zu
beweisen wire, nimlich die Trennung soge-
nannter , Inspiration® von der modernen Idee,
des psychischen Grunderlebens von logischen
Denken. Indes gebiihrt Esslin das doppelte Ver-
dienst der ersten umfassenden Gesamtdarstel-
lung Brechts und der Auslsung einer nachhal-
tigen Diskussion iiber Paradox und Konse-
quenz, iiber die Frage, ob der Dichter Brecht
den Marxisten Brecht iiberwand.

P.K.Kurz §]

STERNBERG, Fritz: Der Dichter und die Ratio.
Erinnerungen an Bertolt Brecht: Gottingen:
Sachse & Pohl 1963. 71 S. Brosch. 4,80.

In der zweiten Hilfte der zwanziger Jahre
vollzog sich Brechts konsequente weltanschau-
liche Hinwendung zum Kommunismus und die
Ausfaltung seiner Idee des epischen Theaters.
Seit Frithjahr 1927 stand er in engem Kontakt
— er wurde nach 1933 durch die Emigration
sporadisch, 1947 durch Brechts Riickkehr aus
den USA beendet — mit dem um drei Jahre dl-
teren Soziologen Fritz Sternberg, der aus mar-
xistischen Gedankengingen Ende 1926 das da-
mals viel diskutierte Buch ,Der Imperialismus®
veriffentlicht hatte. Brecht bekannte seinem
sersten Lehrer®, er konne seit , Trommeln in
der Nacht® der Geschlechterbeziehung nicht
mehr geniigend Spannung fiir ein Drama ab-
gewinnen. Er erkannte, dafl blofle Intuition
dem Dichter dieser Zeit, iiber dessen Mittel,
Stellung und Aufgabe sich die beiden unter-
hielten, nicht ausreiche, sondern durch eine ra-
tionale Analyse der Gesellschaft und ihrer
Struktur erginzt, ja gefiittert werden miisse.
Brecht besucht einen soziologischen Kurs bei
Sternberg, leiht sich und kauft Schriften von
Marx und Engels, denkt dem sozialen und so-
ziologischen Drama nach.

Sternberg gibt konkrete Details und Erinne-
rungen, skizziert Brechts Anliegen, das zuneh-
mende Auseinanderwachsen seiner und Brechts

Ansichten, apostrophiert Brechts unkritisches
Verhalten gegeniiber dem Kommunismus und
kritischen Theaterkompromiff gegeniiber dem
Ost-Berliner Regime, versucht Brechts Verhal-
tensweisen zu interpretieren und motivieren.
Daf} Sternberg auch pro domo spricht, lif}t sich
kaum verkennen. Ein Anhang gibt die wichtige
Diskussion zwischen Sternberg und Brecht iiber
den ,Niedergang des Dramas“ aus dem Berli-
ner Borsenkurier vom Mai/Juni 1927 wieder.
Wir sehen die Bedeutung der Erinnerungen vor
allem in ihrem Beitrag zur Erhellung der
Brechtschen Wende. Auch der Hinweis, dafl
Brecht Dichter und Regisseur war, verdient
Beachtung. P.K.Kurz S|

Schrifisteller der Gegenwart. 53 Portrits. Hrsg.
von Klaus NoNNEMANN. Olten und Freiburg:
Walter 1963. 343 S. Paperback 9,80.

»Geboten werden Portrits von Schriftstel-
lern aus Deutschland, Usterreich und der
Schweiz, deren Hauptwerk nach 1945 geschaf-
fen oder vertffentlicht wurde® (Vorwort). Auf
eine reprisentative Auswahl der Schriftsteller
aus der DDR wurde verzichtet. Die 53 Auf-
sitze aus der Feder ebensovieler Feuilleton-
redakteure, Leiter von Rundfunkstudios, Ver-
lagslektoren und freier Literarkritiker, sehr be-
kannter und weniger bekannter, duflern sich zu
den bisherigen Gesamtwerken von Nachkriegs-
autoren. Zu Beginn eines jeden Aufsatzes wer-
den Lebensdaten und Werkverzeichnis mitge-
teilt. Die kritischen, meist chronologisch vor-
gehenden Analysen sind von unterschiedlicher
Qualitit. Es gibt vorziigliche Erhellungen,
durchschnittliche Beschreibungen, aber auch Ar-
beiten mit einem Uberhang subjektiver Ansich-
ten, panegyrischer Ergiisse, koketter literari-
scher Pose, auftrumpfender Selbstbehauptung.
Der Herausgeber hitte mit einem weniger emo-
tionalen und besonneren Vorwort seinen Le-
sern und Mitarbeitern besser gedient. Das Aus-
wahlprinzip bediirfte einer ausdriidslichen Be-
griindung, wenn sich der Buchriicken als ,Deut-
sche Literatur der Gegenwart® vorstellt. War-
um’ unter 53 Autoren fiir G. Gaiser, F. Hoch-
wilder, R. Hagelstange, St. Andres, M. L.
Kaschnitz, Luise Rinser, Hilde Domin - um
nur einige Namen zu nennen — kein Platz war,
hingegen Autoren mit einem oder zwei schma-
len Erstlingswerken gewiirdigt werden, wo-

317



Besprechungen

bei andere Autoren mit bedeutenderen Erst-
lingswerken diese Wiirde nicht erhalten, das
bediirfte einer umsichtigen und offenen Dar-
legung. Indirekt portritiert sich die publizisti-
sche Literarkritik in dieser Aufsatzsammlung
selbst. Hier hohe interpretatorische Qualiti,
geschichtliches Bewuftsein, vorsichtige Formu-
lierung — dort ein effekthaschender, herrisch
professioneller, manierierter Ton. Freundlicher-
weise stellen Herausgeber und Verlag im An-
hang die Publizisten selber vor, An dem mit
ziemlicher Mithe zusammengetragenen und be-
reitgestellten Material wird von den literarisch
Interessierten niemand vorbeigehen. Wir emp-
fangen dieses ,Nachschlagewerk auf Zeit* als
Quelle der Information, als Part und Wider-
part des Urteils. Der Ansatz zu einer Literatur-
geschichte der Gegenwart ist gegeben.

P.K.Kurz S]

EICHENDORFF, Joseph von: Historisch-kritische
Ausgabe. Bd. VIIL Literarhistorische Schrif-
ten, 1. Teil: Aufsitze zur Literatur. Hrsg. Her-
mann Kunisch. Regensburg: Habbel 1962. L,
248 S. Lw. 24,-.

Die Weiterfithrung der von W. Kosch und
A. Sauer begriindeten Eichendorff-Ausgabe
(bisher liegen 10 Binde vor) hat in dankens-
werter Weise der Miinchner Ordinarius fiir
neuere deutsche Literatur iibernommen. Als
Mitarbeiter konnte er Doktoranden und Assi-
stenten seines Seminars gewinnen. Der vor-
gelegte Band enthilt zum erstenmal geschlos-
sen Eichendorffs kleinere Aufsitze zur Litera-
tur, in der Hauptsache Aufsitze, die 1846-
1848 in den ,Historisch-politischen Blittern®
anonym erschienen waren. Sie tragen kimpfe-
rischen Charakter, beurteilen die Literatur nicht
isthetisch-formal, sondern betrachten inhalt-
lich und setzen ein ethisch-religioses Ziel. Des
Herausgebers Anmerkungen zum Text charak-
terisieren Eichendorffs literarische Arbeitsweise
und geben die notwendigen Erlduterungen.
»Eichendorff ist der grofite Dichter, den das
katholische Deutschland seit der Glaubensspal-
tung hervorgebracht hat®, schrieb W. Kosch
im Vorwort zum I. Band. Des Dichters litera-
rische Auseinandersetzung mit den wverflachen-
den rationalistischen Michten seiner Zeit ist
erst wenigen bekannt. P.K.Kurz §]
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CLAUDEL, Paul: Gesammelte Werke. Band I
Gedichte. Mit einem Nachwort von Hans Urs
von BALTHASAR. Heidelberg: F. H. Kehrle 1963.
612 S. Lw. (Subskript.-Preis) 25,80.

Claudel ist 8 Jahre tot. (Er starb am 23. Fe-
bruar 1955.) Nach seinem Tod wagte sich zu-
nichst die Kritik in voller, bis dahin zuriick-
gehaltener Schirfe, hervor. Im iibrigen ging sein
Werk, wenn man so sagen darf, ,auf Grund®,
um sich abzukliren und neu zu formieren. Fiir
den deutschen Leser liegt das Ergebnis gewisser-
maflen handgreiflich vor: in den 6 stattlichen
Binden der ,Gesammelten Werke“, die mit
dem hier angezeigten Lyrik-Band nun abge-
schlossen sind. Eine grofle und schdne Leistung,
die dem Verlag wie dem Herausgeber und sei-
nen Mitarbeitern Ehre macht. Als Herausgeber
der Gesamtedition zeichnet Edwin Maria Lan-
dau.

Die Binde verteilen sich zu ziemlich gleichen
Teilen auf Dichtung und Essay: 3 Binde Dich-
tung (der Lyrikband und 2 Binde Dramen);
3 Binde Essays (ein Band ,Linder und Wel-
ten®, ein Band ,Kritische Schriften®, ein Band
»Religion®). Jedem Band ist ein Nachwort der
verschiedenen Herausgeber beigegeben und da-
mit eine im Falle Claudel fast unerliflliche
Hilfe fiir das Verstindnis des schwierigen Wer-
kes geboten.

Den Lyrik-Band besorgte H. Urs von Bal-
thasar. Er hat auch zum groflen Teil die Uber-
setzung geleistet (wie ja auch seine klassisch zu
nennende Ubertragung des ,Seidenen Schuh®
im 2. Dramenband der ,Gesammelten Werke®
Aufnahme gefunden hat). Stellt Claudel an den
Ubersetzer ganz allgemein hohe Forderungen,
so gilt das fiir die Lyrik noch potenziert. Um so
mehr mufl man gerade in diesem Band die Lei-
stung in Nachempfindung und Nachgestaltung
anerkennen.

Auf das ganze in 6 Jahren erstellte Werk
kann man nur mit Freude schauen. So ist der
monumentale Dichter des katholischen Frank-
reich in einer wiirdigen, umfassenden (d. h. gut
ausgewihlten) und meisterhaften Edition bei
uns vertreten. Sie wird dazu beitragen, dafl
Claudel in Deutschland, wo er seine ersten
Triumphe feierte, nicht nur als grofler Name
fortlebt, sondern gelesen wird und die neue
Generation Gelegenheit hat, sich ihren Claudel
F. Hillig §]

zu erarbeiten.



Besprechungen

Frommigkeit

Vork, Hermann: Gott alles in allem. Gesam-
melte Aufsitze. Mainz: Matthias-Griinewald-
Verlag 1961. 252 S. Lw. 15,80.

Gott alles in allem, als Schopfer, Erlgser und
Vollender der Welt, dieser Gedanke des hl
Paulus zieht als Grundmotiv durch die gesam-
melten Aufsitze des Bischofs von Mainz. Die
Schépfung, der Mensch und seine Stellung im
Kosmos, die Begnadung der Person und deren
Freiheit, das Wirken des gottlichen Geistes,
Maria in ihrer Stellung zu Christus, die Kirche
in Einheit und Vielfalt, schliefllich eine Vor-
besinnung auf das Konzil, das sind die haupt-
sichlichen Themen der Aufsitze, die zum Teil
frither schon anderswo verdffentlicht worden
sind. Hervorzuheben sind u. a. die Fragen der
Mariologie und des Personalismus in der mo-
dernen Theologie, in der eine saubere theologi-
sche Methode sich mit zuriickhaltendem Urteil
eint. Die besondere Gabe des bischiflichen
Autors, schwierige Fragen in ihrem entschei-
denden Ansatzpunkt verstindlich zu machen
und auch dem Nichtfachmann nahe zu bringen,
zeigt sich wieder in dieser Aufsatzsammlung.

A. Hiipgens §]

MUHLENBROCK, Georg, S]: Seelsorge heiligt den
Seelsorger. Zur Spiritualitit des Priesters in
der prakrischen Seelsorge. Donauworth: Lud-
wig Auer, Cassianeum. 132 S. Kart. 6,30.

Entgegen der verbreiteten, wenig ermutigen-
den Auffassung, der heutige Seelsorgsbetrieb
wirke sich auf das religidse Niveau des Seel-
sorgers nachteilig aus, zeigt der Verf., wie rich-
tig verstandene und gelebte Seelsorge im Ge-
genteil den Seelsorger selbst vielfiltig anregt
und beschenkt und wie er, wihrend er andern
Gnaden vermittelt, zuerst selbst reicher Gnade
teilhaftig wird. Insofern ist die Seelsorge tra-
gender Grund priesterlicher Frommigkeit.
Gleichzeitig prigt die Seelsorge der Spirituali-
tit des Seelsorgepriesters ihre spezifischen Ziige
auf. Davon handelt der zweite Teil des Bu-
ches. Das Leben des Weltpriesters ist ein Leben
mitten in der Welt, mitten unter den Menschen,
mitten im Kampf. Und auch hier ist es wieder
s0, daf dies alles nicht nur Belastung und Ge-

fihrdung, sondern ebenso Anregung und An-
sporn bedeutet. Ein Buch, das Mut macht und
zugleich anleitet, diese Erkenntnisse zu innerem
Besitz werden zu lassen. Diesem Anliegen dienen
die Betrachtungen ,zur Einiibung, die jeweils
in die Darstellung eingeblendet sind und ihren
Ertrag betend zu vertiefen suchen. So wird der
Umgang mit dem Buch zu einer Schule prie-
sterlicher Haltung ,mitten in der Welt®.

F. Hillig S]

PEYRIGUERE, Albert: Im Geiste Charles de Fou-
caulds. Grundziige des vormissionarischen
Christseins, Mit einer Einfithrung von Michel
Lafon. Mainz: Matthias- Griinewald - Verlag
1963. 86 S. Brosch. 5,80.

A. Peyriguére (1883-1959) ist ein franzdsi-
scher Priester, der in der Nachfolge Foucaulds
iiber 30 Jahre unter den Berbern Marokkos ge-
lebt und sich sehr intensiv mit der Lehre Fou-
caulds beschiftigt hat. So hat sein Wort ein
besonderes Gewicht. Die Einfiihrung stammt
von M. Lafon, der selbst wieder als ,geistlicher
Sohn® P. Peyriguéres dessen Werk betreut. —
Die beiden hier verdffentlichten Essays wollen
auf engem Raum das Wesen der Spiritualitit
Foucaulds herausarbeiten. Sie stellen sehr stark
den Eroberungswillen heraus und wie seine
starke Betonung des ,Monch-Missionars“ nicht
sich abwechselnde Phasen, sondern eine enge
Durchdringung darstellt: das eine durch das
andere. Die Schrift macht es dem Leser nicht
leicht. Sie setzt sachlich ungefihr alles voraus
und arbeitet dauernd mit ermiidenden Vorbe-
merkungen und Anspielungen, statt die Dinge
direkt beim Namen zu nennen. Unerfreulich ist
die sprachliche Abstempelung: ,Vormission®,
,Vormissionar® und ,vormissionarisch®, die
sich hoffentlich in der religitsen Literatur nicht
einbiirgert. Sie dringt auch durch andere Uber-
setzungen Peyriguéres bei uns ein.

F. Hillig §]

GUILLET, Jacques: Jésus-Christ hier et au-
jourd’bui. Paris: Desclée De Brouwer 1963.
264 S.

Der Verf., bereits durch sein Buch ,Leitge-
danken der Bibel® bekannt, hat hier eine Reihe
von Artikeln zusammengestellt, die bereits in
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Zeitschriften erschienen sind. Einige darunter
zeigen wie das erwihnte Buch die Entwicklung
von Ideen vom Alten zum Neuen Testament
auf, so der Gerechtigkeit und der Herrlichkeit.
Andere behandeln die Stellung Christi zu den
grofen Fragen des geistlichen Lebens, zu Kampf,
Armut, Gehorsam, Gebet und den Aufgaben
des Alltags. Es wird darauf aufmerksam ge-
macht, daR das christliche Gebet wesentlich im
Dienste des Reiches Gottes steht, und dafl Er-
kenntnis und Vertrautheit mit Christus durch
die HI. Schrift, Heiligung durch die Sakramente
und titige Liebe zum Nichsten voneinander
nicht getrennt werden diirfen. Durch die Be-
tonung des Wesentlichen wird allem Schwir-
mertum eine Absage erteilt. A. Brunner §]

VAN DER MEER, F.: Sieben wahre Legenden.
Ko&ln: Hegner 1962. 136 S. Lw. 7,80.

Dafl jemand im Jahre 1962 neue Legenden
formt, erscheint ungewthnlich. Hinter dem
naiven Erzihlton steht hier nicht nur der reife
Glaube, sondern auch der wache kritische Sinn.
Der Verf. gibt fiir jede Erzihlung seine ge-
schichtliche Quelle an, z. B. ,Zu einer Stelle in
der Historia Monachorum des Rufinus von
Aquileja® (24), ,Nach der Vita sancti Colum-
bae, von Adamnan® (44), ,Nach einem Exem-
pel in einer Homilie des Césarius von Heister-
bach® (63), »,Nach einer russischen Volkserzih-
lung® (97).

Legende ist, erstens: fabulierende Heiligen-
erzihlung, erfihrt, zweitens: ihre Sinngebung
durch das Auge des Glaubens, und ist, drittens:
wenn sie literarisch auftritt, kiinstlerisch gestal-
tet. Van der Meer verwirklicht alle drei Eigen-
schaften, schreibt ,,wahre Legenden®. Der Fabu-
lierer spinnt die Geschichte, begleitet schmun-
zelnd seinen Christustriger durch die Welt und
in den Himmel, schmiickt ihm Stuhl und Stab.
Der Gliubige gibt den tieferen Sinn, zeigt die
sanfte Aura der Heiligen. Der Schriftsteller baut,
bezieht den Teil auf das Ganze, strafft die Ge-
stalt. ,Wo die wahren Heiligen voriibergehen,
scheint die Sonne. Eine hohere Sonne, die nie
untergeht. Sie scheint an merkwiirdig unerwar-
teten Orten. Zuweilen, wenn wir einen alten
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Bericht lesen, ist es, als schiene sie uns auf die
Hinde, ja, ins Herz: wir erkennen das Beste,
was unter Menschen geschehen ist“ (Einl.). Van
der Meers Legenden gehoren verschiedenen Jahr-
hunderten, verschiedenen Lindern, verschiede-
nen Heiligtimern an. ,Gleichwohl ist uns, als
ob wir eine einzige Familie besuchen: die Fami-
lie der Gotteskinder, die gliicklichste der Welt®
(Einl.).

Legenden sind untragisch, unkompliziert,
licht, verséhnend. Das Christenleben, auch jenes
der Heiligen, ist oft bis zum duflersten gespannt,
verwickelt, dunkel. Die Legende transponiert
ihre Gestalt zugleich herab und hinauf. Hinab,
niher zum Menschen hin, indem sie verschmitzt
die kleinen Menschlichkeiten zeigt; hinauf, in-
dem sie ihren vertrauten Umgang mit dem Un-
sichtbaren darstellt, sie zu Gott entriickt. Wih-
rend so vieles, was in unseren Tagen geschrie-
ben wird, niederreifit und zerstort, bauen diese
Erzihlungen auf, trésten sie.

P.K.Kurz S]

ACKEN van, Bernhard: Erwachsenenkatechis-
mus. Eine Einfilhrung in die Welt des katholi-
schen Glaubens. 3. Auflage. Heidelberg: F. H.
Kerle 1963. 267 S. Lw. 12,80.

Fiir viele Katholiken bedeutet das Ende des
Religionsunterrichts in der Volksschule oder am
Gymnasium das Ende jeglichen Bemiihens um
Erweiterung und Vertiefung ihres religidsen
Wissens. Mit ihrem Fachwissen und ihren son-
stigen Kenntnissen hilt es nicht Schritt; religios
bleiben sie ungebildet. Da ist es kein Wunder,
wenn sie den Schwierigkeiten und Einwinden,
die in der heutigen Welt von allen Seiten an sie
herandringen, hilflos gegeniiberstehen. Threm
Glauben mangelt es an Freudigkeit und tiefer
Uberzeugung, wenn sie nicht schlieflich an ihm
Schiffbruch leiden. Hier ist ein Buch, erwachsen
aus Erfahrung, das dem Nichttheologen die
Grundwahrheiten des Christentums darlegt und
zu den gewdhnlichen Einwinden Stellung nimmt.
Der Stil ist klar, einfach und jedermann zu-
ginglich. Es ist zu wiinschen, dafl diese Laien-
dogmatik in viele Hinde kommt.

A. Brunner S]



Religiose Freiheit und Wandlungen der Gesellschaft

Augustinus Kardinal Bea

Es diirfte in der heutigen Menschheit kaum ein michtigeres Verlangen geben als
das nach Freiheit; und das vielleicht eben deswegen, weil ein so grofler Teil der
Menschheit noch immer hart um dieses hohe Gut kimpfen mufl. Ist nicht der beste
Beweis dafiir der Jubel, mit dem das Rundschreiben Johannes’ XXIII. ,Pacem in
terris“ aufgenommen worden ist? Neben der Friedenssehnsucht spielte dabei vor
allem die Freude mit, dafl hier in einem feierlichen Schriftstiick die wesentlichen
Rechte der menschlichen Person bestitigt und der Wert der ,,Allgemeinen Erkla-
rung der Menschenrechte“ substantiell anerkannt wurde!. Die Zeitnihe des The-
mas ist noch gewachsen, seitdem die grofle Versammlung der katholischen Gesamt-
kirche sich in den Sitzungen, die am 4. Dezember 1963 zu Ende gingen, damit be-
faflt hat.

Gleichzeitig empfinden immer mehr gebildete Katholiken die zwingende Not-
wendigkeit, sich iiber die ,religidse Freiheit“ ein klares und festes Urteil zu bilden.

Unser Thema ist alles andere als einfach und leicht. Wenn ich das sage, denke
ich nicht so sehr an den zweiten Teil, ndmlich an das, was die Funktion der reli-
giosen Freiheit in den Umbildungen der Gesellschaft betrifft — als vielmehr an
den Begriff der religiosen Freiheit selbst, an seine Grundbestandteile, an seine
genaue Ausformung in der verwickelten Vielheit der konkreten Fille, die uns be-
gegnen. Deswegen halte ich es fiir angebracht, unsere ganze Aufmerksamkeit der
Anstrengung zu widmen, den Begriff der religisen Freiheit herauszuarbeiten, ab-
zuzeichnen und genau zu bestimmen. Die Beziehungen zwischen dieser Freiheit
und den sozialen Verinderungen werden dabei nur in den Schluffolgerungen er-
wihnt. Da ich zu katholischen Juristen spreche, ist es natiirlich, daf} ich nicht dabei
verweile, alles das vorzutragen, was die christliche Philosophie zur Sache sagt. Ich
werde vielmehr suchen, das, was der katholische Glaube lehrt, vorzulegen, wobei
ich mich in besonderer Weise auf das beziche, was das oberste Lehramt der Kirche

gesagt hat.

Dieser Artikel ist der (leicht gekiirzte) Abdruck eines Vortrags, den Se. Eminenz Kardinal Bea als Einleitung zum
X1V. NationalkongreR der Vereinigung katholischer Juristen Italiens (13.~15. Dezember 1963) in Rom gehalten hat.
Das Thema des Kongresses lautete: Religise Freiheit und Wandlungen der Gesellschaft, Der Vortrag ist nicht zuletzt
im Hinblik auf die 2. Sitzungsperiode des II. Vartikanischen Konzils bedeutsam, auf der das gleiche Thema zur
Sprache kam.

1 vgl. AAS 55 (1963) 295 f.
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Augustinus Kardinal Bea

Die ,Freiheit® in der Lehre des Apostels Paulus

Womit konnten wir die Behandlung des Stoffes besser beginnen, als mit der
Lehre des Volkerapostels, den man mit gutem Recht Herold und auch Held der
Freiheit nennen kann®. Die Freiheit des Christen ist tatsdchlich eines der gewal-
tigsten Themen seiner Briefe und eines der hauptsichlichsten Ziele, fiir das er ge-
kimpft hat — man kann sagen, wihrend seines ganzen bewegten apostolischen
Lebens. War es doch dieser Kampf, der ihm jene Gegner erweckte, denen er (wenn
auch nicht ausschliefllich) viele Verfolgungen und lange Kerkerjahre zu danken
hatte. ,Denn ihr, liebe Briider®, so schreibt er den Galatern, ,seid zur Freiheit
berufen! Miflbraucht aber die Freiheit nicht zu einem Vorwand fiir fleischliches
Geliist; dienet vielmehr einander in der Liebe des Geistes. Denn das ganze Gesetz
ist in dem einen Wort erfiillt: Du sollst deinen Nichsten lieben wie dich selbst®
(Gal 5,13 £.).

Das ist seine Botschaft. Sie zeigt zugleich die besondere Seite der Freiheit, fiir
die Paulus gekimp#t hat. Es ist nicht genau diejenige, an die wir heute und hier
denken. Wir verbinden mit dem Begriff der Freiheit der menschlichen Person vor
allem, daf sie frei sei von duflerem Zwang jeder Art: von seiten anderer Menschen
und der Gesellschaft. Paulus dagegen dachte an die Befreiung des Menschen von
der Knechtschaft der niederen Leidenschaften, der Siinde; einer Knechtschaft, die
er in jenen zwar bekannten, aber doch stets eindrucksvollen Worten beschreibt,
die klingen wie ein Schrei dessen, der unter dem Druck eines schweren Joches
seufzt: , Was ich wirke, kenne ich nicht; tue ich doch nicht das, was ich will, son-
dern ich tue, was ich hasse . . . Ich finde also, indem ich das Gute tun will, das Ge-
setz in mir, dafl mir das Bose anklebt” (R6m 7, 15. 21).

Als Paulus von der Befreiung redete, dachte er auch an das ,Gesetz“ des Alten
Bundes. Abgesehen davon, dafl es iiber die Maflen verwickelt war durch viele bis
ins einzelne gehende Uberlieferungen und eben so viele nicht weniger genaue Er-
liuterungen der ,Gesetzeslehrer®, hielt dieses Gesetz wie der Sklave, der in den
Patrizierfamilien als Erzieher, Wichter und Begleiter der Kinder wirkte, die
Seelen ununterbrochen unter der Rute der Drohung. ,, Vor der Ankunft des Glau-
bens (in Christus) wurden wir in den Banden des Gesetzes in Gewahrsam gehal-
ten ... (Gal 3, 23). Wie sehr hat sich dann alles verdndert nach der Befreiung
durch Christus! Der Mensch ist zum Adoptivkind Gottes geworden. Er empfing
die Gabe des Geistes, der ihm die Empfindungen des Kindes dem himmlischen
Vater gegeniiber schenkt und ihn leitet. Nunmehr schaut er heiteren Blickes mit
dem Auge des Glaubens zum Vater auf, um aufmerksam jeden Wink und jede
Willensiuferung von ihm aufzunehmen, wobei er sich, wie es sich eben fiir ein
Kind geziemt, von seinem Geiste leiten 138t, der ja auch der Geist Christi ist. Auf
diese Weise befolgt er frei das Gesetz des Geistes.

* Vgl. dazu Augustinus Kard. BEA: San Paolo araldo et eroe della libertd, in: La Civiltd Cattolica (1960) IV, 3-14.
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Religiose Freibeit und Wandlungen der Gesellschaft

Das ist die Freiheitsidee, die der hl. Paulus vertritt. Wer konnte leugnen, daf}
in ihr das wirkliche Wesen der Freiheit der menschlichen Person bestimmt worden
ist, der Endpunkt, auf den hin notwendig alle Befreiungen konvergieren miissen?
Es handelt sich um eine Freiheit, die nicht deswegen geschaffen worden ist, damit
der Mensch sich in die eigene schmalbriistige Ichsucht einschlieffe, sondern damit
er sich aus eigenem Antrieb und véllig, mit seinem ganzen Sein, der Wahrheit, der
Gerechtigkeit, dem Mitmenschen und Gott hingebe. Und dieses Letzte ist notwen-
dig das Endziel auch jener Freiheit, die wir neuzeitlichen Menschen vor allem
vor Augen haben.

Wir reden hier also von Freiheit im Sinn der freien und vollen Hingabe an die
Wahrheit, an die Gerechtigkeit, an die Liebe und damit an Gott selbst.

Die theologische Bedeutung der ,Freiheit®
des Menschen

Diese Definition zeigt zugleich, daf} die Freiheit aus zwei Elementen besteht und
dafl der Mensch immer in Gefahr ist, eines davon zu unterstreichen und das andere
zu vernachldssigen.

Auch der bereits angezogene Text des hl. Paulus macht uns auf diese Gefahr
aufmerksam. Er ruft aus: ,, Ihr seid berufen zur Freiheit®; aber sofort beeilt er sich
anzumerken: ,,Beniitzt diese Freiheit nicht als Vorwand fiir fleischliches Geliiste.“
Unter den Worten ,Geliiste des Fleisches® versteht er, wie er selbst im Text-
zusammenhang erklirt, nicht nur Unzucht, Unkeuschheit und Ziigellosigkeit, son-
dern auch ,,Abgdtterei, Zauberei, Feindschaft, Hader, Eifersucht, Zorn, Rinke,
Spaltungen, Parteiungen, Neid, Trunkenheit, Schlemmerei und dergleichen® (vgl.
Gal 5, 19 ff.). Wir sehen, welch tiefer Menschenkenner der Apostel ist! Im gleichen
Augenblick, in dem er feierlich die Freiheit verkiindet, trigt er Sorge, auf die Ge-
fahr hinzuweisen, dafl die Freiheit zum Vorwand diene, dem Niedrigen, Un-
geordneten und Bosen im Menschen zu willfahren, und daff der Mensch, indem
er die Freiheit mifiversteht, einer neuen Sklaverei verfalle. Wie oft ist es in der
Geschichte leider geschehen, dafl die paulinische Bejahung der Freiheit, die uns in
Christus geschenkt ist, entstellt wurde, um jede Art des Aufstandes gegen das Ge-
setz, jede Art der Nachsicht gegen die Instinkte zu rechtfertigen! Und auf diese
Weise wurde das Hochste im Menschen, die Vernunft und der freie Wille, den
Leidenschaften unterworfen, die ihn fortreiflen, dafl er tut, was er selbst nicht
mdchte, ja, was er verabscheut. In andern Fillen hat man im Namen der Freiheit
eben diese menschlichen Fahigkeiten ihres edelsten Zieles beraubt: der Wahrheit,
der Gerechtigkeit und Gott zu dienen. Sie wurden so weit entleert und erniedrigt,
daf sie Sklaven der Willkiir, der Laune und einer selbstsiichtigen Abschliefung
gegen die Welt wurden.

Jede Bejahung der Freiheit mufl unbedingt beide Wesensbestandtelle vor Augen
haben: das erste ist die ebenso adelige wie furchtbare Fahigkeit des Menschen,
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Augustinus Kardinal Bea

Herr seiner eigenen Handlungen zu sein und so seine eigene Personlichkeit durch
bewufite und freie Akte nach und nach aufzubauen. Diese Akte werden dann, und
zwar endgiiltig, auch sein jenseitiges Schicksal bestimmen.

Der zweite Wesensbestandteil besteht darin, dafl die Ausiibung jener Herrschaft
iiber die eigenen Handlungen keine Willkiir ist und keine Willkiir sein kann. Sie
hat vielmehr ihr Gesetz in der Wirklichkeit der Natur des Menschen selbst, die
nach Gottes Bild geschaffen ist, und deswegen letztlich im Gesetz Gottes, der den
Menschen erschaffen hat. Anders gesagt: die Ausiibung der Herrschaft iiber die
eigenen Handlungen durch die menschliche Person steht unter dem moralischen
Gesetz, das in der Menschennatur selbst und letztlich in Gott dem Schipfer be-
griindet ist. Dieses zweite Wesenselement meint Paulus, wenn er von dem Gesetz
spricht, das ins menschliche Herz eingeschrieben ist. Auch wo das Gesetz von kei-
ner gottlichen Offenbarung iiberliefert worden ist, tut der Mensch, wenn er dem
,natiirlichen Licht“, das sein Gewissen erleuchtet, folgt (vgl. Rom 2, 14 £.), das,
was Gott will. Das Gewissen ist die Norm, die jeden Menschen leitet. Wenn es
richtig gebildet ist, ist es nichts anderes als Gottes Stimme, des Schopfers und Ge-
setzgebers. Entzieht sich aber der Mensch diesem Gesetz, dann miffachtet er, was
er an hochstem Adel und echter Menschlichkeit in sich trigt und was ihn zum
Bilde Gottes macht.

Mit dem Gesagten wird jede Art von theoretischem, moralischem und religio-
sem Relativismus ausgeschlossen.

Wenn man dieses Gesetz bejaht, mufl man sich jedoch davor hiiten, es wie ein
physisches Gesetz aufzufassen. Nein! hier geht es um ein Gesetz, das der Mensch
so befolgen mufl, daf er es bewuft und frei iibernimmt. Die Wahrheit und das
Gesetz Gottes sind zu erhaben, als dal wir uns damit begniigen konnten, sie mit
der geistigen Haltung von Sklaven aufzunehmen, d.h. gezwungen. Sie miissen
vielmehr um ihrer selbst willen angenommen werden; weil sie in ihrer Grofie er-
kannt sind. Daraus ergibt sich, daB es die allererste und wichtigste Pflicht des Men-
schen ist, sich zu bemiihen, jene Wirklichkeit, die sein Gesetz ist, ganz zu erkennen.
Er muf also frohgemut und mit beflissener Leidenschaft die Wahrheit suchen, die
Unwissenheit und den Irrtum iiberwinden und jede Moglichkeit fiir moralische
und religitse Unterweisung suchen. ‘

Um der Stimme des Gewissens frei folgen zu kdnnen, mufl man das wertvolle
Geschenk der Freiheit gegen die tausenderlei Feinde abschirmen, die ihm nach-
stellen und auf die wir bereits hingewiesen haben, als vom hl. Paulus die Rede
war. Genau gesagt, wir miissen jenes Gut verteidigen gegen eine ganze Welt inne-
rer Krifte, die als Folge der Erbsiinde hiufig ungeordnet, ziigellos und rebellisch
sind und den Mensch zu personlichem stillschweigendem Einverstindnis und Nach-
geben verleiten und ihn mehr und mehr hindern, das Gute zu tun, das er liebt und
vollbringen mdchte. Statt dessen bewegen sie ihn dazu, zu tun, was er verabscheuen
muf, das Bose (vgl. Rom 7, 15).
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Dies ist die Auffassung von Freiheit in ihrer unversehrten Ganzheit. Beide die
menschliche Freiheit konstituierenden Elemente, die Herrschaft iiber die eigenen
Akte und das Gesetz, das aus der Menschennatur selbst stammt, sind gleicher-
maflen wesentlich. Wer das eine oder das andere iibersehen wollte, wiirde so oder
so die Menschenwiirde selbst in Frage stellen und aus dem Menschen entweder
einen Sklaven der niedren Instinkte oder einen Ungliicklichen machen, der sich
selbstsiichtig in die engen Grenzen seines eigenen Ichs einschlief3t und sich von der
Willkiir und der Laune beherrschen lifit. Oder er wire zwar Diener des Gesetzes,
das er hinnimmt, ja, aber eben mit knechtischer Gesinnung und nicht bewuft und
frei. In diesem Sinn achtet die Kirche, wie es der Patriarch von Venedig, Kardinal
Urbani, bei der 400-Jahrfeier des Trienter Konzils in Gegenwart des Papstes und
der zweiten vatikanischen Kirchenversammlung ausgesprochen hat, in hochstem
Mafe die Gewissensfreiheit®.

Der Inhalt der ,religiosen Freiheit®
nach der Lehre der Kirche

Die religiose Freiheit ist nichts anderes als die Gewissensfreiheit in Sachen der
Religion. Leo XIII., der grofle Verfechter der menschlichen Freiheit, definiert sie
als das Recht des Menschen, den Willen Gottes und seine Gebote nach dem Urteil
des eigenen Gewissens gianzlich ungehindert zu erfiillen®. Man beachte die klaren
Ausdriicke: ,Den Willen Gottes erfiillen® und ,ginzlich ungehindert®, die aufs
neue die beiden Wesenselemente der menschlichen Freiheit anzeigen: Herr seiner
selbst zu sein, aber nicht um der eigenen Laune zu folgen oder sich in sich selbst
zu verschlieflen, sondern um den Willen Gottes zu erfiillen und seinen Geboten
zu gehorchen. Der Papst fiigt bei: ,Diese wahre und der Kinder Gottes wiirdige
Freiheit, welche die Wiirde des Menschen beschiitzt, ist stirker als irgendeine Ge-
walttitigkeit und Schmihung; die Kirche liebt sie und hilt sie stets in besonderer
Weise wert.“ 5

Die religiose Freiheit dringt um so mehr, als sie sich auf das bezieht, was in der
menschlichen Person das Heiligste und Unantastbarste ist, d. h. ihre Beziehungen
zu Gott. Er ist ihr Schépfer und ihr hochstes Gut und das letzte Ziel ihres Daseins.
Wir haben oben gesagt, dafl sich aus der Gewissensfreiheit die ernste Verpflichtung
ergibt, sich um die Kenntnis der Pflichten zu bemiihen. Wir wenden das nun auf
die religiose Freiheit an, d. h. auf die Freiheit des Menschen in seinen Pflichten Gott
gegeniiber. Dabei brauchen wir nur noch beizufiigen: Steht die Tatsache einmal
fest, daf Gott sich dem Menschen, sei es im Alten Bund, sei es in Jesus Christus
geoffenbart und dafd er die Kirche gestiftet und beauftragt hat, in der Weitergabe

3 Vgl. Osservatore Romano, 4. Dez. 1963, 4.
4 So in dem Rundschreiben ,Libertas praestantissimum® vom 20. Juni 1888, vgl. ASS, 20 (1887-1888) 608.
® Ebd,
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dieser Offenbarung an die Menschen fortzufahren, so ergibt sich daraus fiir den
Menschen die ernste Verpflichtung, die Offenbarung kennenzulernen und dem
Anruf der Kirche Gehor zu schenken.

Was lehrt nun die Kirche iiber das Recht des Menschen auf religiose Freiheit?
Vor allem sei vermerkt, in welcher Weise die Dokumente zu lesen und auszulegen
sind, welche von der kirchlichen Autoritit in dieser Sache ausgegangen sind. Nicht
nur mufl man die beiden genannten Wesenselemente der Freiheit vor Augen
haben, sondern auch den historischen Zusammenhang, in dem diese Dokumente
entstanden sind. Vor allem aber ist es wichtig zu sehen, auf welche Lehrsysteme
die in den einzelnen Dokumenten enthaltenen Ausdriicke sich beziehen, welches
der zwei Elemente der Freiheit in jenen Systemen gegebenenfalls geleugnet oder
mifverstanden worden ist und welches von ihnen demnach vom obersten Lehramt
der Kirche neu bestitigt wird.

Nachfolgend ein hochst einleuchtendes Beispiel. Pius IX. sagte einmal, dafl die
These von der ,Gewissensfreiheit® ein ,, Wahnsinn® sei®. Der Ausdruck ist sicher
verwirrend. Und doch, schaut man aufmerksam auf den theoretischen und ge-
schichtlichen Zusammenhang, so entdeckt man einen wohlberechtigten Sinn. Der
Papst wollte mit jenen Worten eine Auffassung der Gewissensfreiheit brandmar-
ken, die das Gewissen als uneingeschrinkt frei von jedweder Bindung an das Ge-
setz Gottes betrachtete’. Und das wire tatsichlich ein ,, Wahnsinn®.

Aus demselben Grund bemerkte Pius XI., dafl der Begriff ,Gewissensfreiheit®
(Freiheit des Gewissens) zweideutig ist, und zog es vor, von ,Freiheit der Gewis-
sen® zu reden®. Im iibrigen pflegte schon Leo XIII. zwischen ,willkiirlicher® und
»wahrer Freiheit“ zu unterscheiden. Es ist ganz klar, so hatte er gesagt, wenn man
die Gewissensfreiheit so versteht, dafl der Mensch Gott verehren diirfe, in welcher
Form es ihm besser pafit, oder ihn auch nicht zu verehren brauche, dann ist eine
solche Freiheit als absurd anzusehen. Der Papst hatte jedoch dazu bemerkt, dafl
der Ausdruck sehr wohl auch in dem Sinn verstanden werden konne, dafl der
Mensch im biirgerlichen Gemeinwesen das Recht haben miisse, den Willen Gottes
zu erfiillen und seinen Geboten zu gehorchen, wie es ihm sein eigenes Gewissen
vorschreibt, ohne daran gehindert zu werden. Und er bemerkt, dafl der Begriff
»Gewissensfreiheit® in diesem zweiten Sinn verstanden eine unbestreitbare Wahr-
heit ausdriickt®.

Ein anderes Beispiel. In Zeiten, die uns niher stehen, stellte sich das Problem
der religidsen Freiheit dem obersten Lehramt in anderer Gestalt. Die Kirche be-
fand sich nicht mehr Systemen gegeniiber, die die Freiheit in dem Sinn leugneten,
daf sie jegliche moralische und religidse Bindung ablehnten. Sie hatte es vielmehr

® Lateinisch: ,deliramentum®, so in dem Rundschreiben Quanta cwra, in: ASS, 3 (1867—1868) 162.
? Vgl. auch die Propositio Nr. 3 des Syllabus, Denzinger-Schénmetzer 2903,

8 Lettera Apostolica: Non abbiamo bisogno vom 29. Juni 1931: AAS 23 (1931) 301 f.

% Rundschreiben Libertas praestantissimum 3.a.0.
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mit totalitiren Staatsformen zu tun, die auf verschiedene Weise und oft in
driickendster Form das Recht der Menschen, ihre Pflichten gegen Gott zu erfiillen,
und das Recht der Christen, ihren Pflichten als Kinder der Kirche nachzukommen,
einschrinkten, sofern sie nicht geradezu darauf ausgingen, jede Religion aus den
Menschenherzen zu reifien.

