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Kontroversen um das Petrusgrab

Engelbert Kirschbaum SJ

Selten haben die sterblichen Uberreste eines Menschen soviel Interesse gefunden
wie die des Apostelfiirsten Petrus. Nicht nur fromme Glidubigkeit und Reliquien-
verehrung sind hier beteiligt, auch die historische Forschung hat sich immer wieder
um die Geschichte dieser Gebeine bemiiht. Seltsamerweise nimmt unser dem Reli-
quienkult gegeniiber so niichtern eingestelltes Jahrhundert hier eine besonders wich-
tige Stellung ein. Das ist vor allem auf zwei Grabungen zuriickzufiihren, deren auf-
sehenerregende Ergebnisse die Auseinandersetzung um diesen Fragenkomplex bis
heute lebendig erhalten. Wir meinen die von Anton de Waal und Paul Styger un-
ter S. Sebastiano an der Via Appia in Rom wihrend des ersten Weltkriegs' und
die unter Pius XII. wihrend des zweiten Weltkriegs unter der Confessio der
Peterskirche durchgefithrten Untersuchungen®. Die Ergebnisse beider Grabungen
bilden zusammen mit einer neueren Studie von Margherita Guarducci die drei
Kernpunkte dieses Fragenkomplexes, um die sich weitere interessante Einzelfragen
gruppieren lassen, die uns einen kurzen Uberblick iiber die Geschichte der Apostel-
gebeine und ihre Diskussion in der Geschichte verschaffen sollen.

Die Via Appia, St. Peter und der Lateran

Die Ausgrabungen unter der Peterskirche haben den urspriinglichen Bestattungs-
ort des Apostels freigelegt. Er ist so beschaffen, dafl er Schliisse auf die Art und
Weise zuliflt, in welcher der Leib des heiligen Petrus beigesetzt wurde. Es kann
sich nur um eine einfache Grabmulde gehandelt haben, in die man die in Tiicher
gehiillte Leiche legte. Nicht einmal ein Tonsarkophag von einfachster Form fand
Verwendung. Man deckte das Grab nur mit Ziegelplatten zu.

Die Funde unter S. Sebastiano an der Via Appia bringen uns einen Schritt wei-
ter. Nach einer alten Kalendernotiz aus der Mitte des vierten Jahrhunderts wurde
dort schon seit dem Jahr 258 am 29. Juni der heilige Petrus verehrt. Die beiden
Priester-Archdologen de Waal und Styger, die wir schon eingangs erwihnten, fanden

1 Die ersten Entdeckungen wurden von P. Styger veroffentlicht in den Dissertazioni della Pont. accad. romana
archeologia XIII (1918) 57-89. ‘

2 B. M. Apolloni-Ghetti, A. Ferrua SJ, E. Josi, E. Kirschbaum SJ, Esplorazioni sotto la Confessione di San Pietro
in Vaticano eseguite negli anni 1940-1949 (Cittd del Vaticano 1951).
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bei ihren Grabungen in der Mitte der Sebastianskirche, die bezeichnenderweise frii |
her den Aposteln geweiht war, den alten Kultplatz wieder, an dessen Winden viele
Pilgerkritzeleien aus dem spiten dritten und frithen vierten Jahrhundert nach
Christus die lebendige Verchrung der beiden Apostel Petrus und Paulus bezeugten.
Es handelte sich dabei um eine nach einem Hof hin offene kleine Halle, die von
Styger als , Triclia“ bezeichnet wurde. Man kam dort zusammen und af und trank
nach alter Sitte im Toten- und Martyrerkult zu Ehren der beiden Martyrer-
Apostel. Bei diesem ,Refrigerium®, wie man es nannte, schricben die Pilger gerne
ithre Namen an die Winde, wobei sie die Tatsache des Refrigeriums erwihnten
oder fromme Bitten an die Heiligen richteten. Da diese Sitte unmittelbar aus dem
Grabkult stammt, setzt sie die Nihe der Griber voraus. Man schliefit also daraus
mit Recht, daf} die Leiber der beiden auf diese Weise verehrten Apostel in der
Nihe gewesen sein miissen.

Zu diesen Tatsachen kommen noch andere Zeugnisse, wie die bekannte Inschrift
des Papstes Damasus (366-84), die uns vom ,, Wohnen® der Apostel an dieser
Stelle berichtet, wobei ,, wohnen® soviel wie »begraben sein® bedeutet.

Eine mittelalterliche Uberlieferung, die im einzelnen schwer nachpriifbar ist,
spricht von einer Ubertragung der Apostelleiber an die Via Appia. Aus einer fal-
schen Deutung der Damasus-Inschrift entstanden typisch legendire Ausschmiickun-
gen von einem Raub der Leiber durch Orientalen, der gliicklich hatte verhindert
werden konnen. Sogar Gregor d. Gr. erzihlt in einem Brief an die byzantinische
Kaiserin Konstantina diese Geschichte®, Es ist hier nicht der Ort, die vielen ge-
lehrten Theorien, die sich mit all diesen Fragen mehr oder minder gliicklich aus-
einandersetzen, im einzelnen aufzufithren und zu behandeln. Zusammenfassend
kann man sagen, daf sich die Gelehrten heute im wesentlichen in zwei Lager spal-
ten. Die einen vertreten eine Ubertragung der Gebeine, andere leugnen sie. Gewif§
ist die Uberlieferung sehr liickenhaft, ist vieles Werk der Legende, aber die Tat-
sache der intensiven Verehrung der beiden Apostel an dieser Stelle ist sicher. Und
gerade diese Verehrung ist im dritten Jahrhundert in der Form, wie sie unter
S. Sebastiano gesichert ist, nach der Ansicht der Verteidiger nicht méglich ohne
die Gegenwart des Grabes beziehungsweise der Gebeine. Diese Auffassung konnte
bis jetzt noch in keiner Weise ernstlich entkriftet werden®.

Wir diirfen demnach annehmen, daf} mit grofiter Wahrscheinlichkeit im Lauf
der Verfolgung unter Kaiser Valerian, der die christlichen Coemeterien um 258
schlieffen lief, die damals schon sehr verehrten Apostelgriber an einen geheimen
Ort, nidmlich ,ad catacumbas® an der Via Appia verlegt, das heiflt, daf die Ge-
beine der Apostel dort versteckt wurden.

3 Gregor d. Gr., Epist. 4, 30 (Migne P. L. 77, 703).

4 Sie wurde noch jiingst mit guten Argumenten von einem der besten Kenner der romischen Katakomben und ihrer
Probleme verteidigt. Siehe dazu: A. Ferrua SJ, Antichitd Cristiane. Rileggendo i graffiti di San Sebastiano, in: La
Civiltd Cattolica (1965) III 428—437; IV 134—141,
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Da nun Kaiser Konstantin spiter iiber den Gribern der Apostel am Vatikan
und an der Strafle nach Ostia die beiden Kirchen St. Peter und St. Paul erbauen
liefl, miissen wir schlieffen, daf} dafiir die Gebeine von der Via Appia an die Stelle
dieser Kirchen zurlickgebracht wurden. Jedenfalls werden dort seit dieser Zeit
nicht leere Griber, sondern die Gebeine der Apostel verehrt.

Der nichste Schritt fiihrt uns schon an die Schwelle des Mittelalters. Zur Zeit
des Papstes Pelagius IL. (579-590) besuchte ein Diakon der alten Bischofstadt
Tours, Agiulf, Rom und seine heiligen Stitten. Heimgekehrt berichtete er ein-
gehend dariiber seinem Bischof Gregor. Dieser wiederum erzihlt uns in seinem
Buch ,De gloria martyrum® in kostlich naiver Weise, was Agiulf am Grab des
hl. Petrus gesehen und erlebt hatte: ,Wer gerne beten mdchte, der schliefit die
Schranken auf, mit denen dieser Ort umgeben ist, und kommt so zum Grabe. Dann
offnet er das kleine Fensterchen (der Confessio), beugt seinen Kopf hinein und
bittet um das, was er ndtig hat. Der Erfolg lifit nicht auf sich warten, wenn er
nur richtig gebetet hat. Wenn er aber eine heilige Reliquie haben mé&chte, soll er
ein mit der Waage gewogenes Tuchlein hineinlegen. Dann moge er andichtig mit
Wachen und Fasten beten, damit die Macht des Apostels seiner Andacht zu Hilfe
komme. O Wunder! Wenn sein Glaube stark war, dann wird das vom Grab genom-
mene Tiichlein so voll gottlicher Kraft sein, daff es viel mehr wiegt als vorher, und
so weifd er, die Gnade erhalten zu haben, um die er gebetet hatte. Viele lassen sich
goldene Schliissel fiir die Schranken des Grabes machen, und nachdem sie diese
dorthin wegen des Segens gebracht haben, heilen sie Kranke damit. Alles vermag
der echte Glaube.“®

Aber nicht nur fromme Pilger wurden von den Apostelgribern angezogen. Thr
reicher Schmuck weckte auch die Beutegier pliindernder Seefahrer. Im Jahr 846
warnte Graf Adalbert von Toscana Papst Sergius II. vor einer herannahenden
Sarazenenflotte und machte dabei eigens auf die Gefahr fiir die ungeschiitzt vor
den Mauern der Stadt liegenden Apostelgriber aufmerksam. Doch die Warnung
kam zu spit oder wurde nicht ernst genommen. Jedenfalls wurden beide Griber
ausgeraubt. Die Spuren dieser Gewalttat sind noch deutlich am Grab des heiligen
Petrus zu erkennen. Von einer Schindung der Reliquien erfahren wir allerdings
nichts. Der Historiker Hartmann Grisar stellte die Vermutung auf, dafl damals
die Hiupter der Apostelfiirsten zusammen mit anderen Martyrer-Hauptern im
Lateran geborgen worden seien®.

Allerdings sind sie dort erst seit dem 11. Jahrhundert nachweisbar, und zwar
in der Laurentius-Kapelle des Lateranpalastes. Beide Apostelhdupter waren hoch-
verehrt und wurden in ihren kostbaren Reliquiaren bei besonders festlichen An-
lissen in Prozession durch die Stadt getragen. Als Kaiser Friedrich IT. im Jahr 1241

5 Gregor v. Tours, De gloria martyrum 28 (Migne P, L. 71, 728-729).
8 H, Grisar, Le teste dei SS. Apostoli Pietro e Paolo, in: La Civiltd Cattolica (1907) IIT 444—457.
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gegen Rom zog, begeisterte Papst Gregor IX. die Rémer dadurch zum Wider-
stand, daf} er sie zum Schutz dieser heiligen Haupter aufrief.

Am Ostermontag des Jahres 1370 wurden sie in das neue Ciborium der Lateran-
kirche iibertragen, in dem sie noch heute verehrt werden. Nach allem, was wir bis-
her iiber diese Reliquien gesagt haben, ist es iiberfliissig hinzuzufiigen, dafl man
iber ihre Echtheit nur Vermutungen anstellen kann, bis einmal eine genauere
Untersuchung erfolgt.

Wir haben schon bemerkt, dafl man nur schwer iiber die Geschichte der Gebeine
des hl. Petrus berichten kann, ohne zugleich auch vom Grab des hl. Paulus zu
sprechen. Beide Apostel wurden in Geschichte, Kunst und Frommigkeit gern zu-
sammen genommen. Sie galten als die Begriinder der romischen Gemeinde, erlitten
in Rom den Martertod und hatten von altersher ihre gemeinsame Festfeier am
29. Juni. So kann es eigentlich kaum verwundern, dafl man seit dem 12. Jahrhun-
dert auch ihre Reliquien immer gemeinsam verehrt hat. Man nahm an, daf die
beiden Leiber-je zur Hilfte in St. Peter und in St. Paul seien und die beiden Haup-
ter im Lateran. Die erste Spur dieser Tradition finden wir auf dem préchtigen
Sarkophag des berithmten, um 1128 verstorbenen Pierleone im Kreuzgang von
St. Paul. Es ist derselbe Pierleone, dessen Gestalt Gertrud von Le Fort in ihrem
Roman ,Der Papst aus dem Ghetto dichterisch geformt hat. Sein Sohn war Papst
Anaklet II., der als Gegenpapst von Innozenz II. in die Geschichte eingegangen
ist. Man findet seit dieser Zeit in allen Romfiihrern und auch in den offiziellen
Dokumenten die Angabe, daf unter der Confessio der Peterskirche der halbe Leib
des hl. Petrus zusammen mit dem halben Leib des hl. Paulus bestattet sei. Erst der
kritische Sinn eines Historikers vom Rang des Baronius erkannte in dieser Uber-
lieferung die unhaltbare Legende. Da er seine Auffassung nicht schriftlich festlegte,
lebte diese Meinung noch lange weiter. Der gelehrte Bollandist Conrad Janningus
verteidigte sie noch zu Beginn des 18. Jahrhunderts mit vielen Argumenten’. Erst
im 19. Jahrhundert ist sie allmihlich erloschen.

Die Gebeine unter der ;Roten Mauer®

Ein neues Kapitel beginnt mit den Ausgrabungen unter der Confessio der Peters-
kirche, die unter Papst Pius XII. von 1940-1949 durchgefiihrt wurden. Auf deren
Frgebnisse gestiitzt konnten wir schon eingangs etwas iiber die urspriingliche
Form sagen, in der die Gebeine des Apostels bestattet wurden. Von den Gebeinen
selbst 14t sich mit den Worten des Papstes aus seiner Weihnachtsbotschaft des Jah-
res 1950 zunichst nur folgendes sagen: ,Eine zweite Frage, die der ersten (des
Grabes) untergeordnet ist, bezieht sich auf die Reliquien des Heiligen. Sind diese
wiedergefunden worden? Am Rande des Grabes wurden Reste menschlicher Ge-

7 Acta Sanctorum, Jun. VII., 122-124,
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beine gefunden, von denen aber nicht mit Sicherheit bewiesen werden kann, ob sie
zu den sterblichen Uberresten des Apostels gehdrten, Das 1ift jedoch die geschicht-
liche Wirklichkeit des Grabes unberiihrt. Die gigantische Kuppel wélbt sich genau
tiber dem Grab des ersten Bischofs von Rom, des ersten Papstes; ein Grab, im An-
fang zwar sehr bescheiden, iiber dem aber die Verehrung der spiteren Jahrhun-
derte mit einer wunderbaren Folge von Werken den groften Tempel der Christen-
heit errichtet hat.”

Die Gebeine, von denen der Papst spricht, fanden sich in der Erde unter einer
Mauer — sie heifit in der einschligigen Literatur gewdhnlich die ,Rote Mauer® —,
welche die Riickwand eines kleinen Grabmonuments bildete, das etwa um das
Jahr 160 iiber dem Apostelgrab errichtet worden war. Die Tiefenlage der Gebeine
entsprach der Schicht, die durch andere, datierte Griber etwa den sechziger oder
siebziger Jahren des ersten Jahrhunderts zugeschrieben werden kann. Kurz gesagt,
sie lagen im Bereich der Stelle, die als der urspriingliche Bestattungsort des hl. Pe-
trus angesehen werden muf}. Man konnte also diese Gebeine nicht achtlos beiseite
schieben. Ebenso gab es aber auch keine Elemente, die es erlaubt hitten, sie ohne
weiteres dem Apostelfiirsten zuzuschreiben. Dafiir hitte das Grab unversehrt sein
miissen, was aber leider nicht der Fall war. Es handelt sich im Gegenteil nur um
den bloflen, durch eine groffe Zahl von Indizien nachweisbaren Grabplatz, an dem
keine materielle Spur des Grabes zuriickblieb.

Wenn man die Lage der Gebeine ,,am Rande“ des Grabes, wie es in der Papst-
ansprache heif}t, bedenkt, begreift man ohne weiteres, daf} der Heilige Vater diese
Reste erwihnen muflte. Wenn man aber zugleich den Zustand des Grabes bertick-
sichtigt, versteht man auch, warum Pius XII. sich so vorsichtig und zuriickhaltend
ausgedriickt hat.

Diese Gebeine haben ihre eigene, ein wenig seltsame Geschichte. Bei ihrer Auf-
findung war ihre Bedeutung noch nicht zu erkennen, weil die archiologische Unter-
suchung den Grabplatz, an dessen ,Rande® sie lagen, noch nicht als solchen erwie-
sen hatte. Sie wurden deshalb zwar fiir alle Fille photographiert, fanden aber
zunichst keine weitere Beachtung. Diese Situation wurde durch den Eingriff des
Leiters der Dombauhiitte von St. Peter, Msgr. Ludwig Kaas, dem die Grabungen
kraft seines Amtes unterstanden, grundlegend verindert. Ohne sich mit den zu-
stindigen Fachleuten dariiber zu beraten, lief er die Knochenreste fortnehmen und
an der entsprechenden Stelle ein kleines Mauerchen errichten. Vom Standpunkt
der Forschung aus war das kaum zu billigen. Trotzdem sollte sich der Schaden
spater, wie wir nachher berichten werden, als harmloser erweisen, als es zunichst
schien. Es muf} auch gesagt werden, daf} sich der Leiter der Dombauhiitte der mog-
lichen Tragweite seines Fingreifens in diesem Augenblick nicht bewuflt sein
konnte. Diese wurde erst sichtbar, als die weiteren Forschungen die wirkliche Natur
der Grabstelle klirten. Nun wurden die abgestellten Gebeine einer besonderen
Untersuchung durch entsprechende Fachleute unterzogen. Weniger gliicklich war
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dabei vielleicht der Umstand, dafl diese keinerlei Kontakt mit den Archdologen
aufnahmen. Sie kamen zum Ergebnis, es handle sich um die Gebeine eines alten,
kriftigen Mannes. Das Fehlen des Kopfes wurde noch besonders vermerkt. Dem-
nach schien alles auf die sterblichen Reste des Apostels Petrus hinzudeuten, dessen
Haupt ja, wie wir schon erwihnten, im Lateran aufbewahrt wird. Zum Verstind-
nis der unter diesen Voraussetzungen entstandenen Hypothesen miissen wir noch
eine weitere Tatsache erwdhnen. Im Verlauf der Grabungen war eine Mauer ge-
funden worden, die als Stiitzmauer gegen einen Riff in der erwihnten ,Roten
Mauer® entstanden war. Diese Mauer war ginzlich mit Wandkritzeleien (,Graf-
fiti“) von Pilgern bedeckt und bezeugte damit ihren engen Zusammenhang mit dem
Apostelgrab. In diese Mauer war in der Zeit des Umbaus der ganzen Anlage unter
Kaiser Konstantin ein aus Marmorplatten zusammengesetzter Kasten mit menschli-
chen Gebeinen eingelassen worden, von denen aber nur mehr Spuren erkennbar
waren.

Diese neuen Gegebenheiten warfen auch neue Fragen auf. Wenn die Gebeine
unter der ,Roten Mauer® wirklich die des Apostels Petrus waren, wie lief} sich
damit eine Uberfithrung der Gebeine im dritten Jahrhundert an die Via Appia
oder gar deren Riickfithrung an den Vatikanhiigel vereinen? Konnte man anneh-
men, dafl Kaiser Konstantin diese heiligen Reliquien einfach wieder in die Erde
gelegt habe? War das vielleicht ein Beweis gegen die Deutung des Kuitzentrums an
der Via Appia iiberhaupt? Welche Rolle spielte in diesem Zusammenhang das ge-
heimnisvolle, leere Knochendepot im Marmorkasten der Graffiti-Mauer?

Mehrere Gelehrte befafiten sich mit diesen Problemen, kamen aber zu verschie-
denen Losungen. A. Ferrua zum Beispiel meinte, daf} in dem Marmorkasten der
Graffiti-Mauer die von der Via Appia zuriickgeholten Reliquien des hl. Petrus bei-
gesetzt worden seien. Er rechnete dabei tiberhaupt nicht mit den unter der ,Roten
Mauer® am Rande des Grabplatzes gefundenen Knochenresten®. Diese wurden
jedoch in einer anderen Interpretation beriicksichtigt, die deswegen eine blofle
Ubertragung des Kopfes nach S. Sebastiano und zuriick annahm, was dem r6mi-
schen Grabrecht des dritten Jahrhunderts besonders entsprochen hitte. Die iibrigen
Gebeine wiren also niemals vom urspriinglichen Grabplatz entfernt worden, weil
es unvorstellbar sei, dafl man sie nach ihrer Riickholung so achtlos in die Erde ge-
legt hitte, wie man sie tatsichlich dort fand®. Diese Theorie wurde dann weiter
ausgebaut durch den Vorschlag, den Marmorkasten der Graffiti-Mauer als den
Ort anzusehen, wo man die von der Via Appia zuriickgefithrte Kopfreliquie ge-
borgen habe. Tatsichlich lassen sich manche Indizien in diesem Sinn zusammen-
stellen®.

8 A, Ferrua SJ, A la recherche du tombeau de Saint Pierre, in: Etudes 272 (1952) 35-47.

9 E. Josi, Conferenze della Societd dei cultori di archeologia cristiana, in: Rivista di Arch. crist, 29 (1953) 94-95.

10 P. Testini, Le presunte reliquie dell’ Apostolo Pietro e la traslazione ,ad catacumbas®, in: Actes du Ve Con-
grés International d’archéologie chrérienne (Studi di Antichitd Cristiane 'XXII), (Cittd del Vaticano-Paris 1957)
229-238, — E. Kirschbaum SJ, Die Griber der Apostelfiirsten (Frankfurt 1957) 203—-208.
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Man kann also zusammenfassend sagen, dafl man sich viele Gedanken iiber die
Reliquien des hl. Petrus und ihren Zusammenhang mit den verschiedenen Gebein-
funden gemacht hat, ohne dabei zu einer klaren und {iberzeugenden Ausdeutung
der gegebenen Elemente zu kommen.

Der Marmorkasten in der ,Graffiti-Mauer®

Diese Situation dnderte sich schlagartig, als im Februar 1965 Margherita Guar-
ducci ihr sensationelles Buch ,Le reliquie di Pietro sotto la confessione della Basi-
lica Vaticana® veroffentlichte!®, Wir erfahren von ihr, dafl die Gebeine, die unter
der ,Roten Mauer® gefunden worden waren, in der Zwischenzeit von einem an- ‘
erkannten Spezialisten, Prof. Venerando Correnti, aufs neue untersucht wurden.
Im zweiten Teil des Buches berichtet Correnti selbst tiber die Ergebnisse seiner
Arbeit. Demnach handelt es sich bei diesen Resten nicht um einen kriftigen, alten
Mann, sondern um die Gebeine von drei verschiedenen Individuen, von denen
eines beinahe mit Sicherheit (quasi certamente) eine alte Frau von 70-75 Jahren
gewesen sein mufl. Die {ibrigen Knochenreste gehdren mit leicht verschiedenen Gra-
den der Sicherheit (presumibilmente und probabilmente) zwei Minnern von.
50-60 Jahren an. Das kommt einem vernichtenden Verdikt der ersten Unter-
suchung gleich, die nur ein einziges Individuum minnlichen Geschlechtes erkennen
konnte. Wenn Correnti recht hat, scheidet damit die Gruppe von Gebeinen unter
der ,Roten Mauer®, die am ,Rande des Grabplatzes lag, endgiiltig fiir die Suche
nach den Gebeinen des Apostels aus.

M. Guarducci berichtet weiterhin, dafl sie schon im Jahr 1953, als sie ihr Stu-
dium der Wandkritzeleien an der Graffiti-Mauer begann, von dem Vorarbeiter
bei den Ausgrabungen unter St. Peter (1940-1949) iiber den Inhalt des Marmor-
kastens in dieser Mauer — von dem wir schon gesprochen haben — eine seltsame
Neuigkeit erfuhr, Wir erinnern noch einmal daran, daff die Ausgriber damals
keine Knochen, sondern nur Spuren davon fanden. Der Vorarbeiter gestand ihr
nun, daf} er seinerzeit zusammen mit seinem Vorgesetzten, dem Leiter der Dom-
bauhiitte, in Abwesenheit der Archiologen den Kasten untersucht habe und dort
auf Gebeine gestofien sei. Diese habe er im geheimen entfernen und in einem Holz-
kistchen an eine andere Stelle bringen miissen. Nun holte er das Kistchen mit den
Knochenresten herbei. Man fand darin noch einen vergilbten Zettel mit den ent-
sprechenden Angaben.

Diese Gebeine wurden nun zu den iibrigen gebracht und dort — leider erst nach
ungefihr zehn Jahren — von Prof. Correnti mit der ihm eigenen Sorgfalt unter-
sucht. Das Ergebnis war eine Uberraschung. Es waren die sterblichen Reste eines

11 Das Buch von M. Guarducei wird in deutscher Ubersetzung unter dem Titel ,Petrus ist hier — Petros eni® im
Verlag Habbel, Regensburg erscheinen.
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einzigen Individuums, und zwar eines kriftigen Mannes von 60-70 Jahren. Eine
genaue Untersuchung des gesamten iibrigen Inhalts ergab noch etwas Erde, eine
Miinze und winzige Reste von rotem Stoff und Goldfiden. Auflerdem fanden sich
kleine Marmorsplitter und Teilchen von rotem Verputz.

Man kann kaum im Ernst daran zweifeln, dafl der Inhalt des Holzkistchens
mit dem Inhalt des Marmorkastens identisch ist. Nicht nur die Aussage des Vor-
arbeiters und die Angaben des alten Zettels, sondern auch die Marmorsplitter, die
dem des Marmorkastens entsprechen, und der rote Verputz verbiirgen das. Der
Marmorkasten steht ndmlich mit der westlichen Schmalseite unmittelbar an der
»Roten Mauer®, deren roter Verputz dort verletzt ist und abbrockelt. Erde, Stoff-
und Goldfaden-Reste wurden in wissenschaftlichen Spezial-Instituten der rdmi-

“schen Universitit sorgfiltig untersucht, und die Erde mit der Erde der unteren
Griberzone verglichen.

So konnte nun M. Guarducci ihre Beweise aufbauen, die wir hier in gedringter
Zusammenfassung wiedergeben: Die Gebeine des Holzkistchens sind dieselben, die
einmal im Marmorkasten der Graffiti-Mauer waren. Die ihnen beigemischte Erde
beweist, daf} sie aus einem Erdgrab stammen und nicht etwa aus einem Sarkophag.
Diese Erde entspricht der Erde, in die einst das Apostelgrab eingebettet wurde.
Also kommen sie aus dieser Zone. Die Gebeine wurden erst lange nach der Bestat-
tung erhoben, zu einer Zeit, als nur mehr das Skelett vorhanden war; denn sie
wurden dabei in kostbare, mit Gold bestickte Tiicher aus Purpur gehiillt, deren
Farbe auf den Knochen entsprechende Flecken hinterlassen hat.

All das geschah unter Kaiser Konstantin, der den Marmorkasten in der Graffiti-
Mauer anlegte und davor eine zweite Mauer errichten lief. Gleichzeitig liefl er eine
Offnung, die das alte Petrusgrab aus dem Jahr 160 mit dem darunter liegenden
Grab verband, durch eine neue Marmorplatte schlieflen. Die Grabzone interessierte
nicht mehr, weil deren Inhalt jetzt im Marmorkasten der Graffiti-Mauer ge-
borgen war.

Das Schluwort in dieser Beweiskette kommt aber nach Guarducci einer kleinen
Wandkritzelei zu, die man schon wihrend der Ausgrabungen gefunden hatte. Auf
der ,Roten Mauer® befinden sich nimlich gerade an der Stelle, die noch heute {iber
der westlichen Schmalseite des Marmorkastens durch eine kleine Offnung sichtbar
ist, alte Graffiti in griechischen Buchstaben. Einer davon hatte sich wihrend der
Grabungen von der Wand geldst und war dadurch leichter lesbar geworden. Er
lautet in romischen Buchstaben PETR(OS) ENI ... Uber das zweite Wort, von
dem nicht klar ist, ob es vollstindig auf uns gekommen ist, wurde viel herum-
geraten, Guarducci hilt es fiir sicher vollstindig und iibersetzt: Petrus ist hier (drin).
Nachdem sie in ihren fritheren Verdffentlichungen diesen wichtigen Graffito auf
das Grab bezogen und in das Ende des zweiten oder den Anfang des dritten Jahr-
hunderts datiert hatte, soll er jetzt aus dem vierten Jahrhundert stammen und ist
nur auf den Inhalt des Marmorkistchens zu beziehen. Wir haben nach ihr hier
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eine Art Reliquien-Urkunde, eine ,Reliquien-Authentik® (,quasi Pautentica di
quelle reliquie®).

Hat M. Guarducci nicht recht, wenn sie mit all diesen Argumenten zu der Uber-
zeugung kommt, die echten Gebeine des Apostels Petrus nachgewiesen zu haben?
Wer sollte der alte Mann sein, der in den Augen Konstantins so wichtig war, daf}
er seine Gebeine aus dieser Griberzone noch nach langer Zeit erheben, sie in kost-
bare, gold-bestickte Purpurtiicher hiillen und in einem Marmorkasten vermauern
lie}, und zwar in einer Mauer, die einen Bestandteil des Apostelgrabes selber aus-
machte?

Es ist unrecht und zeugt von geringer wissenschaftlicher Sachlichkeit, wenn man
all diese Tatsachen bagatellisieren und sogar mit Ironie abtun will, wie es schon
geschehen ist. Die Tatsachen sind nun einmal da und bleiben. Sie verlangen eine
kritische Priifung, ohne Riicksicht darauf, ob einem Reliquien sympathisch sind
oder nicht.

Wir wollen als Abschlufl unseres Berichtes diese sachliche Priifung versuchen in
der Uberzeugung, dafl es genau dieselbe Verantwortung bedeutet, echte Reliquien
als falsche zu brandmarken, wie falsche als echte auszugeben. M. Guarducci betont
an vielen Stellen ihres Buches, ihre Ergebnisse seien sicher. Nach ihr gibt es in die-
ser Sache keinen berechtigten Zweifel mehr. Bei aller Hochschdtzung der Autorin
und bei aller Anerkennung ihrer Beweisfilhrung konnen wir thr darin nicht zu-
stimmen. Wir halten ihre These fiir eine sehr gute Deutung der gegebenen Tat-
sachen, die vieles ausgezeichnet erklirte, wenn die einzelnen Beweise wirklich so
sicher wiren, wie es von ihr angenommen wird. Auf alles kénnen wir hier nicht
eingehen'®. Wir mochten nur drei Punkte herausgreifen, die uns von Bedeutung
scheinen.

Wir sagten vorhin, da die Erdreste, die sich noch bei den Gebeinen fanden, die
gleichen Eigenschaften haben wie die Erde der Griberzone. Das wissenschaftliche
Gutachten sagt aber nicht, dal die Erde bei den Knochenresten aus der Gréber-
zone stamme, sondern nur, daf} dies moglich sei. Ferner ist zu bedenken, dafl diese
Griberzone nicht nur das Apostelgrab, sondern viele Griber umfaft, die alle in
der gleichen Erde liegen. Dadurch ergeben sich andere Moglichkeiten, die den Be-
weis in seiner Durchschlagskraft schwichen.

Sehr oft kommt die Autorin auf die Purpurtiicher zuriick, in die man die Ge-
beine einhiillte. Dies bedeute eine solche Auszeichnung, daf} es naheliege, an den
Apostel selber zu denken. Nun 148t sich aber leider nicht nachweisen, dafl es sich
wirklich um Purpur handelt. Jedenfalls ist in dem betreffenden Gutachten nur von
dunkelroter Farbe, nicht von Purpur die Rede. Tatsichlich gibt auch Guarducci
zu, dafl man den Purpur nicht nachweisen konne. Sie findet aber, ein mit Gold
durchwirkter oder bestickter roter Stoff kénne nur Purpur sein. Gerade das darf

12 Wir haben das an anderer Stelle versucht. Siehe E. Kirschbaum SJ, Zu den neuesten Entdeckungen unter der
Peterskirche in Rom, in: Archivum historiae Pontificiae 3 (1965) 309-316.
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man jedoch sehr bezweifeln. Wie man andersfarbige Stoffe kennt, die mit Gold be-
reichert waren, warum nicht auch rote? Sie miissen deswegen keineswegs immer
Purpur gewesen sein. Roter Stoff mit Goldstickerei wire dann als solcher das Privi-
leg einer hochsten Gesellschaftsschicht gewesen, wie es der Purpur tatsichlich war.
Wir diirfen also nur sagen, dafl der rote Stoff, der einmal die Gebeine einhiillte,
vielleicht sogar echter Purpur war. Aber wir diirfen aus dem Purpur selber kein
Argument fiir die Reliquien des Apostels machen.

Wir leugnen in diesen beiden Punkten keineswegs die Méglichkeit, dafl M. Guar-
ducci mit ihrer Erklirung recht habe. Wir kénnen nur ihre Beweise nicht als sicher
anerkennen.

Im dritten Punkt, den wir jetzt zu behandeln haben, kénnen wir aber nicht ein-
mal soviel zugeben. Es handelt sich um die Wandkritzelei ,PETR(OS) ENI“ und
die Interpretation als Quasi-Reliquien-Authentik. Zunichst ist die Lesung ,,Petrus
ist hier (drin)“ keineswegs gesichert. Der Graffito ist ein Fragment und nur bis zum
Buchstaben Rho von ,,Petr(0s)“ und dem Jota von ,eni® erhalten. Die Behauptung
Guarduccis, das iiber dem ,eni® stehende Wort ,Petr(os)“ rotiere so sehr nach
unten, dafl in der zweiten Zeile nur ,eni“ gestanden haben kdnne und kein wei-
terer Buchstabe, stimmt einfach nicht. Das Wort ,,Petr(os)“ rotiert nicht nach un-
ten, jedenfalls nicht in der Weise, daf} kein Platz fiir weitere Buchstaben hinter
»eni® gewesen wire. Damit sind grundsitzlich auch andere Lesarten moglich. Noch
weniger kdnnen wir zugeben, der Graffito sei erst unter Konstantin iiber den
Marmorkasten an die Rote Mauer gekritzelt worden. Guarducci selber hatte in
fritheren Schriften die Erklirung der Ausgriber verteidigt. Nach diesen wurde der
Graffito in die , Rote Mauer® geritzt, bevor die Graffito-Mauer gerade gegen diese
Stelle gebaut wurde. Noch heute befindet sich dort eine andere Wandkritzelei, die
bei der Anbringung der westlichen Platte des Marmorkastens verstiimmelt wurde.
Die Art, wie dieser Graffito geschrieben wurde und auch seine Verletzung durch
den Marmorkasten beweisen, dafl er schon vorher vorhanden war. Es liegt kein
Grund vor, fiir den Graffito ,,Petr(os) eni“ etwas anderes anzunehmen. Ferner
sind beide in griechischer Sprache geschrieben worden, was weniger gut ins vierte
Jahrhundert als in die vorangehende Zeit pafit. Dafiir ist bezeichnend, daf} die vie-
len spiteren Wandkritzeleien der Graffiti-Mauer eben nicht griechisch, sondern latei-
nisch sind. Wir besitzen vom roten Verputz des Petrus-Monuments um 160 nur
diese eine kleine Stelle. Ein gliicklicher Zufall hat uns hier zwei von den wahr-
scheinlich weit zahlreicheren Wandkritzeleien der Roten Mauer erhalten. Als
,Quasi-Authentik® fiir die spiter dort untergebrachten Gebeine miissen wir sie
daher ablehnen. Damit fillt der Schluf3stein in der trotzdem immer noch eindrucks-
vollen Indizien-Konstruktion von M. Guarducci fiir uns fort.

Die Fiille von Ereignissen und Theorien, die uns in der Geschichte der Apostel-
gebeine begegnen, zeugen von dem groflen Interesse der gldubigen Christenheit und
der gelehrten Geschichts- und Altertumsforschung fiir die sterblichen Reste des
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hl. Petrus. Die Grabungen unter der Peterskirche brachten uns endlich genauere
Kunde vom Grab des Apostelfiirsten, und die darauf aufbauenden Funde und
Studien von M. Guarducci haben sogar die Moglichkeit gegeben, iiber konkrete
Gebeine Untersuchungen anzustellen. So iiberraschend deren Ergebnisse auch sind
und so ernst sie genommen werden miissen, so ist doch die Diskussion dartiber noch
keineswegs abgeschlossen.

Absolutheit oder AusschliefSlichkeit?

Der Anspruch des Christentums und der Sinn der Mission

Elisabeth Gossmann

Gegenstand vieler theologischer Uberlegungen, aber auch situationsbedingter Mif}-
verstandnisse, ist heute der Versuch, den Anspruch des Christentums als Kirche
inmitten des profanen Lebens, der verschiedenartigen Sikularisationserscheinun-
gen und gegeniiber den nichtchristlichen Religionen neu zu umschreiben. Bei die-
sem ganzen Fragenkomplex geht es vornehmlich um das Heil der Nichtchristen.
Was bislang dariiber an neuen theologischen Gedanken vorliegt, ist in sich bereits
wiederum duflerst vielschichtig und umreifit in mancher Hinsicht eher ein kiinftiges
Arbeitsprogramm, als dafl es sich in praktisch anwendbare Ergebnisse zusammen-
fassen liefe. Dies ist nicht zuletzt auch darin begriindet, daf} sich iiber die Heils-
wege der Menschen, die in nichtchristlichen Religionen leben, und tiber die Heils-
moglichkeiten derer, die in der Profanitit aufgehen, noch kaum gemeinsame Aus-
sagen machen lassen, wenngleich zunehmend mit einer dritten Méglichkeit zu rech-
nen ist, daf nimlich die Religionen, dhnlich und doch anders als das sakularisierte
Christentum, nach der Profanitdt auslangen.

Bei meinen Uberlegungen geht es keineswegs um eine summarische Darstellung
oder kritische Wiirdigung der vorhandenen Neuansitze im theologischen Denken
iiber die Nichtchristen!. Es ist jedoch in diesem Zusammenhang die Frage nach Ab-
solutheit bezichungsweise Ausschlieflichkeit des Christentums von neuem akut
geworden. Denn soviel diirfte wohl eindeutig sein, daff die Kirche heute hoff-

1 Die Literatur zum Thema Heilsmdglichkeiten der Nichtchristen soll hier nicht zusammengestellt werden. Statt
dessen nur ein Hinweis auf einige neue Beitrige zu dieser Diskussion: M. Schmaus, Die Toleranz; K. Rahner, Vor-
bemerkungen zum Problem der religigsen Freiheit, beides in: Theologische Fragen heute, Bd. 9 (Miinchen 1966).
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nungsvoller als frither iber das Schicksal derer denkt, die von ihrer Verkiindigung
niemals existentiell erreicht werden, und daf sie sich dabei doch unvermindert als
das Sakrament des Heils fiir die Menschheit versteht. Einen Widerspruch enthilt
dieses notwendige Spannungsverhiltnis im Selbstverstindnis der Kirche jedoch
nicht, und die beiden Extreme von Intoleranz einerseits und Relativismus ande-
rerseits liegen auflerhalb.

Aus den bisher laut gewordenen Stimmen der Kritik, wenn auch weniger in Ver-
offentlichungen als in Gesprichen und Briefen, hat sich nun aber ergeben, dafl das
theoretisch Einsichtige, der dem je individuellen Nachvollzug anheimgegebene
theologische Gedankengang, nicht von allen geteilt wird. Konkret gesprochen:
Viele Missionare fiihlen sich durch die Weiterentwicklung des theologischen Den-
kens {iber die Nichtchristen in ihrem Daseinssinn bedroht und empfinden es als
Boykottierung der Missionsarbeit der Kirche. Sie sehen ihre Lebensaufgabe in Frage
gestellt, obgleich sie eigentlich iiber eine unfruchtbare Skepsis und ein Verzweifeln
an der Miihsal und mannigfachen Vergeblichkeit ihres sichtbaren missionarischen
Tuns hinweggehoben werden sollten.

Dafl die von Europa bereitgestellten Gedanken in der Situation der Missions-
arbeit so wenig verstanden werden, hat jedoch viele Griinde, die vielleicht bei den
theologischen Uberlegungen in Europa nicht geniigend berticksichtigt sein konnen,
weil hier die dementsprechenden Erfahrungen fehlen. Der tagtigliche wie der jahr-
zehntelange Kontakt mit den nichtchristlichen Religionen, so verschieden diese
untereinander auch sind, fordert oft genug ddmonisch erscheinende Strukturen und
menschliches Versagen zutage, die dem alten massiven Begriff vom Heidentum
eher Recht zu geben scheinen als dem neuen Bild der Religionen. Wenn sich das
Religiose und Kultische als ,,weltliches Geschiaft, als politische Agitation erweist,
so konstruieren auslindische Missionare daraus leicht eine Konsequenz des ,Hei-
dentums®. Sie fiihren solche Verfallserscheinungen auf das Fehlen einer vom Chri-
stentum geprigten Lebensordnung zuriick, obgleich in unseren ,altchristlichen®
Lindern dhnliche Phinomene der Schuldhaftigkeit und des brutalen Sichdurch-
setzens gegen den anderen vorliegen, und zwar gerade auch unter denen, die sich
der Heilsbotschaft des Christentums am engsten verpflichtet wissen.

Das jedoch ist den Missionaren zwar wissensmiflig bekannt, aber nicht mehr
eine unmittelbare Erfahrung. Durchweg schitzen sie den Bestand an offensichtlich
greifbarer Christlichkeit, sei es im sozialen Leben, sei es im mitmenschlichen Um-
gang, in ihren Heimatlindern hher ein, als er wirklich ist. Ohne in falscher Weise
zu verallgemeinern, kann man folgende Beobachtung machen: Je linger ein Mis-
sionar in seiner neuen Heimat lebt und arbeitet, je tiefer er Wurzeln geschlagen
hat, desto mehr liebt er dieses Land, wobei zugleich seine Kritik an dessen religit-
ser Herkunft und soziologischer Gegenwart duflerst wach ist, wihrend das Kritik-
vermdgen in bezug auf die Vorginge im urspriinglichen Heimatland mit den Jah-
ren abnimmt oder ganz schwindet.
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Die Verstindigung zwischen den Theologen in Europa, die zur Heilssituation
der Nichtchristen mit neuartig klingenden Thesen Stellung nehmen, und den Mis-
sionaren auflerhalb Europas scheint also auf eine Kldrung von Vorfragen angewie-
sen zu sein, welche einige Zeit dauern wird. Bis dahin jedoch wirkt jeder Versuch
ciner Selbstapologie aus dem Missionsland wie die Wiedererweckung einer einsei-
tig traditionalistischen Theologie. Wenn so etwas in Europa gelesen wird, kann es
leicht als unsachlich oder sogar als boswillig aufgefafit werden. Will man verhin-
dern, daf} die gemeinten Missionare und ihre theologischen Sprecher in den nicht-
christlichen Landern sich selbst ins Unrecht setzen, so mufl man zu verstehen suchen,
welche echten Vorbehalte hinter den — exegetisch oft angreifbaren und geschichtlich
einseitigen — Gegenargumenten stehen, die so, wie sie geduflert werden, grofiten-
teils als eine Reduktion auf den eben {iberwundenen Heilsindividualismus beurteilt
werden miissen?.

Wenn auch theoretisch keinerlei Widerspruch zwischen dem missionarischen Auf-
trag der Kirche einerseits und der Heilshoffnung in bezug auf die Nichtchristen
andererseits besteht, verlangen doch die Missionare im Hinblick auf ihre praktische
Aufgabe eine neue Antwort auf die Frage: Weshalb sind wir hier? In ihrem Paf}
steht als Berufsbezeichnung schlicht und einfach: Missionar. Sie haben, sofern sie
nicht an Schulen und Universititen, sondern nur in ihrer Gemeinde titig sind,
keinerlei Alibi in Form einer Aufgabe, die ihr Dasein auch vor der profanen Ge-
sellschaft rechtfertigen wiirde. Die ganze gesellschaftliche Peinlichkeit, Bote einer
fremden Religion zu sein und nichts weiter, haftet an ihrer Person, und dies um so
mehr, je weniger sie das einstige Monopol sozial-karitativer Tatigkeiten noch be-
haupten kénnen, die mit fortschreitender Zivilisation an staatliche und gesellschaft-
liche Instanzen des jeweiligen Landes iibergehen. So ist die Frage: Weshalb sind wir
hier? nicht nur eine Herausforderung an die Adresse der Theologen in Europa,
sondern dahinter steckt ebenso die Notwendigkeit, das eigene Dasein als Missionar
fiir das Christentum in einem nichtchristlichen Land, auch soziologisch gesehen, zu
begreifen.

Die Aussagen des Konzils

Grundlage aller gegenwiirtigen Diskussionen iiber das Christentum als Heils-
botschaft fiir die Menschheit sind die Texte des Konzils, fiir unseren Zusammen-
hang das Missionsdekret, die Erklirung tiber die Religionsfreiheit und die iiber
das Verhiltnis zu den nichtchristlichen Religionen. Diese Texte sind nicht letztlich

2 Wenn in der Kritik am neuen theologischen Denken iiber die Nichtchristen gerade auch die diistere Traditionslinie
wieder hervorgekehrt wird, die sich unter dem Stichwort ,massa damnata® zusammenfassen liflt, so mufi dagegen
betont werden, daf noch nicht geniigend bekannt ist, wie sehr eine andere Traditionslinie das heutige Denken geradezu
antizipiert hat. Sie findet sich in der geistlichen Dichtung des Mittelalters, z. B. in Wolfram von Eschenbachs Epos
~Willehalm®, wo trotz aller Kreuzzugsideologie die Heiden als ,gotes hantgetat®, als Geschpfe des einen Schipfers
erkannt und in ihren menschlichen, ja geradezu religidsen Qualititen gewiirdigr werden.
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aufeinander abgestimmt, was darauf zuriickzuftihren ist, daf} sie von verschiedenen
Gremien vorbereitet wurden, und dafl progressives wie retardierendes theologisches
Denken auf sie eingewirkt hat; aber sie haben fiir alle an der Frage nach der Ab-
solutheit des Christentums Interessierten eine Verbindlichkeit, die es erlaubt, sie
als Basis der Verstandigung zugrundezulegen.

Trotz der deutlich spiirbaren Einwirkung des theologischen Denkens gilt jedoch
fiir die genannten drei Texte vielleicht mehr noch als fiir manche der tibrigen Kon-
zilsdokumente, daf} sie praktisch-pastoral eingestellt sind, wie es der Zielsetzung
des Konzils entsprach. Die hinter den konkreten Anweisungen und Beschreibungen
sich ankiindigenden theologischen Fragen bleiben offen oder stellen sich sogar erst
mit aller Deutlichkeit. So kann man es einerseits als Mangel empfinden, daf} die
Konzilstexte in spekulativ theologischer Hinsicht nicht ergiebiger sind, andererseits
aber wird gerade deshalb durch sie auch nicht das weiterdringende theologische
Denken vorzeitig abgedrosselt. Es wird vielmehr der Rahmen an Realitit ab-
gesteckt, innerhalb dessen sich dieses Denken bewegen kann und muf.

Bei jedem der drei fiir unser Problem zustindigen Konzilstexte stellt sich die
Frage nach dem Adressaten. Gehort das Missionsdekret in die Reihe jener Texte,
welche das kirchliche Selbstverstindnis und die Sendung der Glaubenden neu ins
Bewufltsein rufen wollen, also an alle Christen gerichtet sind, so geht die Erkld-
rung iiber die Religionsfreiheit auch an die Adresse der Staaten und Regierungen,
welche die Macht haben, dieses Prinzip in ihren Verfassungen noch mehr zu ver-
ankern und im praktischen Leben zu schiitzen, oder auch dagegen zu verstofien.
Diese Erklirung will eine bestimmte Art von Gewissensbildung in der modernen
Gesellschaft fordern, nicht ohne aus dem als allgemein verbindlich und allgemein
giiltig dargestellten christlichen Personbegriff die Berechtigung dazu herzuleiten.
Offensichtlich spricht die Kirche hier nicht nur zu ihren Gliubigen, sondern erhebt
als moralische und geistige Grofle den Anspruch, eine Wegweisung geben zu kon-
nen, die {iber den Kreis derer hinaus, die sich als Christen verstehen, gehort wer-
den muf} und auch Chancen hat, gehdrt zu werden. Daraus 148t sich manches fiir
unsere Fragestellung folgern. Die Erkldrung iiber das Verhiltnis zu den nicht-
christlichen Religionen gehort formal wieder mehr zur kirchlichen Selbstbesinnung,
ist aber zugleich eine ,Sympathiekundgebung® insbesondere an die asiatischen
Hochreligionen, den Islam und das Judentum, und insofern auch an deren Adresse
gerichtet. Wenn dariiber hinaus von der Pastoralkonstitution iiber die Kirche in
der Welt von heute ,,alle Menschen guten Willens® angesprochen sind, so darf man
darin den Versuch erblicken, auch mit den Kriften eines rein profanen Lebens-
gefiihls in bezug auf die Losung praktischer Probleme zu einer Auffassung und zu
gemeinsamem Handeln zu kommen.

Alle drei Konzilstexte stellen mit Entschiedenheit, wenn auch hochst unter-
schiedlich formuliert, den Absolutheitsanspruch des Christentums an die Spitze.
Die Erklirung iiber die Religionsfreiheit driickt ihn in einer fiir den iibrigen Inhalt
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tiberraschend radikalen Form aus. Es ist von der einzig wahren Religion die Rede,
die in der katholischen Kirche ihre konkrete Existenzform habe. Aber damit soll
nur von Anfang an der beim Thema Religionsfreiheit mogliche Anschein des Rela-
tivismus vermieden werden. Im Vorwort der Erklidrung iiber das Verhiltnis zu
den nichtchristlichen Religionen erscheint dieser Absolutheitsanspruch in einer For-
mulierung, die bewuflt niemanden zurtickstoflen soll, aber deshalb nicht weniger
folgenreich ist. Die Kirche sagt hier von sich, sie habe die Aufgabe, Einheit und
Liebe unter den Menschen und Vélkern zu fordern, womit sie sich zumindest in-
direkt eine Sendung in bezug auf die Religionen zuschreibt. Das Missionsdekret
endlich beruft sich auf die Kirchenkonstitution ,Lumen gentium® und entwickelt
aus dem Charakter der Kirche als allumfassendes Sakrament des Heiles ihr mis-
sionarisches Wesen. Hier ist an auflerchristliche Adressaten eigentlich nicht gedacht,
auch wenn eine bessere Kenntnis der nichtchristlichen Religionen gefordert wird,
und nur diejenigen sind angesprochen, welchen das Zeugnisgeben fiir den Glauben
bereits eine innere Selbstverstindlichkeit geworden ist.

Religionsfreiheit als strukturell christliches Prinzip

Bleiben wir zunichst bei dem an meisten ,profan® anmutenden dieser drei Do-
kumente, der Erklirung zur Religionsfreiheit. Nachdem der Text durch den vor-
ausgeschickten Absolutheitsanspruch gegen den Anschein eines religiosen Indiffe-
rentismus abgesichert ist, wird nahezu pragmatisch argumentiert: Niemand darf,
weder privat noch offentlich, einem Zwang unterliegen, gegen sein Gewissen zu
handeln, weil dies der Wiirde der menschlichen Person widerspriche, wie sie durch
Offenbarung und Vernunft zu erkennen ist.

Wenn wir die Erklirung {iber die Religionsfreiheit geistesgeschichtlich und theo-
logisch kennzeichnen wollen, so ist die Argumentation mit dem Personbegriff von
Bedeutung. Es wird gefordert, daf} die menschliche Personwiirde, die von der christ-
lichen Offenbarung verbiirgt und in das menschliche Bewufitsein gertickt ist, als
solche aber nun der Einsicht der menschlichen Vernunft offensteht, in den biirger-
lichen Rechtsordnungen beriicksichtigt werden mufl. Damit wird gerade nicht ein
christliches Monopol auf den Personbegriff behauptet, wohl aber die Herkunft
dieses Begriffs aus der Reflexion der christlichen Offenbarung und seine vom meta-
physischen auf den juristischen Bereich iibergreifende Allgemeingiiltigkeit.

Dies ist genau dasjenige, was man heute als das Christliche im strukturellen Sinn
bezeichnet®. Es stellt sich jedoch in einem nicht-westlichen Land anders dar als im

3 Vgl. H. R. Schlette, Colloquium Salutis — Christen und Nichtchristen heute (K6ln 1965) 83. Fiir die Phinomene
des strukturell Christlichen im modernen Japan vgl. die Kapitel: Der geistige Mischungszustand und der Einfluf
christlicher Vorstellungen auf die politischen und gesellschaftlichen Strukturen, in: E. G68mann, Religitse Herkunft —
Profane Zukunft? Das Christentum in Japan (Miinchen 1965) 9-22; 159-165.
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europiisch-amerikanischen Bereich. Dieses strukturell Christliche — wie etwa die
Menschenrechte und damit auch die Einfithrung der Monogamie auf gesetzlicher
Grundlage bis hin zur freien Meinungsduflerung in der modernen Demokratie —
kann als etwas nicht autochthon Gewachsenes auflerhalb des je eigenen Volks-
empfindens verbleiben, aber doch im Zug der Modernisierung willentlich iiber-
nommen sein; es kann aber auch, wo sich irgendein Ankniipfungspunkt ergibt, der
eigenen Tradition einverwandelt, ja eingeschmolzen werden, so dafl die fremde
Herkunft vergessen wird.

Frappierend ist in jedem Fall;, wie sehr das strukturell Christliche ,missiona-
risch® wirkt, und zwar in ihnlicher Weise wie der ,American way of life“. Es
wird systematisch ausgearbeitet und setzt sich durch, wobei gerade am Beispiel der
Linder mit religits eigenstindiger nichtchristlicher Tradition deutlich wird, wie
weit die Unabhingigkeit dieses strukturell Christlichen vom existentiell Christ-
lichen gehen kann.

Kommen wir zuriick zur Religionsfreiheit. Die heute mehr oder weniger selbst-
verstindlich gewordene Ansicht, dafl in die Verfassung moderner Staaten der Ar-
tikel iiber die Religionsfreiheit gehdrt, erscheint den europiischen Intellektuellen
wie auch den westlich gebildeten Intellektuellen Asiens eher als ein Ergebnis der
neuzeitlichen Philosophie und des neuzeitlichen Menschenbildes denn als eine
Frucht der christlichen Offenbarung. Dies rithrt daher, dafl die Beziehung zwi-
schen christlich-abendldndischer Theologie und neuzeitlicher Philosophie meistens
noch nicht richtig gesehen wird. Die Religionsfreiheit mit dem dahinterstehenden
Personbegriff ist nur ein besonders deutliches Beispiel dafiir, wie das neuzeitliche
Denken urspriinglich christliche Wahrheiten und Werte in scheinbarer Emanzipa-
tion von der christlichen Tradition und in bewufiter Emanzipation vom kirchlichen
Christentum erst wahrhaft zur Entfaltung gebracht hat.

Die Rezeption der neuzeitlich europiischen Philosophie und der modernen Zivi-
lisation aufRerhalb Europas schuf jedenfalls ein giinstiges Klima fiir die Ausbrei-
tung von urspriinglich christlichen Normen und Prinzipien, deren Allgemeingiiltig-
keit sich so vielfach besser durchsetzte als im Angebot der christlichen Missions-
arbeit. In der Geschichte finden sich manche Veranschaulichungen des hier Gemein-
ten. Dazu ein Beispiel aus der Zeit, als Japan sich bemiihte, in Ubereinkunft mit
dem Westen ein moderner Staat zu werden.

Im Jahr 1871 besuchte die erste offizielle diplomatische Gesandtschaft Japans
Amerika und Europa. Damals war in Japan die letzte Christenverfolgung. Die
im Jahr 1865 aus der Verborgenheit von zweieinhalb Jahrhunderten hervorgetre-
tenen japanischen Christen, die von sich aus den Kontakt mit den nach der Off-
nung des Landes wieder eingewanderten europiischen Missionaren aufgenommen
hatten, wurden zu Tausenden deportiert. Europiische Diplomaten und Handels-
vertreter in Japan hatten dafiir gesorgt, dafl diese Ereignisse in der Weltpresse
verdffentlicht und so tiberall bekannt wurden. Als nun die japanische Gesandt-
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schaft Europa bereiste, erlebte sie einen Protest der europiischen Bevblkerung ge-
gen die'Behandlung der japanischen Christen. Dies geschah in England, Frankreich,
Belgien und Deutschland. Nach seinem Gesprich mit Bismarck in Berlin, der doch
seinerseits kurz vor dem Kulturkampf stand, kabelte der Leiter der japanischen
Gesandtschaft nach Tokyo, die diplomatischen Ziele seien zum Scheitern verurteilt,
wenn Japan weiterhin seine Christen ins Exil schicken wiirde?.

Die verfolgten japanischen Christen waren Katholiken. Die Europier, die fiir
sie eintraten, waren zum grofiten Teil Protestanten. Sie taten dies nicht aus irgend-
welchen 6kumenischen Bestrebungen, was damals ganz fern gelegen hitte, sie taten
es nicht einmal aus Solidaritit mit der Minderheit von Menschen christlichen Glau-
bens in einem nichtchristlichen Land, sondern sie taten dies vorwiegend, weil sie
den Japanern zeigen wollten, dafl ihr Land nur Aussicht habe, in den Kreis mo-
derner Staaten und Volker aufgenommen zu werden, wenn es bereit sei, solche
wesentliche Grundsitze wie die Gewissensfreiheit und die Religionsfreiheit an-
zuerkennen. Das Ergebnis dieser Bemiihungen war die Amnestie fiir die japani-
schen Christen, die im Jahr 1873 ausgesprochen wurde. 1889 wurde dann der Ar-
tikel der Religionsfreiheit durch das Verdienst eines Deutschen, des Katholiken
Hermann Roesler, in die erste japanische Verfassung aufgenommen. Thm gelang es,
das Prinzip der Staatsreligion im japanischen Denken weitgehend zu {iberwinden,
wenn es auch nicht in seiner Macht lag, spitere Riickschlige zu vermeiden®. Auf
jeden Fall vermochte er den Japanern iiberzeugend darzustellen, dafl die mensch-
liche Gewissensfreiheit die Grundlage jeder konstitutionellen Freiheit sei. Bei ihm
kam das Bemiihen, die Religionsfreiheit in der japanischen Verfassung zu veran-
kern, ohne Zweifel aus einem religids-christlichen Impuls. Gerade dadurch aber
wuflte er in unaufdringlicher und allgemein verbindlicher Weise dieses urspriing-
lich christliche Prinzip fiir ein nichtchristliches Land einsichtig und verpflichtend
zu machen.

Wenn man solche geschichtliche Zusammenhinge bedenkt, dann sicht man, dafl
es sinnvoll ist, sich fiir eine der Struktur nach christliche Wahrheit so einzusetzen,
daf} sie zu einer Verinderung und Verbesserung der sozialen Formen und Ordnun-
gen wird, auch wenn man damit noch nicht ohne weiteres die Menschen zum christ-
lichen Glauben fiihren kann — oder sogar den Anschein erweckt, als sei der Glaube
dispensabel, da seine Konsequenzen fiir das soziale Wohl der Menschen auch ohne
Glaubensengagement genossen werden kénnen.

4 Vgl. W. G. Beasley, Geschichte des modernen Japan (K&ln-Berlin 1964) 94.
5 Vgl. J. Siemes, Die Staatsgriindung des modernen Japan, in: Das moderne Japan, hrsg. von J. Roggendorf,
Sophia Universitidt (Tokyo 1963) 1-25.
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Die Bedeutung des strukturell Missionarischen
fiir das existentiell Missionarische

Das strukturell Missionarische ist also etwas anderes als das existentiell Missio-
narische. Die Erklarung des Konzils tiber die Religionsfreiheit gehort sachlich auf
die Ebene des strukturell Missionarischen, wenn sie auch durch die Formulierung
des vorangestellten Absolutheitsanspruchs die Tendenz auf das existentiell Missio-
narische des Christentums niemals verleugnet. Sie ist missionarisch im Hinblick auf
die Lebensstrukturen der Menschen und V6lker und schlieft deshalb auch eine An-
erkennung dessen als Linie der christlichen Tradition in sich, was sich scheinbar
auflerhalb ihrer im neuzeitlich emanzipierten philosophischen Denken erst ent-
faltet hat.

Der Missionar kann sich ohne Zweifel mit einer Arbeit im strukturell missiona-
rischen Sinn nicht zufriedengeben. Sein Auftrag ist die Glaubensmitteilung. Ver-
standlich ist es daher, wenn Missionare aus der Beobachtung, dafl das strukturell
Christliche den Anschluff der Nichtchristen an den christlichen Glauben gerade
auch verhindern kann, dieses als Ankniipfungspunkt aufler acht lassen und auf
das immer noch ganz Andere der wirklichen Bekehrung hinweisen. Dennoch hat
es Konsequenzen, wenn das Konzil — und zwar nicht nur in der Erklirung iiber die
Religionsfreiheit — dem strukturell Christlichen eine solche Beachtung schenkt. Ge-
rade dieses erweist sich heute als ein unverhofftes neues Zeichen fiir den Absolut-
heitsanspruch des Christentums, sofern man darunter die Allgemeingiiltigkeit und
Allgemeinverbindlichkeit, aber auch die Einsichtigkeit von gewissen Normen und
Prinzipien fiir alle Menschen versteht. Es ist nun wichtig, dafl diese Art von Ab-
solutheit in ihrer urspriinglichen Herkunft aus der biblischen Offenbarung erkannt
wird und nicht als eine taktische Vereinheitlichung und Vereinfachung im Sinn der
vielzitierten ,einen Welt* erscheint. Deshalb wird man kiinftig die Glaubensver-
kiindigung in der Mission mehr darauf einstellen miissen, bei den bereits vielfach
greifbaren Elementen struktureller Christlichkeit anzusetzen. Auch dann bleibt
noch bestehen, daf} das Christwerden das ganz Andersartige ist gegeniiber jegli-
chem ,Weltverstand®, zumal ja das diesem bereits zuzurechnende strukturell
Christliche keineswegs eine liickenlose Lebenshaltung und Lebensordnung zu ver-
mitteln vermag.

Wenig sinnvoll wire es nun aber, aus der zunehmenden Geltung des strukturell
Christlichen in der ganzen Welt ein apologetisches Argument fiir die Uberlegen-
heit des Christentums machen zu wollen, indem man, wie es noch oft genug zu
hiren ist, den abendlindischen Personbegriff oder auch den theistischen Gottes-
begriff gegen das entsprechende Andersartige in Asien auszuspielen trachtet. Miiflig
ist dariiber hinaus jede Diskussion, ob die Worthaftigkeit als Letztes im Christen-
tum oder das noch dahinter zuriickgehende Schweigen als Letztes im Buddhismus
hoher zu bewerten sei. Wenn eine Religionsvergleichung in dieser Weise theologisch
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werten will, dann muff man ihr das Ethos der ilteren Religionswissenschaft, ge-
rade nicht zu urteilen und zu bewerten, sondern die Phinomene in sich stehenzu-
lassen, ohne weiteres vorziehen. Auf keinen Fall ist so etwas ein Weg zur heute
notwendig gewordenen Theologie der Religionen.

Die apologetische Argumentationsweise mufl vielmehr ganz und gar in den
Hintergrund treten zugunsten eines Aufweises von Phinomenen, der die Briicke
schlidgt vom strukturell Christlichen in der modernen staatlich-rechtlichen Lebens-
ordnung zur jeweils eigenen religitsen Herkunft eines bestimmten nichechristlichen
Landes.

Dieses Aufweisen von Phianomenen wird niemals die Tendenz haben oder so
weit gehen diirfen, das strukturell Christliche ins allgemein Religidse aufzulbsen;
es kann aber Verbindungslinien von den Religionen zum Christentum wahrnehm-
bar machen, die friiher iibersehen wurden und die — im Sinn einer an sich heute als
unzulinglich abgelehnten These — den adventlichen Charakter der Religionen und
ihre Evolutionsmoglichkeit auf das Christentum hin erneut ins Licht stellen, frei-
lich auch das dazu in Widerspruch Stehende an ihnen. Aber die Entdedsungen wer-
den tiberraschend sein.

Das strukturell Christliche i8¢ sich so als ein unverhofft neuer Erweis fiir den
Absolutheitsanspruch des Christentums verstehen. Obwohl seine Eigengesetzlich-
keit gegeniiber einem strengen Glaubensengagement nicht genug betont werden
kann, bietet es dennoch Mdglichkeiten der Verstindigung mit dem auferchristlich
Religiosen bzw. dessen kultureller und geistiger Umwelt. Es ist etwas anderes, ob
Christen und Gliubige einer nichtchristlichen Religion einander aus dem Kern
ihres jeweiligen Glaubens zu begegnen versuchen, wobei sie sich ohne Zweifel in
einem gemeinsamen geistlich-religiosen Bemiihen erfahren, oder ob der Christ,
sein eigenes Glaubensengagement gleichsam in einer Arkandisziplin zuriickhaltend,
vom strukturell Christlichen her die Gemeinsamkeiten mit dem auferchristlich
Religitsen darzulegen versucht, zumal wenn dieses letztere bereits vorwiegend in
sdkularisierten Formen auftritt. Wichtig ist nur die Einsicht, dafl Sdkularisation
nicht mit Relativismus in jeder Hinsicht gleichzusetzen ist, sondern wiederum ganz
neue Formen von Absolutheit und Geltungsanspruch mit sich bringt.

Absolutheit oder Ausschlieflilichkeit des Christentums

Versuchen wir nun zu kliren, was man unter Absolutheit des Christentums bzw.
einer religidsen Heilsbotschaft zu verstehen hat. Der Allgemeinverstand dieses Be-
griffs enthilt mehrere Elemente, die man etwa folgendermaflen umschreiben kann:
Absolutheitsanspruch heifit, den Menschen den Kontakt mit dem Absoluten er-
schliefen, das in jeglicher Form von Offenbarung immer Geheimnis und nur in
analoger Aussage erfaflbar ist, die sich bis zum Paradox steigern kann; in den
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Menschen die notwendigen geistigen, geistlichen und auch ethischen Krifte wach-
rufen, damit sie ihr Leben bestehen und den Tod auf sich zu nehmen vermogen;
die Menschen in einer Fremdheit und Andersartigkeit beriihren, aus welcher sie die
»Welt® immer auch als gegensitzlich empfinden konnen®.

Absolutheit so verstanden schliet ihrem Wesen nach Allgemeingiiltigkeit in
sich, aber nicht notwendig auch Ausschlieflichkeit. Es ist nicht zu {ibersehen, dafl
in der Konzilserklirung iiber das Verhiltnis zu den nichtchristlichen Religionen
diesen alles das zugesprochen wird, was wir eben als die Elemente des Absolutheits-
anspruchs einer religidsen Botschaft nannten: die Hoffnung der Gldubigen auf
eine Deutung der menschlichen Daseinssituation, die Erwartung einer Antwort auf
die Frage nach dem Lebenssinn, nach dem Guten wie nach Schuld und Leid, nach
Tod und Gericht und ,dem letzten, unaussprechbaren Geheimnis, welches unsere
Existenz umfingt, aus dem wir hervorgegangen sind und auf das hin wir ten-
dieren.“ Die Erklirung enthilt sich des Urteils dariiber, ob die Religionen dieser
Erwartung ihrer Glidubigen auch wirklich nachkommen; aber sie scheint doch den
Religionen im Hinblick auf diese Frage so etwas wie einen Absolutheitsanspruch
zuzubilligen.

Steht nun dadurch eine Pluralitit von Anspriichen nebeneinander, oder sind sie
mit dem Christentum zu einem einzigen zusammengefaflt? Das Letztere scheint
der Fall zu sein, wenn man bedenkt, daf diese Konzilserklirung von dem Grund-
gedanken der schopfungsmiBigen Einheit aller Volker ausgeht, die durch die heu-
tige kulturell-zivilisatorische Einheit aufs neue entdeckt werden kann. Der all-
gemeine Heilswille Gottes ist so sehr Ausgangspunkt dieser Erkldrung, dafl damit,
wenn auch nicht expressis verbis, die Religionen unter den Gedanken der ,revela-
tio operum®, der Werkoffenbarung, riicken. Es ist aber in der Fundamentaltheolo-
gie inzwischen deutlich geworden, daff die Unterscheidung von Werkoffenbarung
und Wortoffenbarung nicht mit der von natiirlicher und iibernatiirlicher Offen-
barung gleichzusetzen ist, auch nicht mit der von allgemeiner und spezieller Offen-
barung, sondern daf auch all den religidsen Phinomenen, die man heute als Werk-
offenbarung neu entdecken und einbezichen kann, die gegenseitige Integration von
naturhaften und gnadenhaften Qualititen zuzusprechen ist”.

Wie verhilt sich dies nun zum Selbstverstindnis der Religionen? Dazu ist zu be-
merken, daf} jede Religion, die lebendig ist, einen Absolutheitsanspruch behauptet,
ohne den sie sich selbst aufheben wiirde. Mit diesem Absolutheitsanspruch der Reli-
gionen ist bezeichnenderweise in vielen Fillen eine Stellvertretungstheorie verbun-
den, aber nicht auf gleicher Ebene ein Ausschlieflichkeitsanspruch. Religionen mit
AusschlieRlichkeitsanspruch wie etwa die buddhistische Nichiren-Sekte zeigen sich

6 Bej diesem Beriihrtsein vom eigenen Glauben in seiner Andersartigkeit kann es dann im subjektiven Erlebnis
leicht geschehen, daf auch die anderen Religionen und religidsen Uberzeugungen unter den Begriff jener ,Welt* fallen,
zu welcher der Gliubige sich im Gegensatz weifl.

7 Vgl. den Artikel Fundamentaltheologie, in: Was ist Theologie?, hrsg. von E.Neuhiusler und E. Géfmann
(Miinchen 1966).
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nach auflen als intolerant und behaupten von sich selbst auch nicht, tolerant sein zu
konnen oder zu wollen, worin eine gewisse Folgerichtigkeit liegts. Der Absolut-
heitsanspruch ohne die Implikation der Ausschlieflichkeit fiihrt in der Praxis zwar
oft genug zu Synkretismus und Relativismus, jedoch 148t er sich auch in reiner
Form behaupten, wie man es etwa von Hindu-Gliubigen des 6fteren horen kann:
Wir glauben, dafl unsere Heilsbotschaft unsere Gliubigen und dariiber hinaus alle
Menschen zu Gott fithren kann, wir trauen aber auch anderen Religionen das
gleiche zu.

Durch diese Haltung eines Absolutheitsanspruchs ohne Implikation der Aus-
schlielichkeit scheint der Gldubige einer nichtchristlichen Religion gegeniiber dem
Christen, von auflen her betrachtet, im Vorteil zu sein. Kann der Christ ebenso
sprechen wie der Hindu-Gldubige? Ohne taktisch sein zu wollen, miifite er auf der
Ebene des Gesprachs mit den nichtchristlichen Religionen sicher vom Christentum
her das gleiche betonen. Denn der Ausschliefllichkeitsanspruch des Christentums ist
auch in seinen geschichtlich voriibergegangenen Formulierungen anders als der des
Islam oder des Nichiren-Buddhismus. Er ist mit ‘Toleranz nicht nur vereinbar, son-
dern verifiziert sich erst mit dem Grade der Toleranz. Deshalb mdge hier als These
aufgestellt werden: Von einem Ausschliefilichkeitsanspruch des Christentums darf
kiinftig im Gesprich mit Gliubigen der nichtchristlichen Religionen nicht mehr
die Rede sein.

Wenn der Christ iiberzeugt ist, daff das Heil, welches der Nichtchrist in seiner
Religion finden kann, auch das Heil Christi ist, wenn fiir ihn das Kreuz als Zeichen
der Erlosung auch iiber den Religionen steht, so ist dies eine Glaubenseinsicht, die
gehiitet sein will vor jeder falschen Entduflerung und Veriuferlichung. Sie er-
schlieflt sich erst innerlich und nachtriglich, wenn man vom Glauben bereits er-
griffen ist. Dafl alles Heil der Menschen letztlich das Heil Christi ist, ist eine geist-
liche Aussage, die erst einsichtig wird im Glauben und unter Glaubenden, sonst
aber nicht verstanden werden kann und den Anschein der Intoleranz erweckt.

Solidaritit statt Apologetik

Was man bisher unter dem Ausschliefilichkeitsanspruch des Christentums ver-
stand, wurde mit apologetischen Argumenten nach auflen hin verteidigt. Wenn
auch die Formulierung ,,Extra Ecclesiam nulla salus“ bereits durch die Interpreta-
tion ,,Sine Ecclesia nulla salus“ gleichsam ersetzt wurde, so ist doch inzwischen
wiederum ein Umdenken notwendig geworden. Denn es erweist sich mehr und
mehr als sinnwidrig, einen Anspruch des Christentums auf Ausschlieflichkeit nach

8 In der von der Nichiren-Sekte abhiingigen und wegén ihrer politischen Wirksamkeit so bekannt gewordenen Soka
Gakkai zeichnet sich allerdings in jiingster Zeit ein gewisser Wandel ab. Vgl. H. Dumoulin, Soka Gakkai, eine moderne
Volksreligion, in: Das moderne Japan, a.a.0. 189-200.
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auflen hin ,beweisen® zu wollen. Prophetie und Wunder, die von der dlteren Apo-
logetik in diesem Zusammenhang namhaft gemacht wurden, werden auch von
manchen nichtchristlichen Religionen als Zeichen fiir ihre Echtheit angefiihrt. Wel-
cher Christ will ihnen von auflen her diese Echtheit absprechen? Damit wire jedes
Gesprich im Keime erstickt. Aber auch die neuere Sicht der Fundamentaltheologie
im Sinn der Geschichtlichkeit des Christentums, seiner Grundlegung durch Jesus
von Nazareth und der von ihm ergangenen Gottesoffenbarung, welche die ge-
schichtliche Kontinuitit der alttestamentlichen Gottesoffenbarung zur Vollendung
fithrt, kann als apologetisches Argument nach auflen nicht dienen. Denn die Reli-
gionen verfiigen ebenfalls iiber Schriften, die von ihnen in einem mehr oder weni-
ger offenbarungsanalogen Sinn verstanden werden und sich keineswegs alle im
mythischen Dunkel verlieren, sondern zum Teil einen geschichtlich greifbaren Ut-
sprung haben. Auch wenn dieses Geschichtliche als solches in den Religionen von
diesen selbst noch nicht so geschidtzt und anderseits aus dem Christentum zu elimi-
nieren versucht wird — wie man es etwa an der Kritik des Christentums durch
Radakrishna sieht —, so muff man doch damit rechnen, daf durch die Auseinander-
setzung mit dem westlichen Geschichtsbegriff auch in den Ostlichen Religionen das
Element des Geschichtlichen allmihlich ernster genommen wird. Es kann also
durchaus méglich sein, daf eine Angleichung zwischen dem Christentum und den
Religionen sich anbahnt, die es auch aus diesem Grund nicht mehr als sinnvoll er-
scheinen 138t in apologetischer Form die vernunftgemifle Erkennbarkeit der Aus-
schliefllichkeit des Christentums zu behaupten. Es sei noch zu bedenken gegeben,
dafl von seiten der Religionen zwar keine Verstindnismoglichkeit fir einen Aus-
schliefllichkeitsanspruch des Christentums gegeben ist, wohl aber fiir dessen Ab-
solutheit im Sinn der jeweils eigenen Absolutheit, und von daher auch eine Bereit-
schaft zur Solidaritit und Zusammenarbeit im Rahmen des Menschlichen und des
Religiosen.

Wihrend man also frither meinte, daf} der christliche Ausschlief8lichkeitsanspruch
sich auch vor Nichtglaubenden oder noch nicht Glaubenden durch dufiere Kriterien
erweisen lasse, sei es durch Prophetie und Wunder oder durch die Geschichtlichkeit
der Offenbarung, muf man heute auf eine derartige Selbstdarstellung des Christen-
tums verzichten. Nicht alle Konzilstexte haben dieser Tatsache in gleicher Weise
Rechnung getragen, sicher aber die Kirchenkonstitution ,,Lumen gentium® in threm
ersten Kapitel {iber die Kirche als Sakrament des Heils®.

Durch eine solche Zuriicknahme einer apologetischen Selbstdarstellung der
Kirche wird jedoch das Geistliche um so geistlicher und der Glaube um so gldubi-
ger, und auch die Stellvertretungstheorie, die so leicht zur geistlichen Hybris fiih-
ren kann, verliert das Unbefriedigende und lif¢ sich durchaus in Einklang bringen

9 Vgl. dazu K. Rahner, Konziliare Lehre der Kirche und kiinftige Wirklichkeit christlichen Lebens, in: Schriften
zur Theologie VI (Einsiedeln 1965) 479—498.
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mit jener Haltung, die das Tun der Nichtchristen als belangvoll fiir ihr Heil zu
achten weifl. Nicht: die Gliubigen ersetzen mit ihrem Glaubensgeist und Gebets-
einsatz, was den Nichtchristen fehlt, nicht: die Gliubigen stehen mit ihrem Glau-
ben vollends ein fiir den ,,Unglauben der Welt“, sondern: die Gliubigen erfahren
sich inmitten von heilvollen und unheilvollen Kriften der Welt, an denen auch sie
jeweils teilhaben, und beziehen die menschliche Geschichte mit allen ihren Elemen-
ten auf jenen letzten Sinn, den sie in Christus verbiirgt sehen. Das , Einer fur die
Vielen®, welches den Kern der christlichen Stellvertretungstheologie ausmacht, ist
ad absurdum gefiihrt, wenn sich daraus ein irgendwie geartetes Uberheblichkeits-
gefiihl der Christen gegeniiber den Nichtchristen ergibt, es ist jedoch verstanden
und in der Innerlichkeit des Glaubens bewahrt, wenn sie sich mit ihnen heilssozio-
logisch zusammengehorig fiihlen.

Ist nun aber dies alles nicht ein Bruch mit der Tradition und eine Verminderung
des christlichen Sendungsbewufitseins fiir die Welt, das sich im Missionsdekret so
deutlich ausspricht? Dazu wiederum eine thesenhafte Behauptung: Die Einheit der
Tradition ist gewidhrleistet durch ihre formale Gleichgerichtetheit, auch wenn die
materialen Aussagen in ihrem Wortverstand einander zu widersprechen scheinen.
Konkret gesagt: Wenn die Missionare des Barockzeitalters sich von der staatlichen
Obrigkeit eines Missionslandes gegen die Verdichtigung der Kolonisations- und
Eroberungsabsicht stolz verteidigten, indem sie sagten: Wir sind gekommen, um
Seelen zu retten; wenn diese Missionare darunter gelitten haben, dafl so viele Men-
schen ohne Taufe sterben mufiten, und wenn sie deshalb {iber deren Heilsschicksal
beunruhigt waren, so war ihre Sorge jene Form der verbindenden Kraft von Liebe
und Solidaritit, die dem Christentum gegeniiber den nichtchristlichen Religionen
zu jener Zeit mdglich war.

Heute verstehen wir, dal das Missionarische als Wesenseigentiimlichkeit der ge-
samten Kirche mehr ist, als was man bis in unser Jahrhundert unter Missionierung
der Heidenvélker verstand. Zum Missionieren in diesem Sinn gehorte der einzelne
Missionar, der von seiner Missionsgesellschaft ausgesandt wurde. Zur missionari-
schen Kraft der Kirche, die nunmehr aus einer neuen Ergriffenheit durch den Glau-
ben erwichst, gehdren als Triger die Bischtfe und gehdren Gemeinden, die als
Ganze fiir den innerlich erfahrbaren Glauben Zeugnis geben, wie das Missions-
dekret es geschildert hat. Wenn der Anspruch des Glaubens von allen als absolut
und unbedingt verbindlich erfahren und gelebt wird, so kénnen sie nicht anders,
als diese Wirklichkeit auch nach aufRen hin ausstrahlen. Damit werden die einzelnen
Missionare und Missionsgesellschaften keineswegs entwertet oder iiberfliissig, aber
ihr Wirken ist umgriffen vom gesamten Tun der Kirche. Wenn sie Schulen, Kran-
kenhiuser und karitative Stitten unterhalten, so sorgen sie weiterhin fiir die Pra-
senz christlichen Geistes und christlicher Nichstenliebe, auch wenn profane Insti-
tutionen sachlich annihernd das gleiche tun wie sie. Wenn sie mit ihren—oft zahlen-
mifig so kleinen — Gemeinden auf den Missionsstationen die Eucharistiefeier be-
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gehen und jahrzehntelang aushalten, ,, wo es sich eigentlich nicht lohnt®, so bleiben
sie und die Thren getragen vom missionarischen Sinn der ganzen Kirche.

An dieser Stelle mdgen die Uberlegungen abgebrochen sein, nicht ohne aus dem
anfinglich genannten Dilemma einige praktische Forderungen zu erheben: Der
Theologe in Europa, der sich mit Missionsproblemen beschiftigt, muf} kiinftig bei
der notwendig intendierten Allgemeingiiltigkeit seiner Aussagen bestrebt sein, diese
auch durch das Einzelne und Konkrete zu fundieren, damit sie nicht wie ein blofer
Uberbau in der Luft hingen. Er kann dies tun, indem er sich durch einen wieder-
holten und nicht zu kurz bemessenen Aufenthalt in einem Missionslande (und nicht
mehreren) Einblick in die Schwierigkeiten der Glaubensverkiindigung verschafft,
also sein theologisches Denken an der Wirklichkeit priift. Er kann es aber auch tun
durch das Studium einer auflereuropiischen Sprache und Kultur einschlieflich ihrer
religiosen Ingredienzien, um so die von der , Theologie der Religionen® gestellten
Fragen nach Offenbarungsqualitit, Heilsweg und soziologischer Lebbarkeit der
jeweiligen nichtchristlichen Religion am Quellenmaterial selbst zu erarbeiten, wozu
bisher noch wenig geschehen ist. Vom Missionar und Theologen in der Mission da-
gegen ist zu erwarten, daf er in kontinuierlichem Kontakt mit der geistigen und
soziologischen Entwicklung in Europa bleibt und nicht mehr, wie es frither viel-
leicht mit einiger Berechtigung zum Berufsbild des Missionars gehorte, fiir seine
Heimat stirbt. Er muf} hiiben und driiben geistig beheimatet sein, will er seinen
Auftrag richtig erfiillen.
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Ideologie und Vorurteil

Kritische Bemerkungen zur Urteilsbildung in unserer Gesellschaft

Albert Stiittgen

Ausgangspunkte

Die Konkurrenz der Weltanschauungen ist eine offenkundige Tatsache. Die geogra-
phische Lage des Geburts- oder Erziehungsortes verliert zunehmend ihre ehemals
ausschlaggebende Bedeutung fiir die weltanschauliche Orientierung des einzelnen.
Wihrend im Wirtschafts- und Berufsleben Konkurrenz als leistungs- und qualitits-
fordernd gilt, wird sie im Bereich des Weltanschaulichen allgemein als stérend
empfunden. Das liegt offenbar zu einem guten Teil daran, dafl jedem sein Firmen-
schild und die Verbreitung seiner Ware wichtiger erscheint als die Qualitit des
Produktes, ein vordergriindiges Profitdenken also dominiert. Ein Unternchmer
ist aber durch die Konkurrenz nur insofern gefahrdet, als die Qualitit seiner Wa-
ren {ibertroffen wird. Das gilt besonders fiir alteingesessene Unternehmen, wih-
rend neue Firmen sich erst durch Qualititssteigerung einen Kundenkreis schaffen
miissen.

Die folgenden Uberlegungen wollen ausschlieflich den Leistungs- oder Qualitits-
gesichtspunkt bedenken. Sie gehen davon aus, daff Leistung oder Qualitit im Be-
reich des Weltanschaulichen letztlich im Umkreis der jeweiligen Entscheidung des
einzelnen zu suchen ist, und zwar nach Mafgabe von personlicher Emsu:ht und
entsprechender Fihigkeit zu eigenstindigem Urteil.

Die Erfahrung lehrt, dafl die Alleinherrschaft einer Weltanschauung auf die
Dauer den einzelnen in bezug auf selbst zu gewinnende Einsicht und eine ent-
sprechend stindige Priifungsbereitschaft einschlifert, wihrend die Konkurrenz
der Weltanschauungen entschiedene Wachheit und kritisches Priifungsvermégen zu
beleben vermag — allerdings nur dort wirklich belebt, wo eine solche grundsitzliche
Bereitschaft latent vorhanden ist. Von daher gesehen erscheint gerade aus der Per-
spektive einer bestimmten Weltanschauung eine weitgehende Konkurrenz durchaus
begriiflenswert, sofern es ihrem Vertreter in erster Linie um Qualitit des Urteils
zu tun ist, nicht aber um die vorbehaltlose Unterwerfung unter eine gegebene
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Lehre, was einer Ideologisierung der Weltanschauung gleichkdme!. Die folgenden
Uberlegungen liefern gleichsam unter der Hand einen Gesichtspunkt, der es er-
mbglicht, eine Ideologie als solche zu entlarven, ohne das Wort Ideologie als Kampf-
mittel gegen die fremde Weltanschauung zu miffbrauchen.

In jedem wirklichen Urteil steckt immer bereits ein Moment der Kritik, insofern
es aus einer begriindeten Entscheidung zwischen bestehenden Meinungen hervor-
gegangen ist. Die griechische Vokabel, von der das Wort ,kritisch abgeleitet ist,
bedeutet ,entscheiden®. Wir sprechen von einem Urteil nur dort, wo auf Grund
einer Priifung entschieden worden ist.

Ungepriifte, also nicht-kritische Aussagen, die dessenungeachtet mit Giiltigkeits-
anspruch auftreten, nennt man Vorurteile. Wo sich jemand in weltanschaulichen
Auseinandersetzungen lediglich auf eine ungepriift iibernommene Lehre beruft,
spricht man von Dogmatismus, der sich demgemif als Pridikat eines personlichen
Verhaltens erweist, also nicht in erster Linie einer Weltanschauung als solcher zu-
geordnet werden kann. Ungepriifte Aussagen werden zum ,Dogma“Z, wo sie
gegen andere Aussagen aufrechterhalten werden, die aus einer Priifung hervor-
gegangen sind.

Von jedem urteilsfihigen Menschen mufl erwartet werden, daf er nicht nur Mei-
nungen tibernimmt, sondern hinsichtlich der fremden wie der eigenen kritisch ist.
Was er nachdriidklich als eigene Meinung vertritt, sollte immer bereits auf selbst-
gefillter Entscheidung beruhen, um so erst die Bezeichnung ,,Urteil“ zu verdienen.
Wo weltanschauliche Auffassungen sich ausschliefflich auf eine entsprechende Er-
ziehung zuriidkfithren lassen, diirfte wohl kaum personliche Urteilsfahigkeit ver-
mutet werden. Versuchen, den Erziehungsfaktor in seiner Bedeutung fiir die an-
gebliche Urteilsfindung in den Vordergrund zu spielen, mufl daher mit besonderer
Vorsicht begegnet werden. Schlimmstenfalls kann eine solche Erzichung gerade
wirkliche Urteilsbildung zugunsten von Vorurteilen unterbinden.

Befiirchtungen in dieser Richtung lassen sich etwa angesichts der Forderung nach
streng konfessionellen Hochschulen und Universititen nicht grundsitzlich abwei-
sen, obschon hier der Ausdruck ,Erziehung® durch ,Bildung® ersetzt werden
miifite. Wenn nicht einmal die Hochschule zum Ort mdglicher weltanschaulicher
Auseinandersetzung werden darf, bzw. fremde Anschauungen nur aus konfessionel-
ler Sicht gelehrt werden sollen, fragt man sich, ob und wann iiberhaupt noch tiefer-
greifende Entscheidungen erwiinscht sind. Es sieht an konfessionellen Pddagogi-
schen Hochschulen bisweilen so aus, als werde nicht nur in Glaubensfragen, son-
dern auch im kulturpolitischen Bereich — man denke etwa an die Stellungnahme

1 Vgl. hierzu meinen Aufsatz: Pluralistische Gesellschaft als Aufgabe, in: Werkhefte (1965) H. 8/9, 254.
2 Es versteht sich, daf ,Dogma® hier nicht theologisch verstanden wird, sondern in einém von der philosophischen
Tradition bestimmten negativen Sinn, nimlich als ideologisch verhirtetes Vorurteil.
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zur Konfessionsschule — auf eine unbedingte Festlegung Wert gelegt, nicht aber
auf die Entbindung vielfiltiger freier und selbstverantworteter Standpunkte.

Diese und andere Verhaltensweisen in der weltanschaulichen Auseinandersetzung
unserer Tage stimmen bedenklich, wenn man sie auf die in thnen zutagetretende
Einschitzung von Offenheit und Entscheidungsfreiheit hin betrachtet. Die Nach-
frage nach selbstdurchdachten Losungen, sofern sie eine Uberpriifung der her-
koémmlichen Praxis fordern, ist gering. Untergriindig zeigt sich eine Tendenz, die
allerdings dem Bestreben weiter Kreise entgegenkommt, das Risiko eigener Ent-
scheidung auch in Sachfragen moglichst auszuschlieflen.

Statt einen Glauben zu predigen, der von Situation zu Situation neu auf die
jeweilige Wirklichkeit hin zu konkretisieren ist, liefert man gleich mit ihm Patent-
16sungen fiir alle mdglichen Situationen, etwa die Wahl oder den Kriegsdienst. So
entsteht bisweilen der Anschein, als sei christlicher Glaube identisch mit solchen
Patentldsungen und als bestehe Glaubensentscheidung in der Ubernahme solcher
Losungen. Demgegeniiber wird von Karl Rahner in einem Aufsatz ,Christentum
und Ideologie®?® betont, die Kirche kénne dem ,,Christen in seiner individuellen
und kollektiven Geschichte nicht konkret sagen, was er hier und jetzt genau zu
tun habe, sie kann ihm die Last der wagenden geschichtlichen Entscheidung und
ihres eventuellen Scheiterns nicht abnehmen®.

Wird der Glaube in bezug auf bestimmte Sachfragen vorgingig fixiert, so ent-
steht zwar der Anschein, als werde er auf diese Weise konkret-reale Wirklichkeit.
In Wahrheit aber wird er so gerade entwirklicht, weil er die in solchem Sinn Glidu-
bigen von dem Anspruch entbindet, zunichst von Fall zu Fall die Situation sach-
gerecht zu erfassen. Auf diese Weise stehen sich schlieRlich — wie es etwa die kon-
fessionelle Schulpolitik hdufig zeigt — sachliche und angeblich weltanschauliche
Uberlegungen nahezu uniiberbriickbar gegeniiber und dies nur deshalb, weil der
Glaube sich immer schon eine unwirkliche Welt konstruiert hat, statt sich in der
realen Welt, um die es geht, sachgerecht zu bewshren, indem er der in der Sache
selbst liegenden Gesetzmifigkeit Rechnung trégt.

Auf Grund dieser bedenklichen Situation erscheint es dringend geboten, ideolo-
gische Verhirtung auf Ursprung und Erscheinungsweisen hin zu durchleuchten.
Der Dogmatismus droht gerade in unserer Massengesellschaft, deren Glieder sich
bekanntlich ausnahmslos frei und selbstindig wihnen, zu einer beherrschenden
Macht zu werden — u. a. unter dem Gesichtspunkt der sogenannten ,Bewufitseins-
industrie*. Dogmatismus kann aber nur in dem Maf} zu einer Macht werden, als
sich die einzelnen Glieder der Gesellschaft ihm bereitwillig ausliefern, d. h. lieber
fertige Wahrheiten iibernehmen, statt von Fall zu Fall kritisch zu fragen. Nach
seinen Hintergriinden fragend stofien wir auf die Gefahrenquellen, die auch uns

3 Concilium 1 (1965) 482.
4 Vgl. die gleichnamige Untersuchung von Hans Magnus Enzensberger, Edition Suhrkamp Nr. 63.
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moglicherweise in sogenannten Vorurteilen versanden lassen, ohne dafl wir uns
dessen bewuflt werden.

Eine solche Gefahr ist niemals damit gebannt, dafl man selbst gegen ideologisch
verhidrtete Aussagen anderer Stellung bezieht und sie als Vorurteile brandmarkt.
»In seinem eigenen Bewufitsein diinkt ein jeder, und noch der unselbstindigste
Kopf sich souverin®, bemerkt Enzensberger in der oben zitierten Untersuchung.
»Keine Illusion®, fihrt er fort, ,wird ziher verteidigt. So breit und tief wirkt
Philosophie, auch auf ihre Verichter.“® Das mag uns zu der Einsicht fithren, daf§
Selbstkritik die unabdingbare Voraussetzung glaubwiirdiger Kritik ist.

Erscheinungsweisen und Quellen des Dogmatismus

Einige Bemerkungen Kants in seiner Einleitung zur ,Logik“ bringen uns auf
den Weg, die Entstehung von Vorurteilen im einzelnen zu begreifen. Die drei
Hauptquellen, die er anfiihrt: Nachahmung, Gewohnheit und Neigung, hingen
innerlich zusammen, wobei Kant der Nachahmung einen gewissen Vorrang ein-
raumt. ,Die Nachahmung®, heifit es dort, ,hat einen allgemeinen Einfluf} auf un-
sere Urteile; denn es ist ein starker Grund, das fiir wahr zu halten, was andere
dafiir ausgegeben haben. Daher das Vorurteil: Was alle Welt tut, ist recht.“® Wer
dem hier genannten Prinzip folgt, handelt offenbar auch nach Griinden, hat sogar,
wie es heifSt, einen starken Grund. Aber — und das ist das Entscheidende — sein
Urteil, falls er es als personliches ausgibt, liegt nicht in der Sache begriindet, son-
dern ist im Hinblick auf sie ein Vorurteil.

So mdgen etwa — um ein oben gew#hltes Beispiel hier noch einmal in anderem
Zusammenhang anzufiihren — jene, die in unserem Staat die Konfessionsschulen
propagieren, nach reiflichem Uberdenken zu einem wirklichen Urteil gekommen
sein. Es wiire aber ein Vorurteil, dieses Urteil nur deshalb personlich zu vertreten,
weil andere angeblich so geurteilt haben und schliefllich von einer Mehrheit so ge-
urteilt wird. Ich sage ,angeblich“; denn der Grundsatz, , was alle Welt tut, ist recht®,
kann, abgesehen von der ohne Zweifel demokratischen Maxime, dafl dem iiberein-
stimmenden Urteil vieler ein entsprechendes Gewicht zukommt, eine naheliegende
Unterschiebung enthalten: dafl namlich ,alle Welt“, das heifit die Mehrheit der
uns umgebenden Menschen, zumindest doch geurteilt habe. Gerade diese Voraus-
setzung aber ist hochst zweifelhaft. Genaues Hinsehen lehrt nimlich, dafl die Men-
schen in der Regel das Urteilen anderen tiberlassen, das heifit, lieber Vorurteile ver-
treten, diese aber um so hartnickiger; denn Vorurteile kann man, wenn iiberhaupt,
nur hartnickig behaupten, da man nicht die Sache selbst zu Wort kommen 14fit.
Man folgt den Urteilen anderer, um der eigenen, jeweils an dem komplexen Sach-

5 Ebd. 7. 6 Akad. Ausg. IX 76.

28



Ideologie und Vorurteil

verhalt orientierten Begriindung und Entscheidung enthoben zu sein. — Das hier
mafigebende Prinzip zahlt sich indessen dort hinreichend aus, wo es zum Prinzip
des Handelns erhoben wird. Es verheifit dem, der ihm folgt, allgemeine Anerken-
nung und so den Weg des geringsten Widerstandes.

Damit werden wir bereits einer mit der Nachahmung verflochtenen Ursache von
Vorurteilen nihergefithrt. Hier liegt der Akzent auf der auch im Nachahmen zu-
tagetretenden Untitigkeit, einem passiven Nachgeben, das wir mit Kant als
Neigung oder im abwertenden Sinn als Trigheit bezeichnen konnen. , ... Die
Tragheit sehr vieler Menschen macht, daf sie lieber in anderer Fufstapfen treten,
als ihre eigenen Verstandeskrifte anzustrengen. Dergleichen Menschen konnen
immer nur Kopien von anderen werden, und wiren alle von der Art, so wiirde
die Welt ewig auf einer und derselben Stelle bleiben. Es ist daher héchst notig
und wichtig®, wie Kant eigens fiir Erzicher hinzufiigt, ,die Jugend nicht, wie es
gewohnlich geschieht, zum bloflen Nachahmen anzuhalten.“?

Der Fortschritt wird hier indirekt in Zusammenhang gebracht mit einem krltlsch
urteilenden Hinausschreiten iiber je gegebene Resultate oder, wie er es kurz zuvor
ausdriickt, mit Vernunft als titigem Prinzip. Umgekehrt bewirkt Passivitdt, als
blofes Kopieren des schon Dagewesenen, Stillstand. Nur von neuen Denkergeb-
nissen kann Fortschritt erwartet werden.

Ein fliichtiger Seitenblick auf die Geistesgeschichte kann uns dariiber hinaus vor
dem Irrtum bewahren, als liefe sich iiberhaupt ein geistiger Entwicklungsstand
als solcher erhalten, erscheine er auch noch so erfreulich. Versuche, die Urteile oder
Denkergebnisse der vorangegangenen Generation einfach zu iibernehmen, waren
stets sicherstes Anzeichen eines bevorstehenden Niederganges. Man trat damit be-
reits, wenn auch zunichst noch dem dffentlichen Bewufitsein verborgen, von der
Weltbiihne ab, wihrend andere geistige Akteure im Zeichen geschichtlichen Fort-
schreitens hinter den Kulissen bereits das Neue herauffithrten. Das ist eine letzt-
lich erfreuliche Erfahrung fiir den, der dem Neuen zugewandt bleibt, die aber
nicht von eigener Mitverantwortung entlastet. Wir pflegen geschichtlichen Perstn-
lichkeiten nur in dem Mafle geistiges Format zuzuerkennen und sie der Geistes-
geschichte zuzurechnen, als sie im Denken zu neuen, eigenstindigen Resultaten
gelangt sind. .

Hier gilt es zunichst das naheliegende Mifiverstindnis auszuschlieen, als ginge
es primir darum, sich von anderen unterscheiden zu miissen. Eine solche Tendenz
wiire in gleicher Weise unsachlich wie die eben kritisierte. In diesem Fall wiirde
wiederum nicht die Sache, sondern die Meinung des anderen zum Mafistab genom-
men — hier lediglich mit negativen Vorzeichen.

7 A.a.0.76.
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Andererseits aber hat alles Denken, sofern es sich der Wahrheit und nicht ge-
wissen vordergriindigen Interessen verpflichtet weify, die Tendenz, entgegen den
allgemein herrschenden Auffassungen seinen Ansatz konsequent zu Ende zu den-
ken und damit auf die Spitze zu treiben. Von dort her gesehen fillt die Wahrheit
immer aus dem Rahmen, nimlich in ihrem Uberspitztsein. Nur in solcher Zu-
spitzung kommt sie zum Zuge, wird sie lebendige, bewegende Wirklichkeit — und
zwar zunichst den bewegend, der sie denkt. Andererseits 16st sie so in bezug auf
andere Denker Bewegung aus, und das ist nichts anderes als Widerspruch. In solch
dynamischer Weise vollzieht sich seit je der Fortschritt philosophischen Denkens.

Es erscheint nur allzu naheliegend, jene Zuspitzung als letzte Konsequenz eines
unerbittlichen Weiterdenkens nun als solche festhalten zu wollen und so zu verab-
solutieren. Aus diesem Versuch sind von jeher alle Schulbildungen erfolgt. Wenn
gerade in der Zuspitzung als letzter, duflerster Konsequenz des Denkens Wahrheit
aufleuchtet, so liegt andererseits — was jede ,Schule verkennt — in der Uber-
spitzung zugleich die Verfehlung der Wahrheit, nimlich sofern sie fixiert und als
angeblich fixierte Wahrheit nur noch tradiert, nicht aber weitergedacht wird.

Von hierher gesehen iiberrascht es nicht, daff eine mehr als zweitausendjdhrige
Geistesgeschichte im Zeichen des Fortschreitens sich doch nicht vom Dogmatismus
frei gemacht hat. Der Grund dafiir diirfte kaum bei jenen Groflen zu suchen sein,
die man hier anfithren konnte: bei Platon oder Aristoteles, bei Augustinus oder
Thomas, bei Descartes oder Kant. Er findet sich offenbar in der Weise, wie jene
bis in unsere Tage immer wieder angenommen wurden: nimlich als sogenannte
Autoritit — als solche also, denen man unbedenklich folgt, obwohl sie gerade zur
Bedenklichkeit aufrufen und als Bedenkende vorangegangen sind.

Das Bedenken als Zugang zur Wahrheit ist aber nichts anderes als ein Sich-ein-
lassen auf den je eigenen Weg des Fragens und Suchens, auf dem sich Erkenntnis
innerhalb der je eigenen Perspektivitit des Fragens ereignet®. Diese Perspektivitit
wird etwa bei Nikolaus v. Kues bildhaft verdeutlicht, wenn er die Geschépfe in
ihrer Erkenntnis als unterschiedlich gekriimmte Spiegel zu begreifen versucht, die
den Urgrund der Wahrheit in der Verschiedenartigkeit der Spiegelung wieder-
geben®. Demgemif} ereignet sich Wahrheit als Auffassung des Ganzen — jenseits
partiell-wissenschaftlicher Sachverhalte — nur in der Subjektivitit lebendiger Spie-
gelung, nicht aber in der scheinbar alles Subjektive ausschliefenden Objektivitit
satzhafter Aussage. — In einer Tiefe, die iiber die Allgemeingiiltigkeit wissenschaft-
licher Aussage hinausreicht, wird die Aussage Nietzsches begreiflich: ,Mein Urteil
ist mein Urteil: dazu hat nicht leicht auch ein anderer das Recht.“ 1

Von dort her geschen kann es ein Zeichen von Uberheblichkeit sein, wenn sich
ein Marxist auf Marx, ein Protestant auf Karl Barth und ein Katholik auf Karl

8 Eingehendere Begriindung dazu in meiner Schrift: Offenheit und Perspektive. Zur Problematik philosophischer
Standpunkte. (Erscheint im Herbst 1966 im Verlag Schnell, Warendorf).
8 Heidelberger Akad. Ausg. IV § 65. 10 Jenseits von Gut und Bése, Aph. Nr. 43.
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Rahner oder Johannes XXIII. beruft. Wir miissen uns daher auch gerade dort
priifen, wo wir argumentierend von den kritischen Geistern unserer Zeit ausgehen,
ob wir uns nicht in Vorurteilen bewegen. Dies aber tun wir solange, als wir ihre
Aussagen als fraglose Selbstverstindlichkeit annehmen. Seien wir also auf der
Hut, ob uns nicht einer von jenen, heifle er nun Rahner, Marx oder wie immer,
insgeheim zufliistert: Dies ist mein Urteil, du hast dir noch lange nicht das Recht
erworben, mich zu zitieren!

Erfolgt einerseits eine unkritische Ubernahme von bedeutenden Denkern in der
Regel unbewuflt, d. h. so, als sei man selbst bereits zu entsprechenden Erkennt-
nissen gelangt, so gibt es andererseits auch so etwas wie eine bewuflt betriebene
Ideologiebildung. Hier wird der Geist ndmlich nur entliehen oder auch manipu-
liert, um eine vorhandene Machtposition zu stiitzen oder eine neue zu schaffen.
Hier werden Denker wie Marx oder Thomas von Aquin nicht im Namen des
Denkfortschritts geschitzt. Sie werden gerade ins Feld gefiihrt, um das Weiter-
denken zu verbieten, um mittels einer gesicherten, d. h. vor Verdnderungen ge-
schiitzten Theorie Macht auszuiiben.

Machtausiibung erfordert stets eine allgemeine geistige Gleichschaltung und
Nivellierung. Eine solche wird aber nur im Namen einer Ideologie moglich, die
Rezepte liefert. Weder Philosophie noch Christentum sind ihrem Wesen nach
bereits Ideologien. Sie konnen aber jederzeit dazu verfilscht werden und bieten
sich auch hiufig in solch ideologischer Verfalschung dar.

Wenn wir von Ideologiebildung sprechen, so ist damit nichts anderes gemeint
als eine auf das Einiiben von ,Dogmen® ausgerichtete Einflufinahme, eine solche
also, die ein selbstindiges Urteil zu unterbinden versucht, zugunsten vorgefertig-
ter , Wahrheiten®, die nur nachgesprochen und nachgedacht, aber nicht selbstindig
weitergedacht bzw. immer wieder zunichst in Frage gestellt werden sollen. —
Solche Einfluinahme kann selbst in unseren Tagen duflerer Druckmittel entbeh-
ren, und zwar in dem Mafe, als die vorhin aufgezeigten Tendenzen — insbesondere
ein dem Menschen angeborener und nur durch entsprechende Selbstdisziplin korri-
gierbarer Hang nach dem bequemsten Weg — dieser von aufen wirkenden Inten-
tion entgegenkommen.

Intentionen dieser Art bediirfen eines gewissen ihnen giinstigen Nahrbodens,
auf dem die fremde Saat erst entsprechende Wurzeln schldgt. Ich meine damit eine
in der Schwachheit menschlicher Natur begriindete Angst, sich selbst zu wagen,
sich in einem entsprechenden tiefen Entschluf erst im eigentlichen Sinne zu ge-
winnen: nimlich als einer, der sein Leben und alle Einzelentscheidungen selbst
verantwortet. In einer aus angsterfiillter Unsicherheit herrithrenden mangelnden
Bereitschaft, das Geschenk selbstverantworteter, freier Entscheidung anzuneh-
men, indem man diese Freiheit betitigt, sehe ich den tiefsten Grund fiir den Ver-
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such, vorgefertigte Wahrheiten einfach zu iibernehmen. Letzteres geschieht am
leichtesten in einer fertigen Kollektion, die bereits Patentlosungen fiir alle noch
kiinftig anstehenden Gelegenheiten enthilt.

Inwieweit eine Weltanschauung zur Ideologie wird, entscheidet sich, wie mir
scheint, daran, wieweit sie solchen Nihrboden pflegt. Als Christ wird man nicht
ohne Scham bekennen miissen, dafl die Kirche diesen Nihrboden gerade in der
Neuzeit begiinstigte, um auf diese Weise ihre Glieder gar nicht erst zu einer wirk-
lichen Auseinandersetzung mit dem modernen Geist kommen zu lassen. So konnte
mancher ,gute Katholik“ schon deshalb nicht in geistige Konflikte kommen, weil
er zu furchtsam war, sich bei der Beschidftigung mit nichtchristlichem Denken vor-
urteilsfrei zu engagieren. — Daf§ damit zugleich auch die Moglichkeit zu einer vol-
len, d. h. bewuften Entscheidung fiir das Christentum erschwert wurde und wird,
dariiber scheint man sich — den weithin noch tiblichen Praktiken nach — auch heute
noch nicht hinreichend klar zu sein. Jene in uns allen bisweilen wirksame Angst
vor tiefgreifenden persdnlichen Entschliissen ist zu einem groflen Teil das Erbe
dieser Tradition. Wo sie zur beherrschenden Grundeinstellung geworden ist, sind
schlechterdings nur noch Vorurteile mdglich, mogen sie nun ein christliches oder
nicht-christliches Etikett tragen.

Die Unmiindigkeit — als Vokabel heute zwar allgemein mit Nachdruck abgewie-
sen — wird so zu einer Art Dauerzustand, und zwar jenseits der herk6mmlichen
Unterscheidungen von Laien und Nicht-Laien. Die Redeweise, dafl die Miindig-
keit diesem oder jenem zugestanden wird, beweist hinldnglich, wie man sie miflver-
steht. Miindigkeit hat man oder man hat sie nicht, und wenn man sie hat, griindet
sie im selbsteigenen Gebrauch von Freiheit — der Christ kann hinzufiigen: als
Kind Gottes; nur in innerer Freiheit ist Kindschaft erfahrbar.

Dagegen ist es Geist der Knechtschaft, dafl man — wie Kant in der Schrift zur
»Beantwortung der Frage: Was ist Aufklirung?“ bemerkt — den ohne Zweifel
beschwerlichen Schritt zur Miundigkeit, und das heifit zur Selbstindigkeit im Ur-
teilen und Handeln, fiir sehr gefihrlich hilt!t, ,Dafiir sorgen schon®, wie mit
etwas bissiger Ironie hinzugefiigt wird, ,jene Vormiinder, die die Oberaufsicht
tiber sie giitigst auf sich genommen haben. Nachdem sie ihr Hausvieh zuerst dumm
gemacht haben und sorgfiltig verhiiteten, daf diese ruhigen Geschdpfe ja keinen
Schritt aufler dem Gingelwagen, darin sie sie einsperrten, wagen durften: so zei-
gen sie ihnen nachher die Gefahr, die ihnen drohet, wenn sie es versuchen, allein
zu gehen. Nun ist diese Gefahr zwar®, wie Kant meint, ,ebenso grof nicht; denn
sie wiirden durch einigemale Fallen wohl endlich gehen lernen.“ Die daraus sich er-
gebenden Konsequenzen fiir Erzichung und Erwachsenenbildung konnen hier
nicht weiter verfolgt werden.

11 Akad. Ausg. VIII 35 f,
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Folgerungen

Die hier angestellten Uberlegungen wollen in der weltanschaulichen Ausein-
andersetzung unserer Tage keine Endl8sung propagieren, eine solche vielmehr in
ibrer grundsitzlichen Fragwiirdigkeit aufreiflen®. Sie wollen gerade den bei ver-
meintlichen Losungen Ausruhenden wiederum auf den Weg bringen. Weg bedeu-
tet hier: Solidaritidt im gemeinsamen Suchen, das sich auf der Ebene sachgerechter
Diskussion zu bewahren hat. Fruchtbringend wird man aber in der Regel nur dort
diskutieren konnen, wo auf beiden Seiten eine nicht nur taktisch interessierte Dis-
kussionsbereitschaft vorhanden ist.

Resiimierend werden wir uns bei aller grundsitzlichen Diskussionsbereitschaft
gewissen realistischen Bedenken nicht verschliefen kdnnen. — Als Dogmatismus
erschien im Sinne dieser Untersuchung ein Sich-Berufen auf eine ungepriift {iber-
nommene Lehre. Auf der Ebene sachlicher Diskussion ist er nicht zu beseitigen, es
sei denn, eine Diskussion bewirke indirekt eine entschiedene Anderung der Grund-
einstellung, in der sich der Angegriffene zu sachgerechtem und selbstindigem Ur-
teilen entschlieflt. Insofern sich aber solche Sinnesinderungen im Leben eines Men-
schen nie oder nur selten ereignen, haben begriindete Gegenargumente, wo sie sich
gegen ideologisch verhirtete Aussagen wenden, gerade eine gegenteilige Wirkung:
Sie bestirken den Gegner in seiner Verhirtung, indem sie gerade die Antriebe, die
zur Verhirtung fiithrten, noch verstirken: Argumente, die von einer Minderheit
oder gar nur von einzelnen vorgebracht werden, entkriften nicht die oben ange-
fihrte praktische Maxime ,Was alle Welt tut, ist Recht“. Erst ein allgemeiner
Meinungsumschwung konnte hier eine Anderung herbeifithren. Entsprechende
sog. Korrekturen, fiir die Jahreszahlen wie 1933 und 1945 hinreichend sprechen,
beweisen aber, daf} alte Dogmen in der Regel nur durch neue abgebaut werden. —
Hingegen wird die Unbequemlichkeit einer offen gefiihrten Diskussion, die An-
forderungen an den Teilnehmer stellt, jene in ihrer gewohnten Praxis bestirken,
die in die Fufistapfen derer zu treten pflegen, welche dieses mithsame Geschift
fiir sie iibernehmen. — Wo ausschliefllich auf die Autorititen der Vergangenheit
gebaut wird, kann ein Gegenwirtiger nichts ausrichten, da ithm die Autoritits-
patina fehlt, die erst die Jahrhunderte post mortem verleihen.

12 Eine solche Losung im Sinne einer Weltanschauung, die alle gegenwirtigen Probleme eindeutig zu ihren Gunsten
entscheiden wiirde, ist — von allen grundsitzlichen Bedenken abgesehen — heute allein auf Grund der inzwischen fiir
den einzelnen immer uniibersehbarer werdenden Zahl und Kompliziertheit dieser Probleme nicht mehr moglich, ,Die
Summe der heute moglichen irgendwo gegebenen und notwendig weltanschaulich relevanten Probleme und Erkenntnisse
ist im Unterschied zu fritheren Zeiten so grofl, dafl sie von einem einzelnen Menschen durch direkte Kenntnisnahme
und Auseinandersetzung als ganze in einer endlichen Lebenszeit nicht mehr bewiiltigt und in einer Weltanschauung
integriert werden kann®, bemerkt Karl Rahner in einem Aufsatz ,Zum heutigen Pluralismus in der geistigen Situation
der Katholiken und der Kirche® (Stimmen der Zeit 176 [1965] 195). Die Frage, wie der in der geistigen Auseinander-
setzung unserer Tage Engagierte dennoch zu einer wirklichen Urteilsfihigkeit kommen kann, bediirfte einer besonde-
ren Untersuchung.

3 Stimmen 178, 7 33
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Die Herkunft ,dogmatischer® Verhirtung untersuchend miissen wir gerade als
kritisch Urteilende die als Kritik verhiillt auftretende Erscheinungsweise des
Dogmatismus in den Blick riicken.

Urteile lassen, sofern sie diesen Namen verdienen, die Moglichkeit stindiger
Revision offen. Wo ihr ausgewichen wird, erweisen sie sich schlieflich als Vor-
urteile, mogen sie auch unter der Devise des Kritischen aufgetreten sein. Man fin-
det solche hdufig in jenen Kreisen, die sich gerade ihrer kritischen Einstellung riih-
men und den Beweis dafiir erbracht zu haben glauben, indem sie sich etwa im
Lager der Kirchengegner befinden, bzw. auf irgendeine Art mit ihrer Vergangen-
heit abgerechnet haben. Diese Abrechnung dient dann gleichsam als bleibendes
Aushingeschild fiir den kritischen Geist ihrer Argumente.

Bei allem Respekt vor jenem Schritt, sofern er auf ehrlich begriindeter Entschei-
dung beruht, muf} indessen bedacht werden, daf} ein kritisches Urteil nur in stindig
zu erneuernder Entscheidung, die auch zur Selbstkritik bereit ist, seine Giiltigkeit
bewahrt. Andernfalls wird jener kritische Schritt auf die Dauer zu einem Mittel
der Selbstrechtfertigung, die die anderen zwar mit scharfer Kritik bedenkt, sich
selbst aber, als angeblich selbstverstindlich kritischen Geist, von dieser Kritik ent-
bindet. Demgegeniiber ist zu bedenken: Ein Freisein von Vorurteilen kann sich
nur in der stindigen Bereitschaft zur Revision schon gefillter Urteile erweisen,
nicht aber in einmal gefillten Entscheidungen.

Kritisches Urteilen wird man folglich nur dem zugestehen konnen, der bereit
ist zu unablissigem Uberpriifen eigener Entscheidungen, der also Vorurteile nicht
nur bei den anderen, sondern immer wieder auch bet sich selbst sucht. Es muf} als
schwerstes, ja schlechthin unheilbares Vorurteil angesehen werden, Vorurteile nur
bei den anderen zu suchen. Wir haben alle unsere eigenen Bestinde an Vorurteilen,
die sich in Zeiten geistigen Stillstands immer wieder von selber ansammeln, und
wir miissen sie immer wieder von neuem aufarbeiten. Das geschieht in der Offen-
heit der Aussprache, die auch dem vermeintlichen Gegner die Chance des kritische-
ren Urteils einrdumt.

So kommen wir zu dem Ergebnis, daf} jeder Gedanke in sich die Gefahr birgt,
sich zum ,Dogma“ im Sinn von Ideologie zu verhirten. Er verhirtet sich dort, wo
er als Fraglos-Selbstverstandliches dem geistigen Ringen und Suchen enthoben
wird. Keine noch so fortschrittliche Richtung in Philosophie oder Theologie ist an
sich schon ein Garant gegen solche Verhdrtung. Nicht dank irgendeiner Theorie,
die wir vertreten — und sei es das neueste Konzilsdenken oder der z. Zt. fortschritt-
lichste Marxismus —, sind wir offene Menschen, frei von Ideologie. Seien wir viel-
mehr auf der Hut, daf} uns Ideen im Geiste des Fortschritts nicht unter der Fand
wieder verkrusten. Das aber geschieht, wenn wir bei ihnen stehenbleiben und das,
was nur als Ausdruck einer jeweils inneren Einstellung — ndmlich der Offenheit —
tiberzeugend ist, als lernbare Theorie mifideuten.
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Eindriicke von einer Reise nach Westafrika

Heinrich Krauss SJ

3. Februar 1966: Paris— Abidjan. Abflug 12 Uhr mittags. Nach der Zwischen-
landung in Genf herrliches Wetter. Entlang der spanischen Westkiiste. Rechts
unten Gibraltar. Die marokkanische Kiiste. Dann die Sahara. Mitteleuropa ist
wirklich ein Garten. Man wird sich dessen auf einem solchen Flug deutlich bewuft.
Gestern von Frankfurt nach Paris war die Landschaft aus der Vogelschau eine
Vielfalt von Feldern, Wiesen, Wildern, Dérfern und Straflen, alles genauestens
eingeteilt. Schon Spanien zeigte heute ein anderes Gesicht. In Marokko waren an-
fangs noch in den Ebenen immer wieder die Kulturflichen von den ungenutzten,
felsigen Flichen zu unterscheiden. Dann nimmt die Wiiste {iberhand: stunden-
lang eine Abfolge von Sandwiiste, Gerdllhalden, Gebirgen, im Sonnenlicht glin-
zend oder in staubigen Dunst gehiillt. Keine Straflen zu erkennen. — Der Flug-
kapitdn sagt an: ,,Zu Threr Rechten Nouakchott, die Hauptstadt Mauretaniens.“
Man sieht in der Wiiste, am Meeresufer, die Stadt. Aus 10000 Meter Hohe wirkt sie
wie ein Barackenlager mit rechtwinkligen Straflenziigen. Nach einiger Zeit kommt
das Miindungsdelta des Senegalflusses in Sicht. Sandbinke in dieser Jahreszeit und
ein Gewirr von Fluflarmen. — Zwischenlandung in Dakar am Abend vor dem
Sonnenuntergang. Das moderne Flughafengebiude soll zum Beginn der ,Fest-
spiele der Negerkunst® im April fertig werden. Weiterflug in der Nacht entlang
der westafrikanischen Kiiste. Man kann noch fiir einige Zeit Land und Wasser
unterscheiden, Wir iiberfliegen Guinea, Sierra Leone, Liberia. Tief unten im Dun-
kel der Nacht eine Vielzahl von Feuerstreifen, langgezogen, halbkreisformig, kreis-
formig: es ist die Zeit der Buschfeuer, Ende der Trockenperiode. — Schliefllich gegen
Mitternacht Ankunft in Abidjan. Es ist warm und feucht. Wir fahren auf einer
vorziiglichen, hell beleuchteten vierspurigen Autostrafle nach Abidjan hinein. Eine
Lichterstadt, auf den Inseln und Halbinseln der Ebrié-Lagune gebaut.

5. Februar: Abidjan. Abidjan ist seit meinem ersten Besuch vor vier Jahren noch
stark gewachsen. Viele moderne Wohnhiuser und ganz neue Viertel sind hinzu-
gekommen. Man mufl die Phantasie der Architekten loben, die durch geschickte
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Anwendung von Farben und andere Variationen selbst in die grofien Wohnblocks
eine freundliche Note gebracht haben. Bemerkenswert ist, dafl in den besseren
neuen Quartieren Weif und Schwarz zusammen wohnen. Ich besuchte heute einen
franzosischen Professor der Universitit Abidjan, der mit seiner Familie ein Appar-
tement in einem Block hat, der zu 90 %o von Afrikanern bewohnt ist. Die Kinder
auf den Rasen- und Spielplitzen der neuen Quartiere kennen erst recht keine
»Apartheid“. — Natiirlich dehnen sich in Abidjan auch die Slums aus. Bei dem
rapiden Bevolkerungsanstieg ist dies kein Wunder. Vor 10 Jahren wurde die Ein-
wohnerzahl auf 110000 geschitzt. Heute nennt man eine Zahl von 350 000. Diese
Zahl steigt jihrlich um einige zehntausend: Einwanderer aus dem Norden des
Landes, aber auch aus den anderen Staaten Afrikas, aus Obervolta und Mali vor
allem, doch auch aus Guinea und sogar aus Nigeria. Abidjan ist zur Zeit die Stadt
in Westafrika, welche die meiste Anziechungskraft ausiibt. Die Ursache dafiir ist
der Wirtschaftsboom, der sich in der Aktivitdt des Hafens (3—4000 Uberseeschiffe
jahrlich) und in der groflen Bautitigkeit ausdriickt.

Dabei stand die Elfenbeinkiiste am Ende der Kolonialzeit wirtschaftlich keines-
wegs an erster Stelle unter den Territorien Franzosisch-Westafrikas. Die grofle
Metropole war damals Dalkar, und ein Territorium wie Guinea mit seinen reichen
Bodenschitzen schien grofere Entwidslungsmdglichkeiten zu bergen. Heute ist die
Elfenbeinkiiste in der wirtschaftlichen Entwicklung unbestritten an der Spitze.
Dakar hat sein Hinterland verloren, als Westafrika bei der Unabhingigkeit in eine
Vielzahl von Staaten zetfiel (die Union von Senegal und Mali blieb ephemer), und
Guinea ist in seinen politisch bedingten wirtschaftlichen Schwierigkeiten stecken
geblieben.

7. Februar: Abidjan. Man redet hier viel von dem innenpolitischen Riickzieher,
den Prisident Houphouet wihrend der letzten Wochen in der Frage der ,,doppel-
ten Nationalitit® machen muflte. Sein Plan war gewesen, die Staaten der sog.
,Entente® (Elfenbeinkiiste, Obervolta, Niger, Dahomey und — neuerdings auch —
Togo) dadurch noch stirker miteinander zu verbinden, dafl jedes dieser Linder
den in ihm ansissigen Staatsangehdrigen der anderen Lander die vollen politischen
und biirgerlichen Rechte zugestehen sollte. Fiir ein Land wie die Elfenbeinkiiste,
von dessen knapp vier Millionen Einwohnern sicher eine halbe Million aus den
genannten Lindern kommt, zweifellos eine kithne Konzeption! Es handelt sich um
eine Lieblingsidee Houphouets, von der er schon seit Jahren redet, sein Beitrag zur
Finigung Afrikas. Zu Beginn des Jahres wurde die Ausfiihrung beschlossen. Es
zeigten sich aber starke Widerstinde in der Bevilkerung, und als die Regierung
das merkte, lieR sie das Projekt fallen.

Das Widerstreben der Bevolkerung hatte ganz reale Hintergriinde. Einmal hitte
die Gleichstellung der Auslinder fiir die Beamten, Funktionire und Angestellten
in Staat und Wirtschaft eine Konkurrenz bedeutet. Man fiirchtete vor allem die
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Leute aus Dahomey und Togo, den Lindern, die in der Kolonialzeit eine grofie
Zahl von Kadern in Staat und Wirtschaft gestellt hatten — eine Tatsache, die vor
sieben Jahren in Abidjan bereits zu Unruhen gefiihrt hatte. Und zum anderen
hitte die Integrierung der zahlreichen Wanderarbeiter aus Obervolta, die in den
Pflanzungen der siidlichen Elfenbeinkiiste titig sind, deren rechtliche Stellung
wesentlich verbessert. Es ist ohne Zweifel bedauerlich, daf} dieser interessante Ver-
such, die ,Balkanisierung® Afrikas zu {iberwinden, — vorliufig wenigstens — ge-
scheitert ist.

10. Februar: Abidjan — Lome. Unterwegs Zwischenlandung in Accra. Das Flug-
hafengebdude machte einen verlassenen Eindruck. Verwaschene Girlanden, Spruch-
bander zur Verherrlichung Nkrumahs, altmodisch-englische Polstermébel im Auf-
enthaltsraum fiir Transitpassagiere. Das elegante Flughafengebiude in Abidjan
und auch das einfachere, aber freundliche Gebiude in Lome waren voll von Men-
schen, wihrend in Accra kaum jemand am Flugplatz war — trotz der vierbahnigen
Autobahn, die dorthin fiihrt, auf der man weder beim Anflug noch beim Abflug
irgendeinen Verkehr feststellen konnte. Ob das Zufall war oder auf die wirtschaft-
lichen Schwierigkeiten, von denen man munkelt, zuriickzufiihren ist, 14t sich
schwer sagen.

Lome, die Hauptstadt Togos, ist eine freundliche Kleinstadt, an einem mit Pal-
men bestandenen Sandstrand gelegen. Gar nicht sehr viele neue Bauten seit der
Unabhingigkeit. Der Prisident wohnt immer noch im Gouverneurspalais aus der
deutschen Zeit. Der Umgangston beim Besuch von Behdrden und Ministern ist
entsprechend einfacher als in Abidjan. Kein Zwang zu dunklem Anzug und Kra-
watte — man ist unter sich. Vor dem Prisidentenpalais steht nicht einmal eine
Wache. Nach Aussagen von Leuten, die es wissen miifiten, soll kein einziger Mensch
aus politischen Griinden im Gefingnis oder in einem Lager sein. Es gibt mehrere
politische Parteien!

11. Februar: Lome. Der gute Eindruck, den Togos Hauptstadt vom ersten
Augenblick an machte, hilt an. Prisident Grunitzky, der unter sehr schwierigen
Umstidnden vor drei Jahren die Nachfolge Olympios angetreten hat, scheint sich
allgemeiner Achtung zu erfreuen. Man rechnet ihm sehr zugute, daf} er nach dem
Sturz und der Ermordung seines Vorgingers bewuf}t alle Racheakte an dessen
Parteigidngern verhindert und eine Politik der Versohnung getrieben hat.

Heute abend erzihlte uns Herr M., daf vor einigen Tagen eine Delegation von
Tuchgroflhindlerinnen bei Grunitzky aufgetaucht sei, um ihm zu sagen, daf er
von nun an die volle Unterstiitzung all ihrer Kolleginnen habe. Um die politische
Bedeutung dieses Ereignisses zu wiirdigen, muff man wissen, daf} in diesem Teil
Afrikas — dem Kiistenstreifen von Ghana bis Nigeria — der Handel, auch der Grofi-
handel, fast ausschliefflich in der Hand von Frauen liegt, die teilweise betrichtliche
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Umsitze titigen und ganze Kolonnen von Lastwagen ihr Eigentum nennen. In
Lome waren Marktfrauen und Grofhidndlerinnen meist Anhidngerinnen des Sylva-
nus Olympio gewesen, was auch verstandlich ist, wenn man sich die médnnliche Er-
scheinung des ermordeten Prisidenten in Erinnerung ruft. Wenn sie auch genau
wuflten, dafl Grunitzky nichts mit der Ermordung Olympios zu tun gehabt hatte,
so konnten sie diesen doch nicht so schnell vergessen. Die nach seinem Tod errich-
tete Markthalle sei noch mit dem Geld gebaut worden, das er schon dafiir beiseite
gelegt hatte, wurde getuschelt. Man wisse dies ganz genau, da Olympio nachts
{iber dem neuen Markt in einem strahlenden Licht erschienen sei. Wenn es jetzt zu
einer Aussohnung kam, so ist das ein wichtiges Anzeichen fiir die Konsolidierung
des Regimes.

12. Februar: Lome — Palimé — Dzogbegan. Heute frith um 6 Uhr zum Bahnhof,
denn diesmal ist eine Strecke mit der Eisenbahn zuriickzulegen. Im einzigen Erster-
Klasse-Abteil finden wir einen freien Platz, wihrend die iibrigen vier bis fiinf
alten Wagen des von einer Diesellok gezogenen Zuges schon brechend voll sind:
Frauen mit Korben, Schiisseln und Babys, Minner mit Sdcken, Kinder. Auf dem
Bahnsteig wird alles mogliche angeboten: Reis- und Fischsuppe, Weiflbrote der ver-
schiedensten Art, getrockneter Fisch und die beliebten ,baignets, die an stiddeut-
sche ,Apfelkiichle® erinnern (allerdings ohne Apfel). Auffallend sind die wohl-
geordneten Warensortimente in den groflen Kérben der Hindlerinnen, die den
Zug besteigen, um ihn spiter auf einer der vielen Stationen wieder zu verlassen.
In tadelloser Ordnung finden sich in den K&rben Taschenlampen, Messer, Gliser,
Teller und Kurzwaren. Die Handelsorganisation der Frauen scheint tatsichlich
zu klappen.

Die 123 km von Lome nach Palimé sollte unser Zug in drei Stunden zuriick-
legen, tatsichlich braucht er dazu fiinf. Es gibt zahlreiche Aufenthalte. Die meisten
Leute fahren nur einige Stationen mit, oft zum nichsten Markt. Heute ist Markt
in Agou, einige 20 km vor Palimé, und das ist weitgehend an unserer Verspitung
schuld. Bis die Korbe, Ziegen und Hiihner auf den Agou vorausgehenden Statio-
nen im tberfiillten Zug Platz gefunden haben, das dauert einige Zeit. Die Fahrt
ist aber darum nicht langweilig. Wihrend ihr erster Teil durch ebenes Buschland
fithrte, erschienen dann bei Agou Berge und schliefllich die Hohenketten der
ghanesischen Grenze, die Palimé amphitheatralisch umgeben.

In Palimé erwartet uns P. X. vom Benediktinerkloster Dzogbegan mit dem
sLandrover®, dem Fahrzeug fiir schwieriges Geldnde. Wir statten aber zunichst
dem Kreiskommandanten von Palimé, dessen Tiichtigkeit und Umsicht uns schon
in Lome geriihmt wurden, einen Besuch ab. Das Gesprich mit ihm ist sehr inter-
essant. Seine klugen Augen und sein energisches Gesicht werden richtig lebendig,
wenn er bei den stindigen Telefonanrufen, die das Gesprich unterbrechen, seine
Anweisungen gibt. Er stammt aus der Gegend und kennt sich offenbar in seinem
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Bezirk sehr gut aus. Er residiert im Gebdude der Kreiskommandantur, das noch
aus der deutschen Zeit stammt, aber fiir die Tropen praktisch und — offenbar —
auch geniigend stabil gebaut wurde. — Die Straflen in Togo sind selbst fiir afrika-
nische Verhiltnisse duflerst schlecht. Um nach Dzogbegan zu kommen, benutzen
wir zunichst eine ,Route nationale®, die in schauderhaftem Zustand ist. Dann
biegen wir seitlich ab, und unser Wagen klettert auf ein Hochplateau, auf dem wir
zwei Stunden spiter das Kloster Dzogbegan erreichen. Der Prior ist ein alter Be-
kannter meines Begleiters. Wir werden entsprechend gut empfangen und dann
vom Prior selbst in den Gebiuden und auf den angrenzenden Feldern herum-
gefiihrt.

Das Kloster besteht erst seit vier Jahren. Seine bisherige Geschichte zeigt, daf} es
gar nicht so einfach ist, in Afrika Landwirtschaft zu treiben. Zwar gibt es in Dzog-
began gentigend Wasser — was zur Wahl dieses Ortes fiir ein Kloster gefiihrt hat —,
aber die Bodenverhiltnisse sind nicht die besten. Man muf} jahrelang herumpro-
bieren, um herauszufinden, welche Art der Nutzung sich auf die Dauer wirklich
rentiert. Das Kloster muf schlief8lich eines Tages finanziell unabhingig sein. Denn
sein Zeugniswert sowohl im landwirtschaftlichen als auch im religidsen Bereich ist
fragwiirdig, solange es ein kiinstlich unterhaltenes Zuschuflunternehmen ist. Der
Prior ist ausgebildeter Landwirt. Das Gesprach mit ihm macht deutlich, wie sehr
die Schwierigkeiten der Entwicklung Afrikas nicht nur davon herriihren, dafl die
Mentalitit der Bevolkerung geindert werden mufi, sondern auch von der Tat-
sache, dafl man im Grund iiber die konkreten Mdglichkeiten der afrikanischen
Landwirtschaft nur sehr wenig weifl. Zwar gibt es eine ganze Reihe hervorragen-
der Forschungsinstitute fiir tropische Pflanzen in Afrika, die unschdtzbare Dienste
leisten. Landwirtschaft ist jedoch auch , Wirtschaft®, und es ist nicht immer aus-
gemacht, dafl Neuerungen in Saatgut, Pflanzungsart, Diingung, Bewisserung usw.
auch wirklich rentabel sind. Beim Ubergang von der extensiven Wirtschaft zu einer
Landwirtschaft mit Zugvieh, Pflug, kiinstlichem Diinger oder hoher Mechanisie-
rung mufl genau kalkuliert werden, ob der Ubergang zu hdherer Stufe genug ein-
bringt, um die Investition lohnend zu machen. Oft stehen dem Erfolg das Klima
oder die Bodenart entgegen. Auch bestehen fast immer grofie UngewifSheiten hin-
sichtlich der Mbglichkeiten der Vermarktung: der Produkte, ein Hemmnis, das in
seiner Bedeutung wohl noch viel zu wenig untersucht ist. Gerade das Fehlen eines
geordneten Inlandmarktes 1463t im landwirtschaftlichen Sektor viele Pline scheitern.

Dzogbegan hat auch eine Art Schulfarm, die den Verhiltnissen in Afrika sehr
angepaft zu sein scheint. Vor allem gibt es kein Diplom am Ende des Jahres! Dies
erscheint mir fast als erste Bedingung fiir das Gelingen eines solchen Experiments.
Die jungen Leute werden nur angenommen, wenn sie sich verpflichten, hernach
wenigstens fiinf Jahre in der Landwirtschaft zu arbeiten. Sonst miissen sie das
Kostgeld zuriickzahlen. Aufierdem miissen sie eine Bescheinigung ihres Chefs bei-
bringen, daf er mit der Ausbildung einverstanden ist, und daf} ihnen bei der Riick-
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kehr ins Dorf ein Stiick Land zur Verfiigung steht. Diese Sicherungen sollen be-
wirken, daff die ausgebildeten Leute auf dem Land bleiben und dort wirklich mit
den neuen Kenntnissen als ,animateurs®, als Anreger, wirken kénnen.

14. Februar: Lome. Die Riickkehr gestern abend nach Lome ging nicht ohne
Schwierigkeiten ab. Eigentlich wollten wir in Atakpame die Eisenbahn nehmen.
Als wir am Nachmittag am Bahnhof ankamen, war der Zug schon weg. Wir fan-
den bei einer nahen Tankstelle einen schweren Lastwagen, in dessen Kabine wir
uns noch hineinzwéngten. Dann geht es los iiber die mit Regenrinnen und Schlag-
16chern tibersdte Strafie. Immerhin schaffen wir die 200 km in knapp vier Stunden.
Der Fahrer war am Morgen mit einer Fracht Erdniisse aus Dapango, im duflersten
Norden Togos, losgefahren. Er hatte also am selben Tag bereits 400 km zuriick-
gelegt, als wir zu ihm stiegen. Am Vortag war er von Lome nach Dapango ge-
fahren. All das auf unglaublich schlechten Straflen. Man wundert sich nicht iiber den
Verschleifl an Material. Auch nicht tiber die vielen Autowracks neben der Strafe.

Heute morgen Besuch in verschiedenen Ministerien. Die ersten Eindriicke iiber
das menschlich sympathische Klima in Lome bestitigen sich. Die deutsche Botschaft
ist in heller Aufregung wegen des bevorstehenden Liibke-Besuchs. Herr F. findet
trotzdem die Zeit, uns zum Mittagessen einzuladen.

Am Abend Zusammenkunft mit einer Gruppe Pfadfinder. Fast alle sind Boys
oder Arbeitslose in der Stadt (zwischen 15 und 30 Jahren). Erstaunlicherweise
interessieren sie sich fiir Landwirtschaft und arbeiten zusammen seit Monaten an
einem landwirtschaftlichen Fernkurs mit. Den jungen Leuten ist es offenbar ernst.
Sie haben sich sogar in der Nihe der Stadt von einem Do.rfhéiuptling ein Stiick
Land zuteilen lassen, auf dem sie die im Fernkurs vorgeschriebenen Versuche durch-
fihren. Es wire gut, wenn all die jungen Menschen, die in Afrika in die Stidte
stromen, einsehen wiirden, dafl sie dort nicht ihr Leben aufbauen konnen.

15. Februar: Cotonou. Ein Bekannter hat uns heute Mittag in Lome mit dem
Wagen abgeholt. Die 100 km bis Cotonou sind auf geteerter Strafle leicht zuriick-
zulegen. Zunichst geht es an der mit Kokospalmen bestandenen Kiiste entlang,
dann verlduft die Strafle einige hundert Meter landeinwiirts, so dafl man das Meer
nicht mehr sieht. Nach dem Grenziibergang von Togo nach Dahomey biegen wir
von der Strafle ab, um in Grand-Popo einen Besuch zu machen. Wir nihern uns
wieder der Kiiste und miissen fiir den letzten halben Kilometer den Wagen ver-
lassen, da der Sand unter den Kokospalmen ein Weiterfahren verhindert.

Grand-Popo ist einer der hohen Orte des Fetischismus, der in Dahomey noch
sehr lebendig ist. Bevor wir unser Ziel erreichen, kommen wir am grofien Fetisch
vorbei: in einem offenen Rundtempelchen von vier bis fiinf Meter Héhe eine
sitzende Figur in Lebensgrofle mit Hornern. Natiirlich ist auch im tibrigen Afrika
der Fetischismus keineswegs tot. Aber er wird selten noch mit solcher Offenheit zur
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Schau gestellt wie hier. Das Paradoxe ist, daff Dahomey die hochste Quote an
Intellektuellen hat — man nennt das Land geradezu das ,Quartier Latin® Afri-
kas — und dafl hier die alten Uberlieferungen noch am stirksten lebendig sind. Oft
habe ich schon von der Angst gehdrt, die gerade in solchen Gegenden wegen Zau-
berei und Giftmischerei herrscht. Besonders Leute, die arriviert sind (Beamte oder
Akademiker), miissen offenbar den Neid der Verwandtschaft fiirchten und weigern
sich, etwa bei Besuchen im Dorf, aus dem sie stammen, auch nur das Geringste an
Speise und Trank zu sich zu nehmen. Wieviel davon Psychose ist, 1i8t sich schwer
ausmachen. Jedenfalls sind solche Verhiltnisse ein schweres Handicap fiir die wirt-
schaftliche Entwicklung, da die Initiative des einzelnen gehemmt wird.

Im Dorf iiberbringen wir die Griifle, die uns aufgetragen sind. Die 80jihrige
Mutter freut sich sichtlich, iiber ihren Sohn im fernen Land zu héren. Sie empfingt
uns mit viel Wiirde und Herzlichkeit, umarmt uns und weint vor Freude. Wir
nehmen uns die Zeit fiir das afrikanische Zeremoniell von Frage und Antwort, bei
dem man nicht gleich mit Grund und Zweck des Besuches herausplatzt, sondern
erst allmahlich, zwischen den Fragen nach der Gesundheit aller Familienmitglieder,
nach dem Woher und Wohin, in kleinen Stiicken mit den Anliegen oder Auftrigen
herausriickt, die eigentlich Zweck des Besuches sind. Es wird uns Bier und Limo-
nade vorgesetzt. Die alte Dame — sie ist mit ihren weiflen Haaren und ihrer Art,
sich zu geben, wirklich eine Dame — hat unterdessen ein Stiick Tuch iiber ihre
offene Brust geknotet und sich etwas gefafit. Nach dem Gesprich ist sie gern zu
einem Photo bereit, nicht aber, ohne sich vorher eine Viertelstunde zuriickgezogen
zu haben, um Toilette zu machen.

Beim Verlassen des Dorfes wage ich es, vom grofien Fetisch einige Aufnahmen
zu machen. Ich bin ja von einigen Mitgliedern der Familie begleitet, und die tibri-
gen Dorfbewohner erheben keinen Einspruch. Sie haben fiir mein Interesse am
Fetisch nur das tiefe, aus dem Kehlkopf kommende Lachen iibrig, das man stets
von den Afrikanern zu hdren bekommt, wenn man an solche Dinge riihrt.

16. Februar: Cotonon. Mancherlei Gespriche heute iiber die politische Situation
in Dahomey. Man ist sich einig, dafl der Staatsstreich vom letzten Jahr, der die
Armee an die Macht gebracht hat, nicht auf den Ehrgeiz des Militirs zuriickzu-
fithren ist. Die zivilen Politiker hatten ihren Kredit verloren, das entstandene
Machtvakuum muflte ausgefiillt werden. Seit der Unabhingigkeit haben sich die
drei politischen Personlichkeiten des Landes in der Regierung abgeldst. Die Schwie-
rigkeit liegt darin, daff die politischen Parteien sich nach den einzelnen Stammes-
gruppen aufgliedern. Praktisch reprisentiert M. Maga den Norden, M. Apithy das
alte Konigreich von Porto-Novo an der Kiiste und M. Ahomadegbe das alte, tra-
ditionsreiche Konigreich von Abomey. Ein echtes Mehrparteiensystem ist unter
diesen Umstinden kaum moglich, und ein Einparteienregime kann sich nur be-
schrinkte Zeit an der Macht halten. Niemand weif}, wie es weitergehen soll. Der
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neue Staatschef, General Soglo, diirfte es schwer haben, die Macht wieder den
Zivilisten zuriickzugeben. Er hat ein Kabinett von Fachleuten gebildet, die einen
guten Ruf haben.

18. Februar: Angaradebon. Wir sind im dufRersten Norden Dahomeys bei einer
Gruppe europiischer Entwicklungshelfer. Herr Ch., den ich bereits vor vier Jahren
kennenlernte, ist sicher einer der besten Leiter von Entwidklungshelferteams, die
in Afrika tdtig sind. Ich habe schon beim ersten Zusammentreffen mit ihm seine
ruhige Art, sein Wissen um die Lebensverhiltnisse der Finheimischen und die un-
aufdringliche, aber zielbewufite Weise, mit der er in den Dorfern auftritt, bewun-
dert. Die Organisation, der er angehért, ist eine der sogenannten ,,Sociétés d’inter-
vention®, von denen es eine ganze Reihe gibt. Diese Gesellschaften sind von den
Regierungen beaufragt, in einzelnen Regionen die landwirtschaftliche Entwick-
lung voranzutreiben. Die Ergebnisse sind sehr verschieden und hingen weit-
gehend von den menschlichen Qualititen der Helfer ab.

Spektakulire Ergebnisse in kurzer Zeit darf man allerdings nicht erwarten.
Selbst Zeitrdaume von drei bis fiinf Jahren sind zu kurz bemessen, um iiber Erfolg
oder Nichterfolg eines solchen Unternehmens zu urteilen. Der Slogan: ,Entwick-
lungshilfe mufl Hilfe zur Selbsthilfe sein® ist grundrichtig. Man darf sich jedoch
nicht vorstellen, daf dieses Ziel erreicht wird, indem man die Hilfsaktion auf drei
oder auch fiinf Jahre begrenzt. Oft ist schon diese Zeit notig, bis iiberhaupt ein
Ansatz gefunden ist, um in die bestehenden Verhiltnisse eine kleine Neuerung
hineinzutragen. Manchmal geht dies auch schneller. Aber nicht selten ist dann
trotzdem noch eine lingere Hilfestellung in einem bestimmten Dorf oder einer be-
stimmten Region notig, weil der allgemeine Rahmen des Landes in wirtschaftlicher,
politischer oder sozialer Hinsicht noch nicht fiir das vorgeprellte Experiment auf-
nahmefihig ist. Es mufl weiterhin gestiitzt werden, wenn die gewedkten Initiativen
nicht wieder einschlafen sollen.

Wir besuchen mit Herrn Ch. einige der umliegenden Dérfer sowie die Felder,
die von den von Herrn Ch. betreuten Gruppen junger Leute angelegt sind. Der
Eindruck, den man bei solchen Gelegenheiten stets hat, wird bestitigt: Mit den
Mitteln, die an Ort und Stelle zur Hand sind, kann man schon viel tun. Und es ist
oft sogar im Hinblick auf eine spitere Vervollkommnung und Modernisierung
besser, dafl zuerst das Nachstliegende gemacht wird, weil nur so die Bevolkerung
wirklich in eigener Initiative beteiligt ist. Geld kostet im Grunde dabei hauptsich-
lich der Einsatz des Helferteams. Er kostet manchmal viel Geld, wenn man
den nur kleinen regionalen Umfang des Wirkungsbereichs in Betracht zieht, in dem
ein solches Team arbeitet. Aber das mufl man in Kauf nehmen, wenn nur einmal
bewiesen wird, dafl aus der afrikanischen Landwirtschafl etwas zu machen ist.

24. Februar: Abidjan. Der Sturz Nkrumahs ist ein Ereignis von einer Bedeu-
tung, die sich mit der anderer afrikanischer Staatstreiche wihrend der letzten Mo-
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nate nicht vergleichen la8t. Nkrumah war unter den Fithrern des s0g. ,revolutio-
ndren“ Afrikas sicher der brillanteste und energischste, und er herrschte iiber ein
Land, das reale Moglichkeiten hat, in absehbarer Zeit die Unterentwicklung zu
iiberwinden. Die Grundthesen seiner Politik ruhten auf einer Gesamtkonzeption,
die nicht so einfach von der Hand zu weisen ist. Er hielt dafiir, daR jedes der klei-
nen afrikanischen Linder fiir sich genommen zu schwach sei, sowohl um sich dem
Einfluf} der auslindischen Staaten und Grofifirmen zu entziehen, als auch um einen
geniigend groflen Wirtschaftsraum zu bilden. Wenigstens 100 Millionen Menschen
miifiten sich in Afrika zusammenschliefen, um sich mit Aussicht auf Erfolg an die
Entwicklungsaufgabe zu machen. Daher die immer neuen Versuche Nkrumahs, zu
einem Zusammenschluff Afrikas zu kommen. Im Grund ist es schwer, sich iiber die
Entwicklung der letzten Jahre in Ghana von auflen her ein Bild zu machen.
Nkrumahs Regime hatte zweifellos nicht nur Schattenseiten. Leistungen wie die
Errichtung des Volta-Dammes, der Bau des Hafens von Tema oder die Voran-
treibung der Industrialisierung kénnen nicht so einfachhin abgetan werden, selbst
wenn sich Nkrumah schlieflich in den wirtschaftlichen Schwierigkeiten verfangen
haben sollte. Ernsthafte Beobachter halten dafiir, dafl die ghanesische Entwick-
lungspolitik in ihrem ersten Ansatz gar nicht so unrealistisch war. Der Miferfolg
ist wohl eher auf die in den letzten Jahren sich steigernde Neigung des gestiirzten
Prisidenten zuriickzufihren, seinem Wunschdenken freien Lauf zu lassen und
selbst seine ergebensten Ratgeber nicht mehr zu horen. Wieweit der seit einigen
Jahren katastrophale Verfall der Kakaopreise zu den Schwierigkeiten beigetragen
hat, miifite ebenfalls bedacht werden.

Mit der Revolution in Accra ist Nkrumah ausgeschaltet. Die Blicke richten sich auf
den anderen Mann, Houphouet-Boigny, dessen Land, die Elfenbeinkiiste, als einziges
in Westafrika augenblicklich auf dem Wege zu einer Uberwindung der Unterent-
wicklung sein diirfte. Houphouet hatte sich von Anfang an allen vorschnellen afri-
kanischen Einigungsbestrebungen gegeniiber reserviert gezeigt. Er hatte klar darauf
gesetzt, in seinem eigenen Land den wirtschaftlichen Aufbau zu beginnen. War es
nationaler Egoismus oder Einsicht in die Fragwiirdigkeit weiterreichender Ambitio-
nen? Houphouet ist somit in mehrfacher Hinsicht der eigentliche Gegenpol zu jener
Tendenz in Afrika, die durch einen Nkrumah reprisentiert wurde. Er ist auflen-
politisch bei aller Biindnislosigkeit nicht antiwestlich eingestellt, er glaubt nicht an
eine panafrikanische Einheit in naher Zukunft, und er will sein Land durch eine
Mischung von Marktwirtschaft und Staatskapitalismus voranbringen. Houphouet
ist darum auch der Mann, der von den linksstehenden afrikanischen Intellektuel-
len am meisten abgelehnt wird. Seine Wirtschaftspolitik ist sicher eine der seriGse-
sten und erfolgreichsten, die in Schwarzafrika versucht worden sind. Es ist tenden-
zis, zu behaupten, der wirtschaftliche Aufschwung sei eine Scheinbliite, hervor-
gerufen durch das Hereinstromen des auslindischen Kapitals, das nur zu seinem
cigenen Gewinn arbeite, zur Entwicklung des Landes jedoch nichts beitrage. Sol-
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chen Vorwiirfen steht entgegen, dafl die Elfenbeinkiiste als eines der wenigen Ent-
wicklungslinder einen Plan hat, der diesen Namen wirklich verdient, daff die
Investitionen auslindischen Kapitals nur dann unter das Investitionsférderungs-
gesetz fallen, wenn sie in der Linie des Plans liegen und dafl — was immerhin ein
giinstiges Symptom ist — die einzelnen Ziele des Plans wihrend des vergangenen
Jahres erreicht, in vielen Fillen sogar tibertroffen worden sind. Auf jeden Fall
wird das Gelingen oder Nichtgelingen des Experiments Elfenbeinkiiste von emi-
nenter Bedeutung fiir die Optionen sein, die die anderen afrikanischen Linder in
den nichsten Jahrzehnten zu treffen haben werden.

26. Februar: Bouaké. Wir tibernachten bei den Mdnchen des Benediktinerklo-
sters. Es ist die erste Etappe auf der Fahrt nach Norden. Bouaké ist die zweite
Stadt der Elfenbeinkiiste. Man sagt ihr angenehmes Klima nach. Mit ihren brei-
ten Alleen von mit roten Bliiten tibersiten Bdumen macht die Stadt einen freund-
lichen Eindruck. — Die Komplet der Monche in ihrer neuen Kirche vor der Stadt
mit dem riesigen Hallendach ist in der Dunkelheit und Stille der afrikanischen
Nacht beeindruckend. Die Hilfte der Kommunitit besteht aus Afrikanern. Das
Kloster ist in den wenigen Jahren seines Bestehens zu einem geistigen Zentrum ge-
worden. Es hat sich — wie das Mutterkloster Toumliline in Marokko — hauptsich-
lich die Begegnung der Kulturen und Religionen zum Ziel gesetzt. Wir verspiiren
etwas von der benediktinischen Gastfreundschaft, die dafiir notig ist.

27. Februar: Sikasso. Der Grenziibertritt nach Mali verlief ohne alle Schvrierig-
keiten. Sehr entgegenkommende Beamte. Keine Durchsuchung, kein Problem des
Geldumtauschs. Eher das Gegenteil dessen, was wir geriichteweise gehort hatten. —
Von der Grenze bis Sikasso sind es einige Stunden, auf leidlich guten Straflen. Nur
das letzte Stiick ist etwas schwierig, weil die Strafle neu gebaut wird. Mali hat
grofle Geldmittel aus dem EWG-Entwicklungsfonds zum Ausbau seines Straflen-
netzes erhalten, das ja fiir ein Land ohne Hafen von lebenswichtiger Bedeu-
tung ist.

Seit Bouaké sind wir im Bereich der Savanne. Das ist ein ganz anderes Afrika
als das des Regenwaldes. Dort die feuchtwarme Luft, die satten Farben, der be-
wolkte Himmel. Hier mehr und mehr die trodkene Hitze, blendende Farben und
ein tagaus tagein wolkenloser Himmel. Dieser Unterschied kommt einem natiirlich
jetzt in der Trockenperiode um so stirker zum Bewuftsein. Augenblicklich ist die
Trockenzeit in Mali noch sehr angenehm. Die Mittagshitze steigt zwar schon iiber
35 Grad, aber nachts kiihlt es dafiir noch so weit ab, dafl man gegen Morgen gern
eine Decke nimmt. Das ist gesundheitlich viel leichter ertriglich als die Treibhaus-
luft Abidjans, wo die Temperatur 30 Grad kaum iibersteigt, sich aber nachts nur
um 1-2 Grad senkt. Die hohe Luftfeuchtigkeit wirkt dann sehr ermiidend.

Heute war Markt in Sikasso. Bevor wir nach unserer Ankunft das Quartier auf-
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suchten, gingen wir durch die Reihen der Hindler. Das Angebot beschrinkt sich
fast ausschlieflich auf einheimische Waren. Man findet neben Nahrungsmitteln
und handgewirkten Decken und Teppichen auch allerlei Schmiedewaren: Hadken,
Schaufeln, Pfannen, Eimer. Auslindische Erzeugnisse, wie Fahrrider, Mopeds,
Petroleumlampen, die sonst in groffer Menge auf afrikanischen Mirkten zu finden
sind, fehlen. Die angebotenen Stoffe scheinen chinesischen Ursprungs zu sein.

Abends Besuch beim Bischof von Sikasso. Er ist Franzose (der Erzbischof des
Landes ist Afrikaner). Wir fiihren ein langes Gesprich iiber die Lage der Kirche
in diesem mehrheitlich islamischen Land. Das Verhiltnis zur Regierung, die das
kirchliche Schulwesen sehr schitzt, ist gut. Auch wenn die Machthaber in ihren
Reden vielfach marxistische Thesen vertreten und sich teilweise sogar ausdriick-
lich als Marxisten bekennen, haben sie daraus gegeniiber Islam und Christentum
keine Folgerungen gezogen. — Der Bischof hat vom Konzil viele neue Gedanken
und Anregungen mitgebracht. Er sieht in der Mitarbeit der Mission an der wirt-
schaftlichen und sozialen Entwicklung des Landes eine Aufgabe, die mit der Evan-
gelisierung Hand in Hand geht. Nicht, um sich bei der Regierung lieb Kind zu
machen oder um Uber diese Hintertiir das Wohlwollen und Interesse der Bevolke-
rung zu wecken, auch nicht, um Entwicklungshilfegelder in die stets leere Kasse der
Mission zu locken, sondern aus der Einsicht heraus, dafl heute eine ,,Entwicklung®
im religidsen Bereich nicht mdglich ist, wenn sie nicht begleitet wird von einer
menschlichen Entwicklung, in der die Menschen ihr wirtschaftliches und gesell-
schaftliches Schicksal in die Hand zu nehmen lernen. — Er liest uns dann einige
Briefe vor, die ihm von Mohammedanern wihrend des Konzils nach Rom geschrie-
ben wurden. Man spiirt deutlich, welche Faszinierung die Figur Johannes XXIII.
bis in die Stddte und Dérfer Afrikas ausgeiibt hat und wie sehr der Wille des Kon-
zils, mit den nichtchristlichen Religionen zu einem Dialog zu gelangen, auf frucht-
baren Boden gefallen ist.

28. Februar: Sikasso. Besuch der Stadt heute morgen bei angenechmem Wetter.
Sikasso diirfte etwa 15000 Einwohner zihlen. Weite, mit Biumen bestandene
Alleen geben der Stadt ein freundliches Aussehen. Wir steigen auf den Hiigel, der
einst die Zitadelle trug. Sikasso war ndmlich in den letzten Jahrzehnten des
19. Jahrhunderts eine bedeutende Stadt mit 40000 Einwohnern, die von einer
8 km langen Ringmauer von 4-6 m Hoéhe umgeben war. 1898 wurde Sikasso von
den Franzosen gestiirmt. Dabei fand der letzte Konig unter den Triimmern der
Zitadelle den Tod. — Vom Hiigel aus hat man einen weiten Rundblick, der den
Bogen des Flusses verfolgen lif}t, der die Stadt umschliefit. Von der alten Zitadelle
finden sich keine Spuren. Die Mauern waren ja aus gebranntem oder gehdrtetem
Lehm und wurden nach der Eroberung geschleift. Wir fahren dann an den Stadt-
rand, wo an einigen Stellen noch Reste der gewaltigen Ringmauern zu sehen sind.
Die Mauer muf} einst imposant gewesen sein, man kann noch die Tiirme und
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Wehrginge erkennen. Nur hat der Einflufl der tropischen Regen wihrend fast
70 Jahren seine Wirkung getan. Die Konturen sind bereits verwaschen, und die
Hohe betrdgt meist nur noch ein bis zwei Meter.

Danach fahren wir zu einer Teepflanzung, die unter (rot-)chinesischer Leitung an-
gelegt worden ist. An einem flachen Hang am Ufer eines reichlich Wasser fithren-
den Bachs finden sich einige Hektar Teestauden, die bereits Frucht tragen. Die An-
lage fiir die Bewasserung ist denkbar einfach. Sie besteht aus Holzrinnen, die aus
Brettern zusammengenagelt sind und die leicht von Feld zu Feld transportiert wer-
den konnen. Das Wasser wird mit einer Motorpumpe in Feuerwehrschliuchen
hochgepumpt. Die Pflanzung macht einen sehr ordentlichen Eindruck. Sie steht
unter einheimischer Leitung, und die Chinesen kommen offenbar nur noch ge-
legentlich vorbei. Wie man hért, soll bei Sikasso noch eine weitere, grofle Tee-
pflanzung angelegt werden.

Am Nachmittag besuchen wir einige Dorfer in der Nihe. Ein einheimischer Be-
rater der CFDT (Compagnie Francaise pour le Développement des Fibres Texti-
les) begleitet uns. Die CFDT ist eine auf kommerzieller Basis arbeitende private
Gesellschaft, die in einer ganzen Reihe von afrikanischen Staaten die Vermarktung
der Baumwolle besorgt, meist mit sehr gutem Erfolg. Sein Geheimnis liegt wohl
darin, dafl keinerlei Anbauzwang ausgeiibt wird, dafl aber iiber Jahre hin die
Ernte der Bauern regelmiflig und korrekt in barem Geld bezahlt wird. Aulerdem
wird ein System von Beratern unterhalten, die auf den Dérfern die rechte Anbau-
weise zeigen und Saatgut und Insektenvertilgungsmittel verteilen, deren Kosten
dann vom Ernteertrag abgezogen werden.

Wir kommen in ein Gehoft, wo sich bald alle Bewohner um uns versammeln.
Nach den iiblichen Begriiflungsreden holt das Familienhaupt die Abrechnungszettel
hervor, die er in den letzten Jahren fiir seine Baumwollernte empfangen hat. Auf
3,6 ha hat er vor drei Jahren fiir 130000 Fr., vor zwei Jahren fiir 165000 Fr. und
bei der letzten Ernte fiir 205000 Fr. produziert. An Kosten fiir Saatgut und
Pflanzenschutzmittel gingen etwa 20000 Fr. ab. (100 Fr. = 0,40 DM). Dazu hat
er im letzten Jahr rund 10 t Hirse erzeugt. Durch die Berater der CFDT ist er in
die Benutzung von Ochsen zum Pfliigen eingefithrt worden. Die Produktion ist
nicht unbeachtlich, selbst wenn man in Rechnung stellt, daf die Familie etwa
40 Personen, davon die Hilfte Erwachsene, zihlt. Kein einziges Mitglied kann
lesen und schreiben oder spricht franzdsisch. Die schwieligen Hinde und die zer-
furchten Gesichter der Minner zeigen, dafl hier harte Bauernarbeit getan wird.
Eine andere Frage ist natiirlich, was die Leute mit dem Geld tun. Offenbar wird es
gehortet; denn alle Kleidungsstiicke und Einrichtungsgegenstinde sind selbstver-
fertigt. Die Subsistenzwirtschaft ist neben der Baumwollproduktion noch véllig
intakt.

Wie dem auch sei, die Ergebnisse der CFDT bestitigen — was ich auch bei einer
fritheren Reise iiber die Titigkeit dieser Gesellschaft in Nordkamerun feststellen
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konnte —, dafl in Afrika die landwirtschaftlichen Ertrige mit verhdltnismiBig ein-
fachen Mitteln gesteigert werden konnen. Ein guter Kenner der afrikanischen
Landwirtschaft sagte mir einmal, er stehe nicht an zu behaupten, die Produktion
Afrikas konne in einigen wenigen Jahren verdoppelt, wenn nicht gar verdreifacht
werden, ohne daf8 kostspielige Investitionen fiir Mechanisierung, Bewisserungs-
anlagen und dgl. nétig seien. Dies ist zweifellos richtig und sollte viel mehr be-
achtet werden. Eine andere Frage ist natiirlich, ob es dabei bleiben kann; eine Mo-
dernisierung der Landwirtschaft im eigentlichen Sinne setzt mehr voraus.

Interessant ist auch die Schulfarm, die wir auf dem Riickweg nach Sikasso be-
suchen. Mali hat hier ein vielversprechendes Experiment in Gang gebracht. Uber-
das ganze Land verstreut finden sich diese sogenannten ,Ecoles Saisonniéres®, in
denen junge Leute zwischen 20 und 30 Jahren, die keine Schulbildung genossen
haben, wihrend neun Monaten einerseits in die Anfangsgriinde des Lesens und
Schreibens eingefiihrt werden, andererseits aber wihrend eines ganzen Vegetations-
zyklus eine modernere Form der Landwirtschaft kennenlernen. Von morgens frith
bis mittags wird auf dem Feld der Schule gearbeitet. Abends gibt es eine Stunde
landwirtschaftlichen und eine Stunde allgemeinen Unterricht. Die verhiltnismifig
einfachen Gebiude der Schule bestehen aus einem kleinen Wohnhaus fiir den Lei-
ter, einem Gebdude mit einem Schlafraum fiir die etwa 25 Schiiler und einem
Unterrichtsraum, sowie einem Lagerschuppen und einer betonierten Diingeanlage.
Die Gebdulichkeiten der Schulen sind mit Mitteln des EWG-Entwicklungsfonds
errichtet.

1. Mérz: Bamako. Abfahrt von Sikasso im Morgengrauen, Ankunft schon am
frilhen Nachmittag in Bamako. Die 370 km konnen seit neuestem fast ganz auf
einer ausgezeichneten Teerstrafle zuriickgelegt werden. Die Landschaft erinnert
in dieser Jahreszeit an Nordafrika, wo auch der wiistenartige Charakter des Lan-
des mit dem Netz von grof3ziigig angelegten Teerstraflen im Kontrast steht. Eigent-
lich ist es schade, dafl in Afrika wegen der Straflenverhiltnisse die Trockenperiode
die giinstigste Reisezeit ist. Das jetzt ausgeddrrte Land erwacht erst in der Regen-
zeit zu vollem Leben, und auch die Bewohner kénnen erst dann mit der Arbeit auf
den Feldern beginnen. Jetzt ist die ,tote® Zeit, fiir das Land und fiir die Bewoh-
ner. Wer wollte sagen, er kenne Europa und die Arbeit der europiischen Bauern,
wenn er Europa nur im Winter bereist hat!

Die Fahrt von Sikasso nach Bamako ist ziemlich eintdnig. Uberraschend jedoch
die fiir den Sudangiirtel Afrikas grofle Zahl von Bichen und Fliissen, die wir iiber-
queren und die auch in dieser Zeit noch reichlich Wasser fithren. Die Mittelgebirge
Guineas erweisen sich als guter Wasserspeicher. Beim Uberqueren eines dieser
Flisse auf einer groflen eisernen Briicke kann ich mich nicht enthalten auszustei-
gen, um die schone Landschaft zu photographieren, obwohl man uns gewarnt hatte,
dafl das in Mali gefdhrlich sei und zur Beschlagnahmung von Apparat und Film
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fithren konne. Aber wer sollte das iiberwachen! Wider Erwarten kamen jedoch
von einem ziemlich entfernten Fischerkahn auf dem Fluf} laute Protestrufe und
die Aufforderung, das Photographieren zu unterlassen. Die Regierung — oder viel-
Jeicht auch die Partei — scheint ihre Anweisung tatsichlich im Land bekanntgemacht
zu haben, Was allerdings das Photographierverbot soll, bleibt mir uneinsichtig.
Ob es der Widerwille gegen die auf exotische Bilder gierigen Touristen ist? Oder
die unbestimmte Angst vor Spionage, die man in ,sozialistischen® Lindern an-
triffe?

Bei der Ankunft in Bamako, der Hauptstadt Malis, siecht man schon von weitem
auf den Hiigeln zu beiden Seiten des Flusses riesige Neubauten. Das eigentliche
Erlebnis am Ende dieser Fahrt ist der Anblick des Nigers. Seine griinen Wasser
sind nach den Hunderten von Kilometern iiber ausgedorrte Steppenlandschaft fast
nicht glaubhaft. Eine lange Briicke fithrt uns in das Zentrum von Bamako.

3. Mérz: Bamako. Man kann sich des Eindrucks nicht erwehren, daf sich Mali
mit seinem ,Sozialismus® etwas vergaloppiert hat. Die wirtschaftliche Lage scheint
nicht gerade rosig zu sein. Der gesamte Handel ist verstaatlicht, abgesehen vom
Kleinhandel mit ganz geringen Umsitzen. In den Geschiften Bamakos findet man
kaum etwas zu kaufen. Die ,volkseigene Buchhandlung® in Bamako quillt iiber
von marxistischer Literatur franzosischen, russischen und chinesischen Ursprungs.
Aber es ist keine anstindige Postkarte zu haben. Der grofle Markt im Zentrum
ist zwar lebendig und voll Waren. Es handelt sich jedoch fast nur um landeseigene
Produkte und chinesische Stoffe. Das Fehlen von importierten Gebrauchsgiitern
hat die Kaufkraft des Mali-Franc geschwicht. (Im Gegensatz zu den ibrigen
Staaten des ehemals franzosischen Afrika haben Mali und Guinea die Franc-Zone
verlassen.) Man hort, dafl die Bauern nicht gern ihre Hirse, das Hauptnahrungs-
mittel, verkaufen, sondern aufstapeln. Die Regierung hat Kommissare in die Dor-
fer geschickt, die festlegen, wieviel das Dorf verkaufen mufl, zu einem Zwangs-
kurs, der noch unter dem Marktkurs liegt. Das kann zu einem Sinken der Produk-
tion fihren, woran auch alle Aufrufe und Belehrungen nichts dndern diirften.
Einer unserer Gesprichspartner bemerkt hierzu: ,Um die Produktion zu heben,
wire es besser, den Bauern Gebrauchsgiiter statt Diinger zum Kauf anzubieten®
(~ den Diinger besorgen sie sich nimlich dann schon selbst). — Die Staatsbetriebe
diirften meist mit Defizit arbeiten. Die Griinde sind, neben Mangel an qualifizier-
tem Personal, vor allem die oft wenig realistischen Ambitionen. Als Beispiel wird
hier die staatliche Luftfahrtgesellschaft ,, Air Mali“ genannt, die aus Prestigeriick-
sichten ein Streckennetz unterhilt, das nicht rentabel und fiir den kleinen Staat
untragbar ist.

Nach der Unabhingigkeit gingen vor allem links eingestellte Franzosen nach
Mali, um dort beim Aufbau eines afrikanischen Sozialismus zu helfen. Heute glau-
ben selbst sie nicht mehr so recht an den Erfolg. Im Grund braucht eine sozialisti-
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sche Wirtschaft, in der ja alles geplant ist, weit mehr qualifizierte Krifte als eine
marktwirtschaftliche. Die Ideologie kann weder in einem kapitalistischen noch in
einem sozialistischen Land die Schaffung buchhalterischer und rechnungsmifiger
Grundlagen der Wirtschaftsfithrung ersetzen. Man spricht von einem Defizit von
60 Milliarden Francs (= ca. 1,5 Millionen DM), das sich seit der Unabhingigkeit
angehduft hat. Fiir ein solches Land eine gewaltige Summe.

Die Nervositit, die der Sturz Nkrumahs in Ghana bewirkt hat, ist unverkenn-
bar, Zum zweiten Mal innerhalb einer Woche bringt die lokale Zeitung eine
Loyalitdtserklirung der hohen Militirs. Gestern hielt der Prisident eine Rede,
die iiber den Rundfunk iibertragen wurde. Er versprach eine bessere Wirtschafts-
fiihrung, die Uberpriifung aller Ausgaben und die sofortige Aufgabe aller un-
rentablen Staatsbetriebe. Ein Zuhorer bemerkte: Da muf er alle schliefen! — Bei
alldem ist die Sympathie und Achtung unverkennbar, die man dem Prisidenten
und einem Teil der regierenden Personlichkeiten zollt. Man hilt sie fiir im Grund

verniinftige und anstindige Minner, die sich nur im ideologischen Gestriipp ver-
rannt haben.

5. Mirz: Segou. Segou ist eine alte Kénigstadt, die vom 18. Jahrhundert bis
zur Eroberung durch die Franzosen 1890 eine grofie Bedeutung hatte. Heute ist
das Stadtbild jedoch dadurch bestimmt, daf Segou seit den 30er Jahren zum Sitz
des ,Office du Niger* wurde. Grofle Verwaltungsgebiude und Villen fiir die
Beamten, im sog. sudanesischen Stil erbaut, liegen an breiten, mit Biumen be-
standenen Straflen am Fluf} entlang. Das ,Office du Niger® war eines der ehr-
geizigsten Projekte der Kolonialzeit in Afrika: bis zu einer Million Hektar Land
sollten durch einen Staudamm und ein Kanalsystem bewissert werden. Ausgangs-
punkt der Uberlegungen, die zu diesem gigantischen Unternehmen gefiihrt hatten,
war die Tatsache gewesen, dafl der Niger in fritheren Zeiten nordlich des heutigen
Segou in die Sahara geflossen war, wo er im Sand versickerte, nicht ohne vorher
weite Landereien bewdssert zu haben, die heute Wiiste oder doch Steppe sind. Erst
spiter hatte der Niger die Schwelle zwischen Timbuktu und Gao durchbrochen
und seinen Lauf durch das heutige Nigeria bis zum jetzigen Delta im Golf von
Benin genommen.

Diese geographische Eigentiimlichkeit wurde ausgenutzt, um den Fluf} bei
Segou mit Hilfe eines Dammes zu stauen und ihn teilweise nach Norden und Nord-
osten abzulenken. Die Arbeiten wurden durch die vielen Arme des alten FlufRbetts
erleichtert. Im ganzen wurden grofle Kanile mit einer Linge von 220 km und
Schutzdeiche mit einer Linge von 70 km angelegt. Der Staudamm selbst mifit
2600 m, davon bestehen 1800 m aus einem festen Erddamm, wihrend die eigent-
liche Anlage mit ihren 488 Zichschiitzen iiber 800 m lang ist. 1935 wurde der Bau
begonnen und 1947 fertiggestellt. Beim augenblicklichen Stand des Projekts konn-
ten die Bewésserungsanlagen bis auf etwa 150000 ha ausgedehnt werden. Tatsich-
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lich in das Bewisserungssystem hineingenommen sind vielleicht 50000 ha. Die
Kosten des Projekts seit Beginn der Arbeiten in den dreifliger Jahren bis zum
Abzug der Franzosen sind schwer zu beziffern. Die offiziellen Texte nennen eine
halbe Milliarde Mark. Der Nutzen entspricht bisher bei weitem nicht dieser Riesen-
ausgabe, vor allem wenn man in Betracht zieht, daf} es leicht gewesen wire, mit
einem Bruchteil der Kosten iiberall im Land in der Nihe der bestehenden Dérfer
kleinere Anlagen zu erstellen, um die bisher ungeniitzten Moglichkeiten an den
vielen Fluflldufen auszuniitzen. Damit hitte man vor allem auch die Schwierigkeit
umgangen, an der das Projekt bis heute krankt, die praktische Unméglichkeit nim-
lich, eine geniigende Zahl von Siedlern zu finden. Man hat in den Jahren nach dem
zweiten Weltkrieg etwa 40000 Siedler gefunden, die — teilweise mit Hilfe eines
gewissen Drucks von seiten der Kolonialverwaltung — vor allem im benachbarten
Territorium Obervolta rekrutiert wurden. Die Verpflanzung von Bevdlkerungen
in Schwarzafrika ist jedoch duflerst schwierig, und es scheint, dafl von Anfang an
eine nicht unbeachtliche Fluchtbewegung bestanden hat. Wenn man nur den heu-
tigen Stand des Projekts in Betracht zieht, muff man wohl sagen, daf} das ,,Office
du Niger eine der groflen Illusionen der Kolonialzeit war, vor allem deshalb, weil
die menschlich-sozialen Probleme, die ein solches Projekt neben den technischen
Problemen stellt, unterschdtzt worden waren. Wenn man die Kosten der Anlage
auf die urbar gemachten Flachen umrechnet, so stehen sie in keinem Verhiltnis zu
den Amortisierungsmoglichkeiten. Etwas anderes ist natiirlich, dafl die Anlage, da
sie nun einmal besteht, fiir den neuen Staat Mali in Zukunft einmal groflartige
Mbglichkeiten bieten kann.

6. Mirz: Segou. Heute Fahrt durch den Bereich des ,Office du Niger®. Infolge
der trockenen Jahreszeit ist es schwer, sich ein Bild davon zu machen, wie es um
die augenblickliche Nutzung der Lindereien steht. Leute, die es wissen miifiten,
meinen, dafl zur Zeit moglicherweise nur 30000 ha wirklich bebaut sind. Angeb-
lich gibt es dariiber keine genaue Aufstellung mehr. Auch soll es mit der Genauig-
keit der Wasserverteilung nicht recht klappen: manchmal kommt zuviel, manch-
mal zuwenig Wasser, je nach Laune und Diensteifer der Verantwortlichen. Bei
einem so komplizierten System, das im Grund mit der Prizision eines Industrie-
betriebes arbeiten miifite, hat das fiir den einzelnen Landwirt schwerwiegende
Folgen. Urspriinglich wollte die Kolonialverwaltung den Siedlern das Land als
Eigentum geben. Das Office sicherte Bewisserung, Pfliigen und Dreschen gegen
eine feste Abgabe in Naturalien je nach der Grofle des der Familie zugeteilten Lan-
des zu. Von Anfang an tauchten hierbei Schwierigkeiten auf, da der Boden natiir-
lich nicht iiberall gleich eben — wichtig fiir die Bewisserung — und auch in der Qua-
litdt verschieden ist. Wenn nun, wie geklagt wird, die Prazision der Bewisserung
nachlifit und wenn es auflerdem vorkommt, dafl die relativ kurze Periode der
glinstigen Aussaat versiumt wird, weil der Traktor zum Pfliigen nicht zur rechten
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Zeit kommt, dann kann das Volumen des Ertrages zu gering sein, um die vor-
gesehene Abgabe zu leisten und noch gentigend zum Leben {ibrig zu haben. Die
Folge ist, daf§ viele Siedler gegeniiber dem Office verschuldet sind. Solche Leute
konnen nicht mehr weg, es sei denn, sie ziehen es vor, alles liegen zu lassen und
heimlich in ihre Dérfer zuriickzukehren. Fiir die Leute aus Obervolta kommt noch
die Unzutriglichkeit hinzu, daf} es verboten ist, Geld oder Reis in natura auszu-
fithren, was bei der in Afrika selbstverstindlichen Fortdauer der Familienbindun-
gen eine schwere Beeintrichtigung bedeutet. Auch die Tatsache, dafl das Office die
Ertrige zwar aufkauft, aber erst nach mehreren Monaten bezahlt, trigt wenig
dazu bei, den Leuten das Verbleiben schmackhaft zu machen. Das scheint vor allem
bei den Siedlern eine Rolle zu spielen, deren Heimatdorfer zum Einzugsbereich
der CFDT im Raum Sikasso gehdren. Das ist verstindlich; denn erstens bezahlt
die CFDT bei der Ablieferung in bar, und zweitens ist der Bauer nicht vom guten
Funktionieren eines Bewisserungssystems und vom Wohlwollen der Leiter der
Traktorenstationen abhingig.

Es ist fiir einen Durchreisenden schwer nachzupriifen, wieviel Wahres an diesen
Klagen ist. Vielleicht kommen auch die Schwierigkeiten ganz oder teilweise nur
davon, dafl die Bevdlkerungen noch nicht gewohnt sind, innerhalb eines Projekts
zu arbeiten, das eine grofie Disziplin in der Zeitfolge der Arbeiten fordert. Jeden-
falls sollte man die Erfahrungen an dieser Stelle bei landwirtschaftlichen Projekten
um so mehr beachten, je mehr auf Grund der Grofe des Projekts und der Kom-
pliziertheit seiner Funktionsweise eine strenge Einordnung des einzelnen not-
wendig ist.

Wir kommen auch an Versuchsfeldern vorbei, in denen einige (Rot-)Chinesen
sich um die Verbesserung des Reisanbaus bemiihen. Auflerdem sollen bei Segou
noch 70 Chinesen am Aufbau einer Zuckerfabrik und eine gleiche Anzahl an der
Errichtung eines Textilkombinats arbeiten.

8. Mirz: Sangha. Die letzten Tage in Mali mit dem Besuch in Mopti und im
Land der Dogon waren noch héchst anregend. Mopti, am Zusammenfluf des Bani
und des Niger gelegen, ist eine reizvolle Stadt, und die Fahrt in einer Piroge auf
dem Fluf rund um die ganz von Wasser umgebene Stadt ist zweifellos eine Attrak-
tion ersten Ranges. — Erfreulich war auch der gute Eindrudck, den wir von mehre-
ren der bereits genannten Schulfarmen und landwirtschaftlichen Beratungsstellen
hatten. Es scheint doch, daf sich die Qualitit der unteren landwirtschaftlichen Ka-
der in Mali stéindig verbessert. Gute Kenntnisse und Eifer, sich fortzubilden, sind
durchaus die Regel. Man hat den Eindruck, daf auf den Schulfarmen, die wir be-
suchten, Ordnung herrscht und ernst gearbeitet wird.

11. Mérz: Ouabiguya. Wir sind in Obervolta. Beim Verlassen Malis spricht mich
der Polizeioffizier auf den Besuch des Bundesprisidenten Liibke an, als er meinen
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deutschen Pafl sicht. Er habe gestern am Radio die Rede des deutschen Prisidenten
gehort. ,Dieser Mann kennt wirklich die Probleme Afrikas“, meint er, und er fiigt
hinzu: ,,Solche Prisidenten sollten wir in Afrika haben.“ Ob diese spontane Reak-
tion nicht ein Trost fiir unseren Herrn Bundesprisidenten sein konnte, der ja in
seinem eigenen Land nicht immer von Kritik verschont geblieben ist? — Beim Zoll
in Obervolta erlebe ich eine erbauliche Uberraschung. Obwohl wir nichts zu ver-
bergen haben, hatte ich doch eine Packung Zigaretten bereit gehalten. Die Abferti-
gung geht korrekt und ziigig vonstatten, und ich biete zum Schlufl dem Beamten,
der ein langes Formular iiber unseren Wagen hatte ausfiillen miissen, die Zigaretten
an. Obwohl wir allein im Zimmer sind, nimmt er das harmlose Geschenk nicht an.

13. Mérz: Ouagadougon. Die Fahrt durch Obervolta in dieser Jahreszeit ist
wenig ansprechend. Die Hitze hat seit der letzten Woche zugenommen, und die
Nichte bringen kaum Abkiihlung. Die Landschaft bietet keine Abwechslung, und
die Straflen sind schlecht. Obervolta ist wohl eines der armsten afrikanischen Lan-
der, ohne Zugang zum Meer und verhidltnismidfig dicht besiedelt. Die Bevolkerung
lebt zu einem guten Teil von dem, was die Hunderttausende von Auswanderern
und Wanderarbeitern heimschicken, die in den Kiistenstidten Ghanas und der
Elfenbeinkiiste oder in den Pflanzungsgebieten im Siiden dieser Linder arbeiten.

In Ouagadougou, der Hauptstadt des Landes, horen wir Einzelheiten {iber die
Umwilzung, die vor einem Vierteljahr stattgefunden hat. Man ist einstimmig der
Meinung, dafl der Staatsstreich nicht von den Militdrs ausgegangen ist, sondern
daf die Armee erst dann eingegriffen hatte, als die Macht der damaligen Regierung
zusammengebrochen war und ein Chaos drohte. Bekanntlich war es zu Unruhen
gekommen, weil die Regierung unter Berufung auf die (wirkliche) Finanznot des
Landes die Gehilter der Beamten und &ffentlichen Angestellten um 25 %o kiirzen
wollte. Die Gewerkschaften hatten daraufhin zu Demonstrationen aufgerufen, an
denen sich tatsichlich Zehntausende beteiligten. Fiir einen Auflenstehenden konnte
das Vorgehen der Regierung durchaus 18blich und das Verhalten der Gewerkschaf-
ten unverniinftig erscheinen. Wenn man aber die Hintergriinde der Affire hort,
ergibt sich ein wesentlich anderes Bild: Yameogo, der abgesetzte Staatsprisident,
hatte offenbar in den vergangenen Jahren ziemlich aufwendig gelebt. Seine Popu-
laritit erhielt zudem im vergangenen Herbst einen schweren Stof}, als er sich, ob-
wohl Katholik, nach 25jahriger Ehe von seiner Frau, die ihm an die zehn Kinder
geschenkt hatte, unter dem Vorwurf des Ehebruchs scheiden lieR und ein junges
Middchen heiratete. Die Entriistung wuchs, als im Land Geriichte iiber die Kosten
der Hochzeitsreise der beiden umgingen. Als dann Yameogo nach seiner Riickkehr
die genannten Sparmafinahmen ankiindigte, fiihrte dies zum Widerstand der Ge-
werkschaften. Diese wiren bereit gewesen, so wurde uns glaubwiirdig versichert,
eine 15%oige Kiirzung der Gehilter zu akzeptieren, vorausgesetzt, dafl auch an der
Spitze des Staates ernste Sparmafinahmen getroffen wiirden. Yameogo weigerte

52



Afrika 1966

sich, ,mit den Kommunisten® — wie er sagte — tiberhaupt zu verhandeln und blieb
wihrend der tagelangen Unruhen in seinem Palais. Als sich zeigte, dafl er jede
Autoritdt im Land verloren hatte, griff die Armee ein.

14. Mérz: Onagadoungon. Zum Abendessen gehen wir wihrend unseres Aufent-
halts in Ouagadougou immer in ein Restaurant, das von einem Institut europiischer
und einheimischer Laienmissionarinnen gefiihrt wird. Eine gepflegte und ange-
nehme Atmosphire, bei verniinftigen Preisen. Allerdings wiirde niemand auf den
ersten Blick vermuten, dafl sich das freundliche und lachende junge Madchen an der
Bar hinter der Theke fiir ein Leben der Jungfriulichkeit und Armut entschieden
hat. Wieviel Mut — aber auch Takt — mag sie manchmal nétig haben! Zunichst
versteht man nicht recht, welchen missionarischen Sinn das Unternehmen haben
soll; denn eine Evangelisierung als solche wird natiirlich nicht intendiert. Genaue-
res Zusehen und Uberlegen zeigt jedoch, dafl diese Middchen ein christliches Zeug-
nis geben, das gerade fiir Afrika bedeutsam sein diirfte: die Afrikaner — aber auch
die dort lebenden Europier — kommen hier mit einer fraulichen Wirklichkeit in
Kontakt, deren Ausstrahlung sich auf die Stellung der Frau in Afrika nur gut
auswirken kann. Erfreulicherweise sicht man auch immer das eine oder andere
junge afrikanische Ehepaar unter den Gisten.

Bei einer Fahrt durch die Stadt heute morgen mit einem Afrikaner kamen wir
durch die grofle Avenue, die zum Regierungsgebiude und Prisidentenpalais fithrt—
im Volksmund ,Champs Elysées“ genannt. Mein Begleiter wies darauf hin, daf§
auf dem bepflanzten Mittelstreifen die Blumen fehlten. Die Demonstranten hit-
ten die roten Blumen damals abgerissen. Voll Stolz fiigte er hinzu, daf} diese Blu-
men neben einigen Fensterscheiben in einem 6ffentlichen Gebdude die einzigen
Opfer der Revolution waren. Kein Tropfen Blut sei wihrend der vier Tage
dauernden Unruhen geflossen. Wahrhaft ein sympathisches Land! — Aber auch das
ist Afrika. Und vielleicht sogar das echtere Afrika: im politischen Machtkampf
zieht man das Palavern und Manévrieren den extremen Lsungen vor. Greuel-
geschichten wie die aus dem Kongo diirften mehr auf eine besonders gelagerte Si-
tuation zuriidkzufiihren sein als auf das afrikanische Temperament. In Westafrika
jedenfalls wire das bisher noch unvorstellbar.

Der Afrikaner, der mir die Stadt zeigt, beniitzt die Gelegenheit, um in dem
groflen Regierungsgebiude ein Dokument abzuholen. Wir gehen ohne Schwierig-
keiten durch einen Nebeneingang und treffen auf den Korridoren iiberall Be-
kannte meines Begleiters, darunter eine Reihe von Offizieren, die sich offenbar —
zu welchem Zweck im einzelnen, ist mir nicht genau ersichtlich — im Regierungs-
gebiude installiert haben. Nach dem, was man in der Hauptstadt hort, ist die
Armee ehrlich bemiiht, Ordnung zu schaffen und mit Schlamperei und Korruption
aufzurdumen. Eine Dauerldsung ist die Regierung durch Militdrs natiirlich nicht.
So sehr man im allgemeinen froh zu sein scheint, vom vorausgehenden Regime be-
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freit zu sein, so sehr ist man im Grund ratlos, wie es weitergehen soll. Das Wieder-
oder Neuerstehen der politischen Parteien — zur Zeit spricht man von fiinf der-
artigen Gruppierungen — wird eher mit Skepsis betrachtet, da man fiirchtet, dafl
sich diese Gruppen bald in fruchtlose Streitereien verstricken.

17. Marz: Abidjan. Die Riickfahrt von Obervolta nach Abidjan machte deut-
lich, wie sehr die Elfenbeinkiiste, wenigstens in ihrem siidlichen Teil, den Staaten
des Innern wirtschaftlich voraus ist. Man wird sich dessen nicht in gleicher Weise
bewuflt, wenn man in umgekehrter Richtung fahrt. Natiirlich spielt dabei auch die
reiche Vegetation der kiistennahen Regenwaldzone eine Rolle, die nach den Tau-
senden von Kilometern durch die in dieser Jahreszeit ‘ausgedorrten Savannen-
gebiete von sich aus schon den Eindruck von Uppigkeit macht. Es ist aber nicht nur
das, auch nicht nur die Qualitit der ausgezeichneten Teerstrafle auf den letzten
300 km. Man sieht an den Hiusern der Dérfer lings der Strafle, an der Kleidung
der Bewohner und an den zahlreichen Pflanzungen, daff hier ein wesentlich hohe-
rer Lebensstandard herrscht als sonst irgendwo im Innern.

25. Marz: Abidjan. Diskussion mit Studenten der Universitit {iber die wirtschaft-
liche Zukunft Afrikas. Einer der anwesenden Europier stellt die Landwirtschaft
an die erste Stelle. Sofort heftiger Protest der Afrikaner. Die Lehre der alten
kolonialen Theorie—und Wirklichkeit — von der Einteilung der Welt in ,, Industrie-
linder” und ,Rohstofflinder® hat ein Trauma hervorgerufen, das noch nicht iiber-
wunden ist. Es ist deshalb ratsam, bei solchen Diskussionen sorgfiltig klarzuma-
chen, was mit landwirtschaftlicher Entwicklung als Voraussetzung jeder Moderni-
sierung und sogar Industrialisierung tatsichlich gemeint ist, dafl nimlich land-
wirtschaftliche Entwicklung mehr bedeutet als nur Erhshung der Produktion von
Rohstoffen. :

Der Sturz Nkrumahs ldfit viele junge Intellektuelle immer noch perplex. Die-
ser Mann hatte viele Hoffnungen des Kontinents auf sich konzentriert, und sein
Scheitern wird im ersten Aufwallen auf die Machenschaften der ,Imperialisten®
zuriickgefiihrt. Erst die Meldungen iiber die wirkliche Volksstimmung in Ghana
und besonders Tatsachen wie die Weigerung der ghanesischen Studenten in Mos-
kau, fiir Nkrumah zu demonstrieren, lassen die Erkenntnis aufdimmern, dafl
vielleicht andere Griinde zum Sturz dieses Mannes beigetragen haben. Die Studen-
ten, mit denen wir reden, sechen in Nkrumah aber nur den Rufer zur afrikanischen
Einheit und den Vorkidmpfer fiir ein sozialistisches Afrika. Da sie aus den ver-
schiedenen Lindern des franzdsisch sprechenden Afrika kommen, kennen sie das
ehemals englische Afrika nur sehr wenig und sind erbost {iber die Studenten aus
Ghana und Nigeria, die sich von den jiingsten Protestaktionen in Dakar gegen die
Urheber des ghanesischen Staatsstreichs ferngehalten haben.
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3. April: Dakar. Vor dem Riickflug morgen frith mit der Lufthansa nach Frank-
furt bildete dieser allzu kurze Aufenthalt in Dakar, wo die drei Wochen dauern-
den ,Ersten Weltfestspiele der Negerkunst® vor drei Tagen begonnen haben,
einen guten Abschluf}. — Nachmittags Besuch im ,, Musée Dynamique®, einem mo-
dernen Museumsbau, in dem fiir das Festival etwa 1000 der bedeutsamsten afri-
kanischen Kunstwerke aus den Museen und Sammlungen der ganzen Welt zu-
sammengeholt wurden. Die Besucher, die sich in dichten Scharen dringten — es ist
heute der Nationalfeiertag —, stehen verbliifft und staunend vor den Masken, Sta-
tuen oder Gefiflen. Die einheimische Bourgeoisie von Dakar ist zahlreich erschie-
nen, und man hat den Eindruck, dafl sie mit Afrikas Vergangenheit soviel oder
sowenig anfangen kann wie die europiischen Besucher, sofern sie nicht ausgespro-
chene Kenner sind.

Es wire allerdings falsch, mit solchen Feststellungen die Bedeutung des Festivals
herabmindern zu wollen oder gar — wie es offenbar bereits geschah — die Festspiele
in die Kategorie des unniitzen und verschwenderischen Aufwands der Entwick-
lungsldnder einzuordnen. Das Anliegen Leopold Senghors, des Dichters und Kiinst-
lers unter den Prisidenten Afrikas, kann nicht mit bloRer Prestigesucht erklirt
werden. Es kommt sicher aus einer tieferen Einsicht in die Notwendigkeit, den
Afrikanern die Grofe ihrer geistigen und kulturellen Tradition vor Augen zu
filhren und ihnen fiir diese Tradition die Augen zu 6ffnen. Wenn seine Lands-
leute sehen, dafl die Welt die Leistungen Afrikas in der Vergangenheit ernst nimmt,
werden sie selbst {iber die hiufig anzutreffende Haltung des gebildeten Afrika-
ners, der alles spezifisch Afrikanische als Barbarei abzutun versucht ist, hinweg-
kommen.

Man sollte aus diesem Grund auch nicht kleinlich nachrechnen, was das Festival
gekostet hat und wie viele sogenannte Entwicklungsprojekte man mit diesen Sum-
men hétte bauen konnen. Afrika braucht nicht nur Diinger und Staudimme. Es
braucht auch Selbstachtung und Vertrauen in die eigene Kraft und in die eigenen
Fahigkeiten. Diese Selbstachtung und dieses Vertrauen werden tiglich erschiittert
durch Riickschlige, die die bestgemeinten Entwidslungsprojekte erleiden, durch
jede Nachricht von einem neuen Staatsstreich irgendwo in Afrika, und vor allem
durch die selten ausgesprochene, aber oft spiirbare Uberzeugung vieler Afrikaner,
dafl Gott, die Vorsehung oder das Schicksal die schwarze Rasse weniger begiinstigt
hitten als andere. Die grofle Versuchung des heutigen Afrika ist nicht die Uber-
heblichkeit einzelner afrikanischer Intellektueller und Politiker, die der Europider
in selbstgefilliger Weise zu geifleln liebt. Die eigentliche Versuchung liegt in der
Verzweiflung und in der Resignation vor der Ungeheuerlichkeit der Afrika heute
gestellten Aufgabe.
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Ein interkonfessionelles 6kumenisches

Institut in Jerusalem

Ende Dezember des vergangenen Jahres ging
eine Agenturmeldung durch die Presse, die von
einem Skumenischen Institut berichtete, das in
Jerusalem errichtet werden solle. Den Anstofl
zu diesem Institut hatte Papst Paul VI. gege-
ben, der davon zum erstenmal wihrend der
2. Konzilsperiode in engerem Kreis sprach. Sein
Gedanke bedurfte jedoch eingehender Uber-
legungen durch ein provisorisches Komitee, und
es waren die ersten Schritte zur praktischen
Verwirklichung des Planes zu tun, bevor die
offizielle Mitteilung in der Presse erfolgen
konnte.

In seiner Ansprache an den Papst bei der
Audienz der Konzilsbeobachter wihrend der
zweiten Konzilssession duflerte Prof. D. K. E.
Skydsgaard von Kopenhagen, Beobachter des
lutherischen Weltbundes, den Wunsch, die ka-
tholische Theologie méchte sich mehr als bisher
heilsgeschichtlich orientieren. Dieser Wunsch
entsprang der Uberzeugung, eine stirkere heils-
geschichtliche Ausrichtung der katholischen Theo-
logie, die notwendig eine intensivere Zuwen-
dung zur Heiligen Schrift bedeutet, wiirde auch
das Gesprich mit der nichtkatholischen, evan-
gelischen und orthodoxen, Theologie erleich-
tern und férdern. Papst Paul begniigte sich
nicht mit einer Zustimmung in seiner Antwort-
ansprache an die Beobachter, sondern ging dem
Gedanken weiterhin nach. Aus Gesprichen, die
er bald darauf, vor allem mit Prof. Cullmann
von Basel, Beobachter-Gast des Einheitssekre-
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tariats, fithrte, entstand die Idee eines Instituts
zum Studium der Heilsgeschichte in Jerusalem,
zu deren Verwirklichung der Papst dann selbst
die Initiative ergriff. Er beauftragte die Lei-
tung der Internationalen Vereinigung der ka-
tholischen Universititen in Verbindung mit
Vertretern des Konzilssekretariats fiir die Ein-
heit der Christen mit dem genaueren Studium
seines Plans. Das Konzil bot giinstige Gelegen-
heit, das Projekt auch mit den Vertretern der
evangelischen, anglikanischen und orthodoxen
Theologie zu besprechen. Das Echo in diesen
Kreisen war sehr ermutigend. Die Gespriche
zeigten, dafl iiberall Bereitschaft zur Zusam-
menarbeit von Theologen der verschiedenen
christlichen Kirchen besteht, und daf man sich
von einer solchen Zusammenarbeit einen Fort-
schritt im gegenseitigen Verstindnis der ver-
schiedenen christlichen Traditionen und Kir-
chen verspricht. Auch der Vorschlag des Pap-
stes, das Institut in Jerusalem, und zwar auf
jordanischem Boden zu griinden, fand allge-
meine Zustimmung,.

Nachdem auch der Konig von Jordanien dem
Projekt zugestimmt hatte, konnte der Heilige
Stuhl in der Nihe von Jerusalem, an der Stra-
fle nach Bethlehem, ein giinstiges Terrain er-
werben; ein privater Spender hatte dem Papst
die nétigen Mittel zur Verfiigung gestellt. Un-
terdessen war ein Exekutivkomitee gebildet
worden, dem drei katholische Mitglieder (Pra-
sident Hesburgh von der Universitit Notre
Dame, Indiana, USA, Prof. Moeller von der
Universitit Lowen, P. Duprey vom rémischen
Einheitssekretariat) und je ein Vertreter des
chalzedonisch-orthodoxen (Prof. Christou, Sa-
loniki), des nicht-chalzedonisch-orthodoxen
(Mgr. Sarkissian, Antelias, Libanon), des evan-
gelischen (Prof. Cullmann, Basel) und des an-
glikanischen Bekenntnisses (Prof. Root, South-
ampton) angehdren. Ebenso wurde ein Aka-
demischer Rat konstituiert, der sich mit den
Fragen des Forschungs- und Studienprogramms,
der Struktur und Organisation des Instituts zu
befassen hat und dem die Wahl der leitenden
Perstnlichkeiten des Instituts zusteht. Der Aka-
demische Rat zihlt gegenwirtig 28 Mitglieder,
von denen sechs die Theologie der orthodoxen
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(chalzedonischen und nicht - chalzedonischen)
Kirchen vertreten, drei die anglikanische Theo-
logie, acht die Theologie der anderen reforma-
torischen Konfessionen, zehn die rémisch-katho-
lische und einer die altkatholische Theologie.
Es wurde also darauf geachtet, dafl alle christ-
lichen Konfessionen im Rat eine entsprechende
Vertretung haben. Formal sind die Ratsmit-
glieder zwar nicht offizielle Vertreter ihrer
Kirchen, aber alle sagten ihre Mitwirkung im
Einverstindnis mit ihren Kirchenleitungen zu
und genieflen deren Vertrauen. Der gesamte
Akademische Rat versammelte sich zu einer
ersten Plenarsitzung im November 1965 in
einem Haus der Rockefeller-Stiftung bei Bella-
gio am Comersee.

Die amerikanischen Mitglieder des Rates
trafen sich im Mirz dieses Jahres in Notre
Dame, USA, die Mitglieder aus Europa, Asien
und Afrika an Pfingsten im evangelischen Ta-
gungs- und Studienzentrum Boldern bei Ziirich.
Beide Besprechungen galten der weiteren Ab-
klirung des spezifischen Forschungsgebiets des
Institutes, der Bauplanung, den Personal- und
Finanzfragen. In der Zwischenzeit fithrten Mit-
glieder des Exekutivkomitees in einer ganzen
Reihe von Lindern zahlreiche Informations-
gespriche mit den Professorenschaften evange-
lischer, orthodoxer, anglikanischer und katholi-

scher Hochschulfakultiten. Uberall traf man .

auf grofles Interesse an dem Unternehmen und
konnte wertvolle Anregungen entgegennehmen;
es zeigte sich aber auch, dafl manche Fragen
noch weiter geklirt werden miissen.

Das Institut von Jerusalem soll selbstver-
stindlich akademischen Charakter haben. Es
soll in erster Linie eine Stitte gemeinsamer
theologischer Forschungsarbeit sein fiir Gelehrte
aus allen christlichen Kirchen und fiir Theo-
logiestudenten, die bereits einen theologischen
Grad erworben haben und nun hier ihre Stu-
dien fortsetzen wollen. Auflerdem soll es als
Zentrum dienen, an dem durch Kurse, Vor-
trige, Seminarien und individuelles Studium
Geistlichen und Laien aller Konfessionen eine
vertiefte Orientierung iiber Skumenische Pro-
bleme ermdglicht wird. Die Leitung des Insti-
tuts wird in den Hinden eines vom Akademi-

schen Rat zu wihlenden Rektors liegen, dem
ein Mitarbeiterstab zur Seite stehen soll. Zuo
Vorlesungen, Kursen usw. sollen Gastdozenten
aller christlichen Konfessionen aus allen Kon-
tinenten eingeladen werden. Der Akademische
Rat duflerte einhellig die Uberzeugung, die
wissenschaftliche Forschungsarbeit schaffe erst
dann eine echte innere Verbundenheit unter den
mitarbeitenden Theologen, wenn sie sich in
einer religitsen Atmosphire vollzieht. Deshalb
ist im Bauplan auch eine eigene Kirche fiir die
Feier der verschiedenen Liturgien und fiir ge-
meinsame Gebetsgottesdienste vorgesehen. All-
gemein begriiflt wurde auch der Vorschlag, dem
Institut einen Bau als Wohnung fiir eine kleine
katholische Mbnchsgemeinschaft anzugliedern,
der die Sorge fiir die Kirche und, zusammen
mit Seelsorgern anderer Konfessionen, die spi-
rituellen Belange des Instituts anvertraut wer-
den sollen, und die sich in besonderer Weise
dem Gebet fiir die Einheit der Christenheit
widmen wird.

Die Finanzierung der notwendigen Bauten
und der spiteren Unterhaltungskosten soll
nicht von den am Institut vertretenen Kirchen
getragen werden; vielmehr bemiihen sich Exe-
kutivausschufl und andere Persénlichkeiten,
wissenschaftliche Stiftungen und private Gén-
ner fiir die n&tige Hilfe zu gewinnen. Auf diese
Weise wird auch leichter vermieden, dafl die
Mitarbeiter aus Kirchen, die finanziell nicht
geniigend beitragen konnten, sich von anderen
Kirchen abhingig fiihlen.

Der (vorliufig vorgesehene) Titel des Insti-
tuts ,Ecumenical Institut for Advanced Theo-
logical Research® soll zum Ausdruck bringen,
dafl das beabsichtigte ,Studium der Heilsge-
schichte® hier in einem weiten und umfassenden
Sinn gemeint ist, dafl vor allem nicht von
einem bereits festgelegten Begriff von ,Heils-
geschichte® ausgegangen wird. Alle Einzelarbei-
ten sollen dazu beitragen, den wesentlichen
Sinn des Heilshandelns Gottes in der Geschichte
immer deutlicher herauszustellen. Dazu wird in
erster Linie eine Riickbesinnung auf die allen

. christlichen Konfessionen gemeinsame Quelle,

die Heilige Schrift, notwendig sein, die hier in
echtem Dialog erforscht werden soll. Die Ge-
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meinsamkeit der Arbeit soll dazu beitragen,
geschichtlich bedingte konfessionelle Verengun-
gen im Verstindnis der Bibel zu iiberwinden
und die im Handeln und im Wort Gottes an
die ganze Menschheit ergangene Offenbarung
in ihrer Universalitit und Vielschichtigkeit sicht-
bar zu machen. Es soll aber auch erforscht wer-
den, wie die verschiedenen christlichen Kirchen
Gottes Wort aufgenommen und beantwortet
haben und wie sich im Lauf der Zeit die ver-
schiedenen theologischen, liturgischen, spirituel-
len und kanonischen Traditionen herausbilde-
ten, in denen Wort Gottes und Antwort des
Menschen ihre geschichtliche Ausprigung gefun-
den haben. Es ist klar, dafl die Fragen nach
dem Heilshandeln Gottes in der Geschichte nicht
aus einem rein historischen Interesse angegan-
gen werden, dafl sie letztlich vielmehr dem An-
liegen entspringen, besser zu erkennen, wie Got-
tes Offenbarungswort dem Menschen von heute
auszulegen und darzustellen sei und wie die
Christenheit in ihrer heutigen geschichtlichen
Situation auf Gottes Wort zu antworten habe,
um der Welt einer neuen geschichtlichen Epoche
ein glaubwiirdiges Zeugnis geben zu kénnen.

Das projektierte Institut wird also nicht da-
durch 8kumenischen Charakter haben, dafl sein
spezifischer Forschungsbereich die kirchentren-
nenden Probleme bzw. die heute als Skumenisch
bezeichneten Fragen sind, sondern dadurch, dafl
sich in ihm Vertreter aller Kirchen zu gemein-
samer Forschungsarbeit zusammenfinden. Da-
durch wird es sich von den bereits bestehenden
okumenischen Instituten unterscheiden, in de-
nen nur Theologen einer bestimmten Konfes-
sion — wenn auch im Kontakt mit Theologen
anderer Konfessionen — titig sind. Eine beson-
dere Note wird dem neuen Institut sein einzig-
artiger Standort verleihen. Jerusalem, Ur-
sprungsstitte des Christentums, ist sozusagen
konfessionell ,neutraler Boden, zugleich geo-
graphisch giinstig gelegen, am Schnittpunkt
dreier Kontinente, zwischen Westen und Osten.

Wenn der Plan des Jerusalemer Instituts, wie
zu hoffen ist, Wirklichkeit wird, darf das Un-
ternechmen gewif} als eine der schonsten Friichte
des Konzils angesechen werden.

Johannes Feiner
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Oskar Kokoschka —

ein ,unzeitgemifler” Kiinstler

Zu einer Ausstellung seines Werkes im
Kunsthaus in Ziirich

Im Juni wurde im Kunsthaus in Ziirich fiir den
europdischen Maler Oskar Kokoschka, der die-
ses Jahr seinen 80. Geburtstag feierte, eine um-
fassende Ausstellung seines Werkes eroffnetl.
Man kann sich fragen, warum man jetzt seine
Bilder zeigt; denn der Kiinstler hat der moder-
nen Gesellschaft immer das gesagt und vor
Augen gestellt, was sie weder horen noch sehen
wollte. Noch seine Interpretation des dreiteili-
gen Deckengemildes ,Die Prometheus-Saga®
leitete er 1952 mit folgenden Worten ein: ,Auf
die Gefahr hin, dafl ich mich mit dieser Erkli-
rung nicht zeitgemifl duflern werde — meine
Entschuldigung soll sein, daff ich Zeit meines
Lebens nicht malte, wie es die Mode verlangte —,
bekenne ich hiermit, dafl ich in diesem, was zu-
mindest Ausdehnung betrifft, gréfiten Gemailde
von meiner Hand, bewufit und mit aller Ab-
sicht alle Tabus miflachtete, die heute inter-
nationale Geltung haben.” 2 Man wird sich des-
halb nicht sehr wundern zu héoren, dafl bei
einer Wiener Ausstellung im Jahr 1911 der
osterreichische Thronfolger Erzherzog Franz
Ferdinand, der spiter in Sarajewo ermordet
wurde, bemerkt haben soll: ,Dem Burschen ge-
héren die Knochen im Leib zusammengeschla-
gen!® Im ,Dritten Reich® war der Kiinstler
u. a. deshalb unerwiinscht, weil er in Prag ein
Plakat gegen die Bombardierung des spanischen
Ortes Guernica (1937) entworfen hatte. Seine
Bilder und er selbst erhielten die Qualifikation
sentartet®. 1938 emigrierte Kokoschka nach
England. Dort wandte er sich mit seinem Pro-
metheus gegen die Moderne. In der Schweiz, in
der er heute lebt, malte der Kiinstler das Tri-
ptychon ., Thermopylae* (1952/53), in dem er

1 R. Wehrli und W. Wartmann (mit einer Wiirdigung
des Kiinstlers von Carl Georg Heise), Oskar Kokoschka.
Kunsthaus Ziirich 1966 (Katalog).

2 0. Kokoschka, Die Prometheus-Saga (Zu meinem
Deckengemilde in London), in: Oskar Kokoschka. Schrif-
ten 1907—1955, hrsg. von Hans Maria Wingler (Miinchen
1956). Im folgenden zitiert: Schr.
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mit der Konsequenz eines Gymnasiallehrers die
Verteidigung des iiberlieferten abendlindischen
Menschenbildes gegen die zeitgendssische Bar-
barei {ibernimmt. Seine Ablehnung von Picasso
ist bekannt: ,Picasso, Picasso, olle Leit red’n
von Picasso. Weil er olles nochmocht!® Auch
die Surrealisten und die Abstrakten gehdren zu
seinen Gegnern: ,Noch bleibt dem mechani-
schen Gehirn des Zukunftsroboters vorbehalten,
die Physik des abstrakten Kiinstlers aus dem
Produktionsprozeff auszuschalten. Warum sollte
eine Maschine nicht imstande sein, diese obsku-
ren Streifen, Kleckse und Farbtupfen ohne
menschliches Zutun auf die Leinwand zu brin-
gen, hinter welcher die Avantgarde einer anti-
humanistischen Bewegung die Summe der Ge-
heimnisse unserer Zeit vermutet?“ (Schr. 73)

Warum stellt man also die Bilder dieses letz-
ten Abendlinders oder ersten Europders iiber-
haupt aus? Man muff antworten: weil sie Qua-
litdt besitzen. Die Bilder von Oskar Kokoschka
sind voller Geist und Leben.

Diese Feststellung ist fiir uns jiingere Zeit-
genossen deprimierend. Demnach gibt es also
einen Wertmafistab, der giiltiger ist als die Ka-
tegorie des Modernen: die geistige Qualitit.
Man kann diese Fragestellung ausweiten: Sind
nicht vielleicht die Werke vieler alter Meister
auch fiir uns noch bedeutsamer als die Frotta-
gen von Herrn Miiller und die Collagen von
Herrn Maier? Woméglich hat die Tradition
heute noch Wesentlicheres zu sagen als gewisse
Parteiginger der Industriekultur oder Vertreter
einer gingigen Pop-Art.

Einige dieser unzeitgemifien Themen Ko-
koschkas wollen wir deshalb ,zeitgemifl“ be-
trachten.

~Symphonie der Verwesung®:
Das durchlissige Material

Ein besonders ,unzeitgemifles* Motiv bietet
in den Bildern des Malers die Darstellung der
Materialien. Erde, Tuch, Fleisch und Pflanze
werden ausdriicklich charakterisiert. Die Ober-
fliche der Dinge ist pords und durchlissig. Die
Stofflichkeit wird besonders erfahren. Zum In-

begriff der Kokoschka eigenen Materialerfah-
rung wurde das ,,Stilleben mit dem enthiuteten
Hammel“ (1910). ,Der Einwand gegen das
Bild ist nicht, dafl es widrige Dinge darstellt:
neben dem grausigen Kadaver die weifle Maus,
den Grottenolm und den Geist einer Hyazin-
the — nicht daf es ,unisthetisch® ist, im Gegen-
teil. Rein kiinstlerisch genommen ist das Bild
von seltener innerer Konsequenz und ,Dichte’ —
ein tiefes inneres Zusammenstimmen der Ge-
genstinde mit den Formen und Farben — un-
heimliche ,Symphonie der Verwesung’. Sondern
daf} es jede Bezichung auf das Menschliche ver-
loren hat und nur das ,Schillernde’ sucht. Das
Versenken in das Bild fiihrt in das Reich des
Morbiden, und dies ist um so gefihrlicher, als
es mit Meisterschaft das Verfiihrerische dieser
Region ins Bild bringt, das Bezaubernde, den
,todlichen Duft’. Rembrandts geschlachtetes
Schwein ist daneben gehalten ein ,religitses®

" Bild.“® Ahnlich schreibt auch W. Haftmann:

»Das Seherlebnis des toten Hammels holt im
ausdeutenden ,Nachklang® die anderen Requi-
siten dichterisch heran — den blassen Molch,
den weiflen Nager, das kranke Weifl der Hya-
zinthe. Daraus wird das Bild, das wie aus
Schimmel besteht mit opalenen Tonen der Ver-
wesung.“4 W. Hausenstein nennt Kokoschka
deshalb den ,Darsteller phosphoreszierender
Dekomposition® .

Es ist dem Menschen eigen, das Dunkle frii-
her als das Licht zu bemerken. Darum benannte
man grofle kiinstlerische Bewegungen mit ab-
wertenden Vokabeln wie gotisch, manieristisch
oder barock. Spiter erst begriff man den Wert
der Gestalt, die man an ihrem Schatten erkannt
hatte. Auch im Stilleben Kokoschkas bemerkte
man zunichst das phosphoreszierende Licht des
verwesenden Hammels. Wie alle groflen Werke
des Meisters ist jedoch auch dieses Bild kontra-
punktisch aufgebaut. Der Gegensatz von zwei
verschiedenen Arten von Weifl bestimmt die
Komposition: Links in der sich dunkel und un-

3 Hans Sedlmayr, Verlust der Mitte (Salzburg 1948)
251
4 Werner Haftmann, Malerei im 20. Jahrhundert (Miin-

chen 1954) 201 f.

5 Wilhelm Hausenstein, Was bedeutet die moderne
Kunst? (Leutstetten vor Miinchen 1949) 58.
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gewifl ausdehnenden Tiefe das schillernde Weif3
des Tieres, rechts im Mittelgrund das edle Weif}
der in die Hohe aufsteigenden Blume. Das Licht
der Verwesung und des Todes steht hier gegen
das Leuchten des Lebens. Selbst der Molch
wendet sich aufwirts zum Licht der Bliite, die
wie ein Silbergestirn auf einem blauen Him-
melsgrund strahle.

Nach allem, was wir aus den Werken und
Aufzeichnungen des Kiinstlers wissen, ist hier
jedoch nicht der Materialismus zum Programm
erhoben, sondern ansichtig gemacht. Verwesung
und Zerfall — ,Décadence® — ist ein Leitmotiv
des fortschrittlichen Zeitalters. Dieser gehidutete
Hammel und der Grund mit Molch und Maus
sind wir selbst. Das Morbide der Industrie-
kultur und ihrer Zivilisation erhilt im ,Still-
leben mit dem gehiuteten Hammel® ihr Apo-
tropaion, ihren Abwehrzauber: Hiite dich vor
der allgemeinen Verwesung und steige mit der
Bliite zum Leben auf! Diese Warnung kam
zwar im Jahr 1910 noch frith genug, aber sie
blieb unverstanden. Erst nach den Katastrophen
der beiden letzten Kriege, in denen wir die
Menschen nach Art dieses ,Stillebens® behan-
delt sahen, bestirtigte sich auch fiir den Blinden
die Wahrheit von Kokoschkas Vision. ,Von
Demagogen wird der uralten Gemeinde der
ewig Hungrigen ein Eintopf verheifien, in wel-
chem die Masse sich selber zum Gericht wird
und als unflitige Materie aufkocht. Das ist der
Tag des letzten Gerichts — dies irae, dies illa!®
(Schr. 395)

Die ,Geister der Puppen®:
Zur Infrastruktur der Bildnisse

Etwas von dieser Situation, in der sich die
Masse Mensch heute befindet, und von der ,un-
flitigen Materie®, von der sie sich abheben
sollte, wird auch in Kokoschkas Darstellungen
des Menschen sichtbar. Oskar Kokoschka ist
wahrscheinlich der grofite lebende Portritmaler.
Aber auch seine Menschenbilder sind nicht nur
eindrucksvoll, sondern beingstigend. ,Jeder in
seiner Leidenschaft, nackt zum Erschredsen und
alle eingetaucht in eine Farbigkeit héherer Ord-
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nung, die sie zusammenbindet wie das Licht
ein Ding und sein Spiegelbild in eine Kategorie
erhoht, die etwas vom Realen und etwas vom
Spiegelbild hat und dadurch von beiden
mehr ...“% Der Portritmaler ist ebenso ,un-
zeitgemdl® wie der Maler des ,gehduteten
Hammels®. Schon .dafl ein Kiinstler in einer
Zeit, in der die Kritiker mafigeblich feststellen,
daf aus dem Gegenstindlichen nur mehr schwa-
che Impulse kommen (W.Haftmann), immer
noch bei einer geradezu traditionellen Darstel-
lung der menschlichen Gestalt bleibt, ist unmo-
dern. Aber seine Bildnisse waren schon 1910
unzeitgemif}. Das kdnnen wir aus den Beschrei-
bungen seiner Portrits im 1. Jahrgang der Ex-
pressionistenzeitschrift  ,Sturm®  entnehmen.
Dort heiflt es zum Portrit ,,Frau Hirsch® (1908):
» ... eine ungliickliche Frau, bleich, nervious,
abgehirmt, mit didmonischen Kuhaugen von
depressiver Geschlitztheit®, und bei einem wei-
teren Bildnis: ,,Auch Karl Kraus schaut mich
an: er sitzt ruhig und gefihrlich, mit schmaler

.intellektueller Hand und spitzem Miindchen und

unglaublichen Aquamarinaugen, .... um sein
Haupt tanzen blitzgelbe Tulpen.“ Oder: ,Man
sieht ... Signor Verona, einen Cabaret-Typus,
degeneriert, embryonesk, mit einem Kopf von
der Form eines umgekehrten Pyramiden-
stumpfes.”

Kokoschka sieht also den Menschen von in-
nen her, psychologisierend. Der Blick ist inten-
siv und stechend. Die Héinde erscheinen unge-
lenk. Der Kopf wirkt kantig. Bilder von Vin-
cent van Gogh stehen am Beginn dieses Auf-
baus der menschlichen Figur, und die Mahnun-
gen von Sigmund Freud sind in ithnen verarbei-
tet. Das Eigentliche aber gibt der Kiinstler
selbst: Architektur und Gehalt. ,Vater Hirsch®
(1909) wirkt als knorrige Gestalt vor einem
blau-griinen Hintergrund. Aber man merkt
schon in diesem ersten Portrit die Betonung
von Gesicht und Hinden. Kopf und Gebirde —
die Ausdruckstriger der Gestalt — werden sich
in vielen spiteren Portrits vom Grunde des Bil-
des abheben. ,Ist mein Gesicht nicht so: ich

ziehe aus der Welt absichtslos etwas als Ding

6 Brief des Malers an H. Tietze iiber das Portrit ,Die
Freunde® (Katalog 28).
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empor. Dann aber werde ich nichts mehr sein,
als eine, Thre Einbildung® (Schr.341). Durch
dieses ,Hervorziehen® einzelner Ausdruckstri-
ger erhilt das Bild einen intensiven Rhythmus.

Das Visionire kommt weiterhin durch die
Lichtfilhrung zum Ausdruck. Die Gestalten
werden nicht mehr von auflen her beleuchtet,
so dafl ihre Plastizitdc sich verstirkt, sondern
von innen. Dieser Charakterzug wird zuerst in
dem Portrit des Architekten Adolf Loos (1909)
erkennbar. Der Maler graviert Linien in die
Farbe ein, so daf} die Leinwand des Bildgrun-
des aufleuchtet. Im Portrdt des ,Dr. Forell®
(1912) wird der Bildgrund zu einem Energie-
feld von ,Rontgenstrahlen®, die sich der Ge-
stalt bemichtigen.

Von eigener Art sind die ,perlmutterfarbe-
nen® Bilder dieser Zeit. Die Farben sind rosa,
hellgrau und hellblau. Zugleich iiberzieht ein
Netzwerk von unregelmifligen Strichen die Ge-
stalten. Von den Portrits dieser Art wire das
Doppelbildnis mit Alma Mahler (1912) zu er-
wihnen. Die Menschen erscheinen ganz ein-
gesponnen in die Silberfiden einer zarten Far-
bigkeit.

Spiter, zur Zeit der ,Windsbraut® (1913-15)
und des ,Irrenden Ritters® (1915), wird die
Farbe pastos aufgetragen. Barods und von be-
sonderer Bewegtheit bauen die teigigen Farb-
ziige Gesicht und Figur. Die Portrits sind hier
in besonderer Weise opak. Diese Undurchsich-
tigkeit {ibertrige sich auch auf die Figuren. Der
Mensch erscheint vergleichsweise unentschieden
und undeutbar. Im ,Irrenden Ritter® liegt ein
junger Mann in einer Riistung auf dem Riicken
und schaut notvoll zum Himmel. ,Die Trost-
losigkeit des Schlachtfeldes, das Ausgeliefertsein
des Verwundeten an den unbarmherzigen Feind
wird hier als Vision vorweggenommen®, so be-
lehrt uns der Katalog im Anschluff an Hans
Maria Wingler. Es ist aber nicht das Schlacht-
feld Galiziens, das Kokoschka hier visiondr
schildert; denn iiber dem Ritter beobachten wir
eine Sirene, das uralte Symbol der erotischen
Dimonie, und rechts erhebt sich eine nadkte
Frau. An der Front sind Bild und Wirklichkeit
dieser Art kaum zu vermuten. Ein anderer
~Kriegsschauplatz® hielt damals den irrenden

Ritter fest: Der Kampfplatz der Seele und die
Ausweglosigkeit seiner erotischen Beziehungen
zu Beginn des Krieges. Hatte sich doch der Ma-
ler einer Frau wegen — wie er selber berichtet —
freiwillig zum Militir gemeldet.

Nach dem Krieg bricht mit dem Bild ,Die
Macht der Musik® (1919) eine neue Farbigkeit
auf, die das Linienwerk zuriicktreten 1iflt. Die
Gestalt wird aus der Farbe entwickelt. Die
Farbe aber wird rein und flichig aufgetragen.
Dazu werden starke Akzente nebeneinander
gesetzt: Rot und Gelb, Rot und Blay, Blau und
Weifl. Im ,Selbstbildnis mit gekreuzten Ar-
men® (1923) und im Doppelportrit ,Carl
Georg Heise und Hans Mardersteig® (1919)
findet das Selbstbewufitsein und die Lebens-
bejahung eigenen Ausdruck. Es ist die Dresdner
Zeit und die Zeit der Puppe, einer Frauenfigur,
die der Maler sich als Modell hat verfertigen
lassen und die ihm mancherlei iibles Gerede ein-
getragen hat. Als ,Frau in Blau® wird die
Puppe wohl selbst zum ,Portrit. Auch durch
diese Affire war der Kiinstler mit der offiziel-
len Gesellschaft in Konflikt geraten.

In der Zeit nach dem zweiten Weltkrieg wird
die Farbe der Bildnisse wieder durchlassiger
und die Gestalt visionirer. Der Maler setzt an
die Stelle der intensiven Flichen helle durch-
lichtete Farben. Die Farbsubstanz wird vom
Licht zerfasert.

Das Ende dieser Reihe bildet das Portrit des
Alt-Bundeskanzlers ,Konrad Adenauer® (1966),
das wir in Ziirich bewundern konnten. Die Ge-
stalt steht vor einem fahrig-flichigen Grund.
Dieser Grund ist leer. Der Korper selbst er-
scheint ebenfalls flichig. Das Tuch des Anzugs
hingt schlaff herunter. Dagegen wirken Hinde
und Kopf sehr plastisch. Beide sind ein wenig
zu grof} fiir die Gestalt. Der Blidk dieses iber-
groft modellierten oder geschnitzten Kopfes ist
fest, fast unbeweglich und starr wie der einer
Figur. Einen solchen Gegensatz von iibergro-
Ren plastischen Kopfen und Hinden und einer
flichigen, hingenden Kleidung finden wir bei
einer bestimmten Art von Spielfiguren in Kin-

" dertheatern. Es sind Puppen, die man mit der

Hand fithren kann. Konrad Adenauer ist also
fiir Oskar Kokoschka wie eine Figur, die, von
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fremder Hand gefiihrt, vor einem leeren Hin-
tergrund standhilt.

In den Portrits des Malers beansprucht die
attributive Hintergrundsymbolik Aufmerksam-
keit. Zu einem Teil mogen diese Attribute hin-
ter den Gestalten milieubedingte Motive dar-
stellen: eine Landschaft oder die Einrichtung
eines Zimmers, die Staffelei des Kiinstlers oder
die Blume der Frau. Aber in vielen Fillen deu-
ten sie den Dargestellten. So sind die weiflen
Liniengefiige im Grund des Portrits ,Dr. Fo-
rell“ als Wolken und Berge zu erkennen, erhal-
ten aber den Charakter einer Lichtsymbolik
der Natur selbst. Bedeutsam erscheint hinter
dem ,Botschafter Ivan Maisky“ (1943) die
Silhouette einer Figur, die auf einen Globus
hinweist. Grazil wirkt die rote Strichzeichnung
des Windspiels auf dem gelben Grund im Por-
trit ,Kathleen Countess of Drogheda® (1946).
»Galatea® (1953) sitzt vor dem Meer, an des-
sen Strand Segel und Rahen - Boote vor dem
Wind — zu einer Fahrt in eine ungewisse Ferne
einladen.

Das Leitmotiv dieser attributiven Hinter-
grundsymbolik aber sind jene Hinde, die ohne
erkennbare Gestalt aus dem Grund erscheinen
und ein Kind halten: ,Kind mit den Hinden
der Eltern® (1909). Hier werden die Eltern-
hinde zum Inbegriff des tragenden Bildgrun-
des. Vielleicht kann man fiir die Deutung die-
ses Grundes im Menschenbild Oskar Kokosch-
kas an einen Text erinnern, der die Bildwer-
dung mit theologischen Begriffen umschreibt:
»Schrankenlos lebt das Bewuftsein und in die
Dinge aufgegangen, wie eingewirkt in die Ge-
sichte . .. Es gibt keinen Platz des Todes mehr,
weil sich die Gesichte wohl auflésen und zer-
streuen, doch nur, um sich in anderer Weise
wieder zu sammeln. Denn achten wir mit der
solche
Rede von Innen und streiften wir durch die
Schatten der Worte bis zu ihrem Quell heran,
,da ist das Wort nun Fleisch geworden und hat
unter uns gewohnt, und entreifit der innere
Quell bald heftiger, als schwichlich sich den
Worten, worin er wie ein Zauber lebt, ,mir
geschah nach dem Worte.“ (Schr. 338 £.)

Hier beschreibt Kokoschka die Beziehungen

vollkommenen Aufmerksamkeit auf
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zwischen dem Wort und seiner Fleischwerdung,
zwischen den Gedanken und ihrer Bildwerdung,
den Vorgang der geistigen Empfangnis und Er-
kenntnis der Formen: Intuition und Inspira-
tion. Durch das Bild wird das Leben dem We-
senlosen entrissen und in einem allgemein zu-
ginglichen Bewufltsein aufgehoben. Das Un-
erfahrene wird anschaubar, Die Seele des Men-
schen erhilt Gestalt.

Fir diese nahezu biblische Lehre von der In-
spiration und der Bildwerdung geistiger Vor-
ginge bleibt im Zeitalter des Rationalismus,
der Automaten und der Abstraktion wenig
Raum. ,,... und einmal erst von der Dogma-
tik des religiosen Glaubens befreit, womit der
Vaterkomplex fiir die Vernunft abreagiert
schien, da mufite der Freidenker aus der Ab-
dankung als Ebenbild eines schopferischen De-
miurgen wohl oder iibel auch die logische Kon-
sequenz ziehen, und, mit einiger Uberraschung
zwar, die Verdinglichung und Entmenschlichung
des Menschensohnes hinnehmen.“ (Schr. 381)
Oskar Kokoschka kimpft also in seinen Bild-
nissen gegen Tendenzen, ,,welche fiir die visuelle
Anschauung die mathematische Relation set-
zen® (Schr. 380), d. h. er ist véllig unzeitgemif.
Inzwischen hat der englische Maler Francis Ba-
con die Infrastruktur seiner Bildnisse bis ins
Geisterhafte abgewandelt. Sonst aber ist der
Mensch in der modernen Kunst nur mehr ,, Was-
serzeichen® eines unerfahrbaren Grundes.

»Auf der eigenen Petarde®: Unzeitgemifle
Mythen

Diese Auffassung vom Menschen und vom
kiinstlerischen Schaffen gibt Kokoschka auch
ein besonderes Verhilinis zu einer in der Ge-
genwart umstrittenen Wirklichkeit, nimlich zum
Mythos. Die Diskussion um diesen Begriff voll-
zieht sich heute unter ungiinstigen Vorzeichen,
weil man von ,Fabelei® bis ,Bildoffenbarung®
die gegensitzlichsten Inhalte mit diesem Wort
verbindet. Kokoschka setzt sich fiir die Tradi-
tion ein. Er kimpft darum auch fiir eine posi-
tive Auffassung des Mythos. Er malt ohne
Riicksicht auf das, ,was die Leute sagen®, seine
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»Prometheus-Saga®, In seinem Kommentar sagt
er frei heraus, warum fiir ithn der Mythos un-
zerstorbar ist: ,In Prometheus erkenne der
Mensch sich selber, der Gefahr Liuft, die Ge-
setze zu iberschreiten, die ihm die eigene Na-
tur gegeben hat.“ ,Darum ist auch mein Bild
vom Prometheus nicht wie andere kiinstlerische
Individualleistungen zu verstehen, anonym hat
zu dessen Gelingen dem Maler ja die Menschheit
verholfen, die sich heute anschidkt, Ost und
West gemeinsam, die Reise zum Mond auf der
eigenen Petarde anzutreten.” Diese ,Gesell-
schaftsreise auf den Mond mufl damit enden,
daff die Menschheit auf der eigenen Petarde
(= Knallkapsel) in die Luft geht* (Schr. 417,
418 f., 385). Die Absichten Kokoschkas beim
Malen des Bildes sind also hinlinglich klar.

Die ,Prometheus-Saga“ selbst ist ein Tri-
ptychon, das in der mittleren Tafel seinen An-
fang und seinen Hohepunkt besitzt. Eine ba-
rocke Raumdiagonale zerreifft dort das Bild-
feld in wesensverschiedene Teile: Links erhebt
sich ein Hang, auf dem man einen Altar um-
stlirzt und einen Mann erschligt. Rechts 6ffnet
sich der Himmel mit seinen Reitern. Links er-
kennt man weiterhin Noah und Vergil, gei-
stige Viiter der alten Menschheit. Unten schleppt
Aeneas seinen Vater Anchises vom Ort der Ver-
wiistung hinweg. Auf halbem Hang wendet
sich Apollo mit der Leier von der Untat ab. Er
schaut die apokalyptischen Reiter an, die von
rechts zu einem Jiingsten Gericht heranstiir-
men. Das Verbrechen der Uberheblichkeit, der
Sturz des Altars und der Mord sind also deut-
lich gegeben. Seine Folgen zeigt die rechte
Tafel.

Dort liegt der Mensch — Prometheus — an
einen Felsen geschmiedet. In Untersicht gemalt,
schaut man auf seine Geschlechtsteile. Ein Adler
hadst an seiner Leber. Krone, Waage, Richtbeil
und Ketten, die Attribute der Tyrannis, sind
erkennbar. Unten hockt eine Eule. Die Insignien
und die entbléfite Scham zeigen, dafl auch im
Bild der Strafe nicht allein ein Motiv vergan-
gener Literatur gemeint ist.

Auf dem linken Fliigel sehen wir die Gnade
der Gotter: die sich regenerierende Natur. Per-
sephone steigt als Frithlingsbotin mit einer

Sichel aus dem Abgrund auf. Daneben segnet
Demeter die Welt und schenkt ihr neue Frucht-
barkeit. Hades, aus dessen Armen Persephone
aufsteigt, ist unverkennbar der Maler selbst.
Hier wird der Kiinstler zum Hintergrund-
symbol. Der Maler inauguriert das Leben. Viel-
deutig aber wird in diesem Motiv die Be-
ziehung zwischen Mann und Frau. Man wird
geradezu an den ,Descensus ad inferos® der
alten Kunst erinnert, in dem Christus Adam
und Eva dem Abgrund entreiffit. Nach Ko-
koschka schafft nicht der Mann, der die Frau
hilt, neues Leben, sondern der sie loslifit.

Leider war dieses Triptychon der ,Prome-
theus-Saga® ebenso wie das Dreitafelbild der
»Schlacht bei den Thermopylen® (1954) auf der
Ziiricher Ausstellung nicht zu sehen. Dafiir bot
die ,Pentesilea® (1954 begonnen, unvollendet)
guten Ersatz. Sie scheint das Thema der linken
Tafel der Prometheus-Saga wieder aufzuneh-
men. Ein Mann — Achilleus oder die Gestalt des
Kiinstlers — hebt eine Frau — Pentesilea, die
Kénigin der Amazonen, — hoch iiber eine Men-
schenmenge. Der Blide der Amazone wirkt
goyesk. Er vereinigt den der Konigin Maria
Luise im Miinchener Bild des spanischen Malers
mit dem der Grifin Chinchon: Pentesilea ist
Maya und Heilige zugleich.

Nach dem Mythos hat Pentesilea den grie-
chischen Helden zunichst besiegt, wurde aber
schlieflich von Achilleus getStet. Bei Kokoschka
erhebt der Held die tiberwundene Pentesilea
als Inbegriff des Lebens iiber die tobende Masse
Mensch: Allos — makar, anders — gliicklich.