Diesen Angriffen auf die religiose Freiheit nun setzte die Kirche ihre unumstofi-
liche Erkldrung entgegen, dafl die religitse Freiheit ein unveriuflerliches und un-
verjahrbares Recht der Person ist. In dem Rundschreiben ,Mit brennender Sorge*
iiber den Nationalsozialismus erklirte Pius XI.: ,Der gliubige Mensch hat ein
unverlierbares Recht, seinen Glauben zu bekennen und in den ihm gemifien For-
men zu betitigen. Gesetze, die das Bekenntnis und die Betitigung dieses Glaubens
unterdriicken oder erschweren, stehen in Widerspruch mit einem Naturgesetz.“ 1
In einer seiner Rundfunkbotschaften {iber die Neuordnung der Welt reihte
Pius XII. unter die ,,Grundrechte der Person® auch das Recht auf die private und
offentliche Gottesverehrung ein, die karitativ-religiose Betitigung einbegriffen't,
Johannes XXIII. geht von dem gleichen Standpunkt aus, wenn er in seinem Rund-
schreiben ,Pacem in terris“ erklirt, daf unter die Menschenrechte auch die gezihlt
werden miisse, dafl der Mensch ,,Gott nach der rechten Norm des Gewissens ver-
ehren“ und die Religion privat und offentlich bekennen diirfe!2.

Damit ist auch schon der Umfang der religiosen Freiheit unterstrichen. Es han-
delt sich nicht nur um das Recht der Meinungsfreiheit in religiosen Dingen, auch
nicht nur um das Recht, die Riten der eigenen Religion zu vollziehen, sondern um
das Recht des Menschen, nach dem Urteil des eigenen Gewissens alle ihm obliegen-
den Pflichten gegen Gott einzuhalten und die Gottesverehrung auch duflerlich, sei
es als einzelner, sei es in Gemeinschaft, auszuiiben. Dieser Umfang der Freiheit
wird von der Natur des Menschen selbst unabdingbar gefordert. Denn der Mensch
ist weder reiner Geist, noch ein blofles Individuum, sondern ein Wesen, das dazu
geschaffen ist, in Gemeinschaft mit anderen zu leben und zu wirken. Die einzige
Grenze, die diese Freiheit zuldfit, auch sie ein Ausflufl der sozialen Natur des Men-
schen, besteht im Gemeinwohl. Die Ausiibung der Freiheit darf die sicheren Rechte
anderer Menschen nicht verletzen, handle es sich nun um einzelne oder um die
Gesellschaft. Es ist in der Tat unzulissig anzunehmen, dafl aus der gleichen Men-
schennatur, wenn man sie als Ganzheit nimmt, zugleich auf der einen Seite die
Gesellschaftlichkeit und die Neigung, friedlich in Gemeinschaft zusammenzuleben,
entspringen, und auf der anderen Seite Pflichten und Rechte, die das Zusammen-
leben zerstoren. Es ist deswegen natiirlich, dafl sich dieses ,Gemeinwohl® in der
konkreten Wirklichkeit in verschiedener Weise darstellt. Die Weise wird anders
sein in einer Gesellschaft, die véllig gleichartig ist — wenn es tiberhaupt eine solche

1 AAS 29 (1937), 160.
1 Rundfunkbotschaft zu Weibnachten 1942 (24. Dez.) AAS 35 (1943) 19. 12 AAS 55 (1963) 260 f.
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Gesellschaft gibt oder gegeben hat —, und anders in einer pluralistischen Gesell-
schaft. Und das aus dem einfachen Grund, weil die Moglichkeit des Widerstreites
zwischen den Rechten der Menschen verschieden ist, je nachdem sie eingestellt und
gesinnt sind.

Der religitsen Freiheit, wie jedem andern Recht, entspricht eine Pflicht. Sie be-
steht darin, dafl der einzelne Mensch und im besonderen das politische Gemein-
wesen diese Freiheit achtet und schiitzt. Es ist in der Tat eine der hauptsichlichsten
Aufgaben der 6ffentlichen Gewalt, dafiir zu sorgen, dafl die Rechte jedes einzelnen
und aller zusammen anerkannt und gesichert sind. Sie mufl dabei zwischen ihnen
so ausgleichend wirken, daf jeder Biirger auf bestmogliche Weise seine eigenen
Obliegenheiten erfiillen kann'®,

Die religiose Freiheit des in gutem GlaubenIrrenden

Die Anerkennung und der Schutz des Rechtes der Biirger auf religiose Freiheit
durch den Staat ist vielleicht eines der schwierigsten Probleme in Theorie und Pra-
xis. Das Problem liegt darin, daf} die religiose Freiheit das Recht umschliefit, den
Glauben nach auflen zu verkiinden und ihn auch 6ffentlich zu bekennen. Da es
nun menschlich ist zu irren — eine Folge der Erbsiinde, die leicht feststellbar ist,
wenn man die Geschichte der Menschheit betrachtet — ersteht die Frage: Behile
jemand, der in religiosen Fragen irrt, noch das uneingeschrinkte Recht, seinen Irr-
glauben 6ffentlich zu bekennen und zu verkiinden?

Es ist leicht einzusehen, daf sich diese Frage nicht auf den bezieht, der mala
fide irrt, d. h. auf den, der sich freiwillig der Wahrheit und den sich daraus er-
gebenden sittlichen Verpflichtungen verschlieft. Das gilt auch von dem, der es aus
Trigheit oder dhnlichen Griinden unterlift, sich zu erkundigen und sich belehren
zu lassen, wenn ihm das tatsichlich moglich wire. Wollte man grundsitzlich auch
dem, der sich boswillig der Wahrheit verschliefit, das Recht einrdumen zu irren,
so liefe das darauf hinaus, dem sittlichen Ubel die Existenzberechtigung zuzuer-
kennen und seine Ausbreitung zu erlauben. (Nebenbei sei hier bemerkt, dafl kon-
kret keine menschliche Autoritit imstande ist und daher auch nicht das Recht hat,
»in foro externo® iiber die innere Aufrichtigkeit oder Unaufrichtigkeit eines Men-
schen zu urteilen.)

Was aber soll man von dem sagen, der guten Glaubens in einen uniiberwind-
lichen Irrtum verwickelt ist, d. h. also von dem, der alles getan hat, was er tun
konnte, um sich zu unterrichten und sein Gewissen richtig zu bilden, und dem es
dennoch nicht gelungen ist, sich von seinem Irrtum zu befreien? Erwidert man,
dafd ein solcher tatsiichlich das Recht auf Religionsfreiheit behilt, so ist zu fragen:
Wie kann es je ein Recht geben, den Irrtum frei zu verkiinden und Unrecht zu tun,

1 Vgl Pius’ XI1. Rundfunkbotschaft vom 1. Juni 1941 AAS 33 (1941) 24
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wo doch'das Recht und die Freiheit auf das Gute zielen? Werden daraus nicht
schwere Ubelstinde folgen, wie die Verletzung der Rechte anderer und der Gesell-
schaft und vielleicht sogar der Kampf aller gegen alle?

Als Antwort darauf sei auf die Rede Pius” XII. {iber die Toleranz hingewiesen:
» Was nicht der Wahrheit und dem Sittengesetz entspricht, hat objektiv kein Recht
auf Dasein, Propaganda und Betitigung“ !, Dazu ist jedoch zu bemerken, dafl
der Papst von der objektiven Sachlage und abstrakt spricht. Tatsdchlich gebraucht
er hier den Ausdruck ,objektiv® und das Fiirwort , was“. Er spricht also nicht von
Menschen, und nur Menschen konnen Rechtssubjekte sein. Sinn und Zweck des
vom Papst angefiihrten Grundsatzes ist nicht, das Recht der in gutem Glauben
irrenden Person zu leugnen, sondern festzustellen, daf keine menschliche Autori-
tit einen ,positiven Befehl® oder eine ,positive Ermichtigung’ erteilen kann, ,zu
lehren oder zu tun, was der religissen Wahrheit oder dem sittlich Guten wider-
spricht, (Hierzu erklirt Pius XIL.: ,Ein Befehl oder eine Ermichtigung solcher
Art hitte keine verpflichtende Kraft und bliebe unwirksam. Keine Autoritit kann
sie geben, denn es ist gegen die Natur, den Geist und den Willen des Menschen
zum Bosen und zum Irrtum zu verpflichten oder beides als gleichgiiltig zu betrach-
ten. Nicht einmal Gott kinnte einen solchen positiven Befehl oder eine solche kon-
krete Ermichtigung geben, da sie im Widerspruch zu seiner absoluten Wahrhaftig-
keit und Heiligkeit stiinden.“ %)

Der Papst spricht also nicht einfach von einer Erlaubnis, sondern von einer
»positiven Erlaubnis*. Sicher kann niemand positiv das erlauben, wassich gegen die
Wahrheit oder das sittlich Gute richtet. Wir betonen ,,positiv erlauben, d.h. etwas
erlauben und dazu einfach erkliren, es sei recht und erlaubt. Etwas anderes ist, was
wir eine ,negative® Erlaubnis nennen mdochten, d. h. ein Nichtverhindern des Irr-
tums und des Ubels. Diese letztgenannte Haltung kann nach einer ausdriicklichen
Erklirung des Papstes unter gewissen Bedingungen gerechtfertigt sein: ,Nicht
durch staatliche Gesetze und Zwangsmafinahmen einzugreifen, kann trotzdem im
Interesse eines hoheren und umfassenderen Gutes gerechtfertigt sein.“ 6.

Der Papst leitet also vom Prinzip der Toleranz nicht das Recht ab, dem im
gutem Glauben Irrenden die Religionsfreiheit zu verweigern, ganz im Gegenteil:
Pius XII. hat zehn Jahre zuvor in seiner oben angefithrten Ansprache allgemein und
unbedingt festgestellt, dafl ,das Recht der offentlichen und privaten Anbetung Got-
tes® zu ,,den Grundrechten der Person gehort“!?. Der Papst hatte dabei offensichtlich
den Fall eines mit gutem Gewissen geiibten Kultes im Auge. (Sonst konnte nicht
von einem wirklichen Kult die Rede sein.) Dariiber spricht der Papst ganz allge-
mein, und er stellt keineswegs die Bedingung ,vorausgesetzt, es handelt sich um

W Ansprache an den Verband der kath. Juristen Italiens am 6. Dez. 1953 AAS 45 (1953) 794-802,
1 Ebd, 18 Ebd. 11 Weibnachtsbotschaff 1942 AAS 35-(1943) 19.
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einen Kult, der der Wahrheit entspricht“. Er hitte dieses Element unbedingt nen-
nen miissen, wenn er gemeint hitte, es sei Bedingung fiir die Religionsfreiheit.

Papst Johannes hilt die gleiche Linie, wenn er in dem oben genannten Text des
Rundschreibens ,Pacem in terris“ unter den Menschenrechten jenes aufzihlt, Gott
zu ehren ,nach der rechten Norm des Gewissens® (conscientiae suae)'®. Mit
dem Wort ,,suae” unterstreicht der Papst, dafy eine Gottesverchrung nach der Ein-
gebung des rechten Gewissens jedes einzelnen auch in dem Falle gemeint ist, in
dem das Gewissen zwar objektiv irrt, der Irrtum aber subjektiv uniiberwindlich
ist. Weiter erklart der Papst in dem gleichen Rundschreiben: ,Man mufl dabei
immer unterscheiden zwischen dem Irrtum und dem Irrenden, auch wenn es sich
um Menschen handelt, die im Irrtum oder in ungeniigender Kenntnis iiber Dinge
befangen sind, die mit religids-sittlichen Werten zusammenhingen. Denn der dem
Irrtum Verfallene hort nicht auf, Mensch zu sein, und verliert nie seine person-
liche Wiirde, die doch immer geachtet werden muf}. In der Natur des Menschen
geht auch nie die Fihigkeit verloren, sich vom Irrtum freizumachen und den Weg
zur Wahrheit zu suchen. Hierin fehlt dem Menschen auch nie die Hilfe des vor-
sehenden Gottes. Wenn heute also jemand der Klarheit des Glaubens ermangelt
oder in falschen Lehren aufgewachsen ist, kann es sein, daf er spiter, von Gottes
Licht erleuchtet, die Wahrheit annimmt.“ Der Papst fiigt mit groflem pastoralem
Takt hinzu: , Wenn nimlich Gliubige weltlicher Belange wegen mit Menschen in
Verbindung stehen, die iiberhaupt nicht oder nicht richtig an Christus glauben, so
konnen sie ihnen Anlafl oder Antrieb sein, zur Wahrheit zu gelangen.“*®

Wir diirfen noch eine Uberlegung anfiigen: Warum behilt der in gutem Glau-
ben Irrende, wenn nur das Gemeinwohl nicht leidet, Recht auf Religionsfreiheit?
Weil er personlich das Sittengesetz erfiillen will und es auch wirklich erfiillt und
damit den Willen Gotte$, wenn auch nur einschlufliweise und nur so, wie es ihm
konkret moglich ist, d. h. nach dem Urteil seines Gewissens, das er sich nach
besten Kriften gebildet hat, und darum nach einem guten Gewissen, auch wenn
-die Urteile dieses Gewissens objektiv falsch sind. So bleibt also auch im Fall des in
gutem Glauben Irrenden der wesentliche Sinn der dem Menschen gewdhrten Frei-
heit gewahrt®. Bedenkt man die Beschrinktheit und die Schwerfilligkeit des
menschlichen Verstandes und wie leicht sich daraus falsche Erkenntnisse ergeben,
so kann man nur sagen: Wehe, wenn man sich nicht an obiges Prinzip halten
konnte! Wehe, wenn man vom Menschen verlangen wollte, dafl er das ganze Ge-

18 AAS 55 (1963) 260 f. 19 4AS 55 (1963) 299 f.

20 Es ist hier auf die Unterscheidung hinzuweisen zwischen dem, der sich guten Glaubens in einem Irrtum befindet,
und dem, der um seinen Irrtum weifl und trotzdem darin verharrt, der sich also ,mala fide® darin befindet. Dieser
handelt .formaliter® schlecht, d.h. objektiv und subjektiv schlecht. Von ihm kann man nicht sagen, daB er ein
JRedit® habe, seinen Irrtum zu bekennen und zu verbreiten. In seinem Fall kann man nur von ,Toleranz® sprechen,
um deretwillen man seinen Irrtum um eines hoheren und umfassenderen Gutes willen laufen 14Bt. Wer sich jedoch
guten Glaubens in einem uniiberwindlichen Irrtum befindet, handelt, wie die Moralisten sagen, nur ,materialiter”
schlecht, d. h. objektiv verfehlt, subjektiv jedoch gut.

330



Religiése Freibeit und Wandlungen der Gesellschaft

bot Gottes immer objektiv richtig erfiille! Wer konnte da vor dem Urteil Gottes
noch bestehen?

Es kann also keine menschliche Autoritit positiv erlauben, etwas Unrechtes oder
etwas Irriges zu tun oder zu lehren; dadurch wird aber das Recht auf Religions-
freiheit nicht angetastet fiir den, der in gutem Glauben und uniiberwindbar irrt.
Dabei ist vorausgesetzt, dafl die duflere Ausiibung dieses Rechts das Gemeinwohl
nicht gefahrdet. Das heiflt, es diirfen durch diese Ausiibung Gottes Anspriiche auf
die ihm von den Menschen geschuldete Verehrung nicht positiv eingeschrinkt wer-
den oder Rechte einzelner oder der Gesellschaft verletzt werden. Hier gilt die all-
gemeine Regel, wonach jegliches Recht eines einzelnen aufhort, wenn und in dem
Maf, als es die Rechte anderer verletzt.

Papst Johannes XXIII. bemerkt: ,Da man heutzutage annimmt, dafl das Ge-
meinwohl vor allem in der Wahrung der Rechte und der Pflichten der mensch-
lichen Person besteht, mufl dem Staat besonders daran gelegen sein, dafl einerseits
diese Rechte anerkannt, geachtet, auf einander abgestimmt, gesteuert und gefordert
werden und dafl anderseits ein jeder seinen Pflichten leichter nachkommen kann.“?
Unter diesen Voraussetzungen darf man wohl unterstreichen, daf die richtig ver-
standene Religionsfreiheit sicher zu den Menschenrechten gehort und dafl ihre An-
erkennung, ihr Schutz und ihre Forderung durch &ffentliche Organe als wesent-
liche Forderungen des Gemeinwohls betrachtet werden miissen.

Man konnte fragen: Ist dies nicht eine weite Auslegung der Lehre der Kirche?
Und man konnte vielleicht auf die Worte Pius’ XII. aus seiner schon angefiihrten
Ansprache iiber die Toleranz hinweisen, wo er sagt, dafl ,in einigen Fillen®,
»unter gewissen Verhiltnissen® keine Pflicht bestehe, den Irrtum und das Unrecht
zu unterdriicken®. Folgt daraus: Also mit Ausnahme dieser — und man unterstellt
~weniger® — Fille, in denen der Irrtum ,geduldet und nur ,geduldet* werden
konne, mufl man den Irrtum und das Ubel immer unterdriicken? Was soll man zu
diesem Einwand sagen?

Zunichst sei darauf hingewiesen, dafl Pius XII. ein von unserer Frage ganz ver-
schiedenes Problem erortert. Es geht ihm nicht um das Recht auf Freiheit des ein-
zelnen, der guten Glaubens irrt, sondern er fragt, wie sich der Staatsmann gegen-
tiber dem Irrtum und dem Ubel verhalten soll, wobei vom guten Glauben dessen

# Eine weitere Bestitigung fiir diese Ansicht findet sich in der Lehre der katholischen Theologie vom ,Heil der
Ungliubigen®. Diese Lehre besagt, daf jene, die sich in einem uniiberwindlichen Irrtum befinden, wenn sie nur das
tun, was sie in ihrem Gewissen als ihre Pflicht und als den Willen Gottes erkennen, ihr Heil erlangen. Vgl. dazu den
Brief des HI. Offiziums an den Erzbischof von Boston vom 8. August 1949, Denzinger-Schnmetzer 3866~3873. Der
Brief legt dar, daB die tatsichliche Zugehorigkeit zur Kirche nicht immer notwendig ist, dafl vielmehr schon das
sogenannte ,Votum ecclesiae® geniigen kénne. Dieses, so sagt der Brief, braucht nicht ausdriidklich zu sein, es sei
schon in der inneren Bereitschaft enthalten, den Willen Gottes zu tun und sich ihm gleichformig zu machen.

Wenn also Gott das ewige Heil auch denen nicht vorenthilr, die aufrichtig und treu ihrem Gewissen folgen —
auch wenn sich dieses objektiv, aber eben uniiberwindlich in einem Irrtum befindet —, dann zeigt dies, daff die Hand-
lungen, die in einem solchen Gewissenszustand getan werden, wenigstens ihrem Wesen nach dem Ziel entsprechen, fiir
das Gott den Menschen geschaffen hat und wofiir er ihm Verstand und freien Willen gegeben hat.

2 AAS 55 (1963) 273. B AAS 45 (1953) 794 fF.
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abgesehen wird, der irrt oder Unrecht tut®, Die Frage nach der bona oder mala
fides, die fiir unser Problem wesentlich ist, wird von Pius XII. iiberhaupt nicht
gestellt. Erst im spiteren Verlauf seiner Ansprache kommt er nebenbei darauf,
daf die Kirche ganz besonders auf den Riicksicht nimmt, der guten Glaubens irrt.
Die angefiihrten Texte handeln also nicht von unserer Frage. Dagegen haben wir
gesehen, dafl Pius XII. ausdriicklich festgestellt hat, daf es ein Grundrecht der
menschlichen Person auf private und 6ffentliche Gottesverehrung gibt und dafl er
dieses Recht nicht auf den objektiv wahren Kult einschrinkt. Er hat damit, wenn
auch nicht ausdriidklich, das Recht des in gutem Glauben Irrenden auf Religions-
freiheit bejaht.

Mit diesen Ausfilhrungen sind nur die Grundsitze aufgezeigt. Mehr war in die-
sem Rahmen nicht mdglich. Wir sind uns bewuflt, dafl das Problem in der Praxis
sehr schwierig ist: Was ist genau und im einzelnen das Gemeinwohl, das hier und
jetzt eine Einschrinkung der Religionsfreiheit oder, besser, ihrer dufieren Aus-
{ibung verlangt?

Zudem bleibt noch das Problem der genauen Abgrenzung der Rechte und Pflich-
ten, das jene zu losen haben, deren Aufgabe es ist, die Rechte und Pflichten der
einzelnen aufeinander abzustimmen. Wer wie die Juristen mit der Gesetzgebung
zu tun hat, kennt die grofe Schwierigkeit dieser Aufgabe und weif}, dafl das auch
beim besten Willen allzuoft nur zum Teil gelingt. Dennoch bleibt es wichtig, das
Grundsitzliche herauszuheben und auszusprechen, dafl das unverletzliche Recht
auf Religionsfreiheit auch fiir den in gutem Glauben Irrenden besteht und unbe-
dingt anerkannt und gewahrt bleiben muf}, solange und insoweit seine Ausiibung
nicht das Recht Gottes auf die ihm von den Menschen geschuldete Verehrung posi-
tiv einschrinkt oder eindeutige Rechte anderer oder der Gesellschaft verletzt.

Kurze Zusammenfassung. Winke zum Problem der Beziehungen zwischen dem
religiosen Phinomen und der sozialen Umgestaltung.

Fassen wir die Ergebnisse unserer Ausfiihrung kurz zusammen und stellen fest:

a) Das Recht auf Religionsfreiheit ist ein unverduferliches und unverlierbares
Recht der menschlichen Person.

b) Diese Freiheit hat zwei wesentliche Elemente: Sie schliefit jeden Zwang sei-
tens anderer und der Gesellschaft aus; sie hat den Sinn, dem Menschen bewuf3t und
frei, ohne irgendwie daran gehindert zu werden, die Erfiillung des Gebotes Gottes
nach der Norm seines Gewissens zu ermdglichen. Sie schlieft das Recht ein, nicht
nur religibse Feiern zu veranstalten, sondern auch seinen Glauben privat und
offentlich zu bekennen, ihn zu verkiinden und auszubreiten, wobei stets das Ge-

* Vgl. dazu die Ansprache iiber die Toleranz Pius’ XII., wo der Papst die Frage der ,objektiven Wahrheit und
der Gewissensverpflichtung gegeniiber dem, was objektiv wahr und gut ist“, von der Frage unterscheidet nach der
Jtatsichlihen Haltung der Volkergemeinschaft gegeniiber einem einzelnen souverinen Staat und die Haltung dieses
States gegeniiber der Volkergemeinschaft in Fragen der Religion und der Sittlichkeir.
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meinwoh! und die Rechte Gottes und der Menschen als einzelner oder als Glieder
der Gesellschaft in dem oben dargelegten Sinn gewahrt bleiben miissen.

c) Das Recht des einzelnen auf Religionsfreiheit bedeutet anderseits die Pflicht
aller anderen und besonders der Gesellschaft, dieses Recht anzuerkennen, zu wah-
ren und zu schiitzen und notigenfalls seine Ausiibung mit den Rechten anderer und
der Gesellschaft in Einklang zu bringen.

Die Religion beeinflufit aufs tiefste die Struktur und den Wandel der Gesell-
schaft. Es geniige ein ohne alle Wertung vollzogener Vergleich zwischen der nicht-
christlichen Gesellschaft des Rémischen Reichs und der christlichen Gesellschaft des
Mittelalters. Man denke nur an manche Institutionen wie die Sklaverei oder an
die Sitten und Gebriuche, an das Recht, an die Kultur, an die Literatur unter den
beiden Gesellschaftsformen. Oder ein anderes Beispiel: welch charakteristisches
und tiefes Geprige hat nicht der Islam den verschiedenen Volkern gegeben, in
denen er sich durchgesetzt hat und nach dem Maf, in dem er von ihnen angenom-
men wurde! Auch der Buddhismus, der Konfuzianismus und der Schintoismus
haben ihrer Umwelt typische Merkmale aufgepragt®.

Betrachtet man diesen starken Einflufl des religivsen Faktors auf das Leben des
Menschen, sieht man noch viel klarer, welch entscheidende Bedeutung die Religions-
freiheit fiir die Gesellschaft hat, wie wichtig es ist, dafl der Mensch seine Religion
in voller Freiheit bekennen und ausiiben konne, ohne Stérung und duflere Ein-
griffe, ohne erzwungene Befolgung der Gesetze Gottes, nur nach seinem Gewissen.

Bekanntlich ist der Gedanke, ein Konzil abzuhalten, von Papst Johannes XXTII.
angesichts der ungeheuren Probleme der heutigen Menschheit gefafit worden. In
diesem Sinn unterstrich er in seiner Einberufungsbulle, daf} die Kirche heute vor
einer gewaltigen Krise der Gesellschaft stehe und dafl ihrer Aufgaben harren, die
in ihrem Ausmaf und ihrer Bedeutung denen der tragischsten Zeiten ihrer Ge-
schichte gleichkommen?®. In einer Zeit, in der sich Materialismus und Atheismus
in Theorie und Praxis mit allen Mitteln bemiihen, die Religion, jede Religion auf
Erden auszumerzen und aus den Herzen der Menschen auszureifSen, ist es zweifel-
los eine Grundpflicht aller Menschen guten Willens, das unverduferliche und un-
serstorbare Recht des Menschen, Gott privat und 6ffentlich zu verehren und seinen
Glauben nach dem Maf seines Gewissens zu bekennen und auszubreiten, laut zu
verkiinden. Damit erweisen wir der Menschheit einen Dienst von unschitzbarem
Wert, nicht nur zum Wohle unserer Generation, sondern auch fiir unzidhlbare
kommende Generationen.

% Selbstverstindlich iiben der konkrete Zustand einer Gesellschaft und ihr Wandel auch ihrerseits einen Einfluf
auf die Religionsfreiheit aus, wie man sie auffaBe, wie sie geiibt wird. Der Zustand einer Gesellschaft — sei sie ein-
heitlich geschlossen oder pluralistisch — bestimme die konkrete Gestalt der Rechte des Menschen und damit auch des
Gemeinwohls und infolgedessen auch die praktische Durchfiihrung der Religionsfreiheit. Auch der Wandel der Gesell-
schaft kann, indem er das Denken der Menschen ergreift, diese oder jene Auffassung von der Religionsfreiheit herbei-
fihren und damit auch, via facti, ihre Praxis bestimmen. Es war nicht méglich, auch noch diesen Punkt zu behandeln,
aber er sollte doch wenigstens erwihnt werden. % Humanae salutis, in: AAS 54 (1962) 6.
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Wolfgang Seibel SJ

Die zweite Sitzungsperiode des Zweiten Vatikanischen Konzils stand von vorn-
herein unter dem Zeichen des Pontifikatwechsels. Nachdem der bewegende Auf-
bruch der ersten Session so unlslich mit der Person Johannes XXIII. verbunden
war, mufiten sich jetzt alle Blicke auf Paul VI. richten. Von seiner Haltung hing
zu einem guten Teil Geist und Verlauf der kommenden Konzilssitzungen ab. Ob-
wohl das Gewicht des bereits Begonnenen zu grof war, als dafl es der Wille des
Papstes hitte wesentlich verindern konnen, so standen doch dem Papst Moglich-
keiten genug zur Verfiigung, in den Konzilsverlauf hemmend oder férdernd ein-
zugreifen. Deswegen ist zuerst die Frage nach der Rolle des Papstes zu stellen,
bevor die Konzilsarbeiten selbst beleuchtet werden konnen.

Papst Paul VI

Bereits am Tag nach der Wahl des neuen Papstes stand es fest, dafl Paul VL. zur
Fortfiihrung des Konzils im Geist seines Vorgingers entschlossen war. So be-
schrinkte er sich von Anfang an darauf, diese Kontinuitit der Konzilsziele aus-
fiihrlich zu dokumentieren und durch einige behutsame Weisungen einen rascheren
Gang der Arbeiten zu ermdglichen!. In den Konzilsverlauf selbst griff er nur ein
einziges Mal ein, und auch da mit duflerster Vorsicht, als er am 24. 10. die Ergin-
zung der Kommissionen auf je 30 Mitglieder anordnete und diese Ergidnzung zu
je vier Fiinftel der Wahl des Konzils iiberlieR. Sonst verfolgte Paul VI. das Konzil
fast noch zuriickhaltender als Johannes XXIII. Wie sein Vorginger wollte er um
jeden Preis die Freiheit der Konzilsverhandlungen gewahrt wissen und jeden An-
schein einer zu starken papstlichen Fihrung vermeiden.

Uniibersehbar waren aber die geistigen Wirkungen, die von der Ansprache an
die Prilaten der Kurie (21. 9.) und vor allem von der Eroffnungsansprache (29. 9.)
ausgingen. Die Ansprache vom 21. 9. hat die Reform der Kurie als ein Anliegen
des Papstes selbst erwiesen und dadurch die Wege zur Diskussion iiber dieses
Thema in der Konzilsaula gedffnet. Indem Paul VI. dabei auch die Méglichkeit
eines Bischofsrates an seiner Seite erwihnte, entkriftete er alle Argumente, die

1 Die Weisungen waren in einem Brief an den Kardinaldekan Tisserant vom 12. 9. 1963 und in einigen Modifi-
kationen der Geschiftsordnung enthalten.
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durch die Errichtung eines solchen Senats die Rechte und den Willen des Papstes
beeintrichtigt glaubten. Damit waren schon vor Wiederbeginn des Konzils wesent-
liche Voraussetzungen fiir das Gesprich iiber die Themen geschaffen, die dann
auf der Tagesordnung stehen sollten.

Von zentraler Bedeutung fiir den Verlauf der ganzen Sitzungsperiode war dann
die Erofinungsansprache vom 29. September. In ihrer Kithnheit und Weite 1ifit
sie sich nur noch mit der Eréffnungsansprache Johannes XXIII. vom Jahr zuvor
vergleichen. Ungleich systematischer und durchdachter als jene, war sie doch vom
selben Geist geprigt und dokumentierte deutlicher als alles andere den Willen
Pauls VI. zur Kontinuitit mit dem Wollen und dem Werk seines Vorgingers. Der
Gedanke einer inneren Erneuerung der Kirche aus dem Geist ihres Ursprungs und
im Blick auf die Fragen der Zeit, die Forderung nach einer Neuformulierung der
Lehre in der Sprache des heutigen Denkens, die damit zusammenhingende Unter-
scheidung zwischen der unwandelbaren Substanz und der wandelbaren ,Einklei-
dung der Formulierung® der christlichen Wahrheit, und vor allem das Bild der
pilgernden Kirche, die stindig neu nach der jeweils geforderten Erfiillung ihrer
Aufgabe suchen muf}, diese zentralen Aussagen Johannes’ XXIII. kehren in ihrem
Sinngehalt unveridndert bei Paul VI. wieder.

Schon in den Sitzen iiber Johannes XXIII. zeigte sich dieses vom Wissen um die
Geschichtlichkeit der Kirche geprigte Denken. Paul VI. sah die Bedeutung des
Pontifikats seines Vorgingers gerade darin, dafl er mit seinem Konzil der Kirche
»neue Wege“ erschlossen habe und dafl er durch die Betonung der pastoralen Ziel-
setzung ,im Bewuf3tsein des kirchlichen Lehramtes® eine in dieser Form bisher un-
bekannte Uberzeugung habe wachsen lassen. So konnte Paul VI. ausdriicklich von
einem Erkenntnisfortschritt in der Kirche sprechen. Als das Geheimnis der Gegen-
wart Gottes sei die Kirche ,immer neuer und tieferer Erforschung® zuginglich.
Sie gehore zu den ,,vielschichtigen und bleibenden Wirklichkeiten®, an denen ,,bald
diese, bald jene Seite“ in den Blickpunkt des menschlichen Geistes trete, ja, sie
miisse den ,wahren, tiefen und vollstindigen Begriff* von sich selbst erst noch
erarbeiten. So habe das Erste Vatikanum nur den ,Entwurf® eines umfassenden
Bildes hinterlassen?, und auch in der Enzyklika Pius’ XII. ,Mystici Corporis®
(1943) sei die Frage nach dem Selbstverstindnis der Kirche nur ,,zum Teil“ beant-
wortet worden.

Jetzt erst war nach der Uberzeugung Pauls VI. die Stunde gekommen, in der
die Kirche ihr Wesen erkennen und formulieren miisse, und zwar ,in der treusten
Gefolgschaft gegeniiber den Worten und den Gedanken Christi, in der ehrfiirchti-
gen Erinnerung an die autoritative Lehre der kirchlichen Uberlieferung und in der
Gelehrigkeit gegeniiber der inneren Erleuchtung des Heiligen Geistes, der gerade

® Deswegen habe das — erst durch die Konzilsidee Johannes’ XXIII. iiberwundene — Mifiverstindnis aufkommen
konnen, als ob ,die hochsten Gewalten, die als von Christus dem Romischen Oberhirten iibertragen anerkannt wer-
den, geniigen wiirden, um die Kirche ohne Hilfe der Ukumenischen Konzilien zu leiten®.
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heute von der Kirche zu wollen scheint, daf sie alles tue, um als die, die sie ist,
wahrhaft anerkannt zu werden®. Diese Klirung des Selbstverstindnisses der
Kirche, die vor allem eine Klirung des Wesens des Bischofsamtes und seiner Mit- :
verantwortung fiir die Gesamtkirche sein miisse, nannte Paul VI. ,das Haupt-
thema dieser Sitzungsperiode®.

Alle anderen Ziele — die Reform der Kirche, der Wille zur Verstindigung mit
den anderen Christen und der Wille zum Gespriich mit der modernen Welt — er-
schienen in der Ansprache als verschiedene Seiten des heute filligen Selbstver-
stindnisses der Kirche und standen daher in innerem Zusammenhang mit dem zen-
tralen Thema. Die innere Erneuerung der Kirche sollte weder Revolution noch
Restauration, sondern ein fruchtbares Weiterschreiten sein und darin die wahre
Tradition ,zu Ehre bringen“. In dem langen Passus iiber die anderen Christen
betonte Paul VI. den ,moglichen Pluralismus in den Ausformungen der Einheit*.
Noch deutlicher als sein Vorginger hob er das ,urspriingliche und gemeinsame
religiése Erbe® hervor, das bei den nichtkatholischen christlichen Kirchen und Ge-
meinschaften bewahrt, ja in einer eigenstindigen und positiven geschichtlichen
Entwidklung in vielen Punkten ,gut entfaltet® wurde. In der Bitte um die Ver-
gebung aller Schuld der katholischen Kirche an der Trennung nahm er als erster
Papst seit 400 Jahren das Schuldbekenntnis Hadrians VI. wieder auf. Auch
zur gegenwirtigen Welt sollte das Konzil ,eine Briicke zu schlagen suchen®,
und zwar ,in tiefem Verstdndnis, in aufrichtiger Bewunderung und mit dem ehr-
lichen Vorsatz, sie nicht zu erobern, sondern ihr zu dienen“. Im Mittelpunkt der
Rede stand die kriftige Betonung der christozentrischen Ausrichtung des Konzils:
_Uber dieser Versammlung soll kein Licht aufleuchten, das nicht Christus ist, das
Licht der Welt, keine Wahrheit soll unseren Geist interessieren aufler den Worten
des Herrn, unseres einzigen Meisters, kein anderes Bestreben soll uns leiten aufler
dem Verlangen, ihm unbedingt treu zu sein.®

Nach solchen Worten konnte die Sitzungsperiode einen gliicklichen Anfang neh-
men. Die Kontinuitit war gesichert, die Mehrheit sah sich iiber alle Erwartungen
hinaus bestitigt. Es war keine falsche Schmeichelei, wenn viele Redner der ersten
Generalkongregationen dem Papst fiir seine Eroffnungsansprache dankten.

Das Schema iiber die Kirche

Die Konzilsarbeiten lassen sich schnell zusammenfassen: Zwei Schemata — ,De
Ecclesia® und ,De Episcopis et Dioeceseon regimine® — wurden in der Diskussion
abgeschlossen. Sie werden die Generalkongregationen nur noch in den Abstim-
mungen iiber die Verbesserungsvorschlige beschiftigen. Das Schema ,De oecume-
nismo® wurde in seinen ersten drei Kapiteln grundsitzlich angenommen und ist
soweit durchdiskutiert. Die beiden letzten Kapitel iiber die Judenfrage und die
Religionsfreiheit waren zwar in der Generaldebatte eingeschlossen, eine Abstim-
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mung ist aber nicht erfolgt. In einer Abstimmung iiber das Marienschema sprach
sich das Konzil mit der knappen Mehrheit von 17 Stimmen dafiir aus, dieses
Thema innerhalb des Kirchenschemas zu behandeln. Damit ging die Vorlage zur
Neubearbeitung an die Kommission zuriick. Seine ersten konkreten Ergebnisse
erzielte das Konzil mit der feierlichen Verkiindigung der Konstitution iiber die
Liturgie und des Dekrets iiber die ,Publizistischen Mittel.

Dafl in dieser Sitzungsperiode als erstes Thema der Entwurf iiber die Kirche
vorlag, ergab sich aus den Wiinschen der Konzilsviter, aus der Entwicklung der
ersten Session wie auch aus der Erdffnungsansprache des Papstes von selbst. Nach-
dem sich das Konzil im Vorjahr zum Geist pastoraler Offenheit bekannt und die-
sen Geist in den stiirmischen Auseinandersetzungen um das Offenbarungsschema
bekriftigt hatte, war der Weg fiir die Aussprache iiber das zentrale Thema dieses
Konzils frei. Die spezifische Kirchenerfahrung der ersten Sitzungsperiode hatte
ohnedies die Uberzeugung wachsen lassen, dafl dieses Konzil nicht nur ein Konzil
der Kirche, sondern ein Konzil iiber die Kirche sein miisse.

So begannen die Sitzungen am rechten Ausgangspunkt. Hier konnten die Grund-
fragen durchdacht werden, die auch die Stellung zu allen anderen Problemen be-
stimmten. Hier liefen sich die Erfahrungen der ersten Sitzungsperiode kliren und
fiir die Zukunft der Kirche fruchtbar machen. Hier war die Méglichkeit gegeben,
die grofien Wirklichkeiten, die in den ersten Konzilsmonaten sichtbar geworden
waren, in das reflexe Wissen der Kirche um sich selbst zu erheben und nach ihrer
theologischen Formulierung zu suchen, kurz, es waren alle Voraussetzungen ge-
schaffen, das im Vorjahr Begonnene im selben Geist aufzunehmen und zu einem
Ergebnis zu fiihren.

Das Schema ,,De Ecclesia“ war in der Zwischenzeit so grundlegend umgearbei-
tet worden, dafl es mit der ersten Fassung, die sich in den letzten Tagen der ersten
Sessio als vollig unzulinglich erwiesen hatte, praktisch nur noch im Titel iiberein-
stimmte®. Trotz allen Mingeln, die in der Debatte auch sofort bei Namen genannt
wurden?, war doch nicht zu iibersehen, daff der Geist der Konzilsmehrheit und
damit der theologischen Neubesinnung der letzten Jahrzehnte zur Geltung ge-
kommen war. So begann die Debatte mit vertauschten Fronten: Die Gegner des
alten Schemas waren zu Befiirwortern des neuen geworden, wihrend die Angriffe
auf die jetzige Vorlage von denen kamen, die damals im Lager der Verteidiger
standen. Die Verfasser des Textes hatten sich zwar in einer ganzen Reihe schwie-
riger Fragen — so in den Fragen nach dem Verhiltnis der Kirche zum Corpus

* Die Titel der einzelnen Kapitel lauten: Das Geheimnis der Kirche; Der hierarchische Aufbau der Kirche und
besonders das Bischofsamt; Das Volk Gottes und besonders die Laien; Die Berufung zur Heiligkeit in der Kirche.
Nach einem Vorschlag von Kard. Suenens werden aus dem 3. Kapitel die Abschnitte iiber das Volk Gorttes heraus-
genommen und als neues zweites Kapitel eingefiigt.

¢ Karl RAHNER formulierte: Die Mingel des Schemas liegen ,nicht in dem, was es sagt®, sondern in dem, ,was
es sagen konnte. Und vielleicht auch, wie es das, was es sagt, sagen kénnte®. (Vor der deutschen Pressekonferenz
am 2, 10, 1963.)
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Christi Mysticum, nach der Kirchengliedschaft oder dem Problem Primat-Episko- |
pat — auf eine mittlere Linie geeinigt, um moglichst vielen Auffassungen gerecht
zu werden und dadurch eine ausreichende Stimmenmehrheit zu gewinnen®; iiber
die wesentlichen Themen jedoch, zu denen vor allem die Kollegialitdt des Bischofs-
amtes, die Wiedererneuerung des Diakonats und die Grundaussagen tiber die Stel-
lung des Laien gehorten, enthielt das Schema ausreichend klare und prizise Aus-
sagen, so daf} sich an ihnen der Widerspruch der Gegner entziinden konnte und
auch sofort entziindete.

Kollegialitit des Bischofsamtes

So riickte von Anfang an die Frage nach der Kollegialitit des Bischofsamtes und
nach der kollegialen Mitverantwortung des Episkopats an der Leitung der Gesamt-
kirche als das beherrschende Thema in den Mittelpunkt der Debatte. Es ging da-
bei nicht nur um die Frage, ob Christus die Kirche auf Petrus allein oder ,auf
Petrus und die iibrigen Apostel®, wie es der hollindische Kardinal Alfrink for-
mulierte, gegriindet hat. Noch wichtiger war die weitere Frage, ob das Bischofs-
kollegium als das Nachfolgekollegium der Apostel ,,mit dem Papst als seiner Spitze
(und natiirlich nie ohne oder gegen ihn) selbst Triger der hochsten und vollen
Vollmacht in der Kirche in jeder Hinsicht® ist®. Diese Kollegialitdt bedeutete in
der Sicht der Konzilsmehrheit nicht nur die rein moralische Solidaritit gegenseiti-
ger Hilfe und Unterstiitzung, sondern zuerst eine kraft gottlichen Rechtes gege-
bene Leitungsvollmacht iiber die Gesamtkirche, so dafl zwar der Papst fiir die
Austibung seiner obersten Gewalt nicht an eine nachtrigliche formal-juristische
Zustimmung des Episkopats gebunden ist, dafl er aber immer nur als Haupt des
Kollegiums und aus der inneren Ubereinstimmung mit ihm handeln kann und
dafl der Episkopat auch auflerhalb des Konzils mit und unter dem Papst die
hachste Gewalt iiber die Kirche innehat.

Obwohl dieses Prinzip der Kollegialitit zu den iltesten Uberlieferungen ge-
hért — es war in den ersten Jahrhunderten viel ausdriicklicher im Bewufitsein der
Kirche als der Primat des Papstes? und besitzt eine ununterbrochene Tradition bis
ins 19. Jahrhundert® —, war es doch in den Jahrzehnten nach dem Ersten Vatika-
num so griindlich vergessen worden, daf} es jetzt vielen Kardinilen und Bischofen
wie eine revolutionire Idee erschien®. Man sah in der Betonung der Kollegialitit
einen Angriff auf die Stellung des Papstes. Man behauptete, die Apostel selbst
hiitten nur beim Apostelkonzil kollegial gehandelt; deswegen konne noch nicht

® Eine italienische Zeitschrift sprach plastisch von der ,Schere des Mons. Philips* (auf den der Entwurf des
Schemas zuriidkging), die fast alle heiklen Fragen herausgeschnitten hitte.
 ® Karl RAHNER 2.a.0. 7 Darauf wies vor allem Kard. Frings am 14. 10, hin.
® Das zeigte mit zahlreichen Belegen der Bologneser Weihbischof Bettazzi am 11. 10.
® Es handelte sich dabei hauptsichlich um italienische Konzilsviter, vor allem die Kardinile Ottaviani und Ruffini
und Bischof Carli von Segni.
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einmal von einem Apostelkollegium und schon gar nicht vom Bischofskollegium
gesprochen werden. Nur auf Petrus sei die Kirche gegriindet. Die Apostel seien
ihm als ,Helfer“® und nicht als mitverantwortliche ,Kollegen“ beigegeben. Alle
Autoritit in der Kirche, auch die des Konzils, stamme vom Papst und sei von ihm
delegiert!t.

Es fiel der Konzilsmehrheit nicht schwer, diese Argumente zu widerlegen. Die
eindeutigen Aussagen der Schrift, die von den ,,Zwolf“ als einer Gesamtheit spricht,
der dieselben Leitungsvollmachten wie dem Petrus zuerkannt werden (Mt 18, 20),
das Zeugnis der Geschichte und vor allem die stindige Praxis der Synoden und
Konzilien, das alles sprach eine zu deutliche Sprache, als dafl der Ausgang der
Testabstimmung vom 30. Oktober in Frage gestellt gewesen wire, in der das
Konzil mit seiner Dreiviertelmehrheit die Kollegialitit als eine Wirklichkeit gott-
lichen Rechtes bejahte!2.

Worum es bei dieser Auseinandersetzung im letzten ging, hat ein venezuelani-
scher Bischof so formuliert: ,Die Schwierigkeiten gegen die Kollegialitit kommen
aus einer zu juridischen Konzeption, die iiber die eigentlich theologische Begriin-
dung dominiert.“ Wie die Theologie fast aller neuscholastischer Handbiicher von
einem vorwiegend statisch-juristischen Denken beherrscht ist, so konnten auch
viele in diesem Denken aufgewachsene Konzilsviter die hierarchische Ordnung
der Kirche nur von ihrer juridischen Seite her verstehen. Sie verlangten infolge-
dessen fiir die Kollegialitit einen Beweis, der unmdglich zu geben war, nimlich
eine in juristischen Formeln fixierte Tradition. Da sie die Kirche primir in der
Dimension des Rechtes und der Ordnung sahen und mit einer staatsrechtlichen
Begrifflichkeit zu erfassen suchten, konnten sie das Miteinander von Papst und
Bischofskollegium nur als ein Gegeneinander zweier konkurrierender Gréflen ver-
stehen, und die Forderung nach Anerkennung der Kollegialitiit erschien ihnen als
die Forderung nach Abldsung der pipstlichen durch eine bischofliche Gewalt, also
als Forderung nach der Einschrinkung des Primats des Papstes.

Darum aber ging es in keiner Weise. Es wurde gerade bei diesen Auseinander-
setzungen deutlich, dafl sich die Wirklichkeit der Kollegialitit erst erfassen ldfit,
wenn man die Kirche in ihren iibernatiirlichen Strukturen ins Auge faflt, wenn
man also bedenkt, daf} sie mit Begriffen aus dem irdischen Rechtsbereich niemals
adiquat erfafit werden kann. Auf diesen Kern der Debatte machte der Pader-
borner Erzbischof Lorenz Jaeger in seiner Konzilsrede vom 10. 10. aufmerksam.
Er zeigte, wie die Frage nach dem Verhiltnis von Papsttum und Bischofsamt un-
16sbar bleibt, solange man im Rahmen juridischer oder staatsrechtlicher Begriffe

10 So. Bischof Carli am 22, 11.
1 Titylarerzbischof Staffa, der Sekriitir der Studienkongregation, in der rémischen katholischen Zeitung ,II

Quotidiano® vom 29. 10.
2 Die beiden wesentlichen Fragen bezogen sich auf die Leitungsvollmacht des mit dem Papst vereinigten Bischofs-
kollegiums iiber die ganze Kirche und auf die Frage, ob diese Vollmacht gottlichen Rechtes ist.
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beharrt. ,Die Kirche®, so sagte er, ,ist etwas Einzigartiges und hat im irdischen
Herrschaftsbereich nichts, was ihr dhnlich wire. Sie kann deswegen mit keiner poli-
tischen Regierungsform verglichen werden.“ Da sie aus der Kraft des Heiligen
Geistes lebt, ist sie von ihrem Wesen her iiber alle institutionelle Ordnung hinaus
eine Gemeinschaft der Liebe, in der die Nachfolger des Petrus den , Vorsitz in der
Liebe® fithren, wie es schon Ignatius von Antiochien am Beginn des zweiten Jahr-
hunderts sagte. ,Mit nur juridischen Begriffen kann diese Gemeinschaft nicht ver-
standen werden.”

Deswegen bedeutet die Zustimmung der Konzilsmehrheit zur Kollegialitit mehr
als nur die Erginzung der Aussagen des Ersten Vatikanums {iber den Primat des
Papstes und mehr als nur den Beginn einer stirkeren Beteiligung des Episkopats
an der Leitung der Kirche. Es ist eine Hinwendung zu einem mehr geistlichen,
mehr von den iibernatiirlichen Wirklichkeiten geprigten Kirchenbild, das iiber
alle Strukturen des Rechtes und der Ordnung hinaus wieder des eigentlichen Ge-
heimnisses der Kirche bewufit wird.

Ein neues Kirchenbild

Dieses Kirchenbild trat als eine Art Grundmotiv in den gesamten Diskussionen
iiber das Schema ,De Ecclesia® hervor, ja es diirfte sich in seinen weiteren Wir-
kungen vielleicht als der bedeutsamste Ertrag der Debatten dieser Konzilsperiode
erweisen.

Im Unterschied zu der mehr von den #ufleren, hierarchischen Strukturen ge-
prigten Denkweise, wie sie im Lauf der letzten Jahrhunderte und vor allem seit
dem ausgehenden 19. Jahrhundert stark in den Vordergrund getreten war, richtete
sich jetzt der Blick auf die spirituelle, allein dem iibernatiirlichen Heil verpflichtete
Aufgabe der Kirche, auf ihre Berufung zum Dienen und damit auf ihr wesentliches
Unterschiedensein von jedem andern Gebilde dieser Welt, vor allem vom Staat.
Das zeigte sich in den Hinweisen auf die der Kirche innewohnende eschatologische
Dynamik, kraft derer sie alle weltlichen Ordnungen iiberschreitet und in der Ver-
kiindigung des Evangeliums an die Menschen dieser vergehenden Welt nach der
Vollendung strebt, die Gott allein in der Endzeit wirken wird. Es zeigte sich wei-
terhin in den Interventionen — sie wurden meist von Bischdfen des franzosischen
Sprachraums vorgetragen —, die von der ,Kirche der Armen® sprachen und die
Forderung erhoben, diese Berufung zur Armut auch in den dufieren Formen des
Auftretens und der Reprisentation iiberzeugender sichtbar werden zu lassen®.
Dieses Kirchenbild zeigte sich schlieflich und hauptsichlich in dem Wort von der
dienenden Kirche, das auf dieser Sitzungsperiode in auffallender Hiufigkeit fiel.
Daf jedes Amt in der Kirche nicht Berufung zum Herrschen, sondern zum Dienen

13 So vor allem der kanadische Kardinal Léger am 7. 10.
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ist, daff die Hierarchie die einzige Aufgabe hat, im Wort, im Sakrament, in der
Ermahnung und der geistlichen Leitung den Dienst zu leisten, durch den Gottes
Gnade den Menschen erreichen will, dafl deswegen die Kirche nicht Rechte und
Privilegien zu verteidigen, sondern allein auf die Pflicht des Dienstes bedacht sein
mufl, das alles wurde wieder und wieder gesagt. Auf Grund der Worte Christi:
» Wer unter euch Herr ist, der sei euer Diener®, so fafite Kardinal Liénart am 9. 10.
diese Gedanken zusammen, gelte fiir die Kirche ein ganz neuer, vorher unbekann-
ter Begriff der Autoritit. Nicht ,potestas®, ,Gewalt®, sei deswegen die richtige
Bezeichnung fiir das kirchliche Amt, sondern nur ,servitium®, und fiir das pipst-
liche Amt sodann: ,servitium supremum®, ,h6chster Dienst®.

Weil in dieser Berufung zum Dienen auch der hervorstechendste Unterschied zu
allen weltlichen Herrschafts- und Ordnungsformen liegt, kam in diesem Zusam-
menhang die Distanz der Kirche vor allem zum Staat in einer Deutlichkeit zur
Sprache, wie man es zuvor nicht erwartet hitte. Schon in der dritten Generalkon-
gregation (2.10.) warnte der indische Kardinal Gracias davor, die Kirche in irgend-
einer Weise auf eine Stufe mit weltlichen Gesellschaftsformen zu stellen, weil dann
ihre eigentliche Aufgabe verdunkelt werde, die nicht vorziiglich in der Gestaltung
der irdischen Ordnungen, sondern in der Verkiindigung des Evangeliums bestehe.
Miflverstindnisse solcher Art, so betonte dann Kardinal Wyszynski (15.10.), wiir-
den schon durch Begriffe wie ,, vollkommene Gesellschaft® oder ,,streitende Kirche®
begiinstigt. Man sollte diese und dhnliche Begriffe schon deswegen fortan grundsitz-
lich vermeiden, weil sonst der Mensch unserer Zeit seine Abneigung gegen den so
oft machtliisternen Staat und iiberhaupt gegen alles, was Krieg, Kampf oder Streit
heiflt, auf die Kirche iibertrage. In diesen Themenkreis gehort auch die positive
Beurteilung der Trennung von Kirche und Staat, die Bischof Klepacz von Lodz
im Namen des polnischen Episkopats vortrug!, wie auch die Unterscheidung von
Staat und Gesellschaft, die der siidafrikanische Erzbischof Hurley in einer bedeu-
tenden Rede als grundlegend fiir das Verhiltnis von Kirche und Staat erklirte®.
Diese Betonung der spirituellen Natur der Kirche und ihrer Distanz zu allen inner-
weltlichen Ordnungen — ein Thema, das bereits in den beiden pipstlichen Eroff-
nungsansprachen angeklungen war'® — bestimmte dann auch die anderen wichtigen
Themen der Diskussion iiber das Kirchenschema, vor allem die Frage nach dem
Diakonat und nach der Stellung der Laien.

4 Die Zusammenarbeit auf dem Weg der Konkordate bringe immer die Gefahr einer zu starken Bindung der
Kirche an den Staat mit sich, wihrend durch eine Trennung die Kirche grofiere Freiheit und gleichzeitig gréfere Nihe
zum Volk erlange. (Am 18. 10.)

** Die Kirche stehe nicht dem Staat, sondern einer umfassenden gesellschaftlichen Wirklichkeit gegeniiber, von der
die politische Ordnung nur einen Teil darstelle. Der Staat verhalte sich daher zur Gesellschaft wie die Hierarchie
zur Gesamtkirche. (Am 21. 10.)

8 Johannes XXIII. hatte das wachsende Auseinanderriicken von Kirche und Staat als eines der positiven Zeichen
der Zeit gedeutet, weil dadurch erst die spirituelle Sendung der Kirche in einer neuen Freiheit sichtbar werde. Paul VI.
sprach davon, wie die Kirche gerade durch die Loslésung von den weltlichen Gesellschaftsordnungen ihre missionari-
sche Berufung wieder entdedkt und so in einer neuen Weise ,belebender Sauerteig und Heilswerkzeng fiir die
Welt® wird.
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Wiedererneuerung des Diakonats

Von der Wiedererneuerung des Diakonats als eines bleibenden — und nicht not-
wendig an das Gesetz der Ehelosigkeit gebundenen — Weihestandes sprach das
Schema nur auf wenigen Zeilen. Dennoch wurde dieses Thema zur Uberraschung
aller ein Brennpunkt der Diskussion, so dafl es dann als fiinfte Frage in die Test-
abstimmung vom 30. Oktober aufgenommen und von fast drei Vierteln der Kon-
zilsviter bejaht wurde'’.

Die Argumente fiir und wider waren zumeist seelsorglich-praktischer Natur.
Die Gegner'® befiirchteten von der Institution verheirateter Diakone eine Gefahr-
dung der Ehelosigkeit der Priester und iiberhaupt der Zahl der Priesterberufe,
wihrend die iiberwiegende Zahl der Redner — vor allem Bischofe aus Siidamerika,
Asien und Afrika — auf die dringende seelsorgliche Notwendigkeit des Diakonats
aufmerksam machten. Nicht Gefihrdung, sondern Forderung des Priestertums
miisse man sich von einer so bedeutenden Mafinahme erwarten. Ohnedies seien
bereits wichtige seelsorgliche Aufgaben — die Taufvorbereitung etwa oder iiber-
haupt der christliche Unterricht — in den Hénden von Nichtpriestern, die sich in
den Dienst der Kirche gestellt hitten. Darf man ihnen das Sakrament verweigern,
das in der Ordnung der Kirche ihren Aufgaben zukommt? Diirfen iiberhaupt Uber-
legungen utilitaristischer oder rein praktischer Art im Vordergrund stehen, wo es
sich um iibernatiirliche Realititen eigenen Gewichts und eigener Bedeutung handelt?

Mit solchen Uberlegungen leitete Kardinal Suenens in einer wichtigen Rede
(8. 10.) die Debatte auf das Gebiet eigentlich theologischer Argumentation. Das
Diakonat, so betonte er, ist von Anfang an ein integrierender Teil der Kirche
selbst. Wollte man die.Wiedereinfiihrung des Weihegrades als eines bleibenden
Standes ablehnen, dann wiirde man eine von Gott selbst gewollte und begriindete
Ordnung durchbrechen und die Kirche einer ihr wesentlich eigenen Gnadengabe
berauben. Diese spezifisch theologische Begriindung, die in dhnlicher Weise auch
von den Kardinilen Dépfner (Miinchen) und Landazuri-Ricketts (Lima, Peru)
vorgetragen wurde, bildete iiber alle rein seelsorglichen Erwigungen hinaus sicher-
lich den entscheidenden Beweggrund fiir die grundsitzliche Zustimmung der Kon-
zilsmehrheit zum Vorschlag des Schemas. Damit hat das Konzil einem Wunsch
Rechnung getragen, den Kardinal Spellman noch in der ersten Rede der Debatte
(4. 10.) als ,utopische Ideen® einer Art ,Urkirchenromantik® bezeichnete, und
dem man noch vor Beginn der zweiten Sitzungsperiode kaum ernsthafte Chancen
gegeben hitte — eine neue Uberraschung dieses an Uberraschungen so reichen
Konzils!

17 Es wurde gefragt, ob es ,angebracht erscheint, das Diakonat als eigenen und bleibenden Stand der Hierarchie
zu erneuern, je nach dem Nutzen fiir die Kirche in den verschiedenen Regionen®,

18 Zy ihnen gehdrten vor allem Bischife aus Italien und Spanien, dazu einige Nordamerikaner.
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Die Stellung der Laien

Von der Debatte um die Stellung der Laien hingegen hatte man von vornherein
erwartet, dafl die Aussagen des Schemas iiber die grundsitzliche Gleichheit aller
Glieder der Kirche vor Gott, iiber das allgemeine Priestertum, den Glaubenssinn
und die Charismen den Beifall einer groflen Mehrheit finden wiirden. Es wurde
zwar — gerade von seiten italienischer Kardinile und Bischofe — heftig opponiert.
Man fand die Thesen des Schemas zu undifferenziert, zu sehr in der Nihe refor-
matorischer Positionen: Die Rede vom allgemeinen Priestertum gefihrde die allein
von Autoritdt und Gehorsam geprigte Ordnung der Kirche; der Glaubenssinn der
Laien habe keine aktive, sondern eine rein passive Funktion, indem er lediglich
die vom Lehramt verkiindigte Wahrheit widerspiegle; Charismen im Sinn beson-
derer Gaben des Geistes, die nicht auf dem Weg iiber das Amt verlichen wiirden,
habe es allein in der apostolischen Urkirche, spiter jedoch nicht mehr gegeben®®.

Doch konnten solche Auffassungen vor der Situation, mit der sich die Kirche
erstmals auf diesem Konzil konfrontiert sah, nicht mehr bestehen. Das wachsende
Bewuftsein von der Eigenstindigkeit der weltlichen Bereiche, die Entstehung einer
von der Kirche unabhingigen Kultur und Gesellschaft, der Pluralismus der moder-
nen Welt, der sich nicht mehr von einer Stelle aus iibersehen 138t die Entstehung
des Selbstbewufitseins der Neuzeit, und neben dem allen der innerkirchliche Pro-
zefd des ,, Wachwerdens der Kirche in den Seelen® mit der immer tieferen Erkennt-
nis der grundlegenden Gleichheit aller Glieder der Kirche vor Gott, das alles liefl
sich nicht mehr mit der einfachen Unterscheidung von ,lehrender® und ,horen-
der” Kirche und einer pauschalen Betonung der Pflicht zum Gehorsam abtun, wie
es von einer Minderheit des Konzils gewiinscht wurde.

Es war dabei fiir das gesamte Kirchenbild des Konzils bezeichnend, dafl auch
bei diesem Thema von den wichtigsten Rednern die dienende Funktion des kirch-
lichen Amtes hervorgehoben wurde. Das Lehramt, so betonte der spanische Bischof
Cantero (24. 10.), kann nur die Wahrheit autoritativ formulieren, die es kraft des
Glaubenssinns der Gliubigen — Cantero nannte ihn ,instinctus veritatis®, ein Ge-
spiir fiir die Wahrheit — im Besitz der Gesamtkirche vorfindet, hat also eine die-
nende Aufgabe. Die Gnadengaben des Geistes, seine Impulse und Antriebe fiir die
Kirche werden meist Nicht-Amtstrigern und Laien gegeben, wie vor allem Kar-
dinal Suenens hervorhob (22. 10.). Deswegen hat auch hier das kirchliche Amt
allein die Aufgabe, diese Gnadengaben zu entdecken, sie zu fordern und ihnen den .
Raum der Freiheit in der Kirche zu sichern.

Eine solche Einsicht in die dienende Funktion des Amtes ergab sich folgerichtig
aus dem zu neuer Klarheit gebrachten Wissen um die grundlegende Gleichheit aller
Glidubigen vor Gott und um die Eigenstindigkeit des Laien. In diesen Themen

® So hauptsiichlich der italienische Kardinal Ruffini am 16. 10.
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zeigte sich auch die innere Kontinuitit der gesamten Debatte iiber das Kirchen-
schema. Dem vom Prinzip der Kollegialitit geprigten Bild der Hierarchie ent-
spricht notwendig die Einsicht in die Berufung des Laien zur aktiven Mitverant-
wortung. Bei allen Wesensunterschieden zwischen der auf gottliche Stiftung ge-
griindeten Funktion des Amtes und der zum Gehorsam gegen dieses Amt ver-
pflichteten Stellung der Laien im Sinn von ,Nicht-Amtstrigern®, gibt es doch
Parallelen, die nicht iibersehen werden diirfen. Dem wachsenden Bewufitsein von
der Mitbeteiligung des Weltepiskopats an der Leitung der Gesamtkirche entspricht
fast notwendig ein ebenso wachsendes Bewufitsein von der eigenstindigen und un-
ersetzbaren Rolle, die dem Laien im Unterschied und in Ergidnzung zur Hierarchie
zukommt. In diesem Sinn besteht eine deutliche Strukturparallele zwischen den
beiden Komplexen, und es entspricht daher nur dieser Sachlage, dafl die Gegner
des Prinzips der Kollegialitit sich auch gegen die stirkere Hervorhebung der Laien
kritisch duflerten.

Obschon noch eine ganze Reihe schwieriger Fragen offenblieb — man denke nur
an das Problem einer positiven Bestimmung dessen, was der Laie im Unterschied
zu Amt, Priestertum und Ordensstand ist —, wurde doch in einer ganz neuen Weise
gesehen, daf alle Unterschiede in der Kirche nur Unterschiede der Gaben und Auf-
gaben innerhalb einer grundlegenden Gleichheit aller vor Gott sind. Das ist ein
wesentliches Ergebnis dieser Debatten. Deutlicher als zuvor wurde sich die Kirche
bewuft, dafl sie zuerst als ganze ,horende Kirche® ist, weil alle, auch die mit der
Verkiindigung beauftragten Triger des Amtes, unter dem Gehorsam des Wortes
Gottes stehen. Es wurde klar, dal die Laien nicht ein passives Gegeniiber einer
allein aktiven Hierarchie sind, sondern daf sie als Triger eigener Rechte und
Pflichten an ihrem Platz in einer nur ihnen aufgegebenen Weise die Sendung der
Kirche mitzutragen und mitzubezeugen haben®.

Das Bischofsschema: Bischofsrat und Kurienreform

Nach diesen wichtigen und grundlegenden Ergebnissen gab das Schema tiber
_Die Bischofe und die Verwaltung der Ditzesen® die Gelegenheit, die Richtigkeit
der wesentlichen Einsicht, des Prinzips der Kollegialitit, in ihren Konsequenzen
zu iiberpriifen. Das Schema selbst war unter schweren formalen Mingeln zu-
stande gekommen, weil man den von einigen romischen Experten erarbeiteten Text
nie der gesamten Kommission vorgelegt hatte. So war es nicht verwunderlich, dafl
es im Gegensatz zum Kirchenschema mit keinem Wort die Kollegialitdt erwéhnte
und deswegen von vornherein auf die Forderung der Konzilsmehrheit stief}, das
gesamte Schema auf dieses Prinzip zu griinden.

# Die Berufung von Laien als ,Auditoren® war eine — freilich recht kiimmerliche — Dokumentation dieses Sach-
verhalts.
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Gerade in dem so wesentlichen ersten Kapitel (,Die Beziehungen zwischen den
Bischofen und den Kongregationen der romischen Kurie®) war keine einzige der
zentralen Fragen angepackt. Es sprach lediglich von der Moglichkeit einer Erwei-
terung der romischen Kongregationen um einige Bischofe, die von Zeit zu Zeit in
Rom zusammenkommen sollten, und enthielt Hinweise auf die bischoflichen Voll-
machten, die es aber im Grund als Privilegien des Papstes betrachtete und nicht als
mit dem Bischofsamt notwendig verbundene Gewalten, die lediglich um des Woh-
les der Gesamtkirche willen vom HL. Stuhl reserviert werden konnen.

Es ging aber um ganz andere, weit gewichtigere Fragen. Das Prinzip der Kolle-
gialitit, das mit solcher Macht zum Durchbruch gekommen war, erforderte eine
Konkretisierung der Mitverantwortung des Episkopats fiir die ganze Kirche. Nicht
einzelne Bischofe, sondern der Episkopat als Kollegium mufite an der Seite des
Papstes sichtbar und wirksam reprisentiert werden. Dafl dies am besten und sinn-
vollsten in der Form eines aus Vertretern der grofieren Regionen der Kirche be-
stehenden Bischofsrates geschehen solle, dariiber herrschte bei den Rednern der
Konzilsmehrheit kein Zweifel, zumal auch der Papst in der Ansprache an die
Kurie wie in der Eroffnungsansprache auf diese Moglichkeit hingewiesen hatte.
Ein solcher Rat wiirde, wie es der Wiener Kardinal Konig formulierte, ,das Zen-
trum mit der Peripherie verbinden“. Er wiirde die Weltkirche in ihrer Weite und
Katholizitit beim Papst in einer ganz anderen Weise gegenwirtig machen, als dies
durch das Kardinalskollegium in seiner gegenwirtigen Form® oder gar durch die
Berufung einzelner Bischofe in die Kurie?® mdglich ist. In einem solchen Fall er-
schiene iiberhaupt erst die Kurie in ihrer wahren Funktion, ndmlich nicht als In-
stanz zwischen dem Papst und den Bischofen, sondern als das Verwaltungsorgan
des mit dem Papst vereinigten Bischofskollegiums®.

Uber diese grundsitzlichen Forderungen kam allerdings die Diskussion nicht
hinaus. Die Probleme um Bischofsrat und Kurienreform iiberschreiten auch bei
weitem die Méglichkeiten einer Konzilsdebatte weniger Tage. Es handelt sich da-
bei nicht um eine blofe Internationalisierung der Kurie und nicht nur um die Er-
richtung eines Bischofsrats. Es geht vielmehr um eine ,tiefgreifende Reform®, eine
,vollige Neustrukturierung aller zentralen Amter der Kirche** nach dem Prinzip
der Kollegialitit. Denn die Verwirklichung der Kollegialitit und die Anpassung
an die Forderungen unserer Zeit scheitert bereits am Aufbau der zentralen Ver-
waltung selbst. Kardinal Lercaro, der diese Zusammenhinge ausfiihrlich darlegte
(8. 10.), betonte mit Nachdruds, dafl die Schuld fiir das Ungeniigen der Kurie nicht

% Der melchitische Patriarch Maximos IV, Saigh wies mit Recht darauf hin, daf das Kardinalskollegium seiner
Struktur nach das Gremium der Pfarrer Roms und der Bischéfe der romischen Vorstidte ist, also nur eine einzige
Teilkirche der universalen Kirche reprisentiert. (Am 6. 11.)

* Der indische Erzhischof D’Souza bemerkte dazu sarkastisch: ,Wenn es fiir 2200 Konzilsviter so schwer ist,
ihre Meinung in Rom durchzusetzen, was werden dann diese wenigen Bischofe vermogen?* (Am 8. 11.)

8 So hauptsichlich der hollindische Kardinal Alfrink am 6. 11.

® Der afrikanische Kardinal Rugambwa am 8. 11.
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zuerst bei Personen oder Mentalititen zu suchen ist, sondern bei der Struktur die-
ser Organe, die in keiner Weise mehr den Aufgaben unserer Zeit gewachsen sei.
Deswegen bringe die blofle Hinzufiigung eines neuen Organs® wenig Nutzen, des-
wegen seien Kurienreform und Bischofsrat so unldslich miteinander verbunden,
deswegen gehe es zunichst nicht allein um eine Auswechslung von Personen, son-
dern um einen grundlegenden Neuaufbau der Kurie, kurz um ,Fragen von siku-
larer Bedeutung, die vollig neue Institutionen fordern®, wie es Lercaro formu-
lierte. Zur Beratung solch schwerwiegender Probleme schlug der Bologneser Kar-
dinal zusammen mit Kardinal Rugambwa die Einsetzung einer Sonderkommission
vor, die in Zusammenarbeit mit dem Papst, dessen Amt und Autoritit hier we-
sentlich beteiligt ist, nach einer allseits befriedigenden Losung suchen sollte. Dieser
Vorschlag teilte freilich das Schicksal fast aller Vorschlige dieser Art: Er wurde
bis heute weder diskutiert noch entschieden und schon gar nicht verwirklicht —
einer der vielen Mingel der Verfahrensweise des Konzils.

Bischofskonferenzen und Weihbischdfe

In all diesen Uberlegungen bildete das Prinzip der Kollegialitdt das entschei-
dende und zentrale Argument. Diese innere Konsequenz mit dem Kirchenschema
endete mit dem Beginn der Debatte um die Bischofskonferenzen und die Stellung
der Weihbischofe. Jetzt wollte selbst die Konzilsmehrheit die Kollegialitdt nur
mehr fiir das Verhiltnis des Gesamtepiskopats zum Papst, nicht aber fiir die hori-
zontale Zusammenarbeit in den Bischofskonferenzen und nicht fiir die Weih-
bischdfe gelten lassen. So stief der Vorschlag des Schemas, den Bischofskonferen-
zen innerhalb sehr eng gezogener Grenzen Entscheidungsvollmachten zu iibertra-
gen, auf die Ablehnung fast aller Redner. Uber dem einzelnen Bischof sollte es
keine verpflichtende Instanz geben als nur den Papst und das mit ihm kollegial
verbundene gesamte Kollegium des Episkopats. Fiir alle regionalen Bischofs-
gremien sollten das bisherige Prinzip der Einstimmigkeit weiter gelten, weil sonst
die Gefahr einer zu starken Einengung der Vollmachten des einzelnen Bischofs®
oder auch des Papstes bestehe.

Das besagt nicht, dafl nicht mit allem Nachdruck fiir die juridische Konsti-
tuierung der Bischofskonferenzen eingetreten worden wire. Die iiberwiegende
Mehrheit war sich dessen bewuflt, dal in der Komplexitit der modernen Welt
viele, wenn nicht die meisten Probleme nicht mehr vom einzelnen Bischof und

= Erzbischof Florit (Florenz) hatte am 7. 11. die Errichtung einer ,Sacra Congregatio Centralis®, einer (zusdtz-
lichen) zentralen Kurienkongregation gefordert.

28 Bischof Pildain (Kanarische Inseln) meinte, das Konzil, das sich doch die Stirkung des Bischofsamtes zum Ziel
gesetzt habe, wiirde sich selbst widerlegen, wenn es durch die Ubertragung von Vollmachten an die Bischofskonferen-
zen die Freiheit der Bischofe begrenze. (Am 13. 11.) Der italienische Bischof Carli sagte am selben Tag: ,Kein Bischof
ist bereit, das (eine Begrenzung seiner Gewalt) in seinem eigenen Haus zuzulassen, auch jene nicht, die wir so beredt
fiir die Anerkennung der Kollegialitit ,in domo aliena‘, im Haus eines andern, und gerade im Haus des Vaters,
haben sprechen héren!®
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auch nicht von einer einzigen zentralen Stelle, sondern nur von solchen inter-
medidren Instanzen gelost werden konnen?. Nicht diese Instanzen selbst also
standen in Frage, wohl aber ihre innere Begriindung und die Umschreibung ihrer
Vollmachten.

Ahnliches gilt fiir die Debatte um die Stellung der Weihbischéfe. Das Schema
schlug eine gewisse Erweiterung ihrer Vollmachten in Richtung auf eine starkere
Mitbeteiligung an der Leitung der Dizese vor. Solche Gedanken mufiten sich fast
notwendig aus dem Prinzip der Kollegialitit ergeben. Wenn der Bischof durch
die Bischofsweihe in das Kollegium der Bischofe aufgenommen wird und kraft
dieser Mitgliedschaft Anteil an der Verantwortung fiir die Gesamtkirche erhdlt® —
eine These, die bei der Mehrheit des Konzils nicht mehr umstritten sein diirfte und
deren Richtigkeit gerade auf dem Konzil erwiesen wird, wo Weihbischofe und
residierende Bischofe genau dieselben Rechte haben —, dann muf} auch die Stellung
der Weihbischofe in der Gesamtkirche und in der einzelnen Didzese neu iiberdacht
werden. Die in vielen Reden laut gewordene Betonung der monarchischen Stellung
des residierenden Bischofs in seiner Didzese 16st das Problem nicht, sondern erweist
gerade dessen Dringlichkeit — zumal das Prinzip des monarchischen Episkopats
nicht leicht als ein Prinzip gottlichen Rechtes erwiesen werden kann. Die Inter-
ventionen der Konzilsaula schlugen die verschiedensten Lésungen vor, von der
Abschaffung des Instituts der Weihbischofe iiberhaupt® bis zur Ubertragung gan-
zer Didzesanbezirke an sie®. Doch ist keine Meinung in Sicht gekommen, die mit
einer ausreichenden Mehrheit rechnen kdnnte. Man wird also auf die dritte
Sitzungsperiode oder auch auf eine fernere Zukunft warten miissen.

Es darf dabei freilich nicht iibersehen werden, daf von der Frage der Bischofs-
konferenzen und ihrer Vollmachten ein gut Teil der Wirkkraft des Konzils ab-
hingt, ganz abgesehen davon, dafl die Begrenzung der Giiltigkeit des Prinzips der
Kollegialitit auf den Gesamtepiskopat eine bedenkliche Schwiche im Verstindnis
und in der Begriindung der Kollegialitit iiberhaupt offenbart, und daf} diese Hal-
tung den Kriften Auftrieb gibt, die die Kollegialitit ablehnen. Insofern ging es
auch in der Debatte iiber das Bischofsschema um die zentralen Probleme der Kir-
chentheologie dieses Konzils.

Die 6kumenische Frage

Mit der Debatte iiber das Schema ,De oecumenismo® nahm das Konzil zum
Abschluf} der Sitzungsperiode das Thema in Angriff, auf das vom Tag der Konzils-

% So vor allem Erzbischof Garrone (Toulouse) am 5. 11.

8 Weihbischof Bettazzi zitierte dazu einen wichtigen Satz Innozenz’ IX., nach dem von der doppelten Bindung,
die der Bischof mit seiner Weihe eingeht, die mit der jeweiligen Dizese durch den Papst geldst werden kann, die
mit der Gesamtkirche und ihrem Bischofskollegium aber ,ewig und unauflgslich® ist. (Am 11. 10.)

 Das forderte der afrikanische Erzbischof Tchidimbo fiir Afrika (12. 11.). Die Kardindle Frings (8. 11.) und
Dépfner (11. 11.) verlangten eine erhebliche Verminderung der reinen Titularbischéfe, vor allem an der rémischen
Kurie.

® Wie es der Pariser ,residierende Weihbischof* Le Cordier aus seiner eigenen Erfahrung erklirte (12. 11.).
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ankiindigung an die Erwartungen einer breiten Offentlichkeit gerichtet waren und
das auch in den Konzilsreden Johannes’ XXIII. eine zentrale Stellung eingenom-
men hatte. Der die orthodoxen Ostkirchen betreffende Teil dieses Fragenkom-
plexes war bereits in der ersten Sitzungsperiode an Hand des von der Ostkirchen-
kommission erstellten Schemas , Ut omnes unum sint“ verhandelt worden. Die
kurze Debatte endete damals mit dem Beschluff, dieses Schema mit dem entspre-
chenden Schema des Einheitssekretariats zu einem einheitlichen Entwurf zu ver-
einen. Daf} dann die urspriinglich selbstindigen Texte des Einheitssekretariats iiber
das Verhiltnis der Kirche zu den Juden und iiber die Religionsfreiheit als viertes
und fiinftes Kapitel angefiigt wurden, hat seinen Grund in der Geschichte dieser
Texte. Nachdem sie auf eine nicht eindeutig geklirte Weise aus der am Ende der
ersten Sitzungsperiode ausgegebenen Liste der Konzilsthemen verschwunden wa-
ren, konnte man sie nur auf diese Weise fiir das Konzil retten, wenn man nun
einmal die Zahl der Schemata nicht mehr vermehren wollte. Sie wurden freilich
erst wenige Tage vor Beginn der Debatte den Bischdfen zugeleitet®, und auch
dann beschrinkte man entgegen allen bisherigen Gepflogenheiten die Grundsatz-
abstimmung auf die ersten drei Kapitel — ein Zeichen, auf welche inneren Wider-
stinde gerade das Thema der Religionsfreiheit noch heute stofit. Es wire unerlafi-
lich gewesen, durch eine Abstimmung die Stirke dieses Widerstandes festzustellen;
er hitte sicherlich die Grenzen der Minioritit aus der Abstimmung zu den Test-
fragen iiber das Kirchenschema nicht iiberschritten. Daf} diese Klirung unterblieb,
war ohne Zweifel ein Erfolg der Konzilsminderheit und insofern ein wesentlicher
Grund fiir die spiirbare Enttiuschung, die am Schluf} der Session weithin herrschte.

Die drei ersten Kapitel {iber die kumenische Frage im eigentlichen Sinn®*® wur-
den allerdings ausgiebig diskutiert und mit grofler Zustimmung aufgenommen.
Die fast unabsehbare Tragweite dieser Debatte 1df8t sich schon daraus ermessen,
dafl sich die Kirche hier zum ersten Mal in dieser Ausdriicklichkeit mit der Spal-
tung der Christenheit befafite. Das Konzil von Trient betrachtete die reformatori-
schen Gemeinschaften nur als Gegner, die man iiberwinden miisse, weil sie die Ein-
heit einer geschlossenen katholischen Welt zu sprengen drohten. Als positive Gro-
flen konnte man sie schon deswegen nicht sehen, weil das Wissen um die unvertret-
bare Freiheit des Glaubensaktes und des menschlichen Gewissens trotz den wich-
tigen Anitzen mittelalterlicher Theologen noch nicht so ausdriicklich gegenwiirtig
war, wie es jetzt mit dem Text iiber die Religionsfreiheit versucht wird. Auch das
Erste Vatikanum nahm sowohl dem reformatorischen Christentum wie auch den
Bewegungen der modernen Welt gegeniiber eine strenge Abwehrhaltung ein.

@ Man sprach davon, der Kardinalstaatssekretir habe die Texte zuriidegehalten, weil er politische Schwierigkeiten
befiirchtet habe: Von den arabischen Staaten wegen des Schemas iiber die Juden, und von jenen katholischen Lindern,
die sich von einer konziliaren Erklirung der Religionsfreiheit ins Unrecht gesetzt sehen mufiten.

% Die Kapiteliiberschriften lauten: Die Prinzipien des katholischen Ukumenismus; Die Ausiibung des Ukumenis-
mus; Die von der katholischen Kirche getrennten Christen.
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Erst das Zweite Vatikanum hat diese Haltung im Schema wie in der Diskussion
iberwunden. Indem es die christlichen Giiter auflerhalb der Grenzen der katholi-
schen Kirche anerkannte und ausdriicklich den nichtkatholischen christlichen Ge-
meinschaften als solchen Heilsbedeutung zuschrieb, suchte es die vormals negative
Beziehung in eine positive zu verwandeln.

Diese neue Haltung zeigte sich in der Betonung der Taufe als des alle Christen
zu einer grundlegenden Einheit verbindenden Sakramentes, wie das schon Kar-
dinal Lercaro zu Beginn der Kirchendebatte (3. 10.) in einer umfassenden Beweis-
fihrung dargelegt hatte. Sie zeigte sich vor allem in der von einer Reihe gewichti-
ger Redner — zu denen die Kardinile Ritter und Konig gehdrten — vorgetragene
Forderung, auch die reformatorischen Gemeinschaften wegen ihrer heilsvermitteln-
den Funktion ,Kirchen* oder zumindest ,kirchliche Gemeinschaften® und nicht
nur ,, Gemeinschaften® zu nennen. Wenn man dazu noch die anderen herausragen-
den Diskussionsbeitrége beachtet: die Forderung nach einer umfassenden Gewis-
sensforschung der Kirche als der Voraussetzung jedes Skumenischen Gesprichs,
das Bewufitsein von der Mitschuld der katholischen Kirche an der Trennung und an
dem hiufig so lieblosen Geist der folgenden Jahrhunderte®, die Worte des kana-
dischen Kardinals Léger (25. 11.) von der Notwendigkeit einer Offnung der bis-
her noch zu ,monolithischen Einheit* auf eine gréfere Freiheit hin und von der
Wichtigkeit der ,intellektuellen Demut, in der sich die Kirche der ,radikalen
Unfihigkeit einer vollkommenen und erschdpfenden Wahrheitserkenntnis® be-
wuflt sein miisse und deswegen nicht stindig vom ,Besitz der Wahrheit® reden
diirfte, das alles zeigt, wie sehr sich das Konzil bemiihte, , die Gegenreformation
mit ihrer unfruchtbaren Polemik zu tiberwinden®, wie es der amerikanische Kar-
dinal Ritter formulierte (18. 11.). :

Gegeniiber dem Gewicht der Zustimmung zu den Grundsitzen und der Gesin-
nung des Schemas blieben die wenigen kritischen Stimmen in einer verschwinden-
den Minderheit, ja, es wurde nirgends eine eigentlich dezidierte Ablehnung sicht-
bar. Auch die kritischsten Einwinde bezogen sich nur auf einzelne Stellen und ein-
zelne Aussagen, nicht auf das Schema als Ganzes oder seine Haltung im allgemei-
nen. Das besagt freilich nicht, daf sich hinter dieser verbalen Einstimmigkeit nicht
weitergehende Differenzen verbergen kinnten. Der Skumenische Aufbruch in der
Kirche ist noch zu jung, er war bislang noch zu sehr auf einzelne Linder be-
schriinkt, als daf} er schon iiberall in der Tiefe Wurzel gefafit haben konnte. Nicht
immer wurde der Skumenische Geist des Suchens nach Einheit in seinem wahren
Sinn erfafit. Noch betrachteten viele Redner die 6kumenische Arbeit als einen Teil
des missionarischen Auftrags der Kirche, blieben also im Rahmen eines Denkens,

dafl sich nicht geniigend Rechenschaft dariiber gibt, dafl auch die katholische Kirche

* So vor allem Kardinal Quintero von Caracas (Venezuela) am 18. 11. und der Strafburger Koadjutor Elchinger
am: 19711
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in die Bewegung zur Einheit hineingenommen ist, daf sie also nicht die andern,
sondern zuerst sich selbst zur Einheit bereiten muff. Noch ist das zentrale Problem
aller 6kumenischen Arbeit, nimlich das Verhiltnis zwischen dem Glauben als der
allein heilsentscheidenden Haltung des Menschen vor Gott und dem in Lehre und
Dogma formulierten Glauben, in dem sich die Kirchen trennen, nicht zur Sprache
gekommen.

Und doch, welche Bedeutung hat bereits die allgemeine Zustimmung zum
Schema! Sie zeigt, daf} sich der Wille zur kumenischen Haltung in der gesamten
Kirche schon durchgesetzt hat, wenn auch der Sinn des 6kumenischen Anliegens
noch nicht iiberall in der gleichen Weise verstanden wird. Aber schon darin, daf}
keine Spur der alten Polemik mehr zu finden war, daf} die iberwiegende Mehrheit
der Konzilsviter die Uberwindung der Trennung nur von der Stirkung des Ge-
meinsamen und Verbindenden und nicht mehr von der Hervorhebung des Tren-
nenden erwartet, schon in dem allem wird offenbar, dafl nach den Debatten der
zweiten Sitzungsperiode der Geist der Gegenreformation im Grund iiberwunden
ist und eine neue Epoche begonnen hat. Auf das Wachstum des hier Grundgelegten
wird man dann in Geduld warten knnen.