Mit diesem Wortpaar und Bild sind wir bei
dem Leitmotiv von Kokoschkas Kunst, dem
Kampf zwischen Mann und Frau und dem un-
endlichen Spiel der Gegensitze.

Allos — Makar: Das unendliche Spiel der
Gegensitze

In einem Gedicht in Dialogform von 1913
sprechen zwei Gestalten miteinander: Allos und
Makar. Diese griechischen Worte sind ein
Anagramm fiir Al-ma und Os-kar. Wie Mann
und Frau sich austauschen und miteinander ver-
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binden, so auch die geheimnisvollen Griechen
Allos und Makar, Anders und Gliicklich. ,Einen
Traum hab ich bedeutet, wer den Spiegel mei-
ner dreht: Neigung einfach nach sich selber
schreit!“7 Dieser Traum des Daseins wird zum
tragischen Konflikt; denn wenn der Mensch
gliicklich ist, sucht er das Andere. Und wenn
das Andere fremd wie eine Untiefe ihn be-
dringt, steigt die Sehnsucht nach dem Gliids
in ihm auf: Anders gliicklich.

Dieses unendliche Spiel der Gegensitze, das
in der Begegnung des Kiinstlers mit Alma Mah-
ler zum Schidksal wurde, durchzieht auch sein
Werk. Eine erste harmonische Losung findet
sich im Bild ,Spielende Kinder® (1909). Dort
ruhen ein Bub und ein Midchen auf dem Grund
des Bildes wie in einem Schof. Sie trigt ein
rotes Kleidchen, er eine blaue Jacke. Sie krab-
belt nach vorn. Er hilt sie zuriick. Sie ist in
unbestimmter Bewegung. Er erscheint ruhig
und bestimmend. Kinder beim Spiel, ein Gleich-
nis des menschlichen Daseins.

Aufgewiihlter erscheint die Spannungseinheit
Allos-Makar im Bild der ,, Windsbraut® (1913
1915). Ein Liebespaar ruht in einer Art Wol-
kenboot. Sie — nach innen geneigt — schlift
ruhig. Er, hellwach, schaut sorgenvoll zum
Himmel. Auf blauem Weltgrund liegt ihr hel-
ler Korper. Fahlrot hebt sich sein Obergewand
vom Aktbild der Schlafenden ab. Mann und
Frau und die Landschaft — Himmel und Erde —
werden von einer Bewegung durchflutet. Es ist
das uralte Bild des Hieros Gamos, der kosmi-
schen Hochzeit.

Auch in der Dresdener Zeit wird dieses Mo-
tiv ,Anders-gliicklich® in dem Bild ,Die Macht
der Musik® (1919) zum zentralen Thema der
Malerei. Dort steht links eine Frau im griinen
Gewand, fast noch ein Midchen. Thre Rechte
hebt eine Posaune, die Linke hilt eine Blume.
Rechts auf dem Bild beugt sich ein Mann — fast
noch ein Knabe — mit erhobenen Armen bild-
auswirts. Sein Gewand ist rot. Er scheint er-
schredst und voll Angst. Sie dagegen wirkt

7 Schr. 131. Vgl. auch die Abb. ,Allos makar®: Mann
und Weib tSten die Schlange (Lithographie) zur S. 113
im selben Band. — Wahrscheinlich ist auch das Bild ,Zwei
Midchen® (1955-64) von hierher zu interpretieren.
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sicher und selbstbewuft. Ein #lterer Titel des
Werkes hiefl ,,Die Schwachheit und die Stirke®.
Hier gehort der Mann zum schwachen Ge-
schlecht. Musik ist auf diesem Bild Madht,
Tapferkeit und Tugend. Mit dem liedlosen
Mann flicht auch das dunkle Tier im Grund,
Feigheit und Laster: durch die Musik — also
anders — ist auch hier der Mensch gliicklich.

Eine politische Variation der Thematik bringt
die ,Loreley” (1942). Im Vordergrund reitet
eine grofle rotgewandete Frau mit Krone, die
Konigin Viktoria von England, auf einem
Fisch. Im Hintergrund sinkt, von einem deut-
schen U-Boot torpediert, ein englischer Damp-
fer. Neben der Kénigin geht im Fischrachen
oder Rettungsring ein englischer Matrose in
Blau wie der Prophet Jonas unter. Die rote
Frau scheint mit der Linken dem sinkenden
Matrosen zu allem Uberfluff noch auf die
Miitze zu schlagen. Man hat den Eindrudk, Vik-
toria — Konigin von England — stopft als Lore-
ley (,Ich weifl nicht, was soll es bedeuten®)
ihre eigenen Matrosen in den Abgrund.

In der Reihe der politischen Bilder ,Das
Rote Ei“ (1940/41) und , Wofiir wir kimpfen®
(1943) wirkt dieses Werk des Kiinstlers ge-
schlossener und iiberzeugender, weil es nicht
allein eine politische Satire, sondern auch eine
Variation des Themas Frau und Mann, Stirke
und Schwachheit darstellt. Das Bild kritisiert
nicht nur den Seekrieg, sondern wird zum
Gleichnis des Lebens. Allerdings war es wenig
zeitgemdfl und nicht ganz ungefihrlich fiir
einen Deutschen, 1942 in England solche Bilder
zu malen. ;

Das Thema ,Anders-gliicklich® — das Bild
der Gegensitze — wird noch in einem biblischen
Motiv vom Jahr 1966 variiert: ,Saul und Da-
vid“. Links im Vordergrund des Gemildes sitzt
breit Konig Saul, rechts im Mittelgrund steht
David. Saul, mit Helm und Lanze, ist rot ge-
wandet. David mit goldener Harfe von weiff-
rosa Inkarnat erscheint nackt. Der Alte hat die
Rechte am Kinn und schaut brutal, fast wie der
Automobilist des Toulouse-Lautrec. Der junge
Singer sieht vertrauensvoll ins Weite. Er ist
dem ,Apoll® der Mitteltafel von ,Thermo-
pylae® und der ,Prometheus-Saga® verwandt.
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Saul und David schauen auf dieselbe Wirklich-
keit. Saul sucht sich ihrer zu bemichtigen. Da-
vid aber schaut, um zu verehren. Affe und
Pfau — Ekel und Ewigkeit — sind die Hinter-
grundsymbole fiir die beiden Fiirsten.

Auch in diesen beiden biblischen Gestalten
werden Grundkrifte der Gegenwart erkenn-
bar: Die brutale Macht ist bewaffnet und sucht
sich der Welt zu bemichtigen. K6nig Saul wird
zum Inbegriff von Terror, blinder Technik und
Gewalttat. Daneben David nackt, wehrlos und
verletzbar, der Mensch der Musen und der
Engelchére. Verehrung und Gesang — die Ehr-
furcht vor dem Dasein — sind sein Anteil. Die-
ses unzeitgemdfe Motiv der Bibel, Saul und
David, erhebt der Kiinstler zum Leitbild un-
serer Gegenwart, an dem sich die Geister schei-
den. Wird Saul herrschen, der Geist des Zu-
griffs und der Gewalt, oder David, der Inbe-
griff der Ehrfurcht und des Gesanges? Es ist,
als wollte uns Oskar Kokoschka noch ein letz-
tes Mal warnen: Allos makar — anders werdet
ihr gliicklich sein, nicht durch Ubermacht, son-
dern durch Ehrfurcht.

Es ist ein gewaltiger Eindrudk, den die Zii-'

richer Ausstellung der Werke Oskar Kokosch-
kas vermittelt. Nicht alle Bilder, die hier er-
wihnt wurden, konnte man in Ziirich sehen.
Andere, die hier nicht besprochen werden konn-
ten, durfte man dafiir bewundern. Dazu ge-
héren vor allem die Landschaften, die von
»Dent du Midi“ (1909) bis zur , Tower Bridge,
London® (1963) reichlich vertreten waren. Ein
einzigartiges ,theatrum mundi® — die Welt-
schau der groflen Stidte — breitet sich vor uns
aus. Himmel und Erde, Licht und Farbe wie-
derholen dort auf ihre Weise das unendliche
Spiel der Gegensitze, den Hieros Gamos, die
heilige Hochzeit. Die Natur wird beseelt er-
fahren und die Landschaft mythisch gesehen.
Was aber widerspricht unserem technischen
Zeitalter mehr als der Glaube an eine beseelte
Welt und eine mythische Natur? Diesen unzeit-
gemiflen Maler scheint eine grofle Liebeskraft
zu befihigen, die Welt zu verwandeln. Fiir uns
aber gilt sein Wort: ,Eros ist zu blafl gewor-
den, was immer von seiten der Wissenschaft
ausgedacht wird, um der Liebe neuen Zauber

5 Stimmen 178, 7

aufzuschminken, nachdem sie ihre Wunder ver-
loren hat und zum bloflen physischen Akt der
Fortpflanzung der Art geworden ist. Liebe ist
es nicht mehr; wire Liebe jemals davor zuriick-
geschreckt, in der Brautnacht noch den Tod zu
umarmen! Charitas geht rund um die Ewigkeit
herum, und ist diese selbst zu Ende gekommen,
dann erst hat Charitas sich ganz verschwendet
und aufgegeben.“ 8

Herbert Schade SJ

Die rechtliche Stellung der Auslinder
in der Bundesrepublik

Niemals in friedlichen Zeiten sind so viele
Auslinder in Deutschland gewesen wie in der
Gegenwart. Neben den 1,2 Millionen Gast-
arbeitern gibt es zahlreiche Studenten, Prakti-
kanten in Industrie und Wirtschaft, Grenzgin-
ger und Touristen, die aus der weiten Welt zu
uns gekommen sind. Bisweilen hat man bereits
mit Besorgnis gefragt, ob die Auslinder, ins-
besondere die Gastarbeiter, eine Gefahr fiir
die Bundesrepublik darstellen. Selbstverstind-
lich diirfen bei Erfiillung der berechtigten
Wiinsche der Wirtschaft die Gesichtspunkte der
Sicherheit und Ordnung nicht aufler acht ge-
lassen werden. Aber die Auslinder-Kriminali-
tit ist keineswegs so hoch, daf} sie zu Besorg-
nissen Anlaff geben kénnte. Bei den auslindi-
schen Gastarbeitern ist natiirlich zu beriicksich-
tigen, dafl es sich iiberwiegend um Minner
handelt, die den Jahrgingen menschlicher Vis
talitdit von 20 bis 35 Jahren angehoren. In
einem Lebensalter, in dem die Gesamtaktivitit
am stirksten ist, neigt der Mensch natiirlich
auch am intensivsten zur Kriminalitit. Ver-
gleicht man aber die Gastarbeiter mit einer ent-
sprechenden Gruppe deutscher minnlicher Be-
volkerung, so ist ihre Kriminalitit nicht be-
sonders hoch. Beriicksichtigen muffi man audh,
daf die Menschen aus siidlichen Lindern kom-
men, in denen andere Sitten und Lebensgewohn-
heiten herrschen, einem anderen Volke ange-

8 Oskar Kokoschka, Spur im Treibsand. Geschichten
(Ziirich 1956) 99.
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horen, das stirker zur Spontaneitit, zu Eifer-
sucht, Jahzorn neigt und in leichter entflammen-
der Leidenschaft schneller zur Gewalt iiber-
geht. Die Art der Kriminalitdt ist also eine an-
dere als bei der vergleichbaren deutschen Be-
volkerung.

Im iibrigen darf man darauf hinweisen, daf§
der Anteil der 1,2 Millionen Auslinder an der
beschiftigten Bevolkerung in der Bundesrepu-
blik im Durchschnitt nur 4,5 9% betrigt, also
einen Anteil ausmacht, der in anderen west-
europiischen Industrielindern erheblich hoher
ist. Belgien hat beispielsweise eine Auslinder-
quote von 6 %, Frankreich von 8 %, Luxem-

burg und die Schweiz sogar von 30 %o. Aller--

dings ist die Auslinderquote bei uns nicht ein-
heitlich verteilt, sie ist am geringsten in Nie-
dersachsen /Bremen (3 %) und Nordbayern
(3 %) und steigt in Baden-Wiirttemberg auf
10 %. Die stirksten Auslinderquoten weisen
die Arbeitsamtsbezirke Ludwigsburg, Stuttgart,
Gé6ppingen, Konstanz und Lorrach auf.

Wenn Auslinder in der Bundesrepublik Straf-
taten begehen, wird oft die Frage gestellt, war-
um nicht gleich die Ausweisung aus dem Bun-
desgebiet angeordnet werde. Das Strafgesetz
gibt aber keine Maglichkeit fiir den Strafrichter,
Auslinder auszuweisen. In der Bundesrepublik
existiert seit dem 1. 10. 65 das neue Auslidnder-
gesetz, das nur der Verwaltungsbehorde das
Recht einriumt, einen unlicbsam aufgefallenen
Auslinder auszuweisen. Das Auslindergesetz,
das vom Bundestag am 12. 2. 1965 verabschie-
det worden ist und das eine alte Polizeiverord-
nung abgeldst hat, ist bewufit und betont welt-
offen, grofRziigig und liberal gestaltet. Es ver-
wirklicht ein modernes, den heutigen staats-
rechtlichen und politischen Verhdltnissen ange-
pafites Auslinderrecht und beriicksichtige die
Tatsache, dafl sich heute der Ausldnder bei uns
nicht nur kurze Zeit, sondern fiir linger auf-
hilt. Eine starke Gruppe bilden bereits die Aus-
linder, die wihrend des 2. Weltkriegs aus dem
Osten Europas zu uns kamen und hier eine
neue Heimat suchten. Die vielen Fremdarbeiter
sind fiir die wirtschaftliche Entwicklung der
Bundesrepublik unentbehrlich, sie nehmen voll-
berechtigt an den sozialen Leistungen teil und
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genieflen die wesentlichen Grundrechte des
Grundgesetzes. Auf dem Gebiet des Aufent-
halts- und Niederlassungsrechts hat sich eine
liberale Praxis entwickelt, die durch das Gesetz
verankert worden ist. Auslinderbehdrden sind
Behdrden der inneren Verwaltung auf der
Kreisebene. Aufgabe der Auslinderpolizei ist
es, bei Erfiillung aller berechtigten Wiinsche
der Wirtschaft die Gesichtspunkte der Sicher-
heit und Ordnung zur Geltung zu bringen.

Die meisten Auslinder halten sich hier auf
Grund der Abkommen auf, die mit Italien,
Spanien, Griechenland und mit der Tiirkei ge-
troffen sind. Diese Vereinbarungen lauten in
den Grundziigen gleich. Die Entwicklung auf
dem Arbeitsmarkt ist aber noch nicht abge-
schlossen. Als Mitglied der Europdischen Wirt-
schaftsgemeinschaft mufite die Bundesrepublik
durch die Vertrige von Rom bestimmte Bin-
dungen eingehen, die sich auf die Arbeitspoli-
tik beziehen. So sieht Art.48 der Rdmischen
Vertrige vor, dafl bis zum Ende einer Uber-
gangszeit innerhalb der Europiischen Gemein-
schaft die Freiziigigkeit der Arbeitnehmer her-
zustellen ist. Die ersten Mafinahmen zur Her-
stellung dieser Gemeinschaft sind bereits in
Kraft getreten.

Auflerdem sind die Regierungen der Mit-
gliedstaaten von Richtlinien in Kenntnis ge-
setzt worden, die der Rat der EWG beschlossen
hat und die sich mit der Praxis der Aufnahme
der Beschiftigung und des Aufenthalts der Ar-
beitnehmer und ihrer Familienangehdrigen be-
fassen. So konnen Angehirige der Mitglied-
staaten in das Bundesgebiet einreisen, wenn sie
nur im Besitz eines amtlichen Personalausweises
sind. Fiir italienische Gastarbeiter gibt es schon
zwei Wege, im Bundesgebiet eine Arbeit auf-
zunehmen: auf Grund der deutsch-italienischen
Vereinbarung von 1955 und auf Grund der
Vertrige von Rom.

Neben dem Auslindergesetz sind immer die
Vorschriften der Sozial-Charta zu beachten,
durch welche die Sozialpolitik der angeschlos-
senen europidischen Staaten auf eine gemein-
same Grundlage gestellt wurde. Dazu gehort
z.B. der besondere Schutz von Kindern und
Jugendlichen vor korperlichen und sittlichen
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Gefahren, der Mutterschutz fiir alle Arbeitneh-
merinnen, das Recht jedermanns auf Fiirsorge,
wenn ihm keine ausreichenden Mittel zur Ver-
fiigung stehen. Auch der Familienschutz ist in
die Sozial-Charta einbezogen: Die Familie als
Grundeinheit der Gesellschaft hat das Recht
auf angemessenen sozialen, gesellschaftlichen
und wirtschaftlichen Schutz, der ihre volle Ent-
faltung zu sichern vermag.

Unter Beriicksichtigung dieser Grundsitze
sind die Vorschriften des Auslindergesetzes
auszulegen. Ein Auslinder kann ausgewiesen
werden, wenn er beispielsweise die freiheitliche
demokratische Grundordnung oder die Sicher-
heit der Bundesrepublik gefihrdet, wenn er
wegen eines Verbrechens oder Vergehens ver-
urteilt ist oder wenn gegen ihn eine mit Frei-
heitsentzichung verbundene Mafiregel der Siche-
rung und Besserung, Unterbringung in einer
Arbeitseinrichtung oder Heil- oder Pflegeanstalt
angeordnet oder Fiirsorgeerziehung im Heim
durchgefiihrt wird. Ein griechischer Staatsange-
horiger, der mit einer Deutschen verheiratet
war und ein in Deutschland geborenes Kind
hat, sollte ausgewiesen werden, weil er wegen
eines Verkehrsunfalls (fahrldssige Totung eines
Kindes) zu drei Monaten Gefiangnis und ferner
wegen versuchten Betrugs zu fiinf Monaten Ge-
fingnis verurteilt war. Er stand unter Bewih-
rungsaufsicht, hatte aber auch in Belgien Straf-
taten begangen. Das Oberverwaltungsgericht
Miinster erkldrte das Aufenthaltsverbot nicht
fiir berechtigt, weil es gegen die Konvention
zum Schutz der Menschenrechte und Grund-
freiheiten und auch gegen Art.6 des Grund-
gesetzes (Schutz von Ehe und Familie) ver-
stofle. Das Oberverwaltungsgericht fiihrte aus:
»Das bedeutet nicht nur, daf} die 6ffentliche
Gewalt die zur Sicherung der Familie in ihrem
sittlichen und kulturellen Gehalt erforderlichen
Maflnahmen zu ergreifen hat, sondern auch,
daB vor Erlaf eines Aufenthaltsverbots gegen
einen Auslinder zu priifen ist, welche Wirkun-
gen sich durch die Vollziehung des Verbots fiir
die Familie des Betroffenen ergeben.® Die Fa-
milie wiirde durch das Aufenthaltsverbot schwe-
rer getroffen als der Grieche selbst. Die Ehe-
frau mit dem Kind miifdte allein in Deutschland
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verbleiben, und ihr Mann miifite versuchen, im
Ausland eine neue Existenz zu griinden, was
bei der gegenwirtigen Wirtschaftsstruktur Grie-
chenlands recht zweifelhaft sein kénnte. Bei Ab-
wigung also der staatlichen Interessen, die dem
Aufenthalt eines straffillig geﬁvordenen Aus-
linders entgegenstehen, und der Interessen der
Familie, die fiir ein Verbleiben in Deutschland
sprechen, kam das Oberverwaltungsgericht zu
dem Ergebnis, dafl der Bestand der Familie
hier in erster Linie zu beriicksichtigen sei. Auf-
enthaltsverbot und damit die Ausweisung seien
nur notwendig, wenn man weitere Verstofle
des Auslinders gegen die staatlichen Gesetze
ernstlich befiirchten miisse und wenn sich diese
vorbeugende Mafinahme deswegen nicht um-
gehen lasse. Wenn sich also der Grieche in Zu-
kunft einwandfrei fithrt, darf er in Deutschland
bleiben. Nur bei erneutem Verstof§ gegen inner-
deutsche Gesetze wird ein Aufenthaltsverbot
in Betracht kommen.

Fir Aufenthaltsverbote und Ausweisungen
gelten also allgemeine Grundsitze. Vor allem
mufl der Grundsatz der Verhiltnismifigkeit
des Mittels gewahrt werden, Etwas anderes ist
natiirlich die ,Auslieferung®, die von einem
fremden Staat verlangt wird und fiir die be-
stimmte Auslieferungsvertrige gelten. Im iibri-
gen kann ein Auslinder auch ausgewiesen wer-
den, wenn er die 6ffentliche Gesundheit oder
Sittlichkeit gefihrdet. Das kann auch dann der
Fall sein, wenn sein Verhalten nicht mit Strafe
bedroht ist. Familienangehorige konnen nur
dann ausgewiesen werden, wenn auch in ihrer
Person die Ausweisungsgriinde vorliegen.

Auf der anderen Seite kann nach §8 des
Auslindergesetzes Auslindern auch die Erlaub-
nis zum Daueraufenthalt erteilt werden, wenn
sie sich mindestens 5 Jahre regelmifig hier auf-
halten und, wie es im Gesetz heif}t, ,,sich in das
wirtschaftliche und soziale Leben in der Bundes-
republik eingefiigt haben®. Sie miissen also eine
wirtschaftliche Existenz besitzen, und ihre Le-
bensfihrung mufl mit den rechtlichen und so-
zialen Ordnungen der Bundesrepublik im Ein-
klang stehen.

Auslinder genieflen die Grundrechte des
Grundgesetzes. Auch eine politische Betitigung
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ist moglich, wenn sie die 6ffentliche Sicherheit
und Ordnung nicht stért und erheblichen Be-
langen der Bundesrepublik nicht entgegensteht.
Eine Ordnungsverfiigung, durch die einem Aus-
linder jegliche politische Titigkeit untersagt
wiirde, verstiefe gegen das Grundrecht der
freien Meinungsduflerung und wire in dieser
Allgemeinheit auch mit dem Grundsatz der
Verhiltnismifigkeit des Mittels nicht zu ver-
einbaren. Das hat das Oberverwaltungsgericht
Miinster am 27. 7. 1965 entschieden. Ein Recht
auf uneingeschrinkte politische Betdtigung be-
steht also fiir den Auslinder nicht, ebenso wie
seine Versammlungs- und Vereinsfreiheit, seine
freie Berufswahl und Freiziigigkeit bestimmten
Grenzen unterworfen sind. Vor allem diirfen
die Beziehungen der Bundesrepublik zu ande-
ren Staaten nicht belastet werden.

Eine Ausweisung oder Abschiebung von
Gastarbeitern kommt auch dann in Frage, wenn
sie den Arbeitsvertrag gebrochen haben und
sich nicht an die Vereinbarungen halten. Die
Aufenthaltserlaubnis wird bisweilen mit Be-
dingungen und Auflagen versehen, um der Nei-
gung fremder Arbeiter zum dauernden Wechsel
des Arbeitsplatzes entgegenzuwirken. Es gibt
bekanntlich Gastarbeiter, die nur kurze Zeit in
Erwerbstitigkeit bleiben wollen, um dann még-
lichst schnell einen freien Beruf ergreifen zu
konnen. Das wiirde als ein Miflbrauch des
Gastrechts angesechen werden miissen.
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So hat also die Auslinderpolizei bei Wahrung
der Interessen der Wirtschaft und auch unter
Beriicksichtigung der personlichen und familii-
ren Interessen des Auslinders die &ffentlichen
Gesichtspunkte der Sicherheit und Ordnung zu
beachten. Die Mafinahmen polizeilicher Art
sind stets von gesellschaftlicher Bedeutung. Aus-
linderpolizeibehtrden haben vor jeder Ent-
scheidung Erwigungen politischer, arbeitspoliti-
scher, wirtschaftlicher und sonstiger Art anzu-
stellen, immer im Blick auf die gréfleren Zu-
sammenhinge. Das Pafl- und Aufenthaltsrecht
der Zukunft wird wahrscheinlich in immer
stirkerem Mafle liberalisiert werden. Es ist da-
mit zu rechnen, dafl namentlich die Angeh&rigen
der EWG-Staaten die Stellung erhalten wer-
den, die den eigenen Staatsangehdrigen zusteht.
Darin offenbart sich die fortschreitende euro-
piische Verschmelzung. Den Gefahren und
Storungen der Liberalisierung entgegenzutreten
ist Aufgabe einer im Bundesgebiet einheitlich
gesteuerten Auslinderpolizei.

Die menschlichen Probleme, die sich aus der
Menschen
und Rassen ergeben, sind natiirlich mit Gesetz
und Polizei noch nicht geldst. Hier bedarf es
der verstindnisvollen Hilfe weiter Kreise, na-
mentlich der Wohlfahrtspflege, wenn das Zu-
sammenleben der Menschen sich fruchtbar, nutz-
bringend und friedlich entwickeln soll.

Walter Becker

Zusammenfithrung  verschiedener
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Die altorientalischen Reiche. Hrsg. v. E. Cas-
sIN, J. BoTTERO,]. VERCOUTTER. 1. Vom Paldo-
lithikum bis zur Mitte des 2. Jahrtausends.
11. Das Ende des 2. Jahrtausends. Frankfurt:
Fischer 1965, 1966. 398, 374 S. (Fischer Welt-
geschichte 2 u. 3) Brosch. je 4,80.

Dank der Ausgrabungen hat die Kenntnis
der Geschichte des Vorderen Orients. der Ent-
stehung der ersten Dorf- und Stadtkulturen in
den letzten Jahrzehnten erstaunlich zugenom-
men. Die Anzahl der neuentdeckten Doku-
mente ist so groff, daff die Forschung mit der
Auswertung kaum mehr mitkommt. Wenn auch
noch Liicken bestehen und {iber manchen Jahr-
hunderten noch das Dunkel liegt, so zeichnet
sich der Gang der Ereignisse doch in den gro-
flen Linien immer deutlicher ab. Es ist daher
angebracht, wenn von Zeit zu Zeit Fachleute
fiir weitere Kreise eine Darstellung des augen-
blicklichen Standes der Forschung geben, mag
eine solche auch in vielem nur vorldufig sein.

Der erste Band beginnt mit der Vorgeschichte
des Vorderen Orients und Agyptens, berichtet
dann die Entstechung der ersten Hochkulturen
in Sumer und Agypten, wo auch die ersten
Schriften erfunden wurden. Auf die sumerischen
Stadtstaaten folgt dann das altbabylonische
Reich, dessen Geschichte bis zum Sturze der
Dynastie Hammurabis und dem Einfall der
Kassiten weitergefiihrt wird. Die Geschichte
Agyptens umfafit das Alte Reich, die erste Zwi-
schenzeit, das Mittlere Reich und dessen Zu-
sammenbruch und den Einfall der Hyksos. Der
zweite Band beginnt da, wo die bisherigen
Reiche anfangen, um die Vorherrschaft iiber den
ganzen Vorderen Orient zu kimpfen. Babylon
besitzt unter der Herrschaft der Kassiten zwar
immer noch groflen kulturellen Einfluf}, hat aber
wenig politische Bedeutung. Assyrien steht in
den Anfingen. Es bilden sich die Grofireiche
der Hethiter, Hurriter und Mitanni; das Neue
Reich in Agypten greift nach Syrien bis an den
Euphrat. In diese Zeit fallen die Anfinge Israels,
die minoische Hochkultur in Kreta und die
mykenische Kultur in Griechenland.

Die Geschichte des Vorderen Orients ist fiir
uns um so interessanter, als dort die ersten
Stddte entstehen und sich die ersten Hochkultu-
ren entwickeln, die fiir das Abendland von so
grofler Bedeutung wurden. Auffallend ist, wie
rasch auf einmal solche Kulturen aufblithen,
wenn im giinstigen Augenblick die Voraussetzun-
gen gegeben sind, und wie sie noch rascher wie-
der zusammenbrechen. Das ist selbst in Agyp-
ten der Fall, das doch in diesen Zeiten keine
Bedrohung von auflen zu fiirchten hatte. Be-
merkenswert ist auch die Schonheit und Voll-
endung mancher ilterer Kunstwerke, deren
Hohe spiter kaum je wieder erreicht und nie
mehr {ibertroffen wurde. Die Darstellung ist
naturgemifl etwas gedringt, bleibt aber doch
iiberall leicht verstindlich. A. Brunner §]

SEEL, Otto: Rémertum wund Latinitdt. Stutt-
gart: Klett 1964. 618 S. Lw. 39,50.

Soll man sich in den dringenden Zukunfts-
aufgaben unserer Zeit mit Altertumsforschung
beschiftigen? Wie der Einzelne zu humanisti-
schen Werten stehen mag, er mufl wissen, dafl
er so oder so von diesen vorgeformt und viel-
leicht auch geformt worden ist. So ist es be-
rechtigt, unter den Kriften, die unsere Um-
welt und uns selber gebildet haben, auch jene
neu zu untersuchen, die Seel unter der Formel
»Rom und die Latinitit* zusammengefaflt hat.

Der Verf. leistet seine Arbeit in einer Weise,
die den Ernst und die Miihe der forschenden
Kleinarbeit verbindet mit dem Schwung kiih-
ner Vergleiche und Synthesen und der Eleganz
farbiger Darstellung. Die sachbedingte Gelehr-
tenarbeit kommt nicht daher in einer schwer-
filligen Fachsprache, sondern im geldsten
Schritt gepflegter Wortkunst. -

Selbst jener, dem das hier behandelte Thema
vertraut ist, wird viele neue Anregungen fin-
den. S. sicht die rémische Welt als Gegensatz-
einheit. Hart und herb — lieblich und anmutig;
niichtern zweckhaft — gliubig sendungsbewufit;
prunklos hausbacken — barocker Pomp; rational
gefithlsarm — lyrischer Idealismus; von Brauch
und Herkommen geprigt — dem Vorteil des
Augenblicks verfallen; brutale Macht — mafi-
volle Menschlichkeit; ein abstoflender Raub-
staat — und in seinen politischen und humani-
tiren Ideen geschichts- und zukunftsmichtig
wie kein zweites Gemeinwesen; biurische Schii-
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ler der Griechen — und schopferische Kultur-
macht tber Jahrhunderte hinweg.

Seel faflt diese Gegensitze unter die Formel
»Romertum und Latinitit®. Thren Hohepunkt
gewinnt die Antithetik in den Kapiteln Macht
und Menschlichkeit, Pathos und Niichternheit,
Herrschaft und Dienst. Am schwersten ist diese
Antithetik auf religiosem und ethischem Ge-
biet zu verstehen. Herder, dem Ankliger des
Romertums, konnte man Augustin zur Seite
stellen. Seine Bilanz von Gutem und Bdsem
in diesem Volk ist weit weniger schmeichelhaft
als diejenige Seels.

G. F. Klenk S]

SEEL, Otto: Weltdichtung Roms. Zwischen
Hellas und Gegenwart. Berlin: Argon 1965.
527 S. Lw. 37—

»Es gibt heute auf der ganzen Welt kein
wirkliches Selbstverstindnis, das nicht auf der
Suche nach sich selbst irgendwann auf das Phi-
nomen Roms und der lateinischen Dichtung
stiefle® (477). Diese humane, nicht verlierbare
Aktualitit Roms eruiert O. Seel (unter Ergin-
zung seiner kulturmorphologischen Darstellung
von ,Romertum und Latinitit®) in einer un-
konventionellen, originellen Deutung und Wiir-
digung der Dichtung Roms. Diese, auch wenn
sie zeitlich aufgefaltet und auf einzelne Dichter
in ,erganzender Rollenverteilung aufgefichert®
(32) ist, wird erst in ihrer Gesamtheit sinnvoll
und weltgeschichtlich wirksam. Die das Indivi-
duelle iiberwiegende Teilhabe am Allgemeinen
als eine im Unterschied zum Griechischen spezi-
fisch rémische Eigenart (437) bildet aller latei-
nischen Dichtung ein universales Bezugssystem,
eine iiberpersonale Funktion (34), eine Inten-
tion auf ein umfassendes Ganzes (Romidee) (126)
unter der durchgehaltenen Dynamik des Anti-
thetischen (erdhaft — sublim; leicht fafilich —
schwer zuginglich, optimistisch — pessimistisch
usw.) ein. Die ,Inbildlichkeit® als gelebte Denk-
form (457) wird offenbar in der zuordnenden
Funktionalitdt (nicht in der zwingenden Logik)
der lateinischen Sprache als Reprisentant des
romischen Geistes (487), illustriert am Palin-
drom Roma-Amor, Urbi et Orbi (57-75). Die
Zu- und Einordnung von Sprache und Dichter,
der sich auch als eine einer wechselseitigen Er-
gdnzung und Spannung bediirftige Epiphanie
der Romidee verstand (124), in ein umfassen-
des Ganzes bleibt ein von Naevius bis Boethius
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sich gleichbleibendes Grundlineament (486),
Kern, Strahlung und offene Grenzen nach
vorne (74), bildet so wirklich eine kulturelle
Kontinuitit und verleiht der Dichtung in jeder
ithrer Phasen ein Dringen auf Universalitit
hin (126). In der iberindividuellen, komplexen
Einheit griindet der Anspruch auf Weltdich-
tung, und nicht im Gegenstand oder in der
weltgeschichtlichen Wirksamkeit dieser Dich-
tung. Hier werden nach Seel die hoheren
Schichten der Geschichtlichkeit geprige (218),
die als ein kategoriales System von Vorklirun-
gen und emotionalen Vorentscheidungen die
selbstverstindlich beniitzte Grundlage aller kul-
turellen und politischen Verstindigung von
heute bilden (472).

Die unersetzbare (im Unterschied zum Grie-
chischen) mediokre humane Wiirde erschliefit
Seel durch Interpretation einzelner Werke, de-
ren Wirkungskraft im Miteinander von erd-
hafter Verwurzelung und erlesener Gestaltung
liegt. Im Gegensatz zu der in ‘den letzten Jahr-
zehnten zunehmenden Konzentration der Lati-
nisten auf das Sublime, Erhabene und artistisch
Verfeinerte sind nach Seel auch die Augusteer
im Boden der allgemeinen Latinitit verwur-
zelt; nur auf diesem Boden konnen sie Rom
mit seinem numinosen, charismatisch-providen-
tiellen Gewicht reprisentieren (279-298). Im
Zusammenspiel von Neuschaffen und Wieder-
holung (125) und durch das auch in der Inter-
pretation angewandte Prinzip des Antitheti-
schen werden wertvolle Einsichten gewonnen,
wie z. B. das im Werk von Lukrez aufgewie-
sene elementare und zugleich kosmische Lebens-
gefiihl unter einem folgerichtig durchgehalte-
nen Abbau des Personalen im Humanbereich
und unter Spiritualisierung der Materie. Leider
wird die Darstellung von der neronischen Zeit
bis zur christlichen Spitantike immer skizzen-=
und liickenhafter (415-483). Dadurch wird die
humanisierende Wirksamkeit der in dieser Zeit
erreichten Unabhingigkeit und Selbstindigkeit
lateinischer Form in der heidnischen — von der
christlichen ganz abgesehen — romischen Welt
nicht sehr glaubwiirdig. Noch weniger wird mit
den diirfrigen Anspielungen auf den Osten die
universale humane Mission des latinischen Stils
in diesem Buch bewiesen; vielmehr fiihren sol-
che Uberlegungen in den Bereich der Kultur-
philosophie. :

Selbst wenn man angesichts des Welt- und
Selbstverstindnisses mit einer radikalen Ge-
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schichtlichkeit eines
piers von heute die Aktualitit Roms fiir das
Abendland bezweifelt, so vermittelt das in
einem glinzenden Stil geschriebene und iiber-
sichtlich gegliederte Buch dem Fachmann wie
dem Literaturfreund neue Einsichten in die
Dichtung Roms und des Abendlandes.

J. Heislbetz S|

StENIUS, Goran: Von Rom nach Rom. Die Kul-
turlandschaften Traliens. Frankfurt: Knecht
1964. 335 S. Lw. 19,80.

Das Buch ist ein gelungenes Geflecht von Ge-
schichte und Landschaftskunde. Man koénnte
sagen: Geschichte als Weg und Voranschreiten
der Kultur von Landschaft zu Landschaft, wo-
bei die Strahlungskraft gewisser Mittelpunkte
denKern der jeweiligen Kapitel bildet. So wan-
dert der Leser mit dem Verf. durch das Land
des Siidens und findet es in der Fiille der kul-
turellen Schichtungen und Brennpunkte. Stenius’
Auge ist bei seinen Betrachtungen geschult an
den Farbtonen der nordischen Landschaft. Wie
dieses Auge den historischen Reichtum und die
geformte Schonheit der Mittelmeerwelt in sich
aufnimmt und zu kleinen Bildern vereint, die
sich in das grofle Panorama Italien einfiigen,
verleiht diesem Italienbuch einen besonderen
Reiz.

Bei den Griechen der Graecia magna und
Siziliens beginnt die Wanderung, fiihre durch
Raum und Zeit zu den Etruskern und dann
ins antike, friithchristliche und mittelalterliche
Rom. Hinter Roms Legionen geht es auf den
groflen Ausfallstrafen nach Norden: die Tos-
kana, Mailand, Venedig, Verona. Sie sind zu-
nachst reflexe, dann aber durchaus individuelle
Ausformungen der Romanitas, werden zum
Herzen eciner kulturellen und oft auch politi-
schen Regionalgemeinschaft, die bei allem Aus-
tausch mit anderen ihren besonderen Charakter
gewinnt, der sich besonders im Mittelalter und
der Renaissance, aber auch in der neueren Zeit
in bunter Fiille entfaltet. Auch die Geschichte
des geeinten Italien kommt noch zu Wort.

G.F. Klenk §]

Massenwahn in Geschichte und Gegenwart. Ein
Tagungsbericht. Hrsg. v. Wilhelm BITTER. Stutt-
gart: Klett 1965. 283 S. Lw. 18,80. :

Die Erfahrung der letzten fiinfzig und be-
sonders der letzten dreiflig Jahre haben bei je-

durchschnittlichen Euro-

dem einen Schock hervorgerufen, der bildungs-
und kulturglaubig sich schmeichelte, der Weg
der Menschheit fithre in einem stetigen Aufstieg
aus grauen Tiefen in ein immer helleres Licht
der Vernunft.

Wenn wir den von Bitter herausgegebenen
Tagungsbericht der Stuttgarter Gemeinschaft
»Arzt und Seelsorger® aufmerksam lesen, der
aufler unserer jiingsten Geschichte noch zahl-
reiche Erscheinungsformen des Massenwahns
zergliedert, taucht unvermittelt die Frage auf,
ob die klassische Begriffsbestimmung des Men-
schen als vernunftbegabtes Lebewesen zutrifft.
Hier bekommen wir ein Wesen zu Gesicht, das
in jeder historischen Epoche, gerade dann, wenn
es in Massen auftritt, fiir krankhafte Verzer-
rungen des Seelenlebens anfillig ist, mag es sich
um Rassen- oder Klassenwahn, um ekstatische
Minnerbiinde oder archaisch-ekstatische Mas-
senbewegungen, um Kinderkreuzziige und Sek-
tenwesen, um Hexenwahn oder pseudoreligitse
Verirrungen handeln.

Die Referenten der Tagung sind durchwegs
Fachleute. Die einzelnen Vortrige sind aller-
dings zu knapp, als dafl sie bei der Problematik
der Themen von einem weiteren Leserkreis leicht
zu beurteilen wiren. Mancher kurze Hinweis,
der fiir Fachgenossen geniigen mag, bleibt Nicht-
fachleuten unklar. Auch kann eine Maxime
seelsorglich, also im konkreten Einzelfall des
Lebens weithin richtig, aber als allgemeine theo-
retische Regel der Ethik falsch sein. So ist es
seelsorglich gut gesehen, dafl jedes menschliche
Tun und Werten in sich zwiespiltig ist, dafl
Wert und Unwert sich in thm mischen. Es wiire
jedoch verkehrt, daraus auf eine Relativitit der
sittlichen Werte selber zu schlieflen. Auch ist es
keineswegs so, dafl die Absolutsetzung von
Werten und Wahrheiten in sich schon dazu ver-
leitet, ,alle zu vernichten, die diese hdchsten
Werte zu ersetzen drohen® (279). Das Christen-
tum mufl Werte und Wahrheiten absolut set-
zen, hilt sich aber deswegen noch keineswegs
fiir befugt, jeden, der sie bekimpft, zu vernich-
ten. Wo das dennoch geschah, war es im Gegen-
satz zu Geist und Weisung seines Stifters.

G. F. Klenk S]

Probleme des Kulturwandels im 20. Jabhrhun-
dert. Hrsg. von der Forschungsstelle fiir Welt-
zivilisation e. V. Freiburg: Herder 1965. 212 S.
Brosch. 22,—.
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Das Buch ist gedacht als Ansage einer sieben
Binde umfassenden ,Enzyklopidie der Welt-
zivilisation®, ,in der die Erscheinungen des
globalen Kulturwandels in allen Lebensberei-
chen des 20. Jahrhunderts dargestellt werden
sollen® (VI). Das eindrucksvolle Programm des
Werkes wird am Schlufl des vorliegenden Bu-
ches mitgeteilt. Seine Abhandlungen, die von
Mitgliedern der ,Forschungsstelle fiir Welt-
zivilisation® verfaflt wurden, sind offenbar als
reprdsentativ fiir die ganze Enzyklopidie ge-
dacht. Die Interdependenz im Kulturwandel,
den wir erleben, wird darin sichtbar, zumal
Vorginge aus unterschiedlichen Sachbereichen,
die sich in verschiedenen Regionen der Welt
abspielen, dargestellt werden.

Oskar Kohler, der wissenschaftliche Leiter
der ,Forschungsstelle®, deutet in seinem Bei-
trag ,Die Zeit der ,Nachgeschichte‘“ den Vor-
gang des Vorkommens eines neuen Zeitalters
geschichtsphilosophisch: , Was also als ,Die Zeit
der »Nachgeschichte« erfahren wird, ist eine
offene Erfahrung. Aber was immer sie konkret
bedeuten wird, sie ist eine ganz neue Erfah-
rung der Endlichkeit, sei es die Ahnung des mit
der Endlichkeit des Menschen gesetzten wirkli-
chen Endes, sei es die Ahnung eines neuen, von
der bisherigen Geschichte kategorial unterschie-
denen Zeitalters® (207). H. Wulf S]

Kirchengeschichte

AUBERT, Roger: Vaticanum I. Mainz: Matthias-
Griinewald-Verl. 1965. 388 S. (Geschichte der
Skumenischen Konzilien, 12)) Lw. 32—,

Wenn man bedenkrt, dafl seit der grofien, aber
in vielem iiberholten ,Conziliengeschichte® von
Hefele-Hergenrother (1855/90) keine Gesamt-
darstellung mehr erschienen ist, dann kann man
es nur begriifien, wenn jetzt ein Team von Wis-
senschaftlern aus Europa und Amerika diese
Aufgabe in Angriff nimmt. Die franzdsische
Ausgabe, ,Histoire des Conciles Oecuméni-
ques”, erscheint seit 1962 und umfaflt bereits
sechs Binde. In der deutschen, die unter Lei-
tung von Heinrich Bacht steht, liegen vier
Binde vor: J. Ortiz de Urbina, Nizia und
Konstantinopel; P.-Th. Camelot, Ephesus und
Chalcedon; J. Lecler, Vienne; R. Aubert, Vati-
canum I. Fiir die Gesamtreihe sind 13 Binde
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vorgesehen, der letzte iiber Vaticanum II. Ziel
der Herausgeber ist es, ,jedes einzelne Konzil
in seiner Eigenart und seinem besonderen Bei-
trag zur Entfaltung von Lehre und Leben der
Kirche darzustellen.“ .

Roger Aubert, Professor fiir Kirchengeschich-
te an der katholischen Universitit von Lowen
und Mitherausgeber der Zeitschrift ,Revue
d’Histoire Ecclésiastique®, hat sich vor allem in
seinem Werk tiber Pius IX. in der Kirchenge-
schichte von Fliche-Martin als einer der besten
Kenner der Kirchengeschichte des 19. Jahrhun-
derts erwiesen. Das wird durch sein Buch iiber
das I. Vaticanum von neuvem bestitigt. Er skiz-
ziert die verschiedenen Strémungen und Ge-
gensitze, die den Hintergrund des Konzils bil-
deten, entwirft ein treffendes Bild von Pius IX.
und gibt eine spannende Darstellung des Kon-
zilsverlaufs selbst.

Pius IX. erscheint als ein Mann der Gegen-
sitze. Er war offen fiir die Anliegen der mo-
dernen Zeit und zugleich der Autor des Sylla-
bus. Sein kirchenpolitisches Handeln stand nach
Aubert unter mehreren ungiinstigen Vorzeichen.
Von einer epileptoiden Erkrankung war ihm
eine heftige Erregharkeit geblieben, die ihn bis-
weilen zu unbedachten Reaktionen hinriff. Seine
theologische Ausbildung war keineswegs iiber-
ragend, und - was vermutlich noch folgen-
schwerer war — er hatte nicht immer eine gliick-
liche Hand bei der Auswahl seiner Berater und
Mitarbeiter. Unbestritten ist seine persénliche
Frommigkeit, seine tapfere Geduld und seine
Sorge fiir das Geschidk der ihm anvertrauten
Kirche.

Den Héhepunkt der Konzilskapitel bilden
ohne Zweifel die Abschnitte, wo die Zusammen-
setzung, die Grundsitze und die ersten Mand-
ver der beiden Parteien geschildert sind. Die
Geheimhaltung der Vorbereitungen und dann
der berithmte Artikel in der ,,Civilta Cattolica®
hatten jene ,gespannte Atmosphire® geschaffen,
in der viele befiirchteten, das Konzil habe nur
dem zuzustimmen, was die romische Kurie
schon lingst allein entschieden hatte. Aubert
zeigt, wie diese Spannung das ganze Konzil
durchzieht, von Mannings ,recht bedauerlichem
Manover® am Beginn der Wahlen zur Glau-
bensdeputation {iber die von Aubert betonte
Rolle Acton’s bei der Organisation der Oppo-
sition bis zur allmihlichen Bildung einer mirt-
leren Partei, die sich am Ende geradezu provi-
dentiell durchsetzte. Aubert verfolgt eine mitt-
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lere Linie zwischen der altkatholischen Position
des Werkes von J. Friedrich (1877-87) und der
zu apologetischen Haltung von Th. Granderath
(1903-6). Es kommt ihm dabei zugute, daf} er
die Ereignisse aus einer grofleren Distanz sieht
und dafl ihm besseres Quellenmaterial zur Ver-
fiigung steht.

Wie die anderen Binde der Reihe bringt
auch dieser eine Reihe von Quellen. Am wich-
tigsten sind der Text des ,Civilta“-Artikels
und die vier Entwiirfe des vierten Kapitels der
Konstitution ,Pastor Aeternus®, die in Form
einer Synopse nebeneinander gestellt sind. Sechs
Bildtafeln, eine Zeittafel, kritische bibliogra-
phische Hinweise und ein Namens- und Sach-
register machen das Buch zu einer notwendigen
Voraussetzung fiir jede Beschiftigung mit dem
1. Vaticanum. D.Gill §]

PALLENBERG, Corrado: Paul VI., Schliisselge-
stalt eines newen Papstiums. Miinchen: List 1965.
278 S. Lw. 24,80.

Die Biographie eines Papstes zu schreiben ist
keine leichte Sache. Sie erfordert eine gute
Kenntnis der kirchlichen Auffassungen, der
obersten kirchlichen Amter, ihrer Beziehung
zum Papst und nach auflen und des alltdglichen
Lebens an der Kurie. Damit ist aber erst der Rah-
men abgesteckt, in dem der Papst wirkt. Sein
Werdegang bis zu den Stufen des pipstlichen
Thrones und die Art, wie er sein Amt als Ober-
haupt der katholischen Christenheit ausiibt,
welche Prigung und besondere Note er der
»Kirchenpolitik® im Verkehr mit den Staaten
gibt, all das muf} in Studium und Beobachtung
fiir jeden Bischof von Rom neu erarbeitet
werden.

Pallenberg tritt an diese Aufgabe mit eini-
gem Geschick heran. Er ist R6mer und Prote-
stant. Wie fast alle Rémer hat er daher fiir
alles, was im Vatikan geschicht, eine familiire
Anteilnahme. Besonders fafit er die mensch-
liche Seite der Kurie und ihres Hauptes auf-
merksam ins Auge. Obwohl er Protestant ist,
sicht er vieles weit unbefangener als manche
antiklerikale Liberale mit katholischem Tauf-
schein. Er begleitet den jungen, ,feinnervigen®,
hochbegabten und frommen Norditaliener Gio-
vanni Battista Montini von seinem Eintritt ins
Leben bis zur Papstkronung mit grofiem Wohl-
wollen und dem Willen, alles richtig' zu ver-
stehen und zu deuten. Dennoch bleibt der Le-

ser in vielen Punkten unbefriedigt. So sehr man
das literarisch-journalistische Geschids und den
guten Willen des Autors anerkennen muf}, so
wenig kann man sich damit abfinden, eine In-
stitution, ein Amt, eine Wiirde und vor allem
eine der Kirche so eng verbundene Persnlich-
keit behandelt zu sehen, ohne daff zum Wesen
des Katholizismus und der katholischen From-
migkeit der rechte Zugang gefunden und das
rechte Verhiltnis gewonnen wird. Alles bleibt
irgendwie am Rande.

In einzelnen historischen Fragen trifft man
auf Ungenauigkeiten. So beurteilt P. den vom
Risorgimento geschaffenen national-liberalen
Staat zu sehr nach der herkémmlichen Scha-
blone liberaler Geschichtsschreibung und mifi-
versteht daher den katholischen Widerstand.
Einige Einzelheiten iiber Pius XI, und Pius XII.
sind unrichtig. Im Theologischen verfiihrt ihn
die Unkenntnis des Wesens der Inspiration zu
seltsamen Eskapaden in dunkle Zeiten des ro-
mischen Mittelalters.

Im ganzen ein Buch, das man mit Nutzen
liest, das aber erginzungsbediirftig ist.

G.F.Klenk S]

Wort der Pipste. Hrsg. von Wilhelm Sanp-
FucHs. Wirzburg: Echter-Verl, 1965. 224 S.
Kart. 19,80.

Als Einfithrung in diese Sammlung von Stu-
dien behandelt Hermann Tiichle die Entwick-
lungsgeschichte  partikulirer Rundschreiben.
Von den Rundbriefen in der kollegialen Ge-
meinschaft der frithen Kirche iiber die Pastoral-
hirtenschreiben bis zu den autoritativen Send-
schreiben des rémischen Bischofs wird die Breite
und geschichtliche Entfaltung dieser Art kirch-
licher Kundgebungen behandelt. Thm folgt das
letzte Jahrhundert der Kirchengeschichte, wie
es sich im Spiegel des kirchlichen Mittelpunk-
tes, Rom; mit seinen Antworten auf die Bediirf-
nisse und Néte der Zeit offenbart.

B. Schneider sagt in seiner Studie {iber den
Syllabus richtig, daf} von diesem und der gleich-
zeitigen Enzyklika ,Quanta cura® bis zum
Rundschreiben Johannes® XXIII. ,Pacem in ter-
ris“ ein erstaunlicher Stilwandel zu verzeich-
nen ist. Aber vielleicht miifite man noch mehr
unterstreichen, daff der Abwehrcharakter in fast
allen Verlautbarungen der Spitzeit Pius® IX.
weitgehend aus dem furchtbaren Kampf zu er-
kliren ist, in den sich die Kirche durch die An-
griffe eines jakobinischen Liberalismus verstrickt
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sah. In der geklirten kirchlichen Situation eines
Johannes XXIII. hitte der urspriinglich duflerst
weltoffene Pius IX. wohl dem Vatikanum I
eine ganz andere Note aufgedriickt.

Die staatspolitischen (Hans Maier) und so-
zialen (Joachim Giers) Rundschreiben Leos XIII.
zeigen, wie schnell die Entwicklung von der
negativen zur positiven Auseinandersetzung mit
den Zeitfragen voranschritt. Pius X. bleibt um-
stritten (Georg Schwaiger). Sein Pontifikat
zeigt einen groflen pastoralen Fortschritt an,
verbunden mit einer Art Riickfall in die Angst
vor der ,Infiltration irriger Ansichten®,

Benedikt XV. muf} bereits sein Hauptaugen-
merk auf einen nationalistisch verseuchten Erd-
kreis richten. In Europa zerfleischen sich im
1. Weltkrieg die fithrenden Kulturvélker, und
in den Missionen bildet der Kult der eigenen
Nation und Kultur den grofien Hemmschuh fiir
die Botschaft Christi: Rundschreiben ,Maxi-
mum illud® (Josef Glazik), Benedikts Friedens-
bemithungen (Josef Bielmaier). Pius’ XI. Lehr-
verkiindigung spiegelt sich in den Beitrigen
von Oswald von Nell-Breuning, Hubert Fi-
scher und Burkhart Schneider.

Es war an der Zeit, dafl das modische Schlag-
wort vom erzkonservativen, um nicht zu sagen
reaktioniren Pius XII., dessen Gegenstiick der
fortschrittliche Johannes XXIIL bildete, einen
Stof erhielt. Die Beitrige von Josef Pascher,
Josef Blinzler, Michael Schmaus, Mario von
Galli und Wilhelm Sandfuchs beweisen, dafl
gerade dieser Papst der grofle Wegbereiter war.
Es gab nach seinem Tod, wie alle wissen, zu-
nichst einen gewaltigen Riickschlag (Exegeten-
streit), der erst durch die Einberufung und den
Einfluf des Konzils zum Besseren gewandt
wurde. Damit befinden wir uns bei Johan-
nes XXIII. und Paul VI., deren segensreiches
Wirken sich in den Beitrigen von Jakob David
(Mater et magistra), A. F, Utz (Pacem in ter-
ris) und R. Graber (Antrittsenzyklika Pauls V1.)
spiegelt.

G. F. Klenk S|

Biographien

BronskA PampucH, Wanda: Obne Maf und
Ende. Miinchen: R. Piper & Co. 1963, Lw. 19,80.

Die Verfasserin, polnischer Herkunft, aber
in der Schweiz geboren, in Warschau und Ber-
lin aufgewachsen, studierte in Berlin, spiter in
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Moskau. Dort verurteilte man sie 1937 zu
acht Jahren Zwangsarbeit. Aus diesem, ihrem
personlichen Erlebnis heraus formt sie ein Ge-
schichtsbild des Bolschewismus, das in seiner
Spannweite und Schirfe noch von keinem an-
deren Darsteller erreicht wurde. Drei Frauen
der Jahrginge 1890, 1916, 1937, drei Genera-
tionen, Grofmutter, Mutter und Enkelin schen-
ken uns das Spiegelbild der unsiglichen Leiden
des russischen Menschen, aber auch des polni-
schen und deutschen, der als Idealkommunist
in dem Trugbilde der bolschewistischen Herr-
schaft sein weltanschauliches und politisches
Ideal verwirklicht glaubt.

Sie zeigt uns ein Rufiland, das von kalten,
vollig gefiihllosen Funktionidren beherrscht wird,
in dem es kein Recht und keinen Richter nach
unseren westlichen Begriffen gibt.

Unvorstellbar ist die Schamlosigkeit und
Grausamkeit, mit der die gefangenen Frauen
und Minner behandelt werden. Moral existiert
in diesem Lande nicht, an ihre Stelle ist die
Zweckmifligkeit getreten. Der dialektische Ma-
terialismus hat alle menschlichen Regungen aus
der Offentlichkeit verdringt. Auf dieser Ebene
spielt sich das Leben der drei Frauen ab. Die
Alteste, Jadwiga, steigt nach der russischen Re-
volution (1917), trotzdem sie Polin ist, als Alt-
kommunistin zu einer hohen Stellung auf, was
sie nicht davor bewahrt, bei der sogenannten
Stalinsiuberung ohne ein vorausgegangenes Ge-
richtsverfahren hingerichtet zu werden, ebenso
ihr Mann. Thre Tochter Nina, als Idealkommu-
nistin erzogen, wird gleichzeitig in das Zwangs-
arbeitslager Kolyma in Sibirien fiir acht Jahre
verschickt. Thr Kind — Viktoria — wird ihr ge-
nommen, in ein Kinderkombinat gegeben, wo
sie als Heimkind ohne Elternhaus aufwichst,
aber sich schlieflich in eine kleinbiirgerliche
Ehe in Kolyma rettet. Ein Wiedersehen mit der
Mutter, der die Flucht nach Westdeutschland
gelang, schligt sie aus, da sie sich mit ihrem
Schicksal in Sibirien abgefunden hat und ihr
jede Vorstellung von dem westlichen Freiheits-
begriff abgeht. In meisterhafter Form stellt uns
die Verfasserin diese drei Frauentypen vor
Augen.

Die tiefinnersten Vorgidnge im Seclenleben
dieser Frauen werden uns gegenwirtig: Thre
Stellung zum Mann und der innere Zwang zur
Mutterwerdung. Der hervorragende Stil der
Verfasserin steigert die Spannung' des Lesers
von Kapitel zu Kapitel. C. Pauly
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MarcoLIN, Julius: Uberleben ist alles. Auf-
zeichnungen aus sowjetischen Lagern. Aus dem
Russischen {ibersetzt. von Vera Piroschkow.
Miinchen: Pfeiffer 1965. 438 S. Lw. 21,80.

Das Buch schilderc die schredsliche Welt der
Lager, die in Sowjetrufiland ihr diisteres Da-
sein fiihren, geschrieben von einem, der iiber-
lebt hat, nicht dank einer robusten Kondi-
tion, sondern dank seiner stets im Innersten
bewahrten Zugehorigkeit zur Welt des Geistes,
der Freiheit, der Kultur, der Menschenwiirde,
dank seiner Hoffnung, der entsetzlichen Welt
der Unfreiheit doch noch zu entkommen. Die
Schilderung ist objektiv, ohne Haf}; frappie-
rend, wie sie sich oft seitenlang mit der des
ebenfalls kiirzlich erschienenen Buches des Je-
suitenpaters Walter Cizsek ,Der Spion des
Vatikans“ deckt. Dasselbe diistere Bild grauer
Monotonie, erprefiter Fronarbeit, nur vom
Schlaf der Erschopfung unterbrochen. Dasselbe
Bild endloser, erdfarbener, halbverhungerter,
ausgemergelter, in Lumpen gehiillter Kolon-
nen, alles von Stacheldraht und Wachtiirmen
eingeschlossen. Elende Baradksen, sinnlose Aus-
beutung des Menschen bis zum Tod, Vergeu-
dung wertvollster Menschenkraft zu unniitzer
Arbeit, Schindung des Menschen als geistigen,
denkenden Wesens und dazu als das Widerlich-
ste die allgegenwiirtige, alles zersetzende Liige,
die den Gefolterten zwingt, dieselbe Sprache
papierener Losungen, gefilschter Statistik, er-
schwindelter Planerfiillung und abgedroschener
Parteiphrasen zu reden, so widerlich, daf} ein
Jude es vorzog, sich in den sicheren Tod des
Hitlergettos versetzen zu lassen, weil man
dort nicht gezwungen war, Hingabe und Er-
fiilllung an das System zu heucheln.

Dieses Dokument ist nicht nur Schilderung
des eigenen Erlebens, es ist kritische Analyse
dieser Welt in all ihren Schichten und Phasen.
Wir sehen, wie die Menschen, im Sinn der An-
klage meist unschuldig, aus allen Berufen,
Schichten, Nationen und Religionen unter un-
menschlichen Arbeitsbedingungen mit der Peit-
sche des Hungers zu unerfiillbaren Normen ge-
trieben werden; wir sehen die Arbeit der Ab-
teilung fiir Kultur und Erziehung auf dem
Hintergrund intellektueller Vergewaltigung,
die Klassen der Verwaltung, des Wachappara-
tes, der Kiiche vor dem Hintergrund der klas-

senlosen Massen numerierter Arbeitstiere, wir’

sehen die chemisch reine Lazarettstation, alles
bliitenweifl, inmitten unbeschreiblicher saniti-

rer Zustinde. Am erschiitterndsten ist die Kon-
frontierung mit den Kindern des Personals:
fiir sie ist diese Masse der Lagerinsassen eine
Klasse, eine Kategorie der Rechtlosen, genau
als ob es so sein miifite.

Aus dem Buch wird das Bild des Kommunis-
mus sichtbar. Das Lager erscheint nicht als
Randerscheinung oder Abfallprodukt des Sy-
stems, sondern als Prisma, in dem das Bild sich
kondensiert. Was drauflen abgeschwicht und
gemifligt ist, hier zeigt es sich in seiner Kon-
sequenz und Hirte: wird doch das Lager zy-
nisch als Erzichungskur zum wahren Kommu-
nismus bezeichnet!

Von besonderer Bedeutung bei der Analyse
ist die Tatsache, dafl der Verf. zum jiidischen
Volkstum gehort, wuflte, wo sein Zuhause war,
in Palistina, nur zufillig auf Besuch in Polen
weilte, daf er dem Kommunismus uninteressiert
gegeniiberstand, dafl er von den Gettos und
Vernichtungslagern des Nationalsozialismus
wufite. Margolin sieht die inneren Zusammen-
hinge: daf eben beide Systeme nicht zufillig,
sondern aus innerer Notwendigkeit diese Lager
schufen. Die Lager Hitlers konnen keinesfalls
zur Rechtfertigung der Lager Stalins heran-
gezogen werden, und wihrend das eine tota-
litdre System vernichtet wurde, blieb das andere
bestehen. Das heutige Rufiland ist trotz aller
Beteuerungen — auch Stalin beteuerte, dafl es
keine Lager gibe — eine Fortsetzung des Ruf-
lands Stalins. Alle Grundziige des totalitiren
Systems sind dort erhalten, und dazu zihlt auch
die Konspiration, das Verbergen des Schicksals
der ungehorsamen und unerwiinschten Elemente.

Wie Mehltau, wie Atomstaub legt sich das
Buch Seite nach Seite auf die Seele. Die Schilde-
rung ist gewandt und fliissig, der Stoff aber ist
wie Lehmklumpen am ausgeschaufelten Grab.
Wie soll der Mensch, auch der gesunde und
gliubige Mensch, wenn er einmal in den t&d-
lichen Bann einer totalitiren, mit allen moder-
nen Mitteln der Technik ausgeriisteten atheisti-
schen Macht geraten ist, sich aus ihren Fingen
retten? K.OunS]

Jost, Dominik: Ludwig Derleth. Gestalt und
Leistung. Stuttgart: Kohlhammer 1965. 178 S.
11,80.

Wer eine ansprechende und mit Sachkunde
geschriebene Biographie jenes Mannes lesen
méchte, den der etwas iltere Stefan George im
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»Siebenten Ring® und im ,Stern des Bundes®
als ebenbiirtig griifite, wird von dem vorliegen-
den Band nicht enttiuscht.

Jost macht den Zufleren Weg des Dichters
von seiner Wohnung am Marienplatz in Miin-
chen, wo Derleth manchem den inneren Weg
in die Kirche finden half, iiber Rom, Basel,
Perchtoldsdorf bei Wien nach San Pietro im
stidlichsten Tessin als Stationen einer inneren
Entwicklung sichtbar. Ob der dichtende Prophet
und Reformator, dem nach der Verkiindung des
Christos Basileus in den Proklamationen von
1904 die geschichtliche Tat versagt blieb und
der noch im 1932 erschienenen ersten Teil des
»Friankischen Koran® sich begeistern konnte:
»Wir bauen die wahre Kirche von Rom®, nicht
dreiflig Jahre zu friih geboren war? In seinem
letzten Werk ,Der Tod des Thanatos® mufite
er 1946 auf ultimatives Verlangen des Verlags
die Stelle streichen: ,Ich spreche die Sprache der
katholischen Kirche, die noch nicht existiert.”
Heute halten wir, nachdem das Zweite Vatika-
nische Konzil die Muttersprache von einer un-
tergeordneten Dolmetschfunktion zum Rang
einer amtlichen Sakralsprache erhoben hat, Aus-
schau nach den schépferischen Bildnern des Wor-
tes, die neue Moglichkeiten religidsen Sprechens
zeigen.

Zum Verstindnis der angekiindigten Gesamt-
ausgabe Derleths bildet diese werkgeschichtliche
und biographische Vergegenwirtigung einen
unentbehrlichen Schliissel. Dem Betreuer des
Ludwig-Derleth-Archivs in St. Gallen sei dafiir
Dank gesagt. K. Neumeier S|

Govpscumint, Hermann Levin: Abschied von
Buber. Koln: J. Hegner 1966. 48 S. Kart. 4,20.

In einem kurzen Abrif wird der Werdegang
Bubers und die grofie Leistung seines langen
und erfiillten Lebens dargestellt. Das Ziel, das
nach einigem Schwanken beherrschend iiber sei-
nem Leben stand, war, jiidischen Geist und
jlidische Frommigkeit zu neuem Leben zu er-
wecken und fiir die ganze Welt fruchtbar zu
machen. So ist ein grofles und bewundernswer-
tes Werk geschaffen worden. Und doch lafic
sich ein Zwiespalt in diesem Schaffen nicht iiber-
sehen: Er liegt nicht an Buber, sondern am Ju-
dentum. Ein Volk, gegriindet auf blutmafige
Abstammung, soll Triger der Religion des
Gottes sein, der seinem Wesen nach an kein
besonderes Volk und kein besonderes Land ge-
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bunden sein kann. Durch die Griindung des
Staates Israel ist dieser Zwiespalt nur noch
sichtbarer geworden. Buber hat diesen Zwiespalt
gefiihlt, und seine Enttiuschungen, wie sie hier
dargestellt werden, hatten hierin ihren tiefsten
Grund. A. Brunner S]

Pidagogik

MAarz, Fritz: Einfibrung in die Padagogik.
Sechs Kapitel zur Orientierung in der pidago-
gischen Wirklichkeit. Miinchen; Kbosel 1966.
254 S, Lw. 19,80; kart. 16,80.

Wenn man das vorliegende Werk mit dem
»System der Pidagogik® von Josef Gottler
(erstmals erschienen 1915) vergleicht, erkennt
man deutlich den Fortschritt, den die Pidago-
gik innerhalb der letzten 50 Jahre gemacht hat.
Wollte man diesen Fortschritt in einem Wort
zusammenfassen, so miiffite man von Personalis-
mus sprechen. Wihrend Gottler nach Kldrung
des Wesens und des Zieles der Erziehung Uber-
legungen zu Natur, Kultur, Kunst usw. an-
einanderreiht, bemiiht sich Mirz, alles um die
Frage nach dem Menschen zu zentrieren (53 ff.).
Vom Selbstverstindnis des Menschen her gibt
er Antwort auf die stets aktuellen pidagogi-
schen Probleme: das Ziel der Pidagogik, das
Wesen der Bildung, der Erzieher, die Wege und
Mittel der Erziehung.

Mirz sieht das Wesen des Menschen darin:
der Mensch ist als Kreatur wie als Glaubender
ein Wesen des Gehorsams, das Antwort gibt.
In dieser Antwort, die aus der ontologischen
wie psychologischen Armutssituation heraus zu
geben ist, steht ihm der Erzieher in seinem
,Sein aus Liebe® bei. ,Dieses Phinomen des
Horen-Kénnens ... wird zum grundlegenden
Ordnungsmoment des ganzen pidagogischen
Gedankengefiiges* (82). Von diesem Ansatz
her, der Glauben und Theologie ernst nimmt,
wird der Humanismus des vergangenen Jahr-
hunderts als vorliufig entlarve (57/58) und der
enge Zusammenhang zwischen Wissen und Ge-
wissen hergestellt (142), der einen Ordo der
Erziehungsziele wie der Erziehungsmittel er-
moglicht.

Allerdings wird die These des Personalismus
iiberspitzt in der Frage der sog. ,funktionalen
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Erziehung® (162 f.) wie in der Beurteilung der
»guten Gewohnheiten® (205 f.). Hier wird dem
Menschen eine Verantwortlichkeit in Freiheit
zugeschrieben, die er in der Tat nicht besitzt.
Nimmt man dagegen die Institution (in Fami-
lie, Kirche, Staat, Schule, in Sitte und Recht)
als den Erziehungsraum ernst, der seine ,pid-
agogische Atmosphire® (O. F. Bollnow) bildet,
dann mufl man sie soziologisch sehen als ,Ent-
lastung® (A. Gehlen), psychologisch einschitzen
als Hinweg zu grofierer Freiheit und als Raum
der Einiibung wertbegriindeter Entscheidungen;
sie wire in einer neuen Auflage ihrer Bedeu-
tung gemif zu wiirdigen.

Dem kritischen Leser stellen sich jedoch auch
" Fragen: Wie lif}t sich eine einheitliche Anthro-
pologie erarbeiten, die im wesentlichen von Emil
Brunner und Romano Guardini zugleich aus-
geht? Fithrt dies nicht zu Widerspriichen? —
Kann man sagen, das ,,Herz* sei ,die Substanz
der Person® (74), wenn man den philosophi-
schen Begriff Substanz ernst nimmt? — Konnte
man nicht noch eine tiefere Begriindung einer
(pidagogischen) Anthropologie — jenseits der
Lehre Christi — in diesem Christus selbst, als
dem menschgewordenen Gott, finden? — Ver-
wirklicht sich das Erziehungsrecht der Kirche in
der Tat nur als Aufsicht iiber das Elternrecht
oder ist es nicht umfassender (vgl. dazu J. Gott-
ler, System der Padagogik, 111961, 137)?

Als Ungenauighkeiten wiren anzumerken:
S.54: Aristoteles sagt in de anima 3 nicht: Der
Mensch ist irgendwie alles, sondern: Die Seele
ist irgendwie alles (anima est quodammodo
omnia). Vgl. dazu Thomas von Aquin: S. Th. I,
XVI, 3 ¢c. — S.195 fehlt bei dem Thomaszitat:
,Est enim participatio quaedam infinitae cari-
tatis ...© gerade der entscheidende Schluf:
... quae est Spiritus Sanctus“. — Die Etymo-
logie credo von cor-do (74, 139) ist lingst
nicht so unbestritten wie der Verf. tut. A. Wal-
de (Lateinisches etymologisches Worterbuch
31938, 1, 287) fithrt (mit Ernout, Meillet, Ven-
dryes) credo auf ein Wurzelnomen kred zu-
riidk, das die magische Kraft eines Dinges be-
zeichnet.

Trotz dieser Mingel wird das Buch dem Stu-
denten der Pidagogik, fiir den es geschrieben
wurde, als Lehrbuch gute Dienste leisten — und

ebenso jedem anderen pidagogisch Interessier-

ten zu einer wertvollen Neuorientierung in
der pidagogischen Wirklichkeit verhelfen.
R. Bleistein S]

SINGH, J. A. L.: Die ,Wolfskinder® von Mid-
napore. Mit einem Geleitwort von Adolf Port-
mann. Heidelberg: Quelle & Meyer 1964. 120S.
Kart. 10,80.

Erschreckendes Beispiel fiir die Tatsache der
Prigbarkeit des Menschen gibt das Tagebuch
des Missionars Singh iiber die ,Wolfskinder®
von Midnapore (Indien), das nun auch in deut-
scher Sprache erschienen ist.

Zwei Midchen wurden am 9. Oktober 1920
aus der Hohle einer Wolfsfamilie befreit, in
deren Gemeinschaft sie lebten. Amala zihlte
nach der Schitzung des Missionars etwa einein-
halb Jahre und starb am 21. 7. 1921. Kamala
war etwa acht Jahre alt und starb am 14. 11.
1929. Alle Versuche, diese beiden Menschen-
kinder, in Gehaben, Gang, Gestik und Lebens-
weise auf das Niveau eines Tieres, eines Wolfes
herabgesunken, zu echten Menschen zu erzie-
hen, sind in diesem Tagebuch verzeichnet.

Es wird berichtet, wie man mit grofler Tiicke
die Méddchen dazu brachte, sich wie ein Mensch
aufzurichten, sich an Kleidung zu gewdhnen,
sich an Reinlichkeit zu halten, die Nahrung
nicht am Boden liegend einzunchmen. Es war
ein langer und ziher Kampf notig, ehe die Bin-
dung der Kinder von den Tieren des Hauses
abgeldst und Menschen angetragen wurde —
und selbst am Ende der langen Zeit der Er-
ziehung war nur eine kiimmerliche Sprache
vorhanden: Kamala verfiigte bei ihrem Tod
iiber 46 Worte.

Man kann das Tagebuch nur mit grofler
Nachdenklichkeit lesen. Seine Ergebnisse sind
nicht eigentliche Beweise, aber sie bekriftigen
beeindruckend das, was man anderswo bereits
erkannte. Portmann hebt dies hervor: 1. Die
frilhe Phase des Kindes, etwa bis zum 4. Le-
bensjahr, ist einer Umstimmung ,offen®. Der
Mensch ist in dieser Zeit ausgesprochen pla-
stisch, prigbar — und wie das Beispiel beweist—
selbst auf Kosten seines Menschseins. 2. Die
eigentliche Festigung der menschlichen Welt-
beziehung, der rechte Gebrauch der Sprache
und der Gebirde, die Imagination des Denkens
verwirklicht sich nur in langem vollwertigem
Sozialkontakt. Darin geschieht zugleich die
Eingliederung in eine Gruppe. Die Bedeutung
der Familie wird hiermit herausgehoben. Die
Familie dient nicht nur der Sozialisierung des
Menschen, sondern der , Hominisierung® schlecht-
hin. 3. Der ,,Schwachsinn® der Wolfskinder be-
stand wohl nicht von Anfang, sondern ist Er-
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gebnis des mangelnden Sozialkontaktes mit
einer normalen Gruppe und ist bedingt durch
das Fehlen einer echten Bildungsmdoglichkeit
(19). Damit wire die dhnlich lautende Ansicht
von A. Dithrssen bestdtigt, die sagt, dafi die
Intelligenz und geistige Leistungsfahigkeit
durch emotionale Anstéfle, Kontakte der Zirt-
lichkeit geweckt werde und bei Mangel dieser
Zirtlichkeit zuriidcbleibe.

So wird durch dieses Tagebuch die Bedeu-
tung der ersten Lebensjahre des Menschen un-
terstrichen: Der Mensch ist, was er als Kind
wird. Oder darf man sogar sagen: er wird erst
Mensch, indem er, mit Hilfe der Eltern und
der Familie, die Anlagen zu seinem Menschen-
tum aufgreift und verwirkliche?

R. Bleistein S|

Pross, Harry: [ugend, Eros, Politik. Die Ge-
schichte der deutschen Jugendverbinde. Bern-
Miinchen-Wien: Scherz 1964. 521 S. Lw. 28,-.

Die Geschichte der Jugendbewegung schrei-
ben heifit: mitarbeiten an der Bewiltigung der
Vergangenheit. Diese Vergangenheit zu bewil-
tigen, auch insoweit sie die braune Vergangen-
heit verursacht, dient das Buch von Harry
Pross, nachdem es bereits Walter Z. Laqueur
vor ihm versuchte. Pross legt in ,, Jugend, Eros,
Politik“ in einer Abfolge geschichtlich-soziolo-
gischer Essays die Urspriinge der einzelnen Ju-
gendverbinde dar und bringt sofort seine tref-
fende Kritik an.

Man ist erstaunt, wie sehr die Thesen und
Argumente des Dritten Reiches tiber den Anti-
semitismus (315), das Fithrertum (286 ff.), den
Arbeitsdienst (305 ff.) in der Jugend lebendig
waren, so dafl die Partei und die H]J nur be-
reits vorliegende Ideen aufzugreifen hatten, um
ihre eigenen Ziele zu erreichen. Ebenso kann
nicht iibersehen werden, wie sehr doch auch
in der Jugendbewegung invariable Ziige des
jungen Menschen zur Ausprigung kamen, etwa
in der Frage der Erotik (126 ff., 202, 291). Ge-
rade hier stechen die grofien Unterschiede zu
heute ins Auge: die Jugend ist realistischer ge-
worden!

Im Ganzen des Buches wird der Darstellung
konfessioneller Jugendverbinde zu wenig Raum
geschenkt, Quickborn wird hinreichend gewiir-
digt, Neudeutschland weithin vergessen. Na-
men wie P. Esch und P. Manuwald sind nicht
zu finden.
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Das Buch wird dem jungen Menschen von
heute Verstindnis fiir seine eigene Situation
bringen, indem es deren Wurzeln bloflegt; es
wird den Erwachsenen mit einer Generation
konfrontieren, die im letzten doch an den Pro-
blemen ihrer Zeit vorbeilebte und das nicht er-
reichte, was die Jugend von heute versucht (ob
es giiltig gelingt, ist etwas anderes!): prisen-
tisch zu leben. R. Bleistein §]

PoLEMANN, O.-ROssNER, L.: Kritisches Ge-
sprich. Texte zur Diskussion in der politischen
Bildung. Frankfurt: Diesterweg 1966. Lehrer-
band 128 S. 7,20; Textheft 88 S. 3,60.

In diesem Band und dem beigegebenen Text-
heft werden ,erprobte Texte zur Diskussion in
der politischen Bildung® dargeboten. Es handelt
sich um kurze Ausziige aus Werken moderner
Schriftsteller, die durch Anmerkungen, Ergin-
zungen und Literaturhinweise fiir die Diskus-
sion zubereitet werden. Wenngleich das Anlie-
gen der politischen Bildung sehr zu begriiflen
ist, so ist doch der der Publikation zugrunde-
liegende Begriff einer politischen Bildung hochst
fragwiirdig; denn er gemeindet sich jede Art
der Erziehung ein, so z.B. auch die Sexual-
erziehung.

Der pessimistische Ansatz in der Lebensbe-
wiltigung und die davon bestimmte Wahl der
fast nur negativen Texte macht sich gerade dort
bemerkbar, wo es um Sittlichkeit (z. B. Sexual-
probleme: 31, 70, 79), Religion, Gewissen und
Gott (33, 63, 92) geht. Hier wird durch die
einseitige Auswahl der Texte und die proble-
matisierenden Erginzungen der Hrg. mehr in
Frage gestellt und mehr Verwirrung gestiftet,
als in einer Diskussion mit Jugendlichen ge-
klirt werden kann. Grundsitzlich erhebt sich
die Frage: Kénnte man dem jungen Menschen
nicht auch das Positive, Gegliickte, Hinreiflende
vor Augen stellen, anstatt ihn mit erdriicken-
den Fragwiirdigkeiten zu belasten? Man wird
die Publikation kaum empfehlen kénnen.

R. Bleistein S|

Soziologie

WEeILER, Rudolf: Wirtschaflliche Kooperation
in der pluralistischen Gesellschaft. Wien: Grenz
1964. 552 S.



Besprechungen

Der kapitalistischen Zwei-Klassen-Gesellschaft
hatte die Enzyklika ,Quadragesimo anno® eine
Ordnung der Gesellschaft gegeniibergestellt, die
von vornherein grofiten Mifiverstandnissen aus-
gesetzt war; die Verdeutschung ,berufsstindi-
sche Ordnung® trug daran einen guten Teil
Mitschuld, allerdings keineswegs die Allein-
schuld. An die Stelle der bereits 1931 in gewis-
sem Grade iiberholten Zwei-Klassen-Gesellschaft
ist inzwischen ganz eindeutig die pluralistische
Gesellschaft getreten, in der nicht mehr das Rin-
gen zweier Gruppen, der beiden Arbeitsmarkt-
parteien, den Sozialprozefl bestimmt, sondern
eine Vielzahl organisierter Interessentengrup-
pen im Wetteifer miteinander steht, sich in den
Vordergrund zu schieben, nicht zuletzt sich des
Staates zu bemichtigen oder jedenfalls mafi-
gebenden Einflufl auf ihn zu gewinnen und es
der Staatsgewalt schwer, wenn nicht unmdglich
zu machen, ,unparteiisch und allem Interessen-
streit entriickt, einzig auf das gemeine Wohl
und die Gerechtigkeit bedacht, als oberste
Schlichterin in kéniglicher Wiirde® ihres Amtes
zu walten (Q.a. n. 109). Damit ist die Problem-
lage gegeniiber 1931 eine andere geworden; das
Problem ist aber im Grunde das gleiche geblie-
ben, und so liegt die Frage nahe, ob nicht -
ggf. unter gewissen Abwandlungen im einzel-
nen — auch heute noch die gleiche Antwort zu
geben sei, die gleiche Losung geboten erscheine.

W. behandelt zunichst ausfiihrlich die Sozio-
logie der pluralistischen Gesellschaft und insbe-
sondere das Phinomen der Interessenverbinde
in ihr. Er schildert, wie es auch heute in der
pluralistischen Gesellschaft zu wirtschaftlicher
Kooperation kommt, wobei er m. E. dem Ver-
teilungsproblem, bei dem natiirlich das Inter-
essengezerre sich am deutlichsten zeigt, zu viel
Gewicht beilegt. An dritter Stelle untersucht er
die Probleme des politischen Einflusses der In-
teressenverbinde, wobei er, was das Verhiltnis
von Staat und Gesellschaft angeht, sich gern auf
J. H. Kaiser beruft; ob ganz zu Recht, will mir
zweifelhaft erscheinen. Gewifl kann man Staat
und Gesellschaft so, wie Kaiser es tut, einander
gegeniiberstellen; es scheint mir aber fraglich,
ob er damit gewissermafien metaphysisch zwei
vorgegebene Groflen (Wesenheiten) definieren
oder nur pragmatisch einen Sprachgebrauch
vorschlagen will. Die Schwierigkeiten, mit de-
nen zur Zeit das Bundesverfassungsgericht in
der Frage der Parteienfinanzierung zu ringen
hat, da die Parteien sich weder dem staatlichen

noch dem gesellschaftlichen Raum eindeutig zu-
ordnen lassen, mahnen jedenfalls zur Vorsicht.

Unbedingt zuzustimmen ist W. darin, daf}
zufolge der dem Menschen wesenhaften socia-
litas auch die wohlverstandenen Interessen im-
mer nur vordergrindig im Widerstreit stehen,
letztendlich jedoch einander zugeordnet sind,
nicht nur im Sinne einer auch fiir den extrem-
sten Individualisten nicht iibersehbaren Inter-
dependenz, sondern im Sinne einer Komple-
mentaritit, derzufolge jedem von ihnen nur
dann voll Geniige geschieht, wenn auch alle
anderen zu ihrem Recht kommen. Aus dieser
metaphysischen Einsicht leiter W. ab, dafl auch
im wirtschaftlichen Raum, auf den seine Unter-
suchung sich beschrinke, eine echte und sinn-
volle Kooperation nicht nur begrifflich méglich,
sondern auch realisierbar ist. Worauf er hinaus
will, sind denn auch Leistungsgemeinschaften
des 8konomischen Sektors einer berufsstindi-
schen Ordnung im Sinne von ,Quadragesimo
anno®, fiir die er eine neue Bezeichnung, nim-
lich ,Sozialpartnerschaften®, vorschligr. Un-
gliicklicherweise ist auch dieser Name bereits
,vorbelastet®. Aber nicht nur das; die Wahl
dieses Namens scheint mir zu verraten, daff W.
selbst sich diese Leistungsgemeinschaften nach
dem Schema Kapital und Arbeit strukturiert
vorstellt. Das wiirde auch ganz seiner Ontoge-
nese der pluralistischen Gesellschaft entsprechen,
die er folgendermaflen beschreibt: zuerst der
extreme Individualismus von 1789, der alle
Zwischenglieder zwischen dem einzelnen und
dem Staat zerschligt; dann der Zusammen-
schlufl derer, die darunter am meisten zu leiden
hatten, der produktionsmittelentbléfiten Nur-
Lohn-Arbeiter, zu Gewerkschaften; dann sozu-
sagen als Kettenreaktion die uniibersehbare
Vielzahl der Verbandsgriindungen. In der Tat
ist das die zeitliche Reihenfolge; darf man aber
daraus ein so zugespitztes ,,post hoc, ergo prop-
ter hoc“ machen?

Von dem, was W. als Erfordernisse aufzihlt,
um eine wirtschaftliche Kooperation in der ihm
vorschwebenden Gestalt verwirklichen zu kén-
nen, diirfte wirklich keines entbehrt werden
kénnen; damit ist aber auch schon gesagt, wie
weit wir von der Verwirklichung entfernt sind.
Was er iiber das Funktionnement der Sozial-
partnerschaften ausfiihrt, bleibt sehr im Ab-
strakten; wie beispielsweise Probleme des Struk-
turwandels (Wachstumsindustrien und Schrump-
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fungsindustrien) angegangen werden sollen, ist
schwer vorzustellen.

So sehr man wiinschen mochte, es wire W.
gelungen, das Problem zu l6sen, wie man den
Wildwuchs unseres heutigen unorganischen Plu-
ralismus in einen sinnvoll kooperierenden or-
ganischen Pluralismus iiberfiihren konnte, das
Problem ist leider nach wie vor noch ungeldst.
Prinzipiell ist es losbar; das hat W, durch seine
metaphysisch-anthropologische Argumentation
deutlich gemacht. Aus der prinzipiellen Mog-
lichkeit eine praktische Realitit zu machen, ist
iiberaus schwer; davon wird jeder, der W.s
Buch gelesen hat, iiberzeugt sein. Wie aber sihe
die Losung aus? Oder wenigstens: wie konnte
eine Losung aussechen? Diese Frage miissen wir
weiter mit uns tragen.

O. v. Nell-Breuning S]

ZU DIESEMATEFT

FRIEDEBURG, Ludwig v. (Hrsg.): Jugend in der
modernen Gesellschaff. 2. Aufl. Kéln: Kiepen-
heuer und Witsch 1965. 564 S. Kart. 19,80.

In diesem Sammelband finden sich wichtige
Beitrige zum Problem der , Jugend in der mo-
dernen Gesellschaft®, die in Biichern und Zeit-
schriften zerstreut und deshalb dem interessier-
ten Leser nur schwer zuginglich sind. Der so-
ziologische Gesichtspunkt bedingte die Aus-
wahl. So sind in diesem Buch K. Mannheim,
E. H. Tenbrudk, H. Schelsky, T. Parsons, E. H.
Erikson, G. Picht, D. Riesman, J. Habermas
u. a. vertreten. Es rundet sich aus den ver-
schiedenen Stellungnahmen und Forschungs-
ergebnissen ein Bild der Jugend, das die heu-
tige padagogische Situation bewiltigen hilft.

R. Bleistein S|

ENGELBERT KIRSCHBAUM, Professor fiir christliche Archiologie und Kunstgeschichte an der Pipst-
lichen Universitit Gregoriana in Rom, gehdrte zusammen mit B. M. Apolloni-Ghetti, A. Ferrua
und E. Josi der Archiologenkommission an, die 1940-1949 im Auftrag Papst Pius’ XII. die Gra-
bungen unter St. Peter durchfiihree.

ELISABETH GOSSMANN nimmt in diesem Sommersemester eine Gastprofessur fiir Philosophie und
Theologie an der Seishin-Universitit der Sacré-Coeur-Schwestern in Tokyo wahr.

ALBERT STUTTGEN ist Dozent fiir Philosophie an der Katholisch-Pidagogischen Hochschule Miinster.

HemwricH Krauss, Direktor des Instituts fiir christliche Soziallehre ,Heinrich Pesch Haus® in
Mannheim, unternahm schon mehrmals Studienreisen nach Afrika. Die letzte Reise, von der er in
diesem Heft berichtet, fithrte ithn hauptsichlich in die Republik Elfenbeinkiiste. Von dort aus
besuchte er auch Togo, Dahomey, Mali und Obervolta.

JouANNES FEINER ist Professor fiir Dogmatik und Fundamentaltheologie am Priesterseminar
St. Luzi in Chur. Ab Herbst 1966 iibernimmt er die Leitung der Paulus-Akademie in Ziirich. Er
ist Konsultor des Konzilssekretariats zur Forderung der Einheit der Christen und Mitglied des
Akademischen Rates des geplanten Okumenischen Instituts in Jerusalem, von dem er in seinem
Beitrag berichtet.

WALTER BECKER ist als Leitender Regierungsdirektor Vorsitzender der Bundesarbeitsstelle Aktion
Jugendschutz.
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Unbefangenheit und Anspruch

Ein Briefwechsel zum jiidisch-christlichen Gespriich

F. G.Friedmann — Karl Rahner SJ

Lieber Pater Rahner,

vor einiger Zeit — es war ein paar Monate vor Beginn der dritten Sitzungsperiode
des Zweiten Vatikanischen Konzils — hatte ich mir erlaubt, Sie aufzusuchen, um
Thnen meine Sorgen iiber die Beziehungen von Christentum und Judentum vorzu-
tragen. Damals fafiten Sie das, was ich als erstrebenswerte, ja unumgingliche Vor-
bedingung fiir jedes fruchtbare Gesprich empfand, in dem einfachen Wort , Un-
befangenheit® zusammen. Jetzt, da das Konzil seine Beschliisse gefafit und der
Papst sie feierlich verkiindet hat — Beschliisse, die sich auch auf die Stellung der
katholischen Kirche dem Volke des Alten Testaments gegeniiber beziehen —, mdchte
ich gerne nochmals auf das von Thnen vorgebrachte Wort zuriickkommen.

Dabei darf ich wohl annehmen, daf} Sie unter Unbefangenheit nicht etwa die
natiirliche Objektivitdt eines Unbetroffenen verstehen, sondern vielmehr die Hal-
tung, die ein Betroffener einnimmt, dem es gelungen ist, sich aus den Verstrickun-
gen der Befangenheit zu befreien. Auch kann Befangenheit wohl hier nicht etwa
den Zustand eines Richters bedeuten, dessen Urteil durch zufillige Umstinde, wie
Verwandtschaft mit dem Angeklagten, beeinflufit wird. Es handelt sich vielmehr
um eine Befangenheit, die aus einer wesentlicheren Verwandtschaft entsteht, einer
Verwandtschaft, die nicht einfach im Biologischen und Zufilligen begriindet ist,
sondern in jenem Kern unseres Selbst, der die Frage nach dem Sinn des Daseins
stellt. Die Verwandtschaft, die zwischen Juden und Christen besteht, hat ihren
Ursprung in der Gemeinsamkeit, den Sinn der menschlichen Existenz, der Einzel-
existenz wie auch der menschlichen Gemeinschaft, in einer der gttlichen Vorsehung
unterworfenen Geschichte zu sehen. Geschichte ist fiir gliubige Juden und Christen
Heilsgeschichte, das heifit der Bereich, in dem die gottliche Gerechtigkeit zur Ver-
wirklichung kommt. Gleichzeitig aber ist Geschichte in ihrer Interpretation, aber
mehr noch als durch den Glauben erfafites Geschehnis, der primidre Grund der Be-
fangenheit zwischen Juden und Christen.
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Wenn ich als Nichttheologe versuche, mich mit den geschichtlichen Griinden die-
ser Befangenheit sowie mit der Geschichte der Befangenheit selbst und ihren Be-
gleiterscheinungen zu beschiftigen, um am Ende zu fragen, welches die gegenwir-
tigen Chancen ihrer Uberwindung sind, so sind es zwei Tatsachen meines eigenen
Lebens, die mich dazu bewegen.

Einmal tue ich es als jemand, der, als Jude geboren, von Benediktinern erzogen
wurde, fiir den das Jiidische und Christliche, obgleich in vollstindig verschiedener
Weise, Bestandteil der eigenen Person und des eigenen Schicksals sind. Zum zwei-
ten tue ich es als ein Jude in Deutschland. Und das bedeutet eine besondere Art der
Befangenheit, genauer: ein besonderes Verhiltnis zu deutschen Christen und von
Christen zu mir. Ich kann mir denken, dafl eine solche Befangenheit nicht besteht
zwischen Israelis und Arabern oder Israelis und Deutschen: sie stehen sich als Vol-
ker oder Nationen gegeniiber, wohl innerhalb der Geschichte und als geschichtlich
Gewolltes oder Gewachsenes, aber nicht im Wesentlichen besorgt um den gottlich
bestimmten Sinn, den Heilscharakter dieser Geschichte. Es ist auch wahrscheinlich,
dafl nur ein relativ geringes Mafl von Befangenheit besteht zwischen Juden und
Christen in einem Land wie Amerika. Dort gibt es wohl Menschen, die Vorurteile
gegen Juden haben, Pauschalurteile, die ererbt wurden oder auf dieser oder jener
Einzelerfahrung fuflen. Keine der bestehenden Kirchen und Sekten hat jedoch,
wenigstens auf amerikanischem Boden, eine Geschichte, in der ein Urteil tiber die
Juden als Gottesmorder eine wesentliche Rolle spielt. Und nie hat es dort einen
Staat gegeben, im Sinn eines Trigers der Geschichte, der jenes Urteil in seinem
eigenen Bereich vollzogen hat.

Es war in Deutschland, wo all dies geschah, und in einer Weise, die wir hier
nicht zu diskutieren brauchen. Fiir denjenigen in Deutschland, der als Jude geboren
wurde und der zuriickkehrt in das Land seiner Viter, aber auch der Morder seiner
Viter, handelt es sich um den Ort gegenseitiger Befangenheit, die nicht nur ihrer
Unertriglichkeit wegen zu Versuchen fithrt, Unbefangenheit zu erzielen, sondern
eben aus der Erkenntnis heraus, dafl der Ort grofiter Befangenheit auch der Ort
ist, an dem die Frage nach dem Sinn unseres Daseins, nach Gerechtigkeit und Er-
I6sung erneut gestellt werden muf, eine Frage, die das Problem von Versshnung
und Wiedergutmachung weit {ibersteigt.

Das geschichtliche Ereignis, das aller Befangenheit zwischen Juden und Christen
zugrunde liegt, ist natiirlich das Erscheinen Jesu von Nazareth. Fiir den gldubigen
Christen |48t Gott, der Vater, den Sohn als Juden zum Menschen werden — und die
Mehrzahl seiner jiidischen Mitbriider lehnt diese Inkarnation als Sakrileg ab. Ein-
mal, weil die Souverinitit Gottes das menschliche, allzu menschliche Leiden und
Sterben Christi nicht zuldflt, weil fiir den Juden der Allmiachtige ihm in Gnade und
Liebe sein Antlitz zuwenden kann, ohne durch Menschwerdung sich uns Menschen
gegeniiber ausweisen zu miissen. Zum anderen, weil Jesu Anspruch, der Messias zu
sein, als ein falscher Anspruch der Erfiillung der Gerechtigkeit in einer Welt der
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Stinde, der Gewalttitigkeit, der Unterdriickung und der Habsucht gilt. Daf} die
jtidischen Fiihrer ihren Mitbruder den romischen Behérden iiberlieferten, die ihn
als Aufrithrer zum Tod verurteilten, erschien seinen Anhingern wiederum als
Gottesmord, begangen vor allem aus bésartiger Blindheit derer, die als erste ithn
als den Gottessohn hitten erkennen sollen, als den Messias, durch den fiir alle, die
an ihn glauben, die Gerechtigkeit erfiillt worden ist.

Fiir den Christen bedeutet das Erscheinen Christi die Abl6sung des Alten Bun-
des durch den Neuen; der Jude von heute mag es mit dem Beginn einer zweiten
Phase in der Wandlung der historischen Funktion des Judentums in Verbindung
bringen. Die erste Phase hatte ihre duflere Erscheinung im babylonischen Exil, das
voriibergehend den jiidischen Staat aufhob und die Einheit von eigenem Staat und
eigenem religisen Leben zerstdrte. Thre geistige Erscheinung war das Werk der
Propheten, die das Verstindnis der Bindung des jiidischen Volkes an Gott dahin
modifizierten, dafl Gott aufhdrte, ein den Juden ,eigener® Gott zu sein: Gott war
vielmehr der eine, universale Gott, der sich das jiidische Volk, das durch sein Tun
und Schicksal ihn verkiinden sollte, als sein eigenes ausgewihlt hatte. (Oder wie
Paul Tillich schreibt: ,Erst als durch die prophetische Kritik die Gebundenheit
Jahwes an sein Volk zerschnitten war, wurde der Gott Israels zum Gott des Mono-
theismus.“) Die zweite Phase wird nach auflen hin durch die Zerstorung Jerusa-
lems von seiten der Romer gekennzeichnet, die den jiidischen Staat endgiiltig auf-
16ste und ein Volk ohne Staat zum Triger des jiidischen Glaubens und des jiidi-
schen Gesetzes machte.

Damit hingt auch zusammen, was Urs von Balthasar beziiglich des Problems der
Erwihlung sagt, die ,von Israel zeitweilig genommen ist, um die Heiden einzu-
beziehen“. Nur durch die Auflésung der Einheit von Ethnischem und Religiosem,
wie sie im jiidischen Volk bestand, war es moglich, das Gottesvolk durch die Ein-
beziehung der Heiden zu erweitern. Die Heidenchristen waren nicht als Volk er-
wihlt und berufen; sie blieben Mitglieder der Kultur oder der Volksgruppe, in die

sie hineingeboren waren, wihrend sie sich durch die Taufe zu den Auserwihlten,
~ zum Neuen Bund, zur Kirche bekannten. Aus dieser zweifachen Bindung entstand
dann jene Vielfalt von Problemen, die eines der Hauptthemen der abendlindischen
Geschichte bildeten. So war es geboten, César zu geben, was Cisars ist, und Gott,
was Gottes ist. Pipste jedoch kronten Kaiser, die mittelalterliche Stindeordnung
hatte eine sakrale Sanktion, lutherische und anglikanische Herrscher machten
sich zu Oberhduptern von Landeskirchen, und Calvinisten und Puritaner errichte-
ten theokratische Gesellschaften. Beim einfachen Volk wiederum waren christliche
Gebriuche oft nur eine diinne Verschalung iiber einem traditionellen, vorchrist-
lichen Brauchtum.

Der christliche Affekt gegen die Juden fand wohl seine erste und bedeutendste
Formulierung bei Paulus, der, nachdem er voriibergehend die Anklage des Gottes-
mordes verworfen hatte, im ersten Brief an die Thessalonicher schrieb: ,,Sie haben
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den Herrn Jesus getotet und die Propheten und haben uns verfolgt und gefallen
Gott nicht und sind allen Menschen feind.“ Bald begann man die Zerstérung Jeru-
salems durch die Rémer und die Zerstreuung der Juden in alle Welt als unmittel-
bare Folge der Kreuzigung und der Ablehnung Christi als Gottessohn anzusehen.
Dies geschah, obwohl die endgiiltige Zerstorung Jerusalems doch durch einen Auf-
stand der Juden gegen die Rémer veranlafit worden war, von Juden, die im Na-
men ihres Monotheismus die Vergéttlichung des romischen Kaisers ablehnten. Auch
war die damit verbundene Vertreibung der Juden aus ihrem eigenen Land nur eine
Episode in einer Reihe dhnlicher Ereignisse, von denen jedes eine bedeutende Rolle
in der jiidischen Geistesgeschichte spielte. Die erste Auswanderung — aus Agypten —
war von Gott selbst befohlen worden; sie fithrte zur Ubergabe der zehn Gebote
an Moses und zur Erwihlung der Juden zum Gottesvolk, wihrend das schon er-
wihnte babylonische Exil eine Erweiterung des Monotheismus-Begriffs durch die
Propheten brachte.

Das christliche Bild vom Juden wurde weiterhin durch die Gleichsetzung von
Juden und Pharisiern verhirtet. Wihrend die jiingere Geschichtsforschung zeigt,
wie der Pharisier seine Gesetzestreue und Bufifertigkeit als Vorbereitung auf das
Gottesreich, auf die Erlosung aller Vélker verstand, wurde er in der christlichen
Tradition der toten Gesetzestreue, ja der Scheinheiligkeit bezichtigt und als Zerr-
bild, unter Vernachlissigung anderer zeitgendssischer jiidischer Sekten und Grup-
pen, mit dem Juden als solchem identifiziert. Dagegen war die christliche Stellung
dem Alten Testament gegeniiber doch wesentlich zweideutiger; bald wurde es,
etwa von dem Verfasser der sogenannten Barnabasepistel und von Gnostikern wie
Marcion, als Werk des Teufels verdammt, bald geduldet, etwa von Thomas von
Aquin, der ja im Alten Testament die Wahrheit des christlichen Glaubens vor-
gebildet sah.

Bei den aus dem antijiidischen Affekt stammenden Gesetzgebungen vertrat
die Kirche die Ansicht, daf sich die Juden selbst aus der abendlindischen Ge-
sellschaft ausgeschlossen hatten. Durch ihre Ablehnung der gottlichen Natur
Christi und ihre Nichtteilnahme an den Sakramenten machten sie sich zu ge-
fihrlichen Fremden innerhalb des Reiches, das sich schon bald als Verteidigerin
der christlichen Religion verstand. Wihrend andere Vélker, aus eigenem Brauch-
tum und eigener Geschichte, sowohl am Reich als auch an der Kirche teilnehmen
konnten, stellten die Juden im Denken der Zeit eine lebendige Verneinung von
Volk, Reich und Kirche dar.

Schon die konstantinische Reichskirche verbot den Juden, Synagogen zu erwei-
tern oder neue zu errichten oder die Beamtenlaufbahn einzuschlagen oder Vor-
gesetzte von Christen zu sein. Der ,Codex Theodosianus* engte die Rechtsstellung
weiter ein, das Konzil von Beziers drohte denjenigen Christen mit der Exkommu-
nikation, die jiidische Arzte konsultierten, ,denn es ist besser zu sterben, als das
Leben einem Juden zu verdanken®. Gleichzeitig fungierten die Ritualmordlegende
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und der Verdacht der Hostienschindung als zeitgemifle Argumente, die die An-
klage gegen die Juden wegen Gottesmordes den Gliubigen klar vor Augen hielten.

Auf wirtschaftlichem Gebiet war das Verhalten der Kirche Juden gegeniiber
kaum freundlicher. Den Juden wurde schon frith verboten, Land zu besitzen und
die {iblichen Gewerbe auszuiiben, also das zu tun, was nach christlicher Ethik als
positive und schopferische Tatigkeit angesehen wurde. Gleichzeitig wurden sie
.dazu verdammit, diejenigen Gewerbe auszuiiben, die zwar fiir das Gemeinwesen
notwendig waren, aber innerhalb der christlichen Ethik des Mittelalters keinen
Platz hatten — wie etwa Zinsgeschift, Pfandleihe und Altwarenhandel. Vielleicht
konnte man hier wagen die These aufzustellen, dafl die Christen in der Erschaf-
fung des jiidischen Hindlers als des geldgierigen Dieners Mammons einen Teil
ihrer eigenen Problematik, mit der sie innerhalb ihres eigenen Lebens und Denkens
nicht fertig wurden, in die Person des Juden hineinprojizierten; daf sie also einen
unabsorbierbaren Teil ihres eigenen Ichs verduflerlichten und verdinglichten, als
sie den Juden in das Getto verwiesen und ihm geboten, Armbinden oder eine
eigene Tracht zu tragen, oder als sie ihn austrieben oder gar ermordeten — Austrei-
bungen und Morde, fiir die im Jahr 1349 Kaiser Karl I'V. den Stidten Straflosig-
keit gewdhrte. Fiir die Juden aber, die die Massaker des ersten Kreuzzugs und an-
dere Greuel iiberlebten, bedeuteten diese christlichen Projektionen, dafl ihnen Rol-
len aufoktroyiert wurden, die ihnen im Grund fremd waren und die mit der Zeit,
neben ihrer eigenen Personlichkeit, eine Art von zweiter, nicht-authentischer Per-
sonlichkeit schufen. Ironischerweise waren es diese aufoktroyierten, nicht-authen-
tischen Merkmale der Juden, die zu weiterer Verachtung von seiten der Christen,
aber auch zum Selbsthaf} der Juden beitrugen. Der authentische Charakter freilich
ging nicht verloren. Nach auflen hin mdgen die Menschen des Gettos als ein Volk
von Hindlern erschienen sein; im Getto selbst bildeten sie eine Gemeinschaft inten-
siver Geistigkeit, erfiillt von messianischem Glauben und einer jeden Aspekt des
Alltags pragenden Frommigkeit, so daf} den meisten von ihnen die Taufe und die
damit verbundene ,Normalisierung® des Lebens nicht begehrenswert erschienen.

Das Ende des Mittelalters und die zunehmende Verweltlichung des Christen-
tums (oder auch Entchristlichung der abendlindischen Kultur) fiihrte zu keiner
eindeutigen Veridnderung in der Einstellung der Mehrheit der Christen gegeniiber
den Juden. Einerseits hatten die Humanisten der Renaissance schon frith ein leb-
haftes Interesse an dem antiken jiidischen Schrifttum gezeigt. Aus dhnlichen wissen-
schaftlichen Motiven, aber auch aus christlicher Briiderlichkeit, hatten Pietisten das
Institutum Judaicum in Halle gegriindet. Die unter calvinistischem Einfluf8 ste-
henden Niederlande hatten dann als erster moderner Staat den Juden die Gleich-
heit der Biirgerrechte gewihrt. (In Frankreich waren es die Revolution und das
Kaiserreich, die die Emanzipation der Juden vollzogen; in den deutschen Staaten
geschah dies erst in den dreifliger Jahren des letzten Jahrhunderts und in England
gar erst 1858.)
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Andererseits entstanden neue Formen des Antisemitismus, und zwar sowohl von
nicht- (oder pseudo-)christlicher als auch von christlicher Seite. Zur ersten Gruppe
gehorte der Frithidealismus, durch den die sakrale Reichsidee von der Idee des
Staates abgelost wurde. So konnte Hegel vom Gott des Alten Testaments als einem
»Didmon des Hasses“ sprechen und feststellen, dafl der menschliche Geist nicht
Raum hat im Kerker einer Judenseele. Aber auch die dem Idealismus feindlich
gegeniiberstehende naturalistische Anthropologie schiirte den Antisemitismus mit
Proklamationen {iber den volksfremden Charakter der Juden. Nach dem ersten
Weltkrieg vereinten sich die vulgirpolitischen Epigonen dieser beiden Richtungen
in einer unheiligen Allianz, die mit der Errichtung des ,Dritten Reiches® die syste-
matische Vernichtung der Juden betrieb.

Die neuen Formen des christlichen Antisemitismus waren wohl mit der Vor-
stellung verbunden, daf all das, was in der modernen Welt dem Christentum
fremd oder unangenehm erschien, eine Schépfung der nunmehr emanzipierten
Juden war. Man vergaf, daff der Kapitalismus von den Medici und den Fuggern,
dafl moderne wissenschaftliche Methodik und Kritik von Minnern wie Galilei
oder Bacon entwickelt worden waren; dafl die Krise der abendldndischen, christ-
lichen Gesellschaft keineswegs von Juden verursacht worden war und Analyse
und Kritik der fragwiirdig gewordenen Situation vor allem in den Schriften der
Aufklirung und bei den modernen Interpretationen des Naturrechts zu finden
sind.

Freilich hat die Emanzipation der Juden zu manchen Schwierigkeiten gefiihrt,
wie wir sie, in der einen oder anderen Weise, bei der Befreiung jeder unterdriickten
Minderheit vorfinden. ,Der auf uns ausgeiibte Druck®, schreibt der Begriinder des
politischen Zionismus, Theodor Herzl, ,machte uns nicht besser. Wir sind nicht
anders als andere Menschen.“ Die Zerstérung des jiidischen Staates und die jahr-
hundertelange Quarantine der Juden innerhalb der christlichen Welt hatten an die
Stelle einer eigenstaatlichen, praktischen Entwicklung und Verwirklichung des Ge-
setzes eine intensive intellektuelle Beschdftigung mit der Thora und den Thora-
kommentaren gesetzt. Diese starke Entwicklung einer abstrakten jiidischen Intelli-
genz innerhalb des Gettos (im Gegensatz zu einer in alle geistigen und wissen-
schaftlichen Gebiete reichenden Betitigung der Juden in den unter mohammedani-
scher Verwaltung stehenden Lindern) fiihrte nach der Emanzipation zu einem
Andrang auf intellektuelle Berufe sowie zu vielseitiger kritischer Beschidftigung
mit den Grundvorstellungen und Grundhaltungen der christlich-biirgerlichen Ge-
sellschaft. Gleichzeitig wurden das prophetische Bewufltsein und die messianische
Hoffnung auf die Erfiillung der Gerechtigkeit in weltliche, oft ausschlieflich soziale
und politische Bestrebungen verwandelt. Den Sozialrevolutioniren stand jedoch
gerade in Deutschland und in der Donaumonarchie ein tief konservatives jiidisches
Biirgertum gegeniiber.

Gewisse Methoden des Konkurrenzkampfes, die von seiten einer etablierten
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christlichen Geschiftswelt bei manchen Juden beanstandet wurden, kénnen einer-
seits auf den Nachholbedarf (man mag hier Vergleiche mit dem deutschen Wirt-
schaftswunder ziehen) und auf die im Getto gemachte Erfahrung der Schwierigkeit
des Daseinskampfes zuriidkgefiihrt werden. Dafl es Juden gibt, die ein gewisses aus
dem Getto stammendes Zusammengehdrigkeitsgefiihl und eine Bevorzugung von
Mitgliedern der eigenen Gruppe beibehalten (auch innerhalb einer Gesellschaft, in
der sie Anspruch auf volle Gleichheit erheben), ist wohl ein Phinomen, das wir
tiberall dort finden, wo Menschen aus relativ geschlossenen Gesellschaften (ich
denke an irische oder siiditalienische Bauern) in moderne und offene Gesellschaften
(wie etwa die Vereinigten Staaten von Amerika) eintreten.

Was den Takt, also die erwarteten Umgangsformen, betrifft, so kann man wohl
sagen, dafl dieses Problem besonders im Stadium der Unsicherheit oder des Nieder-
gangs einer Kultur empfunden wird. Die herrschende Mehrheit einer Gesellschaft
neigt dann gern dazu, ihre Zugehorigkeit durch Betonung von ,manners, von
Umgangsformen, zu bekriftigen, wihrend ,outsiders“ sowohl durch Vernachlissi-
gung dieser Formen als auch durch Uberassimilierung auffallen. Dazu kommt, dafl
die fast ausschliefSliche Beschdftigung mit dem eigenen Schicksal bei einer Minder-
heitsgruppe, die erst vor geraumer Zeit in die moderne Welt hinein entlassen wurde,
nicht immer zu angemessenem Respekt vor der Intimsphire anderer Menschen
fiihrt. Am stirksten wurde dieser gelegentliche Mangel an Umgangsformen wohl
von den assimilationsfreudigen Juden Westeuropas selbst empfunden, die mit Ge-
fithlen der Peinlichkeit ihre dem Getto niherstehenden Briider aus Osteuropa be-
trachteten.

Wenn ich mich nun frage, welche Umstinde heute zur Erleichterung oder zur
Erschwerung einer Uberwindung der Befangenheit beitragen, so erscheint mir die
erste Rubrik gewichtiger als die zweite. Zu den positiven Entwicklungen gehort
vor allem die Arbeit der Theologen, der Religionswissenschaftler, der Archdologen,
die uns die Grundlagen einer objektiveren Geschichtsbetrachtung zuginglich
machen. Ich denke vor allem an die Lockerung oder gar Aufldsung des Gegensatzes
zwischen jiidischer Betonung des Gesetzes und christlicher Betonung der Gnade
oder zwischen jlidischer und christlicher Auffassung iiber die Art und Weise der
Vermittlung zwischen Gott und den Menschen. Noch in den Adventspredigten
Kardinal Faulhabers finden wir eine Gegeniiberstellung der ,Freiheit Jesu® und
dem ,,Joch des Gesetzes, noch bei Reinhold Niebuhr die Behauptung, dafl das
Christentum eine Religion der Gnade, das Judentum dagegen eine Religion des
Gesetzes sei. Andererseits ist es nicht schwierig nachzuweisen, dafl diejenigen Ju-
den, die bis in die moderne Zeit hinein unter dem Gesetz lebten, dieses nie als Last
empfunden haben. Im Gegenteil, daf sie sich von Gott dazu auserwihlt glaubten,
in besonderer und stindiger Verantwortung seine Gebote zu erfiillen, war Grund
zur Freude. Die Verlesung und das Studium der Thora, die Auseinandersetzung
mit dem Wort und den Geboten Gottes, wie sie am Sabbat in der Synagoge und
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am Werktag in den Talmudschulen stattfand, war eine Vorwegnahme jenes Rei-
ches, zu dessen Verwirklichung durch die Erfiillung der Gebote im Alltagsleben
sie sich in besonderer Weise aufgerufen fithlten.

Freilich diirfen wir nicht vergessen, daf} es zur Zeit der Geburt Jesu jiidische
Gruppen gab, die in einer Epoche geistiger und politischer Unruhe durch die Be-
tonung der Bedeutung der Gesetze und ihrer religiosen Suffizienz das traditionelle
Gebiude zu schiitzen und zu erhalten suchten. Aber auch dies war kein spezifisches
Phinomen des Judentums. Gibt es doch in der Geschichte aller grofflen Religionen
Augenblicke grofierer Freiheit und Spontaneitit und Augenblicke groflerer Ge-
setzes- oder Traditionstreue, Epochen, in denen Propheten, und solche, in denen
Priester dominieren, Zeiten, in denen Heilige, und Zeiten, in denen kirchliche Auto-
ritit eine groflere Rolle spielen. Auch die Geschichte des Christentums kennt Perio-
den, in denen das Gesetz im Sinn eines fixierten Institutionalismus in defensiver
Weise betont wurde, eben um Gefahren abzuwehren, die man in neuen Bewegun-
gen entdeckte. Eine solche Zeit war wohl die der Gegenreformation; und auch hier
war das Urteil spiterer Generationen nicht immer giinstig.

Ein notwendiger Gegensatz zwischen dem Gesetz einerseits und Freiheit, Liebe
und Gnade andererseits scheint jedenfalls heute nicht zu bestehen. Es handelt sich
eher um ein Kontinuum. An einem Ende des Spektrums befinden sich Gebote und
Verbote, wie sie etwa den positiven Gesetzen eines Volkes in einem gegebenen ge-
schichtlichen Augenblick entsprechen. In der Mitte stehen die zehn Gebote, die,
wie Denker des Mittelalters feststellten, mit dem Naturrecht identisch sind, Ge-
bote also, die in jeder menschlichen Gemeinschaft, die dieses Namens wiirdig ist,
zur Geltung kommen miissen. Am anderen Ende des Spektrums steht das Gebot:
Liebe Gott mit ganzem Herzen und mit ganzer Seele und deinen Nichsten wie
dich selbst, also das Gebot, das alle anderen Gebote umfafit und in dem die Giil-
tigkeit aller anderen Gebote und Gesetze begriindet ist, und dessen Erfiillung durch
den Menschen als unmittelbarster Ausdruck gottlicher Gnade verstanden wer-
den kann.