Ergebnisse und Probleme

Fiir alle diese Entwicklungen war der Tag der Testabstimmungen iiber die wich-
tigsten Probleme des Kirchenschemas, der 30. Oktober 1963, der entscheidende
Tag. Man kann seine Bedeutung nur mit der des 20. November 1962 vergleichen,
an dem fast zwei Drittel der Konzilsviter das Schema von den Quellen der Offen-
barung und damit die Grundhaltung fast aller damals vorliegenden Schemata ab-
gelehnt hatten. Die Abstimmung vom 30. Oktober hat allen pessimistischen Voraus-
sagen zum Trotz diese innere Richtung von neuem bekriftigt. Auch diesmal blie-
ben die Gegner der Konzilsziele Johannes’ XXIII. in der Minderheit, ja, ihre Zahl
ist weiter zusammengeschrumpft?. Wie damals erwies sich die Zahl der Reform-
freunde weit grofler, als man es auf Grund der Diskussionsreden hitte ahnen kon-
nen. Wiederum hat sich schliefflich gezeigt, welcher inneren Meinungsbildung das
Konzil fihig ist. Wenn man bedenkt, dafl das Wissen um die kollegiale Struktur
des Bischofsamtes in den letzten Jahrzehnten fast vollig verschwunden war, dafl
selbst der Begriff ,Kollegialitdt® erst in der theologischen Diskussion der letzten |
Jahre wieder aufgetaucht ist und daf viele Konzilsviter allererst auf dem Konzil
mit diesen Fragen konfrontiert wurden, dann kann man das Ausmaf der konzilia-
ren Meinungs- und Bewufltseinsbildung ermessen. Insofern ist der 30. Oktober
1963 ohne Zweifel der Hohepunkt und das eigentliche positive Ergebnis dieser
Sitzungsperiode.

3 Am 30. 10, 1963 war die hiochste Zahl der Neinstimmen 525, wihrend sie am 20. 11. 1962 noch 822 betragen
hatte,
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Man darf dabei freilich die kritischen Seiten nicht unerwihnt lassen. Trotz der
Klarheit dieser Abstimmung sind in den zentralen Fragen noch keine definitiven
Entscheidungen gefallen. Die Verfahrensweise des Konzils ist mit schweren Min-
geln belastet. Sie gestattete weder eine straffe Diskussion noch eine eindeutige Fiih-
rung noch eine verbindliche Kldrung der wesentlichen Sachverhalte. Eine Minder-
heit hat weit iiber das in einer solchen Versammlung mégliche und zuldssige Maf}
hinaus versucht, die Absichten der Mehrheit zu durchkreuzen und deren Beschliisse
zu verhindern. Vorsitzende von Kommissionen, die nichts als Exekutivorgane der
Generalkongregationen sein diirfen, erklirten in aller Offentlichkeit, daf} sie sich
an die Beschliisse der Generalkongregation nicht gebunden fiihlen, und trotz den
Interventionen vieler Bischtfe wurden die Mafinahmen, die hier notwendig ge-
wesen wiren, nicht ergriffen. Die Konzilsmehrheit selbst entwertete das Prinzip
der Kollegialitit, weil sie es auf die Bischofskonferenzen und die Weihbischofe
nicht mehr anwenden wollte. Uber das so grundlegende Thema der Religionsfrei-
heit ist keine Entscheidung gefallen. Die Papstansprache, mit der die Sitzungs-
periode schloff, war fiir manche enttiuschend. Das Schema iiber die 6kumeni-
sche Frage wurde mit keinem Wort erwihnt; dafiir tauchte das Offenbarungs-
schema wieder auf, von dem doch viele gehofft hatten, es sei endgiiltig von der
Traktandenliste verschwunden. Auch war nicht von dem erhofften Bischofsrat,
sondern lediglich von einer Kommission zur Ausfithrung der Konzilsbeschliisse die
Rede. Die Fakultiten, die den Bischdfen am Ende der Session erteilt wurden, er-
schienen als Konzessionen des Heiligen Stuhls und nicht als Vollmachten, die mit
dem Bischofsamt als solchem verbunden sind, wie es der Uberzeugung der Konzils-
mehrheit entsprochen hitte. Die grundlegenden Reformen, die sich Kirche und
Welt vom Konzil erwarten, sind immer noch nicht erfolgt. Obwohl so hiufig von
der ,Kirche der Armen® gesprochen und ein neuer Stil der Niichternheit und Sach-
lichkeit gefordert wurde, sind wir noch weit von einer glaubwiirdigen Reprisen-
tation der Kirche in der heutigen Welt entfernt. Der Pomp des pipstlichen Hof-
staates ist unveriandert, die Titel, Wiirden und Insignien der Kardinile, Bischofe
und Prilaten sind geblieben. Der ,, Triumphalismus®, den Bischof de Smedt in der
ersten Sitzungsperiode so beschwdrend anklagte, ist immer noch nicht véllig ver-
schwunden. So stehen noch viele Mauern, die niedergelegt werden miissen, sind
viele Tiiren noch verschlossen, die das Konzil wird aufzusprengen haben, wurden
die grofen Probleme, die sich der Kirche heute stellen, noch nicht so umfassend an-
gepadckt, wie es eines solchen Konzils allein wiirdig ist.

Und doch ist das Erfreuliche, das Ermutigende und Trostende stirker. Man
denke nur an das Gewicht der Wirklichkeiten, die auf dem Konzil zu neuem Le-
ben erweckt wurden: Das Prinzip der Kollegialitit, das Bewufitsein um die grund-
legende Gleichheit aller vor Gott und um die Eigenstidndigkeit der Laien, die Zu-
stimmung zu den Grundsitzen einer Skumenischen Haltung, das alles wichst fast
von selbst weiter und hat ohne Zweifel eine innere Entwicklung ausgelost, die
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kraft ihres eigenen Gewichtes weit iiber alles hinausfithren wird, was wir uns heute
noch vorzustellen wagen. Man denke weiter an die Freiheit und Offenheit der
Diskussion, an den Freimut vor allem, mit dem der Kolner Kardinal Frings in
seiner denkwiirdigen Rede vom 8. November den Bann brach, der bislang tiber
der Verfahrensweise des HI. Offiziums lag. Schon heute kann man in der Kirche
iiber vieles offen sprechen, was vorher vom Mantel des Schweigens umbhiillt blei-
ben mufite: Wie wire das ohne das Konzil méglich gewesen? Man denke schliefi-
lich an den Geist der Katholizitit und Universalitit, den Kardinal Lercaro in
einem Bericht vor den Leitungsgremien des Konzils als die bisher bedeutendste
Frucht des Konzils bezeichnete. Die Begegnung der Bischofe aus aller Welt hat den
Blick fiir die innere Weite des christlichen Glaubens gedffnet. Erst heute wird sich
die Kirche eigentlich dessen bewufit, dafl sie sich nicht auf die engen Grenzen der
abendlidndischen Geistigkeit und ihrer Geschichte beschrinken darf, sondern dafl
sie berufen ist, in alle Kulturen und in alle Mentalititen einzugehen und in deren
Vielfalt die unendliche Weite des Christlichen sichtbar werden zu lassen.

Noch sind wir weit von diesem Ziel entfernt. Aber die Bewegung dorthin hat
begonnen, ja sie ist in ein unumkehrbares Stadium getreten; denn heute, nachdem
die Kirche das Wagnis des Konzils eingegangen ist, steht sie nur noch vor der
Wahl, entweder in Mut und Kiihnheit den entscheidenden ,Sprung nach vorn®
zu tun, von dem Johannes XXIII. in seiner unvergeflichen Eroffnungsrede sprach,
oder aber einen Autorititsverlust noch ungeahnten Ausmafles hinzunehmen. So
wird es die Aufgabe der dritten Sitzungsperiode sein, das Begonnene nicht nur zu
Ende zu fithren, sondern endgiiltig den Weg zu offnen, auf dem die Kirche in
Glaube, Hoffnung und Liebe in die Zukunft schreiten und sich fiir die Aufgaben
einer kommenden Zeit riisten kann.
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Evolution des menschlichen Gehirns

Paul Overhage SJ

Unser Urteil iiber den Menschen des Eiszeitalters und die von ihm geschaffene
Kultur, wie iiberhaupt unser Verstindnis der auflerordentlich langen Geschichte
der Menschheit hingt in erheblichem Mafle von der Frage ab, ob wihrend des Eis-
zeitalters eine Evolution des menschlichen Gehirns stattgefunden hat. Gerade weil
man die unterschiedliche Ausbildung paliolithischer Kulturen mit ihren verschie-
den geformten Steinwerkzeugen immer wieder mit einer Evolution des geistigen
Vermogens zusammenbringt und Stufen der Begriffsbildung, der Sprache und des
Denkens konstruiert, ist eine Entscheidung dariiber wichtig, ob das menschliche
Gehirn schon bei den #ltesten Menschen, deren Reste uns fossil iiberliefert und
durch Kulturhinterlassenschaften als menschliche bezeugt sind, voll ausgebildet ist
oder ob es seine endgiiltige Organisationshéhe und Leistungsfdhigkeit durch eine
fortschreitende Evolution erst allmihlich im Verlauf des Eiszeitalters erworben
hat. Eine Antwort auf diese Frage steht vor der Schwierigkeit, daf uns von den
vorzeitlichen Menschenformen fossil keine Gehirne tiberliefert sind. Diese sind zer-
fallen zusammen mit den andern Weichteilen des Korpers. Es stehen uns nur ihre
mehr oder weniger gut erhaltenen Schiddel zur Verfiigung. Ein Schidel erlaubt
aber durch seine Kapazitit Aussagen iiber das Volumen und durch die Beschaffen-
heit seiner inneren Wandungen bis zu einem gewissen Grad auch iiber die dufiere
Gestalt des Gehirns. Hirn und Hirnhiute mit ihren Blutgefiflen hinterlassen ndm-
lich an der inneren Schidelwandung Eindriicke (Impressionen). An endocranialen
Ausgiissen des Schidelinnenraums lassen sich diese Impressionen untersuchen und
mit denen heutiger Menschen vergleichen. Es ist das die einzige Moglichkeit, um
zu Aussagen iiber das Gehirn vorgeschichtlicher Menschen zu gelangen. Sie wurde
von den Paldanthropologen und Hirnforschern voll ausgeniitzt.

Die iltere Forschergeneration schitzte den Aussagewert der endocranialen Aus-
giisse fiir die Rekonstruktion des Windungs- und Furchenmusters und auch fiir die
Erschliefung des psychischen Vermdgens eiszeitlicher Vertreter der Menschheit
sehr hoch ein. Thre Schliisse und Deutungen wurden allerdings sehr stark von der
»Drei-Stufen-Hypothese“ beeinfluflt, die eine Evolution der Menschheit von men-
schenaffenartigen Vorfahrenformen iiber den ,Affenmenschen“ (,Pithecanthro-
pus®) und den extremen europiischen Neandertaler zur heutigen Sapiensmensch-
heit behauptet. Dabei wurde als selbstverstindlich angenommen, daf ,Pithecan-
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thropus® und der Neandertaler morphologisch und psychisch das vollmenschliche
Niveau noch nicht erreicht hatten. Man spiirt beim Lesen der ersten und mancher
nachfolgender Originalarbeiten immer wieder, wie stark diese Vorentscheidung
auf die Deutung und Beurteilung der endocranialen Ausgiisse eingewirkt hat.
Schimpansoide oder #ffische Ziige wurden allenthalben am endocranialen Ausgufy
entdeckt und entsprechend psychisch ausgedeutet.

Mit dem Anwachsen des Fundbestandes an fossilen Menschenschideln und der
fortschreitenden Uberwindung der ,Drei-Stufen-Hypothese® ist man in der Beur-
teilung der Aussagefihigkeit endocranialer Ausglisse vorsichtiger und zuriickhal-
tender geworden. Man erkannte immer deutlicher, daf8 Form, Furchen und Win-
dungen des Gehirns vom endocranialen Ausguf nur sehr verschwommen und fiir
gesicherte Schlufifolgerungen unzureichend wiedergegeben werden und daf} das
menschliche Gehirn nach Grofe, Furchen- und Windungsmuster auflerordentlich
variiert. Vor allem lehnt man heute alle Schliisse, die von der duferen Morphologie
endocranialer Ausgiisse auf das psychische Niveau vorzeitlicher Menschen gezogen
worden sind, weithin ab. Endocraniale Ausgiisse bieten kein tragfihiges Funda-
ment zum Nachweis einer Evolution des Gehirns und des geistigen Vermogens
wihrend des Eiszeitalters. Eine Betrachtung der beiden sich widersprechenden
Auffassungen wird dies deutlich machen.

DIE BISHERIGE BEURTEILUNG

Zur Begriindung einer Evolution des menschlichen Gehirns wihrend des Eis-
zeitalters hat man auf die Grofe des Gehirnvolumens der ,Pithecanthropus®-
Formen von Java und China hingewiesen. Thre Schidelkapazitit ist geringer als
die durchschnittliche Kapazitit der Neandertaler und der spiteiszeitlichen Jung-
paliolithiker. Fiir Coon ist dieser Befund ausreichend, um von frithen ,half-
brained men® und spiten ,full-brained men® zu sprechen. Sein Urteil geht wohl
auf die Hypothese von Dubois zuriick, nach der sich das Gehirnvolumen von
,Pithecanthropus® zu ,Homo* (Neandertaler und Jungpaldolithiker bzw. Jetzt-
menschen) in gleicher Weise wie von den Menschenaffen zu ,Pithecanthropus®
sprunghaft verdoppelt haben soll, bedingt durch eine Verdopplung der Neuronen-
zahl als direkte Folge einer Zellteilung, die zusétzlich hinzutrat. Andere Forscher
vertreten eine allmihliche Zunahme des menschlichen Gehirns und sehen, wie z. B.
Griinthal, in der Vergroferung ,eine sichere orthogenetisch verlaufende Entwick-
lung®. Dieser Zuwachs sei vor allem durch den Ausbau der Gebiete des vorderen

1 Die ersten Beschreibungen und Deutungen endocranialer Ausgiisse stammen von E. Dubois (1898) iiber den
Pithecanthropus® von Java, M. Boule und R. Anthony (1911) iiber den Neandertaler von La Chapella-aux-Saints
and von R. Anthony (1913) iiber den Neandertaler von La Quina. Thnen folgten spiter C. U. Ariéns Kappers (1929),
Elliot Smith (1924) u. a. mit eigenen Untersuchungen. Wenn sich auch ihre Ergebnisse nicht bestitigen licflen, so
stellen sie doch die ersten Versuche zur Erforschung endocranialer Ausgiisse dar und waren fiir die Entwicklung der
Palioneurologie von grofier Bedeutung,
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Stirnhirns und der temporo-parientalen Region erfolgt, denen die psychische Per-
sonlichkeit und das Sprachzentrum zugeordnet werden, die aber bei ,Pithecan-
thropus“ und auch noch beim Neandertaler relativ und absolut eine geringere
Ausdehnung zeigen sollen. Der Ausbau gerade dieser Regionen sei nicht zum Still-
stand gekommen, als der Mensch in Erscheinung trat.

Spatz vertritt die Auffassung, daff das menschliche Gehirn sich auch heute noch
in voller Evolution befinde. Fiir ihn ist ndmlich die Impressionsfihigkeit von Hirn-
teilen an der Schidelinnenwand ,.ein Indikator fiir eine den Hirnteilen auf der
betreffenden Differenzierungsstufe eigene Ausdehnungstendenz (Propulsivitit),
das Fehlen der Impressionsfihigkeit infolge Suppression oder Retraktion ein Indi-
kator fiir den Verlust der Propulsivitat“, Mit andern Worten: Alle Hirnteile, die
keine stammesgeschichtliche Weiterentwicklung mehr zeigen, also ausentwickelt
sind, haben sich von der Schidelinnenwand mehr oder weniger stark zuriickgezo-
gen (retrahiert) oder sogar ins Innere des Gehirns verlagert (supprimiert), so dafl
sie keine Eindriicke (Impressionen) mehr an der Schidelinnenwand hinterlassen
konnen. Die entsprechenden Stellen am endocranialen Ausgufl erscheinen dann
glatt. Die andern, sich noch in Evolution befindlichen Hirnregionen dagegen zeig-
ten noch eine Ausdehnungstendenz (Propulsivitit), deren Stirke am Grad der
hinterlassenen Impressionen erkennbar sei. Die Schidelinnenwand weise deshalb
in der Gegend dieser Hirnpartien ein starkes Relief auf.

Zur Begriindung seiner Hypothese weist Spatz auf die Befunde an Schideln
heutiger und vorzeitlicher Menschen hin. Beim heutigen Menschen verursachten
nur noch die Regionen des ,,Basalen Neokortex, d. h. diejenigen Anteile des Stirn-
und Schlifenhirns, die bei der Betrachtung des Gehirns von der Basis her erkenn-
bar seien, Impressionen, besonders durch die Ausbildung der vorderen und mitt-
leren Schidelgrube. Die iibrigen Partien des Groflhirns dagegen hinterliefen
keine Impressionen mehr. Sie seien wie die iibrigen Hirnteile (Stammbhirn, Klein-
hirn, Zwischenhirn) retrahiert oder supprimiert. Sie hitten den Hohepunkt ihrer
Evolution tiberschritten, wihrend sich das vordere Stirnhirn noch in voller Evo-
lution befinde und , den Keim zu weiterer, zukiinfriger Entfaltung in sich“ triige.
Bei den vorzeitlichen Menschen sei es umgekehrt. Bci ihnen, besonders den ,, Pithe-
canthropus“-Formen, lasse das obere Stirnhirn noch Impressionen zuriick, so daf§
sich die Abdriicke an der Schidelinnenwand viel weiter scheitelwirts hinaufzdgen
als beim heutigen Menschen, ein Zeichen, dafl diese Partien noch in Entfaltung ge-
standen hitten. Dagegen zeige der ,Basale Neokortex“ bei ihnen nur diirftige Im-
pressionen. Seine Ausbildung habe deshalb ,erst begonnen“. Da das Gehirn der
Menschenaffen an der Schidelinnenwand kaum Impressionen hinterlift, sei deren
Gehirnevolution praktisch zum Stillstand gekommen. Wir kommen spiter auf
diese vermeintlichen, von Spatz herangezogenen Befunde zuriick.

Auch aus der dufleren Gestaltung der endocranialen Ausgiisse vorzeitlicher Men-
schen hat man auf eine Evolution des Menschenhirns wihrend des Eiszeitalters
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geschlossen. Man glaubte am Furchen- und Windungsmuster zahlreiche dffische
Merkmale, ja iiberhaupt einen primitiven Hirntyp feststellen zu konnen, der sich
dem der Menschenaffen nihere. So sei das Furchenmuster des Stirnhirns beim
,Pithecanthropus® ausgesprochen schimpansoid; es stehe seiner Ausbildung nach
in der Mitte zwischen Schimpanse und Neandertaler. Ahnlich duflerte man sich
auch iiber das Gehirn des Peking-Menschen, auch wenn es eine Reihe fortentwik-
kelter Ziige zeige. Doch sei bei beiden Formen das basale Stirnhirn sehr viel schwi-
cher als beim heutigen Menschen ausgebildet. Selbst am Gehirn des westeuropéi-
schen Neandertalers, dessen Schidelkapazitit dem der heutigen Menschen gleich-
kommt, wenn sie nicht im Durchschnitt noch etwas héher liegt, hat man zahlreiche
4ffische Merkmale entdeckt: die allgemeine Form des Gehirns, die Einfachheit und
grobe Ausbildung der Hirnwindungen, die Lage und Richtung der Sylvischen
Furche, die Kleinheit der Stirnhirnlappen, besonders des vorderen Abschnittes,
die starke Ausbildung der , Affenfurche® (sulcus lunatus). Es weise ,eine Summe
niedrigstehender Merkmale® auf. ,In Hinsicht auf die relativ flache und schmale
Ausbildung des Stirnhirnlappens®, so heifit es bei Boule-Vallois, ,ordnet sich der
fossile Mensch zwischen Menschenaffen und heutigen Menschen ein, steht aber
jenen niher als diesen.“ Gewif§ sei das Gehirn des Neandertalers durch den Reich-
tum der Gehirnmasse schon menschlich, aber seiner Gehirnmasse fehle noch die
hohere Organisation, die fiir den heutigen Menschen kennzeichnend sei. Diese Be-
urteilung wurde erstaunlich unkritisch angenommen. Sie hat Jahrzehnte hindurch
einen grofien Einfluf ausgeiibt, besonders auf die Einschitzung der geistigen Fahig-
keiten des Neandertalers, ist aber auch heute noch nicht iiberwunden. Sie findet sich
ihrem Inhalt nach sogar noch in der vierten, von Vallois (1952) besorgten Auflage
des Werkes von Boule ,,Les Hommes fossiles®.

Es ist nicht weiter verwunderlich, dal man dem Neandertaler wegen ,des gro-
ben Aussehens und der Einfachheit des allgemeinen Windungsmusters® und der
zahlreichen ,iffischen® Gestaltungen seines Gehirns, die man zu erkennen glaubte,
nur ein ,rudimentires intellektuelles Vermogen® und hochstens einen ,Ansatz
zum artikulierten Sprechen® zuerkannte. Bei ihm sei die visuelle Region am Hin-
terhauptslappen relativ stirker ausgebildet, wihrend das Hauptzentrum fiir Asso-
ziationen eine geringere Entwicklung zeige, weil der vordere Bereich des Stirnhirns
in seiner Ausdehnung eingeschrinke sei. Fiir Elliot Smith ist der heutige Mensch
,unermeflich gewandter als irgendeiner seiner Vorfahren, z. B. als der schwer-
fillige und plumphindige Neandertaler®. Auch beim Menschen von Broken Hill
(Afrika) wiesen gerade diejenigen Hirnteile eine iiberraschende Unterentwicklung
auf, ,die Voraussicht, Unterscheidungsvermogen und Feinheit der Lebensart des
heutigen Menschen ermbglichen und in ihrer Hohe und Stirke bestimmen®.
, Pithecanthropus® wurde in seinen seelischen Fahigkeiten natiirlich noch diirftiger
eingeschitzt. Auch bei ihm glaubte man eine grofere Entfaltung der sensorischen
Zentren des Grofhirns gegeniiber den Zentren der Assoziation feststellen zu
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konnen. Ariéns Kappers mochte ,Pithecanthropus® von Java noch nicht einmal
ein Sprachvermdgen zuerkennen.

Die Ansicht, daf die vorzeitlichen Menschen noch nicht den cerebralen Organi-
sationsstand des heutigen Menschen, besonders in der Ausbildung der Stirnlappen-
region, erreicht haben sollen, ist weit verbreitet. Nach v. Eickstedt konnten die
kortikalen Funktionen bei ihnen nur in verminderter Art und Weise wirksam
werden. Fiir diesen Ausfall seien subkortikale und basale Erlebnis- und Vorstel-
lungsformen eingesprungen. ,Pithecanthropus“ und der Neandertaler hitten des-
halb in ihrem Denk- und Tatverhalten aus einer anderen Antriebsschicht heraus
gelebt. v. Eickstedt hilt es fiir gewif}, dal vom Erstmenschen bis zum Jetztmen-
schen die seelischen Begabungen, d. h. die Schliissigkeit des Denkvermdgens und die
aufgliedernde Verfeinerung und Bewufitheit des Innenlebens, zunahmen. Das be-
weise liberwiltigend — wir kommen darauf spiter noch zuriick — die stufenweise
Zunahme der Zivilisation. Jedoch seien die frithesten Vertreter, von denen uns
Reste iiberliefert sind, echte Menschen gewesen. ,Denn es ist ja in fragloser, wenn
auch oft fragwiirdiger Weise das vorhanden, was Tier und Mensch unterscheidet:
die bewufite geistige Leistung.“

Auch Bounak stellt auf Grund der Entwicklung des Gehirns und der Steinwerk-
zeugindustrie (vgl. S. 353), die er miteinander in Beziehung setzt, Stufen des Den-
kens und der Sprache auf. Sie steigen von ,concepts primaires der frithen
»Pithecanthropus“-Formen iiber ,concepts diffus“ der spiteren ,Pithecanthro-
pus“-Formen und , concepts plus nombreux et plus différenciés“ der Neandertaler
zu den ,concepts reliés entre eux (syntagmes)“ der heutigen Menschen hinauf.
Dementsprechend kennt Bounak auch vier Stadien der Sprachentwicklung. Lassek
unterscheidet vier Stufen der Geistwerdung: 1. den ,presavage mind, 2. den
»savage mind“, 3. den ,barbaric mind“ und 4. den ,civilized mind“. Die erste
Stufe ist noch untermenschlich. Auf der zweiten steht die Masse der vorzeitlichen
Menschen des Eiszeitalters. Diese Periode (of savagery) ist, wie er sagt, ,durch das
Wachstum des nervisen Systems gekennzeichnet und fithrte zu einer Ausdehnung
des Gehirns. Sie erwies sich offenbar als notwendig, um es physiologisch vollkom-
mener zu gestalten, und war praktisch vollendet, ehe der Mensch in die ,barbaric
period® vor etwa 10 000 Jahren eintrat“, also am Ende des Eiszeitalters. Genera-
tion fiir Generation ist nach ihm ,unser Nervensystem herangewachsen, und zwar
so, dafl Schicht fiir Schicht hinzugefiigt wurde und sich Fiihrungszentren in den
zuletzt gewachsenen Schichten entwickelten“. Die Abstraktionsfahigkeit ist nach
Lassek wahrscheinlich eine der letzten geistigen Phinomene, die, evolutionistisch
betrachtet, zum menschlichen Geist hinzukamen. Das Gehirn des Urmenschen
(»ancient savage®) war fiir eine solche Funktion noch ungeeignet. Kurzum: ,Die
Geschichte der Menschheit dreht sich um ihre Hirnwerdung (Encephalisation) und
Abstraktionsfihigkeit®.
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DIE MODERNE BEURTEILUNG

Die Befunde, die man an endocranialen Ausgiissen von Schideln vorzeitlicher
Menschen zu erkennen glaubte und aus denen man die so schwerwiegende, fiir das
Verstindnis der Menschheitsgeschichte entscheidende Folgerung einer Evolution
des menschlichen Gehirns und des geistigen Vermdgens gezogen hat, haben der
wissenschaftlichen Kritik nicht standgehalten. Sie existieren entweder tiberhaupt
nicht oder wurden iiberbewertet oder unrichtig gedeutet. Als erster hat Symington
(1916) sie in Zweifel gezogen und abgelehnt. Es standen ihm zehn sorgfdltig ge-
hirtete Gehirne und fiir jedes dieser Gehirne der zugehdrige endocraniale Ausgufd
zur Verfiigung. Um beide exakt vergleichen zu konnen, zeichnete er das Furchen-
system jedes Gehirns auf dem entsprechenden endocranialen Ausgufl mit grofiter
Sorgfalt auf. Aber in keinem einzigen Fall deckte sich das eingezeichnete Furchen-
muster mit den am Ausgufl zu erkennenden Impressionen, was man bisher als
selbstverstindlich vorausgesetzt hatte. Hiufig fiihrten die Linien sogar iiber Er-
hebungen hinweg. Symington vermochte an den endocranialen Ausgiissen vorzeit-
licher Menschen auch keine ungewhnlichen Besonderheiten in der Form und Ver-
teilung der Impressionen zu erkennen. Sie hielten sich innerhalb der normalen,
“auch heute zu beobachtenden Variationsbreite. Er kommt deshalb zum Ergebnis,
,dafl die Einfachheit und Kompliziertheit der Gehirnfurchen und Gehirnwindun-
gen nicht mit geniigender Sicherheit an endocranialen Ausgiissen ausgemacht wer-
den konnen, selbst dann nicht, wenn diese vollstindigen, erst recht nicht, wenn sie
unvollstindigen, rekonstruierten Schideln entnommen sind. Auch l48t sich nicht,
noch nicht einmal annihernd, der relative Entwicklungsgrad der verschiedenen
sensorischen und assoziativen Zentren der Hirnrinde abschitzen. Die mannigfal-
tigen Schluffolgerungen von Boule, Anthony, Elliot Smith u. a. auf Grund endo-
cranialer Ausgiisse mancher vorzeitlicher Menschen, besonders im Hinblick auf
primitive und 4ffische Merkmale des Gehirns, sind hochst spekulativ und irre-
fihrend.“

Symingtons Urteil vermochte sich Jahrzehnte hindurch nicht durchzusetzen, fin-
det aber heute immer stirkere Zustimmung. Besonders Hirschler (1942) und Con-
nolly (1950) haben es auf Grund ausgedehnter Untersuchungen an Gehirnen und
endocranialen Ausgiissen jetztlebender und vorzeitlicher Primaten in weitem Um-
fang bestitigen kdnnen. Connolly gelang auch der Nachweis, dafl die Deutlichkeit
der Impressionen in erheblichem Umfang vom Wachstumsstadium, bzw. vom Alter
des Individuums abhingt und bei jungen Erwachsenen am ausgeprégtesten zu sein
scheint. Eine Nachpriifung der Angaben iiber das Gehirn des Neandertalers ver-
anlaflte ihn zu der Feststellung, es sei kein hinreichender Grund fiir die Behaup-
tung vorhanden, ,dafl das Gehirn des Mannes von La Chapelle-aux-Saints eine
einfachere Furchung zeige als das vieler heutiger Menschen®. Am Schidelausgufl des
spiteiszeitlichen Menschen von Broken Hill fanden sich zwar am vorderen unteren
Stirnhirn, besonders auf der rechten Seite, sehr deutlich ausgeprigte Impressionen,
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aber sie seien nicht deutlicher als auch an manchen endocranialen Ausgiissen heu-
tiger Menschen. Auch nach Fusté sind die »Windungen des Neandertaler Gehirns
nicht weniger entwickelt* als die heutiger Menschen. Es seien im Gegensatz zur
Meinung friiherer Autoren ,am Gehirn des Neandertalers gegeniiber jenem des
heutigen Menschen keine wesentlichen Unterschiede von spezifischem Rang® aus-
geprigt. Desgleichen betont Piveteau, dafl das Gehirn beim fossilen Menschen von
La Chapelle-aux-Saints ,unverkennbar das strukturelle Stadium des heutigen
Menschenhirns erreicht habe“. Die Untersuchungen von Boule und Anthony, so
meint Patte, machten hochstens auf die eine oder andere individuelle Sonderheit
aufmerksam, lieferten aber keine allgemein giiltigen Ergebnisse.

Diese eindeutige Ablehnung griindet sich vor allem auf die Tatsache, dafl endo-
craniale Ausgiisse die Gulere Morphologie des Gehirns nicht klar und vollstindig
abbilden kénnen, weil sich zwischen Hirn und innerer Schidelwand die verschie-
denen Hirnhiute mit BlutgefiRen und Hirnwasser einschieben. Nur wenige Stel-
len, besonders im Bereich des Stirnhirns, lassen Impressionen zuriick, die aber nur
ungenaue, verschwommene Bilder von der Lage, Grofie und dem Verlauf der Fur-
chen und Windungen liefern, so dafl sie keine tragfahige Grundlage fiir deren
Rekonstruktion abgeben.

Eine Rekonstruktion wird noch weiter durch die auflergewdhnliche Variabilitdt
des menschlichen Gehirns erschwert, wenn nicht unméglich gemacht, Gewif$ bleibt
die Grundstruktur des Furchenverlaufs konstant, aber innerhalb dieses sehr wei-
ten Rahmens der Gestaltung spielen sich erhebliche Schwankungen ab. Menschliche
Gehirne sind verschieden nach Grofe, nach Anordnung des Windungs- und Fur-
chenmusters und nach Linge und Breite der Windungen. Selbst beim gleichen In-
dividuum zeigt die rechte Hemisphére gegeniiber der linken hiufig deutliche Un-
terschiede. Um aussagen zu konnen, was an der dufieren Gestaltung eines endo-
cranialen Ausgusses vorzeitlicher Menschen auf Rechnung dieser erstaunlichen
Variabilitit zu setzen und was eine wirkliche Eigentiimlichkeit der betreffenden
Formengruppe ist, zu der der Schidel gehort, bendtigte man eine sehr grofle Zahl
endocranialer Ausgiisse fossiler Schidel. Wir besitzen aber nur sehr wenige: 6 vom
Neandertaler, je einen von den beiden javanischen ,,Pithecanthropus“-Formen, 4
vom Peking-Menschen und den einen oder andern von den Kalotten der Ngan-
dong-Menschen. Diese geringe Anzahl gestattet es einfach nicht, etwa am Gehirn
der ,Pithecantrophus“-Formen statistisch auch nur mit einiger Sicherheit Eigen-
tiimlichkeiten herauszuarbeiten, die nur fiir sie typisch sind. Jeder endocraniale
Ausgufl hat seine eigene Prigung. Zur sicheren Beurteilung gehdrt nimlich die
genaue Kenntnis der Variabilitdtsbreite.

Wie sehr das zutrifft, machen schon die vier endocranialen Ausgiisse von Schi-
deln des Peking-Menschen offenbar. Nach Connolly ist bei zweien die Stirnregion
des Gehirns ziemlich deutlich ausgeprigt, bei den beiden andern dagegen nur recht
schwach, genau so wie auch bei manchen endocranialen Ausgiissen heutiger Men-
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schenschidel. Bei einem Schidel reichen die Impressionen der Stirngegend weiter
scheitelwirts, bei den drei andern nicht. Auch sind sie auf der rechten Seite stirker
als auf der linken ausgeprigt. Uberhaupt zeige die Nachbildung der Gehirnfurchen
nicht mehr Einzelheiten als gelegentlich auch bei heutigen Menschen. Also noch
nicht einmal der Befund, den Spatz fiir seine Hypothese als Grundlage bendtigt,
nimlich die grofere Ausdehnung und die stirkere oder schwichere Ausprigung
der Impressionen, ldfit sich an den endocranialen Ausgiissen des Peking-Menschen
einheitlich beobachten. Schon bei der geringen Anzahl von nur vier Schideln wird
die erstaunliche Variationsbreite des menschlichen Hirns und seiner dufieren Ge-
staltung offenbar. Gewif fand Connolly das einfachste Muster und die deutlichste
Wiedergabe der Furchen unter allen von ihm untersuchten endocranialen Ausgiis-
sen an der frontalen Region des , Pithecanthropus®. Aber dieser vereinzelte Befund
an einem einzigen Schidel ldflt sich nicht verallgemeinern und kurzerhand als
Kennzeichen fiir die ,Pithecanthropus“-Formen betrachten. Dazu hingt nach den
Untersuchungen Connollys die Deutlichkeit der Impressionen in erheblichem
Mafle vom Stadium des Wachstums, bzw. vom Alter des Individuums ab und
scheint bei jungen Erwachsenen am ausgeprigtesten zu sein. Es ist das ein wich-
tiger Befund, weil er zeigt, dafl eine sichere Deutung der Ausdehnung und Stirke
der Impressionen, wie sie Spatz zu geben versuchte, unmdglich ist.

Auch die immer wieder als Besonderheit herausgestellte , Affenfurche® (sulcus
lunatus) an den Hinterhauptsloben unterliegt einer hohen Variabilitdt. Sie ist
nach Kohlbrugge véllig inkonstant. Sie kann bei Affen sogar fehlen, beim Men-
schen auf der einen Seite vorhanden und auf der anderen kaum ausgebildet sein.
Auch ist sie bisweilen transversal, bisweilen vertikal ausgebildet. Sie zeigt beim
Neandertaler keine anderen Dimensionen als auch beim heutigen Menschen.

Die auflerordentliche Variationsbreite und die Verschwommenheit der Impres-
sionen, die das Gehirn, besonders die basale Stirnregion, durch die dreifache Hiille
der Hirnhédute hindurch an der Innenwand des Schidels erzeugt, machen eine ein-
deutige Identifizierung und Rekonstruktion des Furchen- und Windungsmusters
mit Hilfe endocranialer Ausgiisse unméglich. Man kann, wie J. Anthony (1958)
mit Recht sagt, nur Spuren der Windungen an der basalen Stirnregion erkennen,
den Sylvischen Komplex nur vermuten und die Lage des sulcus von Rolando nur
erraten. Trotz dieser vollkommenen Unsicherheit, auch was die Lage des sulcus
lunatus und anderer Furchen und Spalten betrifft, rekonstruierte man z. B. die
parieto-occipitale Region in vollem Ausmafl. Darin liege aber die Verurteilung
eines Systems, das die Bedingungen verkenne, unter denen die Unebenheiten des
Gebhirns sich entwickelten und sichtbar wiirden.

Bei dieser Situation versteht es sich von selbst, daf} sich von der Fufleren Gestal-
tung endocranialer Ausgiisse her keine sicheren Schliisse auf das geistige Vermdogen
vorzeitlicher Menschen ziechen lassen. Gewif} ist die Versuchung dazu sehr grof,
wie die zahlreichen Schilderungen iiber die Erlebnis- und Vorstellungswelt jener
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uns so fernen Menschen und iiber Stufenfolgen ihrer Geistigkeit zeigen. Man darf
aber nicht vergessen, daf psychisches Vermdgen nicht von der Art des Windungs-
und Furchungsmusters, sondern wesentlich von der cytoarchitektonischen Fein-
struktur der Hirnrinde abhingt, die uns aber von den Menschen der Vorzeit nicht
mehr erhalten ist und auch beim heutigen Menschen beim Versuch der Deutung,
Lokalisierung und Abgrenzung bestimmter Hirnfelder schwerste Probleme auf-
wirft. Allgemein weist man deshalb in neueren Darstellungen iiber die Fossil-
geschichte des Menschen auf die duflerst begrenzte Aussagefihigkeit endocranialer
Ausglisse tiber geistige Fahigkeiten hin oder lehnt die aus wirklichen oder ver-
meintlichen Befunden gezogenen Schliisse ab.

Eine Moglichkeit von der Gehirngréfle jetztlebender oder vorzeitlicher Men-
schen mit einiger Wahrscheinlichkeit auf ihr geistiges Vermdgen zu schlieflen, be-
steht nicht. Das Gehirnvolumen simtlicher fossiler Menschen liegt innerhalb der
Variationsbreite der Gehirne heutiger Vertreter der Menschheit, deren Gehirn-
volumen zwischen 850 und 2000 ccm schwankt. Schon deswegen kann von einer
stammesgeschichtlichen Verdopplung der Gehirnmasse bei heutigen Menschen nicht
die Rede sein. Nach Lassek betrigt das Minimum an Gehirnsubstanz beim Mann
etwa 960 g, bei der Frau etwa 800 g, was mehr oder weniger einer Schidelkapa-
zitit von 960 bzw. 800 ccm entspricht.? Diese enorme Variabilititsbreite hat aber
keinen erkennbaren Einfluf auf Begabung und geistige Leistungsfahigkeit. Hoch-
begabte Menschen hatten Gehirne, deren Volumen sowohl nach der oberen als
auch nach der unteren Grenze hin lagen. Weder die Masse noch das Oberflachen-
relief des Gehirns ist also ein eindeutiger Ausdruck seiner funktionellen Wertigkeit.
Weidenreich hat deshalb mit Recht betont, ,dafl weder die Gréfle noch die Form
des Gehirns oder die Oberfliche der Hemisphiren oder ihr Windungsmuster im
allgemeinen noch in seinen Einzelheiten einen zuverlissigen Anhaltspunkt fiir die
Hohe und die Menge an allgemeinen und besonderen geistigen Fihigkeiten ab-
geben . . . Deshalb haben Behauptungen der Paldanthropologen, der Neandertaler
oder Peking-Mensch z. B. seien Rechts- oder Linkshidnder gewesen, hitten sprechen
oder schreiben oder blof stammeln kénnen — Aussagen, die sich nur von den flache-
ren oder tieferen, engeren oder weiteren Eindriicken an der Innenseite der Schadel-

“kapsel herleiten —, keine wissenschaftliche Basis . . . Untersuchungen an Skeletten
allein setzen uns niemals in Stand, um Aussagen iiber geistige Fahigkeiten eines
Menschen oder iiber geistige Anderungen und Fortschritte im Verlauf einer Zeit-
periode zu machen. Kulturelle Hinterlassenschaften sind die einzigen Hinweise
fiir geistige Lebensduflerungen.”

Die kulturellen Hinterlassenschaften weisen nun eindeutig auf das echte Mensch-
tum der vorzeitlichen Menschen hin. Meist sind uns von ihnen nur ihre Steinwerk-
zeuge iiberliefert. Aber gerade sie kiinden eindringlich von einer geistgeprigten

* Am Wiener Neurologischen Institut hat man bei einer 26jihrigen Frau von durchaus normaler Intelligenz 850 g
Gehirngewicht festgestelle. Dafiir war allerdings die Zahl der Ganglienzellen der grauen Rinde gegeniiber Gehirnen
von durchschnittlichem Volumen um nicht weniger als das Dreifache vermehre.
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Zeitlichkeit, das ganze existentielle Dasein jedes einzelnen Menschen von innen
Lebensart. Zu ihrer Erfindung, wie iiberhaupt zu jeder Erfindung, bedarf es nim-
lich, wie Kraft mit Recht sagt, des ganzen Menschen, seiner Vernunft wie seines
Gemiites, seines Bewufltseins wie seiner Intuition. Dazu erscheinen vom Augen-
blick ab, da der Mensch Gerite plan- und zweckmifig herstellt, zugleich mit einer
sich entwickelnden Technik ,auch andere Grundziige kulturellen Schaffens, das
Einschlagen und Festhalten gewisser Bahnen des Verfahrens, der Wille zu be-
stimmten Grundformen, ein Streben nach Regel und Gesetz, ein Sinn fiir reine
geometrische Form; das sind willensmifige wie dsthetische Bereiche. In ihrer Ver-
gesellschaftung zeigt sich eindeutig, dafl schon hier der Mensch in der Fiille seines
geschichtlichen Lebens auftritt. Schon die dltesten Gerdte zeigen mehr als ratio-
nales Niitzlichkeitsstreben und sind deshalb aus den rationalen Faktoren (Stoff,
Bearbeitung, Zweck) nicht vollig zu erkldren, Vielmehr lassen sich in der Auspri-
gung verschiedener Grundverfahren, in der Bevorzugung verschiedener Grund-
formen und deren Steigerung zu rein geometrischen Gebilden und im geschicht-
lichen Wachstum und Verfall weitere lebendige Krifte als wirksam erweisen.
Gewil ist bei der Werkzeugkultur der Menschheit des Eiszeitalters eine Ent-
wicklung oder ein Fortschritt festzustellen. So hat Semenoff, wie Bounak mit-
teilte, den Fortschritt in der Meisterung der technischen Seite sehr schén an der
Herstellungstechnik prihistorischer Werkzeuge aufgewiesen. Es gibt Werkzeuge
mit Spuren eines beabsichtigten Gebrauchs, zu deren Herstellung nur 3-5 Schlige
mit einem andern Stein notwendig waren. Ein typisches Werkzeug des Chelléen be-
durfte zu seiner Fertigung 20-25 wohlgezielte Schlige innerhalb eines einzigen
Arbeitsganges. Die Herstellung eines Werkzeuges des Acheuléen verlangte schon
zwei verschiedene Arbeitsginge und 60-70 Schlige. Zur Fertigung einer Mousté-
rien-Spitze gehdrten vier Arbeitsginge und fast 100 verschiedene Aktionen. Die
Zahl der Arbeitsginge steigert sich bis elf und die Anzahl der Aktionen auf 200-
250 bei den Klingen mit Griff vom Cromagnon-Typ. Bounak sieht in dieser
technischen Vervollkommnung ein Anzeichen fiir die Steigerung des geistigen Ver-
mogens, fiir zunehmende Begriffsbildung und verbessertes Sprachvermdogen, also
Stufen der Geistwerdung. Uns scheint diese Vervollkommnung in der Technik der
Werkzeugherstellung wesentlich mit der sich steigernden und immer intensiver ge-
pflegten Tradition zusammenzuhingen, durch die Erfindungen, handwerkliche
Kenntnisse und verbesserte Techniken bewahrt und von Generation zu Generation
weitergegeben werden. Rensch nennt diesen Vorgang ,die nichterbliche Hoher-
entwicklung durch Traditionsbildung®. Dieser auf einer immer dauverhafter ge-
pflegten Tradition aufbauende Fortschritt weckt immer neue Seiten des mensch-
lichen Geistes, fiir die auf fritheren Stufen noch gar keine Mdglichkeiten zu einer
Betitigung oder Entfaltung bestanden, die aber offenbar im Menschen liegen.
Die altpaliolithischen Werkzeuge kénnen deshalb gar nicht auf der Hhe der fein-
gearbeiteten Artefakte der Jungpaliolithiker oder der geschliffenen Gerite der
Neolithiker stehen. Aus diesen Griinden scheint uns auch die Auffassung von Eppel
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nicht iiberzeugend, ,dafl zwischen der geistigen Leistung bei der ,Erfindung’ oder
Abwandlung eines Faustkeils und einer Formel zur atomaren Reaktion und Strah-
Jung ein substantieller, ein qualitativer Abstand liegt“®. Nur aus einer vollmensch-
lichen Anlage heraus vermochte der vorzeitliche Mensch Werkzeuge zu schaffen
und eine Kultur aufzubauen. Die Grundlagen seines geistigen Seins miissen die
gleichen wie bei den heutigen Menschen gewesen sein®.