Selbst wo es sich um die Frage der Vermittlung zwischen Géttlichem und Mensch-
lichem handelt, ist es wenigstens denkbar, zu versuchen, den Gegensatz christlicher
und jiidischer Anschauungen in ein Verhaltnis der Analogie zu verwandeln. Wir
miissen hier wohl die Situation im Bereich des Einzelmenschen von der der mensch-
lichen Gemeinschaft unterscheiden. Was den Einzelmenschen betrifft, so hilt das
Judentum an der Mdglichkeit einer direkten Begegnung von menschlichem Ich und
menschlichem Du, sowie eines direkten An- und Aufgerufenseins des menschli-
chen Ichs durch das gottliche Du fest. Dieses gottliche Du, das bei jeder wirklichen
Begegnung als anwesend gilt, spielt hier eher die Rolle eines gemeinsamen tran-
szendenten Bezugspunktes als eines Vermittlers. Fiir den gldubigen Christen da-
gegen ist Christus der Gottessohn, der, von Gott, dem Vater, als Ausdruck seiner
Gnade und als Pfand seiner Liebe in das irdische Reich gesandt, durch Menschwer-
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dung, Tod und Auferstehung den Menschen von seinen Siinden erldst. Als fleisch-
gewordenes Wort und lebendes Gesetz ist Christus gleichzeitig Vermittler und das,
was vermittelt wird, sowie Garant fiir die Giiltigkeit des Vermittelten. Ein Jude
ist nicht imstande, diese Deutung im Glauben zu vollziehen; mancher Jude jedoch
wird sie als eine aufregende Metapher fiir das Verstdndnis menschlicher Existenz
akzeptieren. ;

Was die Gemeinschaft betrifft, so sieht sich das traditionelle Judentum als der
von Gott berufene Vermittler zwischen dem gottlichen Gesetz und der Menschheit
als Ganzem. Im besonderen ist es der Bereich der Geschichte, in dem sich die Ver-
mittlung in einer Weise vollzieht, dafl am Ende der Geschichte jedes Knie sich vor
dem einen Gott beugen und seine Herrschaft iiber die gesamte geschaffene Welt
anerkennen wird. Die christliche Gemeinschaft hingegen vermittelt vor allem zwi-
schen ihren Mitgliedern und der gottlichen Gnade und zwar durch die von Chri-
stus bei der Griindung der Kirche eingesetzten Sakramente, in denen sich das Opfer
Christi, der Urakt der Vermittlung, wiederholt. Aber auch die Kirche glaubt, iiber
den Bereich sakramentaler Vermittlung hinaus, an ein zweites Kommen des Er-
16sers, an ein letztes Gericht, an eine Verwirklichung des Konigreichs Gottes auf
Erden. Da dieses Konigreich, fiir Christen wie fiir Juden, ein Reich der Erfiillung,
der Gerechtigkeit, darstellt, erlischt mit seinem Kommen jede vermittelnde Funk-
tion: der Messias der Juden und der Christus der Christen werden identisch sein
als gottgesandter Herrscher iiber eine von universaler Gerechtigkeit und universa-
lem Frieden bestimmte Welt.

In diesem Sinn kann man schon heute an eine Verstindigung zwischen Christen
und Juden in Anlehnung an die Losung des mittelalterlichen Universalienstreites
denken, die alle drei moglichen Interpretationen in sich vereint: salus ante histo-
riam — die Gerechtigkeit und das Heil bestehen im Geist Gottes seit Ewigkeit; salus
in historia — die Gerechtigkeit wird erfiillt im alltliglichen Leben (fiir den Juden
in der durch die Hoffnung auf das Kommen des Messias gendhrten Nichstenliebe,
fiir den Christen in einer Nichstenliebe, die in der Nachfolge des schon gekomme-
nen Erlosers vollzogen wird); salus post historiam — die Gerechtigkeit als Erfiillung
der Geschichte (fiir Juden ein Aufruf zur Bewzhrung im Hinblick auf das erste und
einmalige, fiir Christen auf das zweite Kommen des Messias).

Ein zweites, wahrscheinlich positives Element fiir die Uberwindung der Be-
fangenheit ist die verinderte Stellung des Christentums und der Kirche in der heu-
tigen Welt. Die Kirche hat einerseits innerhalb der westlichen Welt an Einfluf ein-
gebiiflt, andererseits stellt sie im gesamtmenschlichen Bereich nur eine unter einer
Mehrzahl religidser Krifte dar. Weder innerhalb noch auflerhalb der westlichen
Welt kann die Kirche hoffen, in der nichsten Zukunft eine gesicherte oder gar pri-
vilegierte Stellung einzunehmen. Sie muf sich in freier Konkurrenz im Rahmen
der geistigen, sozialen und wirtschaftlichen Gegebenheiten unserer Zeit bewzhren.
Dabei miissen wir freilich unterscheiden zwischen der fiir Christen zeitlosen und
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unantastbaren Giiltigkeit der Glaubenssitze und der Glaubwiirdigkeit ihrer prak-
tischen Verwirklichung in einer historischen Situation. In den Zeiten, da die Kirche
eine dominierende Stellung im Abendland einnahm und da das Abendland, wenig-
stens im Denken seiner Bewohner, die Welt bedeutete, drangte die Giiltigkeit des
Geglaubten die Notwendigkeit der Bewihrung der Gliubigen in den Hintergrund.
In einer Welt aber, die jene Giiltigkeit, ja selbst die Relevanz, der Glaubenssitze in
grofilem Maf in Frage stellt, spielt das Problem der Bewihrung auch fiir die Kirche
eine wachsende Rolle. Dazu kommt, dafl sich der groflere Teil der Welt, der nicht
von Weiflen besiedelt ist, gern der historischen Bindung des Christentums an die
bis vor kurzem noch privilegierte weifle Rasse erinnert. Fiir das Judentum freilich
war das Problem der Bewihrung eng mit seinem Selbstverstindnis und seiner
historischen Aufgabe verbunden, also weniger als bei der Kirche aus einem mehr
oder minder dufleren historischen Anlafl entstanden. Immerhin besteht eine gewisse
Analogie zwischen der jahrhundertelangen Geschichte der Juden als Minderheit
innerhalb der christlichen Welt und der noch jungen Geschichte der Kirche als Min-
derheit innerhalb der nichtchristlichen Welt.

Diese neue Stellung der Kirche diirfte dazu beitragen, einige traditionelle Argu-
mente des christlichen Antisemitismus abzubauen. Die Uberzeugung vieler Chri-
sten, dafl der Universalitidtsanspruch der Kirche nur wegen der boswilligen Wei-
gerung der Juden, Christus als Erloser anzuerkennen, nicht voll zur Geltung kom-
men konnte, wird heute praktisch aufgehoben durch die Tatsache, dafl das Chri-
stentum eben nur eine der groffien Religionen ist und daf es sich in einer Welt be-
haupten mufi, die von nichtchristlichen, ja oft nicht- oder antireligidsen Kriften
beherrscht wird. Diese Wandlung bedeutet fiir diejenigen Juden, die dem Univer-
salitdtsanspruch der Kirche den eigenen Partikularitdtsanspruch entgegenstellten —
den Anspruch also, daf sie, und sie allein, das von Gott auserwihlte Volk dar-
stellten —, eine wesentliche Erleichterung. Der Glaube an die eigene Erwihlung,
der innerhalb einer feindlich gesinnten Welt allein schon als Mittel der Selbsterhal-
tung notwendig war, kann heute als Aufruf zu exemplarischer Lebensweise ver-
standen werden.

Wichtig ist auch, daf sich die Kirche von heute in einer Welt bewegt und mit
einer Welt leben muf}, die eben von jenen Phinomenen beherrscht wird, die einst
als christlicher Betitigung unwiirdig galten und deshalb den Juden tiberlassen wur-
den. Die gesamte moderne Welt ist von wirtschaftlichen Interessen beherrscht — die
sogenannte Geldwirtschaft ist lingst nicht mehr ein privilegiertes Betitigungsfeld
der Juden —, und an ihrer Erfiillung nehmen alle Gesellschaftsschichten und Vélker
je nach ihren technischen und sozialen Mdglichkeiten teil. Fiir die Kirche besteht
keine Moglichkeit mehr, bestimmte Aspekte des wirtschaftlichen Lebens — wie etwa
das Geldgeschift — als unethisch zu verdammen. Auch fillt die Notwendigkeit weg,
die mit diesen Beschiftigungen angeblich verbundenen negativen Charaktereigen-
schaften der jiidischen Personlichkeitsstruktur aufzubiirden. Gleichzeitig hilft uns
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die moderne Sozial- und Kulturgeschichte in der Erkenntnis, dafl jene Eigenschaf-
ten keineswegs mit irgendeiner Notwendigkeit den Juden anhaften, sondern ihren
Ursprung in geschichtlichen, meist von Christen geschaffenen Umstinden haben.,
So steht der angeblichen Unfihigkeit der Juden, Waffen zu tragen, ihre kriegeri-
sche Tiichtigkeit im antiken Alexandrien oder im heutigen Israel gegeniiber, und
der angeblich natiirlichen Uberbetonung des Geschiftlichen oder des Abstrake-
Intellektuellen die biblische Tradition, die von einem Hirtenvolk Zeugnis ablegt
und von einer konkreten, bildhaften Sprache, die kaum ihresgleichen kennt.

Auch die Anklage gegen ein gewisses Unverwurzeltsein der Juden oder das Un-
behagen gegeniiber einer Uberbetonung sozialkritischer Betitigung, die die Wert-
grundlage der christlich-biirgerlichen Gesellschaft zu untergraben drohe, haben an
Bedeutung verloren. Das Unverwurzeltsein, die Entfremdung, wird heute von
Dichtern und Theologen, von Sozialwissenschaftlern und Nationalskonomen, als
allgemeines Charakteristikum des modernen Menschen gesehen. Gleichzeitig er-
kennt man an, dafl die Werte der christlich-biirgerlichen Gesellschaft eher von Tat-
sachen wie Automation und Kernphysik, Massenkommunikationsmittel und Be-
volkerungsexplosion als von sozialen Kritikern bedroht werden. Ja, die objektive,
systematisch betriebene Sozialkritik ist zum unabdingbaren Instrument jedes fried-
lichen und den Grundrechten und -werten der Menschen entsprechenden gesell-
schaftlichen Wandels geworden.

Was die Umstidnde betrifft, die sich negativ auf eine Uberwindung der Befan-
genheit auswirken konnten, so denke ich vor allem an den in Deutschland tiefver-
wurzelten anti-jiidischen Affekt v6lkischer Art, der sich im Augenblick wachsender
Aktualitdt erfreut. Das klassische deutsche Problem der mangelnden normalen
Entwicklung einer nationalen ,identity®, eines Selbstverstindnisses, das Hand in
Hand geht mit Selbstkritik und verantwortlicher staatsbiirgerlicher Betitigung,
hatte durch die Notwendigkeit des Wiederaufbaus nach dem Krieg und die Mog-
lichkeit der Anlehnung an ein europiisches oder atlantisches System eine Gnaden-
frist erhalten. Diese Frist wurde vorzeitig, unter anderem durch die Wiedergeburt
der Nationalismen in aller Welt und durch die fehlende Konzentration der Ver-
einigten Staaten auf eine rationale Europapolitik, gekiindigt. Das nun zutage tre-
tende Fehlen einer eigenen nationalen ,,identity wird von vielen Deutschen nicht
als Folge eigenen Versagens gesehen werden. Wie einst die Kirche ihre Unfihig-
keit, mit bestimmten wirtschaftlichen Problemen fertig zu werden, in die Juden
hineinprojizierte, so wird die eigene Unfihigkeit, eine nationale ,identity“ zu er-
werben, von den ,,volkisch® Gesinnten den Juden zur Last gelegt werden. Dies
wird das christlich-jiidische Gesprich zwar nicht direkt belasten. Aber die schon
heute iiberaus geringe Zahl jiidischer Gesprichspartner in Deutschland konnte sich
zu Nichts verfliichtigen. :

Wie immer wir auch den relativen Einflufl positiver und negativer Umstinde
beurteilen, zwei oder drei Fakten scheinen mir klar zu sein. Zuerst einmal, dafl das
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Verschwinden jener Notwendigkeit von seiten der Christen, den Juden eine un-
authentische Personlichkeit aufzudringen, nicht nur fiir den Juden eine Befreiung
bedeutet. Diese Verdinglichung und Projektion gewisser Aspekte und Probleme
der eigenen Pers6nlichkeit nach auflen bedeutete auch fiir den Christen eine Selbst-
entfremdung, also eine Verminderung der eigenen Authentizitit. Das unbefangene
Gesprich zwischen Christen und Juden — denn solch ein Gesprich ist ja nicht mog-
lich unter unauthentischen Personlichkeiten — ist also auch fiir den Christen ein
Zeichen der Selbstbefreiung. Weiterhin scheint mir kein Zweifel dariiber zu be-
stehen, daf} die Welt im groflen und ganzen heute das Problem der Gerechtigkeit
als eine Summe politischer und sozialer Probleme interpretiert und es vor allem
in diesen Bereichen zu 8sen versucht. Offen ist nur die Frage, ob Technologie und
rationale Denkweise eine Entideologisierung der Welt bewirken werden oder ob
sich umgekehrt die Ideologien und irrationalen Affekte der Technologie im Sinn
totalitirer Machtanspriiche zu bedienen wissen. Im zweiten Fall wird es freilich
bald keine Welt mehr geben oder nur eine Welt, in der Christentum und Judentum
keine Rolle spielen. Im ersten Fall kénnte man an die Entwidklung einer weltwei-
ten Gesellschaft mit einem hohen Grad materieller Gerechtigkeit denken, einer
Gesellschaft, in der Christen und Juden in privater Frommigkeit und in freiwilli-
gen Gemeinschaften des Glaubens und der Opferbereitschaft fiir jene erldsende Ge-
rechtigkeit biirgen, die allein dem Menschen Sinn und Wiirde und seiner Geschichte
Erfiillung gibt.

In dieser Hoffnung und mit herzlichen Griiflen

Ihr F. G. Friedmann.

Lieber Herr Friedmann,

Thr Brief iiber die Griinde der Befangenheit auf beiden Seiten, die das ,Gesprich®
und das Zusammenleben von Juden und Christen belasten, und {iber die Moglich-
keit, Unbefangenheit zwischen beiden Gruppen zu gewinnen, ist so klar und so
durchsichtig, bringt so viele Tatsachen und Aspekte fiir die ganze Frage, daf} ich
gestehen muf}, diesem Threm Thema eigentlich nichts Wesentliches hinzufiigen zu
konnen. Natiirlich wiirde der christliche Theologe bei diesem oder jenem Einzelsatz
in Threm Brief einen Vorbehalt anmelden kénnen, zu dem oder jenem einen theo-
logischen Zusatz fiir notwendig oder niitzlich halten, oder auch historisch gelegent-
lich anders urteilen. Aber all das ist hier in diesem Zusammenhang unwichtig —
gleichgiiltig, wie es in einem andern zu bewerten wire —, so dafl ich davon gar
nicht sprechen will.
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Wir sind uns auf jeden Fall einig dariiber, daf} jene Unbefangenheit zwischen
Juden und Christen, von der Sie schreiben, mit allen Kriften anzustreben ist. Ein-
fach deshalb, weil wir als Juden, Christen und schlicht als Menschen (die vom Alten
und Neuen Testament her wissen, was der Mensch sein soll) die Verpflichtung ken-
nen, die wir alle einst vor Gott zu verantworten haben, in Liebe miteinander zu
leben. Damit wir dies aber konnen, miissen wir uns unbefangen begegnen kénnen,
das heiflt, das wirkliche, authentische Wesen unser selbst und das des anderen auf
beiden Seiten sehen lernen, in den Gemeinsamkeiten sowohl wie auch in den Unter-
schieden. Denn auch das Unterscheidende kann von der Liebe umfaflt werden, die
auf den Tag hofft, an dem das Trennende aufhért, und die weif}, dafl nur sie, die
das jetzt Trennende trigt, die ,,Scheidewand® in der Kraft der Gnade Gottes in der
Zukunft aufheben wird. Wir sind uns auch gewif dariiber einig, dafl die heutige
Situation des Christentums und des Judentums so ist, dafl wir das je eigene Wesen
unbefangener sehen und das des anderen unbefangener wiirdigen kdnnen. Einig
sind wir uns sicher auch dariiber, daf} wir Christen und die christlichen Kirchen
noch mehr tun miissen, bis jene Unbefangenheit, die die Debatten des Zweiten Vati-
kanischen Konzils iiber die nichtchristlichen Religionen und darin tiber das Juden-
tum und iiber die religitse Freiheit proklamieren, Geist, Herz und Alltag des katho-
lischen Christentums so durchdrungen hat, wie es der heutige Geist der Liebe ihm
gebietet und geben will.

Aber als ich so, ganz einig mit Thnen, Thren Brief mit seiner luziden und ver-
gebenden Milde las, iiberfiel mich am Ende doch wieder jene Trauer und Ratlosig-
keit, dir mir gerade zu der echten Unbefangenheit zu gehdren scheint, in der Dia-
log und Zusammenleben zwischen Juden und Christen allein méglich sind. Darf
ich Thnen zu erkliren versuchen, was ich meine?

Ratlose Trauer iiberfillt mich jedesmal, wenn ich an die Erklirung des Konzils
iiber das Verhiltnis der Kirche und der Christen zum Judentum und dann an die
Geschichte denke mit all dem Greuel, den die Christen den Juden angetan haben.
Ratlose Trauer, weil man sich fragt, warum die heilig-schlichten Selbstverstind-
lichkeiten dieses Dekrets so deutlich und so amtlich erst jetzt gesagt wurden, warum
sie in der Geschichte des Christentums durch fiinfzehnhundert Jahre (wenn wir die
ersten drei Jahrhunderte und die zwei letzten grofiziigig abziehen) so wenig die
Herzen der Christen umzuprigen vermochten. Wie entsetzlich unchristlich konnten
Christen sein, ohne es zu merken! Haben wir eine Gewif$heit, dafl wir Christen
auch in anderen Dingen nicht ebenso blind sind, ohne es zu merken? Ist solche
Blindheit wirklich schuldlos vor Gott? Natiirlich kann man fragen: Ist die Ge-
schichte der Menschheit nicht {iberall entsetzlich? Aber wird dadurch die ratlose
Trauer geringer? Gewiff kann man (gerade wenn man als Mensch von heute pro-
fan und geschichtlich zu denken gewohnt ist) sagen, daff diese Geschichte von
Unterdriickung, Unmenschlichkeit und Tod ihre psychologischen, geschichtlichen
und gesellschaftlichen Griinde gehabt hat, die dann ,,an sich® mit dem Christentum
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nichts zu tun haben, daf die christlichen Fiirsten auch sonst mit ,gutem Gewissen®
Kriege fithrten und die Christen in Religionskriegen sich auch gegenseitig tot-
schlugen. Aber all das beweist ja nur erst recht, dafl die Botschaft und die Gabe des
Geistes und der Liebe so entsetzlich machtlos in der Welt sind, wo doch Gott noch-
mals der Herr und Schopfer des Feldes ist, auf dem er diesen Samen ausstreut, der
souverane Herr der Herzen, und wo ihm auch die menschliche Freiheit untertan
ist. Ratlosigkeit und Trauer auch dariiber, dafl die Ohnmacht der Gnade sich ge-
rade an denen zeigte, von deren Fleisch die Christen die fleischgewordene Gnade
empfingen. Welches Geheimnis steckt in dieser traurig und ratlos machenden Unbe-
greiflichkeit? Das Geheimnis, dafl die Liebe gerade siegt in ihrer Verachtetheit,
Ohnmacht und Hilflosigkeit? Aber sind wir Christen dann auch eben die, die sie
nicht empfangen, sondern sie ebenso kreuzigen wie alle anderen? Und konnte es
nicht so sein, dafl wir auch heute wieder, wenn auch in anderer Weise (es braucht
ja nicht notwendig physische Verfolgung oder gesellschaftliche Diskriminierung
sein, womit man die Liebe zum Nachsten verleugnet), die Liebe zum jiidischen
Menschen und Volk verraten? Sind wir sicherer, dafl es nicht geschieht, als die
Christen vergangener Zeit, die ja wohl meistens auch ,,nicht wuflten, was sie taten?

Eine andere Ratlosigkeit, lieber Herr Friedmann, quilt mich. Auch nach der
Lektiire Ihres Briefes noch — oder sogar durch sie. Sie scheinen mir der Ansicht zu
sein (bin ich jetzt doch nicht einer Meinung mit Ihnen?), daf§ die Juden von heute
und morgen den Anspruch einer besonderen messianischen Sendung, eines eigenen
gottlichen Auftrags der iibrigen Welt gegeniiber langsam aufgeben und aufgeben
sollen, ihn nur als ,Aufruf zu exemplarischer Lebensweise“ verstehen sollen (wel-
cher Aufruf offenbar fiir jeden Menschen gilt). Wollen sie nicht mehr (um mit
Herzl zu formulieren) ,anders als andere Menschen“ sein? Ist die Aufforderung
Schlamms an die Juden, entweder Biirger Israels als eines modernen, profanen
Staates zu sein, oder sich wirklich dort, wo sie leben, bedingungslos zu assimilieren,
richtig? Vielleicht kann ein Jude von heute nicht mehr wie das orthodoxe Juden-
tum der Meinung sein, ,daf} die Juden — und die Juden allein — von Gott aus-
erkoren waren, das Kénigtum Gottes auf Erden vorzubereiten®. Auch wir Christen
sind ja da hinsichtlich eines analogen Anspruchs der Kirche heute zu einer viel vor-
sichtigeren und nuancierteren Aussage — mit Recht — gezwungen. Aber kann der
Christ vom Juden auch nur wiinschen und hoffen, daf er, auch wenn er nicht Christ
wird, den Anspruch einer besonderen Erwihlung und eines besonderen Anspruchs
an die Welt aufgibt und aus seinem authentischen Wesen ausscheidet? Dafl er sich
als Humanist aus einem bestimmten Volkstum und einer bestimmten Geschichte
versteht wie jedermann? Wenn wir frither als orthodoxe christliche Kinder die
Ansicht aufnahmen, das Judentum existiere als geschichtlich greifbare, unmittelbar
feststellbare Grofle bis zum Ende der Zeiten und werde sich dann als eine solche
Grofle (wie es Paulus voraussieht) zu seinem Christus hinwenden, aber bis zu die-
sem Tag als Zeugnis im Widerspruch zu Christus existieren, so ist mir heute nicht
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mehr so klar, wie ,wortlich“ man diese Aussage verstehen mufl, um mit der Schrift
bei Paulus nicht in Widerspruch zu kommen. Und ich meine, dafy auch dann, wenn
wir uns noch auf eine sehr lange Geschichte der Menschheit ,einrichten® diirfen
(miissen?, ob mit Recht? — meine Ratlosigkeit), wir Christen in der Existenz eines
jiidischen Staates noch keine reine Garantie haben, dafl diese ,wortliche® Auffas-
sung der paulinischen Eschatologie des jiidischen Schicksals zutrifft. Zumal, wenn
sich dieser Staat Israel als Boden eines rein profan verstandenen Volkes nicht nur
behaupten, sondern auch dieses Selbstverstindnis zur gelungenen Staatsideologie
machen wiirde. (Israel scheint da noch zu schwanken: es will einerseits ein welt-
anschaulich neutraler, profaner Staat sein, und doch wird ein getaufter Jude nicht
»unbefangen als voller Biirger dieses Staates anerkannt.) Auf jeden Fall: miissen
wir Christen nicht gar wiinschen, dafl das Judentum seinen besonderen Anspruch
(wenn auch mit einer universalen Sendung zum Heil aller Menschen) aufrecht-
erhilt, wenn es fiir uns Christen doch der edle Olbaum ist, auf den wir Heiden-
christen (wenn auch nicht durch das Blut, sondern durch den Glauben) aufgepfropft
sind?

Oder geniigt es dafiir, dafl Christus selbst, dem wir glaubend anhangen, dem
Fleische nach aus Israel stammt? Miissen wir Christen von unserem Glauben her
die Juden nicht ;mahnen®, ihre besondere Gnadengabe Gottes, die ,ohne Reue® ist,
als das entscheidende Moment ihres gottverfiigten, authentischen Wesens festzu-
halten (wenn wir auch glauben, dafl sie in ihrem Bekenntnis zu ihrem Christus zur
wahren Erfiillung kime), weil sich sonst das Judentum noch einen wesentlichen
Schritt weiter von dem Auftrag entfernt, den es bekannte und den wir ihm ja
zuerkennen: das Volk zu sein, von dem das messianische Heil der ganzen Welt
herkommt? Miissen wir als Christen nicht in Furcht fragen, ob die Juden durch die
Griindung ihres Staates nicht eher ihrer eigenen Sendung untreu werden, falls sie
dadurch ,,unbefangen® ein belicbiges Volk unter anderen Vélkern werden wollten? .
Miissen wir Christen nicht wiinschen, sie mdchten ein in Gottes besonderem Anspruch
»befangen® bleibendes Volk bleiben, wenn wir meinen miissen oder diirfen, diesem
Anspruch konnten sie nicht entgehen, indem sie ihn iiberhéren, sondern nur indem
sie ihm durch die Aufnahme dessen entsprechen, der ihr Bruder ist und der Erloser
aller? Konnen wir Christen also die theologische, heilsgeschichtliche Frage aus un-
serem Dialog mit den Juden eliminieren und uns gegenseitig sagen: Leben wir wie
verniinftige Menschen unbefangen miteinander, basta? Natiirlich sollen wir auch
so miteinander leben und alles, was Sie, lieber Herr Friedmann, dazu gesagt ha-
ben, soll giiltig bleiben und endlich konkret respektiert werden. Aber wird dieser
unbefangene Dialog auf menschlicher Ebene nicht schlieflich doch noch am ehesten
gliicken, wenn beide Seiten um das dunkle Geheimnis wissen, das sie verbindet?
Als christlicher Deutscher kann ich vielleicht dem Israeli begegnen, wie ich einem
Mann aus Indonesien begegne. Als christlicher Deutscher einem deutschen Glau-
bensjuden als Deutscher einem Deutschen. Aber als deutscher Christ weifd ich, wenn
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ich einem Juden begegne: Hier ist einer, aus dessen Volk mein Erloser kam. Ist das
nur eine historische Reminiszenz, die fiir mich so gleichgiiltig ist wie fiir einen
Physiker als solchen die Tatsache, dafl Einstein Jude war? Wenn ich nicht so denke
und darum wollen mufl, dafl auch der Jude nicht so denkt, sondern sich als Glied
eines Volkes mit einer heilsgeschichtlichen Sendung (auch an mich!) betrachte, hinge
ich dann noch einem altertiimlichen Mythos desBlutes an, der heute schon lingst am
Absterben ist und auch schon durch die christliche Lehre verworfen ist, dafl die
Kinder Gottes (und Abrahams) durch Gnade und Glauben werden und nicht durch
das Blut? Ich weifl nicht, wie die vielschichtigen und vieldimensionalen Lehren
{iber Israel im Neuen Testament sich genau zu einem einzigen christlichen Ver-
standnis Israels zusammenfiigen. Und ich meine, daf} diesbeziiglich auch durch das
Zweite Vatikanum noch kein heller Tag geworden ist. Aber bekime nicht die ver-
gangene Geschichte zwischen Christen und Juden voller Greuel noch am ehesten
einen wenigstens ahnbaren Sinn, wenn es darin eben doch nicht nur um eine
menschliche und theologische Ideologie gegangen ist, die man nur entlarven mufi,
um Ruhe und Frieden zu stiften? Stehen wir — Christen und Juden — einander nicht
in ganz anderer Weise nahe und fern zugleich als andere Volker und Gruppen
profaner Art, wenn wir beide an den kommenden Erl6ser glauben, wie Sie sagen,
wenn er auch fiir uns der ist, der wiederkommt in Herrlichkeit, nachdem ér schon
die Erbarmlichkeit und den Tod mit uns geteilt hat, wihrend er fiir die Juden der
ist, der erstmals kommen mufi, fiir den aber Israel Wegbereiter ist in einem ganz
eigenen, anderen Volkern nicht gewordenen Auftrag?

Wie sehen aber dann konkret das Zusammenleben und der Dialog zwischen
Christen und Juden aus, wenn sie sich nicht nur auf der Ebene profaner Mensch-
lichkeit in einer entideologisierten pluralistischen Gesellschaft begegnen wollen, be-
gegnen diirfen, sondern als Christen und als Menschen des Volkes, das eine eigene
Verheiflung empfangen hat, die unwiderruflich ist? Wie konkret? Ich weifl es nicht.

Noch etwas: wenn wir als Christen denken, miifiten wir dann nicht wiinschen,
Juden als nicht einfach schlecht ,assimilierte” unter uns zu haben, miifiten wir es
nicht ablehnen, die ,Judenfrage® dadurch allein geldst zu wissen, dafl es Israel
gibt, so wie man, von freundlichen gegenseitigen Besuchen und ,Gastarbeitern®
abgesehen, mit den Marokkanern dadurch am besten auskommt, daff wir hier und
sie dort leben? Sie, lieber Herr Friedmann, werden recht haben, wenn Sie betonen,
daf heute Christen und Juden zugleich in der ,Diaspora® wohnen und dadurch die
Chance der gegenseitigen Unbefangenheit wichst. Aber das diirfte doch nicht dazu
fithren, daf sich Juden und Christen nur noch in dem begegnen, worin und woraus
alle (Christen und Nichtchristen) in einer pluralistischen Gesellschaft leben und
sich verstehen. Wenn der Jude als Glied des Volkes mit einem besonderen heils-
geschichtlichen Auftrag unter uns Christen lebt und wir ihm als solchem begegnen,
hilft er uns, das Mif}verstindnis zu vermeiden, das Christentum sei eine Ideologie,
aber keine konkrete Geschichte, ein Gedanke, keine Tatsache. Aber wiederum, wie

96



Unbefangenbeit und Anspmcf:.r

soll dieses Zusammenleben aussehen, ohne in der Anonymitit einer pluralistischen
Welt unterzugehen, in der keiner den anderen in dem kennt, was das Eigentliche
ist, aus dem er lebt?

Aber ich méchte nochmals betonen, dafl durch all diese Fragen, auf die ich keine
rechte Antwort weif}, das, was Sie mir schrieben, nicht in seinem Gewicht gemin-
dert werden soll. In dem nichstens erscheinenden zweiten Band eines Handbuchs
der Pastoraltheologie, das ich mitherausgebe, haben J. B. Metz und ich lange von
der ,weltlich gewordenen Welt“ gehandelt, die das Christentum letztlich nicht als
fremdes, unverstindliches Schicksal ansieht, sondern von seinem eigenen Wesen
her will und auch - in einer tieferen Schicht als der Dimension, in der die Christen
die Profanitit der heutigen Welt beklagen — mitgeschaffen hat. Und das Pastoral-
dekret tiber die Kirche in der Welt von heute auf dem Zweiten Vatikanum setzt
diese Welt doch in einer Unbefangenheit voraus, dafl es sogar manchem evangeli-
schen Theologen zuviel wird. Es ist also nicht an dem, daf ich Thnen widerspreche,
wenn Sie sagen, die gegenseitige Unbefangenheit habe ,durch die Ereignisse der
jingsten Gegenwart eine wesentliche Verbesserung erfahren®, weil die Kirche als
solche in einem neuen ,Status der Minderheit“ und so in die neue Aufgabe immer
neuer ,Bewdhrung® sich versetzt erfihrt, und weil das, was die Christen friiher
den Juden aufbiirdeten, heute aller Schicksal, legitime Situation oder Verfehlung
aller geworden ist. Es ist die Aufgabe, die die Kirche als Auswirkung und Bewih-
rung ihrer eigentlichen Heilsmission heute als ihre Aufgabe erkennt, ndmlich fiir
die Wiirde des Menschen, fiir Gerechtigkeit, Liebe und Frieden einzutreten. , Welt-
anschauliche Differenzen gehen tief und durchdringen gewif alles, was ein Mensch
lebt. Aber wir Christen glauben eben doch, dafl auch sie alle nochmals von der
Gnade des einen lebendigen Gottes und Herrn aller Geschichte umfangen sind.
Und darum haben wir trotz aller ,, Absolutheit® des christlichen Glaubens oder
eines anderen Bekenntnisses auch wiederum das Recht, ein ganz reales Gemein-
sames unter alle Menschen zu bringen. Es gibt das: aus Natur, aus Gnade, aus einer
Berufung. Und erst recht zwischen dem alten Israel, gerade wenn es seinen alten
Anspruch nicht aufgibt, und dem Christentum, das sich als die Gemeinschaft von
»S0hnen“ Abrahams und Erben auf Grund der Verheiflung (Gal 3, 29) bekennt.
Wie sollten wir Christen und Juden also nicht zusammen, in heiliger , Eifersucht®
aufeinander (vgl. R6m 11, 11), eine gemeinsame Aufgabe in der heutigen Welt
erkennen konnen, bereit, sie mit allen Menschen guten Willens zu teilen?

Im Blick auf das Thema, das unseres ist, sagt Paulus sein berithmtes Wort von
Gott: wie unerforschlich sind seine Gerichte, wie unbegreiflich seine Wege
(R6m 11, 33). Ich habe Ihnen, liecber Herr Friedmann, viel Unklares zu IThrem
klaren Brief geschrieben. Nun, vielleicht ist das doch nicht so verwunderlich.

Mit herzlichen Griiflen

Thr Karl Rahner.
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Die historische und die christliche Auslegung

des Alten Testaments™

Norbert Lohfink SJ

Das Faktum: es gibt zwei Weisen der Auslegung

Am Beginn des Matthiusevangeliums erscheint ein Engel des Herrn im Traum dem
Josef und sagt: ,Fiirchte dich nicht, Maria zu dir zu nehmen, denn was gezeugt ist
in ihr, stammt vom Heiligen Geist. Sie wird einen Sohn gebiren. Dem sollst du den
Namen Jesus geben — denn er wird sein Volk erldsen von seinen Siinden.“ An dieses
Engelwort kniipft dann der Evangelist eine Reflexion an. Sie lautet: ,Dies alles ist
geschehen, damit erfiillt wiirde, was gesagt ist vom Herrn durch den Propheten:
Siehe, die Jungfrau wird empfangen und einen Sohn gebidren, und man wird ihn
Emmanuel nennen, was iibersetzt heifit: Gott mit uns® (Mt 1, 20-23).

Es besteht kein Zweifel, daf hier Is 7, 14 zitiert wird. Dieses Wort wurde — ich
halte mich an die Chronologie von Claus Schedl — vom Propheten Isaias in den
ersten Monaten des Jahres 734 v. Chr. bei Jerusalem auf der Wischerfeldstrafle
nicht weit von der Wasserleitung des Oberen Teiches ausgesprochen, und zwar
wihrend einer Begegnung zwischen Isaias und dem zwanzigjahrigen, gerade auf
den Thron gekommenen Konig Achas von Juda.

Fragt man die moderne Bibelwissenschaft, was Isaias damals mit diesem Satz
sagen wollte, dann werden nur wenige Bibelwissenschaftler antworten, er habe die
Jungfrau Maria und die Geburt Jesu von Nazareth im Auge gehabt. Die meisten
werden eine andere Auslegung geben. Im einzelnen werden sie sich zwar unter-
scheiden, aber sie werden alle darin iibereinstimmen, dafl sie den Sinn des Satzes
aus der damaligen politischen Situation, aus dem Zusammenhang des Gesprichs
zwischen Prophet und Konig, vor allem aber aus dem Rest des Satzes selbst be-
stimmen. Denn der ganze Satz lautet: ,Siche, die junge Frau ist schwanger und
wird einen Sohn gebiren, und du wirst seinen Namen ,Emmanuel® nennen ... —
denn noch ehe der Knabe das Bose verwerfen und das Gute erwihlen kann, wird

* Der Verfasser hat auf den in dieser Zschr, 174 (1964) 161-181 verdffentlichten Artikel ,Uber die Irrtumslosigkeit
und die Einheit der Schrift® literarisch, brieflich und miindlich ein breites Echo empfangen, fiir das er zutiefst dankbar
ist. Neben vielen Auferungen der Zustimmung stehen dabei auch ernst zu nehmende Bedenken und Riickfragen. Wenig-
stens auf einige von ihnen médite er jetzt antworten, indem er das gleiche Thema einmal von der Sicht aus angeht,
in der es sich dem heute wissenschaftlich arbeitenden Alrtestamentler prisentiert, und weniger, wie in demi genannten
Beitrag, von der Problemstellung und Terminologie der traditionellen Inspirationslehre aus. Dafi auch dies nur ein
Versuch ist, eher eine Bitte um Diskussion als eine These, sei ausdriidklich gesagt.
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zur Ode das Land, vor dessen beiden Kénigen dir graut® (Is 7, 14. 16). Durch die-
sen vollen Text sind wir mitten in der dramatischen Situation der ersten Monate
des Jahres 734. Der Konig von Damaskus und der Kénig von Samaria haben im
Sinn, eine Koalition gegen das nach Westen dringende Assyrerreich Tiglatpile-
sars I11. zusammenzubringen. Das Reich Juda macht nicht mit. Da beschliet man,
es zu zwingen. In Jerusalem trifft die Nachricht ein, dafl die Heere der beiden
Kénige ins Land einfallen, um es zu erobern, die Davidsdynastie abzusetzen, einen
anderen Konig einzusetzen und so einen weiteren Bundesgenossen gegen Assur zu
haben. Juda steht allein. Seine Lage ist hoffnungslos. Der junge Konig Achas be-
sichtigt die Wasserversorgung und die Befestigung Jerusalems zur Vorbereitung
der bald zu erwartenden Belagerung. Da tritt ihm Isaias entgegen und heiflt ihn
im Namen seines Gottes hoffen. Wir kénnen von dem genauen Verlauf des Ge-
sprachs hier absehen. Die eigentliche Auseinandersetzung zwischen Prophet und
Konig geht dariiber, ob der Kénig bereit ist, einfach auf die Hilfe seines Gottes zu
vertrauen, oder ob er sich durch eine Gesandtschaft an Tiglatpilesar ITI. von Assy-
rien militdrische Hilfe aus Menschenhand besorgen soll. In diesem Gesprichszusam-
menhang ist unser Satz die prophetische Formulierung der Zusage, daff Gott auf
jeden Fall sehr bald die Gegner der Davidsdynastie vernichten wird. Wie wird das
gesagt? Schlieflen wir uns einer bestimmten Interpretation des Textes an — man
konnte natiirlich genauso eine andere vortragen, die im Prinzip allerdings dhnlich
wire. Isaias will sagen: ,in kurzer Zeit“. Er sagt das, indem er im Stil des Thron-
folgerorakels darauf anspielt, dafl die Konigin — das hebriische Wort heifit nicht
»Jungfrau®, sondern einfach ,junge Frau® — ihr erstes Kind erwartet. Es wird ein
Sohn sein, und wenn er in einigen Monaten auf die Welt kommt, wird sich schon
absehen lassen, daf wiederum nach kurzer Zeit — noch ehe der Knabe Gut und Bos
zu unterscheiden lernt — die beiden feindlichen Reiche vernichtet sein werden. Schon
bei der Geburt des Thronfolgers kénnte der Konig ihm den Symbolnamen Imma-
nuel, das heiflit ,,Gott-mit-uns®, geben. Es wird sich dann zeigen, dafl Gott mit
Juda, mit Jerusalem, mit der Davidsdynastie gewesen ist. Nicht siebenhundert
Jahre wies also dieser Satz des Propheten Isaias voraus, sondern — sagen wir —
sieben Monate, Der Satz ist ein aus seinem literarischen und zeitgeschichtlichen Zu-
sammenhang voll verstindliches Heilswort. Es sei nur nebenbei bemerkt, dafl die-
ses Wort sich auch erfiillte.

Blicken wir zuriick: Zweifellos besteht eine Spannung zwischen der Auslegung
von Is7,14 in der modernen Bibelwissenschaft und der Auslegung, welche der
Verfasser des Matthiusevangeliums dem gleichen Text gegeben hat. Nennen wir
die Auslegung der modernen Bibelwissenschaft die ,historische Auslegung® und
die Auslegung des Matthiusevangeliums die , christliche Auslegung®. Dabei ist der
Terminus ,historische Auslegung® nicht so sehr deshalb gewihlt, weil historische
Einzelheiten aus dem Jahr 734 zur Deutung herangezogen werden konnten — das
wire bei anderen Texten vielleicht nicht in dem Mafl der Fall —, sondern einfach,
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weil die Auslegung in die historische Stunde des Propheten Isaias zuriickzusteigen
versucht und den Sinn seines Satzes treffen will, den er historisch damals wirklich
gemeint hat. Man spricht in diesem Zusammenhang auch oft vom ,Literalsinn®.
Der Terminus ,christliche Auslegung® seinerseits ist nicht nur deshalb gewdhlt,
weil die Christenheit bis heute weithin am Verstindnis des Matthius festhielt,
sondern noch mehr, weil hier der alttestamentliche Text auf Jesus Christus hin
ausgelegt ist. Weil im Immanuelkind des Isaias Christus gesehen wird, deshalb ist
die Auslegung ,christlich®. Die Spannung zwischen der historischen und der christ-
lichen Auslegung ist offenkundig. Sie fordert unser Nachdenken und unsere Ent-
scheidung iiber den Sachverhalt heraus.

Doch zuvor noch ein zweites Beispiel. Aus dem Immanuelwort konnte man un-
ter Umstinden schlieflen, es handle sich um ein spezielles Problem der messiani-
schen Weissagungen des Alten Testaments. In Wirklichkeit geht es aber um das
Alte Testament als Ganzes. Das mag das v6llig anders gelagerte Beispiel des Buches
Kohelet zeigen.

Dieses Buch, voller Schwermut und bohrender Reflexion, steht im Rahmen der
Weisheitsliteratur und ist stilisiert als Belehrung junger Menschen durch einen
alten, erfahrenen Lehrer, der sich Kohelet nennt. Luther hat das mit ,Prediger®
iibersetzt, man konnte auch ,Lehrer® oder ,Versammlungsleiter® sagen. Durch
einige Kapitel hindurch hilt er sich die Maske des Konigs Salomon, des Prototyps
aller Weisen, vor; aber dann vergifit er es wieder und spricht im eigenen Namen.
Er spricht iiber unser Dasein. Immer wieder stofit er auf dessen Grenzen, vor
allem auf den Tod. Nie soll der Mensch in diesem kurzen Dasein vergessen, dafy
er auf den Tod zugeht: ,Das Licht ist siff, es tut den Augen gut, die Sonne zu
sehen; auch wenn der Mensch viele Jahre lebt, so soll er sich in ihnen allen freuen,
und er soll der dunklen Tage gedenken — denn es werden viele sein“ (Koh 11, 7).
Und dann sprechen die folgenden Verse von einem Tod im Friihling, wenn die Na-
tur wieder jung wird, wihrend ein Mensch sterben mufl: , Der Mandelbaum bliiht,
der Heuschreck vermehrt sich, die Kaper trdgt Frucht — doch der Mensch geht ein
ins ewige Haus, und die Klagenden ziehn durch die Straflen; wenn die silberne
Schnur entfernt wird, die goldene Schale zerspringt, der Krug an der Quelle zer-
schellt, der Eimer im Schacht zerbricht, und der Staub zur Erde kehrt, wie er war,
und der Odem zu Gott kehrt, der ithn gegeben® (Koh 12, 5-7). Und meinen wir
nicht, der ,Odem® Kohelets sei so etwas wie eine unsterbliche Seele! ,, Wahrlich,
das Geschidk der Menschen und das Geschick des Viehs — das gleiche Geschick ha-
ben beide. Das Vieh stirbt, so sterben auch die Menschen. Den gleichen Odem
haben beide. Es gibt keinen Vorrang des Menschen vor dem Vieh. Denn beide sind
Hauch. Beide gehen an einen Ort. Beide wurden aus dem Staub, und beide kehren
zum Staub zuriick® (Koh 3, 19 f.). So ergibt sich der Leitsatz, der am Anfang und
am Ende des Buches steht und im Innern des Buches immer wieder aufgegriffen
wird: ,Nur ein Lufthauch — sagt Kohelet — nur ein Lufthauch, alles ist Hauch®
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(Koh 1, 2). Von da aus wird das ganze Dasein beurteilt: ,Das ist das Schlimme an
allem, was unter der Sonne geschieht: Ein Geschick trifft alle. Und es kann sein,
dafl das Herz von Menschen voller Bosheit ist, dafl Torheit in ihren Herzen ist
wihrend ihres Lebens, und nachher geht es zu den Toten. Wer zu den Lebenden
zéhlt, fiir den besteht noch Hoffnung . . . Die Lebenden wissen wenigstens, dafl sie
sterben werden, die Toten aber wissen tiberhaupt nichts mehr, und sie haben keinen
Lohn mehr zu erwarten, denn ihr Andenken ist vergessen. Thr Lieben, ihr Hassen
und ihre Eifersucht sind lingst verloren, und sie haben keinen Teil mehr fiir alle
Zeit an allem, was unter der Sonne geschieht® (Koh 9, 2-6). Weil das so ist, fordert
Kohelet die noch Lebenden auf, sich der Freude des Augenblicks hinzugeben: ,,So
il denn dein Brot mit Freude und trinke frohen Herzens deinen Wein, denn lingst
schon hat Gott dein Tun wohlgefillig bestimmt. Jederzeit seien deine Kleider weifl,
und Ol fehle nicht auf deinem Haupte. GeniefSe das Leben mit deiner Frau, die du
liebst, alle Tage deines verhauchenden Lebens, die er dir gibt unter der Sonne.
Denn das ist dein Anteil am Leben und an dem Besitz, fiir den du gearbeitet hast
unter der Sonne. Alles, was deine Hand tun kann, solange du Kraft hast, tue!
Denn es gibt weder Tun noch Denken noch Wissen noch Weisheit im Gruftreich,
dahin du gehst* (Koh 9, 7-10).

Brechen wir hier ab! Die Lehre Kohelets ist keineswegs Unglaube: es geht ihm
um den rechten Wandel des Menschen vor Gott. Aber sein Glaube ist irdisch. Hier,
auf der Erde, und nur hier, ,unter der Sonne¥, lebt der Mensch. Wenn es ein Heil
gibt, dann hier, in dem Gliick, das ihm zugeteilt wird wihrend der Tage seines
verhauchenden Lebens. Die Bibelwissenschaft sicht sich nicht in der Lage, das Buch
Kohelet anders auszulegen, will sie historisch exakt seinen urspriinglichen Sinn
erfassen.

Ja, man mufl sogar noch weiter gehen. Was hier als Philosophie und Sprach-
kunstwerk ersten Ranges vor uns tritt, entspricht der Grundauffassung und Grund-
stimmung des ganzen Alten Testaments, wenn man von seinen allerletzten Biichern
und Bearbeitungsschichten absieht. Israel kannte kein Heil nach dem Tode. Sein
Glaube war irdisch. Das Heil, um das Israel zu seinem Gott flehte, war der Friede
im Land, waren zahlreiche Kinder, war Brot zu essen und Wein zu trinken, waren
frohe Festfeiern und der Glanz des Gottesdienstes im Tempel zu Jerusalem. Von
einigen spiten Versen abgesehen wird im ganzen Buch der Psalmen um nichts an-
deres gebetet als um dieses irdische Heil.

Die Botschaft des Neuen Testaments lautet anders. Thr Zentrum ist die Ver-
kiindigung der Auferweckung Jesu von den Toten. Und Jesus ist als ,Erstling®
auferweckt worden. Nach Rom 8 ist zwar die Schipfung der Nichtigkeit unter-
worfen — es ist nicht ausgeschlossen, daf hier auf die These angespielt wird, alles
sei ein Lufthauch (die griechische Ubersetzung sagte wie Paulus ,mataiotes — Nich-
tigkeit“) —, doch mit der Hoffnung, daf sie von der Knechtung an die Verginglich-
keit zur Freiheit der Herrlichkeit der Kinder Gottes befreit wird (Rom 8, 20 £.).
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Wenn es keine Auferweckung von den Toten gibt, dann ist nichtig — wieder das
mit Kohelet verbindbare Stichwort — unser Glaube, wir sind noch in unseren Siin-
den, und auch die in Christus Entschlafenen sind verloren. ,, Wenn wir nur in die-
sem Leben auf Christus hoffen, sind wir beklagenswerter als alle Menschen“ (1 Kor
15, 13. 17-19). Aber so ist es ja nicht. Als Erstling ist Christus wieder lebendig ge-
macht worden, und die zu Christus Gehdrenden werden bei seiner Ankunft leben-
dig gemacht werden (1 Kor 15, 23). Dann wird das Verwesliche Unverweslichkeit
anziehen, das Sterbliche Unsterblichkeit (1 Kor 15, 23). Ist hier nicht einfach eine
tragende Voraussetzung der ganzen alttestamentlichen Botschaft als falsch erklirt,
als unmoglich, als erschreckend unchristlich?

Dennoch hat die Kirche das Alte Testament als ihre Heilige Schrift iibernommen.
Das war nur moglich, weil man iiber seine Diesseitigkeit hinweglas. Fragen wir
uns selbst, ob wir beim Beten der Psalmen den irdischen Charakter ihrer Hoffnung
allzuoft bemerken. Sicher, bisweilen dringt er sich einfach auf, und wir stoffen uns
vielleicht daran. Aber im {ibrigen sind wir von Jugend auf darin geiibt, den Wor-
ten des Psalters einen anderen, christlichen Sinn unterzulegen. Die christliche Uber-
blendung der alttestamentlichen Diesseitigkeit ging so weit, daf der Sinn des Bu-
ches Kohelet, dieses Hohenliedes hiesigen Daseins, iiber ein Jahrtausend lang vollig
verschiittet war und erst in der Neuzeit wieder entdeckt wurde: der erste, der
stutzte, war Martin Luther. Im ganzen Mittelalter wurde das Buch gelesen als
Aufforderung zur Weltflucht, als Ruf ins Kloster! Die ,Nachfolge Christi“ des
Thomas von Kempen beginnt wie mit einem Trompetenstofl mit dem Leitwort
Kohelets, dem Wort vom Lufthauch, das von der lateinischen Fassung her so for-
muliert ist: ,,O Eitelkeit der Eitelkeiten, und alles ist Eitelkeit, aufler Gott lieben
und ihm allein dienen.” Dann wird dieses Wort interpretiert: ,Das ist die hochste
Weisheit, durch Verachtung der Welt nach dem Himmelreich trachten.“ Diesen
Satz kdnnte man noch mifiverstehen; aber bald wird alles deutlicher, springen wir
sofort zum Hohepunkt der rhetorischen Klimax: ,Eitelkeit ist es, nur auf das
jetzige Leben zu achten und nicht im voraus an die Zukunft zu denken. Eitelkeit
ist es, das zu lieben, was mit aller Schnelligkeit vergeht, und nicht dorthin zu
trachten, wo ewige Freude weilt.“ Der Vorgang ist hochst interessant: Thomas von
Kempen setzt mit Kohelet an bei der Nichtigkeit alles Irdischen, aber dann wird
sie thm zum Gegenspiel der nach dem Tod zu erwartenden Herrlichkeit, und wo
schlieflich Kohelet aus der radikal erlebten Nichtigkeit dieser Welt ohne Aussicht
auf ein Jenseits zur Botschaft der Freude an der gewihrten Gnade des Augenblicks
gelangt, folgert Thomas von Kempen, die hiesigen Freuden seien zu verachten um
der himmlischen willen. Man las also nur bestimmte Sidtze im Buch Kohelet, die
anderen las man einfach nicht. Das war moglich, weil die anderen Sitze schon am
Beginn des Mittelalters durch die Auslegungstechnik Gregors des Groflen unschid-
lich gemacht worden waren. Im 4. Buch seiner ,Dialoge® stoflen die Gesprichs-
partner auf das Problem der Diesseitigkeit Kohelets. Sie 16sen es durch eine Me-

102



Die historische und die christliche Auslegung des Alten Testaments

thode, die wir heute als ,Gattungsforschung® bezeichnen wiirden, Es wird erklirt,
bei diesem Buch handle es sich um eine Volksrede, wo der Redner die Einwinde
seiner Gegner vortrigt, als ob es seine eigene Meinung wire. Kohelet ,nimmt
gleichsam so viele Personen in sich auf, als er verschiedene Meinungen vorbringt.
Aber er bringt wie ein wahrer Volksredner mit ausgestreckter Hand allen Lirm
zum Schweigen und bringt sie zu einer Ansicht, wenn er am Schluf} desselben Bu- |
ches sagt: Lasset uns alle zusammen das Ziel der Rede horen: Fiirchte Gott und
halte seine Gebote!” (IV, 4). So werden durch Gattungsbestimmung alle Aussagen
Kohelets, die christlich nicht tragbar scheinen, zu von ihm selbst vorgebrachten
Meinungen seiner Gegner.

Die moderne Bibelwissenschaft hat bessere Methoden der Gattungsbestimmung
als Gregor der Grofle, und sie mufl heute sagen, daf er sich tiuschte. Kohelet war
der grofie Philosoph der Diesseitigkeit, und er war darin ein Reprisentant fast des
ganzen Alten Testaments. Wieder stehen wir wie bei der Immanuelprophetie vor
der Spannung zwischen historischer und christlicher Auslegung des alten Testa-
ments. -

So stellen wir nun grundsitzlich fest: es gibt diese Spannung. Sie ist wohl das
erregendste hermeneutische Problem fiir das Alte Testament. Denn die durch un-
sere grofle zeitliche Distanz bedingten Verstehensprobleme sind nicht typisch fiir
die Auslegung des Alten Testaments. Sie entstehen bei der Auslegung jeder alten
Literatur. Die Fragen des Weltbildes und der historischen Ungenauigkeiten des
Alten Testaments 16sen sich auf, sobald man sich einen Blick erwirbt fiir das, was
damals kulturell und geistesgeschichtlich iiberhaupt moglich war, vor allem auch
fiir die literarischen Gattungen, in denen das Wissen iiber die Vergangenheit wei-
tergegeben wurde. Die eigentliche Aussage der alttestamentlichen Texte wird durch
die Weltbild- und Geschichtsunschirfen nicht beriihrt. Bei unseren Beispielen da-
gegen hatten wir es mit der Aussage zu tun. Es ging dem Propheten Isaias darum,
seinem Konig ein Heilsorakel fiir die nichsten Monate zuzusprechen, und es ging
Kohelet darum, den Tod als Ende, das Gliick des Augenblicks als Erfiillung unseres
Daseins herauszustellen. Die christliche Auslegung dieser Texte modifiziert ihren
urspriinglichen Sinn. Wir sind vor eine Entscheidung gestellt. Wie sollen wir das
Alte Testament auslegen: historisch oder christlich? Welche Griinde sprechen fiir
das eine und welche fiir das andere?

Griinde fiir beide Weisen der Auslegung

Als Menschen des zwanzigsten Jahrhunderts werden wir sagen: Das Alte Testa-
ment ist , historisch® auszulegen. Und spricht nicht tatsichlich alles fiir den Literal-
sinn? Muf} eine ,christliche® Auslegung nicht die Texte verfilschen? Tut sie den
Texten nicht Unrecht an? Es geniigt auf die falsche Gattungsbestimmung hinzu-
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weisen, durch die Gregor der Grofle das Buch Kohelet entschirfte. Ist es bei der
Behandlung des Immanuelwortes durch den Evangelisten Matthdus anders? Beim
Ubergang vom Hebriischen zum Griechischen ist aus der ,,jungen Frau® eine Jung-
frau geworden, der Name Immanuel, ,,Gott-mit-uns“, der nichts meinte als die
Hilfe Gottes fiir den davidischen K&nig, wird zu einer dunklen Anspielung auf
die Gottheit Christi, wenn nicht schon bei Matthius, so doch bei dessen christlichen
Lesern, Und im ganzen wird der Satz aus dem Zusammenhang herausgerissen und
verstiimmelt. Ist also durch die christliche Deutung der Ursinn nicht vollig tiber-
deckt und iibermalt? Klopft doch den Gips von der Wand — so mochten wir als
moderne Menschen mit Sinn fiir das Urspriingliche und Reine rufen —, entfernt die
Ubermalung, damit endlich die alten Fresken der Aussage wieder unverfalscht und
kriftig sichtbar werden!

Wir konnten heute auch gar nicht mehr zuriick, selbst wenn wir wollten. Die
historische Frage ist erklungen. Wir haben gelernt, zu fragen, wie es wirklich ge-
wesen ist, was sie damals gesagt haben, was sie damals dachten, meinten und woll-
ten. Nun miissen wir so fragen. Dem Mittelalter war es selbstverstindlich, sich selbst
ins Alte Testament hineinzulesen. Fiir uns wire es Schuld, und da wir darum wiif3-
ten, liefe uns die Schuld keine Ruhe. Wir miissen das Alte Testament historisch
auslegen. Die Entwicklung zur modernen Bibelwissenschaft, deren Leidenschaft der
Literalsinn ist, ist nicht umkehrbar.

Aber wir geraten damit in eine theologisch duflerst schwierige Situation. Theo-
logisch wire weiterhin gefordert, dafl wir das Alte Testament ,christlich® aus-
legen. Wir lesen das Alte Testament ja gar nicht deshalb so aufmerksam, weil es
uns Zeugnis von einer vergangenen Zeit gibt — dann miifiten wir die griechische, die
mesopotamische, die indische und die chinesische Literatur mit der gleichen Ver-
ehrung und Intensitit lesen. Wir lesen es vielmehr, weil wir als Christen davon
ausgehen, daf} es Heilige Schrift, das heifit in einem hier nicht naher zu erdrternden
Sinn , Wort Gottes® ist. Wenn aber Altes und Neues Testament in gleicher Weise
fiir uns Wort Gottes sind, dann ist es erregend und verwirrend, wenn die beiden
Biicher uns iiber so entscheidende Aspekte unseres Daseins wie die grundsitzliche
Einstellung zu Diesseits und Jenseits Gegenteiliges sagen. Wenn wir davon aus-
gehen, daf Jesus Christus auf jeden Fall das letzte und alles umfassende Wort
Gottes ist, daf also die Jesus Christus verkiindende Botschaft des Neuen Testaments
fiir uns der letzte Mafistab sein muf}, dann kann das Alte Testament fiir uns nur
Wort Gottes sein, wenn es in Harmonie zur Botschaft des Neuen Testaments ver-
standen und ausgelegt wird. Eine ,christliche® Auslegung des Alten Testaments ist
also unumginglich, soll es uns als Wort Gottes ansprechen und nicht nur Zeugnis
davon geben, was irgendwann einmal irgendwelche uns im Grund recht gleich-
giltige Schriftsteller iiber Gott, Leben und Welt gedacht haben.

Daraus folgt im {ibrigen nicht — auch das sei zur Verteidigung der ,christlichen®
Auslegung des Alten Testaments gesagt —, dafl wir alle einzelnen Versuche christ-
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licher Auslegung akzeptieren miifiten, die im Lauf der Jahrhunderte praktiziert
wurden. Es geht um das Prinzip, nicht um die konkrete Auslegungstechnik. Man
kann auch Vertreter einer christlichen Auslegung des Alten Testaments sein, wenn
man jede Allegorese ablehnt, wenn man die Gattungsbestimmung Gregors des
Grofien fiir das Buch Kohelet fiir falsch erklirt und wenn man sogar der Meinung
ist, die sogenannten Schriftbeweise des Neuen Testaments seien heute nicht mehr
legitim. Trotzdem kann einen die Frage bedringen, wie das Alte Testament fiir
uns noch Wort Gottes sein konne, wenn es oft in seiner eigentlichen Aussage dem
Neuen widerspricht. Wenn es uns nicht moglich scheint, die konkreten Auslegungs-
methoden des Neuen Testaments heute zu iibernehmen, so miissen wir darin doch
den Versuch der Hineinholung des Alten Testaments in die neue christliche Bot-
schaft bejahen; wir diirfen sogar annehmen, daf} es fiir die damalige Bewufitseins-
lage die richtigen Methoden waren.

So stehen wir immer noch vor der Frage, wie wir das Alte Testament auslegen
sollen, historisch oder christlich. Historisch miissen wir auslegen, weil wir um der
intellektuellen Redlichkeit willen fragen miissen, was urspriinglich gemeint war.
Christlich miissen wir auslegen, weil es uns um die Bibel als Wort Gottes geht, weil
wir aber nicht annehmen k6nnen, dafl Gott selbst seinem in Christus gesprochenen
umfassendsten Wort widerspricht.

Geschichte als Uberlieferungsgeschichte

Vor nicht allzu langer Zeit hitte sich der Gegensatz der Positionen noch als un-
aufhebbar dargestellt. Man hitte nur wihlen knnen. Entweder héitte man sich fiir
die moderne Bibelwissenschaft entscheiden miissen und wire damit letztlich kein
Theologe mehr gewesen, selbst wenn man noch zur theologischen Fakultit gehorte
und den genommenen Abschied vielleicht gar nicht bemerkte. Oder man hitte
sich fiir die christliche Auslegung entscheiden miissen; aber das wire gleichbedeu-
tend gewesen mit der Ablehnung der modernen Exegese. Natiirlich konnte man
auch beides wollen und nach dem Prinzip der doppelten Wahrheit leben. Alle diese
Méglichkeiten werden wohl auch heute noch gelebt, von akademischen Lehrern,
Seelsorgern und Laien.

Aber im Grund ist die Alternative von gestern. Es bahnt sich wohl heute eine
Synthese an, die es ermdglicht, historisch auszulegen und dabei doch zu einer christ-
lichen Auslegung zu gelangen. Diese Synthese ist noch nicht erreicht. Vielleicht
haben wir noch einen weiten Weg zu ihr hin. Aber es scheint sich abzuzeichnen, wie
der Weg verlduft und wohin er fithrt. Es wird nicht nétig sein, daf} eines der bei-
den Programme, die historische oder die christliche Auslegung, zuriicksteckt. Wir
kommen weiter, wenn wir beide Wege radikal zu Ende gehen. Dann laufen sie
nimlich aufeinander zu. Anzusetzen wire bei der historischen Auslegung. Wenn
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wir ihr nur nicht ins Wort fallen, dann fiihrt sie durch ihre eigene Logik zu einer
Gestalt der Auslegung, welche die christliche Auslegung zunéchst einmal miterfafit.
In einem weiteren Schritt 148t sich dann die christliche Auslegung als das Umfan-
gende bestimmen. Das entscheidende Stichwort lautet zunichst: Uberlieferungs-
geschichte. Es wire also zu sagen: Die Uberlieferungsgeschichte macht die christliche
Auslegung zum Objekt der historischen Auslegung.

Wie kommt es heute in der Bibelwissenschaft von der historischen Auslegung zur
Uberlieferungsgeschichte? Wir kniipfen an eines unserer Beispiele vom Anfang an.
Wir haben gesehen, welch exakten Sinn das Immanuelwort im Frithjahr 734 v. Chr.
bei der Begegnung von Isaias und Achas hatte. Es hat sich bald erfiillt, und damit
hitte man es ad acta legen konnen. Man hat das aber nicht getan, auch Isaias nicht,
wie die historische Untersuchung bei genauerem Zusehen erkennt. Isaias hat das
zundchst miindlich geduflerte Wort aufgezeichnet, und zwar im Rahmen einer
»Denkschrift“, die im jetzigen Isaiasbuch die Kapitel 6-9 umfafit. Das geschah
recht bald, wohl noch wihrend des Krieges, in dem das Wort gesprochen worden
war. Aber die Denkschrift als ganze zeigt, dafl Isaias inzwischen schon iiber das
Heilswort nachgedacht hat und ihm nun neue, iiber den urspriinglichen Anlafl
hinausreichende Sinndimensionen verleiht. Wegen der Weigerung des Achas, allein
auf Gottes Hilfe zu vertrauen, hatte ihm Isaias bei der Begegnung an der Wascher-
feldstrafle zwar trotzdem die Rettung der Dynastie zugesagt — dem diente das
Immanuelwort —, zugleich aber auch dunkle Tage fiir Juda verkiindet. Diese dunk-
len Tage sah er nun niher kommen. Er baute in seine Denkschrift Unheilsorakel
ein, die sie ankiindigten. Am Ende einer Serie solcher Unheilsorakel entringt sich
ihm der Klageschrei: ,O Immanuel!® (Is 8, 8). Der Immanuelknabe ist hier schon
zum Sinnbild der ganzen Daviddynastie geworden. Sie wird weiterexistieren, aber
wie wird sie ins Dunkel hinabsteigen miissen: ,,O Immanuel!“ Dennoch ist gerade
das Immanuelzeichen Garantie, dafl das Dunkel auch wieder enden wird. Fiir die
ferne Zukunft bestitigt es dem Propheten die Verheiflung der Treue Gottes zu sei-
ner Dynastie, es wird zur Verheiflung einer neuen Heilszeit. Sie wird zum ersten-
mal in Is 8, 9-10 angekiindigt, wieder unter Hinweis auf das Wort ,Immanuel —
mit uns ist Gott“. Ans Ende der Denkschrift setzt Isaias dann sein grofles Bild
vom Licht und vom Frieden der Zukunft. Und wenn darin zentral der Geburts-
jubel steht: ,,Ein Kind wird uns geboren, ein Sohn wird uns geschenkt, auf dessen
Schultern die Herrschaft ruht ... Grof} ist die Herrschaft und endlos der Friede
auf Davids Thron, in Davids Reich ...“ (Is 9, 5 f.) — dann miissen wir annehmen,
daf hier Isaias selbst sein Immanuelwort endzeitlich deutet. Er verbindet hier das
grofle, endgiiltige Heil der Zukunft mit der von Gott geliebten und geschiitzten
Daviddynastie. Und wenn das aus Is 9 noch nicht voll hervorgehen sollte, dann
entspricht es sicher der Intention der Isaiasjiinger, die spiter aus der Denkschrift
und aus anderen Texten ihres Meisters das jetzige Isaiasbuch zusammenstellten
und dabei kurz hinter der Denkschrift ein eschatologisches Gedicht unterbrachten,
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das mit den Worten beginnt: ,Ein Reis wird hervorwachsen aus dem Wurzel-
stumpf Isais, ein Sch6fling bricht aus seinen Wurzeln hervor® (Is 11, 1 ff.).

Nun zuriick zu unserem Problem! Die zweite Deutung, die Isaias seinem
Immanuelwort gab, ist auch ein ,historischer® Sinn. Die Deutung, welche die
Isaiasjiinger bei der Redaktion des Isaiasbuches mit dem Immanuelorakel verban-
den, ist wiederum ein ,historischer® Sinp. Hier sind wir sogar erst bei dem Sinn
des Immanuelwortes, der ihm in dem Buch, das wir heute in der Hand haben, zu-
kommt. Was davor liegt, ist nur Vorgeschichte des auszulegenden Buches. Wo ist
also der eine historische Sinn, wo ist die eine historische Auslegung? Sie sind dahin.
Was wir bei exakter und vollstindiger historischer Analyse in die Hand bekom-
men, ist eine ganze Serie unterschiedlicher Sinne des gleichen Orakels innerhalb
weniger Jahre. Das Immanuelwort ist eine ,,Uberlieferung® geworden, schon bei
Isaias selbst. Diese Uberlieferung hat ihre Geschichte. Wir haben nicht einen histo-
rischen Sinn, sondern die Uberlieferungsgeschichte des Immanuelwortes.

Aber was wir betrachten, war nur ein kleiner Ausschnitt der vollen Uberliefe-
rungsgeschichte dieses Wortes. Wir konnten nun fortfahren und den weiteren Gang
des Wortes durch die Geschichte Israels verfolgen, bis hin zum Matthdusevange-
lium, und dann vielleicht noch weiter. Aber das wire immer noch nicht alles. Isaias
wird sein Wort damals auf der Wischerfeldstrale zweifellos aus einer géttlichen
Inspiration heraus gesprochen haben. Aber die Inspiration des Propheten schliefit
Traditionsgebundenheit des Wortes nicht aus. Tatsichlich ist das Immanuelorakel
nur eine neue Formulierung der alten Verheiflungen Gottes an David und seine
Dynastie, die mit dem Orakel des Propheten Nathan begannen (2 Sam 7). Wir
miiflten die Immanueliiberlieferung also als Teilelement der umfassenderen Uber-
lieferungsgeschichte der Davidsverheiflungen und damit der Messiastraditionen
sehen. Wieder etwas, was in diesem Zusammenhang zwar genannt, nicht aber ex-
pliziert werden kann. Es ist spiirbar, wie sich der Forschung, je weiter sie in ihren
Stoff eindringt, Verschiedenstes zusammenfiigt und wie auf einmal alles in Be-
wegung gerdt. Die Uberlieferungsgeschichte iiberbordet dabei die Zeit der Ent-
stehung der alttestamentlichen Biicher. Sie liuft weiter, und selbst die christlichen
Neuinterpretationen im Neuen Testament sind nicht ihr Ende: sie liuft weiter bis
in unsere Tage.

Was vom Immanuelorakel gilt, liefe sich auch am Buch Kohelet zeigen. Nur dafl
wir dort weniger den Prozef§ sich {iberlagernder Neuinterpretationen des gleichen
Textes durch immer neue und gréfere literarische Zusammenhinge, sondern eher
den ciner in immer neuen biblischen Biichern weiterlaufenden Sachdiskussion be-
obachten. Vor allem die Weisheitsliteratur wire hier zu nennen, das Buch der
Spriiche in seinen alten Teilen, dann dessen Vorbau in den Kapiteln 1-9, dann
Kohelet, Jesus Sirach, die Weisheit Salomons. Zwischen diesen Biichern entspinnt
sich ein iiber die Jahrhunderte hinweggehender Dialog, den darzustellen hier zu
weit fithren wiirde.
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Auflerdem 148t sich sagen, daf} sogar die Thematik der Davidsverheiflungen und
die Thematik der Irdischkeit des Heils im Alten Testament zusammengehoren. Die
Bindung des Heils an die Herrschaft der Davididen war ja vielleicht die massivste
Ausprigung alttestamentlicher Diesseitigkeit. Durch die Davidsdynastie soll Israel
als die Domine des Friedens und des Gliicks in dieser Welt regiert werden. Das ist
das Heil. Und nun lieBe sich verfolgen, wie das Motiv der Davidserwdhlung und
Davidsherrschaft Stufe um Stufe transponiert wird. Die grofle Zeit des Heils wird
aus dem Jetzt in die Zukunft verlagert. Sie wird zu einer Zeit des Heils fiir alle
Volker. SchlieRlich dringt der transzendente Charakter der eschatologischen Zu-
kunft immer deutlicher durch. Wenn das Neue Testament auf den Davididen
Jesus von Nazareth zeigt und sagt: Das ist der Verheifiene, und doch wird er es
erst sein als der aus der Hohe Wiederkommende, der uns ins ewige Leben einholt,
dann ist auch dies nur eine weitere Phase der iiberlieferungsgeschichtlichen Be-
wegung.

Nun diirfte wohl klar geworden sein, wie aus der Geschichte die Uberlieferungs-
geschichte entspringt. Indem die frither auf einzelne Punkte fixierte historische
Auslegung hineingerissen wird in die viel umfassendere und bewegtere iiberliefe-
rungsgeschichtliche Betrachtungsweise, gerit dann aber auch die ,christliche” Aus-
legung des Alten Testaments in den Gegenstandsbereich der historischen Frage.
Den Sinn festzustellen, in den das Neue Testament die alttestamentlichen Uber-
lieferungen hineinfiihrte, ist eine ebenso legitime historische Aufgabe geworden
wie die Suche nach dem Sinn, den die alttestamentlichen Uberlieferungen zur Zeit
des Konigs Salomon, zur Zeit des Propheten Isaias, zur Zeit des Reformators Esra
besaflen.

Allerdings: damit ist die christliche Auslegung nun zwar in ein unmittelbares
Verhiltnis zur historischen Auslegung des Alten Testaments geraten, aber zunichst
scheint sie dadurch eher geschidigt als aufgebessert zu sein. Sie ist ja nun nur noch
ein Element im Ganzen des Uberlieferungsgeschehens, eines der vielen, eine ein-
zelne Welle im Strom der Traditionen durch die Jahrhunderte. Sie hat nun zwar
nicht weniger Recht auf Beachtung als das, was Isaias selbst in der Geburtsstunde
seines Orakels mit ihm aussagen wollte — aber sie hat auch nicht mehr! Sie ist inte-
griert in das umfangende Uberlieferungsgeschehen, an dessen augenblicklichem
Endpunkt der jetzige Interpret die Auslegung fiir unsere Zeit zu finden sucht.

Christliche Auslegung als Kanonisierung innerhalb
der Uberlieferungsgeschichte

Mit der Erwihnung des ,jetzigen Interpreten ist der Punkt erreicht, von dem
aus wir weiterkommen kdnnen. Es geht ja nicht um die christliche Auslegung des

ersten Jahrhunderts nach Christus, sondern um die Frage, ob wir heute das Alte
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Testament historisch oder christlich auslegen sollen. Wir miissen daher nun, nach
der Gewinnung des Begriffs der Uberlieferungsgeschichte, noch einmal bestimmen,
was christliche Auslegung des Alten Testaments fiir uns heute eigentlich ist. Wie
verhdlt sie sich zur iiberlieferungsgeschichtlichen Gesamtschau?

Es laft sich unabhingig vom konkreten Problem der Auslegung des Alten Testa-
ments ganz generell sagen, dafl ein die gesamte Vergangenheit tiberblickender, von
der grofien tiberlieferungsgeschichtlichen Bewegung bedringter Interpret der Ge-
schichte sich den verschiedenen Phasen der Vergangenheit gegeniiber normalerweise
nicht neutral verhilt. Im Umgang mit der Vergangenheit stellt sich automatisch
Wertung ein. Bestimmte Phasen der Uberlieferungsgeschichte sind dem Interpreten
herausgehoben. Alles Davorliegende lduft ihm dann auf seine, die eigentliche Phase
zu, alles Spitere ist von ihr her bestimmt. Die ,klassische® oder ,kanonische®
Phase strukturiert ihm als Zentrum oder als Hohepunkt den gesamten Uber-
lieferungsprozefl.

Einige Beispiele mogen dies verdeutlichen. Es gibt zum Beispiel den ,romanti-
schen Umgang mit der Vergangenheit. Bei ihm ist jeder Ursprung, jeder Anfang
eo ipso hervorgehoben. Um ihn geht es der Auslegung. Alle vom Anfang her wei-
terlaufende Uberlieferungsgeschichte wird zur Geschichte des Abfalls, des Mif3-
verstindnisses, der Erstarrung, allerhdchstens noch der unschopferischen Bewah-
rung des einstmals schopferisch Gesetzten. Gegentyp wire der evolutionistische
Umgang mit der Vergangenheit im Sinn eines geistesgeschichtlichen Evolutionis-
mus. Er schreibt der eigenen Epoche (wenn nicht gar erst einer zukiinftigen) den
hbchsten Wert zu. Alles Frithere ist Aufstieg, allmihlicher Fortschritt zum Gipfel
hin. Natiirlich kann auch eine Phase der Mitte klassisch werden. Das ist bei vielen
Formen des Humanismus der Fall. Vor der klassischen Antike gab es dann nur
Barbarisches, allerhochstens Anbahnung kommender Grofle, nachher nur noch
periodischen Wechsel von Verfall und Renaissancen.

Ob neben all dem wohl auch eine véllig wertfreie, die Uberlieferungsgeschichte
nicht nach dem Modell von Berg und Tal modellierende Auslegung der Vergangen-
heit geben mag? Vermutlich nicht. Wer behauptet, er betreibe sie, sollte sich jeden-
falls sehr sorgfiltig priifen, ob er sich selbst und sein Tun nicht mifiversteht. Ver-
mutlich miissen wir mit psychologischer Notwendigkeit kanonisieren, und wahr-
scheinlich ist es sogar sachgemif}, daf} wir dies tun.

Die Frage ist nur: Wie kommt man zur richtigen geschichtsstrukturierenden Ent-
scheidung? Aus der Geschichte selbst? Aus Griinden, die nicht an der Geschichte
selbst abgelesen wurden? Subjektiv wird man gewohnlich den Eindruck haben,
man habe seine strukturierende Wertung der Vergangenheit an dieser selbst ge-
wonnen. Aber stimmt das? Bringen wir nicht schon Vorentwiirfe mit, die wir aus
der Tradition erhielten, aus der wir kommen? Woher hat sie diese? Allerdings gibt
es zugleich das Phinomen, daf} sich unsere wertenden Vor-Urteile und Vor-Ent-
scheidungen im Umgang mit der Vergangenheit verschieben und dndern kdnnen.
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Das ist der heute so viel besprochene hermeneutische Prozefl. Er zeigt, dafl die
Vergangenheit selbst nicht unbeteiligt an unserer Wertung ist, doch bestitigt er
zugleich, daf andere, nichthistorische Komponenten ebenfalls mitwirken. Auf
jeden Fall ist auch er eine Folge der Tatsache, dal wir beim Umgang mit der Ver-
gangenheit kanonisieren miissen.

Abschlieflend sei festgestellt, dafl der offenbar notwendige Vorgang der Kanoni-
sierung eines bestimmten Punktes der Geschichte uns keineswegs daran hindern
muf}, den gesamten Uberlieferungsprozef ,historisch exakt® zu erfassen. Wohl
aber wird die Geschichte dann von ihrer kanonischen Phase, und nur von ihr her,
zur ,, Wahrheit fiir uns“. Erst aus dieser strukturierten und gewerteten Vergangen-
heit entwerfen wir unsere Zukunft.

Soweit die grundsitzlichen Analysen, die nun auf den Sonderfall der christlichen
Auslegung des Alten Testaments angewendet werden miissen. Sie gehdrt nicht in
den Bereich der exakten Feststellung der gesamten Uberlieferungsgeschichte alt-
testamentlicher Aussagen, sondern ist eine bestimmte Form kanonisierender Struk-
turierung derselben. Eine andere Form wire die Entscheidung des orthodoxen
Juden, eine bestimmte Biichergruppe des Alten Testaments, nimlich den Penta-
teuch (die ,Tora®), als kanonische Grofle zu betrachten. Diejenigen christlichen
Bibelwissenschaftler, die immer nur nach dem urspriinglichen Sinn eines alttesta-
mentlichen Textes fragen, also etwa nach dem Sinn von Is 7, 14 im Augenblick der
Begegnung zwischen Prophet und Kénig, und sich um die weitere Uberlieferungs-
geschichte des Wortes nicht zu kiimmern pflegen, haben, ohne es zu merken, wohl
ebenfalls eine solche wertende Entscheidung vollzogen, die aber weder jiidisch
noch christlich ist, sondern — sagen wir — romantisch. Das Miflliche fiir sie ist nur,
daf sie sich dessen nicht bewuflt sind und vielmehr meinen, sie arbeiteten ,,objek-
tiv historisch®. Es diirfte aber viel objektiver sein, wenn man einerseits das Histo-
rische in seiner ganzen Breite, also als Uberlieferungsgeschichte, bejaht und zum
Gegenstand seiner Wissensbemithung macht, wenn man dann aber andererseits den
unumginglich notwendigen Vorgang der Geschichtsstrukturierung reflex und kon-
trollierbar aus einer christlichen Vorentscheidung heraus vollzieht.

Diese Vorentscheidung wire nur mit dem christlichen Glauben selbst aufgebbar.
Denn fiir diesen Glauben ist Jesus von Nazareth die eschatologische Offenbarung
Gottes. So kann fiir den Glaubenden nur Jesus von Nazareth der Punkt der Uber-
lieferungsgeschichte sein, von dem aus auf alles andere Licht fillt und von dem aus
dann der Christ auf die Zukunft zugeht. Die Uberlieferungsgeschichte als ganze ist
wahr. Aber nur, wenn sie von Jesus her geordnet und gewertet ist, wird sie zur
Wahrheit, die christliches Stehen in der Geschichte bestimmt.

Die ,christliche® Auslegung des Alten Testaments setzt also eine christliche Vor-
entscheidung voraus. Das soll man offen sagen und nicht versuchen, sie mit histo-
rischer Auslegung auf eine Ebene zu stellen. Sie ist nur fiir den mdglich, der an
Christus glaubt. Damit ist natiirlich noch die Frage offen, wie es zum Glauben an
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Christus kommt. Sie ist in unserem Zusammenhang vor allem unter einer Riick-
sicht interessant: Kommt es zum Glauben an Christus aus geschichtsunabhingigen
Griinden, oder erwiichst dieser Glaube (vielleicht nicht allein, aber doch auch) im
Umgang mit der Geschichte selbst? Es gilt wohl eher das Zweite. Hier liegt der
Ansatz jener theologischen Disziplin, die man in den letzten Jahrhunderten im
Bereich der katholischen Theologie unter dem Namen ,Fundamentaltheologie®
entwickelt und ausgebaut hat. In der evangelischen Theologie gibt es keine ent-
sprechende Disziplin, sie wird sogar meist ausdriicklich abgelehnt, obwohl in ande-
ren Zusammenhingen dann die Sache dieses Fachs oft doch betrieben wird.

Doch zuriick zur ,christlichen® Auslegung des Alten Testaments, die also bei
unserer Sicht nicht mehr in Gegensatz zur ,historischen® Auslegung steht, sondern
in einem sachbedingten und notwendigen Zuordnungsverhiltnis zu der erst als
Uberlieferungsgeschichte ganz durchgefiihrten historischen Auslegung. Wenn man
die Briicke zur traditionellen hermeneutischen und inspirationstheologischen Ter-
minologie der katholischen Theologie schlagen will, dann ist wohl zu sagen, daf}
das Alte Testament nur in dem Maf} , Wort Gottes® ist, in dem es auf Christus,
das eigentliche und letzte , Wort Gottes®, hinfiihrt, von ihm aufgenommen ist, vor
ihm besteht. Die Frage nach der Schrift als ,, Wort Gottes® ist nicht auf der Ebene
der Uberlieferungsgeschichte, sondern auf der Ebene der vom Kanon ,,Christus®
her strukturierten Uberlieferungsgeschichte zu stellen. Damit ist iberlieferungs-
geschichtliche Forschung nicht ausgeschlossen, sondern gefordert. Aber die Ent-
scheidung iiber , Wahrheit* und ,Irrtumslosigkeit® der Schrift im inspirations-
theologischen Sinn fillt nicht schon in ihr, sondern erst in dem von Christus her-
kommenden Auslegungsprozefi.

Wie dieser nun allerdings konkret auszusehen habe, ist eine schwere und heute
nur selten gestellte Frage. Da wir heute um die ganze Breite der Uberlieferungs-
geschichte mit den mannigfaltigen Sinn- und Aussagewandlungen, die sie um-
schlieflt, wissen, wird es kaum noch moglich sein, im Stil vergangener Zeiten ein-
fach den urspriinglichen Sinn der Worte des Alten Testaments zu iibergehen und
ihnen von Christus oder von uns her stillschweigend einen neuen Sinn unterzu-
legen. Das hat Matthius mit Is 7, 14 und die christliche Tradition mit Kohelet ge-
tan, wie uns die Beispiele von Gregor dem Groflen und Thomas von Kempen ge-
zeigt haben. Im wesentlichen war das, was da geschah, legitim, ja sogar notwendig.
Denn es wurde nur das Prinzip vom Kanon ,,Christus“ angewendet. Aber der Stil,
in dem das geschah, kann nicht mehr der unsere sein.

Wir werden nicht daran vorbeikommen, etwa bei der Auslegung von Is7 zu-
nichst wirklich den Sinn des Wortes herauszustellen, den es im Jahre 734 v. Chr.
hatte, dann seine weitere Sinnentwicklung zu verfolgen bis zur Deutung im Neuen
Testament, und schliefSlich, unter Aufweis der Legitimitit der aufgezeigten Ent-
wicklung, das Wort so zu aktualisieren, daf es zur Wahrheit fiir uns wird, das
heiflt zur Wahrheit, die es uns heute ermdglicht, neu zur Zukunft zu stehen. Das
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wird in diesem Fall nicht gehen, ohne dafl dieses Wort vom Immanuel hineinge-
stellt wird in die Verheiflungen Gottes an die Daviddynastie und an die Treue
Gottes zu diesen Verheiflungen, die schlieflich zur Treue Gottes zu Jesus von Na-
zareth wird und die sich verlingert als Treue Gottes zu seiner Kirche, der auch wir
zugehoren. Erst so erhilt dieses Wort alle seine Dimensionen, und erst so erreicht
seine Aussage jenen Wahrheitsraum, aus dem man leben kann, in dem Geschichte
wieder geschichtlich wird.

Ahnlich wird es beim Umgang mit dem Buch Kohelet nicht zu umgehen sein, zu-
nichst einmal dessen ganze wehmiitige und strahlende Diesseitigkeit, die seinen
Glauben umfingt, zur Sprache zu bringen. Dann wird das Hin und Her der tradi-
tionsgeschichtlichen Diskussion um den diesseitigen Glauben entfaltet werden miis-
sen, und die neutestamentliche Botschaft von der Auferstehung des Herrn und aller,
die an ihn glauben, wird als Gegenpol zu Kohelet erscheinen. Doch dann mufl die
Auslegung weitergehen bis zu uns, und wenn der heutige Leser des Kohelet nicht
schlieflich vor die eigene Entscheidung zum Glauben an die Auferstehung gestellt
wird, ist noch nicht der eigentliche Raum der ,christlichen” Wahrheit Kohelets er-
reicht. Der Glaube Kohelets wird dabei nicht, wie man zunichst vermuten mochte,
als Vorstufe, ja als Irrtum, am Wege zuriickbleiben und vergessen werden, sondern
_ wenn nur die Auslegung richtig geschieht — stindig als bleibende Dimension im
Auferstehungsglauben selbst bestehen bleiben. Verschwinde er daraus, dann wiire
wahrscheinlich die Auferstehungsbotschaft schon nicht mehr recht verstanden, we-
nigstens fiir uns heute.

Man miifite die Frage nach dem angemessenen Auslegungsvorgang nun allerdings
noch einmal stellen, als praktische Frage nach den Auslegungstechniken in der
Predigt, im Unterricht, in der Bibelstunde, in der religitsen Literatur und beim
privaten Bibellesen. Vielleicht erhalten hier die alten, abgekiirzten Methoden doch
wieder ein relatives Recht — aber nur, wenn es daneben Bereiche der Auslegung
gibt, in denen die Uberlieferungsgeschichte voll durchgefiihrt werden kann. Aber
es ist schwer, hier etwas Genaueres zu sagen, denn diese Fragen sind kaum noch
gestellt. Die katholische Religionspidagogik hat sich eigentlich noch recht wenig
den wirklichen Fragen gedffnet, welche der moderne wissenschaftliche Umgang mit
der Bibel aufwirft. Es geht zweifellos um mehr als um die gelegentliche Korrektur
der Auslegung dieser oder jener Bibelstelle. Fiir das Alte Testament zumindest ist
die grundsitzliche Frage aufgeworfen, ob die ,christliche® Auslegung mit der heute
so0 leidenschaftlich betriebenen ,historischen® vereinbar sei.

Wir hoffen gezeigt zu haben, dafl sie vereinbar sind. Doch sind sie es nur um
den Preis, daf beide auf das hin verwandelt werden, was sie eigentlich sein sollten:
Geschichte mufl Uberlieferungsgeschichte werden, christliche Auslegung je neue Be-
gegnung des christlichen Glaubens mit der vollen Uberlieferungsgeschichte.
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Die Aussagen des Zweiten Vatikanischen Konzils

Johannes B. Hirschmann SJ

Bereits dem Ersten Vatikanischen Konzil lag ein Votum vor, konziliar ein Wort
tiber Krieg und Frieden in der sittlichen Ordnung zu sagen. Das Konzil stellte die
Behandlung der Frage zuriick. Die neue Dringlichkeit, die sie im Jahrhundert der
Weltkriege und wissenschaftlichen Kampfmittel erhalten hat, macht die grofle An-
zahl von Voten verstindlich, die sich an das Zweite Vatikanische Konzil in glei-
chem Sinne richteten. Zu den Wiinschen der Bischéfe kam eine Fiille von Denk-
schriften und Bittschriften von einzelnen Personen und von Verbinden, vor allem
von Friedensorganisationen. Das Konzil solle ein klirendes, ein beschwdrendes,
wenn méglich ein kraftvoll prophetisches Wort zu der Frage sprechen. Bei nicht
wenigen Eingaben verkniipften sich allerdings mit der Bitte Erwartungen, die
iiber die Moglichkeit eines Konzils hinausgingen. Trotzdem war es von Anfang an
selbstverstdndlich, dafl es, hierin dem Beispiel der Pipste unseres Jahrhunderts
folgend, auch dem Beispiel der Weltkirchenversammlungen, seine Verantwortung
zum christlichen Dienst am Frieden wahrnehmen wiirde. Ausdriicklich hat es sich
zu ihr in seinen ersten Sitzungen in der Botschaft an die Welt bekannt. Dem Wort
und der Tat Pauls VI. vor den Vereinten Nationen in New York hat es sich in
einer eigenen Abstimmung angeschlossen, und die dort gehaltene Ansprache des
Papstes in die Akten des Konzils aufgenommen.

Die eigentlich konziliare Aussage war bereits vor Beginn des Konzils selbst teil-
weise vorbereitet. Ein grundsitzlicherer und ausfithrlicher gehaltener Text war in
einer Unterkommission der Theologischen Kommission im Herbst 1962 erarbeitet,
der im Rahmen eines Entwurfs iiber die Volkergemeinschaft ein Kapitel enthielt
Uber die Férderung des Friedens®. Ein entsprechender, kiirzer gehaltener Text
war im Entwurf der Kommission fiir das Laienapostolat im Rahmen des Teils
tiber die Erfiillung des Weltauftrags der Kirche durch die Laien vorbereitet worden.

Einige Grundgedanken der endgiiltigen Aussage des Konzils sind bereits in die-
sen Texten ausgesprochen: Voraussetzung des Friedens ist eine Ordnung der Ge-
rechtigkeit und Briiderlichkeit. Eine besondere Pflicht zum Frieden legt das Evan-
gelium den Christen auf. Es besteht ein echtes Recht der Vélker, im Dienst der
Wiirde und Freiheit des Menschen mit Gewalt angegriffene Rechte mit Gewalt
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zuriickzuweisen; aber diesem Recht sind Grenzen gesetzt, z. B. in der Entspre-
chung, die gewahrt bleiben muf§ zwischen den Werten, um deren Verteidigung es
geht, und den Zerstorungen, die dabei hinzunehmen sind. Die Menschenrechte sind
auch im Kriege zu schiitzen. Der Kirche kommt eine eigene Aufgabe beim Aufbau
einer Friedensordnung in der Welt zu.

Schon die erste Sitzungsperiode des Konzils machte deutlich, dafl sich die
Konzilsviter mit den vorbereiteten Texten nicht zufriedengeben wiirden. Sie er-
schienen ihnen angesichts der Not der Situation und der dringlichen Aufgabe der
Kirche zu matt. Eine Reihe von Kardinzlen und Bischofen dringte gegen Ende
der ersten Sitzungsperiode auf ein umfassenderes Konzilswort zu den grofien
Noten unserer Zeit. Aufer dem Hunger und den Problemen, die das Wachstum
der Bevolkerung aufwirft, wurde dabei immer und in erster Linie an den Frieden
gedacht. So beauftragte nach Abschluff der ersten Sitzungsperiode die Koordi-
nierungskommission eine , Commissio mixta®, eine aus den Mitgliedern der Theo-
logischen Kommission und der Kommission fiir das Laienapostolat zusammen-
gesetzte Kommission, einen umfassenderen Entwurf zu erstellen, der unter dem
Arbeitstitel ,Die wirksame Prisenz der Kirche in der Welt von heute® auch ein
Kapitel iiber den Dienst am Frieden enthalten sollte.

Zwischen der ersten Fassung des Entwurfs aus dem Friihjahr 1963 und seiner
endgiiltigen Gestalt in der jetzigen Pastoralkonstitution ,, Gaudium et spes® erlebte
der Text eine wechselvolle Geschichte. Einiges aus ihr zu wissen dient dem Ver-
stindnis des Ganzen.

Um dieses Ganze ist auf dem Konzil lange und leidenschaftlich gerungen wor-
den. Bis in die letzten Wochen hinein war nicht sicher, ob der Text zur Verabschie-
dung kommen wiirde. Viele Publikationen und Konferenzen siumen den Weg der
Verhandlungen — aber auch sehr viel Gebet.

Zur Geschichte des Textes

Die Bausteine zu den Texten der vorbereitenden Kommission waren im wesent-
lichen der traditionellen katholischen Lehre iiber die Gerechtigkeit in Krieg und
Frieden entnommen. Wie bei der Mehrzahl der dem Konzil vorgelegten Entwiirfe
war vor allem die reiche Lehrtitigkeit Pius’ XII. beriicksichtigt, der diese Lehre
in Auseinandersetzung mit den Fragen, die der zweite Weltkrieg und die Kriegs-
technik des Atomzeitalters aufwarfen, weiter entwickelt hatte.

Inzwischen hatte sich allerdings die Situation geindert. Das ganze Wirken Jo-
hannes’ XXIII., vor allem seine Sozialenzyklika ,Mater et magistra“ und seine
Friedensenzyklika ,Pacem in terris“ hatten der Friedenslehre und dem Friedens-
dienst des kirchlichen Amtes neue, weltweite Resonanz geschaffen. Es war die ein-
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hellige Auffassung der Konzilsviter, daf} die konziliare Aussage nicht hinter der
pipstlichen zuriickbleiben diirfe, weder im Inhalt noch in der Form. Anderseits
muflte sie dem in der Welt, vor allem in kommunistisch regierten Lindern ent-
standenen und propagierten Eindruck entgegenarbeiten, es bestehe ein Gegensatz
zwischen der Lehre der beiden Pipste.

So war es sicher kein Zufall, dafl in der Unterkommission, die den Entwurf iiber
den Frieden auszuarbeiten hatte, auch mafigebliche Bischtfe aus den kommuni-
stisch regierten Landern beteiligt waren. Den Vorsitz fithrte Kardinal Kénig von
Wien. Der Entwurf strebte in Inhalt und Form eine Synthese der Aussagen beider
Pipste an und schirmte sie gegen den Mifibrauch ab, der mit ihren Texten ge-
trieben wurde.

Ein Zitat aus ,Pacem in terris“ — das spiter wieder aus dem Text herausgenom-
men wurde — erhielt in dieser Fassung ein gewisses Gewicht: der oft zitierte Satz,
es sei im Atomzeitalter ,immer unverniinftiger, im Krieg noch ein Mittel zur
Wiederherstellung verletzter Rechte zu sehen®. Der Grund fiir die Herausnahme
dieses Wortes waren Meinungsverschiedenheiten iiber den genauen Sinn. Es besteht
eine Differenz zwischen dem Wortlaut des authentischen lateinischen Textes und
seiner schwicheren italienischen Vorlage. Es gibt auch Meinungsverschiedenheiten,
ob mit diesem Satz nur eine heute wachsende Uberzeugung festgestellt wird oder
ob es sich auch um eine Stellungnahme des Papstes handelt. Ferner war umstritten,
ob, wie es oft geschieht, das Wort von der ,, Wiederherstellung verletzter Rechte®
auch den im Vordergrund der Diskussion stehenden eigentlichen Verteidigungs-
krieg einschlief3t.

Manche Konzilsviter sahen in der jetzt erfolgten Verweisung des Satzes aus
dem Text in die Anmerkungen eine Abschwichung der Aussage Johannes’ XXIII.
Das war, wie aus den Erklirungen der Kommission hervorgeht, nicht die Absicht
des Konzils. Es sollte eher dem Eindruck einer Verfilschung des Papstwortes vor-
gebeugt werden.

Die erste Redaktion des Entwurfs ist nie zur Vorlage ans Konzil gelangt. In
einer Sitzung gegen Ende der zweiten Periode beschlof vielmehr die Gesamtkom-
mission eine neue, umfassendere Gestaltung des Textes, auch unter Hinzuziehung
neuer Mitarbeiter. Es sollte unterschieden werden zwischen einem kiirzeren, kon-
ziliar zu verabschiedenden Dokument und einem zusitzlichen, nichtkonziliar zu
behandelnden Kommentar. Auf diese Weise sollte auch den Gefahren einer in
ihren politischen und publizistischen Auswirkungen zu risikoreichen Diskussion
tiber heutige Einzelfragen der Wehrethik vorgebeugt werden. Der Neuentwurf
enthielt eine stirkere theologische Motivierung des christlichen Friedensdienstes.
Er stellte den Zusammenhang zwischen der Abwehr des Kriegs und dem positiven
Ausbau der Organisation der Vlkergemeinschaft stirker heraus. Der Kommentar
betonte die Forderung nach dem Ausbau des Vilkerrechtes und nach der Abriistung,
und behandelte erstmals auch die Frage der Wehrdienstverweigerung.
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Dieser Entwurf wurde in der dritten Sitzungsperiode in St. Peter diskutiert.
Zwar wurde der Gesamttext als Basis weiterer Arbeiten bejaht, aber im einzelnen
erschien gerade im Kapitel iiber Frieden und Vélkergemeinschaft den Konzilsvitern
immer noch einiges zu summarisch, zu allgemein und schwach. Viele Viter ver-
langten eine klarere Stellungnahme in der Frage des Einsatzes atomarer Kampf-
mittel zu Verteidigungszwedsen. Dabei zeigte sich ein scharfer Gegensatz der Mei-
nungen. Ein Teil dringte zu einer konziliaren Verurteilung aller derartigen Kampf-
mafinahmen als in sich unsittlich. Andere, vor allem angelsichsische Bischofe, woll-
ten die Moglichkeit erlaubter Mafinahmen dieser Art unter allen Umstinden offen-
gehalten wissen. Mehrere verlangten eine ausfiihrlichere kritische Stellungnahme
zum ,,Gleichgewicht des Schreckens®, zu Kriegsverbrechen und zu regionalen Krie-
gen. Einige wollten auch die Biirgerkriege und den kalten Krieg in die Stellung-
nahme des Konzils einbezogen wissen. Meinungsverschiedenheiten meldeten sich
an iiber das Wort zur Wehrdienstverweigerung. Allgemein wurde die Erweiterung
dessen gewiinscht, was iiber die positive Friedensarbeit gesagt werden sollte. Viele
Bischofe dringten darauf, wesentliche Ausfiihrungen aus dem Kommentar in den
konziliaren Text einzubeziehen.

Als Ergebnis dieser Kritik lag dem Konzil in der vierten und letzten Sitzungs-
periode ein erneut grundlegend umgearbeiteter Entwurf vor. Die Unterscheidung
zwischen konziliarem Text und Kommentar fiel weg. Die Aussage, die das Konzil
treffen soll, wird wieder konkreter. Breit und kasuistisch wird die Frage des tota-
len Krieges und der nuklearen Kampfhandlungen behandelt. Ein Wort der An-
erkennung fiir gewaltlose Wege der Rechtsverteidigung ist in den Text eingebaut.

Erneut hat sich der Mitarbeiterkreis der Unterkommission ausgeweitet. Bericht-
erstatter wird Bischof Schréffer von Eichstitt. Leider konnten in der Zeit zwischen
der dritten und der vierten Sitzungsperiode vor der Umarbeitung des Textes die
Experten nicht hinreichend zu Wort kommen. Das erklirt die verhdltnismiflig
scharfe Kritik der Bischdfe bei der Diskussion.

Diese Kritik richtete sich zunéchst gegen die scholastisch-kasuistische Art der Be-
handlung der Fragen, die zu sehr in die Nihe einer moraltheologischen Vorlesung
fithre, und die vom Konzil geforderte Kraft vermissen lasse. An manchen Stellen
wurde die notwendige Klarheit und Eindeutigkeit vermifit. Erneut brachen in den
Stellungnahmen der Bischofe die Gegensitze an der Bewertung atomarer Ver-
teidigungsmafinahmen auf. Besonders umstritten waren die Stellen iiber Kriegs-
verbrechen, iiber gewaltlosen Widerstand und iiber die Wehrdienstverweigerung.
Manche Kritiker verlangten eine entschiedenere Betonung der Abriistung und der
Finrichtung einer internationalen Autoritit. Ein Bischof schlug vor, an die Stelle
des ganzen Kapitels die Ansprache Pauls VI. an die Vereinten Nationen zu setzen.

Die Abstimmung tiber den auf der Grundlage dieser Kritik erneut umgearbei-
teten Text ergab 1656 Ja-Stimmen, 45 Nein-Stimmen und 523 Stimmen mit Ab-
anderungsvorschligen. Sie alle wurden gewissenhaft gepriift, und an iiber 40 Stel-
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len wurde der Text noch einmal geindert. Das Konzil versucht, Kraft und Behut-
samkeit zugleich zu verbinden. Es ist sich seiner Verantwortung bewuflt. Es ver-
meidet absichtlich das grofle Pathos der Sprache. Es will offensichtlich ebenso die
Gewissen aufriitteln, damit das Auflerste getan war, um den Frieden zu erhalten
und zu sichern, aber zugleich nichts schwichen, was im Dienst dieses Friedens sei-
tens verantwortlicher Politiker fiir unentbehrlich gehalten wird. Die Abstimmung
iiber die Bearbeitung der Abinderungsvorschlige ergab 1760 Ja- und 483 Nein-
Stimmen. Es stellte sich heraus, dafl ein Teil der Bischdfe den Text iiber die ato-
mare Verteidigung im Sinn einer unterschiedslosen Verurteilung mifiverstanden
hatte. Das Mif8verstindnis konnte bereinigt werden. Die Schlufabstimmung er-
gab dann 2309 Ja-Stimmen, 75 Nein-Stimmen, 7 ungiiltige Stimmen. Das Ja er-
schien der Mehrzahl der Beteiligten {iberraschend hoch.

Der Inhalt des Konzilstextes

Das ganze fiinfte Kapitel des zweiten Hauptteils der Pastoralkonstitution
»Gaudium et spes* handelt ,von der Forderung des Friedens und dem Aufbau
der Volkergemeinschaft®. Es enthilt zwei kurze einfiihrende Abschnitte iiber die
Situation und das Wesen des Friedens und zwei lingere iiber die Vermeidung des
Krieges und iiber den Aufbau der internationalen Gemeinschaft (77-78; 79-86).

Wie alle Kapitel der ganzen Konstitution geht auch dieses von der gegenwiirti-
gen Situation aus. Nicht die Angst vor der Atombombe bestimmt danach in erster
Linie das hier Auszusagende, sondern das Bewuf3tsein der wachsenden Einheit der
gesamten Menschheitsfamilie. Dieses verlangt ein neues Bekenntnis zum Frieden.

Was ist Frieden? , Der Friede besteht nicht darin, daf} kein Krieg ist; er 148t sich
auch nicht durch das blofle Gleichgewicht entgegengesetzter Krifte sichern, noch
entspricht er dem Machtgebot eines Starken; er heifit vielmehr mit Recht ,ein Werk
der Gerechtigkeit".“ Gerechtighkeit wird hier dynamisch verstanden. Darum ist
die urspriinglich vorgesehene augustinische Formel vom Frieden als der ,tranquilli-
tas ordinis“, der Ruhe in der Ordnung, die leicht statisch verstanden werden kann,
vermieden. ,Der Friede ist niemals endgiiltiger Besitz, sondern immer neu zu er-
fillende Aufgabe.“ Aber Gerechtigkeit allein geniigt nicht, ihn zu gew#hrleisten.
»Der Friede ist auch die Frucht der Liebe, die weit iiber das hinausgeht, was die
Gerechtigkeit zu leisten vermag.“ Schlieflich ist der Friede Gnade: ,Der irdische
Friede, der seinen Ursprung in der Liebe zum Nichsten hat, ist Abbild und Frucht
des Friedens, den Christus gebracht hat, und der ausgeht von Gott dem Vater. Sein
menschgewordener Sohn, der Fiirst des Friedens, hat durch sein Kreuz alle Men-
schen mit Gott versshnt und die Einheit aller in einem Volk und in einem Leibe
wiederhergestellt. Er hat den Haf an seinem eigenen Leibe bestanden und dadurch
getotet, und als Erhohter nach seiner Auferstehung den Geist der Liebe ausgegossen
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in die Herzen der Menschen. Das ist ein eindringlicher Ruf an alle Christen, die
Wahrheit in der Liebe zu verwirklichen und sich mit allen Menschen, die wahrhaft
den Frieden wollen, zusammenzutun, um den Frieden zu erbeten und aufzu-
bauen.“

In diesem Zusammenhang kommt das Konzil auf den Verzicht auf Gewalt-
anwendung zu sprechen. Die jetzige Formulierung ist die Frucht lingerer Dis-
kussionen. ,, Vom gleichen Geist bewegt, kénnen wir denen nicht unsere Anerken-
nung versagen, die bei der Wahrung ihrer Rechte darauf verzichten, Gewalt anzu-
wenden, sich vielmehr auf Verteidigungsmittel beschrinken, die sonst auch den
Schwicheren zur Verfligung stehen, vorausgesetzt, dafl dies ohne Verletzung der
Rechte anderer oder Pflichten ihnen gegeniiber oder gegeniiber der Gemeinschaft
moglich ist.“ Die im Unterschied zum Entwurf angefiigte Klausel besagt, daf}
nicht nur der Gewaltanwendung, sondern auch dem Verzicht auf Gewaltanwen-
dung sittliche Grenzen gesetzt sind. Die im Entwurf zuerst auch enthaltene Moti-
vation des Gewaltverzichts — ,Ehrfurcht vor dem Leben und Vertrauen auf die
Kraft der Wahrheit® — wurde fallengelassen. Es sollte der Eindruck vermieden
werden, als sei diese Haltung grundsitzlich mit bestimmten Formen der Gewalt-
anwendung nicht vereinbar. Auch wurde eine Formulierung abgelehnt, die immer
und in allen Formen der Gewaltlosigkeit den Geist der Bergpredigt wirksam sieht.
Gewaltlosigkeit kann auch auf anderen Beweggriinden beruhen.

Der groflere Abschnitt ,Von der Vermeidung des Krieges® beginnt nicht, wie
der frithere Entwurf, mit der Verdammung des totalen Krieges, sondern bescheide-
ner und realistischer mit dem, was zur ,Einddmmung der Unmenschlichkeiten im
Krieg“ geschehen kann. Hier ,mdchte das Konzil vor allem auf die bleibende Be-
deutung des Volkerrechtes und seiner allgemeinen Prinzipien hinweisen. Das Ge-
wissen der ganzen Menschheit bekennt sich zu diesen Prinzipien mit wachsen-
dem Nachdruck. Handlungen, die zu ihnen in bewufitem Gegensatz stehen, sind
Verbrechen, ebenso Befehle, die solche Handlungen anordnen; auch die Berufung
auf blinden Gehorsam kann den nicht entschuldigen, der sie ausfithren wiirde.“ In
diesem Zusammenhang wird der Volkermord verurteilt. ,Hochste Anerkennung
verdient die Haltung derjenigen, die sich solchen Befehlen offen und furchtlos
widersetzen.“

Das positive Volkerrecht bedarf nach der Auffassung des Konzils dringend der
Uberarbeitung. Hier — eigentlich nicht ganz im rechten Zusammenhang — steht der
Satz: ,Es erscheint angebracht, daf Gesetze fiir die in humaner Weise Sorge tref-
fen, die aus Gewissensgriinden den Waffendienst verweigern, vorausgesetzt, dafl
sie zu einer anderen Form des Dienstes an der menschlichen Gemeinschaft bereit
sind.“ Gegen Widerstinde im Konzil hat die Mehrheit der Viter an diesem Wort
festgehalten. Ein eigentliches Recht auf die Wehrdienstverweigerung um des Ge-
wissens willen ist hier nicht ausgesprochen. Der Text geht also nicht so weit wie
der parallele in der Erkldrung tiber die Religionsfreiheit. Offensichtlich wollte man
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die Verabschiedung dieses Wortes nicht durch eine neue Diskussion iiber das Ver-
héltnis von Wahrheit und Recht gefihrden. Auch hat sicher bei der Formulierung
des Satzes die Riicksicht auf Gefahren eines gemeinwohlwidrigen Mifibrauchs mit-
gespielt. Bewuflt wurde darauf verzichtet, die Wehrdienstverweigerung aus reli-
gidosen Griinden eigens zu nennen, oder auch diese Frage mit allzu kasuistischen
Einschrinkungen zu versehen. Umgekehrt wurde gegeniiber den ersten Entwiirfen
die Forderung nach Bereitschaft zu einem Ausgleichsdienst fiir die Gemeinschaft
hinzugefiigt. Eine von manchen gewiinschte Klausel, die eine Rechtsvermutung fiir
die rechtmiflige Autoritit aufstellte, wurde hingegen fallengelassen.

Eine grofle Anzahl Bischéfe dringte verstindlicherweise darauf, daf iiber dem
Wehrdienstverweigerer der Soldat nicht zu kurz komme. So wendet sich die Aus-
sage des Konzils dem Ethos dieses Berufes zu. Seine Grundlage ist Recht und
Pflicht der Verteidigung der Rechtsordnung. ,Solange die Gefahr von Krieg be-
steht, und solange noch keine zustindige internationale Autoritdt existiert, die mit
entsprechenden Mitteln ausgeriistet ist, kann man, wenn alle Moglichkeiten einer
friedlichen Regelung erschdpft sind, einer Regierung das Recht auf Verteidigung
nicht absprechen. Die Regierung und alle, die Verantwortung fiir den Staat tra-
gen, sind verpflichtet, das Wohl der ihnen anvertrauten Vélker zu schiitzen, und
sie miissen diese wichtige Sache sehr ernst nehmen.“ So verstandener Dienst an der
Verteidigung von Werten und Rechten muf} aber immer etwas anderes bleiben als
imperialistische Machtpolitik oder Willkiir in der Nutzung des eigenen Kriegs-
potentials. ,Auch wird nicht deshalb, weil ungliicklicherweise ein Krieg aus-
gebrochen ist, damit nun jedes Kampfmittel zwischen den gegnerischen Parteien
erlaubt. Positiv wird zum Ethos des Soldatentums gesagt: , Wer als Soldat im
Dienst des Vaterlandes steht®, — im Entwurf hief es: ,, Wer aus Liebe zu seinem
Vaterland als Soldat Dienst tut® — ,betrachte sich als Diener der Sicherheit und
Freiheit der Volker. Indem er diese Aufgabe recht erfiillt, trigt er wahrhaft zur
Festigung des Friedens bei.“

Uber die Bedeutung des vaterlindischen Motivs in unserem Zusammenhang und
grundsitzlich waren die Meinungen geteilt: Es wirft sehr unterschiedliche Fragen
in verschiedenen Teilen der Welt auf. Trotzdem wollte die Mehrzahl der Viter
nicht darauf verzichten. Bedeutsam ist, dafl an die Stelle der urspriinglichen Wen-
dung ,Diener der Sicherheit und Freiheit seines Volkes® getreten ist ,Diener der
Sicherheit und Freiheit der Volker“. Wehrethik im atomaren Zeitalter sprengt die
Grenzen des nationalstaatlichen Denkens.

Sehr viel Mithe machte dem Konzil die Formulierung der Bewertung des Ein-
satzes sogenannter wissenschaftlicher Waffen im modernen Krieg. Das Konzil sieht
klar die neue, durch diese Waffen geschaffene Situation; es weist hin auf die dro-
hende Gefahr einer Kettenreaktion mérderischster Entschliisse und unverantwort-
licher Uberschreitung des Verteidigungsrechts. Seine Sprache wird beschworend. An-
gesichts der Rechenschaft, die den Menschen unseres Zeitalters hier auferlegt ist,
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»macht sich diese heilige Synode die Verurteilung des totalen Krieges, wie sie schon
von den letzten Pipsten ausgesprochen wurde, zu eigen und erkldrt: Jede Kriegs-
handlung, die auf die Vernichtung ganzer Stddte oder weiter Gebiete und ihrer
Bevolkerung unterschiedslos abstellt, ist ein Verbrechen gegen Gott und gegen den
Menschen, das fest und entschieden zu verwerfen ist.“

Im Gegensatz zur Formulierung des Entwurfs hat es das Konzil vermieden, in
ausfiihrlicher Kasuistik zu formulieren, was es mit dem Ausdrudk ,unterschiedslos
abstellt® meint. Die Berichterstattung im Konzil verweist auf die von Pius XII.
eingeschirfte ethische und rechtliche Unterscheidung der Proportion zwischen dem
zu schiitzenden Rechtsgut und den Schidden der Kampfhandlung.

Absichtlich enthilt sich das Konzil des Satzes, alle atomaren Kampfhandlungen
seien in sich unsittlich, auch im Fall der Verteidigung, wie des anderen Satzes, es
gebe sittlich zu verantwortende derartige Kampfhandlungen. Die Lésung des qual-
vollsten Problems der Verteidigungsethik unserer Zeit, der Vereinbarung von Ver-
teidigungsrecht und Verteidigungspflicht einerseits, auch im atomaren Zeitalter,
und anderseits der Achtung vor den sittlichen Grenzen des Verteidigungsrechtes
iberldft das Konzil dem Gewissen der in der konkreten Situation zum verantwort-
lichen Handeln Aufgerufenen. Es war sich in diesem Zusammenhang eines allge-
meineren Prinzips bewuflt, das es im ersten Hauptteil der Konstitution, wo von
der Verantwortung der Laien die Rede ist, ausgesprochen hat: ,Threm recht ge-
schulten Gewissen obliegt die Aufgabe, das gottliche Gesetz dem irdisch-biirger-
lichen Leben aufzuprigen. Von den Priestern diirfen die Laien Licht und geistigen
Zuspruch erwarten. Sie sollen aber nicht meinen, ihre Hirten seien in dem Maf}
sachverstindig, dafl sie in jeder, oft auch sehr wichtigen Frage, die auftaucht, eine
konkrete Losung in Bereitschaft haben konnten oder dazu gesandt seien. Sie sollen
vielmehr im Licht christlicher Weisheit, stets orientiert an der Lehre der Kirche,
ihre eigene Verantwortung wahrnehmen.“

In das Dunkel, das in der Frage der Wehrethik iiber der Entscheidung der Ver-
antwortlichen liegt, vermag auch das Konzil kein deutlicheres Licht zu werfen.
Man hat von einem Zeugnis der Solidaritdt der Ratlosigkeit mit der in dieser Frage
ratlosen Welt gesprochen. Niemals hat das Konzil die ihm gesetzten Grenzen
schmerzlicher gespiirt als hier. Das einzige, was die Bischofe tun konnen, ist, daf}
sie alle beschworen, die hier Verantwortung tragen, ,insbesondere die Regierenden
und die militdrischen Befehlshaber, sich jederzeit der groflen Verantwortung be-
wuflt zu sein, die sie vor Gott und der ganzen Menschheit tragen.” ;

Im Anschluf} an die Frage des totalen Krieges kommt das Konzil dann auf das
Wettriisten zu sprechen. Im Unterschied zum urspriinglichen Text leugnet es nicht,

dafl man ein gewisses Gleichgewicht des Schreckens fiir eine gewisse Zeit als ein
- wirksames Mittel zur Erhaltung des Friedens ansehen kann. Es bestreitet aber ent-
schieden, dafl dies ein ,sicherer Weg ist, den Frieden auf die Dauer zu festigen®.
Vielmehr ist der Riistungswettlauf ,eine der schwersten Plagen der Menschheit;
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er schidigt unertriglich die Armen*. Es erscheint auf die Dauer unmoglich, bei den
wachsenden Aufwendungen, die er mit sich bringt, hinreichend Mittel zu eriibri-
gen, um die anderen grofien Notstinde der Menschheit wirksam zu bekimpfen.
Infolgedessen betrachtet das Konzil die uns augenblicklich noch gewihrte Frist nur
als eine voriibergehende Schonzeit, die wir nutzen sollten, ,,um mit geschirftem
Verantwortungsbewufltsein Methoden zu finden, unsere Meinungsverschiedenhei-
ten auf eine Art und Weise zu l6sen, die des Menschen wiirdiger ist.*

Das Konzil fordert die Achtung des Krieges. ,Die gottliche Vorsehung verlangt
dringend von uns, dafl wir uns von der alten Knechtschaft des Krieges 16sen.“ Welcher
Weg fithrt dorthin? Zunichst will das Konzil die Vorbereitung einer von allen
anerkannten 6ffentlichen Weltautoritit, die tiber wirksame Mittel verfiigt, um fiir
alle Rechtssicherheit und Achtung vor dem Recht zu gewihrleisten, und die, aus-
geriistet mit den dazu notwendigen wirksamen Mitteln, auch den Verteidigungs-
kampf ganzer Volker hinfillig werden lafit.