Das Bild Gottes im Spiegel der franzosischen Literatur

André Espiau de la Maéstre

Der zeitgendssische Atheismus ist bekanntlich zum ausgesprochenen Antitheismus
geworden, zu einer Art ,Religion der Gottlosigkeit* (Lukdcs), die sich besonders
im atheistischen Neohumanismus des franzosischen Existentialismus herauskristal-
lisiert hat. Es ist dies keine abstrakte Lehre von weltfremden Philosophen, sondern
vielmehr der Niederschlag eines tiefgreifenden Erlebnisses, das durch das Medium
des Romans, des Theaters, des Films oder des Essays einem grofien Laienpublikum
vermittelt wird und zur Massenpsychose werden kann.

Wird das Bild Gottes durch diesen ,postulatorischen Atheismus“ der bekann-
testen franzosischen Existentialisten radikal kaltgestellt, wenn nicht vollkommen
entstellt, so hat sich zugleich und sogar friiher, und ohne jedwede bewufite apolo-
getische Antwort zu bezwecken, ein echt christliches Bild Gottes in der modernen
und zeitgendssischen katholischen Literatur geformt und sich zu einem grundlegen-
den, duflerst fruchtbaren Wert des.Romans, des Theaterstiicks und iiberhaupt der
Dichtung entwickelt. In den Fuflspuren eines Léon Bloy ihren eigenen, humanisti-
schen und religidsen Weg gehend, haben Charles Péguy, Paul Claudel, Georges
Bernanos und dessen Epigonen einen vollkommen neuen Begriff in der Geschichte
der franzosischen Literatur geprigt, den Begriff nimlich einer christlichen, tief er-
lebten, echt theologischen Dichtung. Im Gegensatz zu den meisten Dichtern des 19.

 Jahrhunderts, die von Vigny an bis Baudelaire und sogar Verlaine nur einen vagen
Deismus kannten, setzen sich nun diese katholischen Dichter mit einem Gott aus-
einander, der, in die Geschichtlichkeit selbst eingeschaltet, die konkrete, erlebte
Zeitlichkeit, das ganze existentielle Dasein jedes einzelnen Menschen von innen

3 F. EPPEL: Das atektonische Zeitalter. Die geistigen Dimensionen der Paliolithmenschen, Quartir 10/11
(1958/1959), S. 49.

 Das Thema ist ausfiihrlich behandelt in: P. OVERHAGE S]: Zur Frage einer Evolution der Menschbeit wihrend
des Eiszeitalters. 11. Teil: Endocraniale Ausgiisse und die Evolution des menschlichen Gehirns, Acta Biotheoretica 16
(1962) S. 27-56. Hier ist auch die reiche Literatur verzeichner. Siehe auch: P. OVERHAGE SJ: Zur Frage emncr
Evolution des menschlichen Gehirns wibrend des Eiszeitalters, in: S. BEHN: Der bestdndige Anfbruch, Festschrift
fiir Erich Przywara, Niirnberg 1959, S. 22-39.
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heraus beherrscht und verlebendigt. Diese theoanthropologische Sicht hat somit
eine Literatur der ,Inkarnation® erzeugt und genihrt, die denselben Charakter
eines zeitnahen, tiefpersonlichen Erlebnisses aufweist wie das existentielle Engage-
ment des atheistischen Existentialismus. Denn dem Erlebnis der Angst und Hoff-
nungslosigkeit der Atheisten haben die katholischen Denker und Schriftsteller ihr
Erlebnis der Hoffnung und sogar der Hoffnung in der Angst entgegengestellt, dem
Erlebnis der Ichgefangenschaft und der metaphysischen Einsamkeit ihr Erlebnis der
Liebe, des echten Mitseins, der Kommunikation und der mystischen Kommunion,
dem Erlebnis der antiteleologischen Absurditit des Menschen und des Kosmos ihr
Erlebnis der Kohidrenz in der Finalitdt, ihr Erlebnis der Vorsehung und des Sinnes
der conditio humana. Ein Bild Gottes ist somit entstanden, das bei aller Verschie-
denartigkeit der dichterischen Darstellungen, der Hauptakzente und der komple-
xen Nuancen, die es bei L. Bloy, P. Claudel, Ch. Péguy oder G. Bernanos charak-
terisieren, immerhin ein gemeinsames Hauptelement besitzt, nimlich, dafl dieses
Bild Gottes keine abstrakte Geisteskonstruktion, sondern ein tiefes Erlebnis, ein
vitales Phinomen ist, das mit dem konkreten Leben, mit dem existentiellen
Einsatz jedes einzelnen Dichters vollkommen verwachsen, als solches die geheim-
nisvolle Tiefe, aber auch die unerschopfliche Dynamik des menschlichen, person-
lichen Daseins widerspiegelt und zum Ausdruck bringt. Bloys, Claudels, Péguys
oder Bernanos’ literarisches Schaffen bildet ndmlich den ehrlichen, aufrichtigen Aus-
druck einer tieferlebten Einstellung zur Welt und zum Menschen, die echte, wahr-
haftige Aussage ihrer tiefsten Personlichkeit, das immer noch lebende, ruhige oder
zitternde Diagramm ihres seelischen Werdeganges, ein im wahrsten Sinne des Wor-
tes ,inkarniertes® Zeugnis.

Es wiirde natiirlich den Rahmen dieses Artikels sprengen, wollte man das kom-
plette Inventar jener geistigen und religiosen Schatzkammer aufnehmen, die sie
uns hinterlassen haben. Es sei uns erlaubt, nur zwei kennzeichnende Punkte dieses
katholischen dichterischen Erbgutes hervorzuheben, zwei besonders zeitgemifie
Aspekte jenes echten Gottesbildes, das die plumpe Einfalt, die ungerechte und un-
heilvolle Anonymitit, die Substanzlosigkeit der existentialistischen Gotteskarika-
tur vollauf zu kompensieren vermag. Wir meinen zuerst einmal die Uberwindung
und mystische Verklirung der Angst vor dem Bosen, dem Schmerz und dem Tod
durch das Medium der seelischen Kommunion, des iibernatiirlichen Miterlebens der
Agonie und des Todes Christi; und zweitens das sichere, siegreiche und dynamische
Sichbewufitwerden der Kohirenz und der grundsitzlichen Finalitit des Menschen
und des Kosmos. Haben Bloy, Péguy und Bernanos vor allem die erste Perspektive
durch ihr Leben und ihr Schaffen besonders illustriert und zum allgemeingiiltigen
Wert erhoben, so hat sich Claudel seinerseits fiir den zweiten Aspekt der conditio
humana und der Vorsehung Gottes besonders eingesetzt. Neben den Dichtern und
Apologeten eines gewissen christlichen Absurden, der epische Poeta, der mitschaf-
fende Exeget des gottlichen Sinnes. Weder Claudel, der apollinische Beschauer des
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Seins, noch die ersteren, die existentiellen Tragiker der Inkarnation, haben diese
Aspekte oder Werte des Christentums entdeckt, geschweige denn erfunden: sie alle
aber haben sie dichterisch verklirt, sie in echt literarische, fruchtbar poetische Werte
verwandelt und somit das Bild Gottes in der franzdsischen Literatur auflerordent-
lich bereichert. :

Obwohl Léon Bloy, der ,Pilger des Absoluten®, der #lteste dieser katholischen
Dichter niemals einen personlichen Kontakt mit seinen jlingeren Kollegen gehabt
hat, kann man ihn jedoch mit dem Abstand der Jahre als ihren geistigen Ahn-
herrn betrachten. Sein Einflu} ist unverkennbar, und er hat in seinem Leben und
durch sein ganzes Schaffen die zwei Werte illustriert und mystisch vertieft, die
eben das ganze Oeuvre seiner Nachfolger durchziehen: die Uberwindung der Angst
durch die Kommunion mit der Agonie Christi und der Verherrlichung der Vor-
sehung.

»Ich bin traurig geboren, traurig in einer tiefen fiirchterlichen Art®, schrieb
Léon Bloy an seine Braut im Jahre 1890. ,,Das blofle Wort ,Ungliick riff mich in
Begeisterung hinein. Ich denke, dafl ich das von meiner Mutter habe. .. und die
Hauptanziehungskraft des Christentums ist fiir mich.die Unermeflichkeit der
Schmerzen Christi gewesen, die grandiose, transzendente Schrecklichkeit dieser
Passion. Als ich ein Mann wurde, hielt ich grausam die Versprechungen meiner
kliglichen Kindheit, und die Mehrzahl der wahrhaft furchtbaren Leiden, die ich
durchgemacht habe, sind sicherlich mein eigenes Werk gewesen, sind durch mich
gegen mich selbst dekretiert worden mit einer wilden Raserei.“ (Ubersetzt von
K. Pfleger, in seinem ausgezeichneten Nachwort zu ,Exégése des lieux communs®,
deutsch erschienen unter dem Titel ,Dem Teufel aufs Maul geschaut®. Herderbiiche-
reiNr. 132,1962. 5. 111/12).

So hat Léon Bloy, der in seinen bekannten Romanen ,Der Verzweifelte® und
»Die arme Frau® und in seinen zahlreichen Tagebiichern sein eigenes tragisches
Leben verwertet hat, sein ganzes Schicksal als ,,Passion® betrachtet und erlebt, an
dem er ,mit einer wilden Raserei® wie an ,seinem eigenen Werk® gearbeitet hat.
In ihm haben sich Transzendenz und Immanenz, Ewigkeit und Zeitlichkeit,
Schmerz und Freude, Hoffnung und Verzweiflung, Anbetungshymnen und manch-
mal gotteslisterliche Revolte auf die seltsamste Weise vereinigt. Und die Urquelle
dieser paradoxen existentiellen Einheit hat er selbst angegeben:

»Ich weif} es, ohne es zu verstehen, dafl das gottliche Vorherwissen und die
menschliche Freiheit gar nicht miteinander versthnt zu werden brauchen, weil
beide genau, absolut, inhaltlich und wesentlich EIN und DASSELBE sind.” (Tage-
buch 1904, Mercure de France, S. 262/63).

Von dieser hohen Warte eines intuitiven Glaubens her hat Léon Bloy das meta-
physische Abenteuer der menschlichen Existenz erblickt, bis zum 4uflersten ge-
spannt, und eben in dieser ,Hochspannung zwischen Gott und Mensch“ die exi-
stentielle Wahrheit seines eigenen Schicksals, aber auch seines unzerreilbaren Mit-
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seins mit der ganzen Menschheit erlebt, im Schof einer géttlichen Vorsehung, die
»immer, auch auf krummen Zeilen, gerade® schreibt und das Gleichgewicht der
menschlichen Seelen, immer sicher wiederherzustellen vermag.

»Unsere Freiheit hingt mit dem Gleichgewicht der gesamten Welt untrennbar
zusammen®, schrieb er schon 1886 in seinem Roman ,Der Verzweifelte®. ,Das
eben mufl man verstehen, will man sich tiber das tiefe Mysterium der Reversibilitdt
nicht wundern, wie die philosophische Bezeichnung fiir das grofle Dogma der See-
lengemeinschaft lautet. Jeder Mensch, der eine freie Tat vollfiihrt, projiziert seine
Personlichkeit ins Unbegrenzte. Die ganze christliche Philosophie basiert auf der
unaussprechlichen Bedeutung des individuellen freien Aktes und auf dem Begriff
einer allumfassenden und unzerstorbaren Gemeinschaft.“ (Mercure de France,
S. 108/09.)

,Das Projizieren der menschlichen Personlichkeit ins Unbegrenzte durch die
freie Tat, die unaussprechliche Bedeutung des individuellen freien Aktes“: dies
sind lauter Formeln, durch die auch ein Sartre, ein Camus oder ein Malraux ihr
neohumanistisches atheistisches Bekenntnis zum Ausdruck bringen kdnnten. Und
das allein besagt die tiefe existentielle Bedeutung jener ,Passion als Schicksal®, wie
sie Léon Bloy erlebt hat.

Dasselbe Bekenntnis zu einem existentiellen Christentum hat sich aber auch
Charles Péguy durch sein ganzes Leben zu eigen gemacht, und mehr noch als Léon
Bloy, mit dem er trotz Jacques Maritains Bemiihungen nie verkehren wollte, ist
Péguy in den Fuflstapfen der katholischen Heiligen, die die geheimnisvolle Licht-
siule seines ganzen religiosen Werdeganges gewesen ist, Jeanne d’Arc, in das
Mysterium des Bsen, des Leidens und der Seelenverdammnis vorgedrungen. Zu-
erst lifit Péguy seine Jeanne d’Arc gegen eine Vorsehung revoltieren, die die ewige
Verbannung einer, wenn auch einzigen Menschenseele zuldft. Darin sieht er nicht
nur einen fragwiirdigen Sieg der Gerechtigkeit iiber das gottliche Erbarmen, son-
dern auch ein Versagen, ein Fiasko der Allmacht und des Rettungswillens Gottes.
Und im Geist einer verzweifelten Solidaritit mit der ganzen Menschheit will er,
als Erfiillung seiner eigenen Mission, als Vollendung seines ganzen Wesens, mit der
ganzen Schwere seines Existenzwertes das universelle Gleichgewicht der Seelen
wiederherstellen, ganz gleich ob er selbst dabei seine eigene Seele verliert:

O mein Gott . . . wenn ich, um von der ewigen Abwesenheit
Die Seelen der Verdammten zu befreien, die vor dieser Abwesenheit wahn-
sinnig sind,
Meine eigene Seele der ewigen Abwesenheit preisgeben mufi,
Dann, o Gott, gehe meine Seele in die ewige Abwesenheitein...
(Mystere de la Charité, Pléiade, 958/59)

Es ist ergreifend, zu sehen, daf Péguy lange vor allen Existentialisten oder Ab-
surdisten von heute dem Problem der angeblichen Absurditdt der Welt so leiden-
schaftlich gegeniibergetreten ist und die Problematik jedes christlichen Schicksals
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so packend unterstrichen hat. Er und die Jeanne d’Arc, die er erdichtet hatte, ver-
urteilten zuerst mit einer heroischen Absolutheit eine Welt, in deren Vollendung das
Bose und der Schmerz, der Hafl und die Angst noch einen Platz haben sollten, und
in der Betrachtung der Diesseitigkeit war ihnen die geheimnisvolle Vermengung
des Guten und des Bésen ein skandaloses Ritsel und eine Quelle der Verzweiflung.
,Was fiirchterlich ist in der Wirklichkeit des Lebens®, schrieb er 1902, ,ist nicht
so sehr das dauernde Nebeneinander von Gut und Bése, sondern ihr gegenseitiges
Sichineinanderflechten, ihr gegenseitiges Sichdurchdringen und manchmal ihre selt-
same, geheimnisvolle Verwandtschaft.

Das Wiedererwachen seines christlichen Glaubens und das dauernde Erlebnis des
Leidens lehren ihn aber allmihlich Jeanne d’Arcs Revolte und tollkithne Hingabe
in eine tiefere Erkenntnis des Mysteriums der Schopfung, der Liebe Gottes und der
Hoffnung verwandeln. Im Menschensohn Christus, in dessen ,tédlicher Traurig-
keit® im Garten Gethsemane erblickt er die einzig denkbare Losung des gottlichen
Skandals: es ist dies das Mysterium der ,begnadeten Angst®, das Mysterium der
ganzen menschlichen Problematik und der christlichen Berufung, der zufolge die
Christenheit eine Gemeinschaft von Heiligen und Siindern ist, die unzertrennbar
auf jene ,Achse der Trostlosigkeit* gestellt worden sind, die sich Péguy selbst als
seinen vorbestimmten Platz ausgesucht hatte, um ,dem Hartesten entgegenzu-
gehen und das Schmerzvollste zu erleiden und das treffsichere Ubel gerecht zu er-
leben ...« Eine machtlose Revolte hat somit einer echten Kommunion Platz ge-
macht, die die immer zitternde Hoffnung verherrlicht, jene ,,geheimnisvolle zweite
Tugend unter den drei gottlichen Tugenden, ohne die die Gnade in der Welt ver-
greisen wiirde . . .“

Denselben tiefen, intuitiven Sinn fiir die Tragik der conditio humana, fiir den
furchtbaren Ernst eines ,inkarnierten®, erlebten Christentums und zugleich fiir die
unzerreifbare Einheit der ganzen Menschheit in der Gemeinschaft der Seelen doku-
mentiert auch nun jener dritte katholische Dichter, der als geistiger Sohn Péguys
geschrieben hat: ,Ich halte Péguy nicht gerade fiir einen Heiligen, aber er ist ein
Mensch, der auch nach seinem Tod fiir uns in Rufweite bleibt, der fiir Geist und
Empfinden eines jeden Einzelnen von uns erreichbar bleibt und der jedesmal ant-
wortet, wenn wir ihn rufen.“ Es ist Georges Bernanos. Und mit thm, der iibrigens
auch an Léon Bloys existentielles Christentum unmittelbar ankniipft und fiir den
er einen ergreifenden Nachruf geschrieben hat, rundet sich vor unseren Augen jenes
Bild Gottes ab, das die katholischen Tragiker, die sogenannten , Christen des Kar-
freitags® aufgestellt haben. Die packendsten seiner erdichteten Romanfiguren hat
bekanntlich Bernanos nach jener, die ganze Problematik der conditio humana be-
fruchtenden Pflanzstitte der gottlichen, begnadeten Angst, als Zeugen und Mit-
schaffende verlagert. Der Pfarrer Donissan und Chantal de Clergerie, die Priorin
de Croissy und Blanche de La Force, die alle in der Verkldrung der Angst das
Schliisselwort und beinahe das Sakrament der mystischen Freude und der seelischen

367



André Espiau de la Maéstre

Vollendung gefunden haben, treffen aber ebenda den Menschen und Christen
Georges Bernanos selbst, der im Tagebuch seines Landpfarrers folgende, abgrund-
tiefe Geheimnisse der Seele aufschlieRende und zugleich den psychologischen und
metaphysischen Analysen der existentiellen Denker unserer Zeit erstaunlich ent-
sprechende Zeilen geschrieben hat:

,Ich glaube immer mehr: das, was wir Schwermut, Angst und Verzweiflung
nennen — wie um uns einzureden, es handle sich um gewisse Seelenregungen —, ist
eben die Seele selbst. Denn nach dem Siindenfall ist die Lage des Menschen derart,
daf er alles nur unter der Form der Angst wahrzunehmen vermag. Auch der dem
Ubernatiirlichen gegeniiber Gleichgiiltigste bewahrt bis in das Vergniigen hinein
das dunkle Bewuftsein des erschreckenden Wunders, dafl sich auch nur eine ein-
zige Freude bei einem Wesen entfalten kann, das fihig ist, seine eigene Vernich-
tung zu denken, und sich gezwungen sicht, seines Fleisches wiitende Emporung
gegen diese widersinnige und schauerliche Annahme mit seinen allzeit unzurei-
chenden Vernunftschliissen miihevoll zu beschwichtigen. Wire nicht Gottes wach-
sames Erbarmen, wiirde der Mensch, wie mir scheint, beim ersten Bewufitwerden
seiner selbst in Staub zerfallen® (aus ,Tagebuch eines Landpfarrers®, in Oeuvres
romanesques, Pléiade, S. 1183/84).

Daraus aber auf eine billige Romantik der Weltendimmerung oder auf ein
hoffnungsloses, passives Resignieren der menschlichen Seele zu schliefien wire voll-
kommen falsch. Man weifl im Gegenteil, daf} Bernanos, genauso wie Bloy oder
Péguy, gewuflt hat, ,Hoffnung aus der Verzweiflung zu schpfen, und Ewigkeit
aus einer Handvoll Erde zu kneten®. Im vollen Bewufitsein der tragischen Pro-
blematik der menschlichen Freiheit hat sogar Bernanos eine jubelnde, siegreiche
Hymne an die Schonheit des Kosmos und des Menschen angestimmt, die nur im
grofien epischen Schwung der Fiinf Oden von Claudel ihresgleichen finden kann:

,Ich habe getriumt®, schrieb Bernanos in seinem Tagebuch 1939. ,Ich wuflte
wohl, daf es Triume waren. Die Illusion ist nur ein Kiimmerling, ein Zwerg von
einem Traum: ich aber wollte meine Triume grenzenlos. Und darum eben haben
sie mich nicht enttiuscht. Kénnte ich mein Leben von vorne anfangen, dann wiirde
ich danach trachten, meine Triume noch grofer zu gestalten, weil das Leben uner-
meRlich gioRer und schoner ist, als ich es selbst im Traum geglaubt hatte, und ich
viel kleiner bin. Ich habe von Heiligen und Helden getriumt und die Zwischen-
stufen unseres Geschlechtes iibergangen: nun aber sehe ich, dafl es diese Zwischen-
stufen kaum gibt, daf es allein auf die Heiligen und die Helden ankommt. Die
Zwischenstufen sind ein Brei, ein Magma: wer eine Handvoll davon erfafit hat,
der kennt schon alles iibrige. Dieser Schleim wiirde nicht einmal verdienen, einen
Namen zu besitzen, wenn ihm die Heiligen und die Helden nicht einen geben wiir-
den, seinen Namen, den Namen: MENSCH® (aus ,Les enfants humiliés®,
S. 199/200).
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Somit erzeugt und nihrt die bernanossche Theologie der Inkarnation, der gott-
lichen ,begnadeten Angst® eine Anthropologie der Hoffnung, der heldenhaften
Heiligkeit, der unbeschrinkten Weltbejahung und der christlichen Freude.

»Unser Anteil am Gliick®, schrieb Bernanos noch im Jahre 1938, als er von der
Insel Mallorca her die Greueltaten des spanischen Biirgerkriegs mitansehen mufite,
die ihn an der Giite und dem elementaren humanen Sinn der Menschen hitten
verzweifeln lassen konnen, ,unser armseliges Gliick haftet allenthalben an der
Erde, und an unserem letzten Tag wird es wieder mit uns zu Erde: das Wesen un-
seres Ungliicks ist iibernatiirlich ... Das Leben bringt keine Enttiuschung. Das
Leben besitzt nur ein Wort und das hilt es auch. Denen, die das Gegenteil sagen,
kann man nicht helfen. Sie sind Heuchler oder Feiglinge. Mich haben die Menschen
nicht enttduscht, und ich selbst habe mich ebensowenig enttiuscht. Ich war auf
Schlimmeres gefafit, das ist alles. Was ich vor allem im Menschen sehe, das ist sein
Ungliick. Das Ungliick des Menschen ist eben das WUNDER der Welt® (aus ,Les
grands cimetiéres sous la lune“, S. 80 und 280).

Ein Mann hat diese Zeilen geschrieben, der aus eigener Erfahrung um das Un-
gliick des Menschen wufite, und ganz im Geist von Bloy und Péguy, in der Angst
Hoffnung zu schopfen vermochte, in der Verlassenheit und Einsamkeit Mitsein
und echte Kommunion, sogar im Absurden selbst, d. h. in den scheinbar unldsbaren
Antinomien des Schicksals, im ,gottlichen Betrug“, den geheimen Triumph des
Sinnes begriiffen konnte, die beste Dokumentation der Sinnhaftigkeit des Men-
schen und des Kosmos.

Ganz anderen geistigen, seelischen und religiosen Horizonten entstammend, hat
schlieBlich auch Paul Claudel, der machtvolle und tiefsinnige ,, Beschauer der vor-
handenen Dinge®, der unermiidliche ,, Inspektor der Schépfung®, durch sein ganzes
Schaffen zur exemplarischen Gestaltung und Vollendung desselben Bildes Gottes
beigetragen. Obwohl er selbst, besonders in seinen letzten Greisenjahren, die tra-
gische Botschaft des Hiob zutiefst vernommen hat und sogar vom Problem des
Bosen verfolgt wurde, kann man doch ruhig sagen, dal der Epiker der ,,Ars poe-
tica mundi“ und der Fiinf Groflen Oden, der Dramatiker von ,Mariae Verkiindi-
gung® und vom ,Seidenen Schuh® nicht zu den ,,Christen des Karfreitags“ gehort,
die sich in die apokalyptische Atmosphire der Demiitigung und des Skandals der
gottlichen Agonie hineingelebt haben. In diesem Sinne wiire es ein paradoxes, wenn
nicht illusorisches Unternehmen, in Claudels Schaffen und Botschaft nach Elemen-
ten oder Kraftlinien zu suchen, die man der manchmal morbiden Angst oder dem
tiefen Gefiihl der menschlichen Absurditit der existentiellen Denker und Schrift-
steller gleichsetzen oder entgegenstellen konnte. Ist eben Claudel, Rhapsode eines
gottlichen Providentialismus, der aus dem Ubel und der Siinde selbst das Gute und
das Gliick souverin schopft, nicht gleichfalls ein christlicher Denker, dessen totali-
tire Auffassung Gottes und , postulatorischer Optimismus“ die existentielle Pro-
blematik des Menschen und die angsterfiillte Seele unserer Epoche in mancher
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Hinsicht ignorieren lieff? Kann nun Claudel, auserkorener Herold eines komfor-
tablen Essentialismus uns eine Botschaft vermitteln, die einen existentiellen Wert
besitzt und auf das Neoevangelium des postulatorischen Atheismus, der totalen
Inkohirenz und des kosmischen Antifinalismus eine giiltige Antwort zu bilden,
ein zeitgemifles Bild Gottes zu bieten vermag?

Will man, den landliufigen Richtlinien der im allgemeinen frommen und er-
baulichen Interpretationen von Claudels Werken zufolge, aus ihm vor allem den
christlichen Dichter kat’ exochen, einen Doktor der Theologie, der Mystik oder der
Bibelexegese, beinahe einen Kirchenvater der modernen Zeiten machen, will man
insbesondere den claudelschen Prometheismus, den claudelschen Willen zur Macht
ignorieren, Claudels ungeheueren Ehrgeiz eines , Vereinigers der Erde Gottes® zu
einer Art Sublimierung des katholischen Apostolats oder des paulinischen Welt-
missionierungsgeistes stempeln: dann wird man immer Gefahr laufen, an Claudels
Originalitit und unermeRlicher, echt christlicher Bedeutung vorbeizufabulieren.
Es fillt selbstverstindlich niemandem ein, die wunderbaren, tief religiosen und
mystisch inspirierten Akzente der claudelschen Lyrik auch nur im geringsten an-
zuzweifeln oder bagatellisieren zu wollen. Noch weniger kann man ihm seinen,
den allerersten Platz auf dem Parnaf} der abendlindischen Dichtung abstreiten.

Um aber die authentische Aussage des christlichen Denkers Claudel genau zu
definieren, ist es angebracht, auf die fundamentale Resonanz seines echt person-
lichen, existentiell miterlebten Schaffens zu horchen. Es ist dies aber der Ausdruck
einer allumfassenden Theozentrik, eines souverinen, unfehlbaren Finalismus.
Claudels simtliche Werke bilden, aus ihrer Substanz selbst heraus, die epische,
lyrische oder dramatische Illustration einer einzigen, groflen, unerschopflichen
Idee, den Niederschlag einer elementaren, grundlegenden Uberzeugung, den Glau-
ben nimlich an die schicksalhafte Finalitit des Menschen und des Kosmos. Von
seiner Bekehrung an bis zu seinem Tod hat Claudel sozusagen nichts anderes getan,
als jene wesentliche Entdeckung seines Verstands und seines Glaubens auszuwer-
ten: die Welt besitzt einen Sinn und der Mensch, als Sieger iiber den Tod, nimmt
an der Ordnung des Kosmos aktiv Anteil. Der Mensch ist kein umbherirrendes
Wesen, das von ungefahr auf eine Erde ohne Ursprung und Finalitt hingeworfen
wird. Er ist im Gegenteil ein Geschopf — und dies ist eben die Urquelle seiner
Wiirde und seiner Freiheit —, ein Geschopf, das mitten durch die Finsternis der
Geschichte, durch die Abirrungen seines individuellen Lebens hindurch immer wei-
ter ein Schicksal, sein bewufltes und bedeutungsschweres Schicksal trigt und mit-
schafft. Der Tod endlich ist iiberhaupt nicht das ,monstrose und schmutzige Aben-
teuer, das keine Tiir 6ffnet (A. Camus, aus ,Hochzeit des Lichtes“), er ist im
Gegenteil die sichere Schwelle zur Transzendenz, zur Wiedererstehung des Leibes
und zu der endgiiltigen Besitzergreifung des wahren, immerwihrenden Gliicks.

Die panische, physiologische Angst vor dem Tod war die existentielle Invariable
von Claudels Psyche bis zum Tag seiner endgiiltigen Bekehrung im Jahre 1890:
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erst die Wiedereroberung des religiosen Glaubens hat ihm die Mdglichkeit gegeben,
dem Tod kaltbliitig entgegenzusehen, und ihm die Sicherheit des Sieges iiber den
Tod eingeflofit. Die Verdringung der Angst durch den Glauben hat dann einen
unaussprechlichen, unbezwingbaren Jubeltrieb ausgeldst. Es geniigt hier, die Figur
von Mara aus ,Mariae Verkiindigung® — Mara, die von Claudel selbst zur Haupt-
heldin dieses Theaterstiicks gemacht wird —, zu erwihnen, als Symbol der ,Freude
am Leben“ und des Sieges iiber den Tod durch die wundertitige Vermittlung ihrer
Schwester Violaine. Der unstillbare Jubel der Fiinf Groflen Oden kennt gleichfalls
keinen anderen Ursprung: denn eben aus jenen ,vielen Worten und erfundenen
Geschichten“ hat der Dichter eine Hymne gestalten wollen an den Gott, der ihn
»vom Tod befreit“ und selbst ,,ins Herz des Menschen den Abscheu des Todes ge-
legt® hat. Deshalb erblickt er seine eigene Sendung als Dichter, den Sinn seines
ganzen Schicksals und das Paradigma seines ganzen literarischen Schaffens eben
in dieser seiner Mission, den Sieg des Lebens iiber den Tod, den Sieg des Menschen
iiber die Sinnlosigkeit eines blinden Fatums zu verkliren. Claudels ganzes Schaf-
fen bildet somit eine einzige Hymne an die Sinnhaftigkeit des Daseins. Will man
nun diese grundlegende Struktur fest im Auge behalten, ihre mafigebende Schwer-
kraft abwigen, so klirt sich alles von selbst, auch die diisteren Szenen seiner Thea-
terstiicke, die Revolte seines ,Goldhauptes“ oder noch die spiteren Gottesliste-
rungen seines Hiob: alles gewinnt eine Dichte und eine Substanz, die eines ein-
zigartigen Kunstwerkes, dafl, alle literarischen Gattungen iiberragend, die gott-
liche Weltparabel des Guten und des Bésen ausdriickt und verherrlicht. Im Spiegel
des claudelschen Schaffens wird somit das Bild Gottes zur glorreichen Darstellung
der Schopfung, der Vorsehung und der Vollendung. Gott, als Alpha und Omega
des Kosmos und des Menschen, ist der ewige, transzendente, aber auch zugleich
unaufhorlich in der Zeitlichkeit titige Pol des Seins, die Urquelle des Sinnes.

Gleichzeitig wird schlieflich ersichtlich, dafl die claudelsche Botschaft, genauso
wie die existentielle Aussage der Werke von Bloy, Péguy und Bernanos, in den
Lindern oder intellektuellen Kreisen, die die metaphysische Einsamkeit der exi-
stentialistischen Psyche und die Angst vor dem Absurden bedrohen oder schon an-
gesteckt haben, heute zur rechten Zeit erklingen mag. Denn in der Perspektive der
gottlichen Transzendenz und in den Augen des iibernatiirlichen Glaubens ist
schlieRlich alles eins: die Erde und die Sonne und die ganze Schonheit des Kosmos,
die Claudels Hymnik dem Bilde Gottes einverleibt, besitzen dieselbe existentielle
Symbolik wie das Blut und die Nacht, die am Karfreitag den Sohn Gottes, die
Erde und das Sonnenlicht iiberflutet haben. Sie sind alle Gottes Sakramente, Zei-
chen der Allgegenwart der Transzendenz, aber auch Aufforderung an die Kontin-
genz zum Mitschaffen an der Entstehung und Vervollkommnung jenes Bildes Got-
tes, das jeder Mensch sein kann, wenn er es will.
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Die Rede vom Zorn Gottes geht durch alle Religionen. Wer erinnerte sich nicht an
das Wort bei Vergil: Tantaene animis caelestibus irae? (,Konnen gottliche Wesen
so schrecklich ziirnen?“ Aen. 1, 11). Und wie verfolgte der Groll des Poseidon den
Odysseus! Die Romer sahen in allen Ungliicksfillen, die die Allgemeinheit be-
trafen, eine Storung des guten Einvernehmens mit den Gottern, der pax deum,
und eine Wirkung ihres Zornes, der ira deum, den es zu besinftigen galt. Auch die
grimmigen Gesichter tibetanischer Gottergestalten, die Verehrung der menschen-
mordenden Kali in Indien, der Gott Schiwa, der tanzend die Welt zerstampft und
vernichtet, all das ist ein Beweis dafiir, dafl man im Zorn eine Moglichkeit des
Géttlichen erblickte. In der Tat ist das Weltgeschehen so erfiillt von Ungliick und
Unheil, daf es nahelag, im Weltgrund, besonders wenn er nicht eigentlich die Welt
iiberstieg, nicht nur helfende Macht, sondern auch zerstorenden Grimm am Werke
zu sehen.So dachte noch Jakob Bohme die Gottheit; in ihr lodert der Abgrund des
Ingrimms, aus dem alles Bése hervorgeht. In seinem Gefolge vertrat auch Schelling
den dunklen Grund des Bésen als die Grundlage der Gottheit, aus dem sich Gott
erhebt und der, in der Weltwerdung freigesetzt, als unheimlicher Abgrund in allen
Dingen und in allem Geschehen schwelt. Und bei Heidegger gewihrt das Sein
,dem Heilen Aufgangin Huld und Andrang zu Unheil dem Grimm*®*.

Das Weltgeschehen zeigt denn auch, nur in einem viel gewaltigeren Ausmaf,
Ziige, die an den Zorn des Menschen erinnern, so dafl man leicht gottlichen Zorn
darin am Werk sehen konnte. Da ist das Unerklirliche im Einbruch der Kata-
strophen, das Plotzliche und Unerwartete. Dazu kommt das Grauen der Zer-
storung, die sinnlos iiber alles hinweggeht, was ihr in den Weg kommt, so wie der
rasende Mensch sich in seinem Zorn gegen alles wendet und am liebsten alles zer-
schlagen wiirde. Und schlieflich dann oft genug das ebenso plotzliche und un-
begriindete Aufhdren, wie wenn sich die Macht des Zornes erschopft hitte. All das
legt nahe, Michte des Zornes am Werk zu sehen und den Géttern dhnliche, wenn
auch gewaltigere und furchtbarere Leidenschaften zuzuschreiben, wie sie sich beim
Menschen finden.

Von diesem Sprechen vom gbttlichen Zorn macht auch die Heilige Schrift keine
Ausnahme. Und zwar nicht nur im Alten, sondern auch im Neuen Testament ist

ie Rede vom Zorn Gottes. Gottes Zorn entbrennt iiber Israel, wenn es Gottes

1 M. HEIDEGGER, Uber den Humanismus, Frankfurt 1949, 44. — Vgl. auch Einfibrung in die Metaphysik,
Tisbingen 1953, 122 ff.
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Gebote nicht befolgt, vor allem aber wenn es seinen Dienst verrit und fremden
Gottern nachlduft. Aber wihrend im Heidentum mehr Naturereignisse als Aufie-
rungen des gottlichen Zornes angesehen werden, geht es in Israel mehr um ge-
schichtliche Taten. Auch kannte man hier keine magischen Praktiken, um diesen
Zorn zu beschwichtigen, sondern durch Umkehr, Gebet und Fiirbitte suchte man
wieder mit Gott in das rechte Verhiltnis zu kommen. Johannes der Taufer warnte
vor dem kommenden Zorn (Mt 3, 7; Lk 3, 7). Und bei Paulus lesen wir: ,Es ent-
hiillt sich Gottes Zorn vom Himmel her iiber alle Gottlosigkeit und Ungerechtig-
keit der Menschen, weil sie in ihrer Ungerechtigkeit die Wahrheit niederhalten®
(R6m 1, 18). Ja, von Natur sind alle Menschen Sthne des gottlichen Zornes
(Eph 2, 3), das heifit von seiner Wirkung betroffen. Und in der Geheimen Offen-
barung ergieft sich der Zorn Gottes aus den Schalen der Engel iiber die ungliubige
und gottlose Welt in der Gestalt von furchtbaren Schrecken und Zerstorungen, und
zwar bis zum Ende.

Als das Denken anfing, sich mit dem Wesen des Gottlichen zu beschiftigen, be-
sonders als es zur Erkenntnis kam, dafl Gott reine Einsicht und Vernunft sein
miisse, nahm es Anstof an der Rede vom gottlichen Zorn. Zorn ist ja im Menschen
eine der Leidenschaften, wo er so leicht die Selbstbeherrschung verliert. Er lifit sich
von dem aufwallenden Grimm hinreifien und aller Vernunft vergessend vollbringt
er Taten, deren er sich schimt, sobald er wieder zur Besinnung zuriickgekehrt ist.
Im Zorn ist er, wie so richtig gesagt wird, ,aufler sich“ und nicht bei sich. Er han-
delt nicht als Mensch, als vernunftbegabtes Wesen, sondern aus Abgriinden tiber-
£41lt ihn eine unpersonliche Macht und tut mit ihm, was sie will. Er ist nicht mehr
er selbst.

Solches der Gottheit zuzuschreiben, hielt man mit Recht fiir eine Lasterung,
eine Herabsetzung der Freiheit und Personhaftigkeit des Gottlichen. Da man sich
aber Affekte ohne diese Begleiterscheinungen nicht vorstellen konnte, sprach man
sie der Gottheit ganz ab. Man verstand nunmehr dieses Sprechen vom Zorn der
Gétter als ein Bild, dem eigentlich in Gott nichts mehr von dem entsprach, was das
Wort ausdriicst. Jeden Zorn mufite man der Gottheit vor allem da absprechen,
wo, wie bei Aristoteles, die Gottheit als reine unbewegte und unbewegliche Er-
kenntnis verstanden wurde oder wo man mit den Stoikern in der Leidenschafts-
Josigkeit und Unbeeindruckbarkeit das Ideal des Menschen erblickte. Mufite die
Gottheit dieses Ideal nicht zu allererst verwirklichen? Und darum fiir jede Regung
von Zorn unzuginglich sein?

LRt sich aber die Hl. Schrift so verstehen? Ist auch der Zorn Gottes zu ent-
mythisieren? Und was bleibt dann? Zu denken gibt jedenfalls die Tatsache, dafl
von Jesus berichtet wird, er habe geziirnt; geziirnt, echt, so wie Menschen ziirnen.
Nun ist aber Christus als der menschgewordene Gottessohn die Ubersetzung des
Géttlichen ins Menschliche, dessen uns verstindliche Darstellung. Alles in seinem
Leben und Handeln, was aus Freiheit hervorgeht und nicht blofle vom Leib be-
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dingte Naturnotwendigkeit ist, wie daf er sich korperlich entwickelte, dafl er der
Nahrung bedurfte, also alles eigentlich Menschliche stellt etwas dar, was es, wenn
auch unendlich iiberlegen, auch in Gott gibt. Dazu gehort aber doch der Zorn Jesu,
Zorn als Aufstand des ganzen Wesens gegen etwas, was nicht sein sollte und
durfte.

Der christliche Gott ist kein kalter Verstand ohne Gefithl und Warme. Das
Christentum hat aus dem Evangelium gelernt, daf8 das Gefiihl nicht aus sich, sei-
ner Wesensnatur nach, des Menschen unwiirdig sei, ja selbst Gottes nicht, der sich
im Gleichnis vom Verlorenen Sohn als der giitige, tief empfindende Vater darstel-
len liefR, wie auch Jesus ein echtes Gefiihlsleben besafl und sich nicht schimte, es zu
zeigen da, wo es am Platze war.