Manche haben bedauert, dafl dieses Motiv, das in ,Pacem ‘in terris® so betont
wird, im Konzil nicht das gleiche Gewicht zu haben scheint. Der Grund, warum
das Konzil sich auf wenige Worte in diesem Zusammenhang beschrinkt, scheint
dieser: Bei niichterner Einschitzung der Moglichkeit, in absehbarer Zeit auf fried-
lichem Weg eine solche Autoritit zu konstituieren, birgt das Dringen auf sie die
Gefahr in sich, daff man zu lange bei einem Fernziel verweilt. Es gilt vielmehr, die

" Aufmerksambkeit auf Nahziele zu richten, deren Erfiillung leichter angestrebt wer-
den kann: zum Beispiel auf die allgemeine kontrollierte Abriistung — auf dem
Weg zu ihr sind, wie die Erfahrung zeigt, auch heute immerhin Schritte moglich —
oder auf den Ausbau des politischen Instrumentars zur Vermeidung oder Begren-
zung regionaler Konflikte — wer mdchte leugnen, dafl auch hier verantwortlicher
staatsminnischer Arbeit in der jiingsten Vergangenheit manche Erfolge beschieden
waren? Vor allem dringt das Konzil auf den Abbau des nationalstaatlichen Egois-
mus, des Ehrgeizes, andere Nationen zu beherrschen, und auf eine tiefe Ehrfurcht
vor der ganzen Menschheit, ,,die sich so miithsam einer grofleren Einheit zubewegt®.

Ein Wort der Anerkennung spricht es den internationalen Kongressen aus, die
sich um die Probleme des Friedens und der Abriistung bemiihen, ebenso der breiten
Friedensarbeit unter den Volkern, die Haltungen bekimpft, von denen der Krieg
lebt: Gefiihle der Feindschaft, Verachtung, Mifitrauen, Rassenhafl und ideologische
Verhdrtung. Besondere Bedeutung mifit es in dieser Beziehung der Erziehung und
der Bildung offentlicher Meinung zu. Es schliefit sehr ernst: , Tduschen wir uns
nicht durch eine falsche Hoffnung. Wenn Feindschaft und Haf} nicht aufgegeben
werden, wenn es nicht zum Abschluf} fester und ehrenhafter Vertrige kommt, die
fiir die Zukunft einen allgemeinen Frieden sichern, dann geht die Menschheit, die
jetzt schon in Gefahr schwebt, trotz all ihrer bewundernswiirdigen Wissenschaft
jener dunklen Stunde entgegen, wo sie keinen anderen Frieden mehr spiirt als die
schaurige Ruhe des Todes.“
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Damit ist der Dienst am Frieden in den Rahmen der umfassenden Aufgaben der
internationalen Gemeinschaft hineingestellt, von der der letzte Hauptabschnitt des
Kapitels handelt. Bei aller Anerkennung dessen, was im Aufbau der internationa-
len Institutionen bereits geleistet ist, dringt das Konzil auf ihre Verbesserung und
ihren weiteren Ausbau. Ausfiihrlich spricht es von den Normen der internationalen
wirtschaftlichen Zusammenarbeit unter besonderer Beriicksichtigung der Probleme
der Entwicklungshilfe und des Bevolkerungswachstums. In all diesen Bereichen
will auch die Kirche prisent sein, als Institution und als die Gemeinschaft der Jiin-
ger Christi. Sie will diesen Weg nicht allein gehen. Und so schliefit ihr Wort zum
Frieden mit einer kumenischen, ja alle Menschen umfassenden Perspektive: ,Es
ist zu wiinschen, dafl die Katholiken zur rechten Erfiillung ihrer Aufgabe in der
internationalen Gemeinschaft eine aktive und ehrliche Zusammenarbeit anstreben
mit den getrennten Briidern, die sich gemeinsam mit ihnen zur Liebe des Evange-
liums bekennen, und mit allen Menschen, die sich nach dem wahren Frieden seh-
nen.“

Die Einheit der Kirche

Zur okumenischen Bedeutung Wladimir Solowjews

Gerhard Podskalsky SJ

Der Kairos Solowjews! ist in mehrfacher Hinsicht vorbei. Nicht nur, daff die uni-
versale Synthese seines Weltbildes von keinem seiner Zeitgenossen tibernommen
wurde; schon zu seinen Lebzeiten mufite er einsehen, dafl sein brennender Wunsch
nach Wiedervereinigung der romischen und der ostlichen Kirche, fiir dessen Ver-
wirklichung er seine Lebenskraft verbraucht hatte, nicht in Erfillung ging. Und
dennoch ist es durchaus moglich, dafl Solowjew, der von allen Theologen der Neu-
zeit wohl die beste Synthese von 8stlichem und westlichem Denken gefunden hat,
in Zukunft eine neue Aktualitit im Skumenischen Gesprich bekommen wird.

1 Aus dem Gesamtwerk Wladimir Sergejewitsch Solowjews ist bisher in deutscher Ubersetzung erschienen: Deutsche
Gesamtausgabe, hrsg. von WL Szylkarski (Freiburg 1957 ff.) bisher Bd. II, II1, VII (zitiert: Werke). Darin sind nicht
enthalten: Die Rechtfertigung des Guten (Jena 1916); Zwolf Vorlesungen iiber das Gottmenschentum (Stuttgart 1921);
Gedichte (Mainz 1925); Judentum und Christentum (Dresden 1911); Drei Gespriche (Bonn 1947); Monarchia Sancti
Petri (Auswahl) (Mainz 1929). — Die Entwicklung seiner Lehre braucht hier nicht im einzelnen beriidssichtigt zu wer-
den, da Solowjew in den beiden letzten Jahrzehnten seines Lebens wohl seine Hoffnungen und Pline, nicht aber seine

grundlegenden Ansichten zu Kirche und Wiedervereinigung geidndert hat, Diese Ansicht vertreten WI. Szylkarski,
B. Schultze, K. Motschulskij, M. d’Herbigny und P. Robic. Dagegen sprechen L. Miiller und R. Slenczka.
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Wenn der Zweiundzwanzigjihrige in einer seiner ersten Verdffentlichungen das
Wesen der ,wirklichen Religion® als die ,innere Einheit des Menschen mit Gott®
definiert, so ist damit der bleibende Grundgedanke seines gesamten philosophischen
und theologischen Schaffens umrissen. Ausgehend von der Einheit Gottes, dem Ut-
bild aller Einheit, spannt er den Bogen iiber die Alleinheit der Schopfung in der
Sophia und ihre Inkarnation in der zweinatiirlichen Einheit Christi zur gottmensch-
lichen Einheit am Ende der Zeiten. Fiir die beherrschende Stellung dieser Einheits-
vision vergleiche man nur die Schlufiverse eines seiner friihesten Gedichte (1876)
» Vis eius integra si versa fuerit in terram“? mit dem Ende der ,Kurzen Erzihlung
vom Antichrist“, die er gleichsam als geistiges Vermichtnis in seinem Todesjahr
(1900) niedergeschrieben hat. Das Gedicht offenbart in einer Vision den Weg eines

Menschen, der die Vereinigung mit Gott sucht: ,,Alles, was lebt in der Brust, sich
sehnend nach Form und Vollendung, / michtig ringender Geist und unermefliche
Liebe, / Flieflet zusammen dereinst zu unbesiegbarer Stirke, / wird ein einziger
Strom, der alles Denken umfaflt, / goldene Ketten verkniipfet, den Himmel einet
der Erde.“ Und mit einer dhnlichen Vision, nunmehr inhaltlich gefiillt, schliefit
die Erzihlung: ,Gleichzeitig bewegte sich von Sinai auf Zion zu die von Petrus,
Johannes und Paulus gefiihrte Christenheit, und von allen Seiten kamen noch
andere begeisterte Scharen herbeigestrémt, es waren alle die vom Antichrist hin-
gerichteten Juden und Christen. Sie waren wieder lebendig geworden und traten
mit Christus die Regierung des tausendjahrigen Reiches an.”

Die Kirche ist also ein wesentliches Moment in diesem Prozef} der vorgegebenen,
dann verlorenen und erst fiir das Ende voll zu erwartenden Einheit. Die Geschichte
der Einheit ist zugleich die Geschichte der Kirche. Sie beginnt mit der Sammlung
der Menschheit auf Christus hin, die ihren stirksten Ausdruck in der Geschichte des
Volkes Israel findet. Sie gipfelt in der Verbindung von Gottheit und Menschheit
in der geschichtlichen Person Jesu Christi. Sie setzt sich in der von Christus gestif-
teten Kirche fort, dem Organ der gottmenschlichen Vereinigung. Aufgabe der
Kirche ist es, die in Christus begriindete Einheit des Menschengeschlechtes zu immer
groflerer Sichtbarkeit zu fithren. Um die Einheit nicht nur schaffen, sondern auch
erhalten zu konnen, bedarf sie aber einer bestimmten Struktur. Solowjew nennt
sie mit einem schon im Alten Testament vorgebildeten Begriff, der das Hirten-,
Lehr- und Prophetenamt umfaflt, ,, Theokratie®. Hinter und iiber dieser dufieren
Struktur muf} jedoch das héhere Prinzip der Liebe stehen; denn eine Kirche, die
um der Einheit willen das Prinzip der Liebe opferte, wire keine Kirche Jesu Chri-
sti mehr.

Solowjew sieht diese Voraussetzungen am besten in der katholischen Kirche er-
fullt, jedoch nur unter der Bedingung, daf sie nicht das Positive der von ihr ge-
trennten Kirchen ausschliefit. So miifite etwa der rémische Primat durch das Prin-

2 Gedichte, 7. Die Stelle aus der ,Erzihlung vom Antichrist® findet sich in: Drei Gespriche 228.
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zip der Ostlichen Liebesgemeinschaft erginzt werden. Die Kirche kann ihrer Sen-
dung letztlich also nur dann voll geniigen, wenn sie auch wieder zur dufleren, sicht-
baren Einheit gelangt ist.

Der Zerfall der Einheit durch die Trennung der Kirchen

Wenn auch die katholische Kirche mit ihren Einrichtungen das einzige geeignete
Instrument ist, um die Menschheit, die , potentielle Kirche“, in Gott zu reintegrie-
ren, so stellt doch der Mangel an Liebe eine verhangnisvolle Schwiche dar. ,Hitte
die Kirche von Anfang an jene Fiille der Liebe dargestellt, die zur vollkommenen
Aneignung und Verwirklichung der Gnade und Wahrheit, die sich in Christo offen-
bart hat, notwendig ist — dann wire die Geschichte der christlichen Menschheit
lingst vollendet. Die gottliche Gnade wird der Menschheit in der Kirche ganz ge-
geben, sie wird aber in der Wirklichkeit von der Menschheit bei weitem nicht ganz
angenommen, und der lebendige, gottmenschliche Organismus ist noch sehr weit
vom Vollmaf der Lebensgrofie Christi entfernt: die Diirftigkeit der Liebe, das Ab-
sterben des Glaubens und die erbitterten religidsen Spaltungen stellen eine all-
gemeine Erscheinung der ganzen christlichen Welt dar und bringen sie in einen
offensichtlichen Widerspruch zu dem wahren Ideal der auf Liebe und Einmiitig-
keit gegriindeten Kirche.“? Die erste Voraussetzung zu einer fruchtbaren Wirksam-
keit der Kirche ist also ihre Einheit; der Zustand der Spaltung ist ein widernatiir-
licher Zustand. Er kann fiir die getrennten Kirchen nicht ohne Folgen bleiben. ,Die
Schuld am gegenwirtigen traurigen Zustand der christlichen Welt fillc auf nie-
mand im besonderen — sie ist die allgemeine Folge der Trennung der Kirchen . . .
Es ist ohne Zweifel, daf} die praktischen Mingel des kirchlichen Lebens im Osten —
die Apathie und Tatenlosigkeit, das Fehlen der kirchlichen Unabhéngigkeit und
des Einflusses auf das Leben der Gesellschaft und so weiter — sich nach der Kirchen-
trennung infolge unserer religidsen Vereinsamung und Absonderung von ganz
Europa entwickelt haben. Andererseits nehmen die allen bekannten historischen
Siinden des Papsttums, die spiter die Irrtiimer des Protestantismus hervorgerufen
haben, ebenfalls ihren Ursprung in der Kirchentrennung: der mildernden Einwir-
kung des Ostens beraubt, nahm die katholische Kirche den ausschliefllich lateini-
schen, klerikal-politischen und juristischen Charakter an und begann, mit einseiti-
ger Anspannung, ihr Prinzip in das Leben einzufiihren.” 4

Solowjew hat sich um ein objektives Bild der Grofle, aber auch der Gefidhrdung
der westlichen Kirche bemiiht. Zugleich anerkannte er mit einem Maf an Sachlich-
keit, das fiir einen kirchengliubigen Russen bis heute unerreicht sein diirfte, die
Fehler seiner eigenen Kirche und leitete daraus fiir sich die Pflicht ab, aktiv an der

38 Werke II, 376. 4 Werke 1I, 344.

124



Die Einbeit der Kirche

Besserung der Mifistinde zu arbeiten. Denn nur wer die eigenen Schwichen nicht
verkennt, die eigene Schuld nicht verleugnet, kann ein richtiges Bild von den Feh-
lern der andern bekommen. Nur er trigt positiv zur Anniherung der Christen bei.

Dazu erscheint es angebracht, ein genaueres Bild von den spezifischen Fehlent-
wicklungen der einzelnen Konfessionen zu bekommen, wie Solowjew sie sicht. Be-
zeichnenderweise analysiert er weniger die dogmatischen Unterschiede als die
historisch gewachsenen Mentalititen.

Als charakteristische Stinde des Katholizismus bezeichnet Solowjew den Papis-
mus. Der als Spottname fiir die katholische Kirche damals gelidufige Ausdruck
kénnte zundchst nur auf eine iibersteigerte Form der pipstlichen Zentralgewalt
schliefen lassen. Aber Solowjew versteht ihn weiter. Papismus geht fiir ihn aus
cinem Mangel anLiebe hervor. ,In den gegenseitigen Beziehungen...vom 9. Jahr-
hundert an kann man auf beiden Seiten alles finden aufler jener Liebe, die langmiitig,
glitig, die nicht eifersiichtig ist, die nicht prahlt, die nicht das Ihre sucht.“5 Diesem
Mangel an Liebe entspricht ein Mangel an Glaube, dem Glauben ndmlich, dafl
das Gute letztlich stirker ist als das Bose, und dafl es deswegen nicht des wider-
christlichen Mittels der Gewalt bedarf, um sich durchzusetzen. Der Papismus ent-
stellt die Idee der freien Theokratie® durch das Zerrbild der Zwangsherrschaft.
Mit der Unterdriickung der lokalen kirchlichen Unabhingigkeit begann er die
Wahrheit zu verfilschen. Spiter verhinderte der Papismus nicht nur die Wieder-
vereinigung der Kirchen, sondern — hier liegt das eigentliche Anliegen Solowjews —
pragte auch seinen Gegnern, den Reformatoren, seine Ziige auf. Wenn auch das
eigentliche Motiv des Protestantismus , der rein sittliche Protest der vergewaltig-
ten Personlichkeit im Namen der Freiheit des Gewissens und der Rechte des indi-
viduellen Geistes* war, so sieht man doch an der Hinrichtung des spanischen Arz-
tes und Religionsphilosophen Servet durch Calvin und an den Hexenverfolgungen
in den protestantischen Lindern, dafl die Gesinnung der Gewalt noch nicht iiber-
wunden war’.

Die eigentlichen Miangel des Protestantismus liegen jedoch nach Solowjew auf
einer anderen Ebene. Zunichst einmal bestreitet er, dafl jemals ein Mensch mit
gutem Gewissen jegliche Mittlerschaft religitser Institutionen, die ihn mit dem in
der Geschichte vollzogenen Wirken Gottes verbinden, fiir andere und fiir sich
selbst als tiberfliissig erkliren kdnnte. Der dem Protestantismus innewohnende
religivse Subjektivismus aber ist von Grund auf jeder monarchischen Theokratie
feindlich. Die Absolutsetzung des allgemeinen Priestertums auf Kosten des hier-
archischen und die Hervorhebung des prophetischen Prinzips als des einzigen im
5 Werke I, 265.

6 Solowjew unterscheidet die ,absolute Theokratie®, die am Ende der Zeiten alle Kreaturen in ihrer Harmonie und
mystischen Einheit mit Christus umfaBt, und die ,freie und universelle Theokratie®. Sie ist das auf den Primat Petri
begriindete irdische Abbild der ,absoluten Theokratie® und als Instrument der gottmenschlichen Wiedervereinigung
ausersehen. Dem Begriff nach unterscheidet sie sich von der universellen Kirche dadurch, daf sie grundsitzlich auch

den christlichen Staat in ihre Aufgaben miteinbezieht.
7 Vgl. Werke II, 304, Anm. 11,
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Reiche Gottes zerstoren das Gleichgewicht der gottlichen Institutionen. Man be-
ruft sich zwar auf die Schrift als Kriterium des Glaubens. , Aber ein Buch muf} ver-
standen werden; zur Herstellung eines richtigen Verstindnisses aber braucht man
Forschung und Nachdenken, das heifit die T4tigkeit der personlichen Vernunft, die
dann letzten Endes sich als die wirkliche Quelle der religidsen Wahrheit erweist,
so daf der Protestantismus in natiitlicher Weise in Rationalismus {ibergehen muf}.“®

In dieser logischen Verkettung mit dem Rationalismus sieht Solowjew das
Grundiibel des Protestantismus, das — die echte Religiositit der Reformatoren un-
bestritten — notwendig die Willkiir personlicher Meinungen begiinstigen mufite.

Waren jedoch die romische und protestantische Gemeinschaft nur selten Gegen-
stand der unmittelbaren Erfahrung Solowjews, so schmerzten ihn die brennenden
Wunden der orthodoxen, vorab der russischen Kirche um so mehr; er nennt beson-
ders den Nationalismus und die damit verbundene Verklammerung von Staat und
Kirche. ,,Auf diese Weise wird die Kirche, die in Wahrheit der unerschiitterliche
Fels der Einigkeit und Solidaritdt in der Welt ist, fiir Ruffland zum Banner eines
engen nationalen Partikularismus und hiufig sogar zum passiven Werkzeug einer
eigensiichtigen, haflerfiillten Politik.“ Wenn darum die Einheit der Weltkirche in
Rufiland nur latent zu spiiren sei, so deshalb, weil ,weltliche Ketten den Leib un-
serer Kirche an einen eklen Leichnam gefesselt halten, der sie erstickt, indem er
verwest“®, Scharf kritisiert Solowjew auch die Weltabgeschlossenheit der russi-
schen Kirche, die negative Kehrseite ihres beschaulichen Charakters. ,, Wir haben im
Osten eine Kirche, die betet; aber wo ist bei uns die Kirche, die sich als eine von irdi-
schen Michten absolut unabhingige, geistige Kraft behauptet? ... Wo ist die
Kirche, die an der Reform des gesamten sozialen Lebens der Nationen gemifi dem
christlichen Ideal arbeitet, um diese dem héchsten Ziel der Schopfung — der freien
und vollkommenen Vereinigung mit dem Schépfer — entgegenzufithren?“ 1 In die-
ser Isolation liegt wohl auch der Grund fiir den mangelnden Kontakt der einzelnen
Ostkirchen untereinander. Insofern hilt Solowjew die Versuche der Slawophilen,
die Mingel der russischen Kirche an Wahrheit und Liebe mit dem Geist der Ge-
samtorthodoxie heilen zu wollen, fiir nutzlos. Er ist sich zwar mit ihnen in der
Kritik einig, aber er sucht nach neuen, besseren Heilmitteln. Sie sind fiir ihn letzt-
lich nur in der Wiedervereinigung und Zusammenarbeit der getrennten Gemein-
schaften zu finden.

Die Wiedervereinigung der Kirchen

Seinen Freunden, die ihn von der Idee der Vereinigung mit dem Katholizismus
abbringen wollten, weil solches der Orthodoxie schlechthin untersagt sei, antwor-
tet Solowjew: ,, Wir protestieren gegen Rom im Namen der Orthodoxie, und auf

8 Vorlesungen, 220. % Werke III, 52-55. 10 Werke III, 192.
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die Frage, was eigentlich unter Orthodoxie zu verstehen sei, sieh da die Antwort:
Protest gegen Rom!“** Ubrigens ist Solowjew der Meinung, dafl Orthodoxie und
katholische Kirche auch jetzt nur zusammen die eine katholische und apostolische
Kirche bilden, daf sie de iure nie getrennt waren, weil die Katholiken auf keinem
okumenischen Konzil als Schismatiker und Hiretiker erklirt wurden. In diesem
Punkt ist die Situation der Orthodoxen und Protestanten verschieden, da letztere
ausdriicklich die Autoritit der Konzilien verworfen hatten.

Bis zur Herstellung der vollen sichtbaren Einheit hat keine Teilkirche das Recht,
sich universal zu nennen, ohne sich ihrer Verbundenheit mit den getrennten Kir-
chen bewufit zu sein. Eine solche Wiedervereinigung wiirde nicht nur die positiven
Werte der einzelnen Konfessionen voll zum Tragen bringen und von ihren einsei-
tigen Uberspitzungen befreien, sie wiirde auch die Einigung der Menschheit ein
Stiick weiterfithren.

Die christliche Wiedervereinigung stellt sich Solowjew in drei Etappen vor:
dem Zusammenschluf} der Katholiken und Orthodoxen wiirden sich die Protestan-
ten anschliefen, und dieser Schritt bliebe wiederum nicht ohne Wirkung auf die
Juden, die im , Neuen Israel“ ein unverduflerliches Heimatrecht besitzen. ,Es gibt
nur eine Skumenische Kirche, und in dieser einen Kirche befinden sich sowohl die
Orthodoxen wie die Katholiken. Die Protestanten dagegen befinden sich in ihrer
gegenwirtigen Lage aufierhalb der Kirche, obwohl die besten Kriifte des Prote-
stantismus nach der Kirche streben und sich ihr zweifellos anschliefen werden,
wenn die kirchliche Einheit als eine freie erscheinen wird. Wenn wir, die Orthodo-
xen und Katholiken, die wir uns in der Einheit des Leibes Christi befinden, uns
dieser mystischen Einheit bewuflt werden und sie durch den sittlichen Bund der
Gemeinschaft und Liebe befestigen, dann wird auch das protestantische Prinzip der
Freiheit seine wahre Anwendung und einen hohen Platz in der Vollendung der
Kirche finden; denn die Vollendung der Kirche ist die freie Theokratie.“ 2 ,Es ist
ganz natiirlich, dafl die Juden sich nicht zum Christentum bekehren werden, so-
lange es von den Christen selbst verleugnet wird.“® So wiirden Orthodoxe und
Protestanten ihr geistliches Erbe miteinbringen in die eine Kirche, zur allgemeinen
Auferbauung. Auch die Juden konnten ihre spezifischen Talente nutzbar machen,
um der Kirche bei der Gestaltung der Welt im Sinn des Schopfungsauftrags zu
helfen.

Das heiflt aber, dafl die Wiedervereinigung nicht einfach der mechanischen Sum-
mierung des bisher Geteilten gleichkommt, sondern auf gleichsam ,chemische®
Weise einen neuen Korper entstehen lassen wird. Die zu sichtbarer Einheit gelangte
Kirche (oder Theokratie, wie Solowjew sagt) wird ein freies Zusammenspiel der
Krafte gestatten, die jetzt noch gegeneinander stehen, Das katholische Prinzip der
monarchischen Regierung wird sich dann in wahrer Gestalt zeigen, wenn es, von

11 Briefe, hrsg. von E. L. Radloff (St. Petersburg 1908 f.) II, 121. 12 Werke II, 323,
13 Judentum und Christentum, 100.
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»lateinischer Beschrianktheit® befreit, mit dem protestantischen Prinzip der Frei-
heit des personlichen Gewissens verbunden ist. Dieses Prinzip war zwar im Westen
wie im Osten als solches stets anerkannt, aber durch andere kirchliche Prinzipien —
die Uberlieferung im Osten, die Autoritit im Westen —iiberdeckt. Andererseits wird
auch der Protest der Ostkirche gegen Roms Vormachtanspriiche bleibende Friichte
zeigen; denn sie hat viel authentisches Christentum bewahrt, dessen Aufhebung
(oder Anpassung an den Westen) die Wiedervereinigung nur erschweren kdnnte.
Sie muf} jedoch selbst vieles zuriickgewinnen, sonst besteht die Gefahr, das Fest-
halten an der Tradition mit dem Beharren auf dem jeweiligen Stand der Entwick-
lung zu verwechseln. Niemals wird aber die 8stliche Kirche zum Lateinertum be-
kehrt werden konnen. Denn ,soweit sich unsere Religion im Glauben des Volkes
und im Gottesdienst kundgibt, ist sie vollkommen orthodox. Insoweit die russische
Kirche die Wahrheit des Glaubens aufrechterhilt, die ununterbrochene Fortdauer
der apostolischen Nachfolge und die Giiltigkeit der Sakramente, hat sie realen An-
teil an der Einheit der Weltkirche, die durch Christus begriindet worden ist.“ 14
Dieser groflen Vision der Einheit der Kirche in ihren Etappen und Wirkungen
steht ein kleiner, niichterner Hinweis gegeniiber, was der einzelne Christ zu ihrer
Verwirklichung beitragen mufl. ,Sollte man von mir einen praktischen Hinweis
verlangen, was wir nach meiner Uberzeugung vor allem fiir die Vereinigung tun
miissen, so werde ich sagen, dafl wir vor allem alle Hauptfragen, iiber welche die
Kirchen uneinig sind, iiberpriifen miissen, nicht in polemischer oder anklagender
Absicht, wie das bisher geschah, sondern mit dem aufrichtigen Wunsch, die Gegen-
seite ganz zu verstehen, ihr gegeniiber ganz gerecht zu sein und iiberall, wo es nur
mdglich ist, sich mit ihr zu einigen. Dieser Wunsch, diese irenische Haltung, ist das
eine — ich wiederhole es —, was nottut, und alles andere wird ihm zugegeben.” 15

Das Christentum und die nichtchristlichen Religionen

Da die universelle Kirche zu jedem Zeitpunkt ihres Bestehens, nicht nur in der
vorchristlichen Epoche, in den einzelnen Volkern und Menschen verschiedene Stu-
fen der geistigen Entwicklung kennt, dehnt Solowjew folgerichtig seine Betrach-
tungen auch auf die nichtchristlichen Religionen aus. Doch kann dieses weitldufige
Gebiet hier nur kurz gestreift werden. :

Das Verhiltnis des Christentums zu den nichtchristlichen Religionen ist durch
die doppelte Tatsache gekennzeichnet, dafl Christus den absoluten Mittel- und
Hohepunkt der Geschichte bildet, und daf er auch in der Geschichte vorbereitet
werden mufite und mufl. Die verschiedenen Religionen entsprechen dann den ver-
schieden entwickelten religitsen Bediirfnissen der Menschheit.

14 Werke III, 52-55. 13 Werke II, 321.
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Von allen vorchristlichen Religionen steht das Judentum uns am nichsten, nicht
nur wegen des ausgeprigten Monotheismus und der verwandten, im Neuen Te-
stament sich fortsetzenden Struktur der Theokratie, sondern weil das Christentum
unmittelbar aus dem Volk der Juden hervorging und bis heute eine unlésliche Bin-
dung zu ihm besitzt.

Der vorbereitende Charakter des Islam dagegen ergibt sich allein aus seinem
inneren Aufbau. ,, Durch seine allgemein zuginglichen Dogmen und seine wohlzu-
erfiillenden Vorschriften erzieht der Islam die Vélker, die . .. noch nicht gereift
sind, fiir die hochsten Ideale der Menschheit.

Der indischen Religion kommt gegeniiber den beiden bisher betrachteten reli-
gionsgeschichtlich das besondere Verdienst zu, als erste den Anlauf zu einer gesamt-
menschlichen Religion, jenseits der nationalen, stammesgebundenen Gottesvor-
stellungen gemacht zu haben. Von ihrer Erkenntnis des wahren Gottes als der rei-
nen, von allem losgelosten Unendlichkeit sagt Solowjew: ,Das ist unleugbar eine
Wahrheit, aber noch nicht die ganze Wahrheit.*

Entscheidend ist die Tatsache, dal Solowjew alle diese Religionen in einem ein-
deutig positiven Zusammenhang mit dem Christentum sieht. Nicht nur die Einzel-
menschen, sondern die Religionen als solche sind auf das Gottesvolk des Neuen
Bundes ausgerichtet.

Das ,anonyme Christentum®

An dieser Stelle lassen sich auch einige Riidkschliisse auf die religise Bewertung
jener Menschen ziehen, die keiner Religionsgemeinschaft angehren, aber dennoch
nicht ohne Glauben sind.

Nach Solowjew ist fiir die Beurteilung eines Menschen immer die Frage ent-
scheidend, wie er sich zu den sich vor ihm auftuenden unendlichen Mbglichkeiten
des Erkennens und Wollens verhilt, und zwar nicht in sich und fiir sich allein, son-
dern in der Gemeinschaft der Menschen, ob er sich dem in Christus als dem absolu-
ten Guten noch verhiillt und unsichtbar gesetzten Ziel der Inkarnation des gottli-
chen Wortes in der Gesamtmenschheit 6ffnet oder verschliefit. Freilich geniigt es
nicht, blof§ eine Solidaritit zwischen dem einzelnen und allen zu schaffen. Viel-
mehr miissen sich alle diese Solidaritit bewuflt zu eigen machen, miissen danach
dringen, deren unsichtbares Wesen immer mehr sichtbar werden zu lassen, sie aus
einer metaphysischen in eine moralisch-metaphysische und moralisch-physische Soli-
daritdt umzuwandeln. Das zweite Erscheinen Christi hingt von der Erfiillung die-
ser gesamtmenschlichen Aufgabe ab. Da sie weit iiber die Grenzen der historischen
und sichtbaren Kirche hinausreicht, lehnt Solowjew den Gedanken einer Identifi-
zierung des Reiches Gottes mit der sichtbaren Kirche ab. »Eine solche Identifizie-
rung ist ebenso wie die Annahme, daf jeder getaufte Lump ein ,geistiger* Mensch

9 Stimmen 178, 8 129
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oder ein ,Kind Gottes® sei, aus meinen Gedankengingen nicht nur implicite, son-
dern auch explicite vollkommen ausgeschlossen. 1 Nicht der Ritus der Taufe allein
entscheidet iiber Heil oder Unheil, sondern die spiter erfolgende Grundentschei-
dung des Menschen. Welches Mindestmafl an Glauben — vorausgesetzt, dafl ein
Mehr diesem Menschen hier und jetzt unmdglich ist — ist dann erfordert, um an
der ,Christwerdung® der Welt teilzuhaben und damit auch das personliche Heil
zu erlangen? ,,Unabhingig von irgendwelchem positiven Glauben oder Unglauben
muf der Mensch als verniinftiges Wesen anerkennen, dafl das Leben der Welt iiber-
haupt und sein eigenes im besonderen Sinn habe, dafi daher alles von einem
hoheren Prinzip abhinge, durch welches dieser Sinn erhalten und verwirklicht
wird. Und wenn der Mensch das anerkennt, so muf} er sich in ein Kindschaftsver-
hiltnis zum hoheren Prinzip des Lebens setzen, das heifit, er muf sich in Dankbar-
keit der Vorsehung dieses Prinzips hingeben und alle seine Handlungen dem ,Wil-
len des Vaters® unterordnen, der zu ihm durch Vernunft und Gewissen spricht.“*?

Der Mensch kann das Gute iiberhaupt nur bewuflt tun, wenn er an eine morali-
sche Ordnung, an eine Vorsehung, kurz an Gott glaubt. Dieser Glaube ist logisch
frither als alle positiven religitsen Lehren und Gebote. Wenn auch die kirchlichen
Institutionen zur Ausbildung der Christusgemeinschaft unbedingt notwendig blei-
ben, so vollzieht sich der Prozefl der geistlichen Vervollkommnung durchaus auch
jenseits der sichtbaren Grenzen der Kirche (wobei der Zusammenhang in einer
zugrundeliegenden unsichtbaren Kirche nicht geleugnet wird).

Der dogmatisch gebundene Glaube wird durch die Moglichkeit eines ,undogma-
tischen® Glaubens nicht entwertet, sondern erginzt. Dieser Satz schliefit die Mog-
lichkeit ein, daff Gott auch Ungliubige zu Werkzeugen seines Willens machen
kann, um ihnen eine prophetische Aufgabe fiir die institutionelle Kirche zuzuteilen.

Die Religionsfreiheit oder die Freiheit der religidsen
Betditigung

Wenn Solowjew die Moglichkeit eines ,unkirchlichen® Glaubens zugibt, dann ist
zu vermuten, daf} seine Vorstellungen von der Freiheit der Religion fiir alle Men-
schen diesen Einsichten entsprechen. So finden wir nicht nur scharfe Verurteilungen
der russischen Kirchenpolitik der Zwangsorthodoxierung unter rein nationalisti-
schen Gesichtspunkten. Er unterstreicht immer wieder, daff die anzustrebende All-
kirchlichkeit oder Theokratie nur dann diesen Namen beanspruchen kénne, wenn
sie frei sei. Dariiber diirfen auch gelegentliche Worte der Anerkennung fiir die da-
mals in Ru8land praktizierte Form der Autokratie nicht hinwegtduschen, die er
der Zensur halber einfiigen mufite, aber durch heftige Kritik an anderer Stelle
wieder ins rechte Licht riickte.

16 Die Rechtfertigung des Guten, 216 Anm. 17 Ebd. 100.
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Wir sahen schon, dafl Solowjew die (zur Zeit der Reformation notwendige) Be-
tonung der religiosen Freiheit des einzelnen dem Protestantismus als bleibendes
Verdienst anrechnet. In Analogie dazu ist er geneigt, der Bewegung der Altgliubi-
gen, mit deren zweifelhaften Sonderbestrebungen er sich im ibrigen keineswegs
identifiziert, doch dafiir dauernd dankbar zu sein, dafl sie den machtpolitisch,
nicht religiés motivierten Absichten des Patriarchen Nikon die Stirn bot. ,Der
Patriarch Nikon trat nicht zum Lateinertum iiber, aber den Grundirrtum des
Lateinertums hatte er sich unbewuflt zu eigen gemacht.“*® Dieser Grundirrtum
bestand darin, die geistliche Macht als Prinzip an die Stelle Christi und als End-
zweck an die Stelle des Reiches Gottes und seiner Gerechtigkeit zu setzen. Erst der
Tod verband den Patriarchen wieder mit seinem Gegner: ,Zur selben Zeit (1681),
als der Patriarch Nikon, dieser stolze Verfechter des hierarchischen Prinzips der
hohen priesterlichen Autoritit unter den Hérten und Demiitigungen der Verban-
nung zusammenbrach, bestieg sein alter Gegner, der Erzpriester Awwakum, der
kithne und ungestiime Anfiihrer der Altgliubigen und echte Vertreter der religic-
sen Freiheit des russischen Volkes, den Scheiterhaufen in der Zarenstade.“*® Fiir
die andauernde Kraft seines Protestes zeugt die Tatsache, dafl selbst zur Zeit
Solowjews die Gegner der Altgliubigen eingestanden: wiirde man der Forderung
nach ,uneingeschrinkter Anerkennung der religiosen Freiheit® nachgeben, so
wiirde die Hilfte der rechtgliubigen Bauern zum Raskél iibertreten, und die halbe
gebildete Welt wiirde katholisch werden®.

Diese niederdriickende Bilanz war die Folge der Tatsache, dafl es in Rufiland
sogar an der elementaren Voraussetzung einer religidsen Freiheit gebrach: der
Freiheit der (orthodoxen) Kirche (vom Staat). Denn wihrend die einen die reli-
givse Freiheit aus Griinden der Staatsraison ablehnten (so der Oberprokuror des
HI. Synod, K. Pobedonoscev), bestritten sie die andern, weil sie grundsitzlich nur
ihrem orthodoxen Glauben Heimatrecht gewihren wollten (V. Rozanov). Solow-
jew mufte diese fehlende Freiheit der Meinungsduflerung in Fragen der Religion
hirter als viele seiner Zeitgenossen an sich erfahren. Oft beklagt er sich in seinen
Briefen dariiber, dafl alles, was in seinen Werken dem Zarismus oder der Ortho-
doxie abtriglich erschien, dem Katholizismus aber gerecht zu werden versuchte,
von der Staatszensur gestrichen wurde. Mehrere Werke konnte er deshalb nur im
Ausland, in Paris oder Zagreb, schreiben bzw. erscheinen lassen.

Nachdem er jedoch die Nutzlosigkeit seines Bemiihens, eine gesetzliche Garan-
tie der Religionsfreiheit zu erreichen, einsehen mufite, wandte er sich 1892% be-
schworend an Pobedonoscev, der ihn bei Zar Alexander ITL. als wahnsinnigen

18 Werke 11, 168. 19 Werke III, 96 f.

20 Werke 111, 58 f.; Raskél (russ. Wort fiir Schisma) oder, wie sich seine Anhinger nennen, die ,Altgliubigen®, ist
jene Bewegung, die sich nach der Liturgiereform des Patriarchen Nikon im 17. Jahrhundert von der russischen Grofi-
kirche trennte, um mit ihrem Festhalten an den iiberlieferten Kultbiichern und Riten die Idee von ,Moskau, dem
dritten Rom® als Garantie der ewigen Seligkeit hochzuhalten. Heute gibt es davon nur noch kleine Gruppen.

21 Im Jahr zuvor hatte er ihn schon in dem Gedicht ,Nebukadnezar® der Selbstvergottung beschuldige; vgl. Ge-
dichre, 21 ff.
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Propheten angezeigt hatte: ,Die Politik der Religionsverfolgungen und der ge-
waltsamen Verbreitung der amtlichen Rechtgliubigkeit hat offenbar die Langmut
des Himmels erschopft, der uns nun mit dgyptischen Plagen heimzusuchen beginnt
(angespielt ist auf die Hungersnot im Jahr 1891) ... Ich will mich jetzt bei Gott
von jedem personlichen Haf gegen Sie lossagen, betrachte Sie vielmehr als einen
Bruder in Christo und flehe Sie an, nicht um meinet- und andererwillen, sondern
auch um Threr selbst willen: besinnen Sie sich, gehen Sie in sich und denken Sie an
Thre Verantwortung vor Gott. Noch ist es nicht zu spit . .. Ich sage das aus mei-
nem Gewissen heraus und wende mich an Thr Gewissen. Eine Antwort in Worten
auf dieses mein Schreiben ist nicht erforderlich, ich hege aber die Hoffnung, dafl
Gottes Gnade Thnen zuteil werde, und daf Sie mir mit Taten antworten. Sollte ich
mich aber tiuschen, so mag der urteilen, der gesagt hat: ,Die Rache ist mein‘.“ **

So in die Kampfgemeinschaft mit den Liberalen gedringt, war Solowjew darauf
bedacht, die christlichen Ideale deutlich von den Parolen der Franzsischen Revo-
lution abzuheben: , Die wahre und positive Gleichheit, ebenso wie die wahre Frei-
heit, tut sich kund und verwirklicht sich in der Solidaritit der Briiderlichkeit, durch
die viele gleichsam zu einem einzigen werden.“ 2

Person und Werk

Obwohl Solowjew gegen Ende seines Lebens mehr und mehr den MifRerfolg sei-
ner Unionsbemiihungen erkennen mufite, so hat er doch seine diesbeziiglichen
Schriften nie widerrufen. Und wenn er sogar in der ,Erzihlung vom Antichrist®
vor einer gewaltsamen Wiedervereinigungspolitik warnt, so beriihrte das nicht die
Grundintention seines Lebens, die er einmal fiir einen Gegner so formuliert hatte:
,Eine cigene Lehre habe ich nicht. Aber ich halte es fiir meine Pflicht, die Grund-
idee des Christentums, die Idee des Reiches Gottes, von verschiedenen Seiten her,
in verschiedenen Formen und aus verschiedenen Anlissen zu erkldren.“®

Die aufrichtige Verkiindigung der Wahrheit empfing ihre volle Wirksamkeit aber
erst durch die tiefe Frommigkeit und grenzenlose Opferbereitschaft des Autors.
Leider konnten wir auf diese Ziige hier nicht niher eingehen; aber es ist bezeugt,
daR Solowjew auf alle, die ihm unvoreingenommen begegneten, einen unvergef-
lichen Eindruck machte, angefangen von Dostojewskij, der, ihm an Jahren um ein
Menschenalter voraus, dennoch seinen Vorlesungen angespannt lauschte, bis zu
dem Fithrer der Opposition auf dem I. Vatikanischen Konzil, dem kroatischen
Bischof Strofimaier, der ihn eine ,anima candida, pia ac vere sancta® nannte.
Friedrich Muckermann meinte, als Gesamtpersonlichkeit habe Solowjew in der Ge-
schichte der Philosophie wohl nicht seinesgleichen gehabt.

22 Zitiert nach L. Miiller, Russischer Geist und evangelisches Christentum (Witten 1951) 159 (Anm. 283); vgl.
Werke III, 158.
23 Werke III, 414. 24 Ges. Werke (russ., St. Petersburg 21911-14) VI, 339.
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Der fiir Solowjew charakteristischen Begabung, das komplizierte System ver-
schiedener Einfliisse und Gedanken zu hochster Einfachheit und Klarheit zuriick-
zufiihren, entspricht es, dafl er neben der idealistischen Philosophie vor allem aus
zwei Quellen schopfte: der Heiligen Schrift und zahlreichen Kirchenvitern aus Ost
und West. Allein in den beiden Binden der deutschen Gesamtausgabe, die der 5ku-
menischen Frage gewidmet sind, finden sich gegen 200 Schriftstellen aus dem Alten
und Neuen Testament und fast ebenso viele Anspielungen auf Kirchenviter bzw.
Zitate aus Vitertexten. Man hat Solowjew darum schon mit Chrysostomus und
Maximus Confessor verglichen. Einer seiner ersten Biographen im Westen, Michel
d’Herbigny, nannte ihn aus dem gleichen Grund den ,russischen Newman® (ob-
wohl der niichtern analysierende Geist Newmans und der mystische, immer in
grofler Synthese denkende Solowjew trotz aller Parallelen gegensitzlich zu sein
scheinen).

Wenn uns heute manche aus der Philosophie Schellings tibernommene Ideen
Solowjews (so etwa die Spekulation iiber die Weltseele, die gottliche Sophia, die
unter Mitwirkung des irdisch-weiblichen Prinzips an deren Stelle tritt) nichtssagend
und fremd erscheinen, weil sie wesentlichen Aspekten der Schépfung, wie der
Raumzeitlichkeit und Geschichtlichkeit, nicht gerecht werden, wenn uns in einigen
seiner Werke die optimistische Einschitzung der Weltentwicklung unter Verken-
nung von Siinde und Tod doch zu sehr von dem profanen Fortschrittsglauben der
70er und 80er Jahre des 19. Jahrhunderts geprigt zu sein scheinen®, wenn endlich
seine religionsphinomenologischen Bemerkungen zu den nichtchristlichen Religio-
nen dem heutigen Stand der Forschung nicht mehr entsprechen, so macht ihn sein
im.wesentlichen auf biblischer und patristischer Argumentation beruhendes dku-
menisches Werk doch gerade fiir unsere Zeit aktuell. Es wire darum nur wiin-
schenswert, wenn seine ganz im Sinn des abgeschlossenen II. Vatikanischen Konzils
liegenden Vorstellungen aufs neue die anhebende Diskussion zwischen den ge-
trennten Kirchen beleben und befruchten kénnten.

25 Freilich hat Solowjew diese Meinung in seinem Spitwerk entschieden geindert. — L. Miiller (Ubermensch und
Anrichrist, 149) fafit sein Urteil iiber diese letzte — apokalyptische — Periode Solowjews in die Worte: ,Das Bose ist
in unserer Welt . . . nicht nur durch keinen geschichtlichen Fortschritt zu iiberwinden, sondern es hat in vieler Hinsicht
sogar eine grofiere, eine elementarere Kraft als das Gute. Das ewige Symbol fiir diese Macht des Bésen und fiir die

Schwiiche des Guten ist das Kreuz Christi. Die Apokalyprik ist die Ubertragung der Kreuzeserfahrung von einem
Einzelschicksal auf die ganze Geschichte.® — Ahnlich urteilt H. U. von Balthasar, Herrlichkeit IT (Einsiedeln 1962) 657.
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Adolf Haas SJ

Herrn Prof. Dr. Konrad Lorenz in Verehrung und Freundschaft gewidmet

Zwar beschiftige ich mich schon seit iiber 20 Jahren intensiv mit der Biologie der
Hummeln; aber je mehr biologische Erkenntnis uns die Hummeln verraten, um so
grofere Ritsel geben sie uns auf der anderen Seite wieder auf. Als wir vor unge-
fihr fiinf Jahren das ,generische Verhalten® entdeckten, als uns damals ein ganz
unerwarteter Blids in biologische Zusammenhinge aufging, die wir bisher nicht
einmal geahnt hatten, da mufite ich mir sagen: Jetzt konnen wir wieder von ganz
vorne anfangen! Es ist uns ergangen wie dem Wanderer im Gebirge: Je linger wir
auf unserem Gebirgspfad wanderten und je hoher wir stiegen, um so grofier wur-
den die Perspektiven und Ausblicke in Landschaften und Tiler, die unser Fuff noch
nie betreten hatte. Es blieb uns dann nichts anderes iibrig, als von unserem erhth-
ten Blickpunkt wieder in die Tiler hinabzusteigen und unbekanntes Land Schritt
fiir Schritt kennenzulernen. Wir wollen nun eine kleine Wanderung in die Biolo-
gie der Hummeln antreten und dabei einige Pfade verfolgen, die wir in den letz-
ten Jahren gegangen sind.

Die Schwarmbahnen der Hummelminnchen

Es werden im Sommer 1966 genau 30 Jahre, dafl uns die Hummeln ihr erstes
Riitsel aufgegeben haben, an dessen Losung wir heute noch arbeiten, ohne es voll-
stindig aufgekldrt zu haben. Ich erinnere mich noch ganz genau, wie wir damals
im Forstenrieder Park bei Pullach am Fuf} einer groflen Fichte standen und ein
eigenartiges Verhalten der Hummeln beobachteten. Alle paar Minuten kam eine
Hummel angeflogen, senkte sich in die Tiefe einer der Wurzelnischen der groflen
Fichte, setzte sich dort aber nicht nieder, sondern flog nach einer kurzen ,,Besichti-
gung® der Nische sogleich wieder weiter zu einem etwa 20 m entfernten Baum,
um dort in der Wurzelnische dieses Baumes das gleiche Spiel zu wiederholen. Wir
beobachteten tagelang die gleichen Biume und konnten feststellen, dafl bis in den
Herbst hinein die Hummeln an den gleichen Biumen solche Wurzelnischen beflo-
gen, und zwar von den frithen Morgenstunden bis in den spaten Nachmittag hinein.
Zuerst vermuteten wir, dafl an den Wurzelnischen der Baume sich Hummelnester
befinden; aber das war eine Tauschung; denn alle Nachforschungen erwiesen, dafl
an den Anflugpunkten nichts Nestartiges zu finden war. Zu unserer Uberraschung
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stellten wir dann fest, daff die ganzen Waldrinder des ausgedehnten Forstenrieder
Parkes von solchen Hummeln bevolkert waren, die zahlreiche Wurzelnischen der
grofien Fichten beflogen. Auch Baumstiimpfe wurden auf die gleiche Weise von
Hummeln besucht. Bei schénem Wetter war meist ein auflerordentlich reger Flug-
betrieb, und die Hummeln flogen aus allen Richtungen kommend in schnellem Flug
eine Wurzelnische nach der andern ab. Aber weder Blumen noch Nester waren an
den Anflugpunkten zu finden, die vielleicht die Hummeln hitten anlocken k&nnen.
So war dieses Verhalten fiir uns aulerordentlich ritselhaft. Wir waren von dem
Problem, das uns die Hummeln stellten, so fasziniert, dafl wir mancher Philosophie-
Vorlesung fernblieben und uns im Wald mit den Hummeln beschéftigten. Zwei Be-
obachtungen brachten uns bald ein ganzes Stiick voran: 1. Alle Hummeln, die wir
an den Wurzelnischen abfingen, waren ausnahmslos Mannchen. 2. Alle Mannchen
gehorten ausnahmslos der gleichen Art an, es waren alles Minnchen unserer
Gartenhummel (Bombus hortorum L.). Wir konnten uns also jetzt folgende Zu-
sammenhinge klarmachen: Die Hummelminnchen werden ebenso wie die jungen
Koniginnen erst am Ende der Entwicklungsperiode eines Hummelvolkes produ-
ziert. Die frisch geschliipften Mannchen haben noch ein ganz weifles Haarkleid.
Im Lauf von rund vier Tagen firbt sich das Haarkleid in der arttypischen Weise,
und um diese Zeit fliegen die Minnchen aus dem miitterlichen Nest aus, ohne je
wieder dorthin zuriickzukehren. Die Mannchen bleiben also ihr ganzes Leben lang,
Tag und Nacht, auBlerhalb des Nestes. Das gilt iibrigens fiir alle von uns bisher
beobachteten Hummelarten. Aber wohin fliegen die Ménnchen? Zerstreuen sie sich
in alle vier Windrichtungen? Die Beobachtungen im Forstenrieder Park und alle
in den letzten 30 Jahren in verschiedenem Gelinde gemachten Beobachtungen und
Experimente bestitigten, dafl die Hummelminnchen nach dem Ausflug aus dem
miitterlichen Nest ein ihnen arttypisch entsprechendes Gelinde aufsuchen. So ver-
sammeln sich Tausende von Gartenhummel-Minnchen in den Randgebieten der
Wilder und in parkartigem Gelinde, verteilen sich dort ziemlich gleichmiflig und
besuchen bei schonem Wetter die Wurzelnischen der Biume und andere dunkle
Gelandepunkte. Die Ackerhummelminnchen (B. agrorum) dagegen fliegen Bldtter
und Aste von Laubbiumen an. Die Steinhummelminnchen versammeln sich oft in
grofler Zahl auf den Gipfelregionen unserer Laub- und Nadelbdume. Ganz im
Gegensatz hierzu fliegen die Minnchen von Pomorum und Elegans immer nur an
die Kriauter und Griser unserer Acker und Wiesen. Wir sind zur Zeit immer
noch dabei, fiir die verschiedenen europiischen Arten die den Minnchen zukom-
menden arttypischen Gelindeformen festzustellen und auf Karten aufzunehmen.
Bei den meisten Arten des Flachlandes wissen wir bereits sehr gut Bescheid, so daf}
man meist auf Anhieb sagen kann, wo die Minnchen einer bestimmten Art zu
finden sein miissen. Ganz wenig wissen wir allerdings iiber das Verhalten der
alpinen und hochalpinen Arten. Ich bin gerade dabei, unsere Erfahrungen iiber
diesen Punkt in einer Arbeit zusammenzufassen.
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Aber nun die entscheidende Frage: Was treiben die Minnchen in ihrem art-
typischen Gelinde? Und vor allem: Was interessiert denn die Méinnchen an den
verschiedenen Flugpunkten, z. B. den dunklen Wurzelnischen der Biume? Um das
herauszubekommen, kennzeichneten wir zuerst die Minnchen nach der Methode
von Karl v. Frisch mit Farbflecken auf dem Thorax. Damit hatten wir aber nur
wenig Erfolg, denn wir mufiten ja die Tiere bei ihrem oft schnellen Flug erkennen
und konnten sie nicht jedesmal abfangen. Nach vielen fehlgeschlagenen Versuchen
kennzeichnen wir heute die Tiere durch ein angehingtes Stanniolfihnchen: zwi-
schen Thorax und Abdomen bringen wir eine Fadenschlinge an und fithren dann
den Faden unter den Beinen der Hummel weiter. An das Ende des Fadens kleben
wir ein Stanniolfihnchen, auf dem wir noch durch ein aufgestelltes Bldttchen eine
Art Bremse anbringen konnen, um den oft rasanten Flug etwas zu verlangsamen.
Mit dieser Methode, die heute in dhnlichen Fillen vielfach nachgeahmt wird, ha-
ben wir manche Ritsel des Hummelfluges l6sen konnen. Ich méchte nur drei we-
sentliche Ergebnisse erwihnen:

1. Jedes Hummelminnchen fliegt in seinem Geldnde eine Reihe typischer Ge-
lindepunkte ab und zwar so, dafi sich eine in sich geschlossene Kurve ergibt. Das
Minnchen kehrt also an seinen Ausgangspunkt zuriick. Die ganze Bahnkurve, die
aus wechselnd vielen Anflugpunkten besteht, kann 145 bis 1 km lang sein, und das
Minnchen ist fast den ganzen Tag damit beschiftigt, die Bahn und die einzelnen
Flugpunkte abzufliegen. Die tigliche Flugleistung, z. B. eines Gartenhummelminn-
chens im Forstenrieder Park, betrigt etwa 60 km. Es stimmt also nicht, was man
in der Literatur oft lesen kann, dafl die Méannchen Faulenzer seien, die sich den
ganzen Tag auf den Bliiten herumtreiben und aufler ihrem Befruchtungsgeschift
nichts Konkretes zu tun haben. Zwar fliegen die Minnchen nach einigen Bahn-
fliigen immer wieder auf einen bliitenreichen Futterplatz ab und saugen eine Zeit-
lang Nektar; aber sie kehren nach verhiltnismiflig kurzer Zeit wieder auf die
Flugbahn zuriick. Sonst wire es unmdglich, daf z. B. das Hortorum-Minnchen,
das wir mit einer Gold-Stanniolfahne gekennzeichnet hatten, seine Bahn im Juli
tdglich etwa 126 mal abfliegt. Der arttypisch differenzierte Bahnflug muf also als
die wichtigste und das ganze Leben der Hummelminnchen ausfiillende Beschifti-
gung betrachtet werden.

2. Unter den mitteleuropéischen Hummelarten scheint es zwei verschiedene Ver-
haltensgruppen zu geben. Die eine Gruppe, welche die meisten Arten umfafit, legt
Netzbahnen an, die andere, kleinere Gruppe befliegt Mosaikbahnen. Unter Netz-
bahnen verstehe ich Flugbahnen, die wohl eigenstindig je von einem Minnchen
beflogen werden, die sich aber in einer wechselnden Anzahl von Flugpunkten iiber-
schneiden. Als Beispiel konnen wir die Bahnen unserer Gartenhummeln betrachten.
Jedes Miannchen hat seine eigene Bahn, und es fliegt den ganzen Tag diese Bahn
ab, ohne sich von den anderen im gleichen Gelinde fliegenden Ménnchen stéren zu
lassen. Aber diese Bahn des einen Minnchens hat eine ganze Anzahl von Flugpunk-
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ten, die auch den Bahnen anderer Minnchen gemeinsam sind. So kommt es, dafl
an manchen Wurzelnischen der grofien Fichten regelrechte Verkehrsknotenpunkte
entstehen, die von vielen Minnchen von den verschiedensten Richtungen her be-
flogen werden. Uberblickt man aber das ganze arttypische Gebiet, so stellt man
fest, dafl ein fast gleichmiRig ausgebreitetes Netz von vielfach ineinander verfloch-
tenen Bahnen das ganze Gebiet bedeckt. Wie dieses Netz genau entsteht, ist weit-
hin noch ritselhaft. Krifte der Anzichung und Krifte der Abstoflung halten sich
bei den Flugbahnen so die Waage, daf das wunderbare Flugnetz entsteht. Die
Mosaikbahnen, die ich bisher nur von dem alpinen Bombus mendax und von dem
seltenen Bombus confusus sah, sind Flugbahnen, die sich gegenseitig ausschlieflen,
also keine Uberschneidungen zeigen. Wie Mosaiksteine liegen die Bahngebiete der
einzelnen Mannchen nebeneinander. Im Zentrum jeder Bahn befindet sich ein klei-
neres Beobachtungsfeld, auf dem das Miinnchen von einem erhdhten Punkt aus alle
vorbeifliegenden Insekten beobachtet und kontrolliert. Selbst wenn man ein Stein-
chen in das Beobachtungsfeld wirft, stiirzt das Minnchen von seinem Aussichts-
punkt, um das fremde Objekt zu kontrollieren. Eine weitere Eigentiimlichkeit aller
Hummelbahnen ist die Tatsache, dafl das Minnchen die Bahn immer im gleichen
Flugsinn abfliegt, in dem es einmal die Bahn begonnen hat. Hat es also einmal seine
Bahn im Uhrzeigersinn begonnen, so fliegt es hochstwahrscheinlich sein ganzes Le-
ben diese Bahn im Uhrzeigersinn ab. Andere Minnchen fliegen in allen mdglichen
Richtungen und halten diese ebenfalls wohl ihr ganzes Leben bei. Was das zu be-
deuten hat und vor allem worauf das beruht, ist noch eines der groflen Ritsel, die
wir bis heute nicht haben 16sen konnen. Auf jeden Fall trdgt dieser gleiche Flug-
sinn auflerordentlich gut dazu bei, daf} das Bahnen-Netz, das itber einem Gelinde
liegt, immer mehr oder weniger gleichmifig besetzt und beflogen ist.

3. Noch eine dritte und wesentliche Figentiimlichkeit der Mznnchenbahnen ist
zu erwihnen: Wir stellten uns die Frage, was denn das Mannchen befihige, seine
Bahn mit den vielen Einzelanflugpunkten tagelang genauestens beizubehalten.
Diese Frage wurde noch ritselhafter, als wir festgestellt hatten, daR das Miannchen
immer wieder kleinere Strecken der Bahn verlegte, und dann die neuen Anflug-
punkte ebenso treu eine zeitlang festgehalten wurden. Sollte das Minnchen ein
derartig phantastisches Gedzichtnis besitzen, daf} es unter den Tausenden von Blit-
tern eines Baumes oder Busches sich einige davon durch eine einmalige Wahl mer-
ken konnte, so dafl es bei den 20-30 Biumen oder Biischen der gesamten Bahn
immer wieder die gleichen Blétter mit erstaunlicher Zielsicherheit anfliegen konnte?
Nach vielen Beobachtungen und Experimenten mufiten uns die Hummeln auch
diese Frage beantworten. Eines Tages entdeckten wir nimlich, wie in der Friihe vor
den ersten Fliigen ein Hummelménnchen sich ganz eigenartig an den Anflugpunk-
ten benahm: Es setzte sich z. B. an die tiefste Stelle einer Waurzelnische, und in einer
sich nach auflen &ffnenden Spirale lief das Minnchen die ganze Wurzelnische ab;
bei der Nische stehende Pflanzen wurden ebenfalls abgelaufen, wobei das Minn-
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chen die Blitter dieser Pflanzen zwischen die Mandibel nahm und die Blattrinder
gleichsam abkaute. Nahm man ein so mit den Mandibeln behandeltes Blatt sofort
ab, so roch es stark nach Rosenduft, wenn das Minnchen von den Gartenhummeln
stammite. Bei diesem ersten morgendlichen Flug wurden alle Wurzelnischen mit sol-
chen Duftspiralen versehen. Damit war das Ritsel des konstanten Fluges ein weites
Stiick geldst. Die Hummelbahnen sind Duftbahnen, wobei jede Hummelart ihren
artspezifischen Duft produziert. Die Duftdriise ist die Mandibeldriise, deren Aus-
fiihrginge zu beiden Seiten am Grund der Mandibel miinden. Das Sekret fliefit
dem Kaurand der Mandibel entlang und kann von hier aus an beliebige Gegen-
stinde iibertragen werden. Der Duftstoff gehort zu den ,,Sozial-Hormonen® (Phe-
romone); die chemische Konstitution ist erst teilweise aufgekldrt. Hochstwahr-
scheinlich gibt uns die von den Hummelminnchen abgelegte Duftspirale auch eine
Erklirung fiir den dauernd eingehaltenen Richtungssinn auf dem Bahnflug. Ich
habe gerade in den letzten Jahren viel Zeit auf die Beobachtung dieser Duftspira-
len verwendet und gefunden, daf} die Spiralen gerichtet sind und zwar in der Rich-
tung, in der das Minnchen seine Bahn abfliegt. Freilich bleiben noch genug Fragen
offen, ja erst durch die Erkenntnis der Duftbahnen sind uns neue Ritsel gestellt.
Wie vermag z. B. das erste duftlegende Minnchen die Bahnkurve wieder zu schlie-
fen, so dafl es wieder am Anfangspunkt der Bahn eintrifft? Wieso ist es moglich,
dafl jedes Jahr die gleichen Wurzelnischen beflogen werden? Es gibt im Forsten-
rieder Park Bidume, die in den letzten 20 Jahren immer von den verschiedensten
Minnchen in der gleichen Himmelsrichtung beflogen werden. Den optischen Ge-
setzen sind wir aber noch nicht auf die Spur gekommen. Wir haben aber allen An-
laff, solche optische Gesetzmifigkeiten (also Gesetzmifigkeiten des Lichtes, der
Polarisation usw.) beim Bahnflug zu vermuten. Schaltet man bei einem Mannchen
die Fiihler aus und nimmt ihm damit die Moglichkeit, seine Bahn geruchlich zu
kontrollieren, so vermag es immer noch den Bahnflug fortzusetzen, mit dem einen
Unterschied, dafl es jetzt fast auf jedem Flug an den Bahnpunkten niedersitzt und
Duftspuren ablegt. Es sucht also die mangelnde Duftkontrolle durch dauerndes
Duftlegen zu kompensieren. Die Versuche mit entfiihlerten Hummelminnchen
sind noch nicht abgeschlossen; sie zeigen uns aber mit aller Deutlichkeit, dafl mit
der Duftlegung das Ritsel des Bahnfluges noch nicht voll erklirt ist.

Noch eine letzte Frage wollen wir stellen: Was fiir einen biologischen Sinn hat
denn die Anlage eines Duftnetzes in einem arttypischen Gelinde? Wir konnen
diese Frage heute ohne jeden Zweifel beantworten: Die Anlage eines grofien Duft-
netzes in einem arttypischen Geldnde dient der artentsprechenden Befruchtung.
Die jungen Koniginnen, die entweder gleichzeitig oder wenig spiter nach den Minn-
chen zur Bliitezeit des Hummelstaates entstehen, fliegen in das Flugnetz der Méann-
chen ein und kommen dort zur Kopulation mit einem der vielen bahnfliegenden
Minnchen. Wie wir aus vielen Beobachtungen am Hummelnest wissen, fliegen die
jungen Koniginnen gerade zu jenen Tagesstunden am regelmifigsten aus, wo das
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Bahnnetz der Minnchen am dichtesten beflogen wird und eine artentsprechende
Kopulation am sichersten garantiert ist. Wir haben zahlreiche solche Kopulationen
sowohl an Bahnpunkten, wie auf dem Bahnflug selbst beobachtet. Die Duftbahnen
der Hummelminnchen diirfen wir also als Schwarmbahnen bezeichnen. Die jungen
Koniginnen kehren nach ihren Hochzeitsfliigen wieder ins miitterliche Nest zu-
riick, verbleiben dort noch einige Tage und beginnen dann mit dem Bau eines
Winterquartiers (Hibernaculum). Steinhummelkoniginnen und Erdhummeln bauen
oft bei schénstem Hochsommerwetter im August bereits ihr Winterquartier und
gehen in Winterschlaf. Besonders die Koniginnen der unterirdisch nistenden Arten
graben sich aktiv eine etwa 20 cm tiefe Rohre, die in einer etwas grofieren Kammer
endet. Geht die Konigin in den Winterschlaf, so gribt sie nochmal mit den Mandi-
beln etwas Erde los und verstopft damit die Eingangsrohre. Bevorzugt werden
nord-ostlich oder nord-westlich exponierte Erdwille, bei denen die Erde nicht allzu
stark verfestigt ist. Ende August 1965 habe ich aus einem frisch aufgeworfenen
Erdhaufen eine Erdhummelkénigin ausgegraben, die schon in volliger Winter-
starre war.

Noch bevor wir einige Klarheit iiber die Schwarmbahnen der Hummeln hatten,
erweiterte sich unsere Fragestellung in unvermuteter Weise. Schon 1948 beobach-
teten wir den Hummeln vergleichbare Schwarmbahnen bei den Schmarotzerhum-
meln (Psithyrinae), eine den Hummeln verwandte Unterfamilie der Apiden. Diese
Psithyrinen griinden keinen eigenen Staat, haben also keine Arbeiter, sondern die
Psithyruskonigin schleicht sich in ein Hummelnest ein, bringt die Kénigin um und
setzt sich an deren Stelle. Aus den Eiern der Psithyruskénigin schliipfen aber nur
Geschlechtstiere (Mannchen und Kéniginnen). Auch die Psithyrus-Méannchen flie-
gen nach vier Tagen aus dem Nest und legen in arttypischem Gelinde Duftbahnen
an, die sehr viele Ahnlichkeiten mit den Hummelbahnen haben, sich in einigen
Punkten aber sehr deutlich unterscheiden. Zum Beispiel sind die Schwarmbahnen
von Psithyrus silvestris Lep. iiber dem Waldboden angelegt, bestehen aber nicht
wie bei den Hummeln aus einzelnen Anflugpunkten, sondern aus grofleren Anflug-
feldern, die in einem langsamen Schwirrflug kontrolliert werden. Das Psithyrus-
Ménnchen bringt es deshalb auch nur auf eine tigliche Flugleistung von 9-10 km,
wihrend ein Gartenhummel-Minnchen im gleichen Gebiet es bis zu 60 km tiglich
bringt.

Neben den Schwarmbahnen der Psithyrinen, iiber die wir noch verhiltnismiRig
wenig wissen, hat sich in den letzten Jahren aber noch das ungeheuer groffie Gebiet
der solitiren Apiden (Einsiedlerbienen) erffnet, von denen es ja einige Tausend
Arten auf der ganzen Welt gibt, und bei denen wir mit guten Griinden Schwarm-
bahnen annehmen diirfen. Duftmarkierte Flugbahnen von verschiedenen Andrena-
Arten, von Anthophora, Anthidium und Megachile habe ich bereits beobachtet und
beschrieben. Alle diese Bahnen sind weitgehend Bahnen, die ihre Anflugpunkte auf
Bliiten haben, weshalb ich diese Bahnen der solitiren Apiden Futterplatzbahnen
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genannt habe. Die Schwarmbahnen der solitiren Apidenminnchen sind deshalb
fiir die Verhaltensforschung so besonders interessant, weil wir erstens ein System
des Schwarmverhaltens fiir die gesamten Apiden aufstellen kénnen, und zweitens
uns dieses System phylogenetische Schliisse erlaubt, wie die ganzen Schwarmbahnen
entstanden sind. Ich habe 1960 einen ersten Versuch verdffentlicht, das auf mor-
phologische Kennzeichen gegriindete System der Apiden durch ein System des
Schwarmverhaltens zu erginzen. Da wir duftmarkierte Schwarmbahnen aber auch
bei den Blattwespen (Thendrediniden), den Ameisen (Formiciden) und den Wespen
(Vespiden) gesehen haben, hegen wir die Hoffnung, dafl es uns eines Tages gelingen
wird, das ganze System der Hautfliigler (Hymenopteren) vom Schwarmverhalten
her auch phylogenetisch verstehen zu konnen. Bis zu diesem Punkt ist aber noch
ein weiter Weg zuriickzulegen. Da heute in der ganzen Welt an diesen Fragen ge-
arbeitet wird, ist unsere Hoffnung, einmal einen Gesamtiiberblick gewinnen zu
konnen, nicht mehr unberechtigt.

Der Lichtalarm des Hummeltrompeters

Wihrend mich die Schwarmbahnen der Hummeln und solitiren Apiden vielen
physiologischen und geistigen Schweif} gekostet haben, ist mir eines Tages die Lo-
sung eines alten Ritsels des Hummellebens gleichsam unverhofft in den Schof8 ge-
fallen. Dieses zoologische Ritsel ist jetzt iiber 260 Jahre alt. Im zweiten Band sei-
nes im Jahre 1700 erschienenen Insektenwerkes berichtet der dinische Maler Goe-
dart, dafl im Hummelnest ein Trompeter existiere, der jeden Morgen gegen 7 Uhr
auf den Nesthiigel steige und durch heftiges Vibrieren mit den Fliigeln die Schldfer
im Nest wecke. Das Gerdusch sei einem Trommelwirbel nicht unihnlich und dauere
ungefihr eine Viertelstunde. Goedart behauptet, er und andere hitten diesen
Hummeltrompeter regelmiflig beobachtet. Seit {iber 260 Jahren drgert die Hummel-
beobachter diese , Trompeterstory®, wie sie von Plath in seiner hervorragenden
Monographie iiber die nordamerikanischen Hummeln (1934) genannt wird. Ein
Teil der Entomologen folgt den Spuren Reaumurs (1742) und betrachtet die Be-
obachtungen und Deutungen Goedarts als rein anthropomorphe Fabel. Daf} sol-
che Stellungnahme unrichtig ist, haben Beobachtungen von Hoffer (1882) an einem
Nest von Bombus ruderatus und dhnliche Feststellungen von Bachmann (1915)
gezeigt. Die Beobachtungen dieser beiden kenntnisreichen Entomologen waren
aber zu fliichtig und zu wenig experimentell fundiert, als dafl man das Ritsel des
Hummeltrompeters fiir gelost halten konnte. Auf der einen Seite lehnte man mit
einigem Recht die Trompeter-Fabel ab, auf der anderen Seite blieb aber das Un-
behagen, daf} dieser Fabel doch eine richtige Beobachtung zugrunde liegen konnte,
die man nur falsch deutete. In dieser Situation half man sich — wie das oft in den
Wissenschaften geschicht — mit einer Hypothese, leider aber mit einer falschen. In

140



Verhaltensstudien an enropiischen Hummeln

der Gefolgschaft von so beriihmten Entomologen wie Buttel-Reepen (1903), Lie-
Pettersen (1906), Wagner (1907), Sladen (1912), Bischoff (1927), Plath (1934) u.a.
deutete man den Hummeltrompeter einfach als Ventilator: man suchte also das
Ritsel des Trompeters einfach dadurch zu erledigen, dafl man es unbedacht auf
ein allen Bienenleuten bekanntes Phinomen, nimlich das Ventilieren der Bienen,
zuriickfilhrte. Man sagte sich also: In volkreichen Hummelnestern wird die Tem-
peratur bis zum frithen Morgen im Nest zu hoch, die Luft zu schlecht, und eine
Arbeiterin steigt in diesen frithen Morgenstunden also auf das Nest, ventiliert
mit den Fliigeln und erneuert so die Luft, wie wir das aus dem Leben der Bienen
und Hummeln schon ldngst kennen. Auch ich habe diese Ventilatortheorie bis 1960
vertreten, allerdings mit einigen Modifikationen. Gerade als ich meine Erfahrun-
gen in einer Arbeit niederschreiben wollte, ist mir gliicklicherweise ein kleines Nest
von Bombus hypnorum in die Hinde gefallen, das alle Hypothesen iiber den Hau-
fen warf. Das Nest bestand aus einer Konigin und 10 Arbeiterinnen und war so
klein, dafl es leicht in einer Hand Platz hatte. Ich stellte das Nest in einem kleinen
Kistchen ans offene Fenster. 2 Arbeiterinnen sammelten fleiig Pollen und Nektar,
2 waren Wichter und 6 waren Nestarbeiterinnen, die nie ausflogen. Das Nest lag
vollig offen ohne Wachsdach, die Temperatur in der Nestkiste war identisch mit
der Auflentemperatur, und diese war in der Beobachtungszeit Juni und Juli 1960
an den meisten Tagen dieses regnerischen Sommers auflerordentlich niedrig (um
15° C). Trotzdem also in diesem Nest nicht ventiliert werden mufite, konnte ich
einen ganzen Monat lang morgens einen Hummeltrompeter beobachten, photogra-
phieren und auf Tonband aufnehmen. Am 24. 6. 1960 stellte ich die Nestkiste in
der Nihe des Fensters auf. Die nichsten Tage wurde ich zwischen 5 und 6 Uhr von
einer kriftig summenden Hummel geweckt. Mifimutig drehte ich mich in meinem
Bett auf die andere Seite und dachte im Halbschlaf an eine ventilierende Hummel.
Erst nach 5 Tagen kam ich auf den Gedanken, daf} bei diesem kalten und regneri-
schen Sommerwetter und bei dem vbllig offenen Nest eine Ventilation des Hummel-
nestes ein Unsinn sein mufite. Am nichsten Morgen (29. 6.) sprang ich gleich beim
ersten Ton der summenden Hummel aus dem Bett, ging an das Hummelnest, und
es schofl mir wie ein Blitz durch den Kopf: das, was du hier sichst, ist der seit
260 Jahren bezweifelte, geleugnete und belichelte Hummeltrompeter! Der gré-
Bere der beiden Wachtposten war an der Nestkiste soweit nach oben gestiegen, daf}
er mit den Augen gerade ins einfallende Licht blicken konnte. Thorax und Abdo-
men waren etwas angehoben, das erste Beinpaar nach vorn gestreckt, und mit den
Fliigeln und wohl auch mit den Stigmen des Thorax wurde ein kriftiger Summton
erzeugt, der viel starker war als das Vibrieren der Hummeln bei Hitze. Einige
Male beriihrte der Trompeter mit seinem Kopf die Holzwand der Nestkiste,
brachte sie so zum Mitschwingen und erzeugte dadurch ein sehr kriftiges Gerdusch.
Diesen Hummeltrompeter habe ich vom 29. 6. bis zu seinem Tod am 22. 7. tiglich
beobachtet. Meine Erfahrungen und Experimente habe ich 1961 veréflentlicht. Ich
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mochte nicht auf Einzelheiten eingehen, sondern nur noch in aller Kiirze mittei-
len, was sich aus den Experimenten fiir die Deutung dieser interessanten biologi-
schen Erscheinung ergeben hat. Als eigentliche auslésende Ursache fiir das mor-
gendliche Alarmieren des Hummeltrompeters muf§ das Licht angesehen werden,
weshalb ich diese Erscheinung auch ,Lichtalarm® nennen méchte. Bedingungen fiir
den Eintritt dieses Lichtalarms sind: 1. Mehrstiindige vorherige Dunkelheit iiber
dem Nest; 2. langsames, kontinuierliches Anwachsen der Lichtintensitit; 3. Licht-
einfall ins Nest durch einen kleinen Lichtspalt. Befolgt man diese Bedingungen, so
kann man auch bei Nacht mit kiinstlichem Licht den Hummeltrompeter alarmieren
lassen. In zahlreichen Nachtversuchen mit kiinstlicher Lichtquelle hat mir der
Hummeltrompeter bestdtigt, daf} das Licht die eigentliche Ursache dieses eigen-
artigen Alarms ist. Uber die biologische Bedeutung dieses Lichtalarms kann ich
noch nichts Endgiiltiges aussagen. Soviel scheint mir aber sicher: der Lichtalarm
wirkt besonders auf die Wachtposten des Nestes anregend, so dafl diese entweder
mitalarmieren oder aus dem Nest fliegen und in Nestnihe einige Flugschleifen
drehen. Bei einem solchen Alarm erwischte mich der kontrollierende Wachtposten
und stach mich, weshalb ich mir diese Wirkung des Lichtalarms auch besonders ge-
merkt habe. Ob der Alarm auch eine besondere und direkte Bedeutung fiir die
Sammlerinnen hat, habe ich nicht ermitteln kdnnen, mochte es aber bezweifeln.
Da besonders die Wachtposten alarmiert werden, kénnte man den Lichtalarm am
Morgen als ,Bereitschaftsalarm® fiir die Nestwichter ansehen. Ich hoffe in den
néchsten Jahren dieses auflerordentlich interessante Phinomen weiter kliren zu
konnen.

Generisches Verhalten bei Hummeln

Wie ich schon einleitend betont habe, beobachteten wir in den letzten fiinf Jah-
ren eine Verhaltensweise bei Hummeln, die unsere bisherigen Vorstellungen iiber
das Wesen des arttypischen Verhaltens betrichtlich erweiterten. Sowohl in natiir-
lichen wie in experimentell herbeigefithrten Ausnahmesituationen zeigte eine
Hummelart (Bombus hypnorum), daf ihr nicht nur die arttypischen Verhaltens-
weisen zur Verfiigung standen, sondern eine ganze Reihe auferartlicher. Diese
auflerartlichen Verhaltensweisen waren zum Teil Verhaltenselemente der Arten,
die zum gleichen Genus Bombus gehdren; es wurden aber auch Verhaltensweisen
gezeigt, die stammesgeschichtlich als viel dlter als die Hummeln angesehen werden
miissen (z. B. Verhaltenselemente der solitiren Apiden, von denen auf irgend eine
Weise unsere sozialen Apiden abstammen). Einige Verhaltensweisen, die in der ex-
perimentellen Ausnahmesituation auftraten, wiesen sogar iiber das Genus Bombus
hinaus zu den bereits fortgeschrittenen und hochorganisierten Staaten der Meli-
ponen und Apiden. Man gewann also den Eindruck, daf die artspezifische Diffe-
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renzierung bei den Hummeln noch nicht so eindeutig verfestigt ist, wie das bei an-
deren Insektengattungen der Fall ist, und daf} die Hummeln in Ausnahmesituatio-
nen auf eine Reihe generischer Elemente des Verhaltens zuriickgreifen konnen. Ich
habe deshalb dieses Ausnahmeverhalten ,generisches Verhalten® genannt, wobei
unter ,generisch auch Verhaltenselemente hoherer systematischer Rangordnung
als des Genus auftreten konnen. Statt generisch kénnte man unter dieser Riicksicht
auch ,transspezifisch® sagen. Ich méchte im folgenden einige Verhaltensweisen
schildern, die konkret zeigen sollen, was mit generischem Verhalten gemeint ist.

Die generischen Grundelemente des Brutnestes

Es gibt zirka 36 mitteleuropiische Hummelarten. Jede dieser Arten bildet einen
einjéhrigen Staat, d. h. die K6nigin kommt im Friihjahr aus dem Winterquartier,
beginnt wie eine Einsiedlerbiene mit der Nestgriindung und muf} zuerst alle Nest-
arbeiten selbst verrichten, mufl Pollen und Nektar selbst eintragen. Erst wenn die
erste Generation von Arbeiterinnen geschliipft ist, fliegt die Konigin nur noch sel-
ten aus und kann sich jetzt ganz dem Brutgeschift widmen. Nach 2-3 Monaten er-
reicht der Hummelstaat seinen Hohepunkt, und jetzt werden fast nur noch Ge-
schlechtstiere, Mannchen und junge Koniginnen, entwickelt. Da keine neuen Ar-
beiterinnen mehr nachkommen, Minnchen und junge Koniginnen bald das Nest
fiir immer verlassen, stirbt der Hummelstaat langsam ab, so dafl im September —
spatestens aber im Oktober — alle Hummelnester ausgestorben sind. Nur die jun-
gen Koniginnen, die oft schon im August ins Winterquartier gegangen sind, fithren
im nichsten Frithjahr das Hummelleben weiter. So steht der einjihrige Hummel-
staat zwischen den kurzlebigen staatenlosen Einsiedlerbienen und den perennieren-
den Staaten der Apiden. Diese phylogenetische Mittelstellung der Hummeln mag
ein Grund dafiir sein, daff sie arttypisch nicht so durchdifferenziert und fixiert
sind, wie man das bei anderen Insektengruppen im allgemeinen erwarten kann.

Bei allen mitteleuropdischen Hummelarten beginnt die Konigin den Nestbau
mit den gleichen Grundelementen, die man deshalb auch die generischen Grund-
elemente des Nestes nennen konnte, und zwar: 1. Eine meist vorgefundene Nest-
hiille (z. B. Mausnest, Vogelnest), die die Kénigin ausbessert und in die spiter oft
ein Wachsdach eingebaut wird; 2. unmittelbar am Eingang zum Innenraum des
Nestes baut die Konigin immer einen Honigtopf; 3. in kurzem Abstand vom
Honigtopf befindet sich der erste Eibehilter, dessen Sodkel aus festgestampftem
Pollen besteht. Der Eibehilter enthilt 10-15 Eier. Diese drei Grundelemente sind
allen Hummelarten gemeinsam. Von ihnen aus entfalten sich die einzelnen Arten
in ihrem Nestbau in zwei auffillig unterschiedene Entfaltungslinien: a) die ,, Ta-
schenbauer® (engl. , pocket-makers®, Sladen 1912); diese stapeln ihren heimgetra-
genen Pollen in einen Pollentopf, der horizontal und seitlich in die Brutkammer
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der Hummellarven eingebaut ist. Der Pollentopf hat sich also noch nicht von der
Brutkammer gelost und erinnert noch an die primitiven Verhiltnisse bei den Ein-
siedlerbienen. Die Larven fressen einfach den Boden des horizontalen Pollentopfes
durch, und die Arbeiterinnen stopfen das entstandene Loch immer wieder mit
Pollen zu. b) Die Topfbauer (engl. ,,pollen-storers®) hingegen sind ein ganzes Stiick
weiterentwickelt. Bei ihnen hat sich der Pollentopf ganz aus der Brutkammer ge-
15st und steht aufrecht neben der Brutkammer. Damit hat sich auch das Verhalten
der Arbeiterinnen entsprechend weiterentwickeln miissen. Diese miissen jetzt aus
dem getrennt stehenden Pollentopf aktiv den Pollen entnehmen und damit die
Brut im Brutballen fiittern. Taschenbauer und Topfbauer sind also sowohl im
Nestbau wie im dazugehdrigen Verhalten streng voneinander verschieden. Wenn
man aber genauer beobachtet, kann man allerhand Ubergangsstadien bei den ein-
zelnen Arten entdecken. So kann man bei einigen Taschenbauern (z. B. Bombus
variabilis) feststellen, dafl in der Zeit, wo die Larven sich im Brutballen einzu-
spinnen beginnen und die hellgelben Puppenkokons sich langsam aus dem Brut-
ballen herausbilden, der horizontale Pollentopf ebenfalls vergroflert wird. Bei
dieser Vergroferung wichst der zuerst horizontale Pollentopf aber vertikal nach
oben, so dal am Schluf ein aufrechter Pollentopf neben den Puppentonnchen steht.
Auferordentlich bemerkenswert ist aber nun, dafl die Arbeiterinnen mit diesem
aufrechten Pollentopf nichts mehr anzufangen wissen. Selbst als ich sie auf den
,Gedanken® bringen wollte, doch Pollen in dem aufrechten Topf zu stapeln, in-
dem ich den Boden des Topfes mit Pollen bedeckte, legten die Arbeiterinnen ihren
cingetragenen Pollen nicht im aufgerichteten Topf ab. Wir hitten also hier den
interessanten Fall vor uns, dafl eine im weiteren Sinn morphologische Struktur
(nimlich der horizontal liegende Pollentopf) bereits einen Fortschritt zu einer
genetisch weiterentwickelten Gruppe vollzogen hat, wihrend das Verhalten noch
nachhinkt bzw. den Fortschritt noch nicht mitmachen konnte. Im Zusammenhang
des generischen Verhaltens ist diese Beobachtung deshalb wichtig, weil sie zeigt,
wie ein allen Hummeln gemeinsames Element (ndmlich der Pollentopf) in ver-
schiedenster arttypischer Bindung mit anderen Elementen (hier mit dem Brut-
ballen) vorkommen kann, und wie diese jeweilige arttypische Bindung keineswegs
unverinderlich ist. An einem anderen generischen Element, nimlich dem Honig-
topf, wird die verschiedene Moglichkeit der Bindung mit anderen generischen Ele-
menten in auffilliger Weise sichtbar.

Die generische Bedeutung des Honigtopfes
Das erste, was eine Konigin bei der Nestgriindung baut, ist ein Honigtopf, den
sie alsbald mit Honig fiillt, um etwas Vorrat zu haben fiir die wechselvollen Tage

des Friihjahrs. Dieser Topf bleibt getrennt von dem wenige Zentimeter dahinter

144



Verhaltensstudien an ewropiischen Hummeln

stehenden Brutballen, und zwar so lange, bis die ersten Arbeiterinnen ausschliip-
fen. Diese bauen den getrennten Honigtopf ab und bauen ihn direkt an den Brut-
ballen an, wobei sie gewhnlich gleich noch 2-3 weitere Topfe erstellen und mit
Honig fiillen. Ich nenne diesen Vorgang, bei dem ein generisches Element wie der
Honigtopf vermehrt und differenziert wird, , Arealisierung®. Durch den Anbau
mehrerer Honigtopfe an das Brutnest, und zwar auf der Seite des Nesteingangs,
sind ndmlich nicht nur ein paar neue Honigtdpfe entstanden, sondern es ist ein
ganzes Areal (,Honigtopfareal®) um das Nest herum entstanden, in dem die Ver-
haltens-Bedeutung ,Honigtopf“ herrscht. Auch dort, wo in diesem Areal keine
Honigtopfe stehen, herrscht diese Bedeutung vor. Das kann man sehr schon zeigen,
wenn man kiinstliche Schilchen in dieses Areal stellt. Die Hummeln entnehmen
den Honig aus solchen kiinstlichen Schilchen nicht direkt, sondern iiberbauen diese
mit Wachs, bauen Honigtopfchen in das Schilchen hinein, und aus diesen entneh-
men sie dann den Honig. Stellt man das Schilchen nur einen Zentimeter aulerhalb
des Honigtopf-Areals, so wird es nicht mit Wachs iiberbaut, und die Hummeln
saugen den Honig direkt aus dem kiinstlichen Schilchen.

Eine weitere Eigentiimlichkeit eines generischen Elementes ist mir in den letzten
zwei Jahren aufgefallen: die generischen Elemente sind mehrdeutig, d. h. man kann
eine vorherrschende, dominante Bedeutung von einer verborgenen, latenten Be-
deutung unterscheiden. So hat auch der Honigtopf der Hummeln eine dominante
Bedeutung: er ist ein Gefifl, in das Honig eingefiillt wird, wenn er in seinem nor-
malen Areal steht (also im Honigtopf-Areal). Tatsichlich hat aber der Honigtopf
noch eine zweite latente Bedeutung, die erst in Ausnahmesituationen hervortritt.
Diese verborgene Bedeutung heifit: Wachsdach. Nimmt man nidmlich den Hum-
meln die Nesthiille weg, so daf} sich das Nest stark abkiihlt, und bietet man zu-
satzlich reichlich Hummelwachs und Honig, so dafl die Arbeiterinnen eine starke
Baulust entwickeln, so sieht man, wie Honigtpfe zu einem Dachteil umgearbeitet
werden. Dabei bleibt die Hinterwand des Honigtopfes stehen, die Vorderwand
wird abgenagt und auf die Hinterwand aufgebaut, so daff nach kurzer Zeit der
Honigtopf verschwunden und ein Stiick Wachsdach entstanden ist. Stehen meh-
rere Topfe neben- und hintereinander, was sehr oft im Honigareal der Fall ist,
dann passiert es, daf§ plétzlich Honigtdpfe auflerhalb des Wachsdaches stehen und
damit bereits funktionslos werden, d. h. die Hummeln fiillen einen nach auflen
geratenen Topf nicht mehr mit Honig. Steht gentigend Wachs zur Verfiigung, dann
bauen die Arbeiterinnen die funktionslos gewordenen Auflentdpfe sogar an der
Dachwand hoch, so dafl sie jetzt wie lange Schliuche auflen um das Dach herum-
hingen. Geht die Bautitigkeit der Arbeiterinnen weiter, so geraten honigtopf-
artige Gebilde jetzt auch auf den horizontalen Teil des Wachsdaches. Dort erhalten
aber diese umgekippten Honigtopfe eine neue Verhaltensbedeutung (neues Areal):
sie werden zu einem kleinen sekundiren Dach, unter dem die Arbeiterinnen eine
Nestoffnung anlegen, die sie dann als Nebenausgang beniitzen. Wir kdnnten jetzt
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den ganzen Prozefl auch so formulieren: Die urspriinglich latente Bedeutung des
Honigtopfes (ndmlich Dach) ist jetzt dominant geworden, und die urspriinglich
dominante Bedeutung (ndmlich Topf) ist jetzt latent (verborgen) geworden. Dafd
die Topfbedeutung tatsichlich noch latent vorhanden ist, sicht man hie und da
an ganz kleinen, gleichsam nur als ,Symbol“ auftretenden Honigtopfchen auf dem
sekundiren Dichlein. Ich will diese etwas komplizierten Verhiltnisse nicht weiter
verfolgen. Ich wollte nur zeigen, wie ein generisches Grundelement in einer Aus-
nahmesituation gleichsam in Bewegung geraten und in einem ganz fremden Be-
deutungsareal auftauchen kann, wobei es Gestalt und Funktion vollig dndert.
Nur wenn wir in der Entwicklung bis zu den generischen Grundelementen zuriick-
gehen, konnen wir die Zusammenhinge verstindlich machen.

Neugestaltungen im ,,generischen Verhalten®

Zum Schlufy mdchte ich noch auf eine Eigentiimlichkeit des generischen Verhal-
tens hinweisen, das uns vielleicht stammesgeschichtliche Ausblicke erlaubt. In Aus-
nahmesituationen, die ein streng arttypisches Verhalten nicht mehr erlauben, grei-
fen die Hummeln nicht nur auf phylogenetisch iltere Verhaltensweisen zuriick,
sondern sie kombinieren gleichsam spielerisch Verhaltenselemente neu zusammen,
wie man sie im Normalverhalten der Hummeln nie vorfindet, wohl aber in syste-
matisch hoherstehenden Gruppen. Solche generische Verhaltensweisen weisen also
in die stammesgeschichtliche Zukunft und kdnnen uns vielleicht Wege aufzeigen,
welche die stammesgeschichtliche Entwicklung tatsichlich gegangen ist. Ich mochte
dieses zukunftstrachtige Verhalten an einem Beispiel erkliren.

Die Hummelk6nigin baut gew6hnlich 1-3 kleine Eitdnnchen auf die Spitze
eines Puppentdnnchens. In jedes Eitonnchen legt sie 8-13 Eier. Besonders wenn
der Hummelstaat schon etwas herangewachsen ist, wird gewdhnlich ein einziges
Eitonnchen auf die Spitze eines Puppenbehilters gesetzt und belegt. Im Normal-
fall stehen die einzelnen Eitonnchen also verhiltnismifig weit auseinander. Das ist
auch der Grund dafiir, dafl bei Hummeln nicht so etwas wie eine regelmifige Wabe
entsteht, wie wir sie bei den stammesgeschichtlich hoherstehenden Meliponen und
unserer Honigbiene kennen. In einer experimentell herbeigefithrten Ausnahme-
situation, die ich jetzt nicht niher beschreiben will, kamen die Hummeln aber auf
die Méglichkeit, die Eiténnchen nicht mehr weit getrennt voneinander zu bauen,
sondern diese nebeneinander zu stellen. In einem Nest von Bombus hypnorum
stellte so die Konigin 19 Eitonnchen dicht nebeneinander, so dafl eine Art Wabe
entstand. Sowohl die Konigin wie die Arbeiter wuflten aber mit dieser aufler-
gewohnlichen Hiufung von Eitonnchen nichts mehr anzufangen. Die Ké&nigin
legte in einige von ihnen Eier, verschlofl das Tonnchen und alarmierte daraufhin
das ganze Nest, so daf alles in hochste Aufregung geriet. Dann 6ffnete sie wieder

146



Verhaltensstudien an europiischen Hummeln

das zuvor mit Eiern belegte Ténnchen und frafl die Eier auf. Das wiederholte sie
an verschiedenen Eitdnnchen mindestens ein Dutzend Male. Die Arbeiterinnen
legten sowohl Pollen wie Honig in den Eitonnchen ab. Auch sie arbeiteten auf-
geregt und verwirrt. Zum Schlufl passierte aber etwas auflerordentlich Instruk-
tives: Da die Eitonnchen mehr oder weniger rund waren, schlossen sie nicht dicht
aneinander an, sondern bildeten notwendigerweise zwischen den einzelnen Ténn-
chen Zwischenrdume. Das mufl den Arbeiterinnen nicht ganz gepafit haben, viel-
leicht weil man in diese Zwischenriume keinen Honig fiillen konnte. Was auch
der Grund gewesen sein mag, die Arbeiterinnen versuchten mit den Mandibeln die
jeweils aneinander angrenzenden Rénder der Tonnchen miteinander zu vereinigen,
so dafl die Zwischenriume verschwanden. Bei dieser Arbeit entstehen aber auto-
matisch sechseckige Zellen. So war gleichsam zufillig eine Wabe kleiner sechsecki-
ger Zellen entstanden. Da die Arbeiterinnen diese Wabe aber nur spielerisch ge-
baut hatten, nagten sie nach drei Tagen einen Teil der Zellen wieder ab und zer-
storten so das hochinteressante Gebilde, das in dieser Form arttypisch bei Hum-
meln nicht vorkommt, wohl aber bei verschiedenen Gruppen der hher organisier-
ten Bienen.

Dieses Beispiel mag uns zeigen, wie im generischen Verhalten uns Moglichkeiten
und Wege der stammesgeschichtlichen Entwicklung der Arten klarwerden kdnnen.
Ob wir das generische Verhalten in der bei den Hummeln entdeckten Form auch bei
anderen Tiergruppen (z. B. bei den Vogeln, den Siugetieren) feststellen konnen,
wage ich nicht zu behaupten. Auf jeden Fall beschreibt Paul Leyhausen (1965) in
einer groflen Arbeit iiber den Beutefang bei Raubtieren dhnliche Fille von generi-
schem Verhalten unter ausdriicklichem Bezug auf das entsprechende Verhalten bei
Hummeln. Aus miindlichen und brieflichen Mitteilungen von Konrad Lorenz
weif} ich, daf auch bei Enten und Génsen generische Verhaltensweisen zu beobach-
ten sind, die allerdings noch einer genaueren wissenschaftlichen Bearbeitung be-
diirfen. Neuerdings interessieren sich sogar die Humanpsychologen fiir unsere
Erkenntnisse bei Hummeln. Es scheint, dafl das generische Verhalten auch eine
Rolle spielt im Verhalten des Menschen, und zwar besonders beim Spiel, ferner
in der Jugendentwicklung und in dem Verhalten von Gruppen und Massen. Soll-
ten uns eines Tages die Hummeln dazu verhelfen, das ritselhafte Wesen des Men-
schen tiefer zu erkennen, so hitten sie uns den schonsten Dienst erwiesen.

10% 147



UMSCHAU

Kirchengeschichte als Theologie

Sowohl in seinen Arbeiten zur Kirchengeschichte
des Altertums (zuletzt: ,Symbole der Kirche®,
1964), wie in denen iiber den hl. Ignatius von
Loyola (Zusammenfassung in ,Ignatius von
Loyola als Mensch und Theologe®, 1964) hat
Hugo Rahner wie kein anderer Kirchenhistori-
ker unserer Generation exakte Quellenforschung
mit theologischer Sicht zu verbinden gewufit.
Dafl fiir ihn Kirchengeschichte Theologie ist,
erweist von neuem an einer universalen The-
matik seine unter dem Titel ,Abendland® er-
schienene Sammlung von 18 seiner Reden und
Aufsitzel.

Der Kernsatz seiner Geschichtstheologie, der
auch, und in noch héherem Sinn, fiir die Kir-
chengeschichte gilt, steht in dem erstmals in
dieser Zeitschrift (140 [1947] 408-427) erschie-
nenen Aufsatz ,Grundziige katholischer Ge-
schichtstheologie*: ,Der Sinn der Geschichte
kann sich uns nur enthiillen von einem Punkt
aus, der wesentlich jenseits der Geschichte
liegt; es folgt die Anwendung ad hominem:
JDer Deuter der Geschichte muff iiber dem
Gewordenen stehen und zugleich im Werden-
den. Er muf} schon jenseits des Stromes weilen
und dennoch jeden Augenblick eintauchen kon-
nen ... Er muf} immer grofler sein als das Ge-
schehene und dennoch das Kleinste daran lie-
bend erkennen® (91).

Diese Forderung an den Historiker hat der
Kirchenhistoriker Rahner in idealer Weise er-
fiille. Um sich davon zu iiberzeugen, braucht
man nur die drei Aufsitze iiber den christli-
chen Humanismus zu lesen, die an der Spitze
des Bandes ,Abendland® stehen, vor allem die
Antwort auf die oft gestellte und oft verneinte
Frage: ,Gibt es einen christlichen Humanis-
mus?® Rahner bejaht sie. Was uns an seiner

1 Hugo Rahner, Abendland. Reden und Aufsitze
(Freiburg: Herder 1966) 312 S. Lw. 35,—.
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Antwort aber fesselt, ist die Begriindung. Der
christliche Humanismus ist fiir ihn ,die thean-
drische Mitte, die unendlich weit entfernt ist
von jeder blof humanen Vermittlungstheolo-
gie® (65), entfernt aber auch vom Fideismus,
der ,die Welt, die Gott ewiglich einbezogen be-
hilt, nicht ernst genug nimmt® (66). Von die-
ser Grundlage aus wendet er sich ebenso gegen
Bultmanns Verneinung der Moglichkeit eines
christlichen Humanismus, wie gegen den nur-
humanen, d.h. sich im Humanen verlierenden
Humanismus, iiber den er sich Lubacs Wort von
der ,Tragodie des Humanismus ohne Gott* zu
eigen macht. Der gleiche Grundgedanke durch-
zieht die Rede, die er bei der Wiedererdffnung
der Theologischen Fakultit Innsbruck am 6. Ok-
tober 1945 gehalten hat: ,Christlicher Huma-
nismus und Theologie®, und die im Katholi-
schen Bildungswerk Innsbruck im Jahre 1946
gehaltenen Vortrige ,Abendlindischer Huma-
nismus und katholische Theologie®. Dort schliefit
er mit dem schonen Satz: ,Weises Mifitrauen
und edelster Stolz mischen sich im christlichen
Humanismus, und beide griinden in der Ein-
sicht in das Wesen des Menschen als eines ehe-
dem siindigen, nun aber in Gottes heilige Nihe
erhobenen Geschopfes® (55).

Ein weiteres Beispiel, wie Rahner uns be-
dringende Gegenwartsfragen historisch und zu-
gleich von der theologischen Mitte her angeht,
ist der Beitrag ,,Christliche Verantwortung des
Laien fiir die Kultur®. Er geht von der Tat-
sache aus, dafl ,das Wort fiir die gesamte Welt
Fleisch geworden ist*, und dafl in ihm der
scheinbare Widerspruch aufgelSst ist zwischen
den Paulusworten: ,Die Schopfung ist der Nich-
tigkeit unterworfen® (R&m 8,20) und ,Euch
gehore alles® (1.XKor 3,22). Wieder ist es die
theandrische und soteriologische Mitte, aus der
er das zunichst als Aporie wirkende Postulat
ableitet: ,Der Christ muf} die Welt der Kultur
ernst nehmen; nur der Christ kann es wagen,
sie nicht ernst zu nehmen® (117). Er muf} sie
ernst nehmen ,,in der unentwegten Aufdedcung
der Christusbezogenheit alles Geschaffenen und
geschichtlich Gewordenen® (119); alle Kultur-
schaffenden ,tasten den Spuren des Wortes
nach® (121). Dennoch erhebr sich fiir den Chri-
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sten die Frage: ,Wozu Kulturpflege, da alles
dem Verfall und dem Entschwinden ausgeliefert
ist?“ Rahners Antwort: ,Der Christ als Welt-
mensch Gottes ist imstande und aufgerufen, der
Kultur jenes lebenserhaltende Element der Jen-
seitigkeit einzufléfen, ohne das alles aus blof}
innerweltlichen Kriften schopfende Kulturschaf-
fen verkommt und abdorrt® (125). Nur der
Christ ,kann heute noch die teuflische Ver-
zwecktheit unserer blofl innerweltlich genorm-
ten Kultur befreien helfen in die herrliche Frei-
heit der Kinder Gottes® (126).

Im August 1959 hat Hugo Rahner vor dem
Bund ,Neudeutschland® auf Burg Niederalfin-
gen iiber ,Das ritterliche Menschenbild und der
moderne junge Christ* gesprochen. Er legt dar,
»wie zeitlos giiltig dieses ritterliche Menschen-
bild heute noch ist® (147), durchaus nicht ,ro-
mantisch abgebréckelt wie eine alte Burg” (155);
aber er spannt den Rahmen sofort weiter und
wendet sich — schon damals, ehe das Konzil das
Problem fiir alle aufrifl — gegen die ,Entmytho-
logisierung® biblischer Grundbegriffe, wie ,Ko-
nig“, ,Konigreich des Himmels®, weil sonst
»das Verstindnis fiir das Sprechen Gottes in
der HI. Schrift immer mehr entschwindet® (149).

Den acht Aufsitzen ,Christlicher Humanis-
mus im Abendland®, aus denen wir bisher Pro-
ben gegeben haben, folgt als zweiter Teil ,Ge-
stalter des Abendlandes“: sechs meisterliche
Skizzen iiber den ,Kommunismus der Kirchen-
viter, ,Die Konstantinische Wende®, den ,Ge-
burtstag des Augustinus®, dessen 1600. Wieder-
kehr man 1954 beging, im gleichen Jahre wie
den 1200. Todestag des hl. Bonifatius, dem der
Aufsatz ,Biichertruhe und Totenbuch® gewid-
met ist; schlieflich ,Der Tod Karls V. und
»Theologie des Barocken®. Mit Ausnahme des
ersten wurden alle in den ,Stimmen der Zeit®
erstmals verdffentlicht und diirften, soweit sie
aus dem letzten Jahrzehnt stammen, den Le-
sern durch ihre iiberzeugende Beweisfiihrung
und ihre treffenden Formulierungen noch ge-
genwirtig sein. Nur bei dem letzten verweilen
wir noch einen Augenblidk. Er ist aus dem Be-
such der Ausstellung der Meisterwerke des Ma-
drider Prado hervorgegangen, die 1939 nach
Beendigung des Spanischen Biirgerkriegs in

Genf veranstaltet wurde. Beim Betrachten der
Tizian und Velasquez, der Greco und Ribera,
dringt sich Rahner der Gedanke auf: »Das
Grundgeheimnis dieser abendlindischen Mei-
sterwerke ist das Gottliche® (237). Im spani-
schen Habsburgerreich des 17. Jahrhunderts,
das seine politische Akme unter Karl V. und
Philipp II. lingst iiberschritten hatte, begreift
der spanische Geist ,zuriickgreifend die Vor-
letztigkeit alles sommerlich unbekiimmerten
Wachsens, die heimliche Unreife alles selbst-
sicheren Herrentums, das Todgeweihte schon
im Geborenwerden; vorwirtstastend aber er-
ahnt er das unveriinderlich Lebendige im Ster-
ben, den jenseitigen Friihling, der knospenhaft
schon dringt und treibt, ehe das Blatt abgefal-
len ist“ (238). Die Meister des spanischen Ba-
rock enthiillen ihrem Deuter ,das hienieden
immer vergebliche und doch nie aufgebbare
Hin zum Mysterium des Gottesmenschen, sie
sind Theologie, deren letzter Sinn ,nicht das
Herabholen des Géttlichen, sondern das Em-
porgerissenwerden, das Himmelfahren, das
Heimkehren® ist. So spannt sich der Bogen
von Eph 4,10 zum Vers des spanischen Augu-
stiners Luis de Ledn: ,Wann werd ich einst /
von jeder Fessel frei / auffahren konnen frei
zum Himmel / und in dem Rad / das erden-
ferne kreist / erschaun die hiillenlose Waht-
heit?“

In der dritten Abteilung des Bandes ,Die
Kirche im Abendland® sind vier Reden wieder-
gegeben: die Innsbrucker Rektoratsrede ,Vom
Ersten bis zum Dritten Rom* (1949), ein Mei-
sterstiick kirchlicher Ideengeschichte; die Reden
auf dem Wiener Katholikentag von 1952
»Osterreichisches Confiteor und Gloria®, auf
dem Kolner Katholikentag 1956 ,Die Kirche,
Gottes Kraft in menschlicher Schwiche® und auf
dem Didzesankatholikentag in Freiburg 1960
»Himmelfahrt der Kirche®. Nur auf die K§l-
ner Rede verweisen wir mit einem Wort, weil
sie ein heute mehr als damals aktuelles Grund-
thema der Kirchengeschichte behandelt, das
Menschliche und Allzumenschliche in der Kir-
che, oder vielmehr, wie Rahner es tiefsinnig
formuliert: ,das Mysterium der armseligen Kir-

che®. Das Nebeneinander von Kraft und
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Schwiche, mitreifender Glut und kiimmerli-
chem Versagen, das dem Kirchenhistoriker in
jedem Kapitel seiner Wissenschaft zuweilen be-
klemmend bewuflt wird, ist in Wirklichkeit
kein Neben-einander, sondern ein Durch-einan-
der. Die Kirche folgt ihrem Meister, dem Ge-
kreuzigten und dadurch Erhohten: ,Das Gelobte
Land ist ihr sicher — aber der Wanderweg geht
durch die 6den Lande ihrer welthistorischen
Zusammenbriiche, geht durch das verfallende
spatromische Imperium, in die Machtkimpfe
des Mittelalters, in die Miflerfolge ihrer neu-
zeitlichen Missionsgeschichte, hinein in die Tra-
gidien von Rufiland und China, in die Verfau-
lung unserer Kultur und in die atomsprengende
Zukunft, die wir noch nicht kennen® (289).
Diese schwache Kirche ist Glaubenstatsache und
zugleich Glaubenspriifung: ,Sind nicht wir es,
wir Armseligen, wir Sonntagskatholiken, wir
Taufscheinversicherte, wir Gelegenheitsfromme,
wir bequem gewordenen Hirten, die das Bild
der Catholica verzerren und verdunkeln?®
(291). Die Schwiche der Kirche ist eine ,felix
culpa®, denn ,ohne die Schwiche, die siindige
Armseligkeit der Kirche gibe es hienieden jene
Liebe nicht, die freudig und traurig, zornig
und eifernd, geduldig und still das Wort des
Apostels erfiille: Wir miissen die Kirche hegen
wie Christus, sie mit warmem Leben erfiillen,
sie trostend umarmen, fiir sie eintreten mit

Gottes Eifersucht — sie einfach ungeteilt und

unbindig liebhaben® (296).

Hugo Rahner vermag die Kirchengeschichte
lebendig zu machen, weil er sie als historische
Ekklesiologie versteht; er hat aufgezeigt, dafl es
keine Ekklesiologie gibt, die nicht von der Ge-
schichte der Kirche Notiz nimmt, ihre Tat-
sachen und Zusammenhinge verarbeitet. Wie
kaum ein anderer Kirchenhistoriker im deut-
schen Sprachgebiet hat er zur Uberwindung
des historischen Positivismus beigetragen, der
um die Jahrhundertwende auch in unserer Wis-
senschaft vorherrschend war. Es wire jedoch
unaufrichtig, ein Bedenken zu verschweigen.
Rahner, der Schiiler Franz Josef Dolgers, war
imstande, ,grofler zu sein, als das Geschehene
und dennoch das Kleinste daran liebend zu
erkennen®. Seine Quellen- und Tatsachenkennt-
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nis ist so ausgebreitet und so intim, daf er bei
seinen theologischen Deutungen nie den festen
Boden der historischen Erkenntnis unter den
Fiiflen verliert. Stets bleibt er Historiker, er
verirrt sich nicht, wie manche franzdsische Theo-
logen, in die Spekulation, die in der Historie
nur die Rechtfertigung eigener Ideen sucht.
Aber ich fiirchte seine Nachahmer, die, ohne
seine Schulung und seine Gelehrsamkeit zu be-
sitzen, in der Kirchengeschichte ein weites Feld
heilsgeschichtlicher Spekulationen und ein noch
weiteres Feld fiir selbstsicher vorgetragene Ur-
teile erblicken, — und vergessen, dafl die Kir-
chengeschichte als Wissenschaft erst entstehen
konnte und entstanden ist, nachdem die nur
heilsgeschichtliche Betrachtung durch Baronius,
die Bollandisten und die Mauriner iiberwun-
den war. Hugo Rahner, der den Filscher Vignier
entlarvte, ist kritischer Historiker und histori-
scher Theologe. Durch seine drei letzten Bicher:
»Symbole der Kirche®, ,Ignatius von Loyola®
und — vor allem — ,Abendland® hat er die
Kirche der Geschichte als die Kirche des Glau-
bens, die Kirche des Glaubens als die Kirche
der Geschichte kennen gelehrt, ist er fiir uns
ein anderer Mohler geworden.

Hubert Jedin

Osterreichs Katholiken und die
Arbeiterfrage

Ob und inwieweit Katholiken und katholische
Kirche von der industriellen Entwicklung sich
haben iiberfallen, wenn nicht gar iiberfahren
lassen oder inwieweit sie mit ihr fertig geworden
sind, sie zu meistern verstanden haben, ist bis
heute umstritten. Im allgemeinen iiberwiegt die
Vorstellung, auf kirchlicher Seite habe man der
neuen gesellschaftlichen Groflgruppe der Ar-
beiterschaft und der durch sie ausgeldsten Ar-
beiterfrage lange Zeit verstindnislos gegen-
iibergestanden, bis endlich 1891 die Enzyklika
Leos XIII. ,Rerum novarum® den Durchbruch
vollzogen und den Umschwung von ausschlief’-
licher Ubung freier oder auch institutionalisier-
ter christlicher Caritas zur entschlossenen Be-
fiirwortung und Forderung staatlicher Sozial-
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politik bzw. Sozialreform und zur Beteiligung
an ihr herbeigefiihrt habe. Gegen diese Vor-
stellung wird eingewendet, es lasse sich belegen,
dafl die Arbeiterfrage auf kirchlicher Seite be-
reits sehr viel frither in ihrer Bedeutung er-
kannt worden sei; so habe beispielsweise Adolf
Kolping keineswegs blofl die Schwierigkeiten
des Handwerks und die Not der Handwerks-
gesellen gesehen und sich ihrer angenommen,
sondern, wenn er auch selbst nur ,Gesellen-
vater® sein wollte, doch bereits die Probleme
der Industriearbeiterschaft geistig erfaflt und
darauf gedrungen, dafl man sich ihrer annehme.
Was hier zutrifft, kann nur die geschichtliche
Forschung kliren.

Dazu will die Studie von Gerhard Silber-
bauer ,Osterreichs Katholiken und die Ar-
beiterfrage“® beitragen. Leider ist seine Sicht
durch eine Voreingenommenheit getriibt, die
in den grundsitzlichen Ausfithrungen des Ab-
schnitts ,Das Proletarierelend als pastorales
Problem® (121 ff.) deutlich zum Ausdruck
kommt. Nach S.s Meinung wird die Kirche,
aweil sie die geistlichen Werte hoher schitzt
als die irdischen®, sich der sozialen Probleme,
hier des Proletarierelends, niemals ,mit ganzer
Kraft“, nicht ,,mit letzter Konsequenz® anneh-
men. Damit gibt er zu erkennen, dafl in seinen
Augen das Proletarierelend, obwohl er es in
der Uberschrift ein pastorales Problem nennt,
in Wahrheit doch kein ,pastorales®, sondern
nur ein Skonomisches, allenfalls gesellschafts-
politisches Problem ist. In klarem Gegensatz
steht die Aussage Papst Pius’ XI., wonach ,die
gesellschaftlichen und wirtschaftlichen Verhile-
nisse der Gegenwart ohne Ubertreibung als der-
artig bezeichnet werden konnen, daf sie einer
ungeheuer groflen Zahl von Menschen es aufler-
ordentlich schwer machen, das eine Notwendige,
ihr ewiges Heil, zu wirken® (QA 130); es kann
kein Zweifel sein, dafl der Papst bei der ,un-
geheuer groflen Zahl von Menschen® an erster
Stelle an die proletarischen Massen denkt. Sieht
die Kirche die Dinge so — und man wird an-
nehmen miissen, dafl die Sicht des Papstes auch
die Sicht der Kirche ist —, dann ist es gerade
ihre Hoherschitzung der geistlichen Werte, die

1 Graz: Styria 1966. 443 S. Lw. 30—,

es der Kirche zur Pflicht mache, sich hier ,mit
ganzer Kraft“, ,mit letzter Konsequenz® ein-
zusetzen. Dem Historiker steht es zu, festzu-
stellen, ob und inwieweit die Kirche dieser ih-
rer Pflicht nachgekommen ist, denn dies ist Tat-
frage; S. dagegen schreibt der Kirche eine
grundsitzliche Haltung zu, die nicht die ihre ist.

Besonders schwerwiegend und in seinen Fol-
gen fiir die ganze zweite Hilfte seines Buches
verhingnisvoll aber ist der Irrtum, dem S. in
bezug auf die deutschen ,Solidaristen® und den
berufsstindischen Gedanken erlegen ist. Unter
den deutschen Solidaristen versteht er offenbar
die zur Zeit des Bismarckreichs und der Wei-
marer Republik in Deutschland wirkenden ka-
tholischen Sozialwissenschaftler und praktischen
Sozialpolitiker, die sich mehr oder weniger zu
dem von Heinrich Pesch in seinem ,Lehrbuch
der Nationalskonomie® (Bd.I 1905, 3/41924)
entwickelten sozialphilosophischen System des
»S0lidarismus“ bekannten. Wihrend man sonst
diesen Kreisen gern eine allzu kapitalismus-
freundliche Haltung nachsagt (wie auch die
Enzyklika ,Quadragesimo anno® gerade von
den sog. ,Wiener Richtungen® als ,kapitalisti-
sche Enzyklika® verschrien wurde), iiberrascht
S. mit der kithnen Behauptung, ,Ende der
zwanziger Jahre (sei) im Solidarismus plotz-
lich die berufsstindische Idee als neues Gestal-
tungsprinzip des gesellschaftlichen Lebens auf-
getaucht® (229); an anderer Stelle wandelt er
dies dahin ab, die Solidaristen seien ,eine(r)
von ihnen vorher als iiberholt angesehene(n)
gesellschaftlichen anheimgefallen
(240). Beides pafit nicht zusammen: entweder

Ideologie®

»neues Gestaltungsprinzip® oder ,vorher als
tiberholt angesehene®, ja sogar ,schon in die
Rumpelkammer der modernen katholischen So-
zialbewegung verbannte Ideologie® (186/7);
eines schliefit das andere aus! S. iibersieht nicht
nur diesen Widerspruch, in den er sich ver-
wickelt, sondern zeigt sich in seinen ganzen fol-
genden Ausfithrungen in das weitverbreitete
und verhingnisvolle Mifiverstindnis des berufs-
stindischen Gedankens verfangen, das diesen
mit einer Stindeordnung, wie sie etwa einem
Frhr. von Vogelsang vorschwebte, noch mehr
aber mit stindestaatlichen Gedanken im Sinne
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von Othmar Spann und speziell mit dem fa-
schistischen Korporationenstaat in Verbindung
bringt, dessen Anfangserfolge nach seiner Mei-
nung die Solidaristen beeindruckt hédtten. Mit
all dem haben jedenfalls die deutschen Solida-
risten nicht das mindeste zu tun.