Gewif} besteht im Menschen oft genug ein Widerstreit zwischen Gefiihl und
Einsicht, und allzu leicht 148t er sich vom Gefiihl, von der Leidenschaft hinreiflen
und ist dann weniger Mensch. Das gilt vor allem von einer so starken und auf-
withlenden Leidenschaft wie dem Zorn. Aber das Evangelium zeigt uns am Bei-
spiel Christi, dal dieses Verhiltnis zwischen Einsicht und Gefiihl nicht aus dem
Wesen beider erfliefit. Auch ist es nicht richtig, nur das Gefiihl auf die Anklage-
bank zu zitieren und die Einsicht von vornherein freizusprechen. Offenbar ist auch
die Einsicht nicht mehr hell und stark genug, um das Gefiihl mit sich zu ziehen, so
daf es nicht eigene Wege geht. Der Mensch steht in seinem Selbstsein nicht mehr so
fest gegriindet, wie es sein sollte. Die geistigen Gefiihle, die auf den Andrang der
Welt antworten, sind so matt, daf die leibliche Betroffenheit, die sich in dem
kundtut, was man gewohnlich Gefiihl nennt, fast allein in den Vordergrund tritt
und damit ein scheinbarer Gegensatz zwischen Gefiihl und Einsicht entsteht. Wo der
geistige Eindruck auf Grund von Einsicht michtig genug wire, da risse er auch das
leibliche Gefiihl mit sich und im Menschen lebte dann jene Ubereinstimmung mit
sich selbst, jene Geschlossenheit des ganzen Wesens, nach der wir als nach dem Heil
und dem Frieden dauernd ausschauen. Denn nur von oben her, von seiner person-
haften Verstindigkeit und seiner Kraft der Einsicht, zuletzt aus dem Selbstsein,
das stark und unerschiitterlich dasteht, weil es in Gott verankere ist, liflt sich der
quilende Zwiespalt aufheben, an dem der Mensch leidet. Was aus solcher Ge-
schlossenheit des Seins hervorginge, beeintrichtigte die Menschlichkeit und Person-
haftigkeit nicht. Aber auch das Gefiihl wiirde nicht abgeschwicht und zuriick-
gedringt. Ganz im Gegenteil, der Gegensatz zwischen Einsicht und Gefiihl hindert
auch dieses an der vollen Entfaltung und entzieht ihm Kraft; dieser Gegensatz
wire aber aufgehoben. Der Mensch, der sich ganz fiir etwas einsetzte, tate dies
auch mit ungeteiltem, geistige und korperliche Kraft auf das eine versammelndem
Gefiihl. Heifdt es nicht: Du sollst den Herrn deinen Gott lieben aus deinem ganzen
Herzen, mit deiner ganzen Seele, mit all deiner Kraft und all deinem Sinnen und
Denken (Lk 10, 27; Mt 22, 37; Mk 12, 30; 5 Mos 6, 5)?
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Wo sich aber der Mensch mit einer solchen geschlossenen Kraft der Liebe Gottes
anheimgibt, da lehnt er auch mit der gleichen Entschiedenheit alles Gottwidrige,
alles Bése ab. Mit der ganzen Kraft seiner Einsicht, seiner Seele und seines Herzens
will er, daf} es nicht sei. Es geniigt nicht, daf} er von ihm gleichsam nicht angespro-
chen wird, daR er blind und taub dafiir ist. Nein, er ist dagegen mit dem Einsatz
seines ganzen Wesens. Er ist ja keine blinde Naturkraft, sondern personhafte Frei-
heit, die zu allem Stellung nimmt und zu dem Guten sagt: es sei, zu dem Bosen
hingegen: es soll nicht sein. Die Heiligen, Christus voran, haben an dem Bosen ge-
litten wie an einem scharfen Fremdkorper, der in das Fleisch eindringen will und
gegen den sich der Organismus zur Wehr setzt.

Vielleicht ergibt sich von hier aus auch ein Zugang zum besseren Verstindnis
des Zornes Gottes. Gott ist die Liebe. Das heifit aber, er ist heilige Giite, das Gut-
sein in Person. Dadurch steht er von Wesen zu allem Bosen in Gegensatz. Dieses
ist mit ihm unvertriglich. Nie kann er sich selbst dazu bringen, geschweige denn
dazu gebracht werden, das Bose als etwas anzuerkennen, das seinem Wesen gemaf}
ein Recht besifle, zu sein. Nie wird sich Gott damit abfinden kénnen und, wie man
sagt, ein Auge zudriicken. Er ist unbestechlich, und fiir den geringsten Pakt mit
ihm vollig unzuginglich. Zwischen ihm und dem Bdsen ist es wie Feuer und Was-
ser. So sehr, dafd er aufhorte zu sein, wire es moglich, dafl er zu etwas Bosem sagte:
ich bin mit dir einverstanden; so soll es sein. Denn damit gibe er sein Wesen als
reines Gutsein auf.

Nun kénnte man dies noch als einen naturhaften Gegensatz verstehen, so wie
zwischen Feuer und Wasser. Das Feuer ziirnt dem Wasser nicht; und das Wasser
ist dem Feuer nicht feind. Sie schliefen einander aus, aber ohne ihr eigenes Zutun.
Das AusschlieRen ist nicht ihre eigene freie Tat. So ist es mit allen blof naturhaften
Gegensitzen. So ist es aber nicht in Gott. In Gott ist nichts Naturhaftes, nichts,
was er blof ist, ohne es auch sein zu wollen, ohne es mit der ganzen Kraft seines
Wesens zu wissen und zu bejahen. Was er ist, das ist er mit voller, unendlicher
Zustimmung. Ja, diese Zustimmung ist nichts von dem, was er ist, Verschiedenes.
Er ist das, was er ist, Gott, auf gottliche Weise nur dadurch, daB er es zugleich mit
Zustimmung ist, von ganzem Herzen, von ganzer Seele, mit all seiner Kraft und
all seinem Sinnen und Denken, mit der unendlichen Geschlossenheit seines Wesens,
das keinen inneren Zwiespalt, keine Zerrissenheit kennt. So wie ein Mensch das in
sich bejaht, womit er einiggeht und was er als das ansieht, was seine Personlichkeit
ausmacht. Daf diese Zustimmung zum eigenen Wesen sich in Gott so weit erstreckt
wie dieses selbst und den Einsatz der ganzen gottlichen Michtigkeit aufruft, macht
seine unendliche Geschlossenheit und Unangreifbarkeit aus, macht, dafl er Gott ist.

Da es sich mit Gott so verhilt, bejaht er auch mit seiner heiligen Macht, mit sel-
nem personlichen Wollen den Gegensatz zum Bosen. Er steht ihm so gegeniiber,
wie ein Mensch sich aufbiumt im Zorn gegen das, was ihn in Frage stellt und sein
Leben und sein Selbst bedroht. Alles in ihm, Einsicht, Wille und Empfinden stellt

375



August Brunner

sich gegen das Bose und verweigert ihm die Anerkennung. Es ist eine einzige ge-
schlossene und unerbittliche Ablehnung. Es ist am Bosen nichts, aber auch gar
nichts, was ihn beeindruckte oder gar verlodste. Er durchschaut es in seiner volli-
gen Nichtigkeit. Diese Ablehnung ist nicht das, was wir instinktiv nennen, obschon
sie einer solchen darin gleicht, dafl sie keiner Uberlegung bedarf und kein Zdgern
kennt. Sie ist eben hellste und augenblidklichste Einsicht. Gott setzt sich mit dieser
seiner Ablehnung gleich, ist immer schon eins mit ihr. Sein ganzes Wesen erhebt
sich in unvorstellbarer Geschlossenheit gegen das Bose, so wie der Mensch im Zorn
mit seiner ganzen Michtigkeit gegen etwas aufsteht, was nach seiner Meinung nicht
sein darf und zu dem man ein unnachgiebiges Nein sagen mufl. Kein menschlicher
Zorn kommt an Macht, personlichem Einsatz und Unverschnlichkeit dieser Ab-
lehnung des Bosen durch Gott gleich. Mit ihr verglichen ist der brennendste mensch-
liche Zorn ein schwacher Funke, das ohnmichtige Aufbiumen eines Wurms gegen
den Fufl, der ihn zertritt.

Die Religionen waren nicht im Irrtum, wenn sie den gottlichen Zorn fiir ein
schreckliches Feuer ansahen, dessen Wirkung sie in allem Schrecklichen zu ver-
spiiren glaubten. ,Furchtbar ist es, in die Hinde des lebendigen Gottes zu fallen®,
heiflt es im Hebréerbrief (10, 31). Denn die Macht, die sich gegen das Bose so ge-
waltig erhebt, ist die Macht, die Sein, Leben und Heil spendet oder verweigert,
die Macht, der nichts widersteht, weil alle geschaffene Macht sich von ihr herleitet
und ohne sie nichts ist. Diese Macht greift ins innerste Wesen der Kreatur; sie fihrt
hindurch bis zur Scheidung von Leben und Geist, Gelenk und Mark, und richtet
die innersten Regungen und Gedanken des Herzens (Hebr 4, 12).

Aber dieser gewaltige Zorn unterscheidet sich vom menschlichen wesentlich da-
durch, daf er ganz dem Selbstbesitz unterworfen oder vielmehr mit ihm vollig
eins bleibt. Er reiffit Gott nie zu etwas Uniiberlegtem hin, zu etwas, was er spiter
zu bereuen hitte. Er rast nicht wie ein Sturmwind unterschiedslos iiber alles hin-
weg, so wie man sich im Alten Orient die Gotter und ihren Zorn vorstellte. Aller-
dings muflte die Unbegreiflichkeit des gottlichen Wesens und Vorgehens, die vor
allem im Alten Testament stark betont wird, den Eindruck erwecken, als sei der
Zorn Gottes etwas Unberechenbares, ja Dimonisches, und zuweilen ebenso unbe-
griindet wie der menschliche Zorn. Jedoch ist der gottliche Zorn kein schmerzlicher
Zustand, dessen sich Gott durch eine heftige, zerstorende Tat zu entledigen suchen
miifite. Er stort die Ruhe und Sicherheit nicht, die zu Gottes Wesen gehort. Er tut
das auch deswegen nicht, weil Gott die Nichtigkeit und Ohnmacht des Bésen durch-
schaut. Aus sich hat es keine Kraft. Es lebt von der Kraft der von Gott geschaffe-
nen Wirklichkeit und es besteht durch den Miflbrauch dieser gottgeschaffenen
Kraft. Zu jeder Zeit konnte Gott diese Kraft zuriickziehen. Wenn er aber das Bose
gewihren liflt, so deswegen, weil er die geschaffene Freiheit nicht aufheben will,
was deren Schopfung ja sinnlos machen miifite. Auch weifl Gott alles Bose zum
Heil der Auserwihlten zu wenden und so in den Dienst des Guten zu stellen.
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Der menschliche Zorn méchte das, wogegen er sich erhebt, einfach vernichten.
Er unterscheidet nicht zwischen dem B&sen und seinem Triger. Darum geht er
meist zu weit und richtet mehr Schaden als Nutzen an. Vor allem aber ist es sehr
oft weniger das Bose, das unseren Zorn erregt, als die Verdemiitigung, die wir
dariiber empfinden, dafl man es gewagt hat, uns solches anzutun, also die beleidigte
Selbstsucht. So wird er dem Ziirnenden selbst gefihrlich. Er beraubt ihn der Be-
sinnung und treibt ihn iiber alle verniinftigen Grenzen hinaus. Die Macht des
menschlichen Geistes ist so gering, daf} er die unterpersonlichen Krifte mit auf-
rufen mufl, um sich gegen das Bdse zur Wehr zu setzen. Aber es sind zweifelhafte
Verbiindete, die aus sich keine Beziehung zu Gut und Bés haben und, einmal auf-
geweckt, eigene Wege zu gehen versuchen. Leicht verliert der Mensch dann alle
Herrschaft an sie. Darum wird vor dem Zorn gewarnt, Diese Gefahr bestinde
nicht, hitte sich der Mensch véllig in der Hand.

Was aber beim Menschen fehlt, das findet sich in Gott: die unendliche Michtig-
keit seines geistig-personhaften Seins, in dem nichts Unterpersonliches ist. Gottes
Zorn ist die dem Bosen zugekehrte geistige Macht, gegen die das Bose nicht an-
kommt, gegen die es nichts vermag, die ein unbedingtes und unabdingbares Nein
zu ihm sagt. Aber in sich ist diese Macht die heilige Macht ewiger Liebe. Gott steht
nur dem Bosen als solchem voller Zorn gegeniiber, also dem Miflbrauch seiner
Gaben. Den, der diesen Mifibrauch treibt, liebt er mit seiner unverinderlichen
Liebe und sucht ihn darum davon abzubringen. Die schlimmen Folgen seiner Taten
sollen ihn zur Besinnung und zur Reue fijhren. Nur insoweit sich ein Mensch mit
dem Bésen ineinssetzt, sich daran klammert wie an sein Heil, nur so weit begegnet
er dem gottlichen Zorn. Also endgiiltig erst da, wo er sich in der Verhirtung des
Herzens endgiiltig zugunsten des Bésen entschieden und sich damit gegen Gott
gestellt hat. Ein solcher Mensch ist des Einvernehmens mit Gott unfihig geworden.
Da aber das Heil in solchem Einvernehmen besteht, ist er auch dem Heil ver-
schlossen.

Was also Gegenstand des gottlichen Zornes ist, das ist das Bose, die Anhinglich-
keit an das Bése, die innere Bereitschaft zum Bsen. Aus solcher Bereitschaft erfolgt
immer neues Boses, das wiederum der Gegenstand des gottlichen Zornes ist. Die
Abwendung von Gott ist zugleich falsche Hinwendung zur Welt; denn ohne sich
auf etwas zu stiitzen, vermag der Mensch nicht zu existieren. Wendet er sich von
Gott ab, so muf} er sich etwas Endlichem, Geschaffenem so zuwenden, als ob dadurch
seine Existenz gesichert werden kdnnte. Das bedeutet aber, dafl er es zu seinem
Gotzen macht. Aus dieser falschen Einstellung kann nur immer neues Boses her-
vorgehen. So straft Gottes Zorn die Siinde durch neue Siinde. Die argste und ein-
zige Strafe fiir das Bose ist das Bose selbst, da es allein das Heil gefdhrdet. Alles
andere ist nicht im vollen Sinn Strafe, da es die Moglichkeit des Heils nicht not-
wendig antastet. Anderseits besteht die Strafe, mit der Gott das Bose heimsucht,
nicht wie die menschliche Strafe in etwas, was nur eine duflere und zufillige Ver-
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kniipfung mit dem Bosen hat. Sie liegt in der naturgemiflen Auswirkung der
durch die Siinde gestérten Seinsordnung. Diese Wirkung hebt Gott nicht auf, weil
er imstande ist, selbst diese Wirkung wieder zum Guten zu lenken. Solange der
Mensch nicht umkehrt und das Bose von sich tut, bringt die bose Einstellung
immer wieder neues Boses hervor. Der Zorn Gottes gebiert neuen Zorn, wie es im
Rémerbrief steht. Er hort erst mit dem Bésen auf, also durch Reue und Ver-
gebung. Aus sich erzeugt das Bose einen Wirbel ohne Halt und ohne mogliche Er-
fiillung und Beruhigung. Es frifit um sich wie das Feuer, das immer neue Nahrung
suchen mufl.

Was an irdischem Ungliick und Leiden dem Menschen zustofit, also das, was
der Mensch zunichst als Auswirkung des gottlichen Zornes zu betrachten geneigt
ist, kann demnach Strafe sein, einmal insoweit der Mensch am Bosen hingt, und
dann insofern es natiirliche Folge des bosen Tuns ist. Da es aber aus sich kein Hin-
dernis fiir das wahre Heil bedeutet, so ist sein Strafcharakter bedingter als der des
Bosen; es ist nicht im vollen Sinn Strafe. Sobald aber der Siinder das Bose bereut
und aufgibt, verschwindet auch dieser Charakter der Strafe; Leid und Ungliick
werden zur Priifung und zu Mitteln des Heils. Darum kinnen die Folgen fremder
Siinden auch die Gerechten treffen; fiit sie wird alles nur zum Anlafl, Gott treuer
zu dienen und andern zu helfen, also zu einem Anlafl, das Heil zu vermehren. Sie
l6sen den Menschen von der Verfiihrung des Irdischen und weisen ihn auf das
wahre, das ewige Heil hin. Als Erweis der Nichtigkeit alles dessen, was nicht mit
Gott in Ubereinstimmung ist, als Warnung, dieser Nichtigkeit so anzuhdngen, als
ob sie das Eigentliche sei, erinnert irdisches Leiden und Ungemach allerdings an
den moglichen Zorn Gottes und ist als Folge der Siinde auch ein Ausflufl dieses
Zornes.

Fiir den Siinder aber konnen nicht nur Leiden zum Ausflufl des gottlichen Zor-
nes werden, sondern auch irdischer Erfolg und irdische Giiter; denn sie bestirken
ihn nur darin, in ihnen sein Heil zu suchen und Gott zu vergessen. Was ihm als
Gliick erscheint, ist in Wirklichkeit sein grofites Ungliids, da es ihn ins Verderben
fithren kann. Vielen Bildern fiir den Zorn Gottes ist nach Stihlin® eine grausige
Tronie eigen. Man kann den Zorn wie einen Schatz anhdufen (R6m 2, 55 Jk:5,3).
Ernte und vor allem Weinlese, an sich Zeiten der Freude, sind auch Bilder fiir den
sich auswirkenden Zorn (Offb 14, 18 f£.). Es gibt den Zorneswein und den Becher
des Zorntrunkes (Is 51, 17; Offb 14, 10; 16, 19; 18, 3), wo doch sonst Wein und
Becher die Freude versinnbilden. Was dem siindigen Menschen als ersehnte Er-
fiillung erscheint, ist in Wirklichkeit sein Verderben.

Brechen aber irdischer Erfolg und irdisches Gliick in sich zusammen, weil sie in
ihrem Wesen unbestindig sind, so empfindet das der Siinder, und zwar in dem
MaR, als er es ist, also sich mit dem Bdsen ineinssetzt und darin sein Heil erblickt,

* Worterbuch zum NT V, 439, Anm. 390.
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als ein boswilliges Nein Gottes zu sich, als Gottes Zorn. Und er glaubt an ihm
auch die Mingel und Schwichen wahrzunehmen, die dem menschlichen Zorn zu
eigen sind. Es ist, als lauere Gott den Unternechmungen der Bosen auf, um sie dann
plotzlich zu zerschlagen, wo sie doch aus sich selbst zusammenbrechen. Da er das
Bose fiir etwas Positives, ja als etwas Gliick- und Heilbringendes halt, wird es dem
Stinder unverstindlich, warum Gott sich nicht bewegen liflt, es anzuerkennen,
warum er sich auf seiner Ablehnung versteift und es zu keinem dauernden und
wahren Erfolg kommen lifit. Gott scheint sich so zu benehmen wie ein Mensch,
der seinem Feind nichts Gutes gonnt und ihm Boses antut, wo und wie immer er
nur kann, ob das nun recht ist oder nicht. Der Wesensgegensatz erscheint als hart-
nickige und unsinnige Ablehnung, als ein unnachgiebiges Nein zum Gliick und
darum zum Wesen des Stinders. Das Nein Gottes ist in der Tat unnachgiebig; aber
es ist nicht willkiirlich und es trifft nur das falsche, das vermeintliche Wesen.

So verwandelt sich dem Bosen das liebende Antlitz Gottes in das Dreuen seines
Zornes, in den Grimm seiner Rache. Er, der alles, was ist, bejaht, erscheint als der
Zerstorende. Er, der allen nur Gutes will, wird zu dem, der dem Menschen das
Gute neidisch versagt. Er, der Inbegriff und Quell des Heils und der Seligkeit,
Gottes Wesen verkehrt sich, nicht in sich, sondern fiir den Siinder. Dieser vermag
seine unendliche Liebe und Giite nicht zu sehen und zu verstehen.

Soweit ein Mensch am B6sen hingt, soweit er in ihm sein Heil zu finden glaubt
und sich deswegen damit ineinssetzt, so dafl ihn selbst antastet, wer dieses Bose
antastet, erfahrt er die Liebe Gottes als ein michtiges und unerbittliches Nein zu
sich selbst. Gott ist fiir ihn dann der, der seine besten Pline vereitelt, oft gerade
dann, wenn er meinte, nun habe er es erreicht. Gott wird zu dem, der sich ihm in
dem widersetzt, was fiir ihn das Wesentliche ist. Gottes Liebe erscheint ihm als
Zorn. Soweit wir dem Bosen unterworfen sind und uns nicht von ihm trennen
wollen, schwebt darum der Zorn Gottes iiber uns allen. Er ist fiir uns eine Wirk-
lichkeit, eine furchtbare Wirklichkeit und nicht ein blofies Bild, wenn auch in vie-
lem vom menschlichen Zorn unterschieden. Positiv und in sich ist er aber nichts
anderes als die gottliche Liebe, gleichsam ihr Antlitz, wie es dem Bdsen erscheinen
muf. Solange es Boses gibt, dauert darum auch der Zorn Gottes. Ohne sich selbst
zu zerstoren, kann ja die heilige Liebe zum Bosen in keiner seiner Formen Ja
sagen. Am Menschen liegt es also, wieweit fiir ihn Gottes Gutsein, Gottes Liebe,
zum Zorn wird. i

Wo sich aber ein Mensch endgiiltig dem Bosen verschrieben hat, wo er eher Gott
aufgeben will als seine eigene Einstellung, wo also das Einvernehmen mit Gott
unmoglich geworden ist, da erscheint die gottliche Liebe nur noch als Zorn, dem
vom Menschen her der Haf} begegnet, der Hafl gegen den, der sich nicht dazu her-
geben will, das Bése anzuerkennen und ihm eine Daseinsberechtigung zuzuspre-
chen. Fiir ihn ist Gott nur noch Zorn, gegen den der menschliche Haf} in Ohnmacht
und Verzweiflung wiitet. Gott, die Liebe, trifft nur noch auf Hafl. Das ist die
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furchtbare Verkehrung, die das Bose in dem Menschen bewirkt, der sich ihm end-
giiltig hingibt. Wenn ihm dann einmal Gottes heiliges Antlitz begegnet, dann be-
gegnet es ihm als Ausdruck dieses ablehnenden Zornes, als etwas Hassenswertes,
ja als das Hassenswerte in Person. Er verweigert ja das Heil, obschon er, wie der
Siinder meint, auch anders konnte. Was Gott von Wesen und darum nicht er-
zwungen tut, kann dem Siinder ja nur als unbegriindete Bosheit erscheinen.

Von diesem zornerfiillten Antlitz ist der Verdammte von allen Seiten umstellt
und er kann sich vor ihm nicht verbergen noch vor ihm fliichten. Es tritt ihm ent-
gegen in allem, was ist, weil alles von diesem verhafiten Gott geschaffen ist und
von ihm spricht. Dazu gehort sein eigenes Sein, mit dem er deswegen zerfallen ist.
So quilt und brennt ihn die Gegenwart eines jeden Geschdpfes wie Feuer. Die
Dinge bieten ihm keinen Unterschlupf mehr, keine Moglichkeit des Vergessens und
sich Verlierens. Uberall scheucht ihn die in ihnen gegenwirtige Macht Gottes auf
und vertreibt ihn. Der Verdammte sagt Nein zu Gott, mdchte, dafl er nicht sei,
da er will, daf er nicht so sei, wie er ist und sein muf}, soll er Gott sein. Er ist zum
eisigen Haf gegen ihn geworden und erfihrt seinen Gegensatz zum Bosen wie per-
sonlich gegen sich selbst gerichteten Zorn.

Dabei fihrt Gott fort, ihn zu lieben und ihm das Heil zu wiinschen. Vermochte
der Verdammte seine innerste Einstellung aufzugeben und mit Gott ins Einver-
nehmen zu kommen, so wiirde sich das Gesicht des Zornes auch fiir ihn sofort in
das Antlitz der ewigen Liebe verwandeln. Aber dazu miifite der Verdammte das
aufgeben, was er fiir sein Wesen hilt, was er als sein eigenstes Selbst ansieht; es ist
ihm, wie wenn er sich selbst aufgeben miifite, und das kann und will er nicht. Er
ist zu einer Art Gegengott geworden; denn nun fallen auch in ihm sein Wesen und
sein Wille zusammen, aber im ohnmichtigen Haf} gegen alles, was ist, in der rei-
nen Verneinung.
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ZETI BERICHT

Entwidklungsgelder praktisch eingesetzt — Katholische Jugendorganisationen in
Polen — Reformpline fiir die Ingenieurausbildung in Frankreich — Selbstmord-
haufigkeit

Entwicklungsgelder praktisch eingesetzt

R. Chr. J. Biilk, Bogot4, berichtet in AMERICA LATINA 23/24, 1963 von einem besonders ein-
drucksvollen Fall, wie eine deutsche Misereor-Spende einer armen, 2500 m hoch in den Bergen
gelegenen Gemeinde in Kolumbien zugute kam. Durch den deutschen Botschafter Dr. L. Werz
waren dem Ortspfarrer 17 000 DM fiir soziale Zwecke zugeleitet worden. Nun lud der Pfarrer,
ein Schweizer, den Botschafter ein, seine Gemeinde, Paispampa, zu besuchen und sich selbst davon
zu iiberzeugen, wie diese Gelder verwender worden waren.

Der Botschafter nahm an. Als die Jeepkolonne 20 km vor dem armen Bergdorf ankam, wurde
ihr ein iiberraschender Empfang zuteil: Blumenb@gen iiberspannten die Strafle, Schulklassen und
Reiterkolonnen sperrten sie. Sie schwenkten deutsche Fihnchen, und , Viva Alemania-Rufe® hall-
ten von den Bergwildern wider. Pfarrer Wilhelm Fillinger bat den Botschafter und sein Gefolge
auf die Pferde der Bergbauern umzusteigen und die 27 neuen Hiuser, die mit Hilfe jener Spende
fertig geworden seien, den Besitzern zu iibergeben. Auch all diese neuen Hiuser prangten im
Schmuck deutscher Fahnen. Bewegt dankten die Familienhdupter fiir die Hilfe. Der Pfarrer: ,Wenn
ihr heute Nacht das erste Mal Eure neuen Hauser bezieht, so gilt Euer letztes Gebet Deutschland
und seinen unbekannten Spendern.“ In der Kirche von Paispampa dankten noch einmal 3000
Bergbauern fiir diese Hilfe.

In seinem Arbeitszimmer legte dann der Pfarrer dem Botschafter die Biicher vor und erstattete
seinen Bericht, Und nun kam erst die groffle Uberraschung: In den Biichern waren trotz der
27 Hiuser die 17000 DM immer noch vorhanden. Schmunzelnd verriet Pfarrer Fillinger sein
Geheimnis, seine Methode, die als beispielhaft fiir die Verwendung auslindischer Hilfsgelder in
allen Erdteilen gelten kann. Gegen alle offiziellen Anweisungen kaufte er zuerst einmal fiir das
Geld — Rindvieh. Dann rief er die Besitzer groferer Weideflichen zusammen und sicherte sich die
kostenlose Verpflegung seiner Rinder. Alsdann griindete er eine Genossenschaft fiir seine drmsten
und kinderreichsten Bergbauern. In sie brachte er das Rindvieh als finanziellen Grundstock ein.
Wihrend sich das Vieh tiglich dicker frafl, verschaffte er sich tiber die reicheren Grundbesitzer
ausreichend Baugrund. Das war vor etwa einem Jahr.

Jetzt konnte Fillinger das erste Fettvieh verkaufen. Als das Geld eingegangen war, loste er die
ersten neuen Hiuser unter seinen Genossenschaftsmitgliedern aus. Er verpflichtete sie zur aktiven
Mitarbeit. Die Gewinner planierten selbst das Geldnde, errichteten die Zufahrtswege, stampften
die Lehmmauern und errichteten den Dachstuhl. Pfarrer Fillinger beschrinkte sich auf die Bau-
aufsicht und finanzierte die Dachschindeln, den Zement, die Tiiren und Fenster, sowie die Farbe.

So entstanden die 27 Hiuser. Erstaunlich war, daff das Geld noch fiir sehr viel mehr reichte.
Der Pfarrer fiihrte den Botschafter in eine tadellos ausgeriistete Apotheke und eine ebensolche
Schule. In den zur Pfarrei gehorigen 9 Auflenposten hatte er 9 Sportplitze geschaffen. Ferner
hatte er in Deutschland Gemiisesaat bestellt und seine Bauern im Anbau und in der Zubereitung
unterrichtet, Er erzihlte, dafl bald wieder eine ganze Anzahl Vieh fett sei und verkauft werden
kinne. Alsdann werde er wieder eine gleiche Serie Hauser auslosen und bauen kdnnen. Auch in
Zukunft werde er immer nur die Gewinne verbauen, keinesfalls aber das Kapital, die milch-

spendende Kuh, angreifen.
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Zeitbericht
Katholische' Jugendorganisationen in Polen

Das Bild der katholischen Jugend Polens (vgl. Januarheft 1964) bedarf insofern einer Erginzung,
als auch von zwei polnischen Jugendorganisationen zu berichten ist, die sich zur Aufgabe gesetzt
haben, 'die katholische Jugend mit dem staatspolitischen Leben Polens vertraut zu machen. Die
eine dieser Gruppen steht unter der ,,Pax-Bewegung® des Boleslaw Piasedki, die andere unter der
»Christlich-Sozialen Gesellschaft® des Sejmabgeordneten Jan Frankowski.

Beide Organisationen haben in fast allen grofien Stidten Polens sogenannte Jugendklubs, wo
sich junge Menschen versammeln und unter Leitung dlterer Gesellschaftsmitglieder einmal in der
Woche Vortrige anhtren und an Diskussionen teilnehmen konnen.

Diese Abende sind allerdings meist nicht stark besucht. In ganz Polen diirften die Klubs kaum
mehr als einige Tausend Jugendlicher erfassen, und dies, obwohl sie ihnen vielerlei bieten: man
kann sich auf die Titigkeit in der Presse vorbereiten, sich als ,junger® Schriftsteller betitigen.
Beide Gesellschaften bieten ihren Mitgliedern die in Polen seltene Moglichkeit, ihre Arbeiten in
Tageszeitungen, in Wochen- und Monatschriften zu verdffentlichen. Die Tageszeitung ist die
,Slowo Powszechne* (Das Allgemeine Wort), die Wochenschrift die ,, Wroclawski tygodnik kato-
licki“ (Breslauer Katholisches Wochenblatt), die ,Kierunki® (Richtlinien), das populire Wochen-
blatt ,Za i Przeciw® (Fiir und Wider) und die unregelmiflig erscheinende Zeitschrift ,Zycie 1
Mysl“ (Leben und Gedanke).

AuBerdem verfiigen beide Gesellschaften iiber bedeutende Geldmittel, aus denen sie bediirftigen
jungen Leuten monatliche Beihilfen zuschiefen konnen. Diese Mittel stammen aus den Werk-
stitten und Geschiftshiusern der beiden Vereinigungen, die sie mit Billigung der Regierung ge-
griindet haben und bis heute mit grofem Erfolg leiten. Die ,Pax® besitzt eine Verlagsbuchhand-
lung namens ,Veritas®, die die Heilige Schrift in einer Millionenauflage herausgebracht hat,
auferdem Plastikfabriken. Die ,Christlich-Soziale Gesellschaft* beherrscht durch ihre ,,Ars Chri-
stiana“ den Devotionalienhandel, aufierdem hat sie fast ein Monopol auf den Verkauf von
Meflwein.

Die polnische katholische Jugend steht beiden Vereinigungen mit Skepsis gegeniiber. Manche
halten zwar mit der ,Pax® Fiihlung; doch das geschieht weniger aus Uberzeugung, als vielmehr
um in deren Zeitungen verdffentlichen zu konnen. Nur wenige aus den Jugendklubs werden
spiter Mitglieder der Vereinigung selbst.

Die Fiihrer beider Vereinigungen wissen das auch. Sie sagen darum: ,Wir wollen nicht viele,
sondern wertvolle Mitglieder und wenden sich vor allem an Hodhschulstudenten und solche, die
sich bei ihren Studien auszeichnen.

Die ,Pax“ hat auerdem in Warschau eine katholische Mittelschule mit einem Internat fiir
200 Schiiler. Franziskaner erteilen den Religionsunterricht. Aus dieser Schule erhofft sich Piasecki
Nachwuchs fiir seine Bewegung. Aufierdem veranstaltet die ,Pax“ im Sommer wie im Winter
Sportlager, die sehr beliebt und gut besucht sind. Den Grund dafiir darf man nicht zuletzt darin
sehen, daf die katholischen Jugendlichen keine Méglichkeit haben, anderweitig solche Ferienlager
zu besuchen.

Aufs Ganze gesehen werden auf diese Weise wohl an die 40 %o der katholischen Jugendlichen
von den beiden Bewegungen erreicht. Die Mehrzahl will von diesen halbpolitischen Vereinigungen
wenig wissen. Thre Schlagworte sind: ,Lafit mich in Ruhe!“; ,Gebt mir zu essen!; »Ohne mich“.

Auf der andern Seite gibt es einen von der Regierung in jeder Hinsicht unterstiitzten »Bund sozia-
listischer Jugend®, dessen neu eintretenden Mitgliedern man sagt, sie konnten ruhig katholisch
bleiben, da Religion Privatsache sei. Sind sie aber erst einmal dabei, haben sie Freunde gefunden,
dann lautet der Spruch anders: Sie miifiten mit den religidsen Vorurteilen brechen, da sie sonst
nichts werden konnten. — Es ist offenbar nicht leicht, in Polen katholisch zu sein.
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- Zeitbericht
Reformpline fiir die Ingenieurausbildung in Frankreich

Deutschland ist nicht das einzige Land, das sich mit Hochschulnéten zu befassen hat. Oft genug
stoflt man in der franzdsischen Presse auf dhnliche Probleme: Reform des Schulwesens und ins-
besondere der Hochschul-Ausbildung, des Priifungswesens, der Nachwuchsférderung und anderes
mehr. Gegenwiirtig beschiftigt die Offentlichkeit der Plan einer Neuorganisierung der sogenann-
ten Grandes Ecoles, die etwa unsern Technischen Hochschulen und Ingenieurschulen entsprechen.
Frankreich, so heifft es, miisse sich darauf einrichten, ab 1970 jihrlich 12 000 Ingenieure auszu-
bilden. Es sei bedenklich, dafl heute rund 4090 der leitenden Minner in der Industrie Auto-
didakten sind.

Diese Feststellungen trifft eine mit Reformplinen der Grandes Ecoles beauftragte Studien-
kommission, die seit Februar 1961 an der Arbeit ist und der Regierung jetzt ein umfangreiches
Gutachten vorgelegt hat. Darin wird die ungeniigende, abstrakte und lebensfremde Ausbildung
kritisiert, die die Hohere Schule den jungen Menschen mitgibt; aber auch manches an dem fiir
Frankreich typischen System, der zwischen Schule und Hochschule eingeschalteten , Vorbereitungs-
klassen® von durchschnittlich zweijihriger Dauer und endlich die Aufnahmepriifungen, die
concounrs. Der Ausbildungsgang sei viel zu kompliziert und miisse energisch vereinfacht werden.
Gegenwirtig bieten sich dem Abiturienten, der Ingenieur werden will, nicht weniger als 14 Aus-
bildungsmoglichkeiten an! Auflerdem seien die Stundenpline unverniinftig iiberladen; es gibt
Schiiler, die bis zu 80 Wochenstunden arbeiten, davon 34 in der Schule!

Das Biiffeln fiir die Aufnahmepriifungen stehe ernster, persdnlicher Arbeit im Wege, es fordere
Strebertum und lasse keine kameradschaftliche Gruppenarbeit aufkommen. Mit dem Hinweis auf
auflerfranzisische Erfahrungen wird empfohlen, auf die Aufnahmepriifungen iiberhaupt zu ver-
zichten, iiber deren problematischen Charakter schon viel geschricben worden ist. Man sollte fiir
die ,Vorbereitungsklassen® cine gemeinsame Grundausbildung schaffen, fiir die eine Aufteilung
in drei Typen vollig hinreichend sei. Auf keinen Fall diirfe die Ausbildungszeit um Jahre ver-
lingert werden.

Was sodann die Hochschulen und Ingenieurschulen selbst betrifft, tritt das Gutachten ein fiir
Freiheit der Professorenwahl und eine gewisse Selbstindigkeit der Schulen gegeniiber den natur-
wissenschaftlichen Fakultiten der Universititen, von denen sie an sich abhingig sind. Die Ver-
waltungsgremien der Grandes Ecoles seien iiberaltert; es sei darauf hinzuwirken, dafl die Hilfte
der Mitglieder niche iiber 45 Jahre alt seien. Das Gutachten wendet sich ferner gegen die stindige
Vermehrung der Ficher. Man solle den werdenden Ingenieuren auf diese Weise eine moglichst
vollstindige Ausbildung mit auf den Weg geben. Aber dieses Ziel sei in sich illusorisch. Bei der
rapiden Entwicklung der Technik sei es ja doch so, daf spiter die allermeisten Ingenieure mit
neuen Methoden arbeiten miiiten, die noch gar nicht existierten, als sic die Hochschule besuchten.
Es wird ein aktiver Arbeitsunterricht in kleinen Gruppen von etwa 15 Studierenden empfohlen.
Ihrer sollten sich die dlteren Semester als Assistenten oder Tutoren annehmen.

Schlieflich kormt das Gutachten auf die finanziellen Verhiltnisse der Studierenden zu spre-
chen. Etwa 25 % ;‘43.‘ an den Grandes Ecoles Studierenden erhalten eine jihrliche Beihilfe; sie
betragt durchschnit. h 1900 NF im Jahr. Dieser Betrag sei ungeniigend; er sichere den jungen
Menschen keine volle Sewegungsfreiheit; aufierdem miifiten die Studenten die Bediirftigkeit ihrer
Familie nachweisen, Noch immer suchten 30 % durch Erteilung von Privatstunden zusitzlich- zu
verdienen. Das Gutachten empfiehlt, den Studierenden ohne Nachweis der Bediirftigkeit Beihilfen
zu gewihren. Es stellt sich auf den Standpunkt, dafl die jungen Menschen, die die Fahigkeit zum
Hochschulstudium besitzen, in diesem Studium die Erfiillung einer nationalen Pflicht sehen soll-
ten. Dieser Pflicht entspreche auf seiten des Staates als Gegenleistung eine finanzielle Beihilfe. Der
Staat solle sie in Form langfristiger, zinsloser Darlehen gewihren. (Le Monde, Waochenausgabe 795.)
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Selbstmordhiufigkeit

Bei der internationalen Ubersicht {iber Selbstmordhiufigkeit ist es bezeichnend, daff die kom-
munistisch beherrschten Staaten keine Selbstmordzahlen mehr verdffentlichen. Eine Ausnahme
bildet lediglich noch Ungarn. Die Selbstmordziffern der sowjetischen Besatzungszone Deutsch-
lands lagen — solange sie verdffentlicht wurden — regelmiflig weit iiber denen im westdeutschen
Bundesgebiet. Auch lagen die Selbstmordzahlen Ostberlins immer betrichtlich tiber denen von
Westberlin. Seit dem 13. August 1961 ist die Kurve der Selbstmorde im Sowjetsektor von Berlin
steil angestiegen. Jedoch ,darf auf Anordnung der kommunistischen Behdrden Selbstmord auf
den Standesimtern nicht mehr als Todesursache angegeben werden. Grabprediger diirfen die
Todesursache nicht erwihnen, Todesanzeigen miissen neutral abgefafit sein. Seit 1954 sind die
Selbstmordziffern in Ungarn sprunghaft in die Hohe gegangen (1959 - 25,7; 1960 — 24,9).

Die hochsten (der uns bekannten) europiischen Selbstmordzahlen hat Westberlin (1960 — 37,0;
1961 - 37,0). Dann folgt Ungarn, das zeitweise von Usterreich iibertroffen war (1960 - 23,0;
1961 — 21,9). Die niedrigsten Zahlen in Europa hat Irland (1959 — 2,5; 1960 - 3,0). Eine inter-
essante Einzelheit aus der internationalen Ubersicht ist die Tatsache, dafl die farbige Bevélkerung
der siidafrikanischen Union viel weniger Selbstmorde (1957 — 2,8) hat als die weifie Bevolkerung
(1957 — 11,5).

lungen auf offener Szene vor. Der vielleicht
meist beachtete Prosadebutant des Jahres, Sun
Axelsson, schildert perversen Mutterhafl, ge-
wiirzt mit gemeinster Pornographie. Der neue-
ste Gedichtband des Dichters Karl Ragnar Gie-
row ist in seiner Verzweiflung schwarz wie die
Nacht.

UMSCHAU

Dag Hammarskjolds
geistiges Testament

Das heutige schwedische Kulturleben zeichnet
sich durch pechschwarze Trostlosigkeit aus.
Ingmar Bergmans Film ,Das Schweigen® schil-
dert die Welt ohne Gnade, das hollische Elend
der Menschen, wenn sie sich ohne Fithlung mit-
einander oder mit Gott dem Terror des Trich-
lebens ausliefern, Am Dramatischen Theater in
Stocdkholm bietet das amerikanische Stiick ,Nie-
mand hat Angst vor Virginia Wolfe“ eine
neue, schreckliche Erginzung zu der Strind-
bergschen Holle der Ehe: Es kommen in dem
Stiick sprachliche Rohheiten und Sexualhand-
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Gleichzeitig sind Christentum und Kirche
Gegenstand unaufhorlicher Schmihungen. Die
Presse ist so gut wie gleichgeschaltet. Nachdem
Aftonbladet* und ,Stocdkholms Tidningen®
von der Gewerkschaft iibernommen worden
sind, leisten diese beiden Zeityngen dem schon
immer arg kirchen- und ch| istentumsfeindli-
chen ,Dagens Nyheter Gj; olgschaft. Die Zei-
tung der Rechten, ,Sver;«a Dagbladet, fiihrt
keinen nennenswerten diistlichen Kulturkampf
mehr; ihr — ausgezeichneter - Kulturchef ist
ebenso ,radikal“ geworden wie nur je seine
Kollegen bei ,Dagens Nyheter*. Gegenwirtig
steht in Schweden keine Zeitung von Rang
einer konsequenten christlichen Kulturkritik



Umschan

offen. Der Ring beginnt sich zu schliefen. Tig-
lich weify die Presse von neuen Sexualverbre-
chen gegen junge oder alte Frauen oder gegen
kleine Kinder zu berichten. Die Strafgesetz-
gebung ist auf falschem Weg. Es handelt sich
ihr darum, um jeden Preis die Verantwortung
vom Verbrecher auf jemanden anderen — seine
Eltern oder die Gesellschaft — abzuwilzen.
Wenn der Vater Alkoholiker ist, verdirbt er
sein armes Kind. Wenn er ein Charakter mit
ethischen Forderungen sich selbst und anderen
gegeniiber ist, verdirbt er sein armes Kind.
Wenn er Christ und fromm ist, verdirbt er
sein armes Kind. Wie er sich auch anstellt, stets
ist es sein, nicht seines Kindes Fehler ...

Ein derartiges geistiges Dunkel hat unser
Land wohl noch nie erlebt. In dieser Lage, da
die Kirche schweigt und die Bischéfe aus der
Offentlichkeit verschwunden sind, da es als
letzte Mode gilt, die Kirche und das Christen-
tum zu schmihen, dringt ein Lichtstrahl durch
das Dunkel. Mehr als das. Mit Dag Ham-
marskjGlds Tagebuch ,Wegzeichen® bricht ein
Strom wahren geistigen Lebens zum ersten Mal
seit langem in das beschmutzte und verfahrene
Kulturleben unseres Landes ein. Hammarskjold
" hat zweifellos ein bedeutendes Werk als Poli-
tiker getan, Es bleibt aber die Frage offen, ob
dieses Buch nicht seine wichtigste Leistung be-
deutet. Ich selbst stehe nicht an zu behaupten,
daf es eines der wichtigsten Biicher nicht blof
der schwedischen Literatur, sondern auch der
Gegenwart iiberhaupt ist.

Nichts ist in den letzten Jahren in Schweden
mehr durch den Schmutz gezogen worden als
die christlichen Tugenden der Reinheit, der
Askese und des Opfers. In hunderten Artikeln,
besonders im ,Dagens Nyheter®, konnten wir
lesen, dafl all dies Perversitit, »Qual-Terroris-
mus® und Widerwirtigkeit bedeutet. Der
Mensch soll vielmehr von allen Forderungen
sich selbst gegeniiber Abstand nehmen, jede An-
schauung ,sabotieren®, sich auf seine Sinne und
sein Triebleben verlassen und sich in stets stei-
gerndem Relativismus durch Kompromisse vor-
wilrtstasten.

Hammarskjéld hat mehr als die meisten an-
deren unter der namenlosen Erniedrigung und
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Ungeistigkeit des schwedischen Wohlfahrts-
staates gelitten. Er hat sich mit dieser Auswahl
aus seinen Tagebiichern nicht bloff als eindeu-
tiger Christ, sondern auch als christlicher My-
stiker erwiesen. Als ich vor einigen Jahren in
verschiedenen Artikeln zu beweisen suchte, dafd
Hammarskjold eben ein Mystiker sei, wurde
dies als leere Spekulation mit Verachtung ab-
getan. Jetzt liegen die Akten auf dem Tisch -
sie mogen fiir sich selber sprechen.

Die Kapitel des Buches sind datiert oder in
gewisse, mit Jahrcézahlcn verschene Abschnitte
zusammengefaflt. Es gibt also eine Ubersicht
tiber Hammarskjolds geistigen Weg. Es zeigt
sich dabei, daf er als Heldenverehrer im Gei-
ste Vilhelm Ekelunds begann. ,Morgen sollen
wir einander begegnen, der Tod und ich - er
soll seinen Degen in einen wachen Mann sto-
fen®, schrieb er als Student in einem Gedicht.
Ebenso zeitig stellte er sein Lebensideal auf:
»In Klarheit das Leben widerspiegeln zu diir-
fen — und es in Reinheit zu gestalten®, All-
mihlich wendet er sich im Kampf um seine
Personlichkeit dem Christentum zu. Er ist ein
strenger Richter iiber sich selbst. Noch in den
letzten Jahren stellt er bei sich solche Siinden
fest wie Menschenverachtung, Interesse am eige-
nen Ruhm, Unwille {iber den Ruhm anderer,
Unfruchtbarkeit, Freudelosigkeit. Was er dar-
iiber schrieb, wurde zu einer christlichen Le-
benslehre strengster, vornehmster Art — mit
anderen Worten genau zu jener Lebenshaltung,
die in Schweden als pervers verschrien ist. Es
ekelte ihn — besonders withrend seiner Zeit als
junger Beamter in Stocdkholm - vor der Gemein-
heit und dem Versagen seiner Mitmenschen,
und er bringt beiflende, boshafte Charakteri-
stiken zu Papier — natiirlich unter Weglassung
von Namen. Ich selbst habe den Eindrudk, dafl
er in gewissen Jahren vor seiner Ernennung
zum Generalsekretir recht nahe daran war, sich
in einer Romantik des Ubermenschentums, in
einer Flucht aus der Wirklichkeit durch alpine
Abenteuer und in Menschenverachtung festzu-
fahren. Sein Tagebuch aber beweist, daffi er
diese Gefahren besser als jemand anderer in
seiner Nihe selbst erkannte. Er tat sein Aufler-
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stes, um sie zu bekimpfen. ,Geringschitzung
deiner Mitmenschen hindert dich jedenfalls
nicht daran, nach ihrer Anerkennung zu stre-
ben, ohne deine Selbstachtung zu verlieren®,
schreibt er bitter. Er konstatiert ,seiner Ein-
samkeit dickfellige Selbstzufriedenheit®, seinen
Hochmut, seinen Stolz. Vor allem aber beob-
achtet er seine Isolierung, seine Einsamkeit.

Denn einen einsameren Mann als Dag Ham-
marskjold kann man sich kaum vorstellen. Er
war eine bezaubernde Personlichkeir; es fiel
ihm leicht, mit jedermann ins Gesprich zu
kommen. Aber niemand, oder nur duflerst we-
nige, kamen ihm nahe. Warum er sich nie an eine
Frau band, soll hier nicht erdrtert werden.
Aber offenbar sah er schon bald ein Schicksal,
ja eine Berufung, gerade in seiner Einsamkeit.
Man forderte von ihm ein Opfer und gerade
die Hinnahme dieser Einsamkeit war dieses
Opfer. Wer forderte dieses Opfer? Lange
wuflte er das nicht: ,Einmal antwortete ich
einem jemand, oder einem etwas. Von dieser
Stunde an beherrscht mich die Gewifheit, daf
das Dasein sinnvoll ist und dafl mein Leben
daher in der Unterwerfung sein Ziel hat. Seit-
her habe ich gewufilt, was es bedeutet, nicht zu-
riickzusehen und sich nicht um das Morgen zu
bekiimmern.® Er, der sich lange als sonnen-
gebriunter, keine Hindernisse kennender Uber-
mensch gefithlt hatte — ,der Siegesglanz eines
Mannes guten Willens, den Geschmadk siifler
nordischer Beeren auf der Zunge, Sonnenbrand
und Frost® — mufite in der Einsamkeit nicht
blof den Fluch der Sterilitit erleben, sondern
auch etwas, was einer Starrheit seines Gemiits-
lebens glich. Er verdichtigte sich selbst der
Pose: ,Opfert er sich fiir andere, aber um sei-
ner selbst willen — in verborgener Egozen-
trik?® Er fiihlte sich nahezu ,,in Einsamkeit ver-
zweifeln® und wollte wissen, ob er wirklich
,ein Recht am Leben in einer Gemeinschaft
iiber dem Einzelwesen erwerben kénne®. Er
konnte sich selbst schonungslos einen Streber
nennen. Er richtete seine Liebe, die er niemals
einer Frau zuwenden durfte, auf die Natur.
Ich kenne einen brennenden Schmerz, der
Sehnsucht nach Vereinigung, nach Aufgechen,
nach Teilhaben an einer solchen Begegnung ist.
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Ein Schmerz, der identisch ist mit dem Begeh-
ren irdischer Liebe, das sich aber dem Boden,
Wasser und Himmel zuwendet ... Zufrieden?
Nein, nein und abermals nein ... Aber er-
frischt, ausgeruht — in Erwartung ...“ In diese
erbarmungslose Welt — ,, Arbeit als Betiubungs-
mittel gegen die Einsamkeit, Biicher als Ersatz
fiir Menschen® — schlug plétzlich die Berufung
nieder. Er wurde zum Generalsekretir der
Vereinten Nationen, zu dem vielleicht wichtig-
sten Amt der Welt, berufen. Und mit einem
Mal 18sten sich seine Probleme. Nun erkannte
er, wohin ihn sein Schicksal stets gefiihrt hatte,
was der Sinn all dieser Askese, dieser Selbst-
entbl6fung, dieses harten Trainings war. Jetzt
war er dazu geriistet, sein ganzes Leben einer
groflen Aufgabe zu weihen. ,Einmal hast du
mich erkannt, Schleuderer. Jetzt in deinem
Sturm. Jetzt gegen dein Ziel!“ Sein ganzes
Auflere wandelte sich. Die Aufgabe hob ihn
empor. Was ihn als Sterilitit, sinnloses Opfer,
Isolierung, Verlust von Wirme, ja Erstarrung
geschreckt hatte, erwies sich nun als die not-
wendige Vorbereitung fiir eine fast iiber-
menschliche Aufgabe: Diener aller Volker. Jetze
begriff er sein Schicksal in christlichen Aus-
driicken. ,Stark und frei, da er selbst nicht
mehr existiert.“ Seine Sprache wird nun die des
klassischen christlichen Kampfes der Perstnlich-
keit, wird die der Mystik. Auf katholischem
Boden sind alle diese Erfahrungen und Aus-
driidce wohlbekannt — in Schweden sind sie
exotisch fremd. Zwischen der heiligen Birgitta
und Dag Hammarskjold anerkenne ich kaum
mehr als einen einzigen wahren schwedischen
Mystiker: Emilia Fogelklou.

Er fuhr in seiner strengen Selbstkritik fort —
~gefallsiichtig, sogar im Erkennen deiner Ge-
fallsucht® — er fiihlte sich aber auch von Gott
erfillt. Er sprach von der Heiligwerdung —
»der Weg zur Heiligung geht heutzutage mit
Notwendigkeit durch Handlungen®. Er begann
intensiv die Evangelien, die Mystiker, Ecke-
hart, Tauler, Thomas von Aquino zu lesen,
aber auch orientalische Mystik und Martin
Buber. Er sah ein, daf} sein ,Solipsismus, seine
Machtgier und Destruktionssucht® blofl — von
der Liebe besiegt werden konnten. Aber er war
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ja isoliert, er kam ja nie in ein Verhiltnis der
Liebe zu einem Mitmenschen? Ja, aber er gab
sein ganzes Leben der Liebe zu anderen hin.
Er erkannte den Ernst des Problems. Seine
ganze Leistung konnte leicht zu Auflerlichkeit,
Ruhm und mechanischer Arbeit ausarten. Bis-
weilen glaubte er seine Berufung zu verraten:
»Wie tot kann doch ein Mann sein hinter einer
Fassade von duflerster Tauglichkeit, Pflicht-
treue und — Ehrgeiz!® Er sah sich in derartigen
Stunden als ,ehrgeizig, unfroh und — Freuden-
toter”. Aber er wufite auch, dafl niemand ihn
»geschleudert®, jemand ihn berufen hatte.
»Dankbarkeit und Bereitwilligkeit. Alles fiir
nichts wurde dir zuteil. Zdgere nicht, wenn es
‘erforderlich ist, zu geben, was doch nichts ist,
fiir alles!“ Er erkannte, dafl seine ,Zuversicht
gering war.“ Er setzte fort: ,Um so tiefer
mufit du dich beugen, wenn es dir  dennoch
nach deinem Glauben geschah.®

Er wollte blof eines — Christus folgen. ,Her-
aus aus mir, dem Hindernis, heraus in mich
selbst als Erfiillung!“ Er wollte geheiligt, wollte
Heiliger werden: ,Heiligung — das Licht oder
im Licht sein, selbst so ausgetilgt, dafl es leuch-
ten, daf} es gesammelt und verbreitet werden
kann.“ Er griibelte iiber die , Vereinigung Got-
tes mit der Seele® und fand, daf} es seine Pflicht
sei, alles zu opfern, um alles zu geben. Es ist
zu primitiv, wenn man sagt, Gott erziehe uns
durch das Leiden. ,,Wie weit davon entfernt
ist die Bejahung des Leidens, wenn es uns
trifft, weil wir dem folgten, was wir als Wille
Gottes erkannt haben!“ Und er begann, seinen
einsamen Lebensweg zu begreifen: ,Gabst du
mir diese uniiberbriidkbare Einsamkeit, damit
ich dir leichter alles geben kann?“ Er fiigte
hinzu: ,Wie unbegreiflich groff, was mir ge-
schenkt wurde, wie nichtig, was ich ,opfere‘!®
Niemals durfte er menschliche Liebe erfahren.
Aber er wuflte: ,Einige wurden auserwihlt,
um zur Schwelle der schliefflichen Uberwin-
dung gefilhrt zu werden, zum Schopfungsakt
des Opfers an Stelle der korperlichen Vereini-
gung — in einem Blitz der gleichen blendenden
Kraft .. .*

Zum Schluf} zog es Hammarskjsld vor, Ge-
dichte zu schreiben, statt Aphorismen und Ma-
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ximen auszufeilen. Viele dieser Gedichte be-
sitzen wirkliche Grofle. ,,In ihrer Narrenmaske
erstickt, wittern meine Sinne, ausgetrocknet®,
heifit es. ,Der Menschen zu miide suchst du
die Einsamkeit, zu miide, um sie auszufiil-
len ...* Er wuflte aber auch einiges von Ver-
feinerung: ,Durch verweigerten Auslauf ver-
wandelt die Hitze die Kohle in den Diaman-
ten”. Er lachte iiber die Verleumdung: ,Als
es keine Frau fand, nannte man das Einhorn
..“ In einem groflen Gedicht, das der
klassischen schwedischen Poesie zugerechnet

pervers .

werden wird, sammelt er seine Lebenserfah-
rung:

Der Weg — du sollst ihn gehen.

Das Gliick — du sollst es vergessen.

Der Kelch — du sollst ihn leeren.

Der Schmerz — du sollst ihn verbergen.

Die Antwort — du sollst sie lehren.

Das Ende — du sollst es tragen.
In mehreren Gedichten sah er sich sterben —
als Opfertier, als Fiisilierter, als zu Tod Ge-
marterter. Er wuffite, daf er einmal sein Gol-
gatha finden werde. Er war bereit, alles zu
geben. Keines Menschen Tod kann organisch
verbundener mit seinem Leben, ja aus ihm ent-
standen sein, als der Tod Hammarskjolds im

Kongo. Sven Stolpe

Charles de Foucaulds Weg
zu uns Deutschen

Es ist mit den grofien Minnern wie mit den
Sternen. IThr Licht erreicht uns oft erst nach
vielen Jahren. Auch Charles de Foucauld hat
lange gebraucht, bis er zu uns kam. Dieser Be-
griinder einer neuen Form, die Jiingerschaft
Jesu in einer Umwelt ohne Glauben zu leben, -
die Form des Zeugnisses in Anbetung, Demut
und Bruderliebe, die fiir ihn ,Nazareth® heifit,
braucht nicht mehr vorgestellt zu werden. 1858
im franzdsischen Straflburg geboren, wurde er
am 1.Dezember 1916 im Hoggar-Gebirge, in
der Sahara ermordet. Heute gehért er und
gehoren seine Kleinen Briider und Kleinen
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Schwestern weit iiber den kirchlichen Raum
hinaus zu den vertrauten Gestalten und Be-
griffen. Eine wachsende Zahl von Vertffent-
lichungen beschiftige sich mit ihnen; aber bis
dahin war es ein langer, zbgernder Weg.
Am Anfang steht die Foucauld-Biographie
von René Bazin. Nachdenklich, ja mit Bewe-
gung nimmt man das Buch zur Hand, das zum
ersten Mal in groflerem Stil von dem Eremiten
in der Sahara kiindete. René Bazin lebte von
1853-1932. Er war Professor der Rechte an
der Katholischen Universitit von Angers; ein
Mann tiefer Gliubigkeit, der sich durch seine
Romane einen Namen gemacht hat und in die
Académie Francaise aufgenommen wurde.
Seine Foucauld-Biographie erschien im Jahre
1921, also 5 Jahre nach Foucaulds Tod, bei
Plon, Paris. Sie hatte 1947 das 177. Tausend
erreicht und steht noch heute bei den Jiingern
Foucaulds als klassisches Werk in Ansehen.

Es sei betont, dafl das rund 490 Seiten starke
Buch keineswegs, wie man befiirchten konnte,
romanhaft, sondern nach griindlichen Studien
geschricben ist und eine Fiille priziser, sachli-
cher Angaben enthilt. Es machte Frankreich
und in vielen Ubersetzungen bald die Welt mit
Foucauld bekannt. Eine ganze Reihe von Le-
bensbeschreibungen und Studien sind in seinem
Gefolge erschienen; mehr noch: das Buch Ba-
zins wurde nicht wenigen Menschen zum Schick-
sal. Denn wenn sich, etwa seit den dreifliger
Jahren, immer mehr Ménner und Frauen ent-
schlossen, in den Spuren Foucaulds und in sei-
ner Ausdeutung die Nachfolge Jesu, sei es als
Finzelginger oder in Gemeinschaft, auf sich zu
nehmen, dann kommt der Begegnung, die Ba-
zins Buch ihnen vermittelt hat, eine entschei-
dende Bedeutung zu. Dieses Buch ist in Wahr-
heit ein Schicksalsbuch ' geworden, und man
wiilte gern, wie denn Bazin selbst zu Foucauld
in Bezichung getreten ist. Er hat mit ihm
Briefe gewechselt; hat er ihn auch persénlich
gekannt?

Bazins Buch erschien 1930 unter dem Titel
JDer Wiistenheilige® im Riber-Verlag, Luzern
und Leipzig, in deutscher Ubertragung. Diese
ist leider sehr locker, um nicht zu sagen, ober-
flachlich gearbeitet. Sie lifit viele konkrete An-
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gaben (offenbar als fiir den deutschen Leser
langweilig) weg. Sie kiirzt nicht nur um ganze
Seiten (die Ubersetzung kommt bei groflerer
Type nur auf 350 Seiten gegen 488 des Origi-
nals), sondern ihr gesamtes sprachliches und
geistiges Niveau sinkt um eine ganze Stufe ab,
als handle es sich um ein Werk fiir ,,Volks-
biichereien®; von Schiefheiten und Unrichtig-
keiten der Ubersetzung im einzelnen ganz zu
schweigen. Wer sich ernstlich mit Foucauld be-
schiftigen will, mufl Bazin im franzdsischen
Original lesen, das iibrigens auflerdem ins Eng-
lische, Spanische, Portugiesische, Arabische und
Japanische iibersetzt wurde, eine weitere Tat-
sache, die die Bedeutung der Biographie Bazins
unterstreicht.

Nadh ihr ist als zweitwichtige die von Geor-
ges Gorrée zu nennen: Sur les traces de Char-
les de Foucauld. Sie erschien 1936 in Lyon und
liegt heute in einer bedeutend vermehrten Aus-
gabe vor: Paris 1953, La Colombe. Unseres
Wissens wurde sie nicht ins Deutsche iibertra-
gen. Wohl aber die weniger wichtige von Paul
Lesourd: La vraie figure du Pére de Foucauld
(Paris 1933, Flammarion); deutsch: Pater de
Foucauld / Soldat, Forscher, Mystiker (Freu-
denstadt 1948). Auch ein Grofiteil der weiteren
Biographien, die einander folgten, sind dem
deutschen Leser unbekannt geblieben; die von
P. Coudray, J. Joergensen, P. Nord und
J. Vignaud. Es blieb iiberhaupt bei uns still
um Foucauld. Die Abriegelung durch das Nazi-
regime sowie die Kriegsjahre werden daran
nicht unbeteiligt gewesen sein. Nach dem Zu-
sammenbruch war dann nicht nur Zuflerlich,
sondern auch innerlich eine gréfere Aufnahme-
bereitschaft fiir seinen ,Ruf aus der Wiiste®,
seine ,Nazareth-Botschaft® gekommen.

Fiir die breitere deutsche Uffentlichkeit ge-
schah mit der Biographie von Michel Carrou-
ges ein wichtiger Schritt vorwirts. Sie war
1954 bei den Editions du Cerf erschienen. Die
deutsche Ubersetzung von Yvonne Grifin von
Kanitz kam 1958 bei Herder heraus: Charles
de Foucauld / Forscher und Beter. Sie liegt
heute in 4. Auflage vor. Sie ist um rund 200
Seiten kiirzer als die von Bazin, ist dem heu-
tigen Leser stirker angepafit und geht genauer



der geistlichen Entwicklung Foucaulds nach.
Carrouges kann, was fiir Bazin noch nicht mog-
lich war, Foucaulds Leben mit der Bewegung
zusammensehen, die auf ihn zuriidigeht. Be-
zeichnenderweise beginnt Bazin seine Darstel-
lung mit den Worten: ,Karl Eugen de Fou-
cauld wurde am 15. September 1858 in Strafi-
burg geboren; ich will versuchen, die Geschichte
seines Lebens zu erzihlen.” Es handelt sich fiir
ihn um den Bericht dieses Einzellebens, Es wird
in seiner aszetischen Heldenhaftigkeit statua-
risch und gewissermaflen isoliert hingestellt.
Auf eine allgemein giiltige Ausdeutung oder
Ausstrahlung ist kein Wert gelegt. Sie ist noch
kaum wahrzunehmen.

Anders bei Carrouges und den meisten neue-
ren Foucauld-Darstellungen. Carrouges schreibt
offenbar unter dem Einflufl von P. Voillaume,
dem Generalobern der Kleinen Briider, der
auch eine Einfithrung zu seinem Buch geschrie-
ben hat. Fiir sie steht Bruder Karl von Jesus
(wie Foucauld sich bekanntlich nannte) im
Licht einer umfassenden Bewegung. Sie sehen
ihn in engem Zusammenhang mit dem, was im
Frankreich der Gegenwart an neuen Kriften
aufbricht, zumal mit einem ncuen briiderlichen
Gemeinschaftsbewufitsein und geben ihm eine
Ausdeutung, die ihn in etwa in die Nihe der
JOC und der Arbeiterpriester riickt (wenn man
es so vereinfacht und mit der Gefahr der Ver-
zeichnung sagen darf). So offenbart sich die
zeitnahe Dynamik in der Mystik Foucaulds,
wihrend Bazin niichtern die bloflen Fakten
bringt und individualistisch im Stil des 19. Jahr-
hunderts mehr die Heldenhaftigkeit des Ere-
miten an sich im Auge hat.

Eine weitere Foucauld-Biographie ist 1953
aus dem englischen Sprachbereich zu uns ge-
kommen: das Buch von Anne Fremantle: De-
sert Calling (Henry Holy, New York 1949);
deutsch im Verlag Benziger unter dem Titel:
Ruf der Wiiste/Das Leben Charles de Fou-
caulds. Bei Fremantle ist vor allem dem Geo-
graphisch-Politischen Beachtung geschenkt; im
Bereich des geistlichen Lebens befriedigt ihr
Buch weniger. Immerhin stammt das Werk von
einer gliubigen Schriftstellerin. Das kann man
von The Warrior Saint des Amerikaners R. V. C.
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Bodley kaum behaupten, ein Foucauldbuch, das
ohne Ehrfurcht und ohne Sinn fiir die {iber-
natiirliche Wirklichkeit geschrieben ist. P. Voil-
laume hat recht, wenn er (in einer privaten
Mitteilung an den Verfasser dieser Notiz)
duflert, das Buch von Bodley sei ,direkt schlecht
und dem Andenken Foucaulds abtriglich®.
(Deutscher Titel: Der Monch in der Sahara,
Paul Neff-Verlag, Stuttgart 1955).—Das Biich-
lein von Jean-Pierre: Er sandte ihn in die
Wiiste, Solothurn 1955, ist uns bisher nicht zu
Gesicht gekommen. Das ebenfalls deutsch ge-
schriebene Foucauld-Buch von Barthold Strit-
ling: Der Marabut der Hoggar-Berge (Wiirz-
burg 1961, Arena-Verlag) bezeichnet sich selbst
als ,freie Nacherzahlung® und wendet sich an
die Jugend. Sein Hauptinteresse gilt dem
Afrikaerlebnis des Marokkoforschers und des
Eremiten.

Eine letzte Biographie muff genannt wer-
den, obwohl noch keine deutsche Ubersetzung
von ihr vorliegt. Sie stammt von Abbé Jean-
Frangois Six, der allen Foucauld-Freunden
schon lange bekannt ist. Er hat sie in den Edi-
tions du Seuil 1962 gleich als Taschenbuch (fiir
DM 2,90) herausgebracht: Vie de Charles de
Foucauld (318 S. in der Taschenbuchreihe
»Livre de Vie“ 33/34). Abbé Six ist ein aus-
gezeichneter Kenner und bringt viel Wissens-
wertes. Er ist sehr tief in die Spiritualitit Fou-
caulds eingedrungen und weif sie dem heutigen
Leser nahezubringen. So ist sein Foucauld-
Bild:

»Eine stiirmische Jugend. Ein Mann wvon
stihlerner Willenskraft und einem unerhérten
Machtwillen. Mit 28 Jahren die schockartige
Begegnung mit dem Absoluten. Das bleibt ein
Brandmal. Von nun an ist seine Existenz eine
einzige, brennende Leidenschaft: Sich verzeh-
ren fiir den Unendlichen. Sich verzehren fiir
die Menschen. Dieser von Gott trunkene Mensch
wirft sich in den Strudel der Welt, Er opfert
sich fiir den Frieden unter den Menschen, fiir
den Aufstieg der Enterbten. Nicht durch
Worte, sondern durch sein Leben wirbt er fiir
Ehrfurcht vor jedem Menschen, fiir Eintracht
und Briiderlichkeit. Ein Mann mit flammen-

“

dem Herzen ...
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Trotz all der Foucauld-Biicher, die bereits in
deutscher Sprache vorliegen, kann man nur
wiinschen, dafl auch die Biographie von Abbé
Six bald dem deutschen Leser (und zwar als
wohlfeiles Taschenbuch) zuginglich gemacht
werde. Es besteht aber noch ein anderer
Wuich, nimlich der nach einem groflen deutsch
geschriebenen Foucauldleben. Auch den besten
Ubersetzungen haftet eine Fremdheit an. Sie
setzen sachlich zuviel voraus (was bedeutet
z.B. dem deutschen Leser Saint-Cyr oder Bos-
suets ,,Elévations sur les Mystéres* oder Cla-
mart?). Vieles miifite fiir ihn erst zum Leben
erweckt werden, was den franzdsischen Leser
ohne weiteres anspricht. Vor allem aber leben
wir in einer sehr anderen religitsen Empfin-
dungs- und Sprachwelt. Ein deutscher Bio-
graph kénnte vom Ansatz her anders sehen
und formulieren und so Foucauld bei uns hei-
misch machen.

Abbé Six hat das Verdienst, im Jahre 1954
den Briefwechsel Bruder Karls mit seinem
Seelenfithrer Abbé Huvelin wiederentdeckt zu
haben. Dieser Briefwechsel galt als verschollen.
Wer weif}, welche Rolle Abbé Huvelin vom
Tag der Bekehrung an im Leben Foucaulds ge-
spielt hat, kann den Wert dieser Entdeckung
ermessen. Der Briefwechsel erschien 1957 bei
Desclée, die deutsche Ausgabe 1961 bei Otto
Miiller, Salzburg. Abbé Huvelin, der mit dem
Religionsphilosophen Freiherrn von Hiigel in
Briefwechsel stand und beim Sterben Littrés
eine Rolle spielte, gewinnt heute wachsende Be-
deutung. Ein erster biographischer Versuch von
M. -Th. Louis - Lefebvre: Un Prétre /L’Abbé
Huvelin (Paris 1956), P. Lethielleux) lifit noch
Wiinsche offen. Man erfihrr, daff Abbé Six
augenblicklich an einer Lebensbeschreibung Hu-
velins arbeitet.

Reiches Bildmaterial zum Leben Foucaulds,
an das man freilich keine kiinstlerischen An-
forderungen stellen darf, ist vereinigt in dem
Bildband Charles de Foucauld. Vorwort von
F. Heer; Einfilhrung von. R. Voillaume; Text
und Bildlegenden von Abbé G. Gorrée. Deut-
sche Ausgabe: Miinchen 1961, Herold Verlag.

So viel iiber die Biographien. Foucaulds
abenteuerreiches und dramatisches Leben ver-
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lockt immer wieder die Biographen. Doch so
weckend und aufriittelnd dasLeben dieses radi-
kalen Christusjiingers auch ist, Foucauld bedeu-
tet auch eine ganze Spiritualitit, ein Leitbild,
eine Frommigkeitsrichtung, eine geistliche Bot-
schaft. So stehen neben den Biographien schon
friih die Studien, die sich mit seiner geistlichen
Lehre und Sendung befassen.

Da sind zunichst seine eigenen Aufzeich-
nungen. Foucauld war kein Schriftsteller und
wollte keiner sein. Sein Wille war, daf} selbst
seine sprachwissenschaftlichen Werke (Lexika
und folkloristische Sammlungen in Tamaschek,
der Sprache der Tuareg)-unter fremdem Namen
erscheinen sollten. Er hat fast nichts fiir eine
spatere Verdffentlichung geschrieben. Wohl aber
pflegte er, von Abbé Huvelin beraten, schrift-
lich zu betrachten. Auflerdem war er ein flei-
Riger Briefschreiber und fiihrte geistliche Tage-
biicher. Auf diese Weise ist eine reiche Aus-
beute von Aufzeichnungen auf uns gekommen.
In Maschinenschrift umgeschrieben ergeben sie
an die 15 000 Seiten! Bisher ist nur eine schmale
Auswahl davon der Offentlichkeit zuginglich
gemacht worden. Die erste erschien 1923 bei
J. de Girord (Paris): Ecrits Spirituels de Char-
les de Foucauld mit einem Vorwort von R. Ba-
zin. Deutsch ist sie erst jiingst im Herold-Ver-
lag, Wien 1963 erschienen: Charles de Fou-
cauld / Die geistlichen Schriften. Hier spricht
also Foucauld selbst zum Leser. In knappen
Zwischentexten wird nur das zum Verstindnis
Unerlidfiliche mitgeteilt.

Fin weiterer Band solcher Aufzeichnungen
erschien 1950 bei Plon: Nouveaux Ecrits Spi-
rituels / Méditations sur les Evangiles; als Vor-
spann ein Brief Claudels an Pius XII., in dem
der Dichter fiir die Seligsprechung Foucaulds
eintritt, der mit ausgebreiteten Armen (sparsis
manibus) vor der Mauer des Islamsals eine Auf-
forderung zur Ubergabe dalige. Aus diesen
beiden Binden und einer Reihe dhnlicher Ver-
ffentlichungen hat Abbé Six fiir die deutschen
Leser eigens eine Textauswahl zusammengestellt,
der also in dieser Form keine franzésische Buch-
ausgabe entspricht: Aufzeichnungen und Briefe,
Herder 1961. Diese Sammlung ist nicht zu ver-
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wechseln mit der im Benziger-Verlag erschie-
nenen: Die Schriften von Charles de Foucauld
zusammengestellt von Denise Barrat (aus dem
Franzosischen iibertragen von Elisabeth Klein).
Sie ist die genaue Entsprechung der reichhalti-
gen OEuvres Spirituelles, Paris 1958, Editions
du Seuil. Zur Abrundung seien noch zwei klei-
nere deutsche Verdffentlichungen genannt:
Charles de Foucauld / Der letzte Platz, Auf-
zeichnungen und Briefe; ausgewihlt, iibersetzt
und eingeleitet von Martha Gisi (Johannes Ver-
lag, Einsiedeln), und die Schrift: Ruf der Wii-
ste, 1961 Roven; Olten, erschienen.

Uber die Spiritualitit Foucaulds gibt es in
franzsischer Sprache bereits eine ganze Reihe
von Studien. Unsere Leser seien vor allem auf
ein wichtiges Buch hingewiesen, dessen deutsche
Ausgabe in Vorbereitung ist: Wir meinen das
Buch von Abbé Six: Itinéraire spirituel de
Charles de Foucauld (1958 Editions du Seuil).
Man konnte dieses Werk von 459 Seiten eine
»innere Biographie® nennen. Auf Grund des
gesamten bis dahin erschlossenen Quellenmate-
rials zeichnet Abbé Six mit wissenschaftlicher
Prizision und ohne den Texten Gewalt anzu-
tun, die Etappen der inneren Entwicklung Fou-
caulds, ,die erstaunlichen Auflerungen seiner
am Evangelium gendhrten Glut, seiner so un-
komplizierten, kompromifilosen Liebe; einer
Liebe, gegen und iiber jede Vernunft hinaus®,
die ihn zum Gefihrten des Jesus von Naza-
reth gemacht hat und ihn zur Teilnahme, an
seiner blutigen Hinopferung fiihrte.

Die Fruchtbarkeit des Weizenkorns, das in
die Erde versenkt wurde und starb (Joh 12, 24)
bedarf nicht der Biicher. Es gibt einen direkte-
ren Weg lebendiger Wirkung: das ist die Jin-
gerschaft. Foucaulds Leib ruhte, gemordet,
17 Jahre im heiflen Sand der Sahara, da ge-
schah das Unerwartete: Es erstanden ihm Jiin-
ger. Seit seinem Aufenthalt in dem syrischen
Trappistenkloster hatte Foucauld sich mit dem
Gedanken der Griindung einer neuen Gemein-
schaft getragen, die das leben sollte, was er
unter ,Nazareth® verstand. Im Lauf seiner
afrikanischen Jahre hat er mehrere Regelent-
wiirfe geschrieben; ja er hatte bereits fiir die
Briider, die der Herr ihm zufithren wiirde,

Zellen errichtet. Es war eine der grofien Bitter-
keiten seines Lebens, dafl nie einer kam (mit
Ausnahme jenes Michael, der dazu bereit war;
aber den Versuch gleich zu Anfang hatteaufgeben
miissen). Nun auf einmal trug sein Leben und
sein Tod iiberreiche Frucht: Im September 1933
schlieft sich die Gemeinschaft der ,Kleinen
Briider Jesu® unter Fithrung von René Voil-
laume zusammen. Unabhingig von ihr ent-
steht 1939 die Gemeinschaft der ,Kleinen
Schwestern Jesu“. Beide sind sie aus den Re-
geln, aus dem Geist, aus dem Opfertod des
Bruders Karl geboren. Die Saat ist gewachsen.
Heute gibt es in 20 Lindern 45 Fraternititen
der Kleinen Briider (so heiflen ihre Nieder-
lassungen) und in 57 Lindern 197 Fraterni-
titen der Kleinen Schwestern. Im ganzen gibt
es zur Stunde an die 10 Gemeinschaften, von
Minnern und Frauen, von Laien und Priestern,
die Foucauld als ihren geistlichen Vater ver-
ehren und aus seinem Geist zu leben suchen.
Auch im deutschen Sprachgebiet haben sie ver-
schiedentlich Fufl gefafit. In seinen Sthnen und
Tochtern ist so Foucauld direkt und lebendig
zu uns gekommen.

Wir haben René Voillaume genannt. Seine
Bedeutung fiir die Kleinen Briider und manche
andere Gemeinschaft im Geiste Foucaulds ist so
grof}, dafl man ihn fast ihren Griinder nennen
kénnte. Jedenfalls ist er fiir viele der Vermitt-
ler zwischen dem Toten von Tamanrasset und
der heutigen lebendigen Nachfolge in seinem
Geist. Diese geistliche Fithrungsrolle erfiillt Voil-
laume, der unermiidlich Reisende, um die Brii-
der zu stirken, im persdnlichen Kontakt. Er
tut es aber auch durch seine publizistische T4~
tigkeit. Seine erste Schrift: Les Fraternités du
Pére de Foucauld (Paris 1946, Les Editions du
Cerf) ist weniger bekannt geworden. Sein gro-
fer Durchbruch geschah mit Au Coeur des
Masses, das 1962, ebenfalls bei den Editions
du Cerf, herauskam. Es wurde so etwas wie
ein religioser Bestseller und machte ihn mit
cinem Mal bekannt. Die franzésische Ausgabe
hat das 77.Tausend iiberschritten, fiir eine
Schrift mit forderndem, aszetischen Inhalt eine
beachtliche Auflage. Die deutsche, gekiirzte Aus-
gabe trigt den Titel: Mitten in der Welt. Der
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verstorbene Bischof Michael Keller von Miin-
ster hat das Geleitwort geschrieben. Das Buch
hat im Deutschen die 4. Auflage erreicht (welch
ein Unterschied zu driiben!) und ist als Her-
der-Taschenbuch (H 65) erhiltlich.

Au Coeur des Masses vermittelt einen wich-
tigen Einblick in die geistliche Welt der Klei-
nen Briider und Kleinen Schwestern, es gibt
die Spiritualitait Foucaulds in der Transposi-
tion, die sie in ihrem Leben gefunden hat, Es
sind im wesentlichen Rundbriefe des Vorstehers
der Kleinen Briider. Unter dem Titel Lettres
aux Fraternités sind 1960 bei den Editions du
Cerf zwei weitere Binde erschienen. Auch sie
enthalten eine Auswahl von Rundbriefen, in
denen Voillaume zu aktuellen Fragen der christ-
lichen Existenz Stellung nimmt. Er tut es auf
eine so neue und dynamische Art, dafl er weit
iiber die Kreise der genannten Gemeinschaften
hinaus begierige Leser findet und diese Art,
ein weltweites Publikum fiir die letzte Hin-
gabe an Christus zu interessieren, fast an eine
ygeistliche Pressekonferenz® denken liflt. (Vgl.
dazu unsern Bericht in: Geist und Leben 34
[1961] 55-60).

Der 2.Band der Lettres aux Fraternités ist
1962 im Herder-Verlag deutsch herausgekom-
men: Botschaft vom Wege / Briefe weltnaher
Bruderliebe. Jiirgen Rintelen zeichnet als Uber-
setzer; Weihbischof Julius Angerhausen, Essen,
schrieb das Geleitwort. Am Ende des Bandes
findet der Leser einen Uberblick iiber die Ge-
meinschaften, die zusammen die ,Geistliche
Familie von Charles de Foucauld“ bilden, so-
wie ein Verzeichnis des deutschen Schrifttums.
Die Ubersetzung des 1. Bandes der Lettres aux
Fraternités ist in Vorbereitung.

Die aufgezihlten Gemeinschaften sind nicht
die einzigen, die sich auf Foucauld berufen. Es
gibt auch Einzelginger wie Albert Peyriguére,
auf den abschlieflend noch kurz hingewiesen
sei, Er kam 1920, um sich von seinen Kriegs-
verletzungen zu erholen, von Bordeaux nach
Nordafrika. Auch ihm wurde die Foucauld-
Biographie von Bazin zum Schicksal. Er war
Priester und entschlof sich, in den Spuren Fou-
caulds in dem von diesem so gelicbten Ma-
rokko zu bleiben. Peyriguére hat dort 30 Jahre
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unter den Berbern gelebt und ihnen in briider-
licher Liebe gedient. Er ist 1959 gestorben. Sein
Erbe wird von einem seiner Jiinger, von Mi-
chel Lafon betreut, der die Schriften Peyri-
guéres herausgibt. Deutsch liegen vor: Albert
Peyriguére: Im Geiste Charles de Foucaulds /
Grundziige des vormissionarischen Christseins.
Mit einer Einfithrung von Michel Lafon. Mainz
1963, Matthias Griinewald-Verlag. (Vgl. die
Wiirdigung im Besprechungsteil dieser Zschr. 173
[1963/64] 319.) Ferner von demselben: Von Gott
ergriffen / Briefe der Fithrung. Riber-Verlag,
Luzern und Stuttgart 1963. Es handelt sich
um Briefe, die Peyriguére an eine Ordensfrau
schrieb und die von einem hohen geistlichen
Niveau zeugen. Das Buch ist erschienen als
Band I der Sammlung: Albert Peyriguére:
Geistliche Schriften, herausgegeben von Geor-
ges Gorrée.

Fiir weitere Informationen sei der Leser hin-
gewiesen auf das Sekretariat Charles de Fou-
cauld, 78 Freiburg, Belfortstrafle 16. Von dort
ist auch die deutsche Ausgabe der Vierteljahres-
hefte Jesus Caritas zu beziehen, die von den
Bruderschaften Charles de Foucaulds heraus-
gegeben wird. Sie bringt nicht nur Ubersetzun-
gen aus der gleichnamigen franz@sischen Zeit-
schrift, sondern auch Originalbeitrige deutscher
Mitarbeiter (wie H. Spaemann, A. Deifiler,
H. Rahner und anderer). Dieser unser Uber-
blide verzichtet bewufit auf Vollstindigkeit.
Welchen Sinn sollte es auch haben, etwa die
13 Seiten starke Bibliographie abzudrudken,
die im Anhang des Itinéraire Spirituel von
Abbé Six mitgeteilt wird? Hier sollte vor
allem auf die wichtigeren deutschen Biicher
hingewiesen werden. Mag man darunter auch
manchen Titel vermissen, so muff man im
ganzen doch sagen, dafl der Gestalt Foucaulds
im deutschsprachigen Gebiet eine wachsende
Aufmerksamkeit geschenkt wird, und man darf
wohl annehmen, dafl damit Hand in Hand
geht das Anwachsen der Gemeinde derer, die
sich auch bei uns zu dem kleinen und geringen
Bruder Karl von Jesus hingezogen fiihlen und
aus seinem Beispiel Kraft gewinnen fiir eine
echte christliche Existenz heute.

Franz Hillig SJ
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Philosophie

Orro, Walter F.: Mythos und Welt, Stuttgart:
Ernst Klett 1962, 317 S. Lw. 34,—.

Man mochte wiinschen, dafl alle Wissen-
schaftler, die sich mit der Antike, zumal den
Griechen befassen, so kiinstlerisch einfiihlsam
davon schrieben. Otto ist dem Griechentum in
vieler Hinsicht kongenial. Um dieses kreisen
ungefihr alle Abschnitte und alle Kapitel (Vor-
trige) dieses Buches, ob sie nun iiber Goethe,
Holderlin, Nietzsche oder andere zu uns reden.
Nur bei Kant war ihm diese Perspektive nicht
moglich.

Indessen geht es hier nicht um das Vielerlei
der griechischen Erscheinungsformen und Aus-
wirkungen. Vielmehr soll die Mitte und Eigen-
art des Griechentums sichtbar gemacht werden,
und die ist nach Otto mythisch. Der griechische
Mythos fiihrt nicht aus der Welt hinaus, son-
dern verklirt sie von der gestalthaften Erfah-
rung des Seins und des weltimmanenten Gott-
lichen her. Die dionysischen und orphischen
Krifte, die auf ein iiberwertiges Jenseits zu-
fithren, werden zuriickgedringt, die Verstor-
benen sind nur Schatten der diesseitigen blii-
henden und bluthaften Wirklichkeit.

Diese Deutung trifft sicher ein Wesensmerk-
mal des griechischen Genius. Aber erfaflc sie
das Ganze? Otto scheint uns die Vielschichrig-
keit des griechischen Wesens zu verkiirzen, wie
sie sich nicht nur in einer historischen Abfolge,
sondern auch in einem gleichzeitigen Miteinan-
der aufdringt. Kann man Platons Seelenlehre
mit derjenigen Homers unter einen Nenner
bringen?