Wenn S. den am 2. 8. 1932 verstorbenen
sterreichischen Bundeskanzler Ignaz Seipel fiir
den stindestaatlich mifiverstandenen Gedan-
ken in Anspruch nimmt, kann ich das nicht
nachpriifen; dafl Seipel die den echten berufs-
stindischen Gedanken entwickelnde Enzyklika
»Quadragesimo anno® inspiriert habe (246),
trifit bestimmt nicht zu. — Der Altmeister der
katholischen Soziallehre in Usterreich, Johan-
nes Mefiner, weilt noch unter den Lebenden;
so muf} es ihm selbst iiberlassen bleiben zu be-
richtigen, was an S.s Angaben iiber ihn der Be-
richtigung bedarf. Dafl Mefiner den starken
Staat, dessen (auch) eine berufsstindische Ord-
nung bedarf, als ,autoritiren Staat® bezeichnet,
mag man bedauern, nachdem diese Bezeich-
nung einen Sinn angenommen hat, den wir
vom Boden unserer Staatsauffassung ablehnen
miissen, Gegen Mefiners von S. angefiihrten
Satz ,Das katholische Verfassungsideal ver-
langt den autoritiren Staat® (237) kann man
Verschiedenes einwenden, vor allem das Be-
denken erheben, ob man denn iiberhaupt von
einem ,katholischen Verfassungsideal® reden
kénne, aber auch, daf ein schwacher, autori-
titsloser Staat unter allen Umstinden ein Un-
gliide ist und wir daher auf jeden Fall einen
starken, mit echter Autoritit ausgestatteten
Staat fordern miissen; die berufsstindische Ord-
nung der Gesellschaft und die durch sie herbei-
zufiihrendeEntlastung des Staates von Aufgaben,
die von Rechts wegen gar nicht die seinigen
sind, soll nach QA gerade dazu fithren, den
Staat fiir seine eigenen Aufgaben wieder frei
und stark zu machen (QA 80). So kann man
in der' Tat diese Redewendung Mefiners be-
dauvern; nicht nur ungehdrig, sondern unge-
recht aber ist es, sie als ,,bedauerliches Zeugnis®
dafiir auszugeben, ,wie dem &sterreichischen
Stindestaat ein katholisches Mintelchen um-
gehingt wurde® (237). — Insoweit S. auf Gu-
stav Gundlach und mich abhebt, ist es leicht,
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dessen und mein Schrifttum aus der damaligen
Zeit zu vergleichen und festzustellen, dafl wir
beide stindig im schdrfsten Gegensatz zu all
den damals grassierenden Ideologien, zu aller
Stinde-Romantik, vor allem aber zu allen
stindestaatlichen und faschistischen Ideen ein-
schlieflich des von Papenschen ,autoritiren®
Staates und allen zum Nationalsozialismus
iiberleitenden Ideologien gestanden haben. Man
lese beispielsweise, was ich in meinem QA-
Kommentar ,Die soziale Enzyklika® (Kéln
1932) mehr als zwei Jahre vor der stindestaat-
lichen &sterreichischen Verfassung iiber Oster-
reichische Aktion, Spann’schen Universalismus
und faschistischen Korporationenstaat geschrie-
ben habe; die Schilderung, die QA von letzte-
rem gibt, bezeichnete ich auf S.173 als ,,Vor-
bild, wie man es nicht machen soll* (in allen
spiateren Auflagen — letzte 1959 — unverindert).
Soweit ,Inspirationen® von Gustav Gundlach
oder mir einen Niederschlag in QA gefunden
haben, ist die Enzyklika bestimmt im moder-
nen genossenschaftlichen und gewerkschafts-
freundlichen, freiheitlich-demokratischen Sinn
zu verstehen mit scharfer Front gegen alles
Stindestaatliche und Faschistische; Kronzeuge
fiir eine solche Auslegung der Enzyklika und
ihrer berufsstindischen Ordnung ist kein gerin-
gerer als Mussolini, der sofort richtig verstan-
den und entsprechend feindselig reagiert hat.

Mit dem Satz: ,Den grofilen Durchbruch des
berufsstindischen Gedankens leitete Quadra-
gesimo anno ein® (246) erweckt S. notwendig
den Eindruck, nach seiner Meinung sei die Ent-
wicklung, die die Dinge in Usterreich genom-
men haben, durch die Enzyklika ausgeldst
worden und habe deren Intentionen entspro-
chen. Mindestens das letztere kann aber seine
Meinung nicht sein; denn an fritherer Stelle
(231/2) behauptet er, bei der berufsstindischen
Ordnung der Enzyklika habe es sich nur um
ein ,sozialethisches Rezept® gehandelt; diese
»Tatsache® sei in Usterreich verkannt worden.
Wahr ist, daf die Pritention, die Verfassung
vom 1. 5. 1934 habe einen ,Quadragesimo-
anno-Staat® geschaffen, auf einem Mifiver-
standnis von QA beruht, wie es grofler nicht
sein konnte, — dies aber nicht deswegen, weil
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die Konzeption einer gesellschaftlichen Ord-
nung, wie QA sie vorlegt, ein ,sozial-ethisches
Rezept® wire. Die Enzyklika unterscheidet
deutlich ,institutionum reformatio atque emen-
datio morum® und bezeichnet ausdriicklich beide
als unerlifilich; ihre Ausfithrungen iiber die
berufsstindische Ordnung sind ebenso insti-
tutionell wie diejenigen iiber die um den Ar-
beitsmarkt zentrierte Klassengesellschaft; beide
Male geht es um die soziale Struktur. Einen
QA-Staat kann es aus einem ganz anderen
Grund nicht geben, nimlich deswegen, weil
QA ex professo von der gesellschaftlichen Ord-
nung, nicht von der staatlichen Verfassung
handelt und beziiglich der letzteren nur ganz
beildufig die Lehre Leos XIII. wiederholt, die
Menschen hitten die volle Freiheit, sich eine
Staatsverfassung zu geben, wie sie ihnen gut
scheine, nur miifiten Gerechtigkeit und Gemein-
wohl gewahrt sein (QA 86).

Nach all diesem kann die Deutung, die S.
der Entwicklung der Dinge Ende der zwanzi-
ger, Anfang der dreiffiger Jahre in Usterreich
gibt, schlechterdings nicht stimmen. Zu sehen,
wie es zu der bestimmt nicht von den deutschen
Solidaristen nach Osterreich ,,importierten® An-
filligkeit fiir stindestaatliche und #hnliche
Ideen und fiir die entsprechende Fehldeutung
der Enzyklika ,Quadragesimo anno* gekom-
men ist, wire von auflerordentlichem Interesse.
Bis wir so weit sind, wird es noch umfangrei-
cher und griindlicher Vorarbeiten bediirfen.
Dieser besonders wichtige Abschnitt der Ge-
schichte ‘des sozialen Katholizismus in Uster-
reich wird noch einmal neu geschrieben werden
miissen.

Oswald v. Nell-Breuning$§S]J

Okumenische Vorstofle in Japan

Bischof Ito von Niigata, der Vorsitzende der
japanischen bischéflichen Kommission fiir 6ku-
menische Fragen, sowie Bischof Furuya von
Kyoto haben duréh bedeutsame Gkumenische
Schritte deutlich gemacht, dafl die Sache der
christlichen Einheit nun auch in Japan auf
héochster kirchlicher Ebene in Angriff genom-
men werden soll. Bischof Ito besuchte als erster

katholischer Bischof am 13. Mai 1966 den ortho-
doxen Bischof Vladimir in seiner Residenz an
der Nikolai-Kathedrale in Tokyo, und die Bi-
schofe Ito und Furuya nahmen als Leiter der
katholischen Delegation am 31. Mai 1966 an
der ersten Sitzung des offiziellen Konsultativ-
ausschusses der katholischen Kirche und der
»Vereinigten Kifche Japans® teil.

Die okumenische Bewegung kann in Japan
auf eine sehr lebendige und kraftvolle Vergan-
genheit zuriidkschauen. Nicht nur haben schon
vor mehr als 20 Jahren kriegsbedingte admini-
strative Anordnungen von seiten der Regie-
rung die christlichen Kirchen Japans in die
»Christliche Liga Japans® zusammengezwun-
gen, sondern auch von der im ganzen enttiu-
schenden Missionsrealitit her wurde mehr und
mehr die innere Unmoglichkeit der Ausbreitung
eines gespaltenen Christentums einsichtig. Dabei
spielt gerade in Japan die dufiere Getrenntheit
nicht einmal eine so irgerniserregende Rolle
wie in anderen Lindern, da der Japaner von
Hause aus keine religitsen Widerspriiche im
westlichen Sinn kennt und viele Japaner sich
gleichzeitig als Buddhisten und Shintoisten be-
trachten. Vielmehr erscheint es mehr und mehr
als ernsthaftes Missionshindernis, daf} die dufle-
re Trennung auf einen Mifistand im Inneren
der einzelnen Kirchen und der einzelnen Gliu-
bigen hinweist: auf den Mangel im Zeugnis der
Liebe. Ein vertieftes 8kumenisches Bemiihen
wiirde gleichzeitig das christliche ,Stilprinzip“
der Liebe im gesamten christlichen Bereich neu
zur Geltung bringen. Es ist bekannt, daf} der
Japaner fiir Stilprinzipien ein feines Empfin-
den hat: sie gelten ihm sozusagen als intuitive
Kriterien der Echtheit und Glaubwiirdigkeit.

Seit der wachsenden Bewufitwerdung solcher
missiologischer und speziell japanischer Gege-
benheiten hatte die dkumenische Bewegung in
Japan bisher in einer Vielzahl von Begegnun-
gen und gemeinsamen Aktionen Ausdruds ge-
funden, aber noch nicht die Ebene des offiziel-
len Dialogs der Kirchen erreicht. Dieser Durch-
bruch ist nun geschehen.

Die orthodoxe Kirche, die gegen Ende des
19. Jahrhunderts durch das Wirken des heilig-
mifligen russischen Bischofs Nikolai in Japan
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Full gefaflt und sich rasch ausgebreitet hatte,
zihlt heute etwa 20000 japanische Gldubige.
Noch 1930 berichtete Bischof Serge, der Nach-
folger des Bischof Nikolai, in einem Brief: ,Un-
ser Verhiltnis zu den anderen Konfessionen:
,Gut nachbarlich® mit den Protestanten, freund-
schaftlich mit den Anglikanern, keine Bezie-
hungen zu den Katholiken. Letztere zeigen uns
Zeichen der Feinschaft; wir iibergehen das mit
Schweigen ...“ Dies Verhiltnis wandelte sich
in der Nachkriegszeit vollstindig. Wiederholt
besuchten in den letzten Jahren katholische
Priester und Theologen die Liturgiefeiern in
der Nikolai-Kathedrale von Tokyo, besonders
bei Gelegenheit der liturgischen Hochfeste. Auch
spannen sich personliche Freundschaftsbande
zwischen beiden Seiten, so dafl der Besuch des
Bischofs Ito bei Bischof Vladimir nur der
Schlufipunkt dieser lange gepflegten Annihe-
rung war. Das Gesprich der beiden Bischife
verlief in der den Orthodoxen eigenen freund-
lichen und liebevollen Atmosphire.

Die ,,Vereinigten Kirchen Japans®, in der die
meisten protestantischen Kirchen Japans zu-
sammengeschlossen sind und der 195 000 Gliu-
bige angehdren, war nicht nur durch Begegnun-
gen in Japan selbst, sondern auch durch die
Entsendung von zwei Beobachtern zum Konzil
nach Rom in ein besonders nahes Verhiltnis
zur katholischen Kirche gelangt. Dabei spielten
die sehr positiven Stellungnahmen, die Konzils-
beobachter Professor Masatoshi Doi von der
protestantischen Doshisha-Universitit in Kyoto
nach seiner Riickkehr in Japan verbreitete, eine
wichtige Rolle. Einen gewissen Hohepunke er-
reichte diese Anniherung zwischen Katholiken
und Protestanten in Japan, als am 23. Mirz
1966 P. Paul Pfister SJ, Konzilstheologe und
Sekretir der japanischen bischoflichen Kommis-
sion fiir Skumenische Fragen, vor den rund
200 protestantischen Kirchenfiithrern Japans, die
sich jihrlich einmal im ,Nationalen Christli-
chen Konzil® versammeln, einen Vortrag iiber
das II. Vatikanische Konzil halten durfte. Der
eigentliche Durchbruch zur héochsten Ebene
kirchlicher Begegnung kam durch den gemein-
samen Entschluff zustande, ein offizielles Ko-
mitee zur Besprechung theologischer und prak-
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tischer Fragen zu griinden. Auf der am 31. Mai
1966 begonnenen Sitzungserie der Kommission
sollte folgendes 7-Punkte-Programm in An-
griff genommen werden: 1. Theologische Fra-
gen (Okumen. Theologie, Konzilsdokumente);
2. Okumenische Bewegung (Verbindungsorgan
zur Vorbereitung der Gebetswoche fiir die Ein-
heit der Christen, Planung anderer gemeinsa-
mer Aktionen, Fragen einheitlicher Terminolo-
gie und gemeinsamer Gebete, gemeinsame Bibel-
iibersetzung); 3. Frommigkeit (Exerzitienbewe-
gung, Gebets- und Liturgiepraxis); 4. Missions-
probleme (Weihnachtsprogramm; andere ge-
meinsame Versammlungen); 5. Erziehungspro-
bleme (Erziehungswege, YMCA, gemeinsamer
Schriftkommentar fiir den Schulgebrauch);
6. Wohlfahrtsfragen (Hilfsprogramm auf ge-
meinsamer Basis u. a. m.); 7. Fragen des Ver-
haltens gegeniiber den anderen Religionen in
Japan.

Beide Seiten waren durch je zehn offizielle
Beauftragte vertreten. Die protestantische Ab-
ordnung wurde gefiihrt von dem Leiter des
Komitees fiir katholische Begegnungen, Rev.
Hara. Die katholische Seite war neben den Bi-
schofen Ito und Furuya (Weihbischof Shiraya-
nagi von Tokyo war verhindert, an der 1.Sit-
zung am 31. Mai teilzunehmen) durch P.Paul
Pfister SJ, P. Josef Spae CICM und fiinf wei-
tere Abgeordnete offiziell vertreten.

Am Schluff dieser ersten Zusammenkunft
wurde der Presse ein ausfiihrliches Communi-
qué iiberreicht, das sich grofienteils mit dem
oben angegebenen Programm deckt und den
guten Ausgang des ersten Gespriichs ausdriick-
lich feststellt.

P. Piovesana, der einzige katholische Priester
des Ostritus in Japan und jetziger Rektor der
Sophia-Universitit in Tokyo, meinte kiirzlich
zu den okumenischen Bemiihungen zwischen
der katholischen und der orthodoxen Kirche
in Japan: ,Wir leben hier in Japan am Rande
der Christenheit, und das macht sich natiirlich
auch in der Intensitit des theologischen Dialogs
negativ bemerkbar. Deshalb wird es uns hier in
Japan lediglich gelingen, jene &kumenischen
Schritte nachzuvollziehen, die man in den Herz-
lindern des Christentums erstmals tut.”

Winfried Wuermeling SJ



BESPRECHUNGEN

Konzil

Das Zweite Vatikanische Konzil. Konstitutio-
nen, Dekrete und Erklirungen. Kommentare.
Teil I. Freiburg: Herder 1966. 391 S. (Lexikon
fiir Theologie und Kirche, Erginzungsband)
Lw. 56,—.

Es ist der Bedeutung des neuen ,Lexikons
fiir Theologie und Kirche® nur angemessen,
dafl es mit einer kommentierten Ausgabe der
offiziellen deutschen und lateinischen Konzils-
texte abgeschlossen wird. Man hat sich aus ver-
niinfrigen Griinden entschieden, die Dokumente
in der Reihenfolge zu bringen, wie sie promul-
giert wurden. Den einzelnen Texten gehen aus-
fithrliche Einleitungen iiber die Entstehungs-
geschichte voraus. Der Kommentar steht jeweils
unter dem zugehdrigen Text, ist also sofort
iiberschaubar. Als Autoren konnte man die
besten Sachkenner gewinnen, fast ausschlieflich
Konzilstheologen, die an der Entstehung der
Texte selbst beteiligt waren.

Dieser erste Band enthilt die Konstitution
iiber die heilige Liturgie (J. Wagner, J. A. Jung-
mann), das Dekret iiber die sozialen Kommu-
nikationsmittel (K. Schmidthiis), die Dogmati-
sche Konstitution iiber die Kirche (G. Philips,
A. Grillmeier, K. Rahner, H. Vorgrimler, F.
Klostermann, F. Wulf, O. Semmelroth, J. Ratzin-
ger) und das Dekret iiber die katholischen Ost-
kirchen (J. M. Hoeck). Bei solchen Namen
braucht nicht eigens hervorgehoben werden, dafl
wir hier Erklirungen von hohem Niveau vor
uns haben, die historisch und theologisch alle
Anforderungen eines so reprisentativen Wer-
kes erfiillen. Es ist nicht zu hoch gegriffen,
wenn man es als den auf lange Zeit hinaus
mafigebenden Kommentar bezeichnet.

Das Prinzip der zeitlichen Aufeinanderfolge
der Dokumente bringt es mit sich, dafl hier
zwei Texte erscheinen, die schon auf dem Kon-
zil sehr kritisch aufgenommen wurden und
noch bei der letzten Abstimmung in der Ge-
neralkongregation eine hohe Zahl von Nein-
Stimmen fanden. Es ist ein gutes Zeichen fiir
die Sachlichkeit und Objektivitit des Kommen-

tars, dafl er die Bedenken, die gegeniiber den
Dekreten iiber die Kommunikationsmittel und
iiber die Ostkirchen anzumelden sind, nicht
verschweigt. Im Grund zeugen solche Unvoll-
kommenheiten nur von der inneren Dynamik
des Konzils. Wiren diese Texte nicht zu einem
verhiltnismifig frithen Zeitpunkt erarbeitet
und diskutiert worden, hitten sie sicherlich eher
den Geist der spiteren Verlautbarungen er-
reicht. W. Seibel S]

STAKEMEIER, Eduard: Die Konzilskonstitution
iiber die gottliche Offenbarung. Werden, Inhalt
und theologische Bedeutung. Lateinischer und
deutscher Text mit Kommentar. Paderborn:
Bonifacius-Drudkerei 1966. 267 S. (Konfessions-
kundl. und kontroverstheol. Studien. 18.) Lw.
18,50.

Das Werk des Direktors des Johann-Adam-
Mohler-Instituts ist mehr als ein Kommentar.
Es versucht, die Bedeutung der Konzilskonsti-
tution iiber die Offenbarung aus dem histori-
schen Zusammenhang aufzuzeigen und ihren
Ort in der Entwicklung der katholischen und
der Skumenischen Theologie der letzten Jahr-
zehnte zu bestimmen. Ein Vergleich mit dem
Tridentinum und dem Ersten Vatikanum zeigt,
daf} dieser Text ,keinen Bruch mit der vorher-
gehenden Lehre der Kirche darstellt® (10), wenn
er auch in nicht wenigen Punkten neue Akzente
setzt und fast vergessene Wahrheiten wieder
ans Licht hebt. Nach diesem mehr einfiihrenden
ersten, historischen Teil gibt Stakemeier einen
Uberblick iiber die Entstehungsgeschichte der
Konstitution im Konzil selbst. Man findet dort
auch Inhaltsangaben der verschiedenen Sche-
mata, in die der urspriingliche, in der ersten
Sitzungsperiode diskutierte und damals abge-
lehnte Entwurf umgeformt wurde und aus de-
nen dann der endgiiltige Text entstand. Der
dritte, umfangreichste Teil des Buches enthilt
den lateinischen Wortlaut mit der im Auftrag
der deutschen Bischofe erstellten Ubersetzung
und einen ausfiihrlichen Kommentar.

Stakemeier will bewufit nur eine ,erste Hilfe
zum Verstindnis der Konstitution® bieten. Ein
vollstindiger Kommentar kam schon deswegen
nicht in Frage, weil er sich nur an die bereits
veroffentlichten Quellen hielt. Doch war es ihm
moglich, auf Grund eines reich dokumentierten
Berichts der romischen Zeitschrift ,La Civilta
cattolica® die Vorginge um die Abidnderungs-
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vorschlige des Papstes zu den Abschnitten iiber
das Verhiltnis von Schrift und Tradition, iiber
die Irrtumslosigkeit der Schrift und iiber die
Historizitit der Evangelien darzustellen. Nicht
zuletzt deswegen ist das Buch ein wertvolles
und vorerst unentbehrliches Hilfsmittel zum
Verstindnis der Offenbarungskonstitution und
ihrer Bedeutung fiir die theologische Diskussion
und das Skumenische Gesprich der Gegenwart.

W. Seibel S|

STAKEMEIER, Eduard: Das Konzilsdekret #ber
die Ausbildung der Priester. Lateinischer und
deutscher Text mit Kommentar. Einfiihrung
von Lorenz Kard. Jaeger. Paderborn: Boni-
facius-Druckerei 1966. 163 S. (Konfessions-
kundl. Schriften. 7) Kart. 7,80.

Das Dekret iiber die Priesterausbildung wur-
de von dem Basler evangelischen Theologen
Cullmann als einer der ,besten und wichtig-
sten® Konzilstexte bezeichnet. Es ist deswegen
verdienstvoll, dafl Stakemeier in diesem klei-
nen Band das Dokument mit dem vollstindi-
gen lateinischen und deutschen Text herausgibt
und kommentiert. Er stiitzt sich dabei auf den
offiziellen Bericht, den Bischof Carraro von
Verona im Namen der zustindigen Kommis-
sion dem Konzil vorlegte, und auf die in der
Konzilsaula vorgetragenen Voten der Viter.
Obwohl die Auseinandersetzungen in der Kom-
mission unberiicksichtigt bleiben mufiten, ent-
stand doch ein zutreffendes Bild des gesamten
Problemkreises, das fiir die nicht ganz einfache
Durchfithrung des Dekrets von Bedeutung sein
diirfte. Da das Dekret iiber ,Dienst und Leben
der Priester” mit den Fragen um die Priester-
ausbildung in engem Zusammenhang steht, sind
am Schlufl des Buches die wesentlichen Ab-
schnitte auch dieses Dokuments in deutscher
Ubersetzung abgedrucke. W. Seibel S|

RATZINGER, Joseph: Die letzte Sitzungsperiode
des Konzils. K6ln: Bachem 1966. 82 S. Kart. 3,80.

Ratzingers Konzilsberichte waren schon im-
mer im eigentlichen Sinn theologische Kommen-
tare, nie allein Information iiber den Konzils-
verlauf. So versucht er auch in diesem vierten
Heft die theologischen Probleme der vier Dis-
kussionsthemen der letzten Sitzungsperiode
darzustellen. Daff dabei der Schwerpunkt auf
dem ,Schema 13%, der ,Pastoralkonstitution
tiber die Kirche in der Welt von heute® liegt,
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ist schon von der Bedeutung dieses Dokuments
her verstindlich, ja geboten. Ratzinger steht
ihm kritischer gegeniiber als manche andere
Theologen. Er sieht deutlicher als sie die Schwie-
rigkeiten und die innere Problematik eines sol-
chen Unternchmens. Der Zwiespalt zwischen
»Biblizismus und Modernitit* (31) und zwi-
schen ,Anspruch des Glaubens und Freiheit des
Dialogs® (35), die Suche nach einer ,neuen,
nicht-autoritativen Form des Sprechens mit den
Menschen® (38), die Frage nach dem ,Grund-
verhiltnis des Christen und der Kirche zur
technisch bestimmten Welt® (39) und die darin
liegende Gefahr einer zu groflen Identifizierung
von technischem Fortschritt und christlicher
Hoffnung (der das Diskussionsschema im Ge-
folge eines gewissen ,Teilhardismus® nicht im-
mer entgangen ist), das alles stellte das Konzil
vor Aufgaben, die es gar nicht definitiv l6sen
konnte. Deswegen sieht Ratzinger die eigent-
liche Leistung in dem Mut, ,ein offenes Doku-
ment zu verabschieden, das nicht abschlieflende
Definition, sondern ein Anfang zu sein wiinscht,
der weiterfihren soll® (44), oder, anders ge-
sagt, in der neuen ., Aussagestruktur®, die nicht
mehr ,geschichtsendgiiltige Normen® zu setzen
wagt (57), was er dann an den Fragen um das
Verhiltnis des Christen zur technisierten Welt,
um Ehe und Familie und um Krieg und Frie-
den exemplifiziert.

Wichtig ist auch — um nur noch eines hervor-
zuheben —, wie Ratzinger in der oft papalistisch
miflverstandenen Errichtung der Bischofssynode
den im Grund kollegialen Aspekt heraushebt.
Er weist mit Recht darauf hin, dafl hier ,ein
bestindiges Konzil im kleinen® geschaffen wur-
de, und dafl deswegen das Konzil ,auch nach
seinem Zufleren Ende weitergehen wird® (16 £.).
In welche Richtung sich das Leben der nach-
konziliaren Kirche entwickeln sollte, welche
Fragen sich stellen und in welcher Haltung sie
angegangen werden miissen, dafiir gibt Ratzin-
gers Deutung des Konzils wertvolle Hinweise.

W. Seibel S

ScHILLEBEECKX, E.: Besinnung auf das Zweite
Vatikanum. Vierte Session. Bilanz und Uber-
sicht. Wien-Freiburg: Herder 1966. 83 S. Kart.
6,50.

Das neue Buch des hollindischen Theologen,
das seine ,Signatur des Zweiten Vatikanums®
(siehe diese Zschr. 176 [1965] 393) fortsetzt
und zum Abschluf} bringt, enthilt lodker anein-
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andergereihte Reflexionen iiber die Ergebnisse
und die Bedeutung des Konzils. Schillebeeckx
sucht iiberall das in die Zukunft Weisende, das
»Neue®, das auf der Ebene des offiziellen kirch-
lichen Lehramtes noch nicht so gesagt wurde.
So hebt er zunichst in einem kursorischen Uber-
blick iiber die einzelnen Dokumente die — im
Vergleich zur Zeit vor dem Konzil — ,wirklich
neuen Errungenschaften® stichwortartig heraus.
Ein zweiter Teil entfaltet die eigentliche Grund-
idee des Konzils, die Schillebeeckx vor allem in
dem neuen Verhiltnis von Kirche und Welt
und in der Erkenntnis des umfassenden Heils-
willens Gottes sieht, das heifft im Wissen dar-
um, dafl es Religises und Christliches auch
auflerhalb der Kirche gibt und daff dadurch
Dialog und Zusammenarbeit auf einer viel tie-
feren Ebene als der des rein Humanen ermég-
licht werden. Dieser Wandel wird seines Erach-
tens ,fiir die kommende Gestalt der Kirche von
weiterreichender Bedeutung sein, als es im
4. Jahrhundert die konstantinische Proklamie-
rung des Christentums zur Staatsreligion fiir
den Westen gewesen ist® (58).

Auch die ,nachkonziliaren Schwierigkeiten®,
auf die Schillebeedsx am Schlufl hinweist, be-
stehen fiir ithn nicht so sehr in einem uniiber-
legten Progressismus, sondern eher in der Ge-
fahr einer ,integralen Reaktion®, eines Wieder-
auflebens jener Haltungen, die durch das Kon-
zil eigentlich iiberwunden sein sollten. Da die
Frucht des Konzils ,kein fest umrissenes Er-
gebnis, sondern ein Auftrag® ist (59), folgert
er mit Recht: ,Wenn man sich ausschlieflich an
den Buchstaben des Zweiten Vatikanums hilt
und diesen als letzte Norm des zukiinftigen
theologischen Denkens betrachtet, kann diese
Haltung nur eine reaktionire Wirkung aus-
lésen® (68). W. Seibel S]

De Ecclesia. Beitrige zur Konstitution ,,Uber
die Kirche* des Zweiten Vatikanischen Konzils.
Hrsg. v. G. BARAUNA. 2 Bde. Freiburg: Her-
der - Frankfurt: Knecht 1966. 629, 604 S. Zus.
Lw. 49—

Der portugiesische Theologe Baradna ver-
folgte mit diesem in sicben Sprachen erschiene-
nen Werk ein hochgestecktes Ziel. Er wollte die
Kirchenkonstitution, das zentrale Dokument des
Zweiten Vatikanums, nicht nur fachwissenschaft-
lich kommentieren, sondern auch die Voraus-
setzung fiir deren Wirksamkeit in der Breite

der Kirche schaffen. Moglichst viele sollten ,in
seinen Gehalt eindringen und seine verborgene
Bedeutung entdecken® konnen (8).

Als Ergebnis sind zwei Binde mit 58 Beitri-
gen entstanden, die sich in drei Themengrup-
pen gliedern. Nach einem ersten, mehr histori-
schen Teil, der die ,geschichtlichen und theolo-
gischen Grundlagen®; den ,ideologischen und
historischen Zusammenhang® kliren will, fol-
gen Studien zur Konstitution selbst, und zwar
in der Ordnung der acht Kapitel des Textes.
Im letzten Teil (,Die Konstitution aus olku-
menischer Sicht“) kommen auch nichtkatholische
Theologen zu Wort, die das Dokument aus
orthodoxer, anglikanischer, evangelisch-luthe-
rischer, reformierter und altkatholischer Sicht
betrachten und beurteilen.

Es ist unmoglich, hier auch nur auf die wich-
tigeren Beitrige einzugehen. Man muff sich
iberhaupt fragen, ob ein so umfangreiches
Werk, dessen Beitrige notwendigerweise von
sehr unterschiedlichem Rang sind, dem vom
Herausgeber angestrebten Ziel gerecht werden
kann. Vielleicht wire es besser gewesen, wenig-
stens fiir die deutsche Ubersetzung nur die
wirklich bedeutenden Aufsitze auszuwihlen.
Jetzt besteht die Gefahr, dafl man bei der
Fiille des Gebotenen die Orientierung verliert,
und daf} sich deswegen nur wenige die Miihe
machen, nach den Goldk&rnern zu suchen. Hier
wire weniger mehr gewesen.

Im Vorwort zur deutschen Ausgabe wird
jedoch zu Recht hervorgehoben, dafl sich in der
Internationalitit des Werkes und in den ver-
schiedenen Richtungen seiner Mitarbeiter auch
die Stromungen widerspiegeln, die auf dem
Konzil zusammentrafen. Auflerdem werden
Chroniken zur Entstehung der Konstitution ge-
boten, die sonst nirgends zu finden sind. Das
jedenfalls gibt dem Unternehmen ohne Zweifel
groflen dokumentarischen Wert.

W. Seibel S|

OsTERMANN, Heinrich: Die Zukunfl des Laien
in der Kirche. Aussagen des II. Vatikanischen
Konzils iiber die Laien. Kevelaer: Butzon u.
Bercker 1966. 129 S. Kart. 7,80.

Wihrend die iiberwiegende Mehrzahl der
bisher erschienenen Konzilskommentare sich um
eine mehr wissenschaftliche Deutung der Texte
bemiiht, wendet sich dieses Buch direkt an die-
jenigen, die vom Konzil, vor allem von den
Aussagen iiber die Laien, eigentlich angespro-
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chen sind und von denen es im letzten abhingt,
ob die Konzilstexte im Leben der Kirche wirk-
sam werden. Ostermann beschrinkt sich nicht
auf theoretische Erdrterungen, sondern gibt
konkrete Hilfen fiir das Verstindnis dessen,
was sich aus dem Laienkapitel der Kirchenkon-
stitution und aus’ dem Dekret {iber das Laien-
apostolat fiir Stellung und Aufgabe des Laien
in der Kirche ergibt. Sein Grundthema ist die
Aussage der Kirchenkonstitution, dafl die Kir-
che zuerst eine Gemeinschaft von Gleichen ist,
in der es keine Unterschiede des Standes, son-
dern nur Unterschiede der Dienstleistungen
gibt. ,Es ist nicht mehr die Kirche der Befeh-
lenden und Gehorchenden, der Lehrenden und
der Horenden, sondern wirklich des einen Vol-
kes Gottes, in dem alle Briider und Schwestern
sind“ (114). Daraus ergeben sich weitreichende
Folgerungen fiir die Rechte und die Aufgaben
der Laien, fiir die Unterschiede zwischen all-
gemeinem und besonderem Priestertum, fiir das
Verhiltnis von Hierarchie und Laien, und darin
von Autoritit und Gehorsam, und iiberhaupt
fir die ,freie Initiative in Selbstverantwor-
tung® (110), wie der Verf. das vom Konzil Ge-
forderte zusammenfafit.

Das Buch enthilt eine Fiille von klugen und
zutreffenden Bemerkungen iiber das gesamte
Problem der Stellung des Laien in der Kirche
und seine Zusammenarbeit mit den Priestern.
In seiner zupackenden Art und der offenen,
konkreten Sprache, die auch schwierigen Fra-
gen nicht ausweicht, wird es sicherlich Gehor
finden. W. Seibel S]

Literatur

ErLICH, Victor: Russischer Formalismus. Aus
dem Englischen von Marlene Lohner. Miinchen:
Hanser 1964 (Literatur als Kunst). 407 S, Kart.
21,80.

René Wellek, der bekannte amerikanische
Literaturwissenschaftler und Mitverfasser einer
auch deutsch erschienenen ,, Theorie der Litera-
tur®, hat diesem Buch ein Geleitwort mitgege-
ben. Er bescheinigt darin dem Verfasser — Schii-
ler von Roman Jacobson, einem der Begriinder
des Russischen Formalismus — eine genaue
Kenntnis des schwer zuginglichen Schrifttums
und nennt das Werk die ,einzige umfassende
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Darstellung des Russischen Formalismus in einer
westlichen Sprache®. Es handle sich um eine
svorziigliche, authentische Studie iiber eine
Gruppe von Schriftstellern und ein zusammen-
hingendes Gedankengebdude, die jedem Lite-
raturwissenschaftler bekannt sein sollten”. Man
mochte hinzufiigen: und auch jedem reflektie-
renden Freund von Dichtung, wie ihn die Han-
ser-Reihe ,Literatur als Kunst* als Leser im
Auge hat. Wir haben es mit einem bedeutenden,
zur Zeit unersetzlichen, fiir die Kenntnis zeit-
genossischer Bestrebungen der Literaturtheorie
unentbehrlichen Werk zu tun.

Erlichs Buch hat zwei Teile. Der erste befafit
sich mit der Geschichte der formalistischen Be-
wegung. Vorliufer und Wege zu ihrer For-
mierung werden kurz namhaft gemacht. Dann
wird ihr Schicksal beschrieben, von der Entste-
hung in Moskau und Petersburg 1915/16 bis zu
Krise und Zusammenbruch etwa zehn Jahre
spiter unter der wachsenden Gegnerschaft der
marxistischen Theorie. Sie enthiillte die inneren
Schwichen der formalistischen Positionen, lieff
der Bewegung jedoch keine Chance zu korri-
gierender Mutation. Diese erfolgte jedoch teil-
weise in der tschechischen und polnischen Nach-
folge, die Erlich deshalb in seinem letzten histo-
rischen Kapitel in die Betrachtung einbezieht.

Den zweiten, die Lehre darstellenden Teil,
gliedert der Verfasser nach Themenkreisen:
Grundbegriffe, Literatur und ,Leben®, Vers-
struktur, Stil und Komposition, literarische
Dynamik, d.h. Theorie der literarischen Ent-
wicklung. Das letzte Kapitel gibt eine ,,Zusam-
menfassung® der Schwichen, Mangel, Irrtiimer
ebenso wie der giiltigen Ansitze, entwicklungs-
fihigen Tendenzen, der bleibenden Ergebnisse
dieser literaturtheoretischen Bewegung. Und
dies auf dem Hintergrund und im Zusammen-
hang der gemein - europiisch - amerikanischen
Entwicklung, mit der die Russen keine direkte
Verbindung, aber eine erstaunliche gedankliche
Verwandtschaft besafien.

Erlich sieht die Dinge unparteiisch, aber nicht
standpunktlos. Er lifit keinen Zweifel dariiber,
wo seine Sympathien und, nach seiner Meinung,
die Zukunft der Literaturwissenschaft liegen:
dort, wo sie nicht unter dem Vorwand der Li-
teratur Soziologie, Psychologie oder auch eine
undefinierbare ,,Geistes“-Geschichte treibt, son-
dern die Literatur als Literatur in die Mitte
ihrer Beschiftigung stellt, wie es der Russische
Formalismus und sein westlicher Verwandter,
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der New Criticism, forderte. Aber freilich ohne
die formalistischen Einseitigkeiten und Uber-
treibungen dieser ,Schulen“. — Erlichs Stand-
punkt hat ein hartes Gesetz fiir sich, ein Ge-
setz aller Evolution, auch der wissenschafts-
theoretischen. Es heifit: Differenzierung. Wir
kénnen nicht hinter die ,Literatur als Kunst®
zuriick, wenn wir literaturwissenschaftlich wei-
terkommen wollen. Es ist anzunehmen und zu
hoffen, dafl Erlichs Dokumentation das Zu-
standekommen eines Konsensus in dieser Rich-
tung fordert.

Das Buch liest sich, dank auch der vortreffli-
chen Ubersetzungsarbeit Marlene Lohners, mit
Genufi, stellenweise spannend. Sein Titel ist
jedoch, wie man zu Recht bemerkt hat, mifiver-
stindlich: es handelt sich nicht um russischen
Formalismus, sondern um den Russischen For-
malismus, der eine historisch und theoretisch
fest umrissene Grofle ist, H. Wutz S|

WiLLETT, John: Das Theater Bertolt Brechts.
Eine Betrachtung. Hamburg: Rowohlt 1964,
270 S. Paperback 12,80.

In England erweckte Brecht in den Nach-
kriegsjahren den peinlichen Eindrudk einer Mi-
schung aus Marx und Wagner. In Moskau und
der DDR konnte man sich eines Mifitrauens ge-
gen den Kiinstler Brecht niemals entledigen. In
Westdeutschland hat sich noch keine differen-
zierte Meinung durchgesetzt. Engagement an
einem politisch ,Positiven und Widerspruchs-
geist, Individualismus und Anti-Individualis-
mus, dogmatische Anhinglichkeit und abgriin-
dige Skepsis gingen eine einmalige menschliche
und kiinstlerische Symbiose ein. Der junge
Brecht war anti und anarchisch. Erst seit der
Begegnung mit dem Marxismus erwarb er sich
die charakteristische Klarheit, Zucht und Di-
stanz seines Stils. Der spite Brecht wurde gegen
zwingende Fabeln zunehmend mifitrauischer,
konzentrierte sich auf die Darstellung der
menschlichen Konflikte. Die Brecht-Rezeption
ist noch nirgends abgeschlossen. Konnte der
unterschiedlich dem Westen wie dem Osten un-
getreue Dichter den Dialog beider vermitteln
helfen? Willett deutet die Moglichkeit an.

Trotz einer kaum noch iibersehbaren Brecht-
Literatur gab es bisher kein Buch, das Brechts
Theaterarbeit umfassend und iibersichtlich dar-
gestellt hitte. Was in Deutschland nicht gelang,
ist dem englischen Theaterkritiker an ,,Times
Literary Supplement® gelungen. Der Verf.

wollte mit dem urspriinglich englisch geschrie-
benen Buch von 1959 zunichst ein wenig Brecht-
kundiges Theaterpublikum informieren, dar-
iiber hinaus auch Anregungen fiir Fachleute bie-
ten. Einer Erstorientierung dienen die Kurz-
beschreibungen der Stiicke in chronologischer
Folge. Die Namen der Mitarbeiter, Orte der
Auffithrungen, Fundorte fiir Anmerkungen zu
den Stiicken werden obendrein gegeben. Was
Willett danach in den einzelnen Kapiteln zu
Stoff, Sprache, theatergeschichtlichen Einfliissen,
Musik, Theaterpraxis, Theorie und Politik in
sorgfiltigen Analysen und aus griindlichem
Sachwissen darlegt, zeigt die wichtigsten Aspek-
te des Brechtschen Werkes.

Die sorgfiltige, teilweise erginzende Uber-
setzung besorgte der bedeutende Brecht-Kenner
Ernst Schumacher. Willetts ,Betrachtung® ist
fiir Lehrende, Lernende und Freunde des Thea-
ters ein Werk der Orientierung, das das Pridi-
kat ,Handbuch® verdient. P.K. Kurz S]

SCHERER, Bruno: Tragik vor dem Kreuz. Leben
und Geisteswelt Reinhold Schneiders. Freiburg:
Herder 1966. 264 S. Brosch. 16,80.

Der Verf., ein Schweizer Benediktiner der
jingeren Generation, versucht, auf Grund des
Werks und zahlreicher unverdffentlichter Manu-
skripte, die innere Entwicklung, Haltung und
Wandlung des am Ostersonntag 1958 verstor-
benen Schriftstellers aufzuzeichnen. Ausgehend
von den biographischen Fakten des Elternhauses
und der Jugend zeigt er die Formgestalten und
Formprinzipien, die Person und Werk bestim-
men: sein Erleben der Geschichte, sein Erken-
nen in geschichtlichen Gestalten, der Weg zur
Kirche durch geschichtliches Erkennen, die Er-
kenntnis des eigenen Auftrags, die Auseinander-
setzung mit Formen der Macht in Geschichte
und Gegenwart, die Vorbild-Gestalt des Fran-
ziskus, das Gewissen als Anspruch der Pflicht
und Auftrag zur Freiheit, stellvertretendes Lei-
den, die Sicht geschichtlicher Zusammenhinge
von Schuld, mit zunehmenden Jahren die Ver-
dunkelung des Glaubens. Alles Sehen und Er-
fahren war bei R. Schneider von Anfang an
durchdrungen von einer tragischen Grundstim-
mung. ,Nun sehe ich, dafl das Christliche das
eigentlich Tragische ist“, schrieb er 1950 an
O. Heuschele. Wo aus dufleren oder inneren
Griinden bei Schneider eine Einschrinkung des
Sehwinkels vorliegt — etwa aus Mangel an In-
formiertsein und Uberschitzung der Ordnungs-
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krifte des Preuflentums im Jahr 33 — scheut
Scherer kritische Bemerkungen nicht. Ausfiihr-
lich dargestellt werden die beiden groflen Mif3-
verstindnisse, denen R. Schneider als geehrter
und reprasentativer christlicher Schriftsteller
ausgesetzt war. Das erste entstand aus seinem
Aufsatz iiber den Frieden in der Ost-Berliner
Zeitschrift ,Aufbau® 1951; das zweite Jahre
nach seinem Tod, als man von der ,Gefihrtin
meines Lebens®, der um zweiundzwanzig Jahre
dlteren Anna Maria Baumgarten erfuhr. Scherer
stellt beide Mifiverstindnisse in den Umkreis
der Fakten, des zu Verstehenden und vom Ge-
wissen her Reinen. Er zeichnet in einen Hori-
zont des Verstehens die Ordinaten von Person
und Werk. Keine Biographie des Privaten, son-
dern der lebendigen und als Mensch bedingten
Person R. Schneiders, die sich in ihren schrift-
stellerischen und christlichen Auftrag eingelas-
sen hat. P.K.Kurz S]

VAN Look, Maria: [ahre der Freundschafl mit
Reinbold Schneider. Aus Tagebuchblittern.
Weilheim: Otto Wilhelm Barth-Verlag 1965.
267 S. Lw. 19,80.

ZU DIESEM HEFT

Maria van Look wollte keine Biographie des
Dichters im eigentlichen Sinne schreiben, die
Anspruch auf Vollstindigkeit macht und an
kritischen Stellungnahmen nicht vorbeikommt.
Sie formt aber doch aus der Fiille einer fiinf-
zehnjihrigen und vertrauten Familienfreund-
schaft mit Reinhold Schneider jene Ziige zu
einem geschlossenen Bild, die den legendir ge-
wordenen Verfasser religidser Sonette im Krieg
— ,religidsen Sanititsdienst® nennt Schneider
diese Periode seines Lebens im ,Winter in
Wien“ —, den Erzihler, Dramatiker, Historiker,
Kulturphilosophen, an der Antinomie von welt-
licher Macht und gottlicher Gnade fast zerbre-
chenden Versohner des Christlichen mit dem
Tragischen und weltweit gewordenen Europier
groflen Formats besser verstehen helfen und
auch als Menschen liebenswerter machen.

Die Verfasserin verfiigt aufler ihren perstn-
lichen Notizen iiber viele authentische Zeug-
nisse: Briefe, Stimmen der Freunde und eine
Reihe bisher unverdffentlichter Gedichte, die ihr
Buch aus der Sphire privater Erinnerung fiir
die breite Offentlichkeit in den Rang eines
Quellenwerkes heben. K. Neumeier 5]

K

FRIEDRICH GEORG FRIEDMANN ist 0. Professor fiir nordamerikanische Kulturgeschichte und Vor-
stand des Amerika-Instituts an der Universitit Miinchen.

NORBERT LOHFINK, seit 1962 a. 0. Professor fiir Exegese des Alten Testaments an der Philoso-
phisch-Theologischen Hochschule St. Georgen in Frankfurt, wird im Herbst dieses Jahres den glei-
chen Lehrstuh]l am Pipstlichen Bibelinstitut in Rom tibernehmen.

JoHANNEs B. HIRSCHMANN, Professor fiir Moraltheologie an der Philosophisch-Theologischen
Hochschule St. Georgen, war Mitglied der Unterkommission, die das von ihm kommentierte Ka-
pitel zu erarbeiten hatte. Er war vor allem mit der Endredaktion des Konzilstextes beauftragt.

GERHARD PoDSKALSKY studiert Theologie in Frankfurt, St. Georgen.

ADpOLF Hass, Professor fiir Naturphilosophie am Berchmanskolleg Pullach bei Miinchen, ist vor
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HuBErT JEDIN, em.o. Professor fiir Mittlere und Neuere Kirchengeschichte an der Universitit
Bonn, beschiftigt sich hauptsichlich mit der Kirchengeschichte des 15, und 16. Jahrhunderts. Er ist
Verfasser der mehrbindigen ,Geschichte des Konzils von Trient®. Auf seine eben erschienene
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‘WINFRIED WURMELING studiert z. Zt. an der Sophiae Universitit in Tokio/Japan.
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Ein Friedenspreis fiir 6kumenische Arbeit

Zur Verleihung des Friedenspreises des deutschen Buchhandels 1966
an Kardinal Augustin Bea und Willem Visser't Hooft

Heinrich Fries

Zum ersten Mal seit seinem Bestehen ist der Friedenspreis des deutschen Buch-
handels — eine der hochsten literarischen Auszeichnungen, die in Deutschland ver-
geben werden — in diesem Jahr zwei Persénlichkeiten gleichzeitig zuerkannt wor-
den, von denen jede auch allein des Preises wiirdig gewesen wire. Wenn, wie es in
den Verleihungsbestimmungen heifit, der Zweck dieses Preises ,die Forderung des
Gedankens des Friedens, der Menschlichkeit und der Verstandigung der Volker
untereinander ist“, dann wird in der Ehrung dieser beiden unbestritten fiihrenden
Skumenischen Gestalten eine solche Zielsetzung geradezu in exemplarischer Weise
erfiillt. Friedrich Wittig, Mitglied des Stiftungsrates, hat die Wahl dieses Jahres
in folgender Weise begriindet:

»Der Friedenspreis mdchte Minner auszeichnen, die zum Frieden in der Welt beigetra-~
gen haben. Die Wahl dieses Jahres meint den religiosen Frieden. Die religidse Spaltung
ist die tragische Spaltung unseres Volkes. Es ist eine Spaltung, die unser Volk mit kei-
nem anderen in Europa teilt. Es ist aber auch eine Spaltung, unter der die gesamte
Christenheit zu leiden hat. Das ist tiberall erkannt worden. Daher ist der Ruf nach
Vereinigung der getrennten Glieder grofi und stark. Wenn wir heute auch nicht von
einer Vereinigung der getrennten Christen sprechen konnen, so kénnen wir seit dem
vorigen Jahr von einer aufrichtigen Wiederbegegnung sprechen, von einer Anndherung
im wahrhaft 6kumenischen Geiste. Fiir diese haben Kardinal Bea und Dr. Visser’t Hooft
gemeinsam gearbeitet. :

Diese Wiederbegegnung, an deren Ende einmal die Einheit in Freiheit, wie Kardinal
Bea es ausgedriickt hat, stehen kann, setzt den Dialog zwischen den Christen aller Kon-
fessionen voraus. Nur iiber das unermiidliche briiderliche Gesprich kann die Annihe-
rung erreicht werden. Der Friedenspreis 1966 meint diesen Dialog, der eine grofle Hoff-
nung unserer Tage ist. Augustin Kardinal Bea und Dr. Willem Visser't Hooft ver-
krpern ein jeder auf seine Weise diese hoffnungsyolle Begegnung.*

Mit dieser Ehrung, die Kardinal Bea und Dr. Visser't Hooft in die erlauchte
Schar der bisherigen Preistrager: Albert Schweitzer, Romano Guardini, Martin
Buber, Carl Jakob Burckhardt, Hermann Hesse, Reinhold Schneider, Thornton
Wilder, Karl Jaspers, Theodor Heuss, Victor Gollancz, Sarvepalli Radhakrishnan,
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Paul Tillich, Carl Friedrich von Weizsicker, Gabriel Marcel und Nelly Sachs ein-
reiht, wird deutlich, daf der dkumenische Gedanke und Impuls nicht nur eine
innerkirchliche Frage und Angelegenheit ist, sondern die Konfessionsgrenzen weit
iiberschreitet. Es wird auch deutlich — und das ist noch bewegender -, dafl die Be-
mithungen um eine Begegnung und Anniherung der Christen, die das Stadium der
Polemik endgiiltig verabschiedet und die Phase der Kontroverse tiberschritten
haben, fiir die Menschheit von hoher Bedeutung ist, nicht nur weil die Christen
cinen Teil der Menschheit ausmachen, sondern weil die Bestrebungen der Christen
der ganzen Menschheit zugute kommen konnen und sollen.

Wenn die Christenheit ihre Sendung und Verantwortung recht versteht, kann
sie nie vergessen, dafl und wie sehr sie fiir die andern da ist und — in vielfiltiger
Weise — dasein soll. Wenn diese Intention heute von den andern angenommen
wird, dann liegt darin eine Anerkennung, die man nur mit Freude und Dank be-
antworten darf. Sie ist ein Zeichen dafiir, da sich das Verhiltnis der Christenheit
zur Welt gewandelt hat. Dieser Wandlung entspricht das neue Verhiltnis von
Welt und Christenheit, das bei aller gerade heute erkannten Differenz im Zeichen
einer gegenseitigen Angewiesenheit, einer umgreifenden Solidaritit und Partner-
schaft steht: Hier und dort geht es um den Menschen und um die Zukunft der Welt.

Ein Zeichen dieses gewandelten Verhiltnisses ist die Verleihung des Friedens-
preises an zwei Personlichkeiten fiir ihr christliches und Skumenisches Engagement,
das gewiR literarisch sich dokumentiert hat, aber ungleich umfassender ist, als es
literarisch greifbar sein kann. Aber wenn wir recht sehen: nicht das literarische,
sondern das Skumenische Werk, das Werk der Begegnung, der Verstidndigung, des
Friedens soll ausgezeichnet werden.

Unm fiir diese Auszeichnung ein Gespiir zu bekommen, sei eine geschichtliche Er-
innerung wachgerufen. Die Verleihung des Preises an Kardinal Bea erfolgt kurz
nach dem Ende des Zweiten Vatikanums. In der Ehrung des Kardinals ist ohne
Zweifel auch das Konzil geehrt. Vergleicht man damit die Wiirdigung, die das
Erste Vatikanum in der damaligen Literatur und Offentlichkeit erhalten hat, dann
kann man den Unterschied von einst und jetzt mit Hinden greifen. Das Lied von
der guten alten Zeit trifft in diesem Punkt in keiner Weise zu.

In dieser Zeitschrift ist es nicht notig, die Personlichkeiten und das Werk der
diesjihrigen Friedenspreistriger vorzustellen. Kardinal Bea gehort seit Jahrzehn-
ten zu den eifrigsten und bedeutendsten Mitarbeitern der ,,Stimmen der Zeit“.
Die entscheidenden Vorginge und Ereignisse des Konzils wurden durch ihn in den
_Stimmen der Zeit® vorgestellt, kommentiert, interpretiert und vermittelt. Dies
geschah mit grofter Kompetenz und mit iiberzeugendem hermeneutischem Ge-
schick. Niemand kannte Ursprung und Schicksal der Themen und Probleme des
Konzils so gut wie er.

Und wenn man das Personenregister der Jahrginge dieser Zeitschrift, die seit
Jahren in besonderer Weise sich der Skumenischen Fragestellung zuwendet, durch-

162



Ein Friedenspreis fiir 6kumenische Arbeit

sieht, dann kann man feststellen, dal Name, Personlichkeit und Werk von
Dr. Visser’t Hooft den Lesern der ,,Stimmen® vertraut sind.

Deshalb geniigt es, anlidflich der Ehrung dieser beiden Personlichkeiten Be-
kanntes in Erinnerung zu rufen und noch einmal vorzustellen. Uberblickt man ihr
Leben, ihren beruflichen und theologischen Werdegang, so fallen nicht unbetricht-
liche Unterschiede auf.

Willem Visser’t Hooft

Das Leben von Visser’t Hooft ist durch eine erstaunliche innere Folgerichtigkeit
bestimmt. Am 20. September 1900 in Haarlem (Holland) geboren, wurde er nach
dem Studium der Theologie an der Universitit Leiden, nach einem kurzen Auf-
enthalt in einem Quikerstudienhaus in Selly Oak und einer weiteren Studienzeit
in Amerika, die er mit der Promotion iiber den geistigen Hintergrund des ,Social
Gospel abschloff, 1924 Sekretir im Weltbund der Christlichen Vereine junger
Minner. Dazu wechselte er nach Genf iiber, wo er bis heute lebt und wirkt. 1928
wurde er gleichzeitig Sekretdr im Christlichen Studentenweltbund, und 1931 des-
sen Generalsekretir. Bei der Weltkirchenkonferenz fiir Praktisches Christentum
in Stockholm 1925 war er deren jiingster Teilnehmer. Seitdem hat er an allen
Weltkirchenkonferenzen und, seit 1938, auch an allen Weltmissionskonferenzen
teilgenommen. Es war nur folgerichtig, wenn er 1938 bereits zum Generalsekretir
des — bis 1948 noch — in Bildung begriffenen Okumenischen Rates der Kirchen
berufen wurde, dessen Generalsekretir er dann seit der Konstituierung des Oku-
menischen Rates in Amsterdam bis zur Wahl seines Nachfolgers Eugene Carson
Blake in diesem Jahr geblieben ist.

Diese Daten sind leicht aufzuzidhlen. Die innere — geistige und geistliche — Ge-
schichte ist von einem Gewicht, das nicht vielen Menschen in der Welt und in der
Kirche geschenkt wird. Wenn der frith verstorbene Erzbischof William Temple
von Canterbury den Satz gewagt hat, dafl die Okumenische Bewegung die grofie
neue Tatsache unseres Zeitalters sei, dann hat W. A. Visser’t Hooft in hervor-
ragender Weise dazu beigetragen, dieses Urteil zu begriinden.

In seiner Stellung als Generalsekretir des Okumenischen Rates hat Visser’t
Hooft die auflerordentlich differenzierten Vorginge innerhalb der Okumene regi-
striert, gesammelt und koordiniert, Kontakte hergestellt und dazu die notwendi-
gen organisatorischen und institutionellen Voraussetzungen in Genf geschaffen. Er
hat das Haus des Sekretariats des Weltrats der Kirchen immer mehr ausgebaut —
heute besteht ein grofles Skumenisches Zentrum in Genf — und zum Haus der offe-
nen Tiir, der universalen Begegnung mit Christen aller Bekenntnisse und Deno-
minationen gemacht, zur Stitte ungezihlter Besprechungen, Konferenzen und
Arbeitsgemeinschaften. Er ist in ganz besonderer Weise ein Mann des Dialogs, be-
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reit, zu horen, den anderen und dessen Sache ernst zu nehmen, die eigene Position
klar und iiberzeugend zu vertreten; eben dadurch weifl er sich einem Gemeinsamen
verpflichtet. Visser’t Hooft hat das 6kumenische Geschehen mafigeblich getragen
und geprigt. Er hat es durch den Missionsgedanken entscheidend intensiviert und
den Zusammenschluff des Internationalen Missionsrats mit dem Okumenischen
Rat der Kirchen vollzogen. Er hat sich immer wieder in Wort und Schrift, vor
allem in dem Buch »Unter dem einen Ruf« dem Problem gestellt, was der Oku-
menische Rat der Kirchen theologisch bedeutet. Visser’t Hooft sieht in ihm einen
Ausgangspunkt, aber kein Ziel. Der Okumenische Rat der Kirchen ist nach ihm
keine Superkirche, er ist nicht Selbstzweck, sondern — allerdings unbedingt not-
wendiger — Weg zum Ziel einer noch nicht verwirklichten grofleren Einheit, er ist
Zeichen des Unterwegsseins der Kirchen. Visser’t Hooft hat diese Konzeption ein-
mal sehr anschaulich beschrieben, als er 1948 das Symbol des Okumenischen Rates
der Kirchen interpretierte:

»Das Symbol des Okumenischen Rates der Kirchen ist ein Boot, nicht sehr ver-
schieden von jenem Boot, mit dem Petrus auf dem See Genezareth fischte. Das
Schiff hat einen Mast, an dem Mast hingt die Rahe, die ein Kreuz bildet . .. Nie
vorher in ihrer ganzen Geschichte haben sich Christen mit so weitgespannten Glau-
bens- und Lebensunterschieden zusammengefunden, sich verpflichtet, beisammen
zu bleiben, und es ausgesprochen, daf sie tatsichlich alle in demselben Boot sitzen.
Dieses Boot ist auf seiner Jungfernfahrt. Noch kennen wir die Seetiichtigkeit des
Fahrzeugs nicht und wissen auch nicht, ob es die grofle Fracht der Hoffnung wird
tragen konnen, die von Christen der ganzen Welt hineingeladen worden ist. Es
mag zu schwer befrachtet sein.

Das Schiff ist fiir eine unbekannte Bestimmung ausgefahren. Es bewegt sich vor-
warts, von den Winden Gottes getrieben. Aber wir wissen auch nicht, was diese
neue Gemeinschaft eigentlich bedeutet und welche Form sie schlieflich annehmen
wird. Die Schiffsbesatzung ist unerfahren, und ihre Mitglieder sprechen verschie-
dene Sprachen. Wir stimmen noch nicht iiberein hinsichtlich der Bedeutung der
Kirche und des Herrenmahls. Und wir beginnen diese gefahrliche Unternehmung
mitten in den wiisten Stiirmen der Geschichte und spiiren das gebrechliche Fahr-
zeug unter unseren Fiiflen erzittern. Wir merken, wie es mit den Spaltungen der
Politik, Kultur und Theologie kimpft, die uns entzweien wollen. Aber wir ergrei-
fen das Kreuz in der Mitte des Bootes, denn dieses Kreuz hilt uns zusammen und
verkiindet uns den Sieg Gottes iiber den Menschen.

Es ist mit Visser’t Hoofts Verdienst und Werk, dafl der Okumenische Rat der
Kirchen durch die Eingliederung der Kirchen Afrikas und Asiens sowie der ortho-
doxen Kirchen in die Breite und in die Tiefe gewachsen ist. Okumenisch ist fiir thn
kein Begriff der nivellierenden oder relativierenden Verschwommenheit oder des
theologischen Minimalismus, der den kleinsten gemeinsamen Nenner sucht, son-
dern der Verantwortung und Verpflichtung gegeniiber dem Auftrag Jesu Christi,
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gegeniiber der Anerkennung seiner Herrschaft. Diese Verantwortung ist fiir Visser’t
Hooft immer klarer und tiefer geworden. Sie ist der Ausdruck einer bereits beste-
henden, jedoch noch nicht erfiillten, aber als Aufgabe gestellten Einheit. Man kann
das deutlich verfolgen an der Geschichte der sog. Basis des Okumenischen Rates.
Die fiir die Weltkirchenkonferenz von Amsterdam im Jahr 1948 grundlegende
Formel von der ,Gemeinschaft von Kirchen, die den Herrn Jesus Christus gemifl
der Schrift als Gott und Heiland anerkennen®, ist unter mafgeblicher Beteiligung
von Visser’t Hooft bei der Vollversammlung in Neu-Delhi (1961) um eine ent-
scheidende Dimension erweitert und vertieft worden: Der Okumenische Rat der
Kirchen ,,ist eine Gemeinschaft von Kirchen, die den Herrn Jesus Christus gemif}
der Heiligen Schrift als Gott und Heiland bekennen und darum gemeinsam zu er-
fiillen trachten, wozu sie berufen sind, zur Ehre Gottes, des Vaters, des Sohnes und
des Heiligen Geistes®.

Es ist selbstverstindlich, dafl Visser’t Hooft das Geschehen und Ereignis des
Zwreiten Vatikanischen Konzils mit besonderer Aufmerksamkeit verfolgte. Die
das Konzil von Anfang an inspirierende kumenische und pastorale Intention, der
Wille zur Erneuerung der Kirche im Blick auf ihren Ursprung und ihre Sendung,
die unverkennbare Christozentrik, der Ruf zur Umkehr, die Orientierung an der
Heiligen Schrift, die ausdriickliche theologische Anerkennung der dkumenischen
Bewegung durch das Konzil, die zustimmende Bezugnahme auf entscheidende
Grundlagen des Weltrats der Kirchen — etwa auf dessen Basis — hat beim General-
sekretidr des Okumenischen Rates ein offenes Ohr gefunden. Anliflich eines Be-
suchs von Kardinal Bea in Genf (am 18. Februar 1965) wiirdigte Visser’t Hooft
die Verdienste des Kardinals als des , geistigen Vaters des Dekrets de oecumenismo®
und hob folgende Gesichtspunkte hervor:

»In dem Dekret wird sehr klar ausgesprochen, daf die kiinftigen Fortschritte der tku-
menischen Bewegung abhingen von der Erneuerung des Lebens der Kirche, einer Er-
neuerung, die als wachsende Treue gegeniiber ihrem Auftrag verstanden wird. Dies ist
eine Uberzeugung, die wir voll und ganz teilen kénnen. Denn wir haben im Leben des
Okumenischen Rates bereits entdeckt, dafl die Kirchen sich der Einheit nicht nihern
kénnen, wenn sie sich nicht von allem befreien, was ihrem wahren Wesen fremd ist,
und wenn sie sich nicht vom Heiligen Geist und dem Worte Gottes liutern und er-
neuern lassen.

Die Basis des Okumenischen Rates spricht von der gemeinsamen Berufung der Kir-
chen, die sie zu erfiillen trachten zur Ehre Gottes, des Vaters, des Sohnes und des Hei-
ligen Geistes. Im Gehorsam gegeniiber dieser Berufung, im Zusammentun der geistlichen
Gaben, die jeder Kirche gegeben sind, vollzieht sich das Wachstum zur Einheit.

Wir freuen uns ganz besonders dariiber, daf das Dekret von der Heiligen Schrift als
dem auserwihlten Instrument in der michtigen Hand Gottes spricht, einem Instrument
zur Verwirklichung der Finheit, die der Erléser den Menschen anbieter. Denn wir
glauben, daf alle die, die sich im Geist der Demut und des Gehorsams iiber die Schrift
beugen, die Stimme des Herrn horen.
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Wir freuen uns ebenfalls, daR derjenige, der mit der Leitung des Sekretariats fiir die
Forderung der christlichen Einheit beauftragt wurde, seit jeher ein Student der Bibel
war und darum einer der bedeutendsten Gelehrten ist.

Zweitens sind ‘wir froh festzustellen, daR das Dekret jeden Skumenischen Konfusio-
nismus ablehnt und das dkumenische Handeln als einen redlichen Dialog heschreibt, in
dem die Differenzen ganz ernst genommen werden.

Ich gestatte mir, in diesem Zusammenhang etwas zur Terminologie zu bemerken. Es
ist mir aufgefallen, wie oft das Dekret die Worter nichtsdestoweniger (nihilominus) und
jedoch (attamen) gebraucht. Und ich halte das fiir eine gute Sache. Denn der echte Oku-
menismus ist eine von diesen Wortern gekennzeichnete Haltung. Wir verharmlosen
unsere Differenzen nicht. Wir erkennen nicht, wie wir sie miteinander versShnen kénn-
ten. Der Okumenismus fuflt nicht auf dem Eindruck, daff die Differenzen im Schwinden
begriffen sind. Der Okumenismus fuflt auf der Uberzeugung, dafl wir trotz der Diffe-
renzen miteinander sprechen und, wo méglich, zusammenarbeiten sollten. Wir stellen
fest, daf die Differenzen existieren, dafl sie immer noch gleich groff sind, aber wir sagen
auch: nichtsdestoweniger; denn weil wir an denselben Gott glauben, an denselben Er-
Iser, an denselben Heiligen Geist, miissen wir danach trachten, uns zu verstehen, mit-
einander zu leben, wie Christen miteinander zu leben haben.”

Es war sicher eine Kronung der 6kumenischen Bemiihungen Visser’t Hoofts, dafl
nach dem Konzil offizielle Kontakte zwischen den Sekretariaten in Rom und Genf
zustandegekommen sind, die kiinftig regelmifig gepflegt werden sollen, um den
Impuls und die Ergebnisse des Konzils fiir neue Wege der Gemeinsamkeit in der
Christenheit zu erdffnen.

Kardinal Augustin Bea

Im Unterschied zu Visser’t Hooft begegnete Kardinal Augustin Bea erst ver-
hiltnismiRig spit der Skumenischen Aufgabe. Sein Lebensweg schien zundchst
durch andere Zielsetzungen bestimmt.

Der am 28. Mai 1881 in Riedbshringen bei Donaueschingen Geborene trat 1902
in den Jesuitenorden ein und absolvierte den in diesem Orden vorgesehenen Stu-
diengang in Valkenburg und Innsbruck. Neben Philosophie und Theologie stu-
dierte er klassische Philologie. 1912 empfing er die Priesterweihe; 1913 promo-
vierte er zum Doktor der Theologie. Im Sommer 1913 studierte er an der philo-
sophischen Fakultit der Universitit Berlin orientalische Sprachen, 1917 wurde er
Professor fiir Altes Testament in Valkenburg. Pater Bea wurde bald darauf (1921)
mit der Griindung der ersten neuen Niederlassung des Jesuitenordens in Deutsch-
land beauftragt. Bis 1917 waren noch die sogenannten Jesuitengesetze Bismarcks
in Geltung, die im Kulturkampf zur Aufhebung des Jesuitenordens in Deutsch-
land gefithrt und ihre Niederlassung verboten hatten. Im Zuge der fiir den Orden
neu geschaffenen Lage wurde Pater Bea Provinzial der siiddeutschen Provinz mit
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dem Sitz in Miinchen. Mit den damit verbundenen Arbeiten und Unternehmungen
ist der erste grofle Lebens- und Berufsabschnitt von Pater Bea bezeichnet.

Der zweite Abschnitt beginnt mit seiner Berufung nach Rom im Jahre 1924.
Hier konnte sich Augustin Bea ganz jener Aufgabe hingeben, die seine Lebensauf-
gabe zu sein schien: dem Studium und der Erklirung der Heiligen Schrift, beson-
ders des Alten Testaments. Von 1930-1949 war er Rektor des Pipstlichen Bibel-
instituts. Mit Pater Bea zog nicht nur ein neuer Mann, sondern auch ein neuer Geist
in dieses Institut ein. Beas Vorginger, Leopold Fonck, war durch eine ausgespro-
chen konservative theologische Mentalitit gerade in biblischen Fragen geprigt. Im
Unterschied zu ihm bemiihte sich Augustin Bea, den Geist eines ,konservativen
Reformators® zu verwirklichen und als Leitlinie der theologischen Arbeit deutlich
zu machen. Treue zur Tradition soll mit Offenheit fiir die Ergebnisse der modernen
Wissenschaft und ihrer Methoden verbunden werden. Die von Pater Bea lange
Jahre redigierte Zeitschrift ,Biblica® gibt davon einen lebendigen Eindruck.

Waren im Anfang der Tdtigkeit Beas am Bibelinstitut die Akzente noch mehr
auf die Treue zur Tradition gelegt und wurde das Neue manchmal noch zégernd
angenommen, so wurde im Lauf der Zeit immer mehr der Mut zum Neuen leben=
dig. Dafiir gibt es ein eindrucksvolles Dokument: Die Enzyklika von Pius XII.
»Divino afflante spiritu® vom 30. September 1943 ,,Uber die zeitgemife Forde-
rung der Biblischen Studien®. Sie ist wesentlich von Pater Bea konzipiert und gilt
zu Recht als Magna Charta der modernen katholischen Bibelwissenschaft, der viele
Jahre zuvor oft allzu enge Grenzen gezogen waren, die nicht selten gerade in
Deutschland zu grofien Entmutigungen und zur theologischen Resignation gefiihrt
hatten und die katholische Bibelwissenschaft zuriickwarfen. Das Neue in diesem
wichtigen Dokument besteht darin, dafl die Ausleger der Heiligen Schrift ermutigt
werden, fiir ihren Dienst an Wort und Text der Bibel alle methodischen und wissen-
schaftlichen Hilfen in Anspruch zu nehmen: die historisch-kritische Methode, die
Beachtung der literarischen Eigenart einer jeden Schrift, um zu ermitteln, was der
Schriftsteller jeweils sagen wollte. Als Unterlage und Orientierung des Ganzen
wurde ausdriicklich der Urtext der Bibel und der sogenannte Literalsinn bestimmt.
Das alles schliefit nicht aus, sondern ein, die Bibel als Buch der Kirche zu lesen, als
Buch, das im Raum der Kirche entstand als Niederschlag ihres Glaubens und ihres
Glaubensverstindnisses, das von der Kirche als Heilige Schrift faktisch von anderen
Schriften abgegrenzt wurde und in Fragen des endgiiltigen Glaubensverstindnisses
inmitten einer Vielzahl von Meinungen zur Erhebung des eigentlichen Sinnes der
Schrift als Zeugnis des Glaubens gelangt.

Aus der Titigkeit am Bibelinstitut entstand die Arbeit, die Pater Bea von Papst
Pius XTI. iibertragen wurde: eine neue Ubersetzung der Psalmen aus dem Urtext
ins Lateinische vorzunehmen und dabei die Ergebnisse der Textkritik zu beriick-
sichtigen. Ein solcher Auftrag war seit den Tagen des Hieronymus nicht mehr er-
gangen. Die neue Ubersetzung der Psalmen ist deshalb schon als Ereignis und Tat-
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sache bedeutsam, mag man auch in vielen Einzelheiten verschiedener Meinung sein.
In seinem Buch ,Die neue lateinische Psalmeniibersetzung, ithr Wesen und ihr
Geist“ hat Bea die Prinzipien seiner Ubersetzung erldutert.

Im Zusammenhang damit sprach er von der Erneuerung des Psalters und duflerte,
daf hier einer jener kithnen Gedanken sich realisiere, durch die der Heilige Geist
die Kirche gegen die Erwartung vieler, ja gegen den Willen mancher vorwirts zu
dringen pflegt. Wenn irgendwo, dann sind in dieser Titigkeit die Keime fiir das
spatere Engagement Beas fiir die tkumenische Aufgabe gelegt worden.

Die wissenschaftliche Beschiftigung mit der Bibel hatte insofern einen 6kumeni-
schen Charakter, als sie zur Zusammenarbeit mit den Theologen anderer Konfes-
sionen fiihrte. Die Bibelwissenschaft wurde in jenen Jahren die 6kumenische Arbeit
schlechthin, und es schien, als ob es keine andere Moglichkeit dafiir sonst gidbe. Daf}
tkumenische Theologie heute ein universales Anliegen und Bestreben geworden ist,
griindet vor allem auch darin, daff die Theologie sich insgesamt an der Norm orien-
tieren will, die Heilige Schrift heifit.

In den Jahren als Leiter des Bibelinstituts prigte Pater Bea die Worte, die er
spiter in vielen Varianten wiederholte: ,Die briiderlich einmiitige Zusammen-
arbeit der Christen verschiedener Bekenntnisse wird eine Atmosphire gegenseitigen
Verstehens und Vertrauens, die echte christliche Liebe schaffen.” Und: ,, Jeder ehr-
liche Dienst an der Wahrheit ist auch ein Beitrag zur Einheit der Christen.*

Fiir die umfassende Realisierung dieser Worte kam die eigentliche Stunde, als
Pater Bea, der 1959 von Papst Johannes XXIII. zum Kardinal ernannt worden
war, im Alter von 78 Jahren zum Leiter des Sekretariats fiir die Férderung der
Einheit der Christen berufen wurde.

Was dieses Sekretariat zur Vorbereitung des Konzils getan, was es fiir den Gang
des Konzils und seine wichtigsten Entscheidungen, auch und vor allem in den nicht
wenigen Situationen der Krise des Konzils durch das personliche Engagement Kar-
dinal Beas, bedeutete, braucht den Lesern dieser Zeitschrift nicht mehr gesagt wer-
den. Oscar Cullmann, der sein neuestes Werk ,,Heil als Geschichte® dem Sekre-
tariat fiir die Einheit der Christen gewidmet hat, hat anldflich eines Empfangs zur
Wiirdigung Kardinal Beas und seines Sekretariats folgendes gesagt:

»Ihr Sekretariat hier hat etwas ganz Auffallendes an sich. Obwohl es ein internes
Organ des Vatikans ist, befindet es sich, seinem Namen entsprechend, in enger Be-
ziehung mit den Nicht-Katholiken. Wire das nur ein diplomatischer Umgang, Sie wiir-
den dieses Ziel nicht erreichen. Thnen aber ist es wirklich gelungen, ihm diesen person-
lichen Charakter zu verleihen, der so wichtig ist im Hinblick auf die 6kumenische Sicht.

Dank der personlichen Beziechungen, die Sie zu schaffen wuflten, ist Ihr Sekretariat
zur offenen Tiire der katholischen Kirche fiir die nicht-rémischen Kirchen geworden.

Ich erinnere daran, daf} dieses Konzil kein Konzil der Vereinigung ist.

Aber die Art und Weise, in der Sie uns gestatteten, Beobachter bei einem katholischen
Konzil zu sein, zu sehen, was bei Thnen geschicht, wenn Sie iiber Ihre eigenen, inneren
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Angelegenheiten verhandeln, bringt uns vielleicht niher als ein Konzil der Vereinigung,
besonders in dem, was die Atmosphire des Vertrauens betrifft, die fiir den kumeni-
schen Dialog so wesentlich ist. Zu Unrecht oder zu Recht, man hat bei uns oft in der
Vergangenheit den Vorwurf gegen die katholische Kirche erhoben, daf} sie alles, was
in ihr vorgeht, verbirgt. Wie dem auch sei, in dem, was das Konzil betrifft, verbergen
Sie absolut nichts. Es gibt hier keinen Eisernen Vorhang. Sie gestatten uns, nicht nur
das triumphierende Antlitz Threr Kirche zu beobachten, das wir gewdhnlich sehen, son-
dern auch die Schwierigkeiten, mit denen Sie aneinandergeraten.

Wir konnen Sie versichern, dafl gerade dieser Einblick es ist, durch den wir uns
Thnen so nahe fiihlen. Denn wir sind iiberzeugt, dafl auch mitten in diesen Schwierig-
keiten der Heilige Geist wirkt, wie er einst in den ersten Anfingen der Urkirche ge-
wirkt hat, trotz der tatsichlichen Meinungsverschiedenheiten, die in ihrem Schofle
bestanden.

Mitten durch die Schwierigkeiten schreitet die Geschichte des Heiles voran, um so
mehr, wenn sie in Verbindung mit dem Geist der Erneuerung steht, von dem wir Thre
Kirche beseelt sehen. Gerade dadurch, daff Sie uns Rechenschaft von Thren Schwierig-
keiten geben, kommt es uns zum Bewufitsein, dafl wir uns zusammenfinden, trotz allem,
was uns trennt, auf gleichem Weg, im gleichen Zeitpunkt der Heilsgeschichte, in einer
Zwischenperiode der Geschichte, wo sich gewiff schon Anzeichen des kommenden Rei-
ches zeigen, aber noch nicht das Ende, und wo infolgedessen Schwierigkeiten vor-
handen sind.

Deshalb danken wir IThnen, dafl Sie uns zu beobachten erlaubten, ohne uns etwas zu
verheimlichen, und uns ermutigen, unser Urteil in aller Freiheit und ohne Riickhalt aus-
zusprechen, ausdriicklich so, wie es vom Standpunkt unserer eigenen Kirchen auszu-
sprechen ist.“

Einen Einblick in die umfassende und unermiidliche Bemiithung Kardinal Beas
vor und wihrend des Konzils vermitteln die beiden stattlichen Binde, die unter
dem charakteristischen Titel ,,Die Einheit der Christen® und , Einheit in Freiheit®
veroffentlicht worden sind.

Wer an Kardinal Bea denkt, denkt unwillkiirlich an Papst Johannes XXIII., er
denkt an die Verwandtschaft des Geistes und des Herzens, die beide verband. Thr
tiefstes Fundament war ihr vertrauender Glaube an die unbegrenzten Moglich-
keiten des Gottesgeistes, dessen schopferische Liebe der Kirche verheiflen ist, die
wirksam wird, wenn immer nur sich Menschen finden, die sich seiner Inspiration
auftun, die sich im besten Sinn des Wortes ergreifen und begeistern lassen. Damit
verbindet sich der Glaube an die Menschen, an den in ihnen liegenden, oft gewif§
verdeckten und verschiitteten, aber erweckbaren guten Willen; dazu kommt end-
lich der Glaube an die lebendige christliche Realitit der Getauften, deren Leben
mit dem Kreuz bezeichnet wurde, die sich zu Jesus Christus als dem Grund ihrer
Hoffnung im Leben und Sterben bekennen, mogen sie auch in verschiedenen Kon-
fessionen leben, ja mag auch der christliche Glaube verblafit sein.

Mit den beschworenden Stimmen der Untergangspropheten, der Pessimisten, der
Resignierenden, der Enttiuschten, der miide Gewordenen oder mit den Wehe- und
Verurteilungsrufen der Selbstgerechten kann sich dieser Glaube nicht befreunden.
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Pater Bea war schon weit iiber 70 Jahre alt, als seine grofle und bleibende Mission
begann. Im Greisenalter, wo andere an wohlverdiente Ruhe denken und nur den
Wunsch haben, in Ruhe gelassen zu werden, wo sie zuriickblicken und von der Ver-
gangenheit leben oder auf den wirklichen oder eingebildeten Lorbeeren ausruhen,
ist Pater Bea jung geblieben und war auf Gegenwart und Zukunft gerichtet. Ja,
man mufl sagen, er ist jung geworden an Geist und Elan, an schopferischen Initia-
tiven. Wie viele — an Jahren ungleich Jiingere — hat er nicht nur beschimt, sondern
bewegt und damit die Wahrheit bestitigt, dafl Jugend nicht sosehr ein Begr;ff der
Jahre, sondern eine Sache des Herzens ist.

Generalsekretir Dr. Visser't Hooft und Kardinal Bea sind verschiedene Wege
gefiihrt worden und gegangen. Die Treue zu ihrer Aufgabe und Berufung, die
Bereitschaft, den Ruf des Herrn der Kirche in dieser Stunde der Christenheit und
der Welt zu héren und ihm gehorsam zu sein, hat die Richtung der Wege zu einer
immer groferen Nihe und Gemeinsamkeit gefiihrt. Diese findet in der Verleihung
des Friedenspreises des Deutschen Buchhandels einen tiberzeugenden Ausdruck. Er
soll nicht nur Dank und Anerkennung fiir ein grofies Werk im Dienst der Begeg-
nung und des Friedens sein, sondern eine ermutigende Verheifflung fiir die Zukuntt,
eine Verheiflung fiir die Christenheit wie fiir die Welt.

Das polnische Millennium

Helmut Holzapfel

Kaum ein kirchliches Ereignis dieses Jahres hat in der Welt ein solches Echo gefun-
den wie die Jahrtausendfeier der Christianisierung Polens. Mit Gottesdiensten und
Predigten, mit Wallfahrten und Akademietagungen haben die Katholiken aller
Linder am Jubildum ihrer polnischen Glaubensbriider Anteil genommen. Die
Presse hat mit ausfiihrlichen Artikeln und Korrespondentenberichten iiber die
Feiern unterrichtet und die dramatische Auseinandersetzung zwischen der katho-
lischen Kirche und der kommunistischen Regierung Polens verfolgt. Polen ist
gleichsam zum ,, Thema 1966“ geworden.

Die ersten Uberlegungen zur Jahrtausendfeier gehen schon auf das Jahr 1916
zuriick, als man mitten im ersten Weltkrieg den 950. Jahrestag der Bekehrung
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Polens beging. Was ist in diesen 50 Jahren nicht alles geschehen! Die Wiederher-
stellung der Einheit und Souverinitit durch den Vertrag von Versailles, das Hoch-
kommen des Bolschewismus und Nationalsozialismus in den beiden groflen Nach-
barlindern, die vierte Teilung Polens durch Hitler und Stalin, die furchtbare Ver-
heerung des Landes durch den Krieg, die Ausrottung der Juden und die Dezimie-
rung der Intelligenz und Geistlichkeit, die Machtergreifung des Kommunismus,
die Verschirfung des Kirchenkampfes, die zu harten Mafinahmen und Gesetzen
und im Jahr 1953 sogar zur Verhaftung des Primas, des Kardinals Wyszynski,
fiihrte.

In all diesen furchtbaren Priifungen blieb der Glaube des polnischen Volkes
ungebrochen. Die Dreihundertjahrfeier der Weihe Polens an Maria sah am
26. August 1956 rund eine Million Menschen auf der Jasna Gora, dem ,Hellen
Berg® am Stadtrand von Czenstochau, dessen Kloster das beriihmte Gnadenbild
birgt. Einst hatten die schwedischen Soldaten in einer wahren ,Sintflut® — wie
Henryk Sienkiewicz den einen Band seiner Roman-Trilogie betitelt, die jenes Ge-
schehen zum Inhalt hat — das ganze Land iiberflutet. Nur in dem festungsartigen
Kloster auf der Jasna Géra leisteten die Paulinermonche und einige Edelleute er-
bitterten und erfolgreichen Widerstand, so daf} die Feinde nach wochenlanger Be-
lagerung vor dem anbrechenden Winter 1655 abziehen mufiten. Man schrieb die
wunderbare Errettung der Fiirbitte Mariens zu. An ihr entziindete sich der natio-
nale Widerstand, und der von der Flucht zuriickgekehrte Konig Jan Kasimir er-
klirte am 26. August 1656 in der Kathedrale von Lemberg feierlich Maria zur
Konigin Polens. ;

Dieses Jubilium nahm Kardinal Wyszynski zum Anlafl, um — noch aus der In-
ternierung heraus — zur inneren Erneuerung Polens aufzurufen. ,Polens ,Heller
Berg® ist unterminiert durch den Geist des sozialen Hasses, durch eine programma-
tische Apostasie, durch iiberkommene nationale Schwiichen, die ihren Schatten auf
ein leuchtendes getauftes Volk werfen.“! Man miisse daher ,unsere ganze Nation
zur Beichte fithren®. In diesem Sinne verkiindete der Primas eine Jahresnovene
zur Vorbereitung auf die Jahrtausendfeier, die unmittelbar nach dem Jubildum
von Czenstochau begann. Jedes Jahr sollte unter einem anderen Leitgedanken
stehen, ein neuer Schritt auf dem Weg der sittlichen und religidsen Erneuerung des
Volkes sein.

Inzwischen brachte der kommunistische Kurswechsel im Herbst 1956, der die
stalinistische Ara in Polen beendete und Gomulka an die Spitze der Partei fiihrte,
auch eine Abschwichung des Kirchenkampfes. Der Primas und die meisten Prie-
ster wurden freigelassen, manche kirchenfeindliche Mafinahmen und Gesetze
kamen nicht zur Ausfithrung. Als dann Papst Johannes XXIII. das Konzil ein-

1 Stefan Kard. Wyszynski, Fiir Freiheit und Menschenwiirde — Ansprachen zur Tausendjahrfeier des chrisclichen
Polen (Limburg: Lahn-Verl, 1966) 22.
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berief, gestattete die kommunistische Regierung den meisten Bischofen des Landes
die Reise nach Rom. Im Lauf der vier Sessionen des Vatikanischen Konzils konn-
ten die polnischen Oberhirten unmittelbar und persdnlich Kontakte mit dem iibri-
gen Episkopat der Weltkirche aufnehmen. Aus den freundschaftlichen Begegnun-
gen und fruchtbaren Gesprichen erwuchs dann die Idee, die ganze katholische Welt
an der Feier des Millenniums teilnehmen zu lassen. Gegen Ende des Konzils rich-
tete der polnische Episkopat an alle 56 Bischofskonferenzen die herzliche Ein-
ladung, am 3. Mai 1966 nach Czenstochau zu kommen. Auch der Papst selbst hatte
im Sinn, dorthin zu reisen. Dies wire nicht nur der erste Besuch eines Papstes im
kommunistischen Machtbereich gewesen, sondern auch eine einzigartige, glanzvolle
Auszeichnung fiir eine geschichtliche Gedenkfeier.

Das Geschehen des Jahres 966

Rechtfertigt das historische Ereignis des Jahres 966, dafl man seiner noch nach
tausend Jahren gedenkt? Dafl man weit {iber die Grenzen des eigenen Landes hin-
aus zur Teilnahme aufruft? In der Tat, wenn wir heute auf jene Zeit zuriickblicken,
miissen wir in der Bekehrung Polens ein fir die Kirche wie fiir das Abendland
gleich bedeutsames Faktum sehen. Die zeitgendssischen Chroniken berichten, soweit
sie iiberhaupt davon Kenntnis nehmen, nur mit dem lapidaren Satz: ,,966 Mesco
dux baptizatur — 966 wird Herzog Mieszko getauft“. Im Jahr zuvor hatte Herzog
Mieszko die bohmische Prinzessin Dobrawa geheiratet. Thre Familie war schon
seit zwei Generationen christlich. Dobrawas Bruder, Boleslav II., der 967 in Boh-
men zur Herrschaft kam, lebt in der Geschichte als ,der Fromme® weiter. Thre
Schwester Mlada-Maria, im Kloster Obermiinster zu Regensburg erzogen, wurde
spater Abtissin des ersten Benediktinerinnenklosters in B6hmen; ein anderer Bru-
der, Strachquas-Christian, war ebenfalls in Regensburg, im Kloster St. Emmeram,
Mobnch geworden?®.

Bei der Heirat Mieszkos spielten sicher politische Griinde eine ausschlaggebende
Rolle. Der Druck des deutschen Reiches, vorab der sichsischen Markgrafen, auf
das polnische Herzogtum, das damals nur Grofipolen und Kujawien mit den
Hauptorten Posen und Gnesen umfafite, wurde in jenen Jahren immer stirker;
gerade war Mieszko 963 — das erste historische Datum der polnischen Geschichte! —
von Graf Wichmann geschlagen worden. So suchte er Anlehnung an das siidliche
Nachbarland Bohmen, unter dessen Oberhoheit damals noch Kleinpolen mit Kra-
kau und Schlesien standen. Unter dem Einflufl seiner Gattin Dobrawa und der
Priester, die in ihrem Gefolge nach Polen gekommen waren, entschlof} sich Herzog
Mieszko schon bald, ebenfalls den christlichen Glauben anzunehmen. Wahrschein-

2 Hier und zum Folgenden vgl. Helmut Holzapfel, Tausend Jahre Kirche Polens (Wiirzburg: Echter-Verl. 1966.
100 S. u. 48 S. Bilder. Geb. 12,80).
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lich hatte er schon bei seiner Heirat diesen Schritt ins Auge gefafit. Da damals der
Karsamstag als der liturgische Tag fiir die feierliche Taufspendung galt, nimmt
man gewohnlich an, daff auch Mieszko an diesem Tag, der im Jahr 966 auf den
14. April fiel, getauft wurde. Uber den Spender der Taufe wie auch iiber den Tauf-
paten schweigen die Quellen. Vermutlich vollzog der Kaplan Dobrawas diesen
Akt. Ob Tscheche oder Deutscher, jedenfalls hatte er theologische Ausbildung und
Priesterweihe in Regensburg empfangen, dem damals noch ganz Béhmen kirchlich
unterstand. ;

Anders als etwa im Frankenreich Chlodwigs, in Skandinavien oder Ungarn,
steht am Anfang der christlichen Geschichte Polens kein heiliger Herrscher und
kein beriihmter Bischof, der als Apostel des Landes predigt und tauft. Herzog
Mieszko hatte seine Krieger straff organisiert und zur Gefolgschaftstreue erzogen,
so dafl sie anscheinend ohne Widerstreben ihm zur Taufe folgten. Freilich ver-
strich wohl noch geraume Zeit, bis das Land wirklich christlich war. Es fehlte vorab
an Glaubensboten, nachdem auch Bshmen sich erst im kirchlichen Aufbau befand
und Bayern zu entfernt war. Doch hat das Christentum in Polen trotz aller Schwie-
rigkeiten offenbar bald Wurzeln geschlagen; denn schon Mieszkos Sohn Boleslaw
Chrobry war ein eifriger Forderer der Missionsarbeit in den Nachbargebieten. Mit
seiner Unterstiitzung gingen Tschechen, Deutsche und Italiener — Adalbert, Bruno,
die fiinf Briider — zu den heidnischen Nachbarstimmen, den Pruzzen und Petsche-
negen, den Wenden und Jadzwingen.

Wihrend die anderen westslawischen Stimme, die Heveller, Liutizen oder Obo-
triten, noch ein, zwei Jahrhunderte und linger zih am Heidentum festhielten und
wiederholt in furchtbaren Aufstinden das begonnene Missionswerk zerstSrten,
stand Polen auf vorgeschobenem Posten als Bollwerk der Christenheit. Es gehort
zu den groflen Entscheidungen in der Geschichte, dafl Mieszko den christlichen
Glauben im Schidssalsjahr 966 nicht in der griechischen, sondern in der lateinischen
Form angenommen und sein Land damit in die Nationen des Abendlandes ein-
gereiht hat. Die Alternative lag gar nicht so ferne. Gerade neuere Forschungen
haben dargetan, daf§ sich ostkirchliche Spuren und Einfliisse bis in die Gegend von
Krakau finden. Schon um 880 wurde der Fiirst von Wislica an der oberen Weichsel
vom Slawenapostel Methodius getauft.

Zwischen dem neubekehrten Polen und dem HI. Stuhl in Rom bestanden von
Anfang an sehr enge Beziehungen. Dobrawas Schwester Mlada-Maria weilte ge-
rade in den entscheidenden Jahren 965-67 in der Ewigen Stadt und half vermut-
lich, die Taufe ihres Schwagers Mieszko vorzubereiten. Wiederholt gingen wih-
rend seiner Regierung Boten zwischen seinem Hof und Rom hin und her. Die mit
Zustimmung von Papst und Kaiser erfolgte Errichtung der Kirchenprovinz Gne-
sen im Jahr 1000 kniipfte dann die Bande zwischen Polen und Papst noch enger.
Immer wieder besuchen etwa im 12. und 13. Jahrhundert papstliche Legaten das
Land und nehmen an den Provinzialsynoden teil. Immer stirker fiihlte sich Polen
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im Lauf seiner tausendjihrigen Geschichte als Bollwerk des Abendlandes und als
treuen Sohn der romischen Kirche. Stolz trigt es seine Ehrentitel als ,antemurale
christianitatis“ und ,Polonia semper fidelis®.

Der Briefwechsel der Bischofe

Die Geschichte hat in Polen Glaube und Volkstum so eng zusammengeschweifit
wie bei wenig anderen Vélkern. Sie gab der Nation in grofien Zeiten Auftrieb und
Sendung, in bitteren Tagen Trost und Hoffnung. Die Geschichte erwies sich als
einigende Kraft fiir Kirche und Staat, aber auch als Briicke zu den anderen Vélkern.

Aus diesem Geschichtsbewufitsein sind auch die Einladungsschreiben des polni-
schen Episkopats an die Bischofskonferenzen der Welt abgefafit. Sie erinnern an
das historische Ereignis der Taufe Mieszkos, das Anlal zur Millenniumsfeier ist,
und suchen dann, soweit moglich, die Beziechungen zwischen Polen und dem jewei-
ligen Land im Lauf der Jahrhunderte herauszustellen. So spricht das Schreiben an
den deutschen Episkopat® von der denkwiirdigen Begegnung zwischen Kaiser
Otto I11. und Herzog Boleslaw Chrobry, das die Grundlage fiir die kommenden
fruchtbaren deutsch-polnischen Beziehungen gelegt habe. Polen sei als jiingeres
Staatsgebilde dabei anfangs mehr der nehmende als der gebende Teil gewesen. Die
Bischofe erinnern dann an den Warenaustausch, an das Kommen der Ménche, an
das Magdeburger Recht, das bei polnischen Stadtgriindungen grofle Dienste gelei-
stet habe, an die aus dem Westen kommenden Kulturbringer wie Veit Stoff und
Heiligen wie Adalbert, Bruno von Querfurt und Hedwig von Schlesien, die ,der
beste Ausdruck eines christlichen Briickenbaues zwischen Polen und Deutschland®
sei, sowie an die geistige Ausstrahlung der Universitit Krakau.

Dann freilich kénnen sie auch nicht die Schattenseiten in den deutsch-polnischen
Bezichungen iibergehen: die Grausamkeit der Kreuzritter, die von Preuflen mit-
verantwortete Teilung Polens und schliefilich die Greueltaten der Hitlerzeit.

Auch die am selben 18. November an die 8sterreichische Bischofskonferenz er-
gangene Einladung beginnt mit den groflenteils im gleichen Wortlaut gehaltenen
historischen Darlegungen. Doch stellen die Bischofe dankbar fest: ,Mit den &ster-
reichischen Lindern war Polen immer oder fast immer durch freundliche nachbar-
liche Beziehungen verbunden, sowohl in der Politik als auch in der Kultur.“ Sie
erinnern an den Einflufl des osterreichischen Barock, vor allem auf Schlesien, aber
auch bis zum Gebiet von Lemberg, und rithmen den Sieg des Polenkonigs Sobieski
tiber die Tiirken bei Wien. Sie beklagen die Teilungen Polens, an denen leider auch
Osterreich teilgenommen habe, stellen indes fest: ,Die Behandlung des besiegten

3 Der Wortlaut der Briefe findet sich neuerdings in: Versdhnung oder Haf? Der Briefwechsel der Bischofe Polens
und Deutschlands und seine Folgen. Eine Dokumentation mit einer Enfithrung von Otto B. Roegele (Osnabrii: Fromm
1966. 150 S, Kart. 4,80).
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und gedemiitigten polnischen Volkes war aber weit besser als in Preuflen oder im
russischen Zarenreich. :

Das Einladungsschreiben an den franzdsischen Episkopat wurde etwas spiter
versandt. Es beginnt die historischen Ausfithrungen ebenfalls mit der Taufe Miesz-
kos und der Errichtung des Erzbistums Gnesen, wozu Papst Silvester II., ein Fran-
zose, die Einwilligung gegeben habe. Die Bischofe rithmen den Einfluf} der Ménche
von Cluny und Clairvaux, denen Polen das ausgeprigte Gefiihl fiir soziale Ge-
rechtigkeit schulde. Mit Stolz wird herausgestellt, daf} die selige Jadwiga, die junge
Gemabhlin Jagiellos, eine Enkelin des heiligen Ludwig von Frankreich war. Der
Weihe Polens durch Jan Kasimir wird das Geliibde Ludwigs XIII. an Maria zur
Seite gestellt und darauf verwiesen, dafl seine Gemahlin den hl. Vinzenz von Paul
bat, die Lazaristen und Barmherzigen Schwestern nach Polen zu schicken. Auch
sei der polnische Episkopat als erster 1764 fiir die Ausdehnung der Herz-Jesu-Ver-
ehrung auf die ganze Weltkirche eingetreten. Schliefllich werden noch die polni-
schen Soldaten erwihnt, die an der Seite Napoleons fochten, und die polnischen
Arbeiter, die im Lauf des 19. Jahrhunderts nach Frankreich kamen. Nach diesen
historischen Erinnerungen folgt das eigentliche Anliegen des Schreibens: ,, Wir bit-
ten euch demiitig, uns einen Gebetstag zu schenken, der nach eurem Willen im
Lauf des Jubildumsjahres nach den Intentionen des katholischen Polen gewihlt
werden moge.“ Demiitig sprechen sie von den Fehlern der Vergangenheit und den
Unterlassungssiinden; in den Schicksalsschlagen, die iiber Polen gekommen sind,
sehen sie in erster Linie einen Aufruf zur Bufle und Bekehrung. ,In der gegen-
wirtigen Stunde gibt Gott uns die Ehre, das Geheimnis der Kirche der Armen zu
leben. Auf das Wesentliche beschrinkt, rechnen wir auf die Gnade, deren uner-
griindliche Reichtiimer wir mit Bewunderung erkennen. Der unerschiitterliche
Glaube unserer Bauern- und Arbeitermassen ist Richtschnur unserer Pastoral, die
sich ganz in den Dienst des Volkes Gottes stellt.“ Fiir diese Gedanken von der
Kirche der Armen durften die polnischen Bischofe gerade bei ihren franzésischen
Amtsbriidern Verstindnis und Zustimmung erwarten.

Gegeniiber den deutschen Bischifen dringte sie ein anderes Anliegen — die Ver-
sohnung. Schon nach der Aufzihlung der geschichtlichen Belastungen, von den
Kreuzrittern bis zu Hitler, erkldren sie: ,Wir suchen zu vergessen.“ Sie wollen
auch den Deutschen gerecht werden, weisen auf den innerdeutschen Widerstand,
auf Minner wie Lichtenberg, Klausener und Metzger, auf die Martyrer der ,, Wei-
Ben Rose®, auf die mutigen Kirchenfiirsten wie Faulhaber, v. Galen und v. Prey-
sing hin: ;, Wir wissen sehr wohl, wie ganz grofle Teile der deutschen Bevolkerung
jahrelang unter iibermenschlichem nationalsozialistischen Gewissensdruck stan-
den.” Sie sprechen vom ,Leid der Millionen von Fliichtlingen und vertriebenen
Deutschen® und vermeiden sogar den Ausdruck , polnische Westgebiete®, um nie-
mand zu verletzen. Beschworend rufen sie zum Schlufl: ,,Keine Polemik, kein wei-
terer kalter Krieg, aber der Anfang eines Dialogs, wie er heute vom Konzil und
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von Papst Paul VI. iiberall angestrebt wird! In diesem allerchristlichen und zu-
gleich sehr menschlichen Geist strecken wir unsere Hénde zu Thnen hin in den Bin-
ken des zu Ende gehenden Konzils, gewdhren Vergebung und bitten um Ver-
gebung. Und wenn Sie, deutsche Bischtfe und Konzilsviter, unsere ausgestreckten
Hinde briiderlich erfassen, dann erst konnen wir mit ruhigem Gewissen in Polen
auf ganz christliche Art unser Millennium feiern.®

Wenn man auch die Einladungen an die einzelnen Bischofskonferenzen nicht
isoliert betrachten darf, so ist doch das Schreiben an den deutschen Episkopat das
Kernstiick der ganzen Aktion, ein ergreifendes Dokument der Versshnungsbereit-
schaft. Es war nicht ein Werk des Augenblicks, sondern reifte in vielen personli-
chen Gesprichen und Begegnungen beim Konzil heran. Der Text wurde von je
einer Kommission erarbeitet und tiberpriift, der auf polnischer Seite vor allem Erz-
bischof Kominek, auf deutscher Seite die Bischéfe Hengsbach, Schrifter und Spiil-
beck angehérten.

Die deutsche Antwort erfolgte noch vor Konzilsende, am 5. Dezember 1965.
Die Bischofe danken fiir die Finladung nach Czenstochau, fiir die ,Grof3herzig-
keit, aus allen Jahrhunderten zunichst und vor allem Beispiele . .. gemeinsamer
Arbeit, aufrichtiger Achtung, fruchtbaren Austausches und gegenseitiger Forde-
rung” zu erwahnen, fiir den Hinweis auf die deutschen Widerstandskampfer und
das Los auch der deutschen Fliichtlinge. , Mit briiderlicher Ehrfurcht ergreifen wir
die dargebotenen Hinde.“ Das Kernstiick des Schreibens geht auf das Problem von
Vertreibung und Heimatrecht ein und ringt dabei um eine ,nach allen Seiten be-
friedigende und gerechte Losung®. Wie die Erfahrung des Konzils zeige, konne
uns durch die Gnade Gottes ein Weg gezeigt und manchmal eine iberraschende
Losung geschenkt werden.

Der Versshnungsappell des polnischen Episkopats schlug in den beiden zunichst
betroffenen Lindern wie eine Bombe ein, wenn dieses kriegerische Bild fiir eine
Friedensaktion gebraucht werden darf. Die polnische Regierung und Presse hiillte
sich tagelang in Schweigen. Wahrscheinlich wollte man erst Weisungen aus Moskau
erwarten. Schlieflich kam die offizielle Sprachregelung: man warf den Bischofen
Einmischung in die Politik und Verletzung der nationalen Gefiihle vor. Man pre-
digte Unversohnlichkeit und Hafy, wo die Bischofe von Vergebung und Liebe spra-
chen. Je linger, desto lauter wurden die Anklagen, die man gegen die Bischofe er-
hob. Man warf ihnen vor, dafl sie ohne vorherige Absprache mit der Regierung
auslindische Giste zum Millennium eingeladen hdtten. Daher verweigerte man
nicht nur den deutschen, sondern allen ausldndischen Bischofen und anderen Per-
sonlichkeiten die Teilnahme an den Hauptfeierlichkeiten des Millenniums im April
und Mai.

Das polnische Volk war zunichst auch von dem Versohnungsappell seiner Bi-
schofe teilweise betroffen. Zu viel hatte es unter der deutschen Besatzung erlitten,
zu frisch waren noch die furchtbaren Erlebnisse, auch wenn sie schon 20 und
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25 Jahre zuriicklagen, zu wenig war man vielfach auf eine Aussshnung vorberei-
tet. Aber als man erlebte, wie wiitend der Episkopat wegen seiner Versshnungs-
bereitschaft angegriffen wurde, iiberwanden die Zweifler ihre Bedenken und sag-
ten sich, der Primas miisse offenbar mit seiner versshnlichen Haltung gegeniiber
Deutschland doch recht haben. So stellte sich das Volk mit Entschlossenheit hinter
seine Bischfe.

In Deutschland kostete die Zustimmung zum Versohnungsappell den Bischéfen
und Gliubigen keine solchen Opfer. Weithin hielt man die Zeit zu einem solchen
Schritt fiir reif, zumal kurz zuvor der Rat der Evangelischen Kirche in Deutsch-
land auch dieses Problem in einer umfangreichen Denkschrift iiber die ,Lage der
Vertriebenen und das Verhiltnis des deutschen Volkes zu seinen 8stlichen Nach-
barn® aufgegriffen hatte. Allerdings fanden sich gerade im katholischen Lager schon
bald auch Kritiker. Nachdem man am grundsitzlichen Bekenntnis zu Vergebung
und Versohnung nichts auszusetzen wagte, wandte man sich dem ,, Geschichtsbild®
der polnischen Bischéfe zu. Man mahnte: ,Unsere Bischofe werden sich ihre Ant-
wort gut {iberlegen miissen, denn die von beiden Seiten gewiinschte Versshnung
kann nicht darin bestehen, die Geschichtsauslegung der polnischen Bischtfe ohne
eigene Stellungnahme hinzunehmen.* Und ,,Christ und Welt“ sekundierte: ,Die
deutschen Bischofe haben es bewuflt vermieden, auf diesen widerspruchsvollen
historischen Exkurs des polnischen Episkopats im einzelnen zu antworten.“* Da-
bei sollten in den historischen Ausfiithrungen der Einladungsschreiben doch nur die
engen und freundschaftlichen Beziehungen Polens zu den anderen Lindern unter-
strichen werden. Wenn etwa die polnischen Bischofe ihre deutschen Kollegen auf
die — nominell erst 1821 geldste — Verbindung Breslaus zum polnischen Primatial-
sitz Gnesen hinweisen, so wollten sie damit keine historische Streitfrage angehen
oder eine ausgefeilte kirchenrechtliche Darstellung geben, sondern lediglich ein
Zeugnis mehr fiir die jahrhundertelange Verbundenheit Polens und Deutschlands
anfihren.

Die polnischen und deutschen Bischfe wollten mit ihrem Briefwechsel bewuf3t
im vorpolitischen Raum bleiben. Leider hat man auch bei uns die Dokumente
christlicher Verséhnung politisch auszudeuten und auszuschlachten versucht. Man
hob geflissentlich hervor, daf} die polnischen Bischéfe die DDR nicht erwihnten,
sondern offenbar Deutschland als Einheit ansihen, da sie dasselbe Schreiben in drei
Ausfertigungen an die Bischofskonferenzen von Westdeutschland, Bayern und
Berlin sandten, daf sie erstmals, wenn auch vorsichtig, von der durch die Sowjets
erzwungenen Aussiedlung in den ostpolnischen Gebieten gesprochen hitten, dafl sie
nicht den Ausdruck ,polnische®, sondern ,Potsdamer® Westgebiete gebraucht hit-
ten. Umgekehrt suchte man zu ergriinden, was die deutschen Bischéfe mit ihrer
Bemerkung vom ,Recht auf Heimat“ aussagen wollten und wie sie zu den polni-

4 Heinrich Stubbe, Der Weg nach Tschenstochau, in: Christ und Welt, Nr. 50 vom 10, 12. 1965.
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schen Anspriichen auf die Oder-Neifie-Grenze stiinden. ,Durch solche Fragen,
Interpretationen und Diskussionen®, hob Kardinal Dépfner mit Recht hervor,
,droht dem Friedenswerk dieses Briefwechsels eine ernste Gefahr. Beide Briefe
hielten sich bewuflt im vorpolitischen Raum und miissen dort bleiben.®®

Das eben sind die ,Birendienste, von denen Erzbischof Kominek in einem
Interview sprach, die ein Teil der deutschen Presse der Kirche Polens leistete. Erst
als ,man uns alles Mogliche an politischen Absichten unterstellte, antinationale,
antikommunistische, antirussische®, wurde die kommunistische Partei und Regie-
rung auf den Plan gerufen.

Die Jahrtausendfeiern

Gewifl war es dem kommunistischen und kirchenfeindlichen Lager ohnedies un-
bequem, als man die groflangelegten und intensiven Vorbereitungen des katholi-
schen Polen auf die Jahrtausendfeier seiner Christwerdung beobachtete. Da bot
die Botschaft an die deutschen Bischéfe den willkommenen Vorwand, die grof3-
artigen Pline zunichte zu machen und den Kirchenkampf wieder anzuheizen. Die
gereizte Stimmung auf Regierungsseite duflerte sich in kleinlichen Schikanen: da
und dort wurden Prozessionen verboten, Autos durchsucht, die Fahrt des Gnaden-
bildes durch das Land behindert. Allen Bischéfen und anderen Gisten, die aus dem
Ausland — auch aus solchen Staaten, die mit der Volksrepublik Polen in guten Be-
ziehungen stehen — zum Millennium kommen wollten, wurde das Visum verwei-
gert. Sogar dem Papst wurde mitgeteilt, dafl sein Besuch im gegenwirtigen Zeit-
punkt unerwiinscht sei.

So mufite das Millennium gleichsam unter Ausschlufl der Weltoffentlichkeit ge-
feiert werden. Nur wenige auslindische Korrespondenten konnten an den Haupt-
veranstaltungen teilnehmen. Um so stdrker lenkte das Jubildum das Interesse der
ganzen Welt auf sich. Um so zahlreicher und treuer scharten sich die Massen des
gliubigen Volkes um seine Oberhirten, wo immer man sie zur Mitfeier des Millen-
niums rief. Man hatte bewuf8t das Jubilium nicht auf einen Ort und einen Tag
konzentriert, sondern iiber ein halbes Jahr verteilt und an allen Bischofssitzen und
bedeutenden Stidten des Landes durchgefiihrt. Ganz Polen sollte Zeuge der Jahr-
tausendfeier werden. Eine Kopie des Gnadenbildes von Czenstochau wanderte
von Ort zu Ort, durch die geschmiickten Straflen und das dichte Spalier jubelnder
und betender Menschen. Auch der Grofiteil des polnischen Episkopats fand sich
immer wieder an den Stitten ein, wo gerade die Feierlichkeiten stattfanden.

Das Millennium wurde am Donnerstag der Osterwoche, am 14. April, dem ver-
muteten Tauftag Herzog Mieszkos, festlich in der Kathedrale von Gnesen eroff-

5 Predigt von Julius Kard. Dépfner anliflich der Jahrtausendfeier der Christianisierung Polens in der Miinchener
Frauenkirche am 3. 5. 1966 (nach KNA, Bayerischer Dienst).
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net. Gnesen ist ja der Sitz des Primas, das Symbol der kirchlichen Einheit Polens.
Anschlieflend versammelten sich die Bischdfe zu ihrer Konferenz und fuhren am
Samstag in langer Autokolonne mit dem Bild der ,Schwarzen Madonna“ nach
Posen, wo schon Hunderttausende von Gliubigen sie erwarteten. Die ganze Dom-
insel bis iber die Briicken war schwarz von Menschen, als Erzbischof Baraniak, der
Oberhirte dieser ltesten polnischen Bischofsstadt, und Kardinal Wyszynski pre-
digten.

Thren Hohepunkt erreichten die Millenniumsfeiern am 3. Mai in Czenstochau.
Allerdings waren diesmal ,,nur® 300 000 Menschen auf den ,,Hellen Berg® gekom-
men, weil es Werktag war. Bis in die letzten Wochen noch hatte Papst Paul VI. ge-
hofft, an diesem Tag nach Czenstochau kommen zu kénnen. Nun wurde sein Bild
in der Prozession mitgetragen und auf den fiir ihn vorbereiteten leeren Stuhl ge-
stéllt. Kardinal Wyszynski erneuerte feierlich die Weihe Polens an Maria. Als er
am Abend einen Teil der Botschaft des polnischen Episkopats an die deutschen Bi-
schofe verlas und die Vaterunserbitte um Vergebung rezitierte, antwortete ihm die
riesige Menschenmenge spontan: ,Przebaczamy — wir verzeihen®. Dieses Wort
wurde gleichsam zum Kampfruf des Millenniums und vom Volk auch bei spiteren
Gelegenheiten immer wieder aufgenommen. Schon vorher hatte Erzbischof Komi-
nek in seiner Predigt erklirt: ,Niemand hat das Recht, unseren universalen Glau-
ben in ein enges nationales Getto zu sperren.“ Wenn bislang noch manche in Polen
und auch in Deutschland gezweifelt hatten, ob auch das Volk dem Versshnungs-
appell seiner Bischofe zustimme, so wurden sie nun eines besseren belehrt. Dieses
eine Wort ,Przebaczamy* ist vielleicht der Hohepunkt des ganzen Millenniums,
die edle Antwort auf all das Leid, das das polnische Volk in dem Jahrtausend sei-
ner Geschichte von seinen Nachbarn erfahren hat, zuletzt und zuschwerst im deut-
schen Namen von den Schergen Hitlers.

Wenige Tage spiter fanden sich Bischéfe und Gldubige in Krakau zusammen,
um am Fest des hl. Martyrerbischofs Stanislaus, am 8. Mai, der Taufe Polens zu
gedenken. Den gewaltigsten Zustrom erlebte aber am Sonntag vor Pfingsten das
oberschlesische Piekary. Kommen schon zu den jihrlichen Minnerwallfahrten am
letzten Maisonntag hunderttausend und mehr Pilger, so waren es diesmal schit-
zungsweise 400000 Menschen, zum grofiten Teil Minner und Jungménner. Vor
dieser einmaligen Menschenmenge, die aus dem ganzen oberschlesischen Industrie-
revier herbeigestrdmt war, erklirte Kardinal Wyszynski: ,, Wir verteidigen unsere
Rechte und wir weichen keinen Schritt zuriick. Wir fordern, dafl unsere religidsen
Rechte und die Freiheit, uns in Polen zu bewegen und zu Gott zu beten, geachtet
werden. Wir verteidigen die Freiheit und die Wiirde des Menschen . . . Nach zehn
Jahrhunderten haben wir ein Recht darauf, ein christliches Volk zu sein, und dieses
Recht geben wir nicht auf.“

Pfingsten sah dann die Millenniumfeier in Danzig, der Dreifaltigkeitssonntag
in Lublin. Vom 24.-26. Juni war die polnische Hauptstadt Zeuge der grofien Fest-
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lichkeiten — und auch der Zwischenfille, die durch die Miliz veranlaft waren. Der
halbe Episkopat und eine nach Tausenden zihlende Menge dringte sich in der viel
zu kleinen Warschauer Kathedrale, die dem hl. Johannes dem Tdufer geweiht ist.
Es wiirde hier zu weit fithren, die Feierlichkeiten in den anderen Stidten zu er-
wihnen, von Allenstein und Frauenburg bis nach Kielce und Sandomir. Zudem
steht noch der festliche Ausklang des Millenniums bevor.

Der polnische Staat wollte der Kirche nicht den ganzen Glanz des Millenniums
tiberlassen und veranstaltete daher selbst eigene Feiern, Ausstellungen und andere
Kundgebungen. So erlebt, wer in diesem Jahr nach Polen kommt, ein festliches
Land: Fahnen Polens und der Partei an Straflenkreuzungen, Transparente und
Tafeln an &ffentlichen Gebduden, Hinweise in geschmiickten Schaufenstern — und
religiose Embleme, Fahnen, Bilder und Blumen in den Gotteshidusern, vorab in den
Taufkapellen. Die Regierung hat ein grofiziigiges, modernes Schulbauprogramm
entwickelt: Tausend Schulen zur Tausendjahrfeier. Aber in den Kirchen weisen
Transparente und Aufschriften darauf hin: ,Tausend Jahre Christus — tausend
Jahre Kultur — tausend Jahre Bildung — tausend Jahre Marienverehrung®. Alle
Bemiihungen, der Kirche die grofle Schau zu stehlen, schlugen fehl. Auch Parallel-
veranstaltungen der Partei, des Militirs oder der Sportverbinde konnten die kirch-
lichen Feiern nicht beeintrichtigen. Eindeutig wurde sichtbar, hinter wem die Mas-
sen stehen. Auch im kommunistischen Lager sind heute die Meinungen geteilt, ob
es klug war, die Grenzen zu sperren und selbst den Papst abzuweisen. Hitte der
Besuch des Papstes und der auslindischen Bischofsdelegationen nicht auch — wie
man sich schon in antikommunistischen Kreisen des Westens besorgt fragte — eine
Aufwertung und Anerkennung des Regimes bedeutet? Hitte damit die kommu-
nistische Regierung nicht vor aller Welt den besten Beweis erbracht, daff in Polen
religise Freiheit und Toleranz herrsche? So aber hat man sich die Sympathien bei
der breiten Masse des gliubigen Volkes verscherzt und den religidsen ,Fanatis-
mus®, wie man sagt, erst recht entfacht.