Der genannte Mangel ist mit ein Grund da-
fiir, daf Otto den Graben zwischen griechi-
schem Heidentum und dem Christentum zu
tief auswirft. Ein weiterer Grund dafiir ist,
daf ihm nur das kalvinisch-lutherische Chri-
stentum und seine aufklirerische Weiterent-
widklung bekannt zu sein scheint. Das wirkt
sich besonders dort schlimm aus, wo O. die
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christliche Ethik in Gegensatz zur griechischen
stellt. Die christliche Sittenlehre ist aber durch-
aus kein blinder Voluntarismus. Der Autor
rennt offene Tiiren ein, wo er sagt: ,Wenn das
sittliche Handeln des Menschen nicht wie alle
Formen des Bestchens, des Lebendigen, zur
Ordnung der Welt gehort und durch Erfahrung
und Einsicht als sinnvoll nachgewiesen werden
kann, dann ist es nur noch der blindlings zu
befolgende Wille eines Gesetzgebers . ..% (49).
In keiner katholischen Sittenlehre wird ein
wertblinder Gehorsam gelehrt. Nach christlich-
katholischer Auffassung ist alles Sollen im Sein
verankert und damit der Erkenntnis zugeord-
net.

Ein einseitiges Bild des Griechentums findet
sich bei Otto bereits in seinen Definitionen von
Logos und Mythos. Der Logos kommt dabei
zu kurz, Er hat aufler seiner rhetorischen und
logischen Bedeutung nimlich auch noch eine
metaphysische (noetisch-ontologische). Er ist
nicht nur der Inbegriff der gedanklichen Be-
ziechungen der Denkinhalte untereinander, son-
dern auch die in die erfahrbaren Dinge der
Welt eingegangene Idee, dic Wesensform der
einzelnen Dinge und der innere Grund dafiir,
daf sie zu dem Ordnungsgefiige des Kosmos
zusammenwachsen. Der Logos ist also sowohl
Ausdruck einer auflermenschlichen Seinswirk-
lichkeit als auch des verniinftigen Geistes, der
diese Wirklichkeit erkennt. Der Geist erkennt
das ewige Sein der Dinge, weil er es gewisser-
mafien selber ist; eine Vollkommenheit des Lo-
gos also, die O. dem Mythos zuschreibt, der
gewifl auch Seinserfahrungen enthilt, aber in
der unkritischen Vermengung mit — als solche
nicht erkannten — subjektiven Bildphantasien.

G. F. Klenk S|

JuriTscH, Martin: Sinn und Geist. Ein Beitrag
zur Deutung der Sinne in der Einheit des Men-
schen. Freiburg/Schweiz: Universititsverlag
1961. XX, 323 S. (Studia Friburgensia N.F. 28)
Br: 32—

Als Ausgangspunkt fiir seine Studie hat der
Verf. Scheler in seiner Spitphilosophie und
Merleau-Ponty gewihlt. Bei beiden kommt der
Geist nicht zur richtigen Geltung. Scheler trennt
Leib und Geist. Dadurch wird die Sinnlichkeit
zu etwas rein Animalischem, und der Geist ist
fiir die Wirklichkeit blind. Diese Trennung ist
allerdings bereits bei Aristoteles vorgebildet;
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und auch bei ihm ist der Geist aus sich fiir die
materielle Wirklichkeit blind. Merleau-Ponty
hingegen besteht auf der Einheit der Wahr-
nehmung, wie sie sich phinomenologisch un-
mittelbar darbietet, iibersicht aber den substan-
tiellen Unterschied zwischen Geist und Sinn
und 148t nur einen funktionalen zu.

Im zweiten Teil gibt der Verf. im Anschlufl
an Thomas seine eigene Ldsung. An einzelnen
Punkten sucht er aber Thomas gegeniiber den
Eigenwert und die positive Seite der Sinnlich-
keit mehr zu betonen; Thomas habe die Sinn-
lichkeit zu sehr nur unter dem Gesichtspunkt
der Instrumentalitit gesehen. Auch hebt er
immer wieder die Einheit des Menschen hervor,
die sich auch in der Art seiner Erkenntnis
juflert. Aber er wagt es nicht, aus diesen Ge-
gebenheiten die Folgerungen zu ziehen, wie
auch Thomas trotz seiner Lehre von der unio
substantialis bei der aristotelischen Konstruk-
tion des Erkenntnisvorgangs stehen geblieben
ist, die doch voraussetzt, dafl nur die Psyche
diesen Einzelmenschen ausmacht, der mit ihr
verginglich ist, wihrend der Nous ein unper-
sonliches Moment ist, das von auflen in den
Menschen eintritt und das ebenso wie der ari-
stotelische Gott fiir das Stoffliche blind ist.

Viel einfacher wird die Losung und ent-
spricht den Gegebenheiten besser, wenn ange-
nommen wird, wie wir dies an verschiedenen
Stellen ausgefithrt haben (Der- Stufenbau der
Welt, Miinchen 1950; Glaube und Erkennen,
Miinchen 1951; La Connaissance Humaine, Pa-
ris 1943; La Personne Incarnée, Paris 1947),
dafl der Geist, der ja nach der Lehre von der
unio substantialis als Seele auch Prinzip der
Sinnlichkeit ist, nicht nur enge Beziechungen zur
Sinnlichkeit hat und sie durchdringt, wie der
Verf. sagt, sondern dafl der Akt der sogenann-
ten sinnlichen Wahrnehmung, das Sehen, Horen
usw. schon ein geistig-sinnlicher Akt ist. Die
Sinnlichkeit stammt aus der notwendigen Mit-
beteiligung des Leibes an jedem geistigen Akt,
und sie ist ein Moment auch in der abstrakten
Erkenntnis. Diese hort allerdings damit auf,
der vorziigliche Akt des Geistes zu sein, und
damit verschwindet auch das Dilemma, daff
der Geist nur das Abstrakte, das Wesen er-
kennt, die eigentliche Erkenntnis aber auf das
Konkrete gehen sollte; danach wire die Sinn-
lichkeit dem Geist doch iiberlegen. Eine Unter-
suchung der Erkenntnis anderer Menschen als
Menschen, mit der man methodisch doch be-
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ginnen miifite, hitte dies alles klar gezeigt. Der
Geist ist somit nicht blind. Aber er erkennt
auch nicht das Wesen der Dinge, aufler jener,
die der Mensch selbst herstellt, sondern ein
Gesamt von bezeichnenden Eigenschaften, das
geniigt, um die Art von jeder andern zu unter-
scheiden.

Hat also der Verf. nicht alle Folgerungen
aus den Gegebenheiten gezogen, so bedeutet
seine Arbeit doch einen Fortschritt, der sehr
zu begriiflen ist. Mehr als die meisten scholasti-
schen Autoren wird er den heutigen Erkennt-
nissen und der positiven Seite der Sinnlichkeit
gerecht. A. Brunner S]

SIEBERS, Georg: Das Ende des technischen Zeit-
alters. Freiburg: Karl Alber 1963. 238 S. Lw.
22~-.

Um die erstaunliche Fiille kulturkritischer
und geschichtsphilosophischer Erkenntnisse und
Ideen, die dieses Buch enthilt, in ihrem ein-
heitgebenden Grundgehalt richtig zu verstehen,
kann man von den gewichtigen Sitzen aus-
gehen, die es S. 168 duflert. Sie sind sozusagen
ein Gesetz der Geschichte: dafl nimlich in den
vergangenen Jahrtausenden in bestimmten Epo-
chen bestimmte Existenzformen und Wesens-
seiten der Vélker und der Menschheit in abso-
luter Weise ausgeprigt wurden. Absolut heific
hier nicht, andere Dimensionen menschlicher
Welt- und Selbstgestaltung ausschlieflen, son-
dern vielmehr, dafl hier bestimmte mensch-
lihe Mbglichkeiten in iiberzeitlich giiltiger
Weise verwirklicht und ausgeschopft wurden.
Diese Verwirklichung bedeutet gleichzeitig
Vollendung und Ende, Grenze. So haben die
Griechen eine typische Form der Naturbetrach-
tung geschaffen und eine verinderte Konzep-
tion des Weltschopfers als unbewegten Bewe-
gers. In gleichem Sinn haben die letzten an-
derthalb Jahrhunderte die technische Existenz-
form und -moglichkeit des Menschen ausge-
prigt, yund zwar fiir die Dauer und ohne dafl
die Mbglichkeit entscheidender Steigerungen
noch verbliebe®. Siebers nennt dies ,die huma-
nistische Ontologie der Geschichte®.

Wir mochten diese ,,Geschichtsontologie® im
Prinzip anerkennen, aber sind wir, die un-
mittelbar vom technischen Zeitalter per excel-
lentiam Betroffenen fihig, die Reichweite des-
sen, was wir getan haben und noch tun, so ab-
zuschitzen, daf wir mit einigem Recht von sei-
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ner Vollendung und seinem Ende sprechen
kénnen? Sind wir dieser Epoche nicht zu sehr
verhaftet, um sie sicher zu {ibersechen? Ist die
Atomenergie das Omega, der letzte Buchstabe
»des mnaturwissenschaftlichen und technischen
Alphabets*? Die Beweise, die vorgelegt wer-
den, iiberzeugen nicht ganz.

Wo der Verf. scine geistvollen Gedanken
iiber Macht und Geschichtsmacht der Ideen aus-
spricht, scheint er uns Macht in einem zu allge-
meinen Sinn zu verstehen. Macht ist ungefihr
dasselbe wie jede Art von Einfluff (172). Und
wo es sich um die bosen Folgen ,guter” Ideen
und die guten Folgen ,bdser® Ideen handelt,
wird es dem Leser nicht leicht gemacht, zu er-
kennen, dafl es sich dabei um keine eigentliche
Ambivalenz der sittlichen Werte, sondern um
ein historisch-politisches Versagen der Wert-
triger, der Menschen, handelt.

Sehr zu Recht weist der Verf. darauf hin,
daf jede Geschichtsdeutung auch die Macht des
Irrationalen beriicksichtigen miisse. Aber ist es
statthaft, die schopferische Vitalbasis des
Menschlichen dem ,Geiste® so betont gegen-
iiberzustellen? Miifite hier nicht anstatt Geist
Verstand stehen, der nur einer der Sektoren
des Geistigen ist?

Trotz dieser wenigen Ausstellungen haben
wir es hier mit einem Werk zu tun, das nicht
nur anregt, sondern einem fragwiirdig gewor-
denen Zeitalter Wege weisen kann.

G.F.Klenk S|

Pidagogik

ErLINGHAGEN, Karl: Grundfragen katholischer
Erziebung. Die prinzipiellen Erziehungslehren
der Enzyklika Pius’ XI. ,Divini Illius Magi-
stri® vom 31. 12. 1929. Freiburg: Herder 1963.
108 S. Kart. 5,80.

Es ist mehr als ein sachlicher Kommentar,
was Erlinghagen hier vorlegt. Zuerst werden
wohl die prinzipicllen Lehrgehalte des papst-
lichen Schreibens aufgewiesen, dann aber wird
ausfithrlich die Anwendung dieser Prinzipien
auf die heutige Zeit besprochen. Die Fragen
der Schulreform, der katholischen Schule, der
Koedukation sind hierin von grofiter Aktuali-
tit. — Dem Leser wire die Beurteilung man-
cher strittigen Frage erleichtert worden, wenn

er eine Ubersetzung der Enzyklika in der glei-
chen Broschiire gefunden hitte. — Die Schrift
will zum Gesprich anregen; es wird ihr gelingen.

R. Bleistgin SJ

Heuser, Adolf: Die katholische Schule. Bo-
chum: F. Kamp 1962. 182 S. Kart. 4,60.

In der Zeit der Schulreformpline ist sichtlich
ein klares Bild der katholischen Schule von-
noten; denn man kann nur das erstreben, was
man kennt. Heuser sieht dieses Anliegen deut-
lich. Er sagt im Vorwort: ,Die Theologie der
katholischen Schule kann also nicht umhin, vom
Anfang bis zum Ende Christologie zu sein . .."
Er schreibt also eine christologische Theologie
der Schule. Ein wenig mehr Sachlichkeit hitte
dem schonen Entwurf im ganzen sicher ge-
niitzt; denn teilweise ist aus der Theologie der
Schule eine ,Mystik der Schule® geworden. -
Den Katechismus sollte man nicht als ,intellek-
tualistische Versuchung® (28) der Kirche be-
zeichnen; denn man hat den Katechismus aus
seiner Zeit zu verstehen — und iibrigens: Wo
stiinde die katholische Kirche in Deutschland
heute, hitte Petrus Canisius nicht seinen ,Ca-
nisi® geschrieben! R. Bleistein S|

Roupg, Hubert: Die Verwirklichung der Per-
son. Grundlegung der christlichen Pidagogik.
Freiburg: Herder 1963. X u. 152 S. 12,80.

Rohde entwirft im ersten Teil seines Buches
eine christliche Anthropologie, aus der dann —
wenigstens weithin — in einem zweiten Teil
entsprechende Erziehungslehren entwickelt wer-
den.

Den Ansatzpunkt der Grundlegung sieht der
Verf. in den Mysterien der Angst, des Leides,
des Todes und der Siinde. Diesen Mysterien
gegeniiber zeichnet er den Menschen als Eikon
und Imago Gottes, um dann in mehr psycholo-
gischer Darstellung die Kommunikationen des
Menschen in den verschiedensten Seinsbereichen
zu entfalten. Zu diesem ersten Teil erhebt sich
die Frage, ob nicht der enge Zusammenhang
von Christologie und Anthropologie, wie ihn
etwa Karl Rahner (LThK I, 622-627) bietet,
zu einer vertieften und wesentlicheren Aussage
iiber eine christliche Pidagogik fiithren konnte.

Im zweiten, mehr praktischen Teil werden
viele Anregungen gegeben. Ein gewisser Schwer-
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punkt der Ausfithrungen ruht auf Beruf und
Berufung. Hier ist anzumerken, dafl das Er-
gebnis jener Umfrage in einer Schulklasse zu
diesen Fragen wohl interessant ist, aber kaum
zu den Aussagen berechtigt, die der Verfasser
macht (111 f£.).

Rohde bietet in seinem Buch viele Hinweise
fiir die Theorie und Praxis, die der Leser gerne
annimmt. R. Bleistein S]

KrrreL, Helmuth: Zu Amt und Vorbildung des
evangelischen Theologen an pidagogischen
Hochschulen. Heidelberg: Quelle & Meyer
1962. 48 S. Kart. 6,50.

Diese Schrift — das Ergebnis einer Studien-
tagung — enthilt einen Vortrag von H. Kittel
und die Niederschrift der Diskussion. Kittel
fordert (gemif einer Definition der Pidagogi-
schen Hochschule von Erich Weniger) eine echte
Realisierung der Pid. Hochschule als wissen-
schaftliche Hochschule, als Bildungshochschule
und Berufshochschule. Dem entsprechen fol-
gende Forderungen an die Vorbildung der prot.
Theologen: Griindliches theologisches Studium
(14), Promotion (16), didaktische Erfahrungen,
etwa in einer angemessenen Assistentenzeit an
der Pid. Hochschule selbst (19) und endlich
die Habilitation (21). Er sagt, die Situation der
Pid. Hochschule sei ganz anderer Art als die
der Universitit. Daraus ergibe sich ,grofite
Souverinitit gegeniiber dem akademischen
Herkommen® (25). Eine Schrift, die vom ern-
sten Bemiihen der evangelischen Kirche in die-
ser entscheidenden Frage Zeugnis gibt.

R. Bleistein S]

Roube, Hubert: Mensch obne Gott. Erziehung
im atheistischen Materialismus. Freiburg: Her-
der 1961, 128 S. Kart. 7,80.

An Hand entsprechender Dokumente entfal-
tet Rohde die Zicle und Methoden, mit denen
die Jugend in Mitteldeutschland im Sozialismus
erzogen wird. Herausgestellt werden beson-
ders die sozialistischen Begriffe der Freiheir
und der Moral, die Triger der Erzichung zu
Atheismus und Materialismus u.a.m. Kontra-
stierend wird in ,,Urbild und Utopie* (110 ff.)
das giiltige christliche Menschenbild dem ost-
lichen ,neuen Menschen® entgegengestellt.

R. Bleistein S|
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MATERN, Gerhard: Zur Vorgeschichte und Ge-
schichte der Fronleichnamsfeier besonders in
Spanien. Miinster: Aschendorff 1962. 337 S.
46,50.

Gegen die Irrlehren des Berengar von Tours
(f 1088) iiber die Eucharistie erhob sich der
katholische Sinn der Gelehrten sowohl wie des
Volkes. Das Geheimnis des allerheiligsten Sa-
kramentes trat damit wieder in die Mitte der
katholischen Frommigkeit. In mannigfachen
Formen, die nicht gesteuert waren, sondern aus
ilteren Prozessionen, dem Versehgang, eigenen
Bruderschaften und dem Volkstum entstamm-
ten, entstand eine wirkliche Erneuerung. Im
Anschluf an die gemifl den Visionen der hl.
Juliana von Liittich angeregte Feier eines eige-
nen Festes, des Fronleichnamsfestes, das durch
Papst Urban IV. fiir die ganze Kirche vorge-
schrieben wurde, entfalteten sich Feier und
Kult, bei dem die Prozession im Mittelpunkt
stand.

Matern untersucht zuerst das Werden dieser
neuen eucharistischen Frommigkeit in Deutsch-
land und Frankreich. Spanien blieb es vorbe-
halten, das Fest in ganz besonderer Weise aus-
zugestalten. Es entsprach dies, wie im einzelnen
nachgewiesen wird, dem Volkscharakter. Der
spanische. Mensch fiihlte sich besonders ange-
sprochen als einzelner, als Liebhaber der Sym-
bole, als Biirger des spanischen Gottesstaates.

Die Arbeit fuflt auf ausgiebigen Forschungen
in den Archiven, den liturgischen Biichern, den
geschichtlichen Uberlieferungen. Den einzelnen
Orten widmet der Verf. besondere Unter-
suchungen. In Spanien bot vor allem der Nord-
osten des Landes (Aragon, Barcelona, Valencia
usw.) fruchtbare Voraussetzungen fiir die Ver-
ehrung des hlst. Sakramentes. Die iibrigen Lan-
desteile sind natiirlich nicht vergessen. Trotz
dem Reichtum an Nachrichten war es wohl
unmoglich, alles zusammenzutragen, so werden
z.B. die besonderen Formen der Fronleichnams-
feier in Llanes (Prov. Santander) nicht er-
wihnt. Das Buch gibt einen guten Einblick in
die Volksfrommigkeit des Mittelalters und der
beginnenden Neuzeit.

L. v. Hertling S]
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WEINZIERL-FISCHER, Erika: Die &sterreichischen
Konkordate von 1855 und 1933. Miinchen: Ol-
denbourg 1960. Lw. 19,—.

Es handelt sich um einen Versuch, die Ge-
schichte der &sterreichischen Konkordatspolitik
(von 1790-1848 bis 1933) zu schreiben. Jose-
phinismus und Liberalismus machen die Zeit
nach 1848 zu einem steten Kulturkampf, ge-
gen den die Bischofsversammlungen und auch
der Wille des religiosen Kaisers Franz Joseph
einen fast aussichtslosen Kampf fithrten. Kaum
war 1855 das Konkordat geschlossen, ver-
doppelten sich die Anstrengungen der Geg-
ner und erreichten tatsichlich seine Beseiti-
gung. Die Schule und die Ehefrage sind die am
meisten umkidmpften ' Positionen. Nach dem
Ende des ersten Weltkrieges begannen Verhand-
lungen, die ein neues Konkordat zum Ziel hat-
ten. Es wurde 1933 geschlossen, ist aber in sei-
nem Umfang viel bescheidener und realistischer,
wihrend 1855 die Grundsitze der katholischen
Auffassung vom Verhiltnis zwischen Staat und
Kirche im Vordergrund standen. Die sozialisti-
sche Partei Osterreichs, Gegnerin der katholi-
schen Auffassungen, war aber nicht allzusehr
an der Kulturpolitik interessiert. Seit 1956 ist
dies anders geworden: die Partei sucht auch den
katholischen Interessen gerecht zu werden. Das
Buch ist eine sehr sorgfiltige Arbeit, die alle in
Frage kommenden Belange entsprechend ihrer
Bedeutung beriicksichtigt.

L.wv. Hertling S]

Ly, Rudolf: Die Beilegung der Kélner Wir-
ren 1840-1842. Vorwiegend nach Akten des
Vatikanischen = Geheimarchivs.  Diisseldorf:
Schwann 1962. 258 S. (Studien z. Kdlner Kir-
chengesch. Hrsg. v. Hist. Archiv des Erzbistums
Koln 6. Band) 24,—

Uber das Kolner Ereignis und seine Folgen
ist schon viel geschrieben worden, aber iiber
die Beilegung des Streites hat bis jetzt eine
monographische Untersuchung gefehlt. L. gibt
diese Untersuchung in darstellender Form mit
meisterhafter Beherrschung des nicht leicht zu
iiberschauenden Materials und hat dabei eine
Menge bisher ungedrudkte Archivalien verwen-
det. Dabei kommen viele interessante Einzel-
heiten ans Licht, tiber den Fall Sedlnitzky, die
Gesandtschaft des Grafen Brithl, die Stellung
Metternichs. Die Darstellung ist lebhaft und

anschaulich. Vielleicht ist die Wahl einzelner
Ausdriicke nicht immer gliicklich. Der” Verf.
sagt auf S.24 Anm. 5a, daf er fiir die Katho-
liken, die auf seiten des Papstes und der ein-
gesperrten Bischofe standen, den Namen ,,Ultra-
montane vermeidet, weil das bei manchen
einen abtriglichen Sinn hitte; statt dessen
nennt er sie ,Integrale®, was doch einen viel
schlimmeren Klang hat und iiberdies nicht in
die damalige Zeit pafit. Anderseits bezeichnet
er die Katholiken, die sich gegen den Papst
und die Bischofe stellten, als ,staatstren®. Als
ob alle, die sich gegen Ubergriffe einer Regie-
rung wenden, deshalb nicht staatstreu wéren.
In der Beurteilung Drostes 1iflt sich der Verf.
doch vielleicht zu sehr von Schrors leiten. Ge-
wifl war Droste keine anziehende Personlich-
keit. Man kann ihn vielleicht ein Original nen-
nen, einen unvertriglichen Charakter, einen
westfilischen Dickkopf und noch manches dazu,
aber man darf dabei nie vergessen, dafl dieser
Mann nicht nur fiir ein paar ,Radikalisten®,
sondern fiir ganze Generationen deutscher Ka-
tholiken zu einer Symbolgestalt geworden ist.

L. . Hertling S|

Stamer, Ludwig: Kirchengeschichte der Pfalz
IT1/2. Von der Reformation zur Aufklirung.
Ende der mittelalterlichen Dibzesen (1685-
1801). Speyer: Pilger- Verlag 1959. 251 S.
15,~.

Die Pfalz ist wohl jenes deutsche Land, das in
der Reformation am meisten von einem Be-
kenntnis zum andern gezwungen wurde, wie es
E.W. Zeeden in seiner kurzen Reformations-
geschichte von Baden-Durlach und Kurpfalz
([84S.] Karlsruhe 1956, Badenia, DM 3.30)
darstellte. Die linksrheinische Pfalz wurde durch
diese verschiedenen Glaubensinderungen weni-
ger betroffen, dagegen machte sich hier die Zer-
splitterung in viele kleine Herrschaften fiihl-
bar, deren Herren zum Teil Katholiken, zum
Teil Lutheraner waren. Dank der Energie man-
cher Bischtfe — hauptsichlich des Bischofs von
Speyer — blieb der katholische Glaube nicht
blof erhalten, sondern erfubr auch die Segnun-
gen des Trienter Konzils. Das enge Zusammen-
leben der verschiedenen Bekenntnisse lieff auch
den Gedanken der Toleranz ziemlich frith auf-
kommen, noch bevor der Febronianismus und
Episkopalismus ihren Einflufl geltend machten.
Immerhin hatte das Land viel zu leiden, nicht
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zuletzt durch Ludwig XIV. von Frankreich, der
es fiir sich beanspruchte. Stamer schildert im
einzelnen die vielen Wechselfille. Die Pfalz er-
fuhr den Segen kraftvoller Oberhirten, die sich
sowohl gegen die Mainzer Beschliisse der Erz-
bischife wie gegen die Auswirkungen der Auf-
klirung wandten. Das Buch schliefic mit der
Erzihlung der Leiden des Landes im Lauf der
Franzosischen Revolution, die schlieflich auch
die seit dem Mittelalter bestehende hierarchi-
sche Ordnung zerstorte. Durch die vielen kon-
kreten Angaben wird das Schicksal der Kirche
seit der Reformation dem Leser sehr lebendig
vor Augen gefiihrt.

L.v. Hertling S]

Romane

GueorcHIU, C. V.: Alibi fiir Limitroff. Ro-
man. Koln: J. P. Bachem 1962. 217 S. Lw. 13,80.
Ein harmloser kleiner Biirger gerit in Mord-
verdacht und wird verhaftet. Natiirlich ist er
unschuldig, aber er kann es nicht nachweisen,
da die Polizei ihm jedes Wort im Munde um-
dreht. Das Untersuchungsverfahren geht weni-
ger auf seine Schuld oder Unschuld als auf
seine Identitit. Das Ganze ist eine Kriminal-
komédie, aber wie im bekannten Roman des
Autors, ,25 Uhr® ist das dahinterliegende Pro-
blem die Willkiir staatlicher Allmacht und die
Ohnmacht des einzelnen ihr gegeniiber.

A. Hiipgens S]

CABRIES, Jean: Jacob oder der bestoblene Dieb.
Roman. Kéln: Hegner 1963. 418 S .Lw. 22,80.

Cabrits erzihlt die alte Jakobsgeschichte der
Genesis und macht daraus einen Roman. Er
beginnt mit dem erschlichenen Segen seines
Vaters Isaak und endet mit der Versshnung
zwischen Jakob und Esau bei der Riickkehr
von Laban. Der Romaninhalt stimmt genau
mit dem Bericht der HI. Schrift iiberein, natiir-
lich ist er dichterisch erginzt, aber er setzt sich
nirgends in Widerspruch zu ihr. Bei der Lek-
tire stellt man unwillkiirlich Vergleiche mit
Thomas Manns Versuch, die Genesis wieder zu
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erzihlen, an. Doch wihrend Thomas Manns
Bemiihung, an Stelle der biblischen Heilsidee
menschliche Psychologie zu setzen, als geschei-
tert angesehen werden mufl, bleibt fiir Cabrits
die Jakobsgeschichte durchaus Heilsgeschichte,
und bei aller Ausmalung der menschlichen Kon-
flikte zwischen Jakob und der Labanfamilie
bilden doch die inneren Kdmpfe und Entschei-
dungen Jakobs vor dem verheiflenden Gotte
Israels auch erzihlerisch die Hohepunkte des
Buches. Gewifl schildert der Verfasser seinen
Helden menschlich, aber doch so, dafl diese
Menschlichkeit erhoben und verklirt wird
durch den Einbruch der gottlichen Offenbarung
in dieses menschliche Leben.

A. Hiipgens S]

KEckers, Gustav: Die spanische Insel. Das
Buch vom Entdecker Kolumbus. Stuttgart: Ar-
temis 1961. Lw. 24,80.

An diesem Roman hat der Verfasser iiber
ein Menschenalter gefeilt. Die erste Fassung
ist schon 1929 im Berliner Biihnenvolksbund-
verlag erschienen: Zwei schlanke Diinndruck-
binde. Jetzt erscheint die endgiiltige Fassung
im Artemisverlag. Kolumbus steht hier vor
uns als der von Gott beauftragte Entdecker
der neuen Welt, der in allen Freuden und Ent-
tiuschungen seiner Fahrt iiber das Meer immer
auch sich selbst entdeckt und mit den neuen
Ufern Amerikas neue Ufer in sich findet. Der
Weg in die neue Welt wird fiir den Ent-
decker zum Weg nach innen, und gerade die-
ser Reifungsprozefl gibt Kolumbus die Kraft,
den Glauben an seinen Auftrag nicht zu
verlieren, den seine Mannschaft lingst auf-
gegeben hat, Die innere Einsamkeit und Un-
verstandenheit des Admirals der spanischen
Flotte zwingt ihn zu dieser Auseinandersetzung
mit sich selbst. So wird Seefahrts- und Kolo-
nisationsgeschichte zur Seelengeschichte. Das
ist der eigentliche Inhalt des Romans, dessen
epische Breite, in freudigen Farben unermiid-
lich gemalt, den Leser doch nicht ermiidet. Spa-
nischer Adel und hergelaufene Soldateska, in-
dianische Hochkultur und unbeschreibliche
Grausamkeit, christliches Verantwortungsbe-
wulltsein fiir die neue Welt und hemmungslose
Gewalttat der Eroberer, alles erfiillt diesen
Roman, ohne doch die innere Entwicklung des
Kolumbus je ganz zu verdecken. Wir diirfen
dieses Werk zur wertbestindigen Literatur un-
serer Zeit rechnen. A. Hiipgens S]
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ScHONFELD, Herbert: Die Spuren Gottes. Drei
Geschichten in einer. Frankfurt: Josef Knecht
1962. 244 S. Lw. 10,80.

Die Erzihlungen nehmen die alte Frage der
Theodizee auf, der Rechtfertigung Gottes an-
gesichts des Ubels in der Welt. Hier wird mit
literarischen Mitteln eine Losung versucht. Die
erste Geschichte liflt einen alten katholischen
Landpfarrer an einer Wallfahrtskirche im
Grunde nicht mehr an die Mboglichkeit des
wunderbaren Eingreifens Gottes glauben. Die
zweite Geschichte schildert einen modernen
evangelischen Theologen, der wegen seines ver-
kriippelten Beins keine Anstellung als Seel-
sorger findet, sondern sich mit einem Verwal-
tungsposten begniigen mufl. Auch fiir ihn ist
schliefilich die einzige Erklirung, daf Gottes
Grofle mehr in seinem Mitleid bestehe, dafl er
aber nicht wirklich allmichtig sei. Die dritte
Rahmen-Geschichte lifit einen Augustiner-
Chorherrn die beiden Geschichten lesen, der
sofort sich und dem Leser klar macht, daf} die
Losungen der ersten und zweiten Geschichte
verfehlt sind. Schonfeld denkt sich so sehr in
die Schwierigkeiten hinein, die viele Menschen
quilen, dafl sich der Apologet der géttlichen
Allmacht schon Miihe geben muf} und sich nicht
mit ein paar Schlagworten begniigen darf. So
macht es sich die Rahmen-Geschichte mit ih-
rem Lsungsversuch doch etwas leicht. Gewifs
ist die Losung richtig, man muf} aber bezwei-
feln, ob sie den von den beiden andern Ge-
schichten ergriffenen Lesern iiberzeugend ge-
nug vorgelegt wird. Die dritte Geschichte ist
gar keine neue Geschichte, und das ist der
Strukturfehler des Buches.

A. Hiipgens §]

MAGIERA, Kurtmartin: Dann sagt doch, was er
tun soll. Frankfurt: Josef Knecht 1963, 142 S.
Geb. 7,80.

Der Verf. hat sich lingst einen guten Namen
gemacht. Diesmal schildert er das einfache Le-
ben eines #lteren katholischen Ehepaares in der
Ostzone. Lange hat es personlich unangefochten
gelebt. Da kommt plétzlich ein Spitzel ins
Haus, der Staatssicherheitsdienst schaltet sich
ein, und der Ehemann wird aufgefordert, seine
Arbeitskameraden auszuhorchen und dem
Staatssicherheitsdienst zu melden. Damit bricht
die Erzahlung ab. Der Titel des Buches ist ihr
letzter Satz. Vor dieser -schlichten Erzihlung

werden grofitonende Worte iiber heroisches
Christentum zu Phrasen. A. Hiipgens S]

StrRYIKOWSKI, Julian: Stimmen in der Finster-
nis. Roman. Berlin: Henssel-Verlag 1963.480S.
Br. 25,-.

Der Roman schildert das Leben einer jidi-
schen Gemeinde in einer galizischen Kleinstadt
vor dem ersten Weltkrieg. Aus der Perspektive
eines aufwachsenden Kindes sehen wir die Ent-
wicklung einer streng orthodoxen jiidischen
Familie, die das alttestamentliche Gesetz ohne
Abstrich erfiille. Doch der Einbruch der moder-
nen Welt lifit sich nicht aufhalten. Der Vater,
ein eifernder Gesetzeslehrer, entfremdet sich
Frau und Kinder, und durch die Starrheit sei-
nes Wesens auch seine Gemeinde, so dafl er
immer mehr vereinsamt. Der Autor sucht das
jidische Problem von innen her verstindlich
zu machen. Die meisterhafte Schilderung der
Charaktere macht die Lektiire zu einem dsthe-
tischen Genufl. Ein gut gearbeiteter Anhang
mit Anmerkungen erleichtert dem Leser das
Verstindnis judischer Begriffe und Gebriuche.

A, Hiipgens S]

Musik

ScHrEMS, Theobald: Musik und Ethos [ Kult
und Kultur-Singen und Seelsorge / Denkschrift
und Mahnruf. — Regensburg: Habbel 1962.

31 S. Brosch. 2~ :

Diese Seiten sind von tiefer Sorge erfiillt.
Der Sorge um Stellung und Wirkung der Musik
nicht nur innerhalb des katholischen Gottes-
dienstes, sondern innerhalb der Menschenfiih-
rung und Jugenderzichung iiberhaupt. Und
wer wire berufener und berechtigter, solcher
Sorge Ausdruck zu geben als Theobald Schrems,
der sich als Leiter des Regensburger Dom-
chores, der ,Regensburger Domspatzen® und
ihres Gymnasiums, auf jahrzehntelange Erfah-
rungen stiitzen konnte? Musik ist fiir Schrems
in erster Linie Gesang, und deshalb weist er
immer wieder auf die bedeutenden Wirkungen
der alten Singschulen hin. Nicht als ob er welt-
fremd das Rad der Geschichte zuriidkdrehen
wollte — Schrems ist Realist, ist Mensch der
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Gegenwart genug, um zu wissen, auf welche
Art man heute zuzufassen hat. Seine auf S. 27
gegebenen praktischen Vorschlige zeigen den
erfahrenen Chorregenten, der genau weif}, wie
man es machen muf}, gut und immer besser
machen kann. Darum nimmt man Schrems auch
die harten Worte ab, die er gegen die leider
noch oft geiibte Kirchensingerei, — denn Gesang
kann man das nicht nennen — findet. Daf} er
seine Einstellung historisch fest untermauert,
iiberrascht nicht bei einem Manne seines Ran-
ges, aber es gibt seinen Ausfilhrungen jene
Sicherheit, wie sie nur von streng gepriiften
Einsichten auszugehen pflegt. Die Denkschrift
stellt zundchst die geschichtliche Entwidslung
des liturgischen Gesanges dar, geht auf die Ar-
beit der Singschulen ein und schildert offen die
kritische Situation der Kirchenmusik in der
Gegenwart. Gerade die Verbindung von Idea-
lismus und Wirklichkeitssinn, kraft deren ja
auch Theobald Schrems’ Regensburger Wirken
so weite Ausstrahlung beschieden war, gibt den
Mahnungen und Vorschligen des Domkapell-
meisters ihre Durchschlagskraft. Die Denk-
schrift gehdrt in die Hinde jedes Chorregenten,
jedes Pfarrherrn und aller Stellen, denen die
Pflege liturgischer Musik aufgetragen ist.

W. Gétze

GEORGIADES, Thrasybulos: Musik und Schriff.
Miinchen: R. Oldenbourg-Verlag 1962. 27 S.
Brosch. 3,

Um Herkunft und Struktur der heutigen
Musik aufzuzeigen, setzt der Vortragende bei
dem Problem ,Musik und Schrift® an. Wih-
rend im Verhiltnis zwischen Sprache und
Schrift dieser die Aufgabe zufillt, Sinnzusam-
menhinge zu fixieren und dadurch zu etwas
Bleibendem zu formen, wirkt die musikalische
Schrift, die Notenschrift, als eine ,Aufforde-
rung zum Tun®, durch das die Musik erst ver-
wirklicht wird. Die musikalischen Nomoi der
Griechen setzt Georgiades Urbildern gleich,
»nach denen jeweils hier und jetzt Musik her-
vorgebracht wurde® — sie waren in der Aus-
fithrung ,jeweils gegenwirtig®, ohne dabei ihre
»dem menschlichen Erklingen iibergeordnete®
Existenz aufzugeben. Ein Geschenk der Gotter
an die Menschen. Spdter waren sie es, Kompo-
nisten, die ihre musikalischen Vorstellungen
schriftlich festlegten und damit Voraussetzung
und Aufforderung zur Wiedergabe formulier-

400

i

ten. Mit Nachdruck weist Georgiades — im Hin-
blick auf die Gegenwart — auf den Einschnitt
nach Ausklang der Wiener Klassik, um 1830,
hin. Seitdem ist Notenschrift nicht mehr allein
»Aufforderung zum Tun®, sondern wversucht,
in Wertung der ,Musik als naturalistisches Phi-
nomen®, durch Hinzufiigung differenzierter
dynamischer und agogischer Hinweise der Wie-
dergabe von vornherein denkbar mégliche Per-
fektion zu sichern —'die Notenschrift funktio-
niert als ,Regieanweisung®. Georgiades priift
in diesem Zusammenhang die heute so gingige
Forderung nach der ,authentischen® Auffiih-
rung, einmal unter dem Gesichtspunkt des ,hi-
storischen Gewissens®, zum anderen hinsicht-
lich der von Strawinsky vertretenen An-
schauungen, die sich aus ,einer tiefgreifenden
Verwandlung des Kompositionsbegriffes* er-
geben und im Zusammenhang damit auch der
musikalischen Niederschrift verinderte Funk-
tionen zuweisen. Abschlieflend bespricht Geor-
giades Aufgaben, die aus der Gegenwartssitua-
tion fiir Musikwissenschaft und Musikerziechung
gestellt sind; beide miissen neue Wege suchen,
die einem Zusammenwirken von musikalischer
Forschung und praktischem Musizieren zu-
streben.

Uberlegene Disposition des Stoffes, Konzen-
tration der Darstellung und bildhaft plastische
Formulierungen ermoglichten es Georgiades,
einen so weiten Gedankenkreis im Rahmen
eines Vortrages abzuschreiten und nicht nur
dem Fachmann, sondern auch dem musikalisch
interessierten Laien fruchtbare Anregungen zu
geben, W. Gétze

KurscH, K. J./ RiEMENS, Leo: Unvergdngliche
Stimmen. Kleines Sidngerlexikon. Bern und
Miinchen: Francke 1962. 429 S. Sammlung
Dalp. 26,

In der Zeit des Radios und der Schallplatte
ein sehr willkommenes Nachschlagewerk. Es
enthilt Biographien von Singern und Singe-
rinnen aus den letzten hundert Jahren, Cha-
rakteristiken der Stimmen, Angaben iiber Schall-
platten, Theater, Festspiele und Dirigenten.
Man sieht, auch Singer haben Musik- und
Theatergeschichte gemacht! Mehr als einmal be-
gann ich nachzuschlagen und habe immer wei-
tergeblittert: iiber Fischer-Dieskau wollte ich
etwas wissen und fand mich pldtzlich bei der
Jeritza. W. Gatze



Zur Wirklichkeit unseres Rechtsstaates

Willi Geiger

In jedem Rechtsstaat gibt es ein Stiick Verfassungswirklichkeit, das normalerweise
im Dunkel bleibt, das aber verdient, einmal angeleuchtet und kritisch betrachtet
zu werden. Es geht dabei um den Grenzbereich des Fragwiirdigen. Seine Darstel-
lung verdient, fiir sich allein genommen, die Charakterisierung ,einseitig®. Sie will
aber verstanden werden auf dem Hintergrund und im Zusammenhang mit einer
grundsitzlich positiven Anerkennung unserer rechtsstaatlichen, freiheitlichen Ver-
hiltnisse, die hier unausgesprochen vorausgesetzt werden, zumal sie in der allge-
meinen Diskussion, insbesondere von den verantwortlichen Leuten im Staat, im-
mer wieder dargestellt und gewiirdigt werden.

Es geht, um es konkreter zu sagen, um gewisse Fragwiirdigkeiten im Verhiltnis
Biirger und Obrigkeit. Es geht um den Versuch, das allgemein konstatierte, von
vielen dunkel empfundene Unbehagen iiber unsere gegenwiirtige Situation im
offentlichen Leben ein wenig faflbarer zu machen und aufzuhellen. Miifite es juri-
stisch formuliert werden, dann kénnte das Thema lauten: ,,Kritische Bemerkungen
zur Effektivitdt unseres Rechtsstaates®, — ein Kapitel, das in der juristischen Lite-
ratur iiber den Rechtsstaat gewdhnlich fehlt; selbst in einem so stattlichen zwei-
bindigen Werk, wie dem eben erschienenen ,Staatsbiirger und Staatsgewalt*?
sucht man es vergeblich.

L.

Den Staat versteht und empfindet der Biirger bei uns nicht selten als das ,grofie
Gegeniiber” mit iiberwiltigender Zwangsgewalt, das ihn seinen Gesetzen unter-
wirft, das ihn seiner Verwaltung ausliefert, das ihm Lasten, Pflichten, Opfer ab-
verlangt. Diese allgemeine Einstellung Biirger gegen Staat ist falsch. Der Biirger
ist als animal sociale auf die Gemeinschaft angewiesen. Wo menschliches Zusam-
menleben ist, ist notwendigerweise Gemeinschaft, auch heute! Die moderne Gesell-
schaft, die zu Recht als pluralistische Gesellschaft charakterisiert wird, darf nicht
als Auflosung der Gemeinschaft mifiverstanden werden; sie ist vielmehr die leben-
dige Vielfalt innerhalb der umfassenden Gemeinschaft des Volkes, der der einzelne,
die Gruppen, die Verbinde und die Stinde als Glieder und Gliederungen ange-
horen. Der Staat ist die rechtliche Form und Ordnung dieser Gemeinschaft, das

! Staatsbiirger und Staatsgewalt. Jubiliumsschrift zum hundertjihrigen Bestehen der deutschen Verwaltungsgerichts-
barkeit, hrsg, von H. R. KULZ und R, NAUMANN. 2 Bde. Karlsruhe: C. F. Miiller 1963,
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Willi Geiger

rechtlich verfafite Volk. Der Staat Bundesrepublik Deutschland mit seinen Lin-
dern ist unser Staat in dem Sinn, dal wir, dafd alle seine Biirger an ihm als Glieder
des Volkes