Viele Polen verlieflen im Lauf des letzten Jahrhundetts ihre Heimat. Die Tei-
lung und Unterdriickung ihres Landes, die wirtschaftliche Not vor dem ersten
Weltkrieg, Krieg und Gewalt durch Hitlerdeutschland und die Sowjetunion trie-
ben sie in die Fremde, nach Deutschland und Frankreich, nach England und Skan-
dinavien, nach USA und Kanada. Wenig V6lker weisen eine so starke Emigration
auf. Doch blieben die Polen im Ausland zumeist durch Generationen hindurch
ihrer alten Heimat, ihrem Brauchtum und ihrem Glauben verbunden. So war es
fiir sie selbstverstindlich, auch Anteil am polnischen Millennium zu nehmen. Thnen
war es meist ebenfalls verwehrt, in der alten Heimat mitzufeiern. So fanden sich
viele Delegationen von Auslandspolen in der zweiten Maiwoche in Rom ein, wo un-
ter den Auspizien des Vatikans eine Reihe von Gottesdiensten, Festakademien und
anderen Veranstaltungen stattfand. Am 3. Mai hatte bereits Paul VI., der verhin-
derte Pilger, am Altar der Madonna von Czenstochau in den Grotten von St. Peter
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eine Messe gefeiert und in einer Botschaft an das polnische Volk sein erzwungenes
Fernbleiben lebhaft bedauert.

Nachdem die auslindischen Bischéfe nicht der Einladung zum Millennium fol-
gen konnten, hielten sie vielfach mit ihren Dibzesanen und den in ihrem Bistum
wohnenden Polen festliche Gedenkgottesdienste, so etwa in Miinchen und Berlin,
in Frankfurt und Speyer, in Miinster und Hamburg. Am eindrudssvollsten war viel-
leicht die Polenwallfahrt nach Neviges, dem , Westfalska Czenstochowa®, wo am
19. Juni vor rund zehntausend polnischstimmigen Pilgern Nuntius Bafile ein
Pontifikalamt feierte, Ruhrbischof Hengsbach eine mutige Predigt hielt und Weih-
bischof Cleven von K&ln eine Gedenktafel enthiillte. Leider konnte bei all diesen
Millenniumsfeiern, auch in Frankreich und Amerika, kein Mitglied des polnischen
Episkopats teilnehmen.

Das ,polnische Wunder®

Wer im Jahr des Millenniums durch Polen reisen konnte, muf} gestehen, dafl
diese tausend Jahre Christentum nicht nur die Kultur, sondern die Seele Polens
geprigt haben, daff sie nicht nur Geschichte, sondern lebendige Gegenwart sind.
All die vielen Eindriicke und Begegnungen, die man in einem fremden Land hat,
kulminieren in dem einen Punkt, der polnischen Frémmigkeit. Von den kirch-
lichen Massenveranstaltungen, die man im Jahr des Millenniums erleben konnte,
wurde schon gesprochen. Aber auch der Eindruck des Vorjahres wurde wieder be-
stitigt: zu welcher Tageszeit man auch eine Kirche betreten mag, man trifft immer
betende Menschen an. Es gibt keine soziologischen Untersuchungen iiber das reli-
gidse Leben, aber man st6ft immer wieder auf die iibereinstimmende Angabe,
dafl 80 bis 90 Prozent den Glauben praktizieren. Die Abendmessen, die tiglich
und in fast allen Pfarrkirchen gefeiert werden, sind iiberfiille. Der Religionsunter-
richt, der auf freiwilliger Basis in Kirchen oder kircheneigenen Riumen gehalten
werden muf, ist gut besucht. Auch die Gymnasiasten kommen, wie ein Religions-
lehrer sagte, fast hundertprozentig und selbst in der Grofistadt Krakau zu 75 Pro-
zent zum Unterricht. Der Hunger nach religiéser Kost ist grofl. Aber die paar
katholischen Zeitschriften haben beschrinkten Umfang und Auflage. Auch die
neue , Millenniumbibel“, eine grofle Leistung der kleinen Drudkerei der Pallottiner
in Posen, kann die Nachfrage nicht befriedigen.

Aus den gesunden, gliubigen und kinderreichen Familien kommt auch ein er-
staunlich starker Nachwuchs an Priester- und Ordensberufen. Ein Regens berich-
tet, dafl er im Vorjahr 71 und in diesem Jahr gar 83 Anmeldungen habe, aber aus
Platzmangel nur 58 neue Theologen aufnehmen konne. Die Berufe sind echt und
erprobt; von 53 Alumnen, die fiir 2 Jahre zum Militirdienst eingezogen wurden
(an sich sind die Studenten befreit), kamen 52 wieder ins Priesterseminar zuriick.
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So kénnen bald die furchtbaren Liicken, die der NS-Terror in den Klerus gerissen
hat, wieder ausgefiillt werden, und auch in den Westgebieten, wo die Bevolkerung
erst wieder verwurzelt werden muf}, macht sich in den Zugingen zu den Semina-
rien eine steigende Tendenz bemerkbar. Mit ungeheuren Opfern unterhilt das
Volk die katholische Universitit Lublin mit allen Gebiuden, Lehrstiihlen, Insti-
tuten und der Bibliothek, die iiber eine halbe Million Binde umfafit.

In der Tat, wie man vom deutschen Wirtschaftswunder spricht, so gibt es auch
ein polnisches Wunder, das Glaubenswunder. Ohne konfessionelle Schule, ohne
katholische Verbinde, ohne kirchliche Presse — wenn man von den in vollig unzu-
reichender Auflage erscheinenden Blittern ,Tygodnik Powszechny“ in Krakau
und , Przewodnik Katolicki“ in Posen absieht —, ohne Einfluff auf Funk und Fern-
sehen, ohne christliche Partei und ohne rémisches Konkordat — und doch! Die
Kirche Polens lebt, stirker und zuversichtlicher als oft bei uns.

Dabei konnte sich die Kirche ein gutes und ruhiges Leben erkaufen, wenn sie sich
den Wiinschen der kommunistischen Regierung beugen wiirde. Die Pax-Organi-
sation regimetreuer Priester und Laien hat nach diesem Rezept gehandelt. Sie kann
Biicher, Illustrierte und sogar eine katholische Tageszeitung herausgebén. Doch der
Episkopat lehnt sie ab und das Volk ignoriert sie. Was man ihnen vorwirft, sind
nicht falsche Glaubenslehren, sondern ihre politischen Tendenzen, die zur Auf-
weichung und Spaltung der Kirche fithren. Darum haben auch Episkopat und Volk
so scharf reagiert, als man kiirzlich den ,konzilianten“ Kominek gegen den ,stu-
ren® Wyszynski auszuspielen suchte und sogar eine Abordnung katholischer Poli-
tiker nach Rom sandte, um den Primas an die Kurie abzuschieben. Gerade Erz-
bischof Kominek wurde nicht miide, in seinen Predigten — etwa beim Millennium
in Warschau oder eine Woche spiter bei der Krénung des Marienbildes von Wartha
vor iiber 50000 Menschen — die Einheit des Episkopats zu beschworen. Denn nur
der ciserne Zusammenhalt von Episkopat, Klerus und Volk kann einen Einbruch
in die geschlossene Front der Katholiken und eine Aushhlung und Aufspaltung
der polnischen Kirche verhindern.

Blick in die Zukunft

Jede echte Jubiliumsfeier weifl sich nicht der Vergangenheit verhaftet, sondern
der Zukunft verpflichtet. So gewinnt auch das polnische Millennium erst seinen
Sinn im Blick auf das zweite Jahrtausend, das nun anbricht. Es ist vielleicht von
providentieller Bedeutung, dafl am Ausgang des ersten Jahrtausends das Zweite
Vatikanische Konzil stand, das so zukunftstrichtig war und eine innere Erneue-
rung der ganzen Kirche herbeifiihren wollte. Die Kirche Polens wird gewifl ihre
guten Traditionen nicht verraten und keinen Bruch mit der Vergangenheit herauf-
beschworen, sondern sich organisch weiterentwickeln. Sie fiihle sich auch weiterhin
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der innigen Marienverehrung der Ahnen verbunden; sie pflegt die Wallfahrten
und , Ablafitage®, sie freut sich der Prozessionen und der Volksbriuche. Aber sie
6ffnet sich auch den neuen Gedanken, die das Konzil gebracht hat. Sie bemiiht sich,
die neuen liturgischen Richtlinien durchzufiithren und das Milieu- und Traditions-
christentum in persdnliche Frommigkeit umzuwandeln. Sie weifl sich in eine plura-
listische Gesellschaftsform, unter eine atheistische Regierung gestellt. Sie will nicht
herrschen, sondern dienen. Gerade Erzbischof Kominek war fithrend titig bei
den Beratungen des Konzils iiber das Schema 13, das das Verhiltnis der Kirche zur
modernen Welt behandelt.

In der Jubiliumsnummer des , Tygodnik Powszechny“ hat Chefredakteur Jerzy
Turowicz in einem lingeren Leitartikel® auf die Forderungen des Konzilsgeistes an
den polnischen Katholizismus hingewiesen. Er pladiert fiir eine Toleranz, die jeden
engen Nationalismus abstreift und auch auf die Formel ,,Pole = Katholik® ver-
zichtet. Er hilt die Trennung der Kirche vom Staat, wie sie in Frankreich oder den
USA verwirklicht ist, fiir die Losung der Zukunft und schlieft seine Ausfiihrun-
gen: ,In dieser zukiinftigen Welt, die eifersiichtig iiber ihre rechtlich begriindete
Autonomie wacht, in einer pluralistischen Welt, wird die Kirche keine Privilegien
vom Staat fordern, sie wird nicht den Anspruch erheben, die Nation geistig zu
beherrschen. Sie wird dagegen von innen her und von unten herauf allein durch
ihre Anwesenheit die Strukturen der Zivilisation befruchten und umgestalten.
Unter Verzicht auf ihre Randfunktionen wird die Kirche ihre eigentliche Mission
viel wirksamer erfiillen. Das Erbe des vergangenen Jahrtausends achtend, wird sie
fiir die Weitergabe ihrer wesentlichen Werte neue Formen finden, vielleicht nicht
so effektvolle, dafiir um so wirksamere.“

Neben der Komponente Zeit, die in die Zukunft zielt, mufl aber im Sinn des
Millenniums auch die Komponente Raum gesehen werden, die sich auf die Nach-
barldnder erstreckt. Gerade die Jahrtausendfeier sollte, wie die Einladungsschrei-
ben des polnischen Episkopats zeigen, die alten fruchtbaren Beziehungen neu be-
leben, nicht zuletzt zum michtigsten Nachbarn im Westen, zu Deutschland. Schon
die Kritik am angeblich schiefen , Geschichtsbild“ der polnischen Bischofe zeigt,
wie viel vom kleindeutschen und selbst nazistischen Geschichtsgeist noch in man-
chen Kopfen spukt. Wie schon frither Bischof Schroffer von Eichstitt eine ,,Uber-
priifung unserer Geschichtsauffassung und unserer Geschichtsbiicher anregte, so
richtete Bischof Dr. Hengsbach von Essen bei der Polenwallfahrt in Neviges die
eindringliche Bitte an unsere deutschen Landsleute: ,Bemiiht euch um eine Korrek-
tur des einseitigen Geschichtsbildes, das uns unsere Geschichtsbiicher vielfach ver-
mittelt haben!“ Und an die polnischen Pilger gewandt: ,,Helfen Sie mit, dafl die
junge Generation etwas erfihrt von Herzog Mieszko und Prinzessin Dobrawa,
von Konig Boleslaw Chrobry und der Bedeutung des Erzbistums Gnesen fiir die

6 Jerzy Turowicz, 1000, in: Tygodnik Powszechny, Nr. 15/16 vom 10./17. 4. 1966.
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Unabhingigkeit Polens®, weiterhin von den groflen Heiligen Polens und den Blut-
zeugen der jiingsten Vergangenheit. Eine Revision unseres Geschichtsbildes miifite
aufriumen mit der Abwertung des ,,jugendlichen Triumers“ und ,t6richten Phan-
tasten® Otto IIL., wie sie sogar auf dem Bamberger Katholikentag anklang — nur
weil er Polen die kirchliche Selbstindigkeit gewzhrte —, mit dem Zerrbild der be-
deutendsten polnischen Herrscher, eines Boleslaw Chrobry und Wladyslaw Ja-
giello, mit der Idealisierung der Militirdiktatur des Deutschen Ordens, den ,die
kleindeutsche Geschichtsschreibung zum Ahnherrn des Kaiserreiches gemacht® hat’,
mit der oftmals uneinsichtigen Haltung gegeniiber den Teilungen Polens und dem
preuflischen Kulturkampf, um nur einiges zu nennen. Uberhaupt ist es beschi-
mend, wie wenig selbst deutsche Akademiker von polnischer Geschichte und Lite-
ratur, Kunst und Kirche wissen. Wer aber den anderen schitzen und liebgewinnen
will, muf ihn zuerst richtig und griindlich kennenlernen. Das wire nicht die ge-
ringste Frucht des Millenniums, wenn die grofie Beachtung, die Polen alliiberall
in diesem Jahr gefunden hat, zu einer intensiveren Beschiftigung und Hochachtung
seiner Geschichte und Kultur, seiner Glaubenstreue und Spiritualitit fiihren wiirde.

Das Millennium hat zunichst Polen selbst wieder Mut und Kraft geschenkt,
wie in vergangenen Jahrhunderten auch den heutigen Stiirmen standzuhal-
ten. Es hat herrliche Bliiten der Glaubenstreue und Frommigkeit getragen, die
von aller Welt bewundert werden. Aber das Millennium will und soll iiber die
Grenzen hinausgreifen. Es muf§ der grofle Anstof8 sein, um das, was sich in tau-
send Jahren an Mif8verstindnis und Feindschaft zwischen Deutschen und Polen
aufgehauft hat, zu beseitigen und das, was in schicksalhafter Verbundenheit und
gegenseitiger Befruchtung gewachsen ist, weiter zu pflegen. Der Dialog zwischen
den polnischen und deutschen Bischdfen, der beim Konzil so verheiflungsvoll be-
gonnen hat, konnte beim Millennium keine Fortsetzung finden. Es werden sich
trotzdem weitere Gelegenheiten des Gesprichs bieten. Vielleicht wird eines nicht
so fernen Tages auch die polnische Regierung erkennen, daf solche Kontakte von
Katholiken iiber die Grenzen hinweg fiir den Weltfrieden niitzlich sind und auch
eine Vertrauensbasis fiir wirtschaftliche und kulturelle Zusammenarbeit schaffen.
An uns aber ist es, sich ehrlich mit unseren polnischen Glaubensbriidern zu freuen
iiber die Gnade des gemeinsamen Glaubens, die ihnen vor nunmehr tausend Jahren
und uns vor noch lingerer Zeit zuteil wurde, die aber in jeder Generation neu er-
betet und erkimpft werden muf.

7 Gotthold Rhode, Kleine Geschichte Polens (Darmstadr 1965) 129.
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Die Haltung des Apostels Paulus dem Gesetz gegeniiber, wie sie sich vor allem in
den Briefen an die Galater und an die Romer darstellt, ist nicht leicht zu verstehen.
Sie scheint eher widerspriichlich zu sein. Es ist, wie wenn die Hochschidtzung des
Gesetzes, in der Saulus wie jeder Jude seiner Zeit aufgewachsen war, der Stolz
darauf, daf} seinem Volk die Offenbarung Gottes anvertraut worden war (R 3, 2),
ihm die Sohnschaft und die Herrlichkeit und die Bundesschliisse und die Gesetz-
gebung und der (wahre) Gottesdienst und die Verheiflungen gegeben waren
(R 9,4 1£.), in Widerstreit lige mit der Erkenntnis, dafl das Gesetz ohnmichtig ist,
das zu wirken, was die Juden von ihm erwarteten, und daf} dieser Widerstreit im
Gefiihl nicht zur Losung gekommen ist. So wird erklirt, daf das Gesetz heilig ist,
und das Gebot heilig und gerecht und gut (R 7, 12); es ist geistlicher Art (R 7, 14).
Es ist, wenn auch vermittelt, gottlichen Ursprungs (G 3, 19). Und doch kann es
keine Gerechtigkeit bei Gott schaffen (G 3, 11); es kann nicht lebendig machen
(G 3, 21). Ja, es wirkt den Zorn Gottes (R 4, 15), weil es die Begierde anstachelt,
ohne die Kraft zu geben, ihr zu widerstehen (R 7, 7 f£.). So wird es zum Werkzeug
der Siinde, die es beniitzt, um den Tod zu wirken (R 7, 11 ff.). Damit erweist es
seine Ohnmacht und seine Schwiche (R 8, 3). Wie sind die letzten Ausspriiche, die
einem jeden Juden wie Verrat am Heiligsten erscheinen muf3ten und die er als eine
vollige Verkennung seiner Beziehung zu Gott nur verwerfen konnte, mit den
ersten zu vereinigen?

Zu verstehen ist der scheinbare Widerspruch nur, wenn man erkennt, daf} hier
der neue Standpunkt, den Paulus durch seine Bekehrung erlangt hat, in Streit ge-
rit mit seiner vom fritheren Standpunkt aus richtigen Einschdtzung des Gesetzes.
Das Gesetz hat vollbracht, was es vollbringen sollte und was seinem Wesen ent-
spricht. Aber dariiber gibt es nun etwas Hoheres, Wesentlicheres, das bis jetzt ver-
borgen gewesen war, jetzt aber durch Christus, sein Leben und seine Lehre offen-
bar geworden ist, so dal der Mensch sich nun nicht mehr mit der Gerechtigkeit
begniigen kann und darf, die er bisher als die hdchste angesehen hatte und zu der
das Gesetz in der Tat hinzufithren fahig war.

Das Neue, was Christus gebracht hat, ist ein bisher ungekanntes Verhiltnis zu
Gott, das jede Fremdheit aufhebt, so daff der Mensch in Christus zu Gott so steht
wie der Sohn und Erbe zu seinem Vater (R 8, 14-18). Eine neue Erstreckung des
menschlichen Seins ist durch Offenbarung und Gnade geweckt worden, ein neues
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Leben, im Vergleich mit dem das Leben unter dem Gesetz wie Tod erscheinen
mufte, und die Gerechtigkeit, die es zu geben vermochte, als etwas blofl Aufler-
liches, die das Eigentliche des Menschen nicht beriihrt.

In der Tat lift das Gesetz als solches zwischen Gott und dem Menschen nicht
die Vertrautheit aufkommen, die Christus als das eigentliche und richtige Verhélt-
nis des Menschen zu Gott, als die wahre Gerechtigkeit, geoffenbart hat; es laf}t
zwischen ihm und Gott eine gewisse Fremdheit bestehen, wenn sie auch wesentlich
geringer ist als die zwischen dem heidnischen Menschen und seinen Gottern. Das
Christentum hat diese Fremdheit aufgehoben, und darum mufite Paulus das Gesetz
als ungeniigend empfinden, sowoh! fiir die Vermittlung der neuen Vertrautheit
wie als ihren Ausdruck.

Das Wesen des Gesetzes

Es liegt im Wesen des Gesetzes, daf} es eine Vorschrift fiir das Handeln einer
Mehrzahl von Menschen ist, die vor dem Gesetz als eine Gruppe dastehen, die in
Hinsicht auf das Befohlene vollig gleich sind. Es wendet sich nicht unmittelbar an
den einzelnen als solchen in seiner Besonderheit, sondern an ihn als Mitglied der
Gruppe und durch seine Zugehdrigkeit zu ihr hindurch. Ihn als diesen einzelnen
und einmaligen meint es nicht und spricht es nicht an.

Der Sinn der verschiedenen Gebote liegt denn auch darin, dafl die Ordnung und
das Zusammenleben der Menschen in der gleichen Gruppe gewiahrleistet wird, und
zwar zum Besten der Gruppe und ihrer Mitglieder. Dafiir geniigt das duflere Werk.
An sich ist es fiir das Gesetz gleichgiiltig, aus welcher Gesinnung das Geforderte
getan wird, ob aus Einsicht in die Giite des Befohlenen oder aus Angst vor den
nachteiligen Folgen des Ungehorsams. Eine Gesinnung befichlt das Gesetz un-
mittelbar und aus seinem Wesen nicht, da mit dem Vollzug des Werkes der ge-
setzte Zwedck erreicht wird. Grundlegende Haltung ist hier darum der blinde Ge-
horsam, der das Befohlene tut, eben weil es befohlen ist; wird dariiber hinaus-
gegangen, so geht man iiber die Forderung des Gesetzes hinaus. Daf} dies in Israel
im einzelnen ofter der Fall war, dafiir zeugen viele Stellen, vor allem bei den
Propheten und in den Psalmen; aber diese Fille dndern das Wesen des Gesetzes
nicht.

Gesetzgeber und Untergebener treten somit durch das Gesetz nicht in einmalige,
personliche Bezichungen, sondern nur in allgemeine und unpersénliche. Als diese
einmaligen Menschen bleiben sie einander fremd. Und ebenso bleibt das Gesetz
dem Untergebenen fremd. Es ist ihm von einem andern auferlegt und kiimmert
sich nicht um den eigenen Willen des Gehorchenden; es fordert nur eins, Gehorsam
in der Ausfithrung des dufleren Werkes. Dessen eigener Wille mag auflerhalb des
Vollzugs bleiben, ja, thm widerstreben; das ist ohne Bedeutung, solange das Werk
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getan wird. Eine Hilfe fiir die Unterwerfung bietet weder das Gesetz noch der
Gesetzgeber; sie liberlassen den einzelnen seinen eigenen Kriften und fragen nur
nach dem Ergebnis. Dieses kann jedoch als dufleres Werk nie den ganzen Menschen
umfassen; das Gesetz befiehlt fiir einzelne Fille; alles andere ist ihm gleichgiiltig.
Es bezieht sich nicht auf die Einmaligkeit und Einzelhaftigkeit des Menschen und
seiner jeweiligen Lage und damit auf seine Personhaftigkeit, die es immer nur
mittelbar betrifft und anspricht. Gesetz und Wille des einzelnen kénnen nicht in
allem und einfachhin zusammenfallen.

Wie zwischen Gesetzgeber und Untertan das Gesetz aus sich keine Gemeinschaft
schafft, so auch nicht zwischen den Menschen der Gruppe, auf die es sich bezieht.
Sie gehorchen dem Gesetz zwar gleichzeitig, aber nicht gemeinsam. Weil zur Aus-
filhrung des Gesetzes keine bestimmte innere Gesinnung erfordert ist, kann diese
die einzelnen auch nicht innerlich, als Menschen, zusammenbinden. Die Einheit der
Gruppe ist fiir den Erlaff des Gesetzes schon vorausgesetzt; sie liegt in der Bluts-
verwandtschaft oder in der politischen Einheit oder in gemeinsamen wirtschaft-
lichen Interessen. Es sind also duflere Bindungen, die nicht unmittelbar die Person
betreffen und anrufen. Deswegen ist wohl gegenseitige Hilfe innerhalb der Gruppe
selbstverstdndlich, da es um die gleichen Interessen geht; es besteht ein starker Zu-
sammenhalt der Sippe und des Volkes. Aber dariiber hinaus herrscht Gleichgiiltig-
keit gegen die andern Menschen, wie dies noch heute von manchen Volkern be-
richtet wird?.

Auch innerhalb der Gruppe geht es darum, daf} jeder das tut, was Sitte und
Gesetz von ihm verlangen. Die Haupttugend, ja die Tugend kurzum, ist die Ge-
rechtigkeit: Man hat getan, was man zu tun schuldig war. Darum bleibt es bei
einer gewissen Herbheit und Kiihle des Gefiihls; man ist innerlich nur wenig unter-
einander verbunden, und auch dies nicht auf Grund des Gesetzes. Das zeigt sich in
dem Verhiltnis des Familienhauptes zu Frau und Kindern und Sklaven, wie auch
in der Auffassung der Ehe als einer Angelegenheit vor allem der Sippe und in der
Stellung der Frau, wenn auch dies alles in Israel aus religidsen Griinden besser war
als bei den Nachbarvélkern. Eine letzte Fremdheit der Menschen ist nicht iiber-
wunden; der Nichste, dem man Hilfe schuldet, ist nicht der Mensch als Mensch,
sondern der Volksgenosse und Sippenzugehdrige.

Das grundlegende Kennzeichen und der wesentliche Mangel des Gesetzes ist also
dies, dafl es den Menschen nicht als diesen einzelnen meint und sich nicht unmittel-
bar an seine Personhaftigkeit als solche wendet, sondern nur durch die Vermittlung
der Allgemeinheit und der unterpersénlichen Schichten seines Seins. Die Forderun-
gen solcher Schichten sind aber ihrem Wesen nach beschrinkt und umfassen nicht
den ganzen Menschen. Weil sie aber beschrinkt sind, lassen sie sich auch vollkom-
men erfiillen, dies um so mehr, als es nur auf die Richtigkeit des dufleren Vollzugs

1 Vgl. Lily Abegg, Ostasien denkt anders (Ziirich 1949).
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ankommt. Der Mensch vermag aus eigener Kraft das Gesetz zu erfiillen, und dar-
iiber hinaus hat der Gesetzgeber keinen Anspruch an ihn. Wird er vor Gericht ge-
stellt, so mufl das Gericht ihn auf den Nachweis der Erfiillung der Gesetzesfor-
derungen hin als gerecht erkliren, welches die Beweggriinde seines Gehorsams auch
immer gewesen sein mogen. Eine solche Gerechtigkeit ist ithrem Wesen nach nur
duflerlich, forensisch, sozial. Der Mensch als Mensch ist durch den Gesetzesgehor-
sam nicht notwendig besser geworden; das Gesetz verdndert ihn nicht. Es gibt ihm
auch nicht die Kraft, das Werk zu leisten; diese muf ihm anderswoher zur Ver-
fiigung stehen. ]

Wegen der Begrenzung der vom Gesetz geforderten Leistungen kann der Mensch
das Bewuftsein haben, alles getan zu haben, was das Gesetz von ihm verlangt und
sich darum fiir gerecht halten, und zwar aus eigener Kraft. Innerhalb seiner Gruppe
hat er die Leistung vollbracht, die man von ihm fordern darf; seinerseits kann er
von seinen Partnern verlangen, daf sie sich ebenfalls an das Gesetz halten und die
entsprechenden Leistungen vollbringen, damit so das Ganze bestehe und gedeihe.

Aus dem Gesagten geht hervor, daf} ein ganzer Bereich des Menschlichen, und
zwar der entscheidende und eigentliche, aus dem Gesetz ausgeklammert bleibt: die
Innerlichkeit, die Personhaftigkeit und die persdnliche Gemeinschaft, die selbstlose
Liebe. Wo also die Erfiillung des Gesetzes als die Vollkommenbheit, als die Gerech-
tigkeit des Menschen, als seine Vollendung und Erfiillung angesehen wird, da be-
zieht sie sich nicht auf den Menschen als diese einmalige Person. Nicht als ob die
Personhaftigkeit nicht da wire; aber sie hat mit dem Gesetz an sich nichts zu tun.
Sie steht auch nicht an der Spitze der Werttafel und findet darum im Leben nicht
die ihr gebiihrende Beriicksichtigung. Der Mensch weifl kaum um sie, ausdriicklich
sogar tiberhaupt nicht. Der Mensch versteht sich als in den Bereichen aufgehend,
die sich durch ein Gesetz, durch eine allgemeine Vorschrift regeln lassen; er ver-
steht sich als Angehoriger der Sippe oder als Volksgenosse, sich selbst und seine
Mitmenschen. Zu seiner Selbstverwirklichung als Person trigt das Gesetz als solches
nichts bei; wo das Bewuftsein von dieser Personhaftigkeit und ihrer Freiheit noch
nicht besteht, da vermag das Gesetz sie nicht zu wecken. In der Riickschau von
dem erlangten Bewuftsein dieser Freiheit aus mufl darum das Leben unter dem
Gesetz als Sklavendienst unter unpersonlichen Michten, ,unter den Elementen
dieser Welt“ (Gal 4, 3) erscheinen.

Das Gesetz kann also geniigen, solange der Mensch sich nicht als einmaliger klar
von den mehr naturhaft begriindeten Gemeinschaften wie Familie, Sippe und
Volkstum abhebt, solange er sich nur als deren Mitglied versteht und auflerhalb
ihrer nicht leben kann, wie es bei primitiven Menschen und den Angehdrigen der
vor- und auflerchristlichen Kulturen, auch bei den Israeliten, der Fall war. Aufler-
halb seiner Nation und seines Landes fiihlte sich ein solcher Mensch verlassen und
jeder Hilfe beraubt, nur umgeben von feindlichen Michten. Deshalb glaubte er, die
Macht seiner Gotter hore an den Grenzen dieser Gemeinschaften auf; selbst in
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Israel fithlte man vielfach noch so: Jahwe, so meinte man, konnte aulerhalb Pali-
stinas nicht verehrt werden.

Umgekehrt kann der Mensch, solange dieses Selbstverstindnis allgemein herrsche,
in diesen Gemeinschaften vollkommen aufgehen und sich durch den Dienst an
ihnen verwirklicht fithlen. Das, was er als sein Selbst ansieht, seine innerweltlichen
Bestrebungen, seine Stellung in den Gemeinschaften und der Stolz auf die voll-
brachte Leistung, erhilt durch sie Erfiillung. Da er sich selbst von der Gemeinschaft
kaum abhebt und in ihr aufgeht, sich mit ihr gleichsetzt, so versteht er sein Fort-
leben nach dem Tode, eine Forderung der Personhaftigkeit, als Weiterleben in
Sippe und Volk durch seine Nachkommenschaft, die darum eine solche Bedeutung
erhilt. Der eigene Tod hingegen wird mit grofRer Selbstverstindlichkeit hingenom-
men. Mehr ist schon die Einmaligkeit da betont, wo das Fortleben in den Ruhm bei
spdteren Geschlechtern verlegt wird. Aber ein solcher Ruhm kann immer nur weni-
gen zukommen und nie allgemein sein. Auflerdem verlegt der Mensch auch hier
sein Selbst in die Ansicht, die die andern von ihm haben, und nicht unmittelbar in
die Selbstandigkeit und Geistigkeit des eigenen Seins.

Da aber in Wirklichkeit jeder Mensch personhaft ist, mag auch das Naturhafte
und Allgemeine deren Selbstindigkeit und Freiheit verschieden stark einengen
und das Bewufitsein davon zuriickdringen, so kann eine blofle Gesetzlichkeit dem
Sein des Menschen nicht ganz entsprechen. Seine hdchsten Moglichkeiten bleiben
unerschlossen. Erwacht er aus diesen Bindungen zum Bewuftsein seiner einmaligen
Personhaftigkeit, so vermag alles Naturhafte ihn nicht mehr wie bisher vollkom-
men zu befriedigen. Er beginnt, die Fremdheit des Gesetzes als ungebiihrliche Ver-
minderung und Einengung der eigenen Freiheit und Ursprunghaftigkeit zu ver-
spiiren. Das blof§ duflere Gebot hat nun etwas Beleidigendes und reizt zur Wider-
setzlichkeit auch da auf, wo das Gebotene als verniinftig erscheint und man aus
eigenem Antrieb ohne weiteres dasselbe getan hitte, was das Gesetz befiehlt. So
kann das Gesetz ein Anlafl zum Bdsen werden, obschon es selbst das Gute will
(Rom 7). Der Inhalt des Gesetzes miifite dann in die eigene Freiheit und Ursprung-
haftigkeit aufgenommen und angeeignet werden. Damit wiirde aber das Gesetz
in seinem Wesen aufgehoben; es wire nicht mehr Gesetz. Aus sich kann es darum
dazu keine Handhabe und keine Hilfe bieten. Etwas Neues muf} dies bewirken.

Mit dem Erwachen des Bewufltseins von der Einmaligkeit des eigenen Daseins
erwacht auch das Vernehmen der zeitiiberlegenen Dauer des Geistig-Personhaf-
ten®. An ihr erfihrt dann der Mensch schmerzhaft die Verginglichkeit und Vergeb-
lichkeit alles Innerweltlichen; alles endet mit dem eigenen Tod. Das Weiterleben
in den Nachkommen oder im Ruhm kann nicht mehr geniigen. In Indien ist diese
Erfahrung schon sehr frith gemacht worden, und der Buddhismus hat sie bis in die
letzten blofl menschlichen Méglichkeiten erfafit. Aus diesem Erwachen — Buddha

2 A. Brunner, Der Stufenbau der Welt (Miinchen 1951), Kap. 8: Dauer und Zeit.

189



Aungust Brunner

ist der Erwachte — ergibt sich die Folgerung, man miisse alles Haften am Inner-
weltlichen abstreifen, da es durch seine Verganglichkeit Ursache des Leidens ist.
Da aber auch hier keine positive Erfahrung des Personseins erfolgt ist, so wird
diese Befreiung als Aufgehen in einem unpersonlichen Absoluten unter Verlust der
Einzelhaftigkeit verstanden. Die Ununterschiedenheit, die Leere dieses Absoluten
spiegelt das Personsein nur als Leerstelle wider. Da es nicht in Sicht kam, bleibt fiir
das Bewuf3tsein nach dem Verschwinden des Naturhaften nichts iibrig als ein un-
-personlicher Weltgrund, aus dem die einzelnen Seienden hervorgehen und in den
sie wieder zuriickkehren und so als einzelne der Verginglichkeit ausgeliefert sind.
Die Einzelhaftigkeit wird hier wie in der antiken Philosophie als etwas Negatives,
als Abfall von der Fiille des Ganzen erfahren, da man sich nur als Glied von Ge-
meinschaften verstand. Darum das geringe Interesse fiir Geschichte, zu der auch die
Gotter keine wesentliche Verbindung hatten. Auf eine dhnliche Krise sind wohl
manche Ausspriiche im Qohelet zuriickzufiihren. Jedoch bewahrt hier der Glaube
an das Walten des lebendigen Gottes vor einem Versinken in Weltflucht und
Verzweiflung.

Religion als Gesetzeserfiillung

Wo die Erfiillung dessen, was unter den Menschen rechtens ist, im Vordergrund
steht, da wird man leicht auch das Verhiltnis zum Gottlichen als Gehorsam gegen
das von Gott oder den Gottern aufgestellte Gesetz verstehen. Dies driickt in der
Tat auch eine Seite der Beziehungen des Menschen zum Gottlichen aus; die Gotter
sind tibermdchtig und der Mensch in wesentlichen Beziigen von ihnen abhingig.
Er wird darum gut tun, ihnen das Gebiihrende gehorsam zu leisten, wie man es
einem michtigen menschlichen Herrn gegeniiber ja auch zum eigenen Vorteil tun
mufl. Dazu kommt, dafl man den heidnischen Géttern keine Schépfung aus nichts
zuschrieb, sondern nur eine Formung der jetzigen Welt und des Menschen aus einem
immer schon vorliegenden Material, aus dem zuerst auch die Gotter entstanden
waren. Diese konnten folgerichtig vom Menschen keine umfassende Hingabe for-
dern; etwas im Menschen und in der Welt verdankte ja sein Dasein nicht ihnen
und blieb ithnen fremd. So mufiten auch die Forderungen der Gotter an die Men-
schen, zumal ein jeder von ihnen nur {iber einen Bereich der Welt Herr war, daran
eine Grenze finden.

Der wirklichen Stellung des Menschen dem wahren Gott gegeniiber konnte
jedoch diese Auffassung nicht ganz entsprechen. Als Schopfer der Welt und des
Menschen aus nichts hat Gott an den Menschen einen umfassenden Anspruch, der
sich nicht nur auf das Allgemeine, sondern auch auf das einzelne und auf die Ein-
zelhaftigkeit des Menschen bezieht. Die Forderungen des Gesetzes sind aber ihrem
Wesen nach beschrinkt. Vor allem aber kann einem absolut personlichen Gott
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gegeniiber nur die Ganzhingabe des Menschen in Frage kommen, die Hingabe
seiner selbst, des eigenen Willens und der eigenen Freiheit, wihrend das duflere
Werk nur als Ausdruck dieser umfassenden Hingabe Wert haben kann. Der Wille
des Menschen muff mit dem Willen des Schopfers vollkommen {ibereinkommen;
dieser muf} zum eigenen Willen werden und so jede Fremdheit aufheben. Der
Mensch muf} den Willen Gottes so erfiillen, als ob es um den eigenen Willen ginge,
da ja der eigene Wille von Gott geschaffen und gegeben ist. In allem mufl er mit
Gott in Ubereinstimmung und ins Einvernehmen kommen aus ganzem Herzen,
aus ganzer Seele und aus allen Kriften (Dt 6, 5; Mt 22, 37; Mk 12, 30; Lk 10, 27).
Nur so kommt der Mensch mit sich selbst, mit dem eigenen Sein als Geschdpf, ins
Einvernehmen. Solange er dies nicht tut, geht ein Zwiespalt durch sein Leben; er
ist nicht das, wofiir er sich hilt, und er hilt sich nicht fiir das, was er ist.

Weil das Gesetz als Gesetz durch das duflere Werk ganz erfiillt werden kann,
und zwar aus des Menschen eigener Kraft, so besteht ferner die Gefahr, daf} der
Mensch auch Gott gegeniiber glaubt, aus eigener Kraft gerecht sein zu konnen, das
heiflt, alles getan zu haben, was Gott von ihm fordern darf, dafl er sogar meint,
als selbstindiger, wenn auch weit geringerer Partner Gott gegeniibertreten und auf
Grund seiner Gesetzeserfiillung Rechte geltend machen zu konnen, was den heid-
nischen Gottern gegeniiber ja auch berechtigt war. Eine solche Haltung wider-
spriche aber dem Wesen Gottes, des Schopfers, wie auch der eigenen Geschopflich-
keit des Menschen; was immer der Mensch Gott geben und fiir ihn tun kann, dazu
hat er von Gott Dasein und Wirkkraft erhalten.

Findet der Gehorsam seine Begriindung nur in der Uberlegenheit der gottlichen
Macht iiber den Menschen, so kommt dieser leicht zu der Meinung, dafl Gottes Ge-
setz dem eigenen Gliick im Wege stehe; er hat noch nicht erkannt, daff Gott reine
Giite und Liebe ist und dafl alle Verzichte, die er auferlegt, nur deswegen gefordert
werden, damit der Mensch sein wahres Gliick erreiche. Gott erscheint ihm also wie
ein iiberlegener Herrscher, dem der Mensch auf Kosten des eigenen Gliicks zu die-
nen habe. Mensch und Gott stehen sich fremd, ohne ein inneres Einvernehmen
gegeniiber. Dann wird auch hier das Gesetz als Beeintrichtigung der eigenen Frei-
heit und Selbstindigkeit empfunden und reizt zum Widerstand und zum Ungehor-
sam auf (Rom 7, 11 f£.). Soll das Verhiltnis zwischen Mensch und Gott in seine
Wahrheit kommen, so muf iiber das Gesetz hinausgegangen werden. Das bedeutet
aber, daf} sich der Mensch seiner einmaligen, aber geschaffenen Personhaftigkeit
bewuflt werden muf}, um sie mit allen ihren Kriften und Strebungen in ihrer Ein-
maligkeit in den Dienst Gottes zu stellen und Gott ganz anzugehdren.

Was vom Gesetz gesagt wurde, das gilt entsprechend von allen unpersonlichen
Zielen und Werten, wenn der Mensch sich von ihnen das Heil erhofft. Dazu gehort
die Kunst, die Natur, eine areligiose, autonome Sittlichkeit, Fortschritt und dhn-
liche Ziele, die dem Leben einen letzten Sinn geben sollen. Nicht, daf} sie nicht gut
wiren und wie die Beobachtung des Gesetzes eine gewisse Erfiillung zu gewdhren

191



Angust Brunner

vermochten. Aber eben die letzte und entscheidende Erfiillung, daran versagen sie
und miissen sie versagen. Denn sie sind wie das Gesetz allgemein, abstrakt und un-
personlich und kiimmern sich nicht um den Menschen als diesen einzelnen, als diese
Person. Sie sind einer eigentlichen Antwort und echter Gemeinschaft nicht fihig.
So lassen sie das Eigentliche leer, und im Innersten bleibt der Mensch einsam. Wenn
man in Noten und Schwierigkeiten einen Zuspruch von ihnen erwartet, bleiben sie
stumm. Sie leben ja nur vom Menschen und kdnnen ihm nur seine eigenen Worte
zuriickgeben. Darum verleihen sie keine neue Kraft. Das muf folgerichtig dazu
fiihren, daf}, wer in diesen Werten das Absolute sicht, als dieser einzelne in seiner
Personhaftigkeit relativiert wird und verschwindet. Aber damit verschwindet alles
fiir ihn, auch diese Werte und der Sinn seines Tuns; denn fiir ihn sind sie nur durch
seine Personhaftigkeit. Erfiillung bringt nur lebendige Gemeinschaft mit Personen
und letztlich mit dem personhaften Gott.

Die Uberwindung des Gesetzes durch den Anruf des
persdonlichen Gottes

Das Gesetz kann den Menschen nicht aus eigener Kraft zum vollen Bewuf8tsein
seiner Personhaftigkeit und zum richtigen Verstidndnis seines Verhiltnisses zu Gott
wecken. Eine hohere Macht muff dies tun. Es ist bekannt, dafl der Mensch nur
am Du zu sich selbst kommt, wie er auch als Kind nur durch die Mitmenschen
zu einem menschlichen Leben erweckt wird. Schon die Sprache, die erste Vermitt-
lung der iiberlieferten Geistigkeit, muf} er von anderen lernen. Um zu erwachen,
muf} die menschliche Person von anderen Personen angerufen werden.

Es ist aber ferner so, daf} diese dazu nur in dem Mafl imstande sind, als in thnen
selbst das Personhafte verwirklicht wurde und lebendig ist. Auch dies ist eine alte
Erfahrung und hat zu der Gestalt des geistlichen Fiihrers gefiihrt, der, weil er selbst
in besonderer Weise geistige Erfahrungen gemacht hat, auch andere in sie einfiih-
ren kann, nicht so, wie man Sachwissen vermittelt, an dem der Mensch als Mensch
kaum beteiligt ist, sondern durch Anleitung zur richtigen Haltung, die die Vor-
bedingung dafiir ist, dafl geistige Wirklichkeiten tiberhaupt in Sicht kommen.

Da aber ein Letztes und Entscheidendes in jedem Menschen sich seinem gegen-
stindlichen Wissen und mehr noch seiner Verfiigung entzieht, da es das ist, was
in allem verfiigt, so kann kein Mensch aus eigenem Vermogen dieses Letzte bei
andern anrufen und so zur Verwirklichung bringen. Es zeigt sich, wie im Buddhis-
mus, hochstens als Leerstelle an.

Das Allerletzte im Menschen kann nur der anrufen, der mit ihm in unmittel-
barer Beziechung steht. Dies ist aber nur der personhafte Gott, der den Menschen
in seiner Ganzheit geschaffen und nicht blofi, wie die heidnischen Gétter, aus einem
vorliegenden Stoff geformt hat. Er weifl auch um das, was dem Menschen aufler
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Reichweite und auflerhalb seines BewuRtseins bleibt, um den Ursprung zum Da-
sein. Darum kann er allein den Menschen in seiner radikalen Einzelhaftigkeit zu
ihrer immer vollkommeneren Verwirklichung anrufen. Die letzte und wahre Selbst-
verwirklichung, das Positive der Einmaligkeit und Einzelhaftigkeit wird nur so
sichtbar und mit ihr Geschichte und Geschichtlichkeit. Das Alte Testament ist die
Geschichte dieses immer deutlicher werdenden Anrufes, der sich zuerst in dem vor-
liegenden Rahmen des Allgemeinen hilt, aber um ihn zu sprengen. Deshalb muf3te
Israel als Volk, bestehend aus Sippenverbinden, durch den Untergang hindurch,
damit es von diesen Bindungen an das Naturhafte und Allgemeine frei wiirde, Der
letzte und entscheidende Anruf erfolgte aber durch einen Menschen, der als gott-
liche Person den Menschen da treffen konnte, wohin keine blo menschliche Stimme
gelangte.

Auch hier wird das Welthafte und Naturhafte als fiir das Heil, fiir die Selbst-
verwirklichung an sich gleichgiiltig erklirt (Gal 3, 27; 5, 6), aber nun nicht mehr,
um ein Aufgehen im Unpersnlichen anzustreben, sondern um es in den Dienst der
Selbstverwirklichung dessen zu stellen, was als allein entscheidend erkannt ist
(Phil 4, 8; 1 Kor 3, 22 {.), ndmlich die Personhaftigkeit und Freiheit des einzelnen
als der hochste positive Wert. An die Stelle der naturhaften Bindungen, die die
Freiheit der Person beengen, tritt eine neue, rein auf freier Wahl beruhende und
allem, was ein menschliches Antlitz trigt, zugingliche Gemeinschaft, die Kirche.
Die Entwertung des Naturhaften ist jedoch hier nur scheinbar; es wird in Wirk-
lichkeit, wenn auch nicht mehr als Ursache, so doch als Vorbedingung und als Ver-
mittlung der Selbstverwirklichung in seine wahren Rechte eingesetzt und an den
richtigen Platz gestellt und so von der Knechtschaft, der wesenswidrigen Verwen-
dung durch den Menschen, erlést (R6m 8, 19 ff.). Der Mensch ist jetzt nicht mehr der
Sklave der Welt und ihrer Giiter, sondern ihr Herr (1 Kor 3, 22), aber ein Herr
durch seine Geistigkeit und nicht durch seine Begierde, die ihn nur bindet. Auf die-
ser Herrschaft, auf dem geistigen Abstand zur Welt, den nur die Person als solche
hat, beruht letztlich auch die Technik. Daf sie sich aulerhalb der durch das Chri-
stentum bestimmten Kulturen nie besonders entwickelt hat, beruht nicht auf einer
geringeren Begdbung dieser Vélker fiir die Erkenntnis, sondern an ihrer Unfreiheit
von der Welt, die sich in der Vergéttlichung der Weltmichte ausdriickte.

Durch Christus ist der Anruf Gottes an die einzelnen Menschen ergangen und
hat sie aus der absoluten Abhingigkeit von innerweltlichen Machten und Gemein-
schaften herausgeldst und diese selbst an den richtigen Platz verwiesen. Dieser An-
ruf betrifft unmittelbar das Selbst eines jeden und durch es den ganzen Menschen;
nichts darf grundsitzlich auflerhalb der personlichen Hingabe bleiben; sonst ist der
Anruf nicht angenommen. Durch ihn ist der Mensch zum Bewuftsein erwacht, dafl
er wohl in seinen unterpersdnlichen Bereichen mannigfach von innerweltlichen
Miachten bedingt ist, daf er aber in dem und durch das, was ihn eigentlich zum
Menschen macht, in seiner Geistperson, von der Welt unabhiingig ist; nicht um
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jetzt auf sich allein zu stehen, eine Versuchung, die mit dem neuen Bewufitsein
moglich geworden ist, sondern um sich seinem Schopfer und Erloser zuzuwenden
und mit ihm in freie Ubereinstimmung zu kommen (R6m 8, 31-39). Diese ist aber
umfassend erst mdglich geworden, seit Gott in Menschengestalt erschienen ist und
dadurch auf menschliche Weise Gottes Gesinnung und Haltung verstindlich ge-
macht hat. Darum liegt das Heil darin, dafl der Mensch sich die Gesinnungen und
Wertungen Christi aneignet (Phil 2, 5).

Die Personmitte ist der unmittelbaren Verfiigung der menschlichen Freiheit ent-
zogen; sie verfiigt, aber diese Verfiigungsmacht ist ihr mit dem Dasein als Mog-
lichkeit geschenkt. Eine unmittelbare Anderung ohne den Umweg iber die Welt
kann nur Gott bewirken. Um sie durch eigene menschliche Kraft zu verwirklichen
oder zu verdienen, miifite die erstrebte Umkehr schon zuvor wirklich geworden
sein. Solche Umwendung ist daher Gnade, die durch keine noch so genaue Beobach-
tung des Gesetzes verdient werden kann; denn die Beobachtung des Gesetzes steht
noch auflerhalb des Kerns der Person und erreicht diesen aus sich nicht. Alles, was
nur aus der Beobachtung des Gesetzes hervorgeht, ist unwirksam fiir die Erweckung
der Person. Zum wahren Heil kann nur das beitragen, was schon aus der neuen
Haltung des Menschen erfolgt; diese aber ist wesentlich freies Geschenk Gottes. Fiir
dieses neue Heil zihlt das Innerweltliche aus sich nicht, sondern nur insoweit sich
die Person in der Begegnung und im Gebrauch der Welt selbst richtig, das heiflt,
dem Willen Gottes gemif verhilt, wie er in Christus offenbar geworden ist.

Die neue Einstellung der Person ist damit wesentlich an den Anschluf an Chri-
stus, an die personliche Beziehung zu ihm gekniipft. Der AnstoR zu dieser geht nicht
vom Menschen aus, sondern von Gott, und ist durch die Taufe gerade in dem inner-
sten Bereich des Menschen verwirklicht, der dem eigenen Zugriff entzogen ist und
nur Gott offensteht. Nur verschlieRen kann der Mensch sich der Wirkung Gottes
dadurch, daBl er an Innerweltlichem, welcher Art es auch sei, absolut festhilt und
darin sein Heil sucht.

Das wahre, neu erkannte Heil besteht also in der Gemeinschaft mit dem Gott-
menschen Christus. Diese Beziehung geht von Person zu Person und betrifft daher
zuerst einen jeden Menschen in seiner Einmaligkeit, und zwar sowohl und gleich-
zeitig in seinem Selbst- und in seinem Mitsein. Sie ist keine allgemeine Vorschrift
wie das Gesetz, sondern ein besonderer Ruf an einen jeden. Die Ubernahme der
Gesinnungen Christi hat aber zum Beweggrund die dankbare Liebe, die auf die
Offenbarung der Liebe des Vaters, der seinen einzigen Sohn fiir das Heil der Men-
schen hingab, antwortet. Es geht darum, Gott zu gefallen und mit ihm ins Einver-
nehmen zu kommen. Wie aber ein liebender Mensch nicht auf sich schaut und das,
was er fiir den geliebten Menschen tut, nicht deswegen vollbringe, um selbst tadel-
Jos dazustehen, sondern um dem Geliebten eine Freude zu machen, um die eigene
Hingabe an ihn, die Anerkennung seiner Person auszudriicken, so soll nun der
Mensch in seinem Tun Gott zu gefallen suchen und wie ein »vielgeliebter Sohn®
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(Eph 5, 1) so leben und sein, wie an seiner Stelle Christus gelebt hitte, sicher, daf}
das, was Christus tat, immer den Gesinnungen und dem Willen Gottes vollkom-
men entsprach. Nicht eigenes Verdienst ist das angestrebte Ziel, sondern eben
Gottes Wohlgefallen an einem Kind, das so ist, wie er es haben mochte. Das Ver-
dienst kommt dann von selbst, gleichsam auf dem Riicken eines solchen Verhaltens;
es ist nichts anderes als das erreichte Einvernehmen mit Gott durch Christus, wo-
durch einmal das volle Einvernehmen im Himmel und damit die Seligkeit in der
gottlichen Gemeinschaft vorbereitet wird. Das Verdienst ist also nichts Aufler-
liches wie der Geldlohn einer Arbeit; es ist wie die Kriftigung der Gesundheit
durch leibliche Ubungen.

Die personliche dankbare Hingabe an einen Menschen, der zugleich Gott ist, ist
der jedem Menschen verstindliche und michtigste Beweggrund, den es geben kann,
ihm #hnlich zu werden und darin sein Gliick zu finden. Er ruft die dufersten gei-
stigen Krifte des Menschen auf, die auch dann noch wirksam bleiben, wenn alles
Welthafte den Menschen verlifit. Darum kann und soll man, wenn die Umstinde
es verlangen, fiir Christus selbst sein irdisches Leben aufs Spiel setzen und es daran
geben; die neue Hingabe ist michtiger als der Tod, weil sie dem geweiht ist, der
selbst von den Toten auferstanden ist und schon in seinem irdischen Leben seine
Macht, die Toten aufzuerwecken, gezeigt hat.

Wie die neue Einstellung in ihrem Entstehen eine Wirkung der Gnade ist, so
kann sie auch nur durch Gnade aufrechterhalten werden. Nur abfallen davon
kann der Mensch aus eigener Kraft oder vielmehr aus eigener Schwiche und Ohn-
macht. Damit der Mensch gleichsam vom Standpunkt Christi aus alles sehe, be-
urteile und danach handle, damit Christus in ihm lebe und nicht mehr sein unter-
personliches, weltverhaftetes Ich (Gal 2, 20), mufl diese Gemeinschaft durch Christi
Gnade gehalten werden. Jedes fiir das Heil wirksame Gebet geschieht darum in
Gemeinschaft mit dem Heiligen Geist (Rom 8, 9-18, 26 f.). Wie die Rebe Frucht
nur dann tragen kann, wenn sie mit dem Weinstock in lebendiger Verbindung
steht, so auch der Mensch Frucht fiir das ewige Leben nur in lebendiger Verbin-
dung mit Christus (Jo 15, 1-11).

Die Verbindung zwischen Personen ist aber die liebende Hingabe, die Uberein-
stimmung im Urteilen und Wollen zur Folge hat. Da aber der Mensch ein Geschpf
ist, und ein siindiges Geschopf, kann diese Ubereinstimmung nicht dadurch zu-
stande kommen, daf sich Gott dem Menschen angleicht und seinen Standpunkt
einnimmt — soweit dies geschehen kann, hat es Gott durch die Menschwerdung sei-
nes Sohnes bereits getan —, da ja Gott von seiner unendlichen Wahrheit und Giite
abfallen, sie aufgeben miifite, was auch fiir den Menschen verderblich wire; viel-
mehr mufl sich der Mensch unbedingt dem Willen Gottes angleichen, ihn in allem
tibernehmen, auch dann, und besonders dann, wenn dieser Wille unverstandlich
bleibt und innerweltliche Verluste und Schmerzen mit sich bringt. Der Gehorsam
des Geschopfes bleibt also und ist doch aufgehoben, weil es um liebenden Gehor-
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sam geht. Der Wille Gottes ist unbedingt zu vollziehen, nicht weil ich im besonde-
ren Fall klar einsehe, daf} er gut ist, sondern weil ich iiberhaupt nichts mehr wollen
will, als was Gott will, wissend, dafl dieser Wille immer und in allem das Beste ist,
vor allem aber und zugleich, weil die innerste Absicht die ist, Gott zu gefallen,
ihm, menschlich gesprochen, Freude zu machen.

Dadurch, daf} auf diese Weise durch den Anruf Gottes in Chnstus eine neue Er-
streckung des menschlichen Seins, eine neue Mdglichkeit des Mitseins und damit
des Selbstseins erdffnet wurde, verwandelt sich auch das Verhiltnis zum Mitmen-
schen. Wer wirklich von selbstloser Hingabe, von wahrer Liebe zu Gott erfiillt ist,
so dafl sie ihm zur innersten Haltung geworden ist, der wird in der gleichen Ge-
sinnung auch dem Nichsten begegnen; sonst erweist sich seine Liebe zu Gott als
unecht, als Einbildung: ,, Wenn einer sagt: Ich licbe Gott, er aber den Bruder hafit,
ist er ein Ligner. Denn wenn er den Bruder, den er doch sehen kann, nicht liebt,
dann kann er Gott, den er nicht sieht, nicht lieben® (1 Jo 4, 20). Wenn sich der
Mensch in die Gesinnung Christi und damit Gottes hineinversetzt und sie sich zu
eigen gemacht hat (Phil 2, 5), mufl er auch den Mitmenschen mit den Augen Christi
und Gottes betrachten und mit der gleichen Liebe umfangen wie sie. Gott aber hat
seine Liebe zu den Menschen dadurch erwiesen, dafl Christus fiir uns, obschon wir
doch Siinder, also Gottes Feinde waren, gestorben ist (Rom 5, 8). Also muf} sich
die Teilnahme an der Liebe Gottes auch auf die Feinde erstrecken, auf die, die uns
Boses wiinschen und antun; denn nur so werden wir zu ,Sohnen des Vaters®
(Mt 5, 44 £.), die die gleiche Gesinnung haben wie er.

Der Christund das Alte Testament

Die endliche, leibgebundene Personhaftigkeit des Menschen ist wesentlich immer
zugleich gegeben und aufgegeben. Sie ist nicht wie das Stoffliche ein fertiges Sein,
sondern ein Sein, das der eigenen Freiheit mit iiberantwortet ist; der Mensch muf}
sich als Person selbst verwirklichen, obschon er von Anfang an personhaft ist. Er
ist immer unterwegs; immer besteht auch die Moglichkeit des Riickschritts und des
Abfalls. Dies gilt auch und besonders von der christlichen Selbstverwirklichung.
Der Getaufte steht von Anfang an grundsitzlich in der Moglichkeit einer selbst-
losen Liebe Gottes in Christus; aber diese Moglichkeit braucht nicht auch gleich
verwirklicht zu sein. Vielmehr mufl der Christ in Kraft der verlichenen Moglich-
keit, der Gnade, sich bemiihen, die Hingabe, die grundsitzlich erfolgt ist, in allen
Bereichen und Beziigen seines Lebens durchzusetzen. Er ist nicht mehr Heide, der
den wahren Gott nicht kennt und ganz im Innerweltlichen befangen ist; aber er
ist auch noch nicht der Gott vollkommen hingegebene Christ; er ist unterwegs.
Darum spricht Paulus von der Haltung der Christen sowohl im Indikativ als einer
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bereits geschenkten Moglichkeit, wie auch im Imperativ, da diese Moglichkeit noch
zu verwirklichen ist.

Soweit der Christ noch nicht zur Vollkommenheit gelangt ist, steht er noch
irgendwie unter dem Gesetz. Er gehorcht Gott, aber noch nicht aus reiner Liebe,
sondern um des eigenen Heiles willen oder aus Angst vor der Verdammung. Er
tut manches aus christlicher Uberlieferung und Gewohnheit, ohne es sich ganz an-
geeignet zu haben. Er lehnt das Bose nicht so seht ab, weil es bose und Gott ent-
gegengesetzt ist, sondern weil Gott es bestraft.

Solange und in dem Maf, als der Christ so ist, steht er noch irgendwie im Alten
Testament, wenn er auch als Getaufter im Entscheidenden dariiber hinaus ist. Er
vollbringt das Gesetz noch als Gesetz. Die Forderungen des Gesetzes waren ja in-
haltlich gut, wenn auch zum Teil nur vorldufig; unvollkommen war der Geist, aus
dem es befolgt werden konnte. Der Fortschritt des Christen besteht darin, dafl das
Gesetz in seinen immer giiltigen Forderungen befolgt wird, aber aus einem neuen
Beweggrund; damit ist es als Gesetz aufgehoben, als ein blofles Moment in die
neue Beziechung zu Gott hineingenommen. Der Christ sollte das Gute tun, auch
wenn es nicht geboten wire, auch wenn es fiir ihn keinen Vorteil bedeutete, son-
dern einzig und allein, weil er seinen Willen mit Gott vereinigt, ihn mit ihm in
Ubereinstimmung bringt. Also nicht aus einem allgemeinen Grund, nicht als An-
gehdriger einer innerweltlichen Gemeinschaft, sondern aus der freien und ganzen
Hingabe seiner selbst. Das ,Gesetz Christi“ (Gal 6, 2) ist ein ,neues Gebot®
(Jo 13, 34), neu in seinem innersten Wesen, mag auch seine Forderung, was die
innerweltliche Wirkung betrifft, mit dem alten iibereinstimmen. Es ist der Ge-
horsam des liebenden Kindes gegeniiber dem Vater, dessen Giite mit der Hingabe
des ganzen Herzens aus allen Kriften beantwortet wird. :

Auf diesem Weg zur Uberbietung des Gesetzes ist das Alte Testament Weg-
leitung und Fithrung, ,Zuchtmeister auf Christus hin® (Gal 3, 24). Das Volk Tsrael
war das Volk, das unter der besonderen Fithrung Gottes stand und um diese Fiih-
rung auch wuflte. Der Sinn dieser Fithrung war der, dal Israel immer besser er-
kennen sollte, wie Gott in Wahrheit ist, und einen Irrtum nach dem andern in
bezug auf sein Wesen durch die Erfahrungen, die es in seiner Geschichte mit Gott
machte, als Irrtum durchschauen und aufgeben sollte. Immer klarer mufite Gott
als der erscheinen, der von allen innerweltlichen Bindungen unabhingig und aller
innerweltlichen Giiter unbediirftig der unbeschrinkte und unbedingt freie Herr
ist, aber ein Herr voller Gerechtigkeit und Giite, dessen Treue Israel sich anver-
trauen konnte.

Diese Erwihlung muflte Israel damit bezahlen, daf es nicht so sein konnte wie
die andern Volker, obschon es immer wieder versuchte, ob dies nicht doch moglich
und mit dem Dienst Jahwes vereinbar sei. Es mufite seine selbstindige Existenz
als Volk vernichtet sehen, damit es inne wiirde, dafl Jahwe auch von seinem Volk
nicht abhinge; der Tempel mit seinem Kult muflte zerstort werden, damit die Frei-
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heit Gottes auch ihm gegeniiber klar wiirde und der wahre Kult, aus den' zeit-
gebundenen Formen geldst, rein und klar hervortrite.

Eine solche Befreiung von der Welt, soweit der Mensch in ihr sein Heil sucht,
mufl auch der Christ erfahren. Sein Leben ist ein Auszug aus dem Agypten des
irdischen Wohlergehens durch die Wiiste der Enttiuschung in das Gelobte Land
des wahren Heils. Aber die Fithrung hat der Menschensohn, eine Fithrung, die die
Freiheit nicht nur 138¢, sondern sie zu ihren héchsten Moglichkeiten erhebt und
anspornt. Das Alte Testament bietet Beispiele aller Art von religidsem Verhalten;
es zeigt die Versuchungen und Gefahren, denen der Mensch auf dem Weg zu seiner
Selbstverwirklichung ausgesetzt ist, und wie sie vermieden und {iberwunden wer-
den konnen. Aber diese Geschichte ist jetzt erleuchtet durch das den Israeliten nicht
oder nur dunkel bekannte Endziel (Rom 10, 4), vom Licht, das vom Neuen Testa-
ment, von Christus her, aufstrahlt und den Sinn enthiillt, der im Alten Testament
zum Teil noch verhiillt war. Mehr noch, alle religiosen Haltungen, so unvollkom-
men sie auch seien, sind doch schon auch verwandelt durch die Gemeinschaft, zu der
der Christ berufen und fiir die er geheiligt ist, die gottliche Gemeinschaft von
Vater, Sohn und Geist. In der Teilnahme an ihr kommt der Mensch zu sich selbst
und iiber sich selbst, was er an natiirlichen Moglichkeiten hat, hinaus zu einem
neuen Selbst, einem ,neuen Geschopf® (2 Kor 5,17; Gal 6, 15), einem ,neuen
Menschen® in Christus (Eph 4, 24).

Homo caelestis

Zum Menschenbild der Kunst des frithen Mittelalters

Herbert Schade SJ

Zu den aufsehenerregenden Vorgingen der Zeitgeschichte gehdrt das Verschwinden
des Menschenbildes aus der Kunst. Das grofie Portrit charakterisiert nicht mehr
die Motivwelt der modernen Malerei. Die dufiere Erscheinung des Menschen scheint
kaum noch darstellungswiirdig. Wihrend jedoch die bildende Kunst der Gegen-
wart gesichtslos wird — ein Ereignis, auf das noch in anderem Zusammenhang ein-
zugehen ist —, entdecken die Archiologen und Kunsthistoriker das Menschenbild
der Vergangenheit und heben es deutlich in unser Bewufitsein. So hat im vergan-
genen Jahr die 10. Ausstellung unter den Auspizien des Europarats ,Karl der
Grofle — Werk und Wirkung® in Aachen die Entstehung des Menschenbildes in der
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europiischen Kunst in besonderer Weise dokumentiert!. Die Ausstellung ,,Schatz-
kammern der Kirchen von Frankreich® in Paris (1965) hat die Beziehungen dieses
Menschenbildes zur Verehrung der Reliquien offenkundig gemacht®. In der Folge
sind zahlreiche wissenschaftliche Arbeiten iiber die frithmittelalterliche Kunst er-
schienen®. Und zur gleichen Zeit, in der man sich um eine ,Entmythologisierung®
der alten religidsen Vorstellungen bemiiht, veroffentlicht Wolfram von den Steinen
ein zweibindiges Werk ,,Homo caelestis — Das Wort der Kunst im Mittelalter®*.
Dabei konnte der Gelehrte ungelduterte Auffassungen der Gegenwart korrigieren:
»Jener homo terrenus (erdhafte Mensch), den die realistische Kunst oder die seelen-
lose Kamera wiedergibt — das ist nicht der wirkliche, sondern nur der scheinhafte,
im Verfall lebende Mensch. Die wahre Kunst aber, die ja bleibt und bleiben will
und in Gottes Haus ihren Platz erhilt, sollte den homo caelestis (himmlischen Men-
schen) zeigen: also nicht diesen oder jenen Eindruck von ihm, sondern den Men-
schen, wie er kdrperlich aufzuerstehen und in einem reinen, unwandelbaren Heute
zu leben hofft; den Menschen, wie sein Herr ihn haben will.“® Wenn auch man-
chem heute die religidse Konzeption dieser Zeit nicht mehr annehmbar scheint, die
Qualitit der Kunst des frithen Mittelalters vermag niemand zu leugnen. Die be-
deutenden Ausstellungen zeigen das Interesse einer breiten Offentlichkeit an diesen
Werken. Die Beziehungen zwischen den Formen der Kunstwerke des frithen Mittel-
alters und der modernen Kunst sind offenkundig. Die Anerkennung dieser Kunst
ist heute allgemein. Wie alle grofie Kunst vermitteln die Werke der Friihzeit ein
unvergingliches Erbe, das seine Bedeutung auch fiir die Gegenwart behilt. Die
Prigung des Bildes vom Menschen in dieser Zeit zu betrachten ist fiir uns heute
von besonderem Wert.

Herkunft und Entstehung des Menschenbildes in der
frihmittelalterlichen Kunst

Paul Cézanne hat in seinen ,,Groflen Badenden® (1898-1905) das Gesicht der
Frauen und die natiirlichen Formen des menschlichen Kérpers vernachldssigt und
dafiir den Rhythmus der Komposition betont. Nicht die ,Sensation®, der Sinnes-

1 Karl der Grofle. Werk und Wirkung. Katalog (Aachen 1965).

2 Les Trésors des Eglises de France. Katalog von J. Dupont u. J. Taralon (Paris 1965).

3 Bahnbrechend war die von A. Boeckler gestaltete Ausstellung ,Ars Sacra — Kunst des frithen Mittelalters® in
Miinchen 1950. Es folgten die bedeutenden Ausstellungen ,Manuscrits & Peintures du VIIe au XII sidcle® von J. Por-
cher (Paris 1954, Bibliothéque Nationale) und ,Werdendes Abendland an Rhein und Ruhr® von V. H. Elbern (Essen
1956, Villa Hiigel). Als wissenschaftliche Frucht dieser Ausstellung erschien ein dreibindiges Werk: Das erste Jahr-
tausend. Kultur und Kunst im werdenden Abendland an Rhein und Ruhr, Tafelbd. 1962, Textbd. I 1963 Textbd. IT 1964
(Diisseldorf: Schwann). — Nach der Aachener Karlsausstellung erschien in 4 Binden: Karl der Grofle. Lebenswerk und
Nachleben, hrsg. v. W. Braunfels. 1. H. Beumann, Personlichkeit und Geschichte; 2. B. Bischoff, Das geistige Leben;
3. W. Braunfels u. H. Schaitzler, Karolingische Kunst; 4. W. Braunfels u. P. E. Schramm, Das Nachleben (Diissel-
dorf 1965). f

4 Wolfram von den Steinen, Homo Caelestis. Das Wort der Kunst im Mictelalter. 2 Bde. (Text- u. Bildband) (Bern,
Miinchen: Frandke 1965).

5 Ebd. T 109,
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eindruck der Impressionisten wurde in diesen Aktbildern kultiviert, sondern das
Gefiige des Ganzen, Struktur und Gesetz, die dem Sinneseindruck vorgegeben sind.
Diese Betonung der Baugeriiste der dufleren Erscheinung hat schlieflich den Kubis-
mus inauguriert: Kugel, Kegel und Konus bestimmen noch heute Bild und Figur.

Mit diesem Vorgang der Moderne scheint die Entstehung des mittelalterlichen
Menschenbildes vergleichbar. Dort steht jedoch die Erfassung der Baugesetze der
Welt am Beginn der Kunst. Erst nach dem Entwurf eines Bildes vom Kosmos fiigte
man die Gestalt des Menschen in die Ordnung des Ganzen. Darum wird in der
germanischen Kunst der Vélkerwanderungszeit, in der merowingischen, der iri-
schen und der angelsichsischen Kunst das Ornament, nicht die menschliche Figur
bevorzugt. Man suchte in dieser Form nach einem Verstindnis der Welt. Ornament
bedeutete damals nicht Dekoration im Sinn von zusitzlichem Schmuck, sondern
Aquivalent der Ordnung der Welt: ,Ornamentum®, ,Mundus® und ,Kosmos®
waren gleichnamig und gleichwertig. So sind in den irischen Manuskripten des
Book of Durrow oder des Book of Kells die Figuren der Evangelisten und der
Engel so sehr in ein rhythmisches Gefiige von Rahmen, Quadraten, Kreisen und
Bandgeflecht eingewoben, dafl das Erscheinungsbild des Menschen an Eigenwert
verliert. Die menschliche Gestalt selbst wirkt nur mehr wie ein Ornament und ist
Exponent der groflen Weltordnung: ,Das Symbol des Evangelisten Matthius, der
Mensch, hat im Book of Durrow anstatt eines Kérpers einen eckigen Klotz mit
Emailverzierung, wie jene keltischen Idole, die in den skandinavischen Wikinger-
gribern an den Tag gekommen sind. Die organische Form existiert nur in dekora-
tiver Ubersetzung ... Trotz der starken Stilisierung bewahren die Figuren eine
fast hypnotisierende Vitalitdt.“ ¢

Auch die spitantike Kunst, die einen besonderen Einfluf auf das frithe Mittel-
alter ausiibte, hatte den Illusionismus und Naturalismus der hellenistisch-griechi-
schen und klassizistisch-romischen Geschichte tiberwunden. Im 3. Jahrhundert setzte
in der Kunst eine Spiritualisierung ein, die auch in der Philosophie Plotins nach-
gewiesen werden kann’. Die Gestalt der Plastik verindert sich, die Augen werden
gebohrt, die Gesichtsziige asketisch. Die Bildhauerkunst mit ihren vollplastischen
Werken nimmt mehr und mehr ab, und eine Flichenkunst wird kultiviert. Es ist
die Zeit der groflen Innenrdume aus Goldmosaik, die auch die Gestalt des Men-
schen — die groflen Heiligen von San Apollinare in Classe oder San Vitale in Ra-
venna — an den Himmel versetzte.

Diese verschiedenartigen Krifte der antiken Tradition, germanischer und iri-
scher Geistigkeit und der christlichen Religiositit, die vor allem vom benediktini-
schen Monchtum reprisentiert wurden, erscheinen zusammen in der Kunst der
Karolingerzeit. Das antike Menschenbild wird in das Ordnungsgefiige der reichen

% A. Grabar u. C. Nordenfalk, Das friihe Mittelalter vom vierten Jahrhundert bis zum elften Jahrhundert (Die
groflen Jahrhunderte der Malerei) (Genf 1957) 114,
7 A. Grabar, Plotin et les origines de 1’ésthetique médiévale, in: Cah. arch. I 1945,
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Rahmen- und Ornamentseiten gestellt. Der Blick dieser Figuren wird von einer
richtungslosen Lebendigkeit geprigt. Die Anwesenheit unsichtbarer Gewalten wird
erlebbar. In den Hohlen der Landschaften, auf ihren Berggipfeln und unter méch-
tigen Arkaden hocken die Evangelistensymbole und rufen die Autoren der heiligen
Schriften an. Der theologische Vorgang der Inspiration wird sichtbar. Vor der
Architektur einer himmlischen Stadt thront der Christus des Godescalc, geschmiickt
mit goldrotem Kreuznimbus. Uber den Zinnen der Stadt leuchten die goldenen
Initialen des Namens Christi auf. Seine Augen sind weit gedffnet, die Hinde er-
scheinen grofl und die Gebirde wirkt iibersteigert.

Es ist nicht lange her, da hat die Kunstwissenschaft, die aus den Voraussetzungen
der klassischen griechischen Kunst, dem Windcelmannschen Ideal der wedlen Einfalt
und stillen Grofle® wertete, derartige Bilder mit ,, glotzenden Augen® und , kolossa-
len Hinden®, ,stumpfe, unvollkommene Nachahmungen der Antike®, gelegentlich
als unmoralisch erkldrt. So schrieb etwa Carl Schnaase in seiner Geschichte der Bil-
denden Kunst iiber die karolingischen Werke: ,Es war . .. nicht der Mangel der
darstellenden Hinde, sondern die Auffassung der Natur ...%, die diese Bilder
hervorbrachte. ,Wenn die Franken die Natur nicht verstanden, wenn sie mit so
unvollkommener Darstellung zufrieden waren, mufite dies in etwas anderem lie-
gen. Zum Teil ohne Zweifel in der Roheit der Sitten. Es gehort eine gewisse sitt-
liche und geistige Durchbildung dazu, sich in die Dinge zu versenken, sie nicht blof§
als Gegenstinde des Gebrauchs und der Begierde, sondern um ihrer selbst willen
aufzufassen. Die Sitte wirkt auch auf die Erscheinung zuriick; ist die sittliche Rich-
tung der Menschen eine schwankende, unklare, sinnliche, so bleiben auch ihre Be-
wegungen, der Ausdruck ihrer Mienen, die Bildung ihrer Ziige roh und unverstind-
lich.“® Es ist bedeutsam zu beobachten, wie das 19. Jahrhundert hier das Ethische
mit dem Asthetischen identifiziert. Dieses fundamentale philosophische Mifiver-
standnis verstellte auch der damaligen Kunstwissenschaft die Sicht auf die Werte
der Frithzeit und auf die neuen Impulse der eigenen Gegenwart. Der Expressionis-
mus wurde genauso verdichtigt wie das Mittelalter.

Inzwischen hat die Kunstgeschichte auch die Qualitdt der friihmittelalterlichen
Werke zu schitzen gelernt. Heinrich Wolfflin gab uns dafiir eine Erklirung. ,Erst
neuerdings — in auffallender Parallele zu gewissen Entwicklungen der modernen
Malerei — ist man auf das Positive der Wirkung bei dieser sogenannten Erstarrung
aufmerksam geworden und hat angefangen, statt die mindere Qualitit zu tadeln,
die anders geartete Absicht ins Auge zu fassen.“® Im Verlauf der Forschung ist
Hans Jantzen in seiner Analyse der ottonischen Gebirdefigur bis zu dem Zusam-
menhang zwischen Theologie und kiinstlerischer Form vorgestofien: ,, Die Funktion
der Gebirde verschlingt alle anderen Wirkungsfunktionen der menschlichen Figur.©
Die Loslosung vom erfahrbaren Raum l4fit die Figur zwar ihren Kérper verlieren,

8 C. Schnaase, Geschichte der bildenden Kiinste im Mittelalter (Disseldorf 1869) 658.
9 H. Wolfflin, Die Bamberger Apokalypse (Miinchen 1918) 1.
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nmicht aber die Gestalt. Durch diese Gestalt, die ,,dialogische Beziehungen® verbild-
licht, erhilt die ottonische Malerei die Mbglichkeit, Uber-Raumliches und Uber-
Zeitliches auszusagen. Damit bekommt das Bild der Bibelillustration eine beson-
dere Verwandtschaft: Wort und Gestalt durchdringen einander™.

Die frithmittelalterlichen und die modernen Tendenzen bemiihen sich also in
vergleichbarer Weise, die Gestalt des Menschen als Schauplatz iibergeordneter
Krifte kenntlich zu machen. Der Mensch ist nicht mehr autonom, wie ihn das
19. Jahrhundert verstand, sondern das Wesen, das sich im Anblick des Kosmos
definiert: ,mundus — annus — homo® — , Welt — Jahr — Mensch* hief} eine Inschrift
mittelalterlicher Enzyklopidien, die das Warburginstitut in London, dem die
Symbolforschung so viel verdankt, zu seinem Siegel erhoben hat.

Wesen und Bedeutung des friithmittelalterlichen
Menschenbildes

An den Beginn einer Betrachtung des frithmittelalterlichen Menschenbildes kann
man den ersten Satz der HI. Schrift stellen: ,Im Anfang schuf Gott Himmel und
Erde®. Dieses Kompositionsschema des Kosmos — Himmel und Erde — charakteri-
siert auch die Struktur des Menschenbildes. Schon der christliche Schriftsteller Lak-
tanz schrieb im 3. Jahrhundert: ,Der Mensch besteht namlich aus Seele und Leib,
das ist gleichsam aus Himmel und Erde; denn die Seele (der Hauch), durch die wir
leben, entsteht wie aus dem Himmel von Gott her, der Leib aber von der Erde,
von deren Lehm er — wie wir sagten — geformt ist.“ ! Diese Gedanken konnen wir
in der gesamten Patristik und frithmittelalterlichen Theologie nachweisen. Sie be-
stimmen auch die Problematik der kiinstlerischen christlichen Darstellungen, den
sogenannten Bilderstreit. So schrieb der Kirchenhistoriker Eusebius an Konstantia,
die Schwester Kaiser Konstantins, die vom Bischof ein Bild Christi erbeten hatte,
daf Christus schon auf Erden von der himmlischen Herrlichkeit umstrahlt gewesen
sei, so dafl man ihn ,mit toten, leblosen Farben nicht darstellen konne'®, Der ge-
feierte Rhetor Sulpicius von Bordeaux bat seinen Freund, Bischof Paulinus von
Nola (400 n. Chr.), um sein Portrit. Der Bischof schrieb zuriick: ,, Was soll ich dir
auf eine solche Bitte antworten, ich moge dir mein Bild malen und schicken lassen?
Bei unserer innigen Verbundenheit rufe ich dich an: welche Befriedigung wahrer
Liebe suchst du bei den leeren Formen? Was fiir ein Bild begehrst du, daf ich
schicke: des irdischen Menschen oder des himmlischen? — Ich weif}, du begehrst jene
unverwesliche Gestalt, die der Himmelskonig in dir selber liebgewonnen hat; es
kann ja von uns keine andere Form wertvoll sein als die, der du selber nachgeformt
bist . . . Aber, ich Armer und Betriibter! Noch bin ich mit einem qualmig-irdischen

10 H. Jantzen, Ottonische Kunst (Miinchen 1947) 80-82.
11 Migne PL 6, 320, 12 Migne PG 20, 1345.
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Bilde verwachsen und spiegle in meinem fleischlichen Fiihlen und irdischen Han-
deln mehr von dem ersten als von dem zweiten Adam. Wie darf ich mich fiir dich
malen lassen, wenn ich durch meine irdische Verderbnis das Bild des himmlischen
Menschen offenkundig verleugne? Beiderseits bedringt mich die Scham: ich erréte
zu malen, was ich bin, und wage nicht zu malen, was ich nicht bin . . . Dies ist Ver-
wandlung durch die Hand des Hochsten, wenn wir dereinst aus uns in den Men-
schen verwandelt werden, der Gott gemif} geschaffen und dessen Bild himmlisch
ist, wihrend wir den ablegen, der gemif8 den Begierden des Irrtums verwest. Die-
ses letzte Bild moge doch Gott in mir zerstdren — aufrichten aber und vollenden
wolle er in uns sein Bild, mit dem wir ohne Scham gemalt werden konnen.“ 2 Der
heilige Mann setzt also die Uberlegungen des Apostels Paulus vom erdhaften und
vom himmlischen Menschen fort: ,Der Mensch stammt von der Erde, ist aus Lehm;
der zweite Mensch stammt aus dem Himmel“ (1 Kor 15, 47).

Paulinus von Nola mochte umgeformt werden nach dem himmlischen Bild. Diese
Umformung war nicht nur ein ethischer Vorgang. Sie war in einer uralten religio-
sen, nicht-technischen Anschauung der Welt vorgegeben. Die Tradition des Chri-
stentums, die auf dem Judentum und der orientalischen Mythologie aufbaut, hatte
diese Symbolik des Menschen geprigt. Adam war nach dem Bild und Gleichnis des
gottlichen Wir geschaffen. Diesen Plural bildeten nach jiidischer Auffassung die
Elohim, die himmlischen Heerscharen, als deren kosmisches Aquivalent die Ge-
stirne galten. Gnostische Texte sprachen von den sieben Archonten, die den Men-
schen geschaffen haben. Das sind Krifte, die mit den sieben Planeten vergleichbar
sind. In einer Version von Jesus Sirach (17, 1-10) lesen wir auch in der Bibel: ,Mit
Macht, wie er sie selber hat, bekleidete er ihn, und nach seinem Bilde schuf er ihn.
Er legte Furcht vor ihm auf alles Fleisch, auf dafl er herrsche iiber Wild und Vaogel.
Sie (die Menschen) empfingen den Gebrauch der fiinf Krifte des Herrn (der fiinf
Sinne), als sechste verlieh er ihnen die Gabe der Vernunft, und als die siebte das
Wort, den Deuter seiner Krifte.“** DasBild des Menschen, des sogenannten Mikro-
kosmos, das im Weltall aufgerichtet ist und sich damit vom Kosmos her definiert,
zeigt Adam in der mittelalterlichen Kunst mit dem Nimbus, in dem Strahlen und
Schrift der sieben Planeten eingezeichnet sind. Die Sinne und die geistigen Krifte
werden dort den Planeten zugeordnet. Weiterhin finden wir vom karolingischen
Utrechtpsalter bis zu den Stanzen des Raffael und dem Altar von St. Michael in
Miinchen Christus von je drei Engeln flankiert. In besonderer Weise sind die sieben
Engel in dem Schopfungszyklus der Vorhalle von San Marco in Venedig — eine
Bildreihe, die auf die alexandrinische Cotton-Bibel des 5. Jahrhunderts zurick-
geht — dargestellt®s, Die Siebenzahl prigte den Menschen. Schon Philo von Alexan-
drien sah in ihr ein Bild Gottes.

13 W. v. d. Steinen 2.2.0. I 106; ebenso J. Gantner, Schicksale des Menschenbildes. Von der romanischen Stilisie-
rung zur modernen Abstraktion (Bern 1958) 23.

14 K. L. Schmidt, Homo Imago Dei im Alten und Neuen Testament, in: Eranos-Jahrbuch 15 (Ziirich 1948) 179 £,
15 M. Th. d’Alverny, Les anges et les jours, in: Cah. arch. 9 (Paris 1957) 271 f.
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In den Miniaturen der byzantinischen Oktateuche wird der kosmische jiidische
Plural, die Biisten von Sonne und Mond, die mit den Sternen die Schépferhand
Gottes flankieren, zu zwei Christus-Medaillons umgeformt. Hier wird der Plural
der Bibel ,,Lasset uns den Menschen machen als unser Bild nach unserm Gleichnis®
(Gn 1, 26) trinitarisch erkldrt. Ob wir heidnische, jiidische oder christliche Versio-
nen betrachten, immer ist es das himmlische Bild, nach dem der Mensch geschaffen
und geformt wird.

Diese religiosen Auffassungen bestimmen auch die Bildwelt der Kunst. Ein
Grofiteil der Gestalten der mittelalterlichen Kunst sind zum Himmel hin unter-
wegs. Auf Treppen und Bergen, von Engeln und Heiligen begleitet, steigen sie zu
den Sternen auf. Die Kompositionen der Werke sind oft so aufgeteilt, dafl sich
die Hilfte des Vorgangs am Himmel abspielt. Das gilt besonders von der Majestas
oder den iibrigen Motiven der grofien Apsisbilder. Christus, Maria und die Apostel
thronen am Himmel®’. In den Psalterien sehen wir den Himmel offen, und die
Engel greifen mit in den Kampf auf der Erde ein. In den Sakramentarien vollzieht
sich das Opfer Christi im Anblick des Himmels. Die Hand Gottes senkt sich herab.
Die Kreuzigung selbst kann am Himmel stattfinden'. In den Evangeliaren &ffnet
sich der Himmel, und die Evangelistensymbole sprechen zu den heiligen Autoren.
Die grundlegenden Motive des Neuen Testaments: Weihnacht, Taufe Christi,
Ostern und Himmelfahrt spielen sich in vielfacher Weise in den himmlischen Ge-
filden ab.

Diesen Inhalten entspricht auch die kiinstlerische Form. Die Kérper sind pla-
stisch kaum gestaltet, durch Licht und Schatten nur wenig modelliert. Der Kérper
wird nicht als Eigenwert gesehen. Auch die Perspektive der Raume ist kaum oder
nur uneinheitlich vorhanden. Die Riume sind nicht selbstindig aufgefafit. Ge-
legentlich spricht man sogar von einer umgekehrten Perspektive, das heiflt, die
Fluchtlinien der Bilder sind nicht durch den Beschauer bestimmt, sondern gehen
vom sakralen Motiv — von Christus oder den Heiligen — aus. Dadurch ist es un-
mdglich, das Kunstwerk als einen vom Betrachter unabhingigen Gegenstand auf-
zufassen. Den Gegensatz zwischen Objekt und Subjekt, zwischen Beschauer und
Gegenstand, kennt die frithmittelalterliche Kunst nicht. Der Vorgang auf dem
Elfenbeinrelief oder in der Miniatur bleibt nicht auferhalb des Beschauers; er ist
es selbst. Eine Unterscheidung zwischen dem historischen Vorgang der Erschaffung
Adams oder der Fuflwaschung Christi und der kiinstlerischen Form, in der ein sol-
cher Vorgang dargestellt wird, kann das Mittelalter nicht vollziehen, weil der
Kiinstler sich und den Beschauer mit dem Vorgang identifiziert. Deshalb finden wir

16 Chr. Thm, Die Programme der christlichen Apsismalerei vom vierten Jahrhundert bis zur Mitte des achten Jahr-
hunderts (Forschungen zur Kunstgeschichte und christlichen Archiologie. 4.) (Wiesbaden 1960). — H. Schrade, Die
romanische Malerei. Thre Maiestas (Koln 1963).

17 ]J. Gutbrod, Die Initiale in den Handschriften des achten bis dreizehnten Jahrhunderts (Stuttgart 1965) 17 f.
und Taf, I (S. 40).
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auch bei den mittelalterlichen Theologen keine Reflexionen iiber das Kunstwerk
als solches. Obwohl Thomas von Aquin in der Zeit des Baues der Kathedralen lebte,
nimmt er diese Werke nicht zur Kenntnis. Zwischen Theologie und Architektur
oder Malerei gibt es keine wesentlichen Unterschiede. Die Kunst ist Handwerk,
das etwa im Fall des hl. Bernward von Hildesheim sogar von dem gleichen Mann
ins Werk gesetzt wird wie die Theologie.

Die Figuren der damaligen Kunst scheinen fast alle wie an den Himmel pro-
jiziert oder werden wenigstens mit dem Himmel konfrontiert. Das heif3t, sie wer-
den flichig gegeben und wirken wie von einem Lichtgrund getragen. Diese Auf-
fassung kommt besonders in den Goldmosaiken oder in den Goldgriinden der Buch-
malereien zum Ausdruck. Es gibt kaum ein Geheimnis der christlichen Symbolik
oder der Liturgie, das ohne die Gestirne, ohne Sonne und Mond dargestellt wird.
Die reiche Goldschmiedekunst des Mittelalters hat diese Geistigkeit durch eine be-
sondere Symbolik der Edelsteine ausgedriickt. Sie stiitzt sich auch dabei auf die
Bibel und die Theologen.

Vom Himmel her erklirt sich auch die Kunst der mittelalterlichen Reliquiare.
Das frithe Mittelalter ehrte die Gebeine, weil der Leib des Menschen vom Himmel
geformt und fiir ihn geschaffen war. Die Verehrung des menschlichen Leibes kam
zunichst in der groflartigen Form der Bestattung zum Ausdruck. Man begrub die
Toten im ,Paradies“, im Vorhof der Kirchen®®. Die Gebeine der Heiligen fafite
man in Gold und Edelstein. ,Dabei ist die politische Bedeutung der Reliquien nicht
minder grof} als die religiose. Als der Leib des hl. Vitus von den Franken nach
Sachsen (Corvey) iibertragen wurde, begann das Reich der Franken zuriickzugehen,
das der Sachsen aber nahm zu. Das ist die Anschauung der Franken selbst, wie sie
Widukind erzihlt.“1® In der Ausstellung ,Werdendes Abendland an Rhein und
Ruhr® gab man deshalb in aufschluflreicher Weise eine Karte bei, die die Reliquien-
iibertragung nach Sachsen im 9. und 10. Jahrhundert zeigte®.

Das Reliquiar der hl. Fides in Conques zeigt als einziges die Gebeine eines Hei-
ligen in einer mit Gold, Silber und Edelsteinen umkleideten Grofiplastik. Mit weit-
gedffneten Augen, die Hinde vorgestreckt, thront die Heilige im Anblick Gottes.
Auch heute noch strahlt das Werk, das in wesentlichen Teilen auf die Zeit Karls
des Kahlen zuriickgeht und an dem spitere Jahrhunderte weitergearbeitet haben,
eine einzigartige Wirkung aus. Hier nimmt der ,homo caelestis“ in besonderer
Weise kiinstlerische Gestalt an®.

18 G. Bandmann, Mittelalterliche Architektur als Bedeutungstriger (Berlin 1951) 133 f.; H. Schade, Dimonen und
Monstren (Regensburg 1962) 36.

19 H. Jantzen a.a.0. 13.

20 Katalog a.2.0. 152.

21 Vgl. dazu die gut ausgestattete franzésische Reihe romanischer Kunstlandschaften ,La nuit des temps® (Zodia-
que) (Genf: Weber 1963). Erschienen sind 18 Binde, alle auch mit deutschen Texten. — Eine vergleichbare Reihe er-
scheint bei Anton Schroll, Wien-Miinchen unter dem Titel: Die Kunst der romanischen Epoche im mittleren Europa.
Bis jetzt liegen 4 Bde. vor: Gallia romanica, Italia romanica, Hispania romanica und Germania romanica.
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Wir Moderne meinen gelegentlich, derartige religiose und kiinstlerische Gestal-
ten wiren aus einem naturwissenschaftlichen Irrtum erklirbar. Die Alten hitten
eben noch nicht gewufit, dafl der Himmel ein leerer Raum ist und dafl man einmal
Raketen auf den Mond schicken wird. Die kiinstlerische Analyse schliefit jedoch
dieses Mifiverstindnis aus. Auch bei vielen Motiven, die der naturwissenschaft-
lichen Erfahrung des Mittelalters durchaus zuginglich waren, interpretierte man
die Dinge und Menschen anders. Sicher hat man sehr viele Einsichten in die techni-
schen und naturwissenschaftlichen Moglichkeiten der Welt noch nicht gehabt. Aber
die eigentliche Ursache dieser kiinstlerischen Formen lag wohl in der besonderen
Optik dieser Menschen: Sie sahen die Welt anders als wir.

Im Mittelalter kann man verschiedene Wirklichkeitsschichten nebeneinander-
unterscheiden®. Auf einem Kreuzigungsbild sehen wir den Gekreuzigten mit Ma-
ria und Johannes. Diese Gestalten entsprechen dem historischen Sachverhalt der
Hinrichtungsszene, von der das Neue Testament berichtet. Dann aber beobachten
wir unter dem Kreuz Adam, wie er, vom Blut Christi gleichsam getauft und erlst,
sich aus dem Grab erhebt. Solche beziehungsreiche Bilder sind — im Anschluf} an die
paulinische Terminologie — typologisch zu verstehen: Christus ist der zweite Adam,
der das vom ersten Adam zerstorte Bild wiederherstellt. Das Mittelalter nannte
diese Art der Zusammenschau ,, Allegorie®, das heifit Anspielung auf eine voraus-
gegangene heilsgeschichtliche Tatsache. Seit der Barockzeit versteht man unter
»allegorisch eine gedankliche Interpretation der religiosen Wirklichkeit. Im frii-
hen Mittelalter besaflen die Bilder kaum eine ,nur literarische® Motivwelt. Alles
Dargestellte und Gestaltete wurde auch erfahren. Das kann man aus der kiinstle-
rischen Form schlieflen. Die Motive wirken so stark, daff man zur Uberzeugung
kommt, dafl die Gedanken der Bibel mit Wirklichkeiten der Schépfung und der
Gesellschaft zusammen gesehen wurden. So wird unter dem Kreuz die Kirche, die
das Blut Christi in einem Kelch auffingt, dargestellt. Ein solches Motiv ist sakra-
mental, vom Mefopfer her, zu verstehen. Im Mittelalter konnte diese Wirklichkeit
auch mit dem Wort Tropologie bezeichnet werden. Wir wiirden dasselbe moralisch
nennen: Kreuzigung heifit fiir dich und mich: bekehrt euch und trinkt das Blut
Christi. Schliefllich sehen wir iiber dem Gekreuzigten den Himmel offen: der himm-
lische Christus oder die Hand des Vaters erscheint, von Engeln begleitet. Diese
Motivwelt hie ,,anagogisch®, ,aufwirtsfilhrend®. Damit wollte man sagen: durch
alle Geheimnisse — ,sacramenta® — werden wir aufwirts in den Himmel gefiihrt.

Wilhelm Messerer hat diese alte Optik kunstwissenschaftlich erkldrt und von
einer ,Attribuierung im Sinne von erlduternder Zuordnung® gesprochen®. ,,Inso-
fern genligt es nicht, die Kunst des Mittelalters eine Zeichensprache zu nennen. In
ihr geschieht die Wirklichkeit neu. In einem anderen Medium, dem des Bildes, und

22 H. de Lubac, Exégése médiévale, Les quatres sens de ’écriture (Paris 1959-1964).
93 W. Messerer, Einige Darstellungsprinzipien der Kunst im Mittelalter, in: DVjs 36 (1962) 157—178, bes. 177;
ders., Das Relief im Mittelalter (Berlin 1959); ders., Romanische Plastik in Frankreich (Kéln 1964).
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nach diesem gemifien, eigenen Gesetzen, erstehen die geistigen Zusammenhinge der
,Urbilder* wieder, nicht als Abbilder, sondern in einer Korrelation, die der dem
Mittelalter selbst bewufiten ,typologischen® zwischen Gestalten und Ereignissen
verschiedener Geschichts- und Seinsbereiche dhnlich ist.“ Es hat deshalb wenig Sinn,
diese Darstellungen abbildlich, das heifit naturillusionistisch oder historizistisch er-
kldren zu wollen. Man kann nicht den mittelalterlichen Bildern unsere naturwissen-
schaftlich-technische Art des Sehens unterstellen; sie sind nach anderen Darstellungs-
prinzipien aufgebaut. So gibt es dort eine relative Groflenordnung der Figuren,
das heifit, einmal wird der Kaiser ganz grof§ thronend gezeichnet, dann wieder
sehen wir ihn ganz klein zu Fiiflen der Majestas. Der Aufbau des Bildes erfolgt
nach ,eigengesetzlichen Sinneinheiten. Die Funktion des Rahmens, der Radumlich-
keiten und der Zeit, selbst die Proportionen der Korperteile innerhalb einer Figur
gehorchen eigenen Gesetzen, die nicht nur abstrakte Typen bieten, sondern eine
»geistige Durchdringung der Welt“ zéigen, die von uns mitzuvollziehen ist. ,,Nicht
schlechthin Bedeutungen sehen wir vor uns, sondern einem Bedeuten haben wir
jeweils zu folgen.”

Die frithmittelalterliche Bilderschrift ist fiir den modernen Menschen nur schwer
zu lesen. Sie ist eine , Kunst rein aus dem Geiste“. Wolfram von den Steinen hat
dieses Wort von Hans Jantzen fiir uns ausgelegt: ,Das nicht Vergehende sucht der
Erlosungsgliubige in einer jenseitigen Welt, der Weise findet es im Gehalt und in
der geistigen Form.“2* Vielleicht kénnen wir den Geist dieser Form, die den
,himmlischen Menschen“ ausmacht, an konkreten Bildgruppen aufzeigen, die diese
Definition des alten Menschenbildes anschaulich machen.

Leitbilder und Strukturen des friihmittelalterlichen
Menschenbildes

Das Menschenbild jeder kunstgeschichtlichen Epoche weist eine Reihe von Cha-
raktereigenschaften auf, die den Geist der Zeit dokumentieren. So ist das Leitbild
der klassischen griechischen Kunst der ,Kouros®, der schone und gute junge Mann
(kalos kai agathos), der in einer in sich geschlossenen Haltung — dem Kontrapost —
die Geistigkeit der griechischen Philosophie und Tragodie reprisentiert. Die romi-
sche Kunst zeigt im klassizistischen Bild des Kaisers die Bedeutung des Machtden-
kens dieses Volkes. Der Barock reprisentiert den triumphalen Menschen. In der
Kunst des 20. Jahrhunderts geben Kubismus, Surrealismus und abstrakte Malerei
die Wesensziige der Gegenwart. So zeigt auch das friihe Mittelalter Leitbilder und
Strukturen, Motive und Charaktere, die oft wiederholt werden. Zu diesen Leitbil-
dern gehort zunichst der Konig, dann der Priester, schliefilich der Prophet.

24 W, v. d. Steinen a.a.O. 105.
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Der konigliche Mensch

Die Frithzeit des Abendlandes besitzt keine Portritkunst. Das Gesicht und die
Gestalt des einzelnen — die Person — waren nicht darstellenswert, wie der bereits
zitierte Text des Bischofs von Nola zeigt. Dagegen haben sich viele Herrscherbilder
erhalten. Wir kénnen heute kaum noch erkennen, ob diese Bilder individuelle Ziige
tragen. Sehr wahrscheinlich ist es nicht. Sicher bleibt, daf gerade durch das Bild
des Herrschers jene Weltordnung reprisentiert wird, die durch die Worte kosmisch
und himmlisch charakterisiert ist®>. Im Miinchener Codex aureus von St. Emmeram
aus dem Jahr 870 sehen wir Konig Karl den Kahlen unter einem Baldachin. Aus
der Wolbung der Thronarchitektur neigt sich die Hand Gottes iiber das gekrénte
Haupt des Herrschers. Die Kuppel flankieren zwei Engel. Der Fiirst selbst ist fast
doppelt so grofl wie die beiden Engel. Neben ihm stehen die Waffentriger der
Nationen ,Gotia“ und ,Francia®. Auf der gegeniiberliegenden Seite des Buches,
dort, wohin der Konig Karl schaut, sehen wir die 24 Altesten der Geheimen Offen-
barung. Sie nehmen ihre Kronen ab und beugen sich vor dem Lamm, das am Him-
mel geht. Dieses Bild der Apokalypse wird dem karolingischen Herrscher von den
Gestaltern des Buches, Liuthard und Beringar, als Leitmotiv seiner Regierung vor-
gesetzt, denn es bietet einen Inbegriff der Geschichtstheologie. Die 24 Altesten sind
ndmlich nach den Erklirungen des Victorinus von Pettau (um 300) die 24 Stunden
des Tages. Vielleicht darf man sie auch mit den zweimal zwolf Engeln vergleichen,
die in einer Miniatur des Vatikanischen Cosmas Indicopleustes den Weltenberg im
Kreis umziehen. Die Doppelzahl der Monate oder dic Tierkreiszeichen, die mit
den zwdlf Propheten und zwolf Aposteln verglichen werden, stehen fiir den Kreis-
lauf des Jahres und fiir die Heilsgeschichte.

Das Lamm am Himmel ist der Herr des ,,Orbis®, des Kreises. Dieser Kreis
reprisentiert hier durch die geheimnisvollen Altesten die Zeit. Konig sein heifit,
in Ubereinstimmung mit dem himmlischen Herrn der Zeit regieren. Von dem
»himmlischen Kranz“ (serta caelestia) spricht auch der Titel des Bildes. Sein Text
schliefft mit den Worten: ,,Und mit offenem Antlitz schaut der Fiirst Karl betend,
damit er mit Dir (dem Lamm) alle Zeit und Ewigkeit leben mdge.2® Noch deut-
licher sprechen die Titelverse des Herrscherbildes der aus der gleichen Zeit stam-
menden Bibel von St. Paul vor den Mauern in Rom von diesen Beziechungen zwi-
schen himmlischer und irdischer Herrschaft:

»Der Konig des Himmels von Giite tiberflieflend

liebte als dem Herrn gehérigen Konig der Erde diesen Karl.
Die Parallele zwischen dem ,Konig des Himmels® und dem »Konig der Erde®
kommt auch in den Insignien der Herrscher zum Ausdrudk®”. So zeigt die Krone

25 P. E. Schramm und F. Miitherich, Denkmiler der deutschen Konige und Kaiser. Bildkorpus zur Herrscher-
geschichte von Karl d. Gr. bis Friedrich 1, (Miinchen 1962).

26 H. Schrade, Vor- und frilhromanische Malerei (Kéln 1958) 43.
27 P. E. Schramm, Herrschaftszeichen und Staatssymbolik. 3 Bde. (Stuttgart 1954—1956).
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jenen Kreis oder Zirkel des Himmels, mit dem Gott seinen Kénig kront. Der Ko-
nig trug den mit den Gestirnen geschmiickten , Weltenmantel“®. Er thronte wie
Karl der Grofle in Aachen auf dem sechsstufigen Weltenberg, der den salomoni-
schen Thron wiederholte. In seiner Hand hielt er den ,Reichsapfel®, der den Erd-
kreis, die ,,Sphire“ oder ,Machtscheibe®, symbolisierte.

Im Grund kommen all diese Auszeichnungen dem Menschen schlechthin zu.
Adam war urspriinglich der ,erhéhte* Mensch, der auf dem Weltenberg zwischen
Himmel und Erde stand, von Kronen geschmiickt und mit dem Glanz der himm-
lischen Glorie bekleidet. Die jiidische Symbolik nannte ihn den Adam-Kadmon®*.

Man kann von diesen religiosen Vorstellungen her nicht unmittelbar die politi-
schen Fragen nach den Herrschaftsformen der Gegenwart beantworten. Aber auch
in einem demokratischen Zeitalter bleibt der Mensch ,koniglich® im Sinn des
mittelalterlichen Bildes; denn er besitzt eine Wiirde, die iiber ihn hinausreicht. Diese
Wiirde stammt weder aus der Begabung noch aus der Leistung. Der Mitmensch

kann sie nicht verleihen und die Gesellschaft sie nicht absprechen. Diese Wiirde ist
»himmlisch®,

Der priesterliche Mensch

Ahnliches gilt von der zweiten Wiirdeform des frithmittelalterlichen Menschen,
dem ,sacerdotium®. Der Mittlerdienst zwischen Himmel und Erde erforderte ein
eigenes Amt, das Priestertum. Amt sagt im frithen Mittelalter nicht Funktionir
einer Biirokratie, sondern heilige Weihe, dessen Triger vom Himmel her gesiegelt
ist. Der Priester ist der Verwalter der hl. Sakramente, die er zwischen Himmel und
Erde vermittelt. Er trigt die himmlischen Gaben herab zu den Menschen und opfert
die Gaben der Menschen dem Himmel — Gott selbst.

Auch im Priestertum spielt die Siebenzahl eine besondere Rolle: Vier niedere
und drei hohere Weihen bilden die Stufen dieses Sakraments. Sieben Stufen gibt es
auch in manchen alten Choren, in den Altarrdumen, in denen die heiligen Geheim-
nisse gefeiert wurden und die dem himmlischen Raum und den himmlischen Ché-
ren nachgebildet waren, wo die Engel die Liturgie feierten. Im Chorgebet sah man
ja eine Wiederholung des Gesanges der Engel.

In einzigartiger Weise ist das Bild des Priesters im Regensburger Uta-Codex
(11. Jahrhundert) dargestellt und gedeutet®. Wie im Herrscherbild Karls des Kah-
len wird auch hier das Geschehen auf zwei einander gegeniiberliegende Buchseiten
verteilt. Rechts sehen wir den hl. Erhard bei der Feier der Messe, links die himm-
lische Liturgie des Kreuzesopfers. Der Priester Erhard steht im mittleren Bogen

28 R. Eisler, Weltenmantel und Himmelszelt. 2 Bde. (1910); E. Haulotte, Symbolique du Vétement selon la Bible
(Lyon 1966). ;

20 S. A. Horodezky, Adam Kadmon, in: Encyclopaedia Judaica I (Berlin 1928) 783-787.

30 A. Boeckler, Das Erhardbild im Utacodex, in: Studies in Art and Literature for da Costa Greene, hrsg.
v. D. Miner (Princeton 1954) 219 f.
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einer dreigeteilten Kuppelarchitektur. Rechts von ihm sicht man auf einem Altar
das goldene Arnulfciborium (einen karolingischen Tragaltar, der noch heute in der
Schatzkammer der Miinchener Residenz gezeigt wird). Zur Linken des Heiligen
steht der assistierende Diakon. Uber der Kuppel des Bauwerks thront auf einem
Buch das blaue ,, Agnus Dei®, das himmlische Lamm.

Einzigartig ist vor allem der Ornat des Heiligen. Erhard trigt auf dem Kopf die
Cidaris, den dreistufigen Turban, den auch der jiidische Hohepriester besafl und
der die Himmelsarchitektur der Alten symbolisierte. Auf seiner Stirn erkennen wir
ein dreieckiges Goldplittchen — die lamina aurea des Hohenpriesters —, auf das der
Name Gottes eingraviert war. Dazu sehen wir die zwolf goldenen Kugeln oder
Steine des Rationale — des Brustschmucks des Hohenpriesters —, der die Namen der
zwolf Stimme trigt. An den beiden zum Gebet erhobenen Armen ist je ein grie-
chischer Buchstabe angebracht. Es handelt sich um Abkiirzungen der Worte Theoria
und Praxis, Beschauung und Tun oder Kontemplation und Aktion. Die drei Or-
namentkreise geben die ,Ordnung der Zeiten“ (ordo saeculorum): Unten lesen wir
»Schatten des Gesetzes“ (umbra legis), in der Mitte ,Leib der Kirche“ (corpus
ecclesiae), oben ,Licht des ewigen Lebens® (lux aeternae vitae). Es ist die ,hier-
archia®, die heilige Ordnung, die in diesem Ornat und Amt zum Ausdruck ge-
bracht wird®!.

Das himmlische Vorbild des sakramentalen Vollzugs der Messe des hl. Erhard
sehen wir auf der anderen Seite des Codex. Dort hiangt Christus in der Mandorla
an einem goldenen Kreuz. Unter thm beobachten wir nicht nur Kirche und Syn-
agoge, sondern als Ganzfiguren auch Leben und Tod. Dabei wird der Tod als
Mann, dem der Mund verbunden ist, dargestellt. Unten sicht man die Toten, die
aus dem Grab auferstehen. Sonne und Mond verhiillen sich. Im kosmologischen
Drama nehmen die Gestirne am Kreuzesopfer Christi mit teil. Der Vorhang des
Tempels ist zerrissen. Der Alte Bund geht zu Ende.

Das Besondere dieses Bildes besteht in einer abgekiirzten Darstellung der mittel-
alterlichen Musikauffassung, der ,harmonia®. Es handelt sich um eine Art von
Wappenschilden, in die Striche und Zahlen eingetragen sind. Schriften verbinden
die Embleme. Dadurch wird das Zahlenverhiltnis der konsonierenden Intervalle
dargestellt. Dieses Zahlenverhiltnis, der ,rhythmus synfoniarum® aber ist im
Kubus enthalten. G. Swarzenski erklirt uns dieses eigenartige Blatt des Uta-Codex:
» Wir sahen, daf alle {ibrigen Darstellungen des Bildes, schon wie sie sich duflerlich
in ihrer bildlichen Lage neben dem Gekreuzigten darbieten, die Durchfithrung
eines groflen Gegensatzes, der in den Gestalten des Lichtes und der Finsternis, der
Liebe und des Gesetzes, des Lebens und des Todes, des Diesseits und des Jenseits
zum Ausdruck kommt, bekunden. Diesen Gegensitzen der Erscheinung, die der

31 B. Bischoff, Literarisches und kiinstlerisches Leben in St. Emmeram (Regensburg) wihrend des frithen und hohen
Mittelalters. (Studien und Mitteilungen zur Gesch. d. Benediktiner-Ordens u. seiner Zweige) (Miinchen 1930) 130.
Prof. B. Bischoff hat diese Schrift zum erstenmal gelesen.
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Kiinstler allein bildlich fassen und wiedergeben konnte, ist in Worten, Zahlen und
Figuren die Wesenseinheit, die Losung entgegengestellt, in der Darstellung der
,Harimonie‘, — der Harmonie, die sich fiir unser Auge auch in der Art der Ausfiih-
rung um das Bild des Gekreuzigten schliefit. Und dies ist das Wesentliche, daR es
das Bild des sich opfernden Erlsers ist, das der Kiinstler so als den einzig ihm mog-
lichen kiinstlerischen Ausdruck des Undarstellbaren, des ewig Einheitlichen hin-
stellt, dafl sein Bild es ist, in dem das Gefiihl dieser Einheit, sein Glaube bildliche
Gestalt gewonnen hat,“ 2

Das Amt des Priesters besteht also nach dieser Darstellung darin, die von der
Stinde gestorte Harmonie wiederherzustellen, geheimnisvolles Leben zu spenden,
Liebe und Gnade vor Gesetz und Recht gehen zu lassen und Licht zu verbreiten.
So kommt es zur ,transsubstantiatio®, zur inneren Umwandlung, nicht nur der
Gaben der Eucharistie, sondern des Menschen und der Welt selbst.

Mit dem Erhardbild des Uta-Codex vergleichbare Darstellungen finden wir in
der friihmittelalterlichen Kunst oft. So sehen wir in einem anderen Doppelbild,
im Bamberger Hohenlied-Kommentar, wie die Menschen in einer Art Reigen von
der Taufe zum Kreuz aufwirts steigen. Dort empfangen sie aus der Hand der
Kirche den Kelch mit dem Blut Christi. Die zweite Buchseite der Handschrift zeigt
Christus in der Majestas und die Chére der Engel — den himmlischen Reigen, das
iiberirdische Aquivalent des sakramentalen Lebens.

In dem karolingischen Utrechtpsalter erhebt sich der Beter — das Ich des Psalmi-
sten — grof} zwischen Himmel und Erde als Mittler. Auch diese Figur stellt im Ge-
bet die priesterliche Funktion des Menschen dar. Zahlreiche Opferszenen, Altar-
bilder und Kreuzigungsmotive verstirken den Eindruck priesterlicher Haltungen
in der Buchmalerei. Diese ,Priester“-Bilder sind nicht nur Thema, Bildinhalt der
mittelalterlichen Kunst, sie bestimmen auch ihre Struktur: Die mittelalterliche Figur
ist wesentlich Mittlerin zwischen Himmel und Erde. Fast alle Gestalten der dama-
ligen Kunst weisen zum Himmel oder kommen von ihm. Sie recken sich hoch zu
ihm auf und verlieren alles Gefiihl fiir die Last des eigenen Korpers:

Auch diese Wesensgestalt des priesterlichen Menschen besitzt einen unverging-
lichen Kern; denn alles, was der Mensch sein eigen nennt, Leben, Wissen und
Macht, ist vermittelt. Den Geschenkcharakter des Daseins anzuerkennen und dafiir
zu danken ist seine vornehmste Aufgabe. Es ist Gebet. Gebet aber erzeugt Ehr-
furcht, und Ehrfurcht prigt den Menschen. Jeder Mensch sollte Harmonie schaffen,
Leben fordern, Gnade vor Recht ergehen lassen und Licht verbreiten; denn das
gehort zu seinem Wesen. Der Mensch selbst ist priesterlich. Der moderne Betrachter
empfindet diesen Charakter der mittelalterlichen Darstellungen am stirksten, wenn
er seine Aufmerksamkeit auf den Blick der Figuren richtet. Die Gestalten der friih-
mittelalterlichen Kunst besitzen grofle Augen, sie sind Menschen der Schau. Doch

32 G. Szwarzenski, Die Regensburger Buchmalerei (Leipzig 1901) 97.
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damit kommen wir zu der letzten Struktur des alten Menschenbildes, zum prophe-
tischen Menschen.

Der prophetische Mensch

Wir haben schon erwihnt, dafl das 19. Jahrhundert die ,,glotzenden Augen® der
karolingischen Figuren bemerkt hat. Die technische Interpretation dieses Blicks
— Unvermdgen, schlechte Kopie der antiken Kunst, Mangel an sittlicher Haltung —
war nicht so sehr fiir das Mittelalter als fiir dessen Interpreten aufschlufireich.
Das Mittelalter selbst hatte fiir seine Bildwelt eine uralte Philosophie und eine be-
deutsame Theologie der Kirchenviter zur Grundlage genommen. Danach war der
Mensch — , Anthropos® — das Wesen, das zusammenschaut, das heiflt, das eine Sinn-
einheit sieht®, Die aufrechte Gestalt wurde als Begabung des Menschen verstan-
den, den Himmel zu sehen. Mit Ovid erklirten die mittelalterlichen Theologen:

» Wihrend die Erde gebiickt ansehen die andern Geschopfe

gab er erhabnes Gesicht dem Menschen und lief§ ihn den

Himmel schauen und richten empor zu den Sternen gewendet das Antlitz.

(Metamorph. I, 84-86).

Im Gegensatz zu den Tieren, die zur Erde gebeugt sind, vermag der Mensch den
Himmel, den Lauf der Gestirne und der Zeit und damit Gott selbst zu erkennen.
Diese Gotteserkenntnis gehdrt nach mittelalterlicher Auffassung zum Wesen des
Menschen. Indem er sich zum Himmel erhebt und Gott erkennt, wird er erst
Mensch. Diesen philosophisch-theologischen Sachverhalt stellt die christliche Kunst
immer wieder dar. Bei der Erschaffung Adams hebt Christus in einer Reihe von
Darstellungen den Mann aus dem Lehm auf und 6ffnet ihm die Augen. Diese Defi-
nition des Menschen ermdoglicht es auch, die Motive des Visioniren kiinstlerisch iiber-
zeugend zu gestalten. Zu diesen Themen gehort zunichst das Bild der Propheten
des Alten Bundes. Schon Adam schaut in den Kunstwerken in Ekstase das Geheim-
nis der Zukunft, die Erschaffung der Frau, das ,sacramentum magnum®, die heilige
Hochzeit zwischen Himmel und Erde, Christus und der Kirche. Abraham betrach-
tet die Gestirne. Moses sicht auf dem Berg Sinai Christus mit der Fackel in der
Quadriga des Sonnengottes iiber sich. Ezechiel erkennt das gewaltige Riderwerk
der Theophanie. In den Illustrationen des Neuen Testaments werden vor allem die
Evangelisten im Anblick des Himmels und seiner Symbole dargestellt. Oft wirken
die heiligen Autoren wie durch ihren Blick am Himmel aufgehingt. Der Kopf ist
unnatiirlich in den Nacken gelegt. Die Erde unten, der Thron, auf dem sie sitzen
und Halt finden sollten, wird kaum angedeutet und selten richtig dargestellt. Da-
fiir wird der Blick zum Himmel iiberbetont. Eine Gruppe von Reichenauer Evan-
gelisten verharrt in einer kosmischen Ekstase. Die Arme hoch erhoben, tragen sie

33 W, Seibel, Fleisch und Geist beim heiligen Ambrosius (Miinchen 1958) 21.
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Wolken iiber sich. Bei vielen dieser Gestalten verliert der Organismus seine natiir-
liche Ordnung. Der antike, in sich geschlossene Rhythmus der klassischen Figur —
der Kontrapost — zerbricht. Die Schau des Himmels, der Anblick Gottes und seiner
Engel, zerstort die auflere Erscheinung des Menschen.

Auch das Prophetische ist in der frithmittelalterlichen Kunst nicht nur Bildinhalt.
Der Mensch selbst ist als Schauender aufgefafit. Mit groflen Augen sieht er in der
Welt und am Himmel die Wunder und die Geheimnisse Gottes. Die mittelalter-
lichen Menschen sahen das, was eine uralte Tradition, die HI. Schrift, thnen zur
Betrachtung vorlegte. Damals erschien es als ,,das Wichtigste nicht, die Welt mit
eigenen Augen zu sehen, vielmehr die Sicht der Viter sich zu eigen zu machen. Die
moderne Wissenschaft hat das als beschrinkten Traditionalismus, als Unselbstin-
digkeit und blinden Autorititsglauben abgestempelt: weil die damaligen Vertreter
des Geistigen zwar ihre kanonischen Biicher aufs schonste abschrieben, aber sehr
wenig neue Biicher verfafiten; weil sie die Antwort auf ihre Fragen bei Hierony-
mus, Augustin und Gregor dem Groflen suchten, statt selbst Forschungen zu trei-
ben. Die frithmittelalterliche Kunst bestdtigt diese duflerlich leicht begriindbaren,
aber einsichtslosen Urteile nicht . . . Alle Bildgedanken kreisen um die Wiederher-
stellung des Urbildes in den Todverfallenen, die den Homo caelestis sichtbar-
unsichtbar in sich tragen; um das Gespriach mit jenem Herrn des Alls, den, wie
Notker dichtet, die Augen eines reinen Herzens sehen kdnnen; und um das Band
der tdtigen Treue zwischen ihm und den Seinen.* %

Auch die Wiirde des Prophetischen gehért zum Wesen des Menschen. Wenn der
Mensch aufhort zu schauen, wenn er kein Sinngefiige in dieser Welt mehr erkennt,
dann verstort sich sein Wesen. Der Bildhunger des modernen Menschen, sein Kon-
sum von Fernsehen, Film und Show zeigt, daff auch heute noch dieses Wesen des
Menschen lebendig ist; denn der Mensch ist ,,zum Sehen geboren® und ,,zum Schauen
bestellt“.

Fassen wir diese Elemente zusammen und erinnern wir uns der Herrscher,
Monche und Evangelisten, die grof8 auf den Goldgrund heiliger Biicher gemalt sind,
so steigt in einmalig kiinstlerischer Gestalt das gewaltige Bild des koniglichen,
priesterlichen und prophetischen Menschen vor uns auf. Dieses Menschenbild ist
im Anblick des gestirnten Himmels {iber uns geprigt worden und fithrt aufwirts
in eine andere Welt.

Niemand von uns wird ernstlich meinen, man kdnne das alte Welt- und Men-
schenbild mechanisch wieder herstellen. Derartige Restaurationen hat die Neu-
romanik und Neugotik schon vergeblich versucht. Die Betrachtung der frithmittel-
alterlichen Kunst zeigt aber, daff das Bild des ,,himmlischen Menschen® unzerstor-
bare Ziige besitzt. Die unabdingbare Tatsache, dafl der Geist des Menschen sich

34 W. v. d. Steinen a.2.0. 209.
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erst im Anblick der Welt zu definieren vermag, hat wohl die Alten zu diesen Vor-
stellungen gebracht. Die naturwissenschaftlich-technische Seite ihrer Weltauffas-
sung konnen und wollen wir nicht mehr beibehalten. Thre Bildwelt sollten wir
jedoch auf ihre unvergingliche Struktur hin befragen. Selbst die moderne Malerei
der Kubisten vom Rang eines Picasso und der abstrakte Maler von der Bedeutung
eines Mondrian und Kandinsky benutzen die Wiirdeform der mittelalterlichen
Mandorla. Sie geben ihren Gestalten einen Lichtgrund, der sie iiber das ephemere
Dasein hinaushebt. Und noch in den Aluminiumfarben eines Jackson Pollock wird
einmal sogar als Thema das Licht der Kathedralen lebendig. Paul Klee aber
schreibt: ,Diesseits bin ich gar nicht faflbar. Denn ich wohne grad so gut bei den
Toten wie bei den Ungeborenen. Etwas naher am Herzen der Schopfung als tiblich.
Aber noch lange nicht nahe genug.“

Das Alter im Aufbau der Gesellschaft

Oswald v. Nell-Breuning SJ

Aus der Vorzeit, nicht zuletzt aus den hl. Schriften des Alten Testaments, ist uns
eine hohe Ehrfurcht vor dem Alter iiberliefert. Wir erinnern uns, wie uns in un-
serer Kindheit diese Ehrfurcht eingeprigt wurde. Da lernten wir z. B. in der bibli-
schen Geschichte, wie es den ungezogenen Kindern erging, die den alten Propheten
Elisius wegen seines Kahlkopfes verspotteten; zur Strafe wurden sie von Wolfen,
die aus dem Walde hervorbrachen, zerrissen und aufgefressen. Wir erinnern uns
auch, wie die Weisheitsbiicher des AT die Jiingeren immer wieder ermahnen, in
Gegenwart alter Manner das Wort nicht zu ergreifen, ohne dazu aufgefordert zu
sein, vielmehr auf deren Worte zu horen, ihren weisen Rat zu begehren und zu
befolgen. Diese Ehrfurcht vor dem Alter ist keine besondere Eigentiimlichkeit des
Gottesvolkes des Alten Bundes; wir finden sie in dhnlicher Weise mehr oder weni-
ger in allen uns bekannten Kulturkreisen nicht nur der grauen Vorzeit, sondern
ebenso bei den Volkern hoher und hochster Kulturstufe, die bis heute noch dhnliche
Sozialstrukturen, vor allem einen dhnlichen Altersaufbau, besitzen, in besonders
ausgepragter Weise beim chinesischen Volk, soweit es nicht heute vom Kommunis-
mus vergewaltigt und aus der Bahn seiner ehrwiirdigen Uberlieferung heraus-
geworfen ist.

35 W. Hess, Dokumente zum Verstindnis der modernen Malerei (Hamburg 1956) 86.
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Bei uns im westeuropdischen Raum beobachten wir in der Zeit nach dem
2. Weltkrieg die eigentiimliche Erscheinung, dafl unsere politischen Geschicke in
hohem Maf von Staatsminnern gelenkt werden, die in einem Alter stehen, in dem
die grofle Mehrzahl der Staatsbiirger bereits aus dem titigen Leben ausgeschieden
und in den Ruhestand getreten ist; es geniige, die Namen Winston Churchill fiir
England, Konrad Adenauer fiir unser Land, Charles de Gaulle fiir Frankreich zu
nennen. — Die Gestalt des ,alten Staatsmannes® ist uns auch aus anderen Zeiten
und anderen Kulturkreisen durchaus vertraut; aber diese ,alten Staatsminner®
waren und sind nicht aktive Politiker, sondern Minner, die nach Abschluf ihrer
politischen Laufbahn ihr otium cum dignitate genieflen, in besonders kritischen
Lagen aber von den jiingeren Staatsminnern, die als Nachfolger an ihre Stelle ge-
treten sind, um ihren Rat befragt oder darum angegangen werden, das grofle An-
sehen, das sie um ihrer Verdienste willen beim Volke genieflen, in die Waagschale
zu werfen, um der Regierung bei entscheidend wichtigen Entschliissen oder Maf3-
nahmen die {iberzeugte und geschlossene Gefolgschaft der Nation zu sichern.

Aufs Ganze gesehen — und dies gilt nicht etwa nur von unserem deutschen Volk,
sondern von allen Vélkern Westeuropas und Nordamerikas, und zwar um so aus-
geprigter, je mehr sie den Typ der Industriegesellschaft angenommen haben —, aufs
Ganze unseres Volkes gesehen kann man nicht sagen, dafl die Alten — gleichviel
ob alte Médnner oder alte Frauen — besondere Achtung genieflen oder besonderen
Einfluf ausiiben. Das konnte iiberraschend erscheinen, weil doch der Anteil der
Alten an der Gesamtbevélkerung bei uns auflerordentlich zugenommen hat und
zur Zeit noch weiter zunimmt; wie kommt es, dafl die Alten zwar an Zahl zuneh-
men, an Achtung, Ansehen, Geltung, Einfluf} oder wie immer man es nennen mag,
dagegen abnehmen? Nun, diese Erscheinung ist gar nicht so merkwiirdig, wie es uns
auf den ersten Blick vorkommen mag. Machen wir es uns an einem Gegenbeispiel
klar. Der Anteil der Landwirtschaft an der Gesamtwirtschaft, der Anteil der land-
wirtschaftlich erwerbstitigen Bevolkerung an der erwerbstitigen Bevolkerung ins-
gesamt ist seit langem riickldufig und verringert sich stindig weiter; diese Minder-
heitsgruppe, die nur ein Siebentel, in ‘den Vereinigten Staaten von Amerika nur
noch ein Fiinfzehntel der Gesamtbevélkerung ausmacht, iibt einen ungeheueren
politischen Einfluf} aus, wird als Druckgruppe um so michtiger, je kleiner ihr An-
teil an der Gesamtzahl der stimmberechtigten Staatsbiirger wird. Oder nehmen
wir ein anderes Beispiel, das sozusagen das Gegenstiick zu dem wachsenden Anteil
der Uber-65-Jihrigen an der Gesamtbevdlkerung bildet: die absolute und relative
Minderung des Anteils der Unter-15-Jahrigen. Das Jahrhundert, in dem wir leben,
wurde angekiindigt als das ,, Jahrhundert des Kindes®. Die Zahl der Kinder — be-
zogen sowohl auf die einzelne Familie als auch auf die Gesamtbevélkerung — ist
sehr viel kleiner geworden, als sie im 19. Jahrhundert war; die Wertschitzung des
Kindes, die Riicksichtnahme auf das Kind, die Aufwendungen fiir das Kind sind
im gleichen oder in noch viel héherem Mafle gestiegen, als die Zahl der Kinder
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oder ihr Anteil an der Gesamtbevolkerung abgenommen hat. War in der zuriick-
liegenden Zeit der Anteil der Alten klein und der Anteil der Kinder und Jugend-
lichen grof, so hat sich das umgekehrt: der Anteil der Alten hat sehr erheblich zu-
genommen und nimmt weiter zu, der Anteil der Kinder und Jugendlichen hat ab-
genommen. Die Alten hatten Seltenheitswert und wurden dementsprechend ge-
schitzt; diesen Seltenheitswert hat heute das Kind in den Augen seiner Eltern, hat
der jugendliche Nachwuchs insgesamt fiir den Fortbestand unseres Volkes und fiir
die Erhaltung unserer Wirtschaftskraft, die sich durch die wachsende Zahl der Alten
vor gewaltig steigende Anspriiche gestellt sieht.

Die hohe Schitzung, deren die Alten sich ehemals erfreuten, verdankten sie ge-
wif} nicht allein, aber auch nicht zuletzt ihrem Seltenheitswert. Waren es nur we-
nige, denen es vergdnnt war, ein hohes Alter zu erreichen und die damit verbun-
dene Lebenserfahrung zu sammeln, waren sie daher die einzigen Hiiter dieses
Schatzes an Erfahrung und Lebensweisheit, dann war es gegeben, dafl man von
allen Seiten sich an sie wandte, um von diesem Schatz etwas abzubekommen. Dazu
kommt noch ein anderes: in einer Zeit, in der noch nicht alles aufgeschrieben, in
Dokumenten niedergelegt oder im Druck verbreitet wurde, waren die Alten zu-
gleich die einzigen, die Kenntnis besaflen von fritheren Ereignissen und von friiher
getroffenen Entscheidungen, Absprachen und dergleichen, die fiir heute einzulei-
tende Schritte oder zu ergreifende Mafinahmen von sachlicher oder rechtserheb-
licher Bedeutung sind. An die Stelle des Gedchtnisses der Alten sind in unserem
papierenen Zeitalter die Akten und neuestens die Datenspeicher elektronischer Ge-
rite getreten; das bedeutet einen nicht immer nach Gebiihr gewiirdigten Funk-
tionsverlust der Alten, der auch zu seinem Teil dazu beitrigt, ihre Bedeutung und
damit ihre Geltung in der heutigen Gesellschaft zu mindern.

Die Alten sind in unserer Gesellschaft so zahlreich geworden, daf sie bald nur
noch als ,statistische Masse® interessieren. Die Bevolkerungsstatistiker liefern uns
genauen Aufschluf} iiber die derzeitige Zusammensetzung und Gliederung dieser
statistischen Masse und iiber deren Entwicklung in dem ganzen Zeitraum, in dem
bereits ausreichend gegliederte statistische Erhebungen stattfanden; aus den Ergeb-
nissen der bis heute durchgefiihrten Erhebungen ziehen sie mutmafliche Schliisse
auf die in den nichsten Jahren oder Jahrzehnten zu erwartende weitere Entwidk-
lung. Diesen Bemithungen um die statistische Masse der Alten stehen seit einem
Jahrzehnt, nédmlich seit den Kimpfen um die im Jahre 1957 vom Gesetzgeber ver-
abschiedete sogenannte Rentenreform, im Brennpunkt des 8ffentlichen Interesses
und beherrschen das Denken und die 6ffentliche Meinung iiber die Alten. In dieser
Sicht erscheinen die Alten nicht als Mitmenschen oder gar als solche, denen wir
dafiir zu danken haben, daf sie uns aufgezogen und ausgebildet, dafl sie die
Grundlagen unserer Gesittung und unseres Wohlstands gelegt haben, sondern als
der unproduktive Bevélkerungsteil, dessen Rentenanspriiche fiir die Wirtschaft
eine wachsende Belastung darstellen und dem in der produktiven Lebensspanne
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stehenden Bevolkerungsteil einen wachsenden Anteil des von ihm erarbeiteten
Sozialproduktes entziehen.

Selbstverstandlich tun die Statistiker nur ihre Pflicht und Schuldigkeit, wenn
sie die ,statistische Masse“ der Alten analysieren und begriindete Mutmaflungen
iiber deren kiinftige Entwicklung vorlegen; wir bediirfen derer als Unterlagen fiir
viele wirtschafts- und sozialpolitische Entscheidungen, die wir zu treffen haben.
Diese Entscheidungen wirken weit in die Zukunft hinein; deswegen ist es wichtig,
von dem kiinftigen Altersaufbau unserer Bevolkerung eine moglichst zutreffende
Vorausschitzung zu besitzen. Um nur ein Beispiel aus dem Bereich der Wirtschafts-
politik zu nennen: miissen wir damit rechnen, daf§ kiinftig nur eine kleine Minder-
heit arbeits- und erwerbsfahiger Menschen die Unterhaltsmittel fiir eine grofle
Mehrheit noch nicht oder nicht mehr arbeits- und erwerbsfihiger Volksgenossen
zu schaffen haben wird, dann dringt es sich auf, arbeitsparende Verfahren wie
Hochtechnisierung und Automation mit allen Kriften und mit grofiter Beschleu-
nigung voranzutreiben; diirfen wir dagegen damit rechnen, dafl auch kiinftig der
Anteil der im produktiven Lebensabschnitt stehenden Menschen ansehnlich grof}
bleibt, dann haben wir vielleicht eher Veranlassung, den Ersatz menschlicher Ar-
beitskraft durch maschinelle Aggregate nicht zu iibereilen, wenn nicht gar bewufit
zu verlangsamen, um die damit verbundenen schmerzhaften Umstellungen scho-
nender durchzufiihren.

Selbstverstindlich hingt das nicht allein ab von der Griéfle des Bevolkerungs-
anteils der Alten, sondern auch von der Grofle des Anteils der Kinder. Aus zweil
Griinden aber richtet die allgemeine Aufmerksamkeit sich vorwiegend, ja fast aus-
schliefflich auf den Anteil der Alten. Der eine Grund ist einleuchtend und voll-
kommen einwandfrei: die kiinftige Zahl der Alten kénnen die Statistiker fiir die
nichsten 10, 20, ja selbst 30 Jahre ziemlich zuverlissig schitzen. Die heute beste-
hende Alterszusammensetzung der Bevolkerung ist bekannt; liflt man Zu- und
Abwanderung aufler Betracht und beschrinkt sich auf die sogenannte natiirliche
Bevodlkerungsbewegung, so braucht man blof8 auf Grund der heute bestchenden
Erfahrungen abzuschitzen, wieviel Lebensdauer diese heute lebenden Menschen
noch vor sich haben, technisch gesprochen: ihre Absterbeordnung. Ganz anders
beim Nachwuchs. Hier miissen Mutmaflungen angestellt oder richtiger: Annahmen
unterstellt werden iiber das generative Verhalten der jeweilsim fortpflanzungsfihi-
gen Alter stehenden Generation. Hier aber handelt es sich nicht wie beim Absterben
um etwas, das dem Menschen durch das Gesetz des Todes zwar aufschiebbar, aber
unentrinnbar auferlegt ist, sondern um etwas, das vom Menschen in eigener verant-
wortlicher Entscheidung, wenn auch vielleicht auf unverantwortliche Weise, frei
bestimmt wird. Bei der Absterbeordnung handelt es sich um Mutmaflungen dar-
tiber, was der statistischen Masse der heute lebenden Menschen widerfahren wird;
bei der Vorausschitzung des kiinftigen Nachwuchses handelt es sich wesentlich um
Annahmen dariiber, wie die heute im fortpflanzungsfahigen Alter stehende und
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die demnichst in dieses Alter eintretende Generation sich verhalten wird. Auch
dariiber kann man mehr oder weniger begriindete muffmaflliche Annahmen ma-
chen, mufR sich aber bewufit sein, wie fragwiirdig sie sind; der Statistiker ist damit
tiberfordert. Deswegen beschrinkt er sich darauf, unter Zugrundelegung verschie-
dener mdglicher Annahmen iiber die kiinftige Geblirtigkeit Berechnungen anzu-
stellen und damit einen gewissen Rahmen abzustecken, eine obere und eine untere
Grenze zu bezeichnen, zwischen denen die kiinftige Bevolkerungsentwicklung sich
abspielen diirfte. Sehr zuverlissige Angaben kann er dagegen dariiber machen,
wie viele von den heute bereits Geborenen, die zur Zeit im Kindesalter stehen, in
5 oder 10 oder selbst 20 Jahren noch am Leben sein und daher im erwerbsfahigen
Alter stehen werden — letzteres allerdings mit dem gewichtigen Vorbehalt, dafl die
erwerbsfihige Lebensspanne nicht notwendig mit einem bestimmten Lebensalter
beginnt, sondern auch durch Umstinde und Mafinahmen bestimmt wird, die sich
statistischer Vorausschitzung vollig entziehen, wie Verlingerung der allgemeinen
Schulpflicht oder lingere Dauer der Ausbildung fiir den zu ergreifenden Beruf bis
hinauf zum Abschluff des Hochschulstudiums durch Staatspriifung oder Erwerb
eines akademischen Grades.

Kurz und gut: die Statistiker kénnen uns iiber die kiinftige Zahl der Alten und
daher, wenn auch schon mit Einschrinkung, iiber deren Anteil an der Gesamt-
bevélkerung und iiber ihr zahlenmifliges Verhiltnis zur erwerbsfihigen Bevolke-
rung sehr viel mehr sagen als tiber den kiinftigen Nachwuchs, und darum sagen sie
uns auch mehr dariiber und stehen diese ihre Schitzungen und Berechnungen viel
starker in unserem Bewuftsein als die Mutmaflungen iiber die kiinftige Kinder-
freudigkeit und die Grofle des durch sie bestimmten jugendlichen Bevélkerungs-
anteils.

Daf} aber unser politisches Bewufitsein so stark von den Schitzungen der Zahl
der Alten und des Verhiltnisses, in dem sie zur Zahl der Erwerbsfihigen stehen
werde, beherrscht wird, hat seinen Grund darin: seitdem die Erdrterungen iiber
die Neuordnung unserer sozialen Rentenversicherung eingesetzt haben, will man
uns gruseln machen vor der angeblich unertriglichen Belastung, die auf uns zu-
komme, wenn wir es auf uns nehmen, die Alten nicht der Not und dem Elend
preiszugeben, sondern in angemessener Weise an unserem Wohlstand teilnehmen
zu lassen. Was man sich da alles geleistet hat und zum Teil heute noch leistet, ist
eine Schmach und Schande.

Obwohl es hier ganz umfassend um die Bedeutung des Alters fiir den Aufbau
unserer Gesellschaft insgesamt geht, ist es doch in diesem Zusammenhang unerlafi-
lich, speziell auf die Wirtschaftsgesellschaft einzugehen und die Frage zu beant-
worten: was bedeutet das Alter fiir den Aufbau und die Funktionsfihigkeit unse-
rer Wirtschaftsgesellschaft? Anstatt mit gelehrt klingenden Begriffen wie Sozial-
bilanzen und dergleichen die Dinge mehr zu vernebeln als zu kliren, wollen wir
ganz schlicht und einfach an die Sache herangehen.
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Auch ein armes Volk hat seine noch so kirglichen Unterhaltsmittel mit der alten,
nicht mehr in der Giitererzeugung tatigen Generation zu teilen; die Menschen, die
ihr Leben lang fiir sich und die nachwachsende Generation gearbeitet haben, diir-
fen nicht, wenn ihre Arbeitskraft verschlissen ist, zum alten Eisen geworfen wer-
den; sie sind kein ,lebensunwiirdiges Leben“ und folgerecht nach nationalsoziali-
stischem Muster auf die ,Fahrt ins Blaue® zu schicken oder sonstwie zu ,liquidie-
ren, sondern haben ein Recht, ihre alten Tage in Frieden zuzubringen, haben das
Recht auf auskdmmliche Versorgung, die ihnen eine Lebenshaltung ermdglicht, die
in angemessenem Verhiltnis steht zu derjenigen der ihnen nachgewachsenen, von
ihnen aufgezogenen Generation.

Alle, die Erwerbsfahigen, die Noch-nicht-Erwerbsfahigen und die Nicht-mehr-
Erwerbsfihigen leben ausschlieflich von dem, was die Erwerbstitigen laufend
schaffen; wir nennen es das laufende Sozialprodukt. Es gibt kein ,vorgegesse-
nes Brot®, weil es kein voraus-eflbares Brot gibt; erst muf} die Kornerfrucht ge-
wachsen und geerntet, das Mehl gemahlen und das Brot gebacken sein; dann erst
kann es gegessen werden. In sehr beschrinktem Mafl kénnen wir von Vorriten
leben, die wir von den in fritheren Jahren erzeugten Giitern, z. B. von der Ernte
fritherer Jahre, zuriickgelegt haben; auf die Dauer geht das nicht. (Der Umstand,
dafl wir Geld zuriicklegen und es in viel spiterer Zeit ausgeben, aber auch von ihm
Zinsen beziehen und, wie wir es filschlich ausdriicken, von Zinsertrigen unseres
Geldes leben konnen, fithrt uns irre; in Wirklichkeit leben wir niemals von Geld;
wir leben von Lebensmitteln und all den anderen Sachgiitern, deren wir fiir unsern
Unterhalt bediirfen und die man fiir Geld kaufen kann — vorausgesetzt, dafl es sie
zu kaufen gibt; das aber setzt voraus, dafl zuvor schaffende Hinde diese Dinge
geschaffen haben und weiter fortfahren, sie zu schaffen!) Sehen wir ab von der
beschrinkten Mbglichkeit, Verbrauchsgiiter als Vorrite fiir spitere Verwendung
zuriickzulegen, um sie spiter ihrer Verwendung zuzufiithren, so gilt unausweich-
lich und unabdingbar: wir alle miteinander leben von dem laufenden Sozial-
produkt, d.i. von dem, was die derzeit erwerbstitige Generation schafft. Diese
kann daher nicht das Ganze, das sie schafft, fiir sich selbst in Anspruch nehmen;
sie muf} davon abzweigen, was die Alten bendtigen und was zur-Aufzucht des
Nachwuchses erforderlich ist.

Je grofer im Verhiltnis zur erwerbstitigen Bevolkerung der Anteil der Nicht-
mehr- und der Noch-nicht-Erwerbstitigen ist, um so mehr miissen die Erwerbs-
titigen sich selbst versagen, um es denen zu iiberlassen, die selbst nichts — sei es
noch nicht, sei es nicht mehr — schaffen konnen. Um das einzusehen, hat man kein
mathematisches oder nationaldkonomisches Studium nétig; das kann jeder sich an
den fiinf Fingern abzihlen.

Haben wir es zu tun mit einem Volk, das unter sehr ungiinstigen wirtschaft-
lichen Bedingungen lebt, das dem Boden nur eine kirgliche Nahrung abzuringen
vermag, so lift sich die Versorgung der Alten (und der Jungen) nur um den Preis
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fiihlbarer Opfer und Einschrinkungen der Schaffenden durchfiihren. Fiir jedes
sittlich gesunde Volk sind diese Opfer und Einschrinkungen etwas ganz Selbst-
verstiandliches, woriiber man keine Worte macht. Fiir ein Volk wie das unsrige,
das sich eines hohen und weiter steil aufsteigenden Wohlstands erfreut, kann von
fihlbarer Einschrinkung, der die Schaffenden zugunsten der Nicht-Schaffenden
sich unterziehen miiflten, keine Rede sein. Unser Sozialprodukt — je Kopf gerech-
net! — wichst von Jahr zu Jahr. Mag daher die Kopfzahl der Nicht-mehr-Erwerbs-
tdtigen zunehmen und die Kopfzahl der Erwerbstitigen ein wenig abnehmen, so
ist doch fiir jeden, gleichviel ob jung oder alt, dieses Jahr mehr zum Leben da als
voriges Jahr; der Anteil, den die Erwerbstitigen den Nicht-mehr-Erwerbstitigen
abgeben miissen, mag gewachsen sein; nichtsdestoweniger verbleibt jedem Erwerbs-
titigen in diesem Jahr mehr, als er im vorigen Jahr zum Leben hatte. Solange das
Sozialprodukt — je Kopf gerechnet — von Jahr zu Jahr der Zunahme des verhiltnis-
mifligen Bevolkerungsanteils der Nicht-Schaffenden vorauseilt, kann iiberhaupt
nichts passieren.

Aber wird es auch auf die Dauer in diesem Ausmafl weiter wachsen, auch dann
noch, wenn der Anteil der Schaffenden immer kleiner und der Anteil der Nicht-
mehr-Schaffenden immer grofler wird? Wiirden wir uns zu einem Volk entwickeln,
das nur noch aus Greisen und Greisinnen besteht, dann allerdings stiinde es schlimm
um uns, aber mit einer solchen , Vergreisung® unseres Volkes ist nach menschli-
chem Ermessen wirklich nicht zu rechnen. Nehmen wir einmal in grober Schitzung
an, es kiime in absehbarer Zeit dahin (die Statistiker schitzen, das ungiinstigste
Verhiltnis zwischen produktivem und nicht-produktivem Bevolkerungsteil werde
um 1980 eintreten, jedoch nur kurze Zeit dauern und dann sich wieder zuriick-
bilden), dafl drei Erwerbstitige zwei Nicht-mehr-Erwerbstitige, wie der nicht ge-
rade sehr schone Ausdruck lautet, mitdurchzuziehen hitten. Dafl damit ernsthaft
zu rechnen ist, liegt iibrigens gar nicht so sehr an dem zunehmenden Bevolkerungs-
anteil der Alten als vielmehr an der viel zu groflen Zahl der Frithinvaliden, also
derer, die ihrem Lebensalter nach auf die Seite der Schaffenden gehéren, die jedoch
infolge von Krankheit, erlittenem Unfall oder #hnlichen Umstinden vorzeitig
ihre Schaffenskraft eingebiifit haben. Eine solche Zusammensetzung der Bevolke-
rung stellt an die Leistungskraft und an den Leistungswillen der produktiv Titi-
gen gewif} hohe Anspriiche. Rein rechnerisch sicht es so aus, als miisse jeder der drei
produktiv Tétigen auf zwei Fiinftel dessen, was er schafft, zugunsten der zwei
nicht mehr produktiv Titigen verzichten; dann hitten alle, sowohl die produktiv
Titigen als auch die nicht mehr produktiv Titigen fiir ihren Lebensunterhalt gleich
viel zur Verfiigung, nimlich drei Fiinftel dessen, was ein Titiger schafft. So die
glatte Rechnung. In Wirklichkeit liegen die Dinge etwas anders. Der Schaffende
braucht, um schaffen zu kénnen, mehr als der Ruhestdndler braucht, der nicht mehr
schafft. Technisch driicken wir das so aus: beim Schaffenden kommt zu dem rein
konsumptiven Bedarf noch ein sogenannter reproduktiver Bedarf (einen Teil die-
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ses reproduktiven Bedarfs beriicksichtigt das Steuerrecht unter der Bezeichnung
, Werbungskosten®). In der Arbeit verbraucht der Mann mehr Kalorien, verschleifit
mehr Kleidung usw. Rechnen wir nicht in Giitern, sondern in Geld, so kommt nach
der bei uns bestehenden Rechtslage hinzu, dafl vom nominellen Brutto-Einkommen
der Schaffenden betrichtliche Abziige (Lohnsteuer, Sozialbeitrige u.a.m.) abgehen,
ihr Netto-Einkommen also entsprechend tiefer liegt; die Beziige der Nicht-mehr-
Schaffenden, vor allem die Altersrenten, sind von diesen Abziigen frei; insoweit
ist ihr Netto-Einkommen dem Brutto-Einkommen gleich. Wie dem auch im ein-
zelnen sei, man soll gewif nicht so tun, als ob das, was den Schaffendén abgefor-
dert wird, nichts wire; noch viel weniger aber sollte man mit dem Gedanken auch
nur spielen, die Alten von unserem Wohlstand und von der Teilnahme an dessen
weiterem Aufstieg auszuschlieflen, sozusagen eine Gesellschaft der Produktiven zu
bilden und denjenigen, die durch ihre Arbeit die Grundlage dieses Wohlstands und
seines weiteren Aufstiegs gelegt haben, jetzt aber nicht mehr produktiv tdtig sein
konnen, den Stuhl vor die Tiir zu setzen.

Es gibt ein boses Wort: wie die Eskimos ihre Alten auf dem Eis des Polarmeers
aussetzen, so setzten wir unsere Alten aus in der Eiswiiste des Paragraphenmeeres
unserer Sozialgesetzgebung. Ein Kornchen Wahrheit ist daran, nidmlich: wir ma-
chen das alles zu biirokratisch und zu wenig menschlich. Aber so, wie es da gesagt
wird, ist es mafllos iibertrieben. Diejenigen aber, die gegen die Rentenreform von
1957 remonstrierten und bis heute fortfahren, dagegen zu remonstrieren, wollen
im Grunde genommen genau das, was die ungliicklichen Eskimos tun, die in ihrer
Not sich nicht anders zu helfen wissen: sich der Alten, die uns keinen Nutzen mehr
bringen, entledigen, nicht ganz auf die rohe Art der Eskimos; dafiir sind wir zu
zivilisiert. Unsere Alten sollen nicht brutal liquidiert werden; nein, sie werden nur
aufs ,Altenteil“ abgeschoben. Mit ,zum Leben zu wenig, zum Sterben zu viel®
mogen sie weiter existieren, wofern sie nur uns nicht stéren: ,Der Mohr hat seine
Schuldigkeit getan, der Mohr kann gehen®.

Natiirlich sagt man das nicht so, denn damit wiirde man Anstof} erregen und
die 6ffentliche Meinung gegen sich aufbringen. Vielleicht, ja wahrscheinlich denkt
man nicht einmal so, denn dann miifite man sich vor sich selber schamen. Man ent-
widkelt vielmehr eine Ideologie und macht sich selbst zu deren Gefangenen. Man
sorgt sich um das Gemeinwohl, fiihlt sich von seiner Verantwortung fiir das Ge-
meinwohl geradezu bedriickt. Altersrenten, die ebenso wie die Arbeitslohne mit
dem allgemeinen Wohlstand steigen, konnten fiir die Stabilitdt des Geldwerts zur
Gefahr werden; folglich, so schlufifolgert man, diirfen die Altersrenten den An-
stieg der Lohne nicht mitmachen, sondern miissen, wenn man sie nicht einfach ein-
frieren 1ift, hochstens mit wachsendem Abstand hinter dem Lohnanstieg hinter-
herhinken. So die ideologische Begriindung. — An dieser Stelle soll nicht die Rede
sein von den technischen Einzelheiten der sogenannten Dynamisierung der Alters-
renten. Wir haben daher hier nicht zu untersuchen, ob die Lohne und deren An-
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stieg den geeignetsten und zweckmifigsten Mafistab fiir die Rentenbemessung ab-
geben oder ob ein anderer Maflstab, etwa das Wachstum der Arbeitsproduktivitit
oder des Sozialprodukts einen schlechthin geeigneteren oder einen gerade fiir die
Stabilitit des Geldwerts groflere Sicherheit bietenden Mafistab abgdben. Dariiber
mogen die Fachleute ihre Meinungen austauschen und die allseitig geeignetste
Lasung ausfindig machen. Dagegen rundweg die Dynamisierung der Altersrenten
als inflatorisch zu verschreien, wie es geschehen ist und immer wieder geschieht, ist
unvertretbar. Als die Diskussion iiber die Rentenreform dem Siedepunkt zustrebte,
duflerte der inzwischen verstorbene Leiter der volkswirtschaftlichen Abteilung un-
serer Bundesbank, der allenthalben als Autoritdt geachtete Dr. Eduard Wolf sich
kurz und biindig: , Wenn man die Renten ehrlich finanziert, wirken sie nicht infla-
torisch.“ Das trifft den Nagel auf den Kopf. Worum es geht, ist in der Tat nur die
Frage: wollen wir das, was wir unsern Alten zukommen lassen wollen, ihnen ehr-
lich zuwenden, das heifdt, es uns ehrlich ebensoviel kosten lassen, oder scheuen wir
davor zuriick? Dann allerdings haben wir nur die Wahl, entweder ehrlich Nein
zu sagen und die Rentenerhdhung zu verweigern, oder sie unehrlich zu finanzieren
und so das, was wir mit der rechten Hand geben, mit der linken Hand wieder
zuriickzunehmen.

An unser Sozialprodukt werden von vielen Seiten Anspriiche gestellt. Verteidi-
gung und Riistung mit allem, was dazu gehort, sind ein sehr schwerer Brocken. Die
Entwicklungshilfe ist zwar vorerst noch ein wesentlich kleinerer, aber doch auch
schon recht dicker Brocken. Dann sind da die Anspriiche unserer Alten und Inva-
liden. Die Zahl der vorzeitig Invaliden sollen und wollen wir soviel wie nur irgend
moglich verringern; die Zahl der Alten wird zunehmen, und wir wollen ihre Ver-
sorgungslage verbessern.

Einen Engpafl allerdings gibt es, der uns ernste Schwierigkeiten bereiten wird
oder vielmehr schon bereitet. Er ist nicht 6konomischer, sondern personeller Art;
so fithrt er uns von der Wirtschaftsgesellschaft, mit der wir uns im Augenblick noch
befassen, wieder zur Betrachtung der Gesamtgesellschaft zuriick. Dank der steigen-
den Arbeitsproduktivitit konnen wir die materiellen Unterhaltsmittel, auch fiir
eine steigende Lebenshaltung, auch fiir eine steigende Zahl der Alten, mit immer
weniger Arbeitskriften erstellen; ja, vielleicht werden wir eines Tages froh sein,
wenn wir genug Nicht-Produzenten haben, damit wir fiir den Uberflufl der von
uns produzierten Verbrauchsgiiter Abnehmer finden. Aber die wachsende Zahl der
pflegebediirftigen Menschen — und mit der Zahl der Alten wichst naturgemifl
auch die Zah! der Pflegebediirftigen — erfordert eine entsprechend wachsende Zahl
von Kriften, die in pflegerischen Berufen wirken. Dabei ist keineswegs nur an die
Krankenpflege gedacht, sondern an die Vielzahl wohlfahrtspflegerischer Berufe,
in denen Sozialarbeiter und Sozialarbeiterinnen titig sind. In dem, was diesem be-
ruflichen Wirken eigen ist und seinen Kerngehalt ausmacht, gibt es keinen zeit-
sparenden Ersatz des menschlichen Faktors durch die Technik, denn hier geht es ja
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gerade darum, dafl der Mensch dem Mitmenschen, dem verlassenen, miiden, trau-
rigen, entmutigten, Rat und Hilfe suchenden Mitmenschen seine Person und seine
Zeit schenkt. Unterhalten kann ihn auch das Radio, aber ihm das Bewufltsein
geben, dafl er nicht nur immer noch ein Glied der menschlichen Gesellschaft ist,
sondern auch als solches gewertet und behandelt wird, das kann nur der andere
Mensch, dem seine Zeit nicht zu schade ist, um sie ihm zu schenken. Mehr Men-
schen — der absoluten Zahl nach mehr, aber eben auch anteilig mehr — werden
sich einer Tétigkeit zu widmen haben, die in vielen Merkmalen {ibereinstimmt mit
dem, was gute Eltern fiir ihre Kinder tun, indem sie das Heranreifen des Kindes
beobachten, behiiten und fordern, der Entfaltung seines Ichs und seinem Hinein-
wachsen in die Gesellschaft nicht nur zuschauen und verstindnisvollen Anteil daran
nehmen, sondern mit aller Behutsamkeit es auch lenken. Soll fiir den aus dem Be-
rufsleben, aus der offentlichen Wirksamkeit ausgeschiedenen alten Menschen nicht
ein Verfall seiner Personalitit und Sozialitit einsetzen, dann darf er nicht véllig
aus der Gemeinschaft ausgeschlossen und nur sich selbst iiberlassen sein; die Gemein-
schaft mufl mehr fiir ihn tun als bloff die Unterhaltsmittel sichern, die er benotigt,
um einigermaflen die gewohnte Lebenshaltung, genauer gesprochen das gewohnte
Verhiltnis seiner Lebenshaltung zu derjenigen des Lebenskreises, dem er zeitlebens
angehdrt hat, aufrechtzuerhalten. Diese materielle oder finanzielle Leistung der
Gemeinschaft ist, wenn der ehrliche Wille dazu da ist, unschwer zu erbringen;
schwierig ist die ideelle Leistung, die mehr als Sach- oder Finanzmittel, die viel-
mehr Menschen mit wohlmeinendem Verstandnis und aufrichtiger Anteilnahme
erfordert, Menschen, die Zeit haben und bereit sind, diese Zeit zu schenken.

Eine Gesellschaft mit einem wachsenden Anteil der Alten mufl daher den Anteil
der unmittelbar in der Giitererzeugung Tidtigen noch weiter einschrinken, nicht nur
in dem Mafi, wie allgemein die Zahl der in Dienstleistungsberufen Tatigen immer
mehr zu Lasten der im primidren und sekundiren Sektor der Wirtschaft Tatigen
zunimmt, sondern noch dariiber hinaus, um diejenigen Krifte frei zu machen, die
sich der wachsenden Zahl der sozialpflegerischer Hilfe bediirfenden Alten annehmen.

Bedeutet dieses zunehmende Gewicht des Bevolkerungsanteils der Alten insge-
samt gesehen fiir die Gesellschaft eine Belastung? Steht zu befiirchten, ihre wach-
sende Zahl mache die Gesellschaft ,kopflastig“? Hier kehren unsere Uberlegungen
zum Ausgangspunkt zuriick. In den Gesellschaften, in denen nur sehr wenige Men-
schen ein hoheres Lebensalter erreichten, waren diese wenigen hoch geschitzt; sie
galten unbestritten als wertvoll fiir die Gesellschaft, man achtete und behandelte
sie dementsprechend. Haben die Alten mit ihrem Seltenheitswert thren Wert fiir
die Gesellschaft iiberhaupt eingebiifit? Bedeutet das, was die Gesellschaft materiell
und ideell fiir sie aufwendet, verlorenen Aufwand? Oder empfingt die Gesell-
schaft von ihren ins hdhere Lebensalter eingeriickten Mitgliedern Werte, durch die
sie — nicht zwar materiell oder finanziell, wohl aber ideell — bereichert wird? Wenn
das Alter, wie eingangs festgestellt wurde, einen Funktionsverlust erlitten und
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damit einen Funktionswert eingebiifit hat, ist damit die heute bereits so zahlreich
gewordene und aller menschlichen Voraussicht nach in absehbarer Zeit absolut und
relativ noch weiter zunehmende gesellschaftliche Gruppe der Alten schlechterdings
funktionslos geworden? Wohlverstanden: hier wird nicht gefragt, ob dieser oder
jener einzelne alte Mensch noch eine Funktion hat, noch segensreich wirkt. Ohne
jeden Zweifel sind alte Eltern und Grofleltern fiir Familien ein unschitzbarer Se-
gen, bilden den Kristallisationspunkt fiir den Zusammenhalt der Familie. Er-
innert sei auch an die bemerkenswerte ,Aufwertung® und Reaktivierung der
Grofimiitter in einer Zeit, da die Wirtschaft immer mehr weibliche Arbeitskrifte,
auch Ehefrauen und Miitter von Kindern, in die aulerhdusliche Erwerbsarbeit ein-
spannt und angeblich ohne sie nicht auskommen kann; unter diesen Umstinden
miissen die Grofimiitter einen Teil der Sorge fiir die Kinder den Miittern abneh-
men und sich selbst wieder aufladen. — Dafl einzelne alte Menschen in den ver-
schiedensten Lebensbereichen eine aktive, manchmal eine fithrende Rolle spielen,
in Wissenschaft oder Kunst Spitzenleistungen vollbringen, ist allbekannt. Die
Frage, um die es hier geht, bezieht sich auf die gesellschaftliche Groflgruppe der
Alten als Ganzes, ob sie fiir die Gesellschaft noch etwas bedeutet, ob sie, wenn
schon kein tragendes Bauglied, so doch vielleicht eine schiitzende Bekrdnung oder
ein sinnvoller Abschluff des Baues der menschlichen Gesellschaft ist oder doch sein
kann und dann selbstverstindlich auch sein soll. .

So wire beispielsweise zu fragen, ob der Umstand, dafl die Alten einen ver-
hiltnismiflig groflen Teil der Wihlerschaft ausmachen, sich als politisch stabilisie-
render Faktor auswirkt, der extreme Ausschlige im Sinne eines Rechts- oder Links-
Radikalismus verhiitet, vielleicht sogar allgemein verstetigend wirkt, nicht allein
in der Politik, sondern dariiber hinaus auch in anderen Bereichen.

Wie dem auch sei, auf jeden Fall konnte die grofle Zahl alter Menschen eine
kulturell bedeutsame Funktion ausiiben. Sie konnten und sollten als dankba-
res Publikum fiir wirklich wertvolle kulturelle Einrichtungen und Veranstaltun-
gen diesen durch ihr Interesse und ihre Nachfrage es erleichtern, im Wettbewerb
mit den leichtfertigen, kulturell wertlosen Darbietungen der Freizeit-Industrie sich
zu behaupten. Mufle ist ein iiberaus kostbares Gut. In der Vergangenheit war
Mufle nur einer iiberaus kleinen Zahl von Menschen vergonnt. Heute gibt es sehr
viel Freizeit. Aber Freizeit allein ist noch keine Mufle. Mufe setzt freie Zeit voraus,
erfordert aber iiberdies und vor allem menschliche Reife. In der grofen Zahl alter
Menschen, die mit dem Freisein von beruflichen Verpflichtungen die Reife einer
langen Lebenserfahrung verbinden, besitzt unsere Gesellschaft erstmalig in der
Geschichte eine gesellschaftliche Grofigruppe, die iiber Mufle verfiigt und darum
dazu berufen und in der Lage ist, auf wirklich breiter Grundlage die wertvollen
Giiter unserer Kultur, nicht zuletzt unserer sittlichen und religitsen Kultur, zu
pflegen, zu erhalten und an die Nachwelt weiterzugeben. Damit erfiillt das Alter
eine hochbedeutsame Funktion fiir die Gesellschaft.
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Katholikentag nach dem Konzil

Der 82. Deutsche Katholikentag, der erste nach
Abschluf} des Konzils, stand vor einer grofien
Aufgabe. Er sollte, wie es in der Programm-
studie hief3, ,die Konzilsbeschliisse und die deut-
sche Situation in die wechselseitige Aussprache®
bringen und so ,dem deutschen Katholizismus
eine verbindliche Neuorientierung vom Konzil
her geben®. Fiir ein solches Arbeitstreffen war
die Form der groflen Katholikentage ungeeig-
net. Die Teilnehmerzahl durfte sich nicht iiber-
miflig ausweiten, wollte man iiberhaupt zu
einem fruchtbaren Gesprich kommen. So ent-
schlof} man sich, die urspriingliche Idee der Ka-
tholikentage wieder aufzugreifen und vorwie-
gend Vertreter der Verbinde und der Didzesen
einzuladen. Gewifl war dadurch nicht die Ge-
samtheit der deutschen Katholiken reprisen-
tiert. Aber welches bessere und praktikablere
Auswahlprinzip hitte man finden sollen?
Bamberg, unzerstért und von den Denk-
milern einer groflen Tradition geprigt, bot
kaum die Atmosphire zu einer Begegnung mit
der modernen Welt und ihrem weltanschauli-
chen Pluralismus. Doch wo soviel Neues auf-
gebrochen war, wo das Konzil so viele bis-
herige Positionen in Frage stellte, mufite man
sich erst selbst iiber den Anspruch des Zweiten
Vatikanums klar werden, mufite Wege und
Methoden der eigenen Arbeit iiberdenken. Fiir
dieses Unternehmen konnte der Ort, an dem
man sich befand, verhdltnismiflig gleichgiiltig
sein, und obwohl am Eréffnungstag kaum ein
Redner einen Hinweis auf die Geschichte der
Stadt unterlief}, wurde in den Arbeitsversamm-
lungen selbst doch nur um die Sache gerungen.
Der besonderen Zielsetzung entsprechend war
der traditionelle Rahmen der Katholikentage
— Kundgebungen, Gottesdienste, Sonderveran-
staltungen — stirker an den Rand gedringt als
in den vergangenen Jahren. Obwohl sich dar-

15 Stimmen 178, 9

unter so wichtige und bedenkenswerte Ereig-
nisse befanden wie die Abendvortrige von Prof.
Josef Ratzinger und Bischof Hermann Kunst
tiber den Katholizismus nach dem Konzil in
katholischer und evangelischer Sicht oder die
Rede von Gertrude Luckner zum christlich-
judischen Verhiltnis, so lag das Hauptgewicht
doch auf den drei parallel tagenden Arbeitsver-
sammlungen. Die Planung sah zu den Themen
»Unsere Zusammenarbeit in der erneuerten
Kirche®, ,Unser politischer Auftrag® und ,,Un-
ser Beitrag zu Bildung und Kultur® je drei Re-
ferate vor: Ein Konzilsreferent hatte die Aus-
sagen des Konzils darzulegen und zu kommen-
tieren, worauf ein Laienredner in zwei Refera-
ten nach dem Schema: Diagnose — Prognose —
nichste Aktion die ,Eindeutschung® des Kon-
zils in die Wege leiten sollte. Podiumgespri-
che und freiere ,Akademiegespriche® dienten
der Diskussion des Vorgetragenen.

Es war vorauszusehen, daff zu diesen Pro-
blemkreisen eigentlich Neues kaum vorgebracht
werden konnte. Die Fragen und die moglichen
Antworten waren schon lange bekannt und
diskutiert. Es bedurfte nicht der Propheten-
gabe, um die mutmafilichen Thesen der Redner
wie auch die in der Diskussion auftauchenden
Meinungsgruppen zu erraten. Unbekannt blieb
nur, welche Richtung sich als die mafigebliche
herausstellen, welche Mentalitit sich als die der
Mehrheit erweisen wiirde. Hier konnte der
Bamberger Katholikentag zu einem Gradmesser
der im organisierten deutschen Katholizismus
herrschenden Stimmung werden.

Der erste Arbeitskreis konzentrierte sich um
zwei Themen: Die vom Konzil geforderte Mit-
arbeit der Laien in der Kirche und die Frage
nach Sinn und Aufgabe der katholischen Ver-
binde. Erste tastende Versuche, der Mitverant-
wortung der Laien konkrete Formen zu geben,
sind bereits in allen deutschen Dibzesen in
Gang. In Bamberg bot sich erstmals die Ge-
legenheit, diese Entwicklung zu analysieren, sie
offentlich zu diskutieren und eigene Pline zu
entwickeln. Das war um so dringender, als bis-
lang alle Bemiithungen um lebendige Pfarraus-
schiisse nur eine ,diirftige Erfolgsbilanz® auf-
weisen, und das nicht nur, wie Heinrich Kopp-
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ler feststellte, wegen der mangelnden Einsatz-
bereitschaft und der zu geringen Zahl verant-
wortungsbewufiter Laien, sondern auch wegen
der ,Zuriickhaltung (um nicht zu sagen Ab-
wehrhaltung) eines noch immer groflen Teils
unseres Seelsorgsklerus®. Es kommt hinzu, dafl
sich im Augenblick fast jede Didzese in anderen
Formen und Methoden versucht. Der Wunsch,
sinnerhalb der deutschen Didzesen einigerma-
Ren einheitliche Strukturen und Formen der
Laienmitverantwortung zu schaffen®, traf denn
auch auf ebenso einhellige Zustimmung wie die
Forderung nach verbindlichen Satzungen und
Geschiftsordnungen, wofiir das Zentralkomitee
der deutschen Katholiken bereits detaillierte
Entwiirfe ausgearbeitet hat.

So wichtig auch diese Fragen waren, so nahm
doch die Diskussion iiber die katholischen Ver-
binde den breitesten Raum ein. Man {ibte harte
Kritik an vielen Formen des derzeitigen katho-
lischen Verbandswesens. Dennoch konnte von
einer ,Absage an den Verbandskatholizismus®,
von der gelegentlich berichtet wurde, keine Rede
sein. Obwohl die Verbinde im heutigen ffent-
lichen BewufRtsein einen schweren Stand haben—
,Verbandskatholizismus gilt bekanntlich vielen
Zeitgenossen als eine Art negativer Komparativ
von Katholizismus®, als ,institutionalisierter
Minderwertigkeitskomplex des 19. Jahrhun-
derts und als Ausdruck eines geschlossenen
Gertodenkens®, formulierte H. Képpler —, so
wurde doch die ,Notwendigkeit, ja Unverzicht-
barkeit® einer gemeinschaftlichen Ausiibung des
Laienapostolats in der modernen Gesellschaft
klar gesehen. ,,In der Welt von heute gilt auf
die Dauer nur das, was gesellschaftlich wirksam
wird®, sagte Otto B. Roegele in seiner Schlufi-
ansprache.

Nicht die Frage nach dem Sinn der Ver-
binde iberhaupt.stand zur Diskussion, sondern
die kritische Uberpriifung der derzeitigen For-
men. Niemand leugnete die von H. Koppler
aufgewiesenen ,Mangelerscheinungen® wie die
schon krisenhafte ,Selbstbespiegelung® des deut-
schen Katholizismus, der ,oft sinnlose Streit
zwischen mehr oder weniger kiinstlich gebilde-
ten Fronten® sogenannter progressistischer oder
integraler Richtungen, die Frustration vieler
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katholischer Initiativen der letzten Jahre, den
Mangel an religids-spiritueller Bewegung, den
sprovinziellen Zug*, der den deutschen Katho-
lizismus bei der Losung internationaler Pro-
bleme fast gar nicht zum Zug kommen liflt, die
zu grofle Zahl (326!) der katholischen Ver-
binde, die sich zudem in ihrer Zielsetzung
hiufig iiberschneiden und deswegen eine ,Flur-
bereinigung® dringend notwendig erscheinen
lassen, schliefilich die oft mangelnde Bereit-
schaft zur Zusammenarbeit untereinander und
iiber die Grenzen der Kirche hinaus.

Wie tief allerdings die von allen befiirwor-
tete Reform in den Aufbau, die Formen und
die Arbeitsweise der bisherigen Verbinde ein-
greifen miisse, diese Frage war zu konkret, als
daf} sie in wenigen Tagen hitte diskutiert wer-
den konnen. Dann erst hitte es sich erwiesen,
wie ernst es den Delegierten mit der Bereitschaft
zur kritischen Sichtung des Bestehenden war.
Hier werden bereits die Grenzen sichtbar, die
dem Katholikentag von vornherein gesetzt wa-
ren. Er konnte Grundsitze aufstellen und For-
derungen formulieren, aber die Frage, ob den
Worten auch Taten folgen werden, mufite er
offenlassen. Konzil und Katholikentag stehen
hier unter dem gleichen Gesetz.

Die Problematik der katholischen Verbinde
und Organisationen mufite auch im Arbeitskreis
iiber den politischen Auftrag zur Sprache kom-
men. Der Miinchner Professor Hans Maier
machte in seinen zwei Referaten darauf auf-
merksam, dafl der ,Katholizismus der Organi-
sationen und Verbinde in Deutschland® in den
Aussagen des Konzils ,eine nachtrigliche Recht-
fertigung seines nicht immer unumstrittenen
Weges im 19. Jahrhundert sehen® darf; denn
das Wissen um die Eigengesetzlichkeit der irdi-
schen Sachbereiche und um die daraus folgende
Unzustindigkeit des kirchlichen Amtes fiir den
engeren Bereich politischer Sachentscheidungen,
die Aufforderung zur Laieninitiative, das Ja
zum Freiheits- und Gleichheitsgrundsatz der
Verfassungen, das alles habe der deutsche orga-
nisierte Katholizismus zu einer Zeit zur Gel-
tung gebracht, ,in der die Hierarchie und der
grofite Teil der Katholiken allem, was nach
Verfassungsstaat, Demokratie, Laieninitiative



Umschau

aussah, mit starker Reserve gegeniiberstand®.
Freilich, ,die blofle Existenz organisierter Grup-
pen und gesellschaftlicher Institutionen ist noch
keine Rechtfertigung fiir ihr Fortbestehen®. Es
gehe vielmehr darum, sich ,nicht auf die Selbst-
verteidigung und Selbstdarstellung zu beschrin-
ken®, sondern einen ,Beitrag fiir das Ganze“
zu leisten. Das heifit, ,nicht den vorhandenen
organisatorischen Bestand zerstéren, wohl aber
ihn straffen, konzentrieren und auf wenige
grofle Ziele hinlenken®.

Damit war das wichtigste Thema des Arbeits-
kreises angesprochen: Welche Ziele haben die
Katholiken in Politik und Gesellschaft zu ver-
folgen? Kann man heute noch von der Not-
wendigkeit einer geschlossenen politischen Re-
prisentation oder offentlicher Stellungnahmen
zu politischen Fragen sprechen? Wire es der
Struktur der modernen Gesellschaft nicht an-
gemessener, dafl die Christen nicht als spezifisch
christliche Gruppen, sondern als einzelne, dann
aber iiberall, in allen Gruppierungen, Parteien
und Organisationen wirksam wiirden? Diese
Frage stellte sich mit besonderer Dringlichkeit,
weil man im Gefolge des Konzils auf die ,,breite
Deckung der gesellschaftlich-politischen Aktivi-
titen des deutschen Katholizismus durch die
kirchliche Hierarchie® wird verzichten miissen,
weil sich aber auch nicht wenige politisch Enga-
gierte in der Durchsetzung ihrer Ziele von der
Hierarchie verlassen fiihlen und deswegen nur
um so nachdriicklicher eine politische Geschlos-
senheit der Katholiken verlangten.

H. Maier zeigte jedoch, dafl solche Forderun-
gen dort schwer zu begriinden sind, wo sich
ein Staat nicht schlechthin abweisend gegen die
politischen und gesellschaftlichen Vorstellungen
der Katholiken verhilt, sondern diese weit-
gehend rezipiert und rechtlich-verfassungsmiflig
gesichert hat — ohne dafl Maier damit sagen
wollte, daf} dies in der Bundesrepublik und in
allen ihren Lindern bereits im idealen Maf
verwirklicht wire. Er stellte auch die Frage, ob
im Bewufitsein der Katholiken das Wissen um
das Prinzip der Religionsfreiheit und um den
daraus folgenden Pluralismus jeder Demokratie
bereits geniigend verankert ist, oder ,ob wir
nicht manchmal unseren nichtchristlichen Mit-
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biirgern allzu selbstverstindlich eine duflere
Christlichkeit der Institutionen zumuten, die
wohl einer geschlossenen christlichen Welt an-
gemessen war, aber heute ... mehr und mehr
zu einem Anachronismus wird“, Das heifit, es
muf} die gerade aus der grofleren Weltdistanz
erwachsende groflere Weltverantwortung der
Kirche als eine der zentralen Aussagen des Kon-
zils erkannt und im politischen Wirken der
Christen realisiert werden. Das geschirfte Be-
wufltsein um die Eigengesetzlichkeit der inner-
weltlichen Sachbereiche und um die spezifische
Sendung der Kirche verbietet es, daf} sie sich
als Gesellschaftsmacht in das demokratische
Spiel der Krifte begibt oder nur auf die Siche-
rung eigener Rechte bedacht ist. In jhrem poli-
tischen Engagement und ihrer Mitverantwor-
tung fiir die demokratische Ordnung wendet sie
sich vielmehr ,in einer grundsitzlichen Weise
,an alle’, sie tritt als’ Anwalt des Menschen,
nicht nur des Katholiken oder Christen auf¥,
und dieses Eintreten darf nicht erst beginnen,
»wo Privilegien der Kirche verletzt werden,
sondern dort, wo elementare Rechte des Men-
schen auf dem Spiel stehen®.

Wieweit dariiber hinaus noch geschlossene
politische Aktionen von Katholiken notwendig
sind, ldflc sich nicht prinzipiell, sondern nur in
der jeweiligen Situation entscheiden, und dar-
tiber gingen die Meinungen in Bamberg ausein-
ander. Der innerkirchliche Pluralismus, die Viel-
falt, ja Gegensitzlichkeit der Auffassungen
pragte hier den Bamberger Katholikentag stir-
ker als seine Vorginger — wohl das deutlichste
Zeichen und der beste Beweis fiir die Problema-
tik einer innerkatholischen Geschlossenheit. Man
mag sie fiir wiinschenswert oder gar notwendig
halten, erreichen liflt sie sich im heutigen Ka-
tholizismus, wie er sich in Bamberg darstellte,
nicht. Ob und wann sich daraus wieder die
»neue Solidaritit® entwickelt, von der Otto
B. Roegele in der Schluflkundgebung sprach,
ob es gelingen wird, zu einer ,neuen Klarheit
iiber Ziele und Methoden® und darin zu ,ge-
meinsamen Unternehmungen im Dienste des
Ganzen® zu kommen, diese Frage mufite ohne
Antwort bleiben.

Ahnliches gilt auch fiir die Diskussionen des
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dritten Arbeitskreises, die sich schnell auf die
Schulfrage konzentrierten, obwohl andere Pro-
bleme wie das katholische Bildungsdefizit, der
zu geringe Anteil der Katholiken in den natur-
wissenschaftlichen und technischen Disziplinen
oder die Erwachsenenbildung durchaus nicht
unerwihnt blieben. Doch ist die Schulfrage zu
virulent, als dafl sie hitte an den Rand gescho-
ben werden konnen. Leider litt das Gesprich
gelegentlich an der mangelnden Fihigkeit man-
cher zu differenziertem Denken. Wer von den
konkreten Schwierigkeiten sprach, die sich einer
kompromifllosen Durchsetzung des Bekenntnis-
prinzips in den Weg stellen, wurde gleich ver-
dichtigt, die katholische Schule tiberhaupt oder
gar das Elternrecht abzulehnen. Es zeigte sich
hier, wie berechtigt Pater Hirschmanns Fest-
stellung ist, dafl ,nicht geniigende Kenntnis der
geschichtlichen Wirklichkeit und ihrer Dyna-
mik, ja nicht geniigender Wille, diese Geschicht-
lichkeit ernst zu nehmen®, sehr hiufig dazu
fithrt, ,allzusehr in einer abstrakten Grund-
sitzlichkeit die filligen Entscheidungen anzu-
gehen und so nicht der ganzen Wirklichkeit ge-
recht zu werden®,

Gerade um solchen Wirklichkeitssinn jedoch
ging es Staatssekretir Hermans in seinen bei-
den Referaten. Sosehr er darauf bestand, am
Prinzip der katholischen Schule als der Ideal-
schule festzuhalten, so eindringlich wufite er
auch die Realititen zu schildern, denen die deut-
schen Katholiken heute gerecht werden miis-
sen. Die im Hamburger Kulturabkommen be-
schlossene Ersetzung der Volksschule durch
eine vierklassige Grundschule und eine fiinf-
klassige Hauptschule (als selbstindige, weiter-
fithrende Schule) wird in der Zukunft noch
hiufiger die Situation herbeifithren, dafl eine
Bekenntnisminderheit keinen Anspruch auf eine
eigene staatliche Schule hat, weil sie den An-
forderungen eines geordneten Schulbetriebs
nicht entsprechen konnte. Da aber nach bis-
herigem staatlichen Recht die Minderheit dar-
auf verwiesen ist, ihre Kinder der Schule des
anzuvertrauen, stellt
sich den Katholiken die ernste Frage, ob sie
im Geist des Konzils handeln, wenn sie starr
auf der Beachtung des Bekenntnisprinzips be-

Mehrheitsbekenntnisses
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stehen und ihre Rechte auf Kosten der Rechte
der Minderheit durchzusetzen suchen. Die Kon-
zilserklirung iiber die Religionsfreiheit spricht
jedenfalls, wie in der Diskussion ausdriicklich
betont wurde, eine andere Sprache. Sie erklirt
es als eine vom Sittengesetz auferlegte Pflicht,
»bei der Ausiibung der Rechte sowohl die Rechte
der anderen wie auch die eigenen Pflichten den
anderen gegeniiber und das Gemeinwohl zu be-
achten® (Nr. 7). Welche Losungen sich fiir sol-
che Fille — die sich samt und sonders aus der
deutschen Besonderheit der staatlichen Konfes-
sionsschule ergeben — in der jeweiligen Situation
anbieten (etwa Minderheitsplanstellen oder
christliche Gemeinschaftsschulen), wird von Fall
zu Fall verschieden sein. Man hatte aber den
Eindruck, dafl Hermans der Meinung der iiber-
wiegenden Mehrheit seiner Zuhdrer Ausdruck
gab, als er verlangte, ,dafl die Rechte der Min-
derheiten auf Gewissensfreiheit und Chancen-
gleichheit soweit als moglich gesichert werden
miissen® und daff das Elternrecht auf Wahl der
Schulart ,,von der jeweiligen Mehrheit nicht
ausschlieflich in ihrem eigenen Interesse, son-
dern in wirklich christlich-briiderlicher Riick-
sichtnahme auch auf die Interessen der Minder-
heit ausgeiibt wird.”

Die Diskussionsteilnehmer waren sich auch
klar dariiber, dafl die staatliche Konfessions-
schule dem Ideal einer katholischen Schule schon
deswegen schwer zu entsprechen vermag, weil
sie die Lehrer nur nach der amtsstatistischen
Konfessionszugehorigkeit auswihlen kann. Die
Konzilserklirung iiber die christliche Erziehung
hat deswegen die freie Schule im Blick, wo sie
von der katholischen Schule spricht. Ob sich
freilich der Vorschlag von Hubert Hermans
verwirklichen ldfit, an wichtigen Orten freie
katholische Schulen als Modellschulen zu er-
richten, diirfte dem fraglich sein, der ein reali-
stisches Bild von der Einstellung unserer katho-
lischen Eltern zur Bekenntnisschule hat. ,Aber
daran, ob wir zu solchen Opfern um der Sache
willen bereit sind, wird die Glaubwiirdigkeit
unserer Anspriiche iiberhaupt gemessen®, sagte
Hermans mit Recht.

In den nachmittiglichen Delegiertenversamm-
lungen konnte sich allerdings der Geist dieser



Umschan

Diskussionen nur schwer bemerkbar machen.
Die Antrige waren mehr zufillig als nach einer
iiberlegten Planung zustandegekommen, Sie
blieben auch alle im traditionellen Rahmen von
Resolutionen, von Forderungen nach Beriick-
sichtigung bestimmter Anliegen in Staat und
Gesellschaft. Die zeitliche Uberlagerung mit den
Akademiegesprichen hinderte die Delegierten
daran, die wesentlichen Probleme aufzugreifen,
die dort verhandelt wurden. Der Sprecher der
Katholischen Arbeiter-Bewegung gab daher
einem weithin herrschenden Unbehagen Aus-
druck, als er nach dem Katholikentag meinte,
man habe manchmal den Eindruck gehabt, ,am
falschen Platz falsche Probleme zu behandeln®.
Hier wird man bis zum nichsten Katholikentag
in Essen neue Formen finden miissen.

Im ganzen jedoch ist die Bilanz positiv. Ge-
wifl kann man so hochgestedste Zicle wie die
Umsetzung des Konzils in die deutsche Wirk-
lichkeit nicht durch Referate und Diskussionen
allein erreichen. Jedenfalls wurde in diesem
frelen und briiderlichen Gesprich ein Prozefl
des Um- und Nachdenkens in Gang gesetzt, der
sich in den kommenden Jahren sicher bemerk-
bar machen wird. Manche haben bedauert, daft
die Teilnehmerzahl doch zu grof war, als daf§
so intensive Gespriche wie in den fritheren Ar-
beitstagungen des Zentralkomitees hitten ent-
stehen konnen, und es wire sicher ratsam, diese
so fruchtbaren Tagungen wiederaufzunehmen.
Trotzdem waren die Bamberger Arbeitsver-
sammlungen sinnvoll, ja notwendig, wenn man
der Dynamik des Konzils auch im organisierten
Katholizismus Bahn brechen wollte. Zahlreiche
Teilnehmer des Katholikentags hatten dort erst-
mals die Gelegenheit, sich iiber das Konzil zu
informieren und das in Rom Geleistete kennen-
zulernen. Man darf die Bedeutung einer sol-
chen intensiven Begegnung mit dem Geist und
den Beschliissen des Zweiten Vatikanums nicht
unterschitzen.

Das gilt um so mehr, als man in Bamberg
sehen konnte, dafl die Grundhaltungen des
Konzils in einer erstaunlichen Weise bereits
lebendig sind. Trotz der Verschiedenheit der
Themen und iiber alle Meinungsunterschiede
hinweg war man sich in wesentlichen Punkten

einig. Das Wissen um die Eigengesetzlichkeit
der innerweltlichen Sachbereiche und um die
Verantwortung des Laien in der Erfiillung des
Weltauftrags, die Erkenntnis der Dienstfunk-
tion der Kirche und der Christen, die Abkehr
vom reinen Prinzipiendenken und das Be-
miihen, der konkreten Wirklichkeit gerecht zu
werden, das alles zeigt, daf die vom Konzil in
Gang gesetzte Entwicklung von einem Katholi-
zismus der vorherrschenden Autoritit zu einer
Kirche der verantwortlichen Freiheit auch im
deutschen Katholizismus bereits wirksam ge-

worden ist. Wolfgang Seibel S

Weltgeschichte
im Zeichen der einen Welt

Heute sind die Vélker und Kulturen daran,
sich bewuflt zu der einen Menschheit mit einer
Weltkultur zusammenzuschliefen; kein Volk
kann mehr wie in frilheren Zeiten unabhingig
von den andern fiir sich allein leben. Dieser
Tatsache entspricht die Ausweitung der ge-
schichtlichen Forschung sowohl iiber den Raum
der ganzen Erde wie auch der Zeit nach bis in
das Dunkel der menschlichen Urspriinge; es
entsteht Weltgeschichte im eigentlichen Sinn,
wihrend friiher sich jede Kultur fiir die Welt
ansah, weil man von den Welten der andern
zu wenig wufite und von ihnen kaum beriihrt
wurde. Soll aber eine Weltgeschichte nicht bei
einem Nebeneinander von Darstellungen der
Geschichte einzelner Vélker und Kulturen blei-
ben, so muf eine leitende Idee bei der Auswahl
des zu Berichtenden und der Darstellung be-
stimmend sein; denn man kann nicht die ganze
Fiille des bekannten Geschehens anfiihren. Die
Saeculum-Weltgeschichte!, deren erster Band
jetzt vorliegt, will die Vergangenheit gerade
im Hinblick auf die nunmehr bewufit gewor-
dene Einheit der menschlichen Welt darstellen.

1 Saeculum Weltgeschichte in 7 Bdn. Hrsg. v. H.
Franke, H. Hoffmann, H. Jedin, O. Ké&hler, P. Mein-
hold, E. Otto, B. Spuler, G. Stadtmiiller, G. Tellenbach,
H. Trimborn, J. Vogt. Bd. I: Ursprung und Friihkuleu-
ren — Primire Zentren der Hochkultur ~ Weltgeschicht-
liche Beriihrungszonen. Freiburg, Basel (u. a.): Herder
1966. XXIV, 696 S. Lw. 73,~.
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Damit ist nicht gemeint, dafl man friiher schon
bewuflt diese Einheit angestrebt habe. Viel-
mehr soll eben das hervorgehoben werden, was
in den fritheren Kulturen in diese Einheit ein-
gegangen ist und so mitgewirkt hat, sie vorzu-
bereiten und zu verwirklichen. Damit treten
aber fiir die Darstellung die kulturellen Er-
rungenschaften der einzelnen Kulturen in den
Vordergrund. Jede Kultur ist eine geistige Welt,
eine mogliche Verwirklichung des Menschseins.
Insofern und in dem Grad ein Ereignis oder
ein Werk der Vergangenheit dazu beitrdgt, uns
die Erkenntnis einer solchen Welt zu vermit-
teln, hat es Anspruch darauf, in die Darstel-
lung der Vergangenheit aufgenommen zu wer-
den. Durch die Erkenntnis anderer geistiger
Welten wird der Mensch vom Zwang und der
Selbstverstindlichkeit des Faktischen und der
eigenen Welt befreit und befihigt, neue eigene
Mboglichkeiten zu sehen.

Die Darstellung beginnt mit dem Ursprung
der Menschheit, den Frithkulturen und der Aus-
breitung in der vorgeschichtlichen Zeit. Hier
stehen dem Forscher meist nur Steinwerkzeuge
neben Uberresten von Mahlzeiten und einigen
Skeletten zur Verfiigung. Damit entgehen ihm
die eigentlich geistigen Leistungen dieser Men-
schen zum grofiten Teil. Aber schon die Her-
stellung von Werkzeugen beweist die Geistig-
keit auch dieser frithen Menschen. ,Sie besitzen
Eigenarten und Fihigkeiten, durch die sie sich
von den bekannten Menschenaffen ebenso ab-
heben wie von der kindlichen Psyche® (29).
Jedoch kann man nicht vom technischen Fort-
schritt in der Herstellung der Werkzeuge auf
einen gleichen Fortschritt im Bereich des Reli-
giosen und Kiinstlerischen schliefen; auch heute
entsprechen sich diese Gebiete nicht ohne weite-
res. Zudem entgeht uns selbst auf dem Gebiet
des Werkzeuglichen all das, was aus verging-
lichem Material hergestellt wurde. Der Ver-
fasser, K. J. Narr, ist sich dieser Grenzen der
Forschung klar bewufit und vermeidet es, die
Liicken des Wissens mit aprioristischen Annah-
men auszufiillen. Es folgen dann die Zentren
der primiren Hochkulturen, im Zweistrom-
land, im Niltal, im Industal, im Tal des Gelben
Flusses (China), in Polynesien und im alten
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Amerika. In letzter Zeit konnte die Forschung
sich an den Ubergang von der Dorf- zur Stadt-
kultur in Kleinasien herantasten. Wesentlich
ist die aus der Ballung der Menschen sich er-
gebende Arbeitsteilung, die gegenseitige An-
regung, weswegen die Hochkulturen meist aus
der Uberlagerung verschiedener Kulturen ent-
standen zu sein scheinen, der Produktionsiiber-
schuff, der die Freistellung fiir religidse und
kiinstlerische Betitigung ermoglicht. Bei den
Sumerern erscheint dann die Schrift, zuerst zur
Bewiltigung der wirtschaftlichen Aufgaben der
Tempel, bald aber auch in den Dienst von Re-
ligion und Geschichte gestellt. Wir geben uns
meist keine Rechenschaft, welch geistige Schop-
ferkraft zur ersten Erfindung von kulturellen
Einrichtungen und Leistungen nétig war, die
uns heute selbstverstindlich erscheinen; sie
konnte nicht geringer sein als die Geistigkeit,
die heute fiir die Fortschritte der Technik er-
fordert ist. Ein dritter, sehr interessanter Teil
beschiftigt sich mit der Ausstrahlung dieser pri-
miren Kulturzentren und mit den in diesen
Berithrungszonen daraus entstandenen sekun-
diren Kulturen. Es ist nimlich erstaunlich, wie
grof} schon in ganz frithen Zeiten der Austausch
von Rohstoffen und Produkten war, grofl in
Anbetracht der Verkehrsmittel und der drohen-
den Gefahren. Mit den Waren wurden aber
nicht nur technische Errungenschaften, sondern
auch geistige Auffassungen weitergegeben. Diese
Sekundirkulturen zeichnen sich durch eine gro-
flere Aufgeschlossenheit und Beweglichkeit aus.
Zu ihnen gehdren die Kulturen des Ostmittel-
meerraumes, also Kleinasiens und Syriens, das
Wunder der minoischen Kultur auf Kreta, die
Kultur der Kykladen und von Mykenai, die
Bronzezeit im Westmittelmeer, die europiisch-
sibirische Kontaktzone, aus der die Indogerma-
nen stammen, und schliefflich die frithen Be-
ziehungen Amerikas zu Asien und Polynesien.
Ein Literaturverzeichnis, Zeittafeln und Regi-
ster, Karten, 119 Abbildungen und 40 Tafeln
erginzen das Werk. Nach Inhalt und Darstel-
lung ist es eine grofle und begriiflenswerte Lei-
stung, zuverldssig und den letzten Ergebnissen
der Forschung Rechnung tragend.

August Brunner S]
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Wirtschaft und Gesellschaft

ORDO Jabrbuch fiir Ordnung von Wirtschaft
und Gesellschaft. Hrsg. v. F. Boum, F. A.Lutz,
F. W. MEvER. Band XVII. Diisseldorf u. Miin-
chen: Kiipper 1966. XXIV u. 496 S. Lw. 60,~

Dem Doppelband XV/XVI, hier besprochen
176 (1965) 478 £., folgt in 16 Monaten Abstand
ein wiederum stattlicher Band XVII, der sich
der Reihe seiner Vorginger wiirdig anschliefit. -
Als ehrendes Gedenken fiir den am 2. 2. 1966
verschiedenen Wilhelm Répke ist der Nachruf
abgedruckt (1-6), den H. O. Wesemann alsbald
nach dem Todesfall iiber den Westdeutschen
Rundfunk gesendet hatte; er steht jedoch noch
zu sehr unter dem ersten Eindruck der Todes-
nachricht und gibt so kein hinreichendes Bild
von der bedeutenden Personlichkeit Ropkes
und von seinem Wirken. — Sein eigener, post-
hum erscheinender Beitrag ,Nation und Welt-
wirtschaft® (37-56) ist sehr charakteristisch fiir
eine in den letzten Lebensjahren Ropkes immer
stirker sich ausprigende Einseitigkeit, die ihn
den Versuch, eine politische Einigung Europas
auf dem Wege iiber eine Wirtschaftsgemein-
schaft herbeizufiihren, leidenschaftlich beldmp-
fen, ja schmihen lie}; den Ropke seiner besten
Jahre, der sich wahrhaft grofle Verdienste um
den moralischen Wiederaufbau nach der Nazi-
zeit erworben hat, erkennt man hier kaum noch
wieder. — Eine Zierde des Bandes ist der um-
fangreiche Beitrag von Franz Bohm ,Privat-
rechtsgesellschaft und Marktwirtschaft® (75-151).
Das die ganze wissenschaftliche Lebensleistung
Bohms tragende gedankliche Geriist tritt hier
mit grofter Klarheit zutage; auch wer gegen
Bohms Konzeption Vorbehalte anzumelden hat,
wird ihrer Geschlossenheit und Bohms ethischer
Grundhaltung die Achtung nicht versagen.
Wenn Bohm feststellt, im Raum der Privat-
autonomie, den er als den ,Raum der freien
Selbstverantwortung® charakterisiert, sei ,jede
Einbeziehung Dritter nur insoweit zulissig, als
das rechtsgeschiftliche Einverstindnis dieser
Dritten erwirkt wird® (99), so ist dem unein-
geschrinkt zuzustimmen, und es kann im Sinne

Bohms kein Zweifel dariiber bestehen, daf} die-
ses rechtsgeschiftliche Einverstindnis ein voll-
kommen freies, in keiner Weise erzwungenes
Einverstindnis sein mufl. Hier aber stellt sich
in bezug auf unsere heutige, im wesentlichen
auf dem Lohnarbeitsverhiltnis beruhende So-
zialwirtschaft die ernste Frage, ob das Einver-
stindnis, durch das der Lohnarbeiter sich der
Fremdbestimmung durch die namens des Eigen-
timers der Produktionsmittel ausgeiibte Unter-
nehmensleitung unterstellt, wirklich als frei
angesehen werden kann oder nicht vielmehr
Ausflufl einer von den bestehenden Verhiltnis-
sen ausgeiibten Notigung ist: Gelegenheit, unter
einer von den Arbeitnehmern selbst — sei es
von ihnen allein, sei es im Zusammenwirken
mit den Eigentiimern der Produktionsmittel —
bestellten und ihnen verantwortlichen Unter-
nehmensleitung zu arbeiten und den Lebens-
unterhalt zu verdienen, findet sich ja so selten,
dafl die iiberwiltigende Mehrheit Arbeits- und
Verdienstgelegenheit nur unter reiner Fremd-
bestimmung findet und daher in diese Fremd-
bestimmung einzuwilligen genétigt ist. — Den
Einwand, den u. a. auch ich gegen den viel-
gebrauchten Ausdruck ,Spielregeln® erhebe,
miflversteht Bshm (101, Anm. 3). Er griindet
nicht in Geringschitzung der Spielregeln, son-
dern darin, dafl der Wettbewerb in der Wirt-
schaft kein Spiel, sondern eine iiberaus ernste
Sache ist; wer im sportlichen Wettkampf unter-
liegt, kann sofort in ein neues Spiel eintreten;
im wirtschaftlichen Wettkampf unterliegen be-
deutet den Verlust der (selbstindigen) Existenz.

Beachtung verdient der Beitrag von C. Mot-
teli ,,Gesellschaft, Staat und Wirtschaft® (229-
244), der — allerdings vergeblich — eine Sinn-
deutung der ,formierten Gesellschaft® versucht.
Schade, daf dieser Beitrag durch einen vollig
unndtigen, nur aus einem bei neoliberalen Aute-
ren anscheinend nicht auszurottenden Mifiver-
stindnis erklirlichen Seitenhieb auf die katho-
lische Soziallehre verunstaltet ist, deren ,Ver-
treter® nach Motteli sich ,als die legitimen Er-
ben des Zerfalls* der Leitbilder eines sich libe-
ralisierenden Sozialismus und sozialisierenden
Liberalismus ,,wihnen® (sic!), nichtsdestoweni-
ger aber nach ihm ,heute nicht im unklaren
dariiber (sind), dafl sich das Rad der Geschichte
kaum in der Richtung einer berufsstindischen
Ordnung oder gar eines Stindestaates wird
zuriickdrehen lassen® (236/7). Das klingt so, als
ob ,die Vertreter® der katholischen Soziallehre
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an sich durchaus geneigt wiren, das Rad der
Geschichte zuriickzudrehen; wie dem aber auch
sei, Motteli {ibersieht, dafl es bisher in der Ge-
schichte nur herrschaftsstindische geschlossene
Gesellschaften, aber noch niemals eine berufs-
stindisch gegliederte offene und demokratische
Gesellschaft, wie sie etwa in der Enzyklika
»Quadragesimo anno® als Fernziel aufgezeigt
wird, gegeben hat, daf also die Verwirklichung
einer berufsstindischen Ordnung kein Zuriick-
wilzen des Rades der Geschichte sein konnte,
sondern nur eine gewaltige Vorwirtsdrehung.
Angesichts der auf neoliberaler Seite bestehen-
den vélligen Verstindnislosigkeit geben wir uns
keinem Zweifel dariiber hin, daf die Zeit dazu
noch nicht reif ist. — In gewissem Gegensatz zu
Mbtteli steht der Beitrag von Eva v. Malchus
»Das Vordringen des sozialen Gesichtspunktes
in Deutschland® (321-336). Nach dieser Auto-
rin wire ,das ,Soziale® ... dem in sich ge-
schlossenen, abstrakten Ordnungsprinzip ,Markt-
wirtschaft’ zur nachtriglichen, sozusagen mensch-
lichen Korrektur beigegeben* (321); in ihren
Augen ist es ein die marktwirtschaftliche Ord-
nung stérender Fremdkorper, dessen starkes
Vordringen sich nur erkliren liflt aus dem wirt-
schaftlichen Unverstand seiner Forderer, an der
Spitze der Griinder und Fithrer des ,Vereins
fiir Sozialpolitik®, wihrend doch schon Prince-
Smith in einem 1864 erschienenen Aufsatz die
wahren Sachzusammenhinge ,,zeigt® (333). Daf}
die Verfasserin einen Mann wie den badischen
Katholikenfiihrer F. J. v. Bufl unter die ,keiner
Kirche verhafteten (!) Minner® (326) zihlt, ist
ein ihr unterlaufenes bedauerliches Mifigeschick,
vielleicht aber auch fiir ihre Sachkunde kenn-
zeichnend. Berechtigt ist ihre Kritik an unserer
heutigen staatlichen Sozialpolitik, insofern in
dieser nicht selten politische, d. i. wahltaktische,
statt sachlicher Gesichtspunkte ausschlaggebend
sind. — Aus dem Beitrag von L. M. Lachmann
»Markewirtschaft und Modellkonstruktionen®
(261-279) sei nur der eine Satz ausgeschrieben:
»Die objektive Existenz einer Datenlage, die
niemand zur Ginze kennt, ist bedeutungslos®
(274); kiirzer und biindiger kann man die land-
ldufige Beweisfithrung dafiir, daf} die Steuerung
der Wirtschaft durch die im Markt sich bilden-
den Preise jeder erdenklichen anderen iiber-
legen sei, nicht ad absurdum fithren. Die voll-
stindige Markttransparenz gibt es nicht, auch
nicht annihernd, und wenn es sie gibe, wiirde
sie, wie wir heute wissen, den Markt blockieren.
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Haberlers Beitrag ,Zur gegenwirtigen Dis-
kussion tiber das internationale Zahlungssystem*
(57-73) ist auch fiir den, der diese Diskussion
in der Tages- und Fachpresse laufend verfolgt,
noch lesenswert; das will viel heifien.

Zum Schluf sei noch auf den kurzen Beitrag
von Edith Eucken-Erdsieck ,Lenin im Kampf
der Diadochen® (27-36) hingewiesen, in seiner
Art ein wahres Kabinettstiick.

O. vw. Nell-Breuning S]

Wirtschaflsordnung und Redbtsordnung. Fest-
schrift zum 70. Geburtstag von Franz Bohm.
Hrsg. v. H. Comng, H. KronstEIN, E. J.
MEesTMACKER. Karlsruhe: C. F. Miiller 1965.
XI u. 391 S. Lw. 38,—.

Franz Bohm gehort dem Kreis von Rechts-
gelehrten und Wirtschaftswissenschaftlern an,
die in Freiburg i.B. bereits unter dem Nazi-
terror sich Gedanken machten und die geistige
Riistung schmiedeten, um unser staatliches und
wirtschaftliches Leben in Freiheit und Ordnung
neu aufzubauen. Nach Errichtung der Bundes-
republik wurde sein Name bekannt im Zusam-
menhang mit den Kimpfen um das sog. Kartell-
gesetz (,Gesetz gegen Wettbewerbsbeschrin-
kungen®) und um die Wiedergutmachung an
den durch nazistisches Unrecht Geschidigten so-
wie namentlich durch sein Wirken als Unter-
hindler in Sachen der Wiedergutmachung an
Israel. Jiingstens hat Béhm selbst die Quint-
essenz seines wissenschaftlichen Lebenswerks zu-
sammengefaflt in seinem Beitrag zu Band XVII
des Ordo-Jahrbuchs ,Privatrechtsgesellschaft
und Marktwirtschaft“ (siche die vorhergehende
Besprechung). Bohms Grundprinzip ist klare
Scheidung zwischen dem Bereich hoheitlichen
Wirkens, in dem nur der Staat und auch dieser
nur in der Form des Gesetzes, d. h. durch Auf-
stellen abstrakter allgemeingiiltiger Normen,
sich betitigen darf, und dem Bereich des Privat-
rechts oder der Privatautonomie, den Bohm als
den ,Bereich der Selbstverantwortung® bezeich-
net und in dem niemand befugt ist, einen ande-
ren unter seinen Willen zu beugen, was Bohm
insbesondere auf das wirtschaftliche Leben an-
wendet. Um dieses Thema kreisen denn auch
die Beitrige dieser Festschrift, die alle in der
ethischen Grundhaltung mit Béhm {ibereinstim-
men, nichtsdestoweniger aber im einzelnen seine
Auffassungen strenger Priifung unterziehen,
wobei sie mehrfach zu dem Ergebnis kommen,
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dafl die Dinge dieser unvollkommenen Welt
sich gegeniiber den gedanklich sauberen und
schonen Losungen BShms manchmal recht sper-
rig verhalten. Gerade in dieser freimiitigen und
offenen Art, wie die Mitarbeiter der Festschrift
iiberall dort, wo ihre wissenschaftliche Uber-
zeugung es ihnen verbietet, sich Bhms Auffas-
sung oder einer von ihm angebotenen Losung
anzuschliefen, ohne Scheu ihre abweichende
Meinung klar und deutlich entwickeln, ist kenn-
zeichnend fiir die hohe Achtung, die sie alle
Franz Bohm entgegenbringen, wohl wissend,
dafl er nicht liebenswiirdige, aber unverbind-
liche Worte als ehrend empfindet, sondern das
gemeinsame geistige Ringen um Fragen gemein-
samen wissenschaftlichen und ethischen Inter-
esses. — Im Zentrum dieses gemeinsamen Inter-
esses stehen Fragen des Verfassungsrechts, hier
insbesondere der Beitrag von Wietholter tiber
»Die Position des Wirtschaftsrechts im sozialen
Rechtsstaat® (41-62), des biirgerlichen Rechts,
hier vor allem die Beitrige von Biedenkopf
.Uber das Verhiltnis wirtschaftlicher Macht
zum Privatrecht® (113-135) und von Kronstein
»Staat und private Macht in der neueren ame-
rikanischen Rechtsentwidslung® (137-161), so-
wie des Wirtschaftsrechts, hier vor allem Bei-
trige zu Fragen des Wettbewerbsrechts der
Bundesrepublik, der Montanunion und der
EWG, von denen nur genannt sei der Beitrag
des Prisidenten des Bundeskartellamts E. Giin-
ther iiber ,Europiische und nationale Wett-
bewerbspolitik* (279-318). — Nur selten gelingt
es, eine Festschrift so einheitlich um ein Thema
zu gruppieren, auch nur selten, sie vollstindig
mit Beitrigen erstrangiger Autoren zu be-
stiicken, wie es hier geschehen ist.

O. w. Nell-Breuning S]

SPINDLER, Gert P.: Neue Antworten im sozia-
len Raum. Leitbilder fiir Unternehmer. Diissel-
dorf: Econ-Verlag 1964. 411 S. Lw. 24,80.
Der Verfasser dieses Buches ist selbst Unter-
nehmer, Alleininhaber eines Unternehmens der
Textilbranche mit 1000 Arbeitnehmern, zu-
gleich der fithrende Mann der AGP (Arbeits-
gemeinschaft fiir Partnerschaft in der Wirtschaft
e. V.), einer Vereinigung von Unternehmen, in
denen das reine Lohnarbeitsverhiltnis durch
eine sog. Partnerschaft zwischen den durch Ein-
satz von Sachmitteln (,Kapital®) und den durch
den personlichen Einsatz ihrer Arbeit Beteilig-

ten iiberhéhe ist. Dafl die grofle Mehrheit der
Unternehmer, namentlich der Eigentiimer-Un-
ternehmer, Sp.s Ideen als unrealistisch und re-
volutionir ablehnt, kann nicht verwundern;
befremdlicher ist, dafl er auch bei den Gewerk-
schaften auf Mifitrauen und Ablehnung stofit.

Der Buchtitel gibt klar zu erkennen, worum
es Sp. geht. Die im Gefolge der Industrialisie-
rung eingetretenen Wandlungen der gesellschaft-
lichen Institutionen und Funktionen, die den
gesamten gesellschaftlichen Raum umgestaltet
haben, sind von den Menschen, an erster Stelle
von den Unternehmern, aber auch von den
Arbeitnehmern und deren Gewerkschaften, noch
nicht hinreichend zur Kenntnis genommen; im-
mer noch denken sie in iiberholten Kategorien
und schlagen sich herum mit gegenstandslos ge-
wordenen Problemen und Konflikten. Nament-
lich seinen Unternehmerkollegen will Sp. die
grundlegend verinderte Lage, in der sie sich
befinden, und die daraus fiir sie sich ergeben-
den Aufgaben klar machen, die nur durch ,neue
Antworten® gemeistert werden kénnen. Mag in
der Vergangenheit die Unternchmerfunktion
sozusagen ein Anhidngsel des Eigentums an
Produktionsmitteln gewesen sein, so hat sie sich
nach Sp. heute ganz und gar verselbstindigt;
der beauftragte Unternehmer (,Manager®) ist
ebenso im Vollsinn des Wortes ,,Unternechmer®
wie der sog. selbstindige oder Eigentiimer-
Unternehmer. Diese Erkenntnis ist nicht neu;
neu ist, dafl ein erfolgreicher Eigentiimer-
Unternehmer diese Erkenntnis ausspricht und
riickhaltlos die Folgerungen daraus zieht: Auf-
gabe des Unternehmers ist nicht, sein oder sei-
ner Auftraggeber Eigentum zu vermehren, son-
dern das Unternehmen so zu fithren, dafl es
dem Wohl zunichst der in ihm tdtigen Men-
schen, dariiber hinaus aber auch seiner Umwelt
dient. Von diesem Standpunkt aus bejaht Sp.
sehr entschieden die echte wirtschaftliche Mit-
bestimmung der Arbeitnehmer (nicht unbedingt
deren bei uns gesetzlich eingefithrte Formen)
und betreibt namentlich die Partnerschaft, d. .
die ,durch Vereinbarung zwischen Unternch-
mensleitung und Mitarbeitern festgelegte Form
der Zusammenarbeit, die aufler einer stindigen
Pflege der zwischenmenschlichen Beziehungen
eine Mitwirkung und Mitverantwortung sowie
eine materielle Beteiligung am Betriebserfolg
zum Inhalt hat* (331). In vielen Einzelheiten
wird man anderer Meinung sein kénnen als Sp.
und auch fiir die seitens der Gewerkschaften
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ihm gegeniiber gelibte Zuriickhaltung Verstind-
nis aufbringen konnen; im ganzen verdient das
mutige Buch lebhafte Zustimmung. — Sp.s Ur-
teil tiber die ,soziale Marktwirtschaft® (248)
ist alles andere als schmeichelhaft.

O. v. Nell-Breuning S]

NaNItwaDA, Haruo: Der Weg der Wirtschafi,
Grundlegung zur politischen Okonomie. Tokyo:
Verein fiir Wirtschaftswissenschaften 1964.
105 S.

Der japanische Verfasser bezeichnet seine
philosophische Position als ,Prinzip der Nich-
tigkeit® (§inyata), das, wenn ich recht verstehe,
nahe verwandt ist dem, was wir unter Dialek-
tik verstehen: kein Seiendes hat seinen Bestand
in sich selbst, sondern stiitzt sich zugleich auf
seinen Gegensatz; im Fortschritt der Entwick-
lung vereinigen die Gegensitze sich in einem
hoheren Dritten. So ordnet N. beispielsweise
dem Kapitalismus die liberté, dem Sozialismus
die égalité und der seiner Meinung nach schon
weit fortgeschrittenen Verschmelzung von Neo-
liberalismus und Neosozialismus die fraternité
zu, Die Frage: ,Was ist die politische Okono-
mie?* beantwortet N. programmatisch also:

»Die Wirtschaft, die sich selbst behauptete
und sich von ithrem Grunde befreite, mufl eben
deshalb zu ihrem Grunde zuriickkehren. Da-
durch mufl sie ihre wahre Gestalt offenbaren.
Die Wirtschaft geht solcherweise iiber sich hin-
aus, um zu sich selbst zu kommen. Die Aufgabe
der politischen Okonomie ist nichts anderes als
die logische Erklirung dieses Prozesses. Die po-
litische Okonomie soll also auch iiber sich hin-
ausgehen, um dadurch zu ihrer Wahrheit zu
gelangen® (1).

Dieser Gedanke wird in dem Buch sowohl
fiir die Entwicklung der Wirtschaft selbst als
auch fiir die sie begleitende 6konomische Theo-
rie, die N. als die ,Logik der biirgerlichen Ge-
sellschaft® charakterisiert, in geistvoller Weise
ausgefiihrt. In gewissem Sinn kann man das
Werk wohl kennzeichnen als duflerst kompak-
tes Repetitorium der nationaldkonomischen
Dogmengeschichte unter metadkonomischem
Aspekt. Natiirlich bietet es nur eine Sicht, un-
ter der man den Entwidslungsgang betrachten
kann, aber sie ist interessant und zeigt auch
demjenigen, der glaubt, mit den Dingen ver-
traut zu sein, vieles in neuer Beleuchtung und
bietet so mancherlei Anregung. Besonders an-
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sprechend sind die Ausfihrungen des Verfas-
sers, wie die Wirtschaft sich schrittweise der
Bindungen an Religion, Moral, Recht und Poli-
tik (staatliche Einfluffnahme) entschlagen wollte
und nach vielen Wandlungen zum Staat, zur
Rechtsordnung und zur Moral zuriickfindet. —
Obwohl in deutscher Sprache geschrieben, wird
das im Selbstverlag des (japanischen) Vereins
fiir Wirtschaftswissenschaften erschienene Buch
wohl kaum auf den deutschen Biichermarkt ge-
langen; eine Kurzfassung finden deutsche Leser
in ,Schmollers Jahrbuch® 85 (1965).

O. v. Nell-Breuning §]

ANTRICK, Otto: Die Akademie der Arbeit in
der Universitit Frankfurt-M. Idee, Werden,
Gestalt. Darmstadt: Eduard Roether 1966.
217 S.

Die ,Akademie der Arbeit*, kurz AdA ge-
nannt, 1920 ins Leben getreten, 1933 abge-
wiirgt, 1946 auf neuer Grundlage wiedererrich-
tet, zdhlt zu den eigenartigsten und trotz der
kleinen Zahl ihrer Horer, die stets unter 100
bleibt, zu den einfluffreichsten Bildungsstitten.
Obwohl im Bereich der Bundesrepublik ihr in-
zwischen die Sozialakademie Dortmund und
die Akademie fiir Wirtschaft und Politik (ur-
spriinglicher Name ,Akademie fiir Gemein-
wirtschaft®) in Hamburg an die Seite getreten
sind, bewahrt sie bis heute ihre an dem Na-
mensbestandteil ,in der Universitit Frank-
furt® abzulesende eigentiimliche Pragung.

Die AdA will Manner und Frauen, die be-
reits im Arbeitsleben standen, insbesondere sol-
chen, die in der Gewerkschaftsbewegung oder
im dffentlichen Dienst titig waren, fiir ein Jahr
aus der dufleren Titigkeit herausholen; um sie
ganz fiir die Arbeit an ihrer eigenen Fortbil-
dung frei zu machen. Von den 3 Trimestern,
in die das Studium zerfillt, hat das erste vor
allem die Aufgabe, den kritischen Sinn der
Hérer zu schulen, um sie von den Vorurteilen
und Schlagworten, die sie mitbringen, zu be-
freien und ihre falsche Sicherheit zu zerstoren;
erst dann kann die eigentlich aufbauende Ar-
beit beginnen. Die grofle Zahl einstiger Horer
der AdA, die heute im 6ffentlichen Leben, in
Politik, Kommunalverwaltung und Gewerk-
schaftsbewegung fiihrende Stellungen einneh-
men, beweist, dafl die AdA das, was sie zu
leisten verspricht, auch wirklich erfiillt. — Die
vorliegende Darstellung ist erwachsen aus einer
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Festrede, die der Verfasser am 8. 12. 1961 bei
der 40-Jahr-Feier der AdA hielt; sie gibt einen
guten Einblick in Leben und Streben der AdA
und liflt deren Entstehung und Geschicke mit-
erleben. Dankenswert ist auch die reichhaltige
Dokumentation, aus der die Beitrige des un-
vergefilichen Schopfers der wissenschaftlichen
Disziplin des Arbeitsrechts Hugo Sinzheimer
(Ziff. 1a und b, 7, 12 und 14) sowie Max Hork-
heimers inhaltsschwere Festrede iiber den Bil-
dungsauftrag der Gewerkschaften (Ziff. 29)
besonders hervorgehoben seien.

O. v. Nell-Breuning S]

WossNER, Jakobus: Sozialnatur und Sozial-
struktur. Studien iiber die Entfremdung des
Menschen. Berlin: Duncker & Humblot 1965.
110 S. Kart. 16,60.

Gemifl seinem grundlegenden Werk ,Mensch
und Gesellschaft (Berlin: Duncker & Humblot
1963. 618 S. Lw. 66,60) entfaltet Wossner in
diesen ,Studien iiber die Entfremdung des
Menschen® die Polaritit zwischen Mensch und
Gesellschaft auf dem Hintergrund der heutigen
Zeit. Diese Studien méchten nicht zuerst als ein
Ergebnis der empirischen Soziologie, sondern
als Frucht einer philosophierenden Soziologie
gewertet werden.

W. zeichnet zuerst die verschiedenen Varia-
tionen der Entfremdung in ihrer geschichtlichen
Abfolge: die kulturelle, die philosophische, die
religiose, die Gkonomische und soziologische,
um dann in einem zweiten Teil in der Art einer
soziologischen Anthropologie das Verhiltnis
der Sozialnatur zur Sozialstruktur zu kldren.
Sinngemif beschiftigt er sich dann mit dem
Problem der Sozialisierung und den Ordnungs-
regulativen. Wird der Mensch weder statisch
noch behavioristisch verstanden, muf3 man die
Polaritit zwischen Mensch und Gesellschaft nicht
als Entfremdung, sondern als Entsprechung er-
kennen.

Bei der Frage der Sozialisierung wire sicher
noch die seit Herbart in der Pidagogik giiltige
Kategorie der Bildsamkeit zu beriidssichtigen;
sie wiirde das Gesprich auf die thm entspre-
chende Ebene des Personalen zuriidsfiihren.
Vielleicht wiirde eine reine Ontologie der Per-
son als eines ens sociale weiter fithren als die
gewif} verkiirzte Perspektive einer soziokultu-
rellen Personlichkeit. Dennoch ist anzuerkennen,
dafl W. in seiner Studie anthropologische Ge-

sichtspunkte in eine Soziologie einfiihrt, die
allzuoft einem unterschwelligen Positivismus
erliegt. R. Bleistein §]

Staat und Recht

KnoLL, August M.: Katholische Gesellschafls-
lebre. Wien-Frankfurt-Ziirich: Europa Verlag
1966. 135 S. Kart. 10,50.

In einer Besprechung des hier aus dem Nach-
laf des verstorbenen Verf. edierten Buches
heiflt es emphatisch: ,Spitestens seit dieser
Schrift ist allen Versuchen, politische und wirt-
schaftliche Ziele als ,christlich® oder ,katholisch®
zu deklarieren, das gute Gewissen genommen
worden® (Die Zeit Nr. 23, 1966). Was ist von
diesem dezidierten Urteil zu halten? Der Verf.
erortert zunichst verschiedene Aspekte der ka-
tholischen Gesellschaftslehre. Er bedenkt sie als
Sozialphilosophie, als politische Theorie, als
Religionssoziologie. Er bestimmt dann ihren
Standort als mittlere Position zwischen Inte-
gral- und Liberalkatholizismus. Das fragmen-
tarisch gebliebene Buch verdeutlicht die These
des Verf. etwa so: Katholische Gesellschafts-
lehre ,ist als Sittenlehre oder Moraltheologie
weit entfernt davon, soziale Ideen oder Ideale
als Hauptthesen einer Sozialwissenschaft, als
Postulat einer Sozialpolitik, aufzustellen ...
(Sie) ist die Betrachtung der sozialen Gegen-
stinde nicht sub ratione rationis ..., sondern
sub ratione peccati® (34). Dem entspricht die
Auffassung, daf der Glaube nur ,negative
Norm® der Vernunft ist. ,Die Offenbarung ist
ein Heilmittel, kein Denkmittel. Wie ein Me-
dikament einen erkrankten Organismus schiitzt,
auch fordert, belebt, und es doch kein Nihr-
mittel ist, dhnliches ist und leistet die Offen-
barung in der Vernunft® (58).

Diese These setzt im Grund eine bestimmte,
namlich extrinsezistische Auffassung des Ver-
hiltnisses von Natur und Gnade voraus. Ge-
rade diese aber diirfte in der heutigen Theolo-
logie tiberwunden sein. Man vergleiche etwa
Karl Rahners Aufsatz ,Natur und Gnade®
in ,Fragen der Theologie heute®, hrsg. von
Feiner-Triitsch-Bockle. Von den Arbeiten die-
ser Theologengruppe hat der Verf. keine Kennt-
nis mehr genommen. In diesen wird in aller
Unterscheidung die reale Einheit von Schép-
fungs- und Erlosungsordnung herausgearbeitet.
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Dabei bleibt es gewifl wahr, dafl die Kirche des
hierarchischen Amtes keine Vollmacht hat, posi-
tiv eine konkrete Sozialordnung glaubensver-
bindlich zu verkiindigen. Sie kann und muf}
mehr negativ das sozial Unsittliche und Unge-
rechte verurteilen. Sie kann allerdings positiv
den allgemeinen (naturrechtlichen) Rahmen dar-
legen, innerhalb dessen eine hier und heute ge-
rechte Gesellschaftsordnung verwirklicht wer-
den sollte; sie kann es nur im Hinblidk auf das
»Gesetz der Sache®, unter Berlicksichtigung jener
»Sachlogik®, die im Umgreifenden der Glau-
bensordnung immer schon impliziert ist. Die
konkrete geschichtliche Verwirklichung einer
sozialen Ordnung innerhalb des vorgegebenen
»Rahmens® ist zumal den Laien der Kirche an-
vertraut, die darin nicht nur einen christlichen,
sondern auch kirchlichen Dienst an der Welt
tun. Das entspricht genau der Aussage des
II. Vatikanums etwa im ,Dekret iiber das
Apostolat der Laien“: ,Das Erlgsungswerk
Christi geht an sich auf das Heil der Menschen,
es umfaflt aber auch die Ausrichtung der ge-
samten zeitlichen Ordnung® (5). Von solchen
Sitzen her ist das Urteil der ,Zeit* zu korri-
gieren, aber auch das des Verf.

Das Buch enthilt viele bedenkenswerte Be-
obachtungen und eine Fiille von Materialien,
die allerdings nicht in sich, auch nicht in ihrer
geschichtlichen Perspektive und Realitdt beur-
teilt werden, sondern nur als positive oder
negative Belege fiir die These des Verf. dienen.
Leider sind nicht wenige Namen falsch zitiert,
vor allem im Anmerkungsapparat. Auch andere
Ungenauigkeiten sind stehengeblieben. So muf§
es in der Zitation des Thomas von Aquin
(Anm. 13 zu Kap. 2) heiflen: I q 108 a 2 corp.
Auch der Inhalt dieses Textes wird irrefithrend
wiedergegeben. Denn es heifit da: ,Unde et
in civitatibus triplex ordo hominum inve-
nitur®. Alle drei Stinde werden dann genannt.

H. Wulf S]

Kraus, Otto: Grundfragen der Gesellschafls-
politik. Berlin: Duncker & Humblot 1964.
265 S. Lw. 33,60.

Nach den ,Grundfragen der Wirtschaftsphi-
losophie“ (1962) und der ,Sozialphilosophie
und Wirtschaftspolitik® (1960) bildet die vor-
liegende Veroffentlichung von O. Kraus eine
erginzende Abrundung seiner Bemiithungen um
die Erkenntnis und die politische Gestaltung
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des gesellschaftlichen Lebens. Wenn es dem Ver-
fasser um die ,Grundfragen der Gesellschafts-
politik® geht, die den ,,Gesamtstatus der mensch-
lichen Gesellschaft* betreffen, so wird von die-
sem Ausgangspunkt der Untersuchung hinrei-
chend genug das prinzipielle Interesse verdeut-
licht. Gegen eine Gleichsetzung von Kultur und
Zivilisation wird ebenso polemisiert wie gegen
einen sozialen Determinismus und Voluntaris-
mus. Hingegen wird nach zustimmenden Grund-
sitzen und Faktoren der sozialen Entwicklung
gefragt. Anhand einer Einteilung der Gesell-
schaftspolitik in soziale Strukturpolitik, soziale
Entwicklungspolitik und Kulturpolitik wird
eine Menge vergleichenden Materials aufgear-
beitet. Dabei wird der engagierte Wille deut-
lich, zu einer Gesellschaftskonzeption zu kom-
men, die auf dem ,metaphysischen Prinzip“
der Religion aufruht, das gleichzeitig auch zum
»Prinzip der kulturellen Einheit® erklirt wird.
Dank dieser ,funktionalen Koinzidenz“ wer-
den einerseits Geist und Seele des Menschen zur
Einheit der Personlichkeit, wie andererseits die
Produkte der geistig-seelischen Krifte zur Ein-
heit der Kultur integriert (132).
Grundfragen der Gesellschaftspolitik weisen
also nach Kraus auf die christliche Anthro-
pozentrik zuriick, die aber ,metaphysisch® ge-
stiitzt wird, Damit ist ein Kriterium behauptet,
an dem ausgerichtet nicht nur die historisch
etablierten sozialen Ideen und Gesellschafts-
systeme gemessen werden sollen, sondern das
auch nach Kraus prognostisches Richtmafl fiir
die Steuerung einer ,neuen Weltgesellschaft®
werden miifite. J. Wossner

SAUER, Ernst Friedrich: Staatsphilosopbie. Carl
Heymanns Verlag 1965. 342 S. Lw. 37,80.
Diese Staatsphilosophie geht, gegen allen
grundsitzlichen Erkenntnis- und Wertrelativis-
mus, von ,allgemeingiiltigen Wahrheiten® (4)
aus, d.i. sie legt methodisch ,apriorische sitt-
liche Prinzipien, die unmittelbar einsichtig (und)
verniinftig erscheinen® (102) zugrunde. Der Verf.
bemiiht sich um die Erkenntnis vorgegebener
Ordnungen, die mittels eines urspriinglichen,
den menschlichen Geist auszeichnenden ,Prin-
zipienverstindnisses® (103) entdeckt werden.
(Es ist klar, dal hier grundlegende erkenntnis-
theoretische Probleme liegen, die keineswegs —
wie der Verf. selber weifl [100] — im vorliegen-
den Buch geniigend durchreflektiert worden
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sind.) Wenn auch vorwiegend die Seins- und
Wertkonstanten einer Staatsphilosophie be-
dacht werden, wird zumal im Hinblick auf die
Geschichte der Staatsphilosophie die Geschicht-
lichkeit des behandelten Gegenstands beriick-
sichtigt. Ausdriicklich bemerkt der Verf.: ,In
der Antike, im Mittelalter lagen, staatsphilo-
sophisch gesehen, wesentlich andersgeartete Ver-
hiltnisse vor. Die iiberlieferten Lehren der
Staatsphilosophen jener Zeiten konnen daher
unmittelbar auf den modernen Staat nicht an-
gewandt werden® (8).

Inhaltlich wird in sieben Kapiteln erdrtert:
Begriff, Geschichte und Methode — Mensch und
Staat — Recht und Staat — Kultur und Staat —
Staat und Wirtschaft — Staat und Volkerge-
meinschaft ~ Weltstaat? Das Werk bietet eine
Fiille von Materialien, die gewifl von den in
besonderer Weise gemeinten Adressaten — der
Klappentext nennt: Lehrkrifte der Philosophie,
der Geschichte und des staatsbiirgerlichen Unter-
richts, vor allem aber die Studenten aller Fa-
kultiten — dankbar entgegengenommen wer-
den. Allerdings scheint, daff zu viele Autoren
etwas willkiirlich zitiert werden, so dafl das
Werk im ganzen etwas der systematischen
Strenge und der an einer wachen Problem-
bewufitheit orientierten Durchsichtigkeit ent-
behrt. H. Wulf S

Texte der Staatstheorie. Hrsg. von Richard
ScHOTTKY. Miinchen: Bayerischer Schulbuch-
Verlag 1965. 144 S. Kart. 7,80.

Das schmale Buch ist offenbar als Lehrhilfe
fiir einen staatsbiirgerlichen Unterricht gedacht.
Es bietet Texte iiber den Staat unter drei Ge-
sichtspunkten: ,, Von Wesen und Sinn des Staa-
tes“ — ,Recht und Staat® - ,Staatsformen und
Staatsideale®. Die Verfasser der Texte werden
jeweils am Schlufl der Textauswahl kurz bio-
graphisch und im Hinblick auf ihr Werk und
ithre Bedeutsamkeit vorgestellt. Weiterhin wer-
den entscheidende Begriffe, die in den Texten
vorkommen, prignant und zuverlissig gedeutet.

Natiirlich entbehrt die getroffene Auswahl
nicht einer gewissen Willkiir; z. B. wird kein
Text aus der fiir das Thema des Buches so be-
deutsamen spanischen Spitscholastik mitgeteilt.
Nur einige wichtige Namen, die fehlen, seien
genannt: Macchiavelli, Bodin, Montesquieu,
Burke, Tocqueville, Marx (einige der genannten

Staatstheoretiker werden, soweit sie in den Tex-
ten vorkommen, in den Anmerkungen erwihnt).
Erfreulich ist es, dafl auch zeitgendssische Auto-
ren zu Wort kommen. Das Werk schliefft mit
einem Quellennachweis und einigen Registern.
Hilfreich fiir viele diirfte das ,,Verzeichnis der
in den Anmerkungen erliuterten Begriffe und
Fremdworter® sein.

Erfreulich wire es, wenn der Bayerische
Schulbuch-Verlag weitere Texte der Staatstheo-
rie in der hier angezeigten Weise herausgeben
konnte. H. Wulf 8]

CHEVALLIER, Jean-Jacques: Denker, Planer,
Utopisten. Die groflen politischen Ideen. Frank-
fure: Scheffler 1966. 427 S. Lw. 25,~.

Das cbenso ernsthafte wie geistreiche Buch
hat leider in der deutschen Ubersetzung einen
etwas reiflerischen Titel. Im Original heifit es
bescheidener und sachgerechter: ,Les grandes
oeuvres politiques de Machiavelli & nos jours®.
Der Verf. bietet — wie er im Vorwort selbst
bemerkt — ,Portrits® bedeutender politischer
Werke, deren Gehalt in vielfacher Zitation so
dargestellt wird, dafl auch ihre Autoren in ih-
ren historischen Beziigen und Absichten gegen-
wirtig werden. Hie und da konnte allerdings
das Biographische etwas ausfiihrlicher mitgeteilt
werden. Das Buch gruppiert seine ,Helden®
und deren Werke um vier Titel, die zugleich
auch eine zeitliche Abfolge der politischen
Ideen und Tendenzen markieren: ,Im Dienste
des Absolutismus® — ,Der Angriff auf den Ab-
solutismus“ — ,Die Folgen der Revolution
(1790-1848)“ — ,Sozialismus und Nationalis-
mus (1848-1927)*,

Es versteht sich, dafl der Verf. vor allem
franzosische Staatstheoretiker -vorstellt. Der
eine oder andere wichtige deutsche Name, den
wir ungern vermissen, fehlt. Thomas Ellwein
schriecb dem Werk eine verstindnisvolle Ein-
fithrung und André Siegfried in der Form eines
Briefes an Chevallier ein Nachwort. In diesem
wird iibrigens ein interessanter ,Seminarplan
fiir politische Literatur® vorgelegt. Die Uber-
setzung ist flissig. Der auf S.134 genannte
Gallienus meint wohl den griechischen Philo-
sophen und Arzt Galenos.

Wir konnen das Werk, das in der Original-
sprache schon acht Auflagen erlebte, nur emp-
fehlen. H. Wulf §]

237



Besprechungen

Suarrez, Francisco: Awusgewdhlte Texte zum
Vélkerrecht. Tiibingen: J. C. B. Mohr (Paul
Siebeck) 1965. 214 S. (Die Klassiker des Vlker-
rechts, 4.) Lw. 43,—.

In der Sammlung ,Die Klassiker des Volker-
rechts®, deren Herausgabe Walter Schitzel be-
gonnen hat, sind als 4. Band Texte des spani-
schen Jesuiten Franz Sudrez (1548-1617) ediert
worden. Josef de Vries SJ wihlte die lateini-
schen Texte aus und erstellte die deutsche Uber-
setzung. Er begriindet in einem Vorwort die
Textgeschichte — z. B. wird die erste Fassung des
Abschnitts tiber das Volkerrecht nach der Hand-
schrift der Vorlesungen ,De legibus® von 1601
zum erstenmal im Druds verdffentlicht —, die
Art der Edition, die Herkunft und Auswahl
der Texte. In einer gelehrt-prignanten Einlei-
tung wiirdigt Josef Soder SJ den Theologen
Sudrez als Gelehrten, Schriftsteller und Volker-
rechtler.

Alfred Verdross erklirte in seiner ,Abend-
lindischen Rechtsphilosophie® (Wien 1958), dafl
die spanische Rechtsphilosophie ihren Hohe-
punkt und Abschluff in Sudrez gefunden habe.
So versteht es sich, dafl dieser in der so ver-
dienstvollen Sammlung nicht fehlen durfte. Die
meisterliche Herausgabe der Texte ist aber nicht
nur wegen ihrer historischen und aktuellen Be-
deutsamkeit fiir das Volkerrecht lobenswert,
das bekanntlich als Ganzes noch keineswegs kodi-
fiziert vorliegt, sondern auch wegen der sorg-
filtig erarbeiteten Anmerkungen, in denen die
zahlreichen Zitate des Sudrez verifiziert wer-
den. Weniger bekannte Autoren werden dabei
dem Leser vorgestellt. Ein letztes, sehr niitzli-
ches Kapitel teilt die wichtigste Literatur zur
Volkerrechtslehre des Sudrez mit.

H. Wulf S]

Matz, Ulrich: Rechtsgefiihl und objektive
Werte. Ein Beitrag zur Kritik des wertethischen
Naturrechts. Miinchen: Beck 1966. XI, 148 S.
(Miinchener Studien zur Politik. 8.) Lw. 20,~

Die ,ewige Wiederkehr des Naturrechts®, die
man nach dem Krieg in der Bundesrepublik als
Reaktion gegen das im Dritten Reich began-
gene gesetzliche Unrecht beobachten konnte,
scheint in den letzten Jahren wieder einer rela-
tivistischeren Grundhaltung Platz zu machen,
so dafl bereits wieder von einer ,Renaissance
des Rechtspositivismus® gesprochen wird. Viel-
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leicht hat man sich zu wenig kritisch iiber die
Begriindung der naturrechtlichen Wertauffas-
sungen Gedanken gemacht, wie sie im Grund-
gesetz und in der Rechtsprechung der obersten
deutschen Gerichte zum Ausdruds kamen. Nach-
dem sich das Vertrauen in die demokratische
Gesetzgebung und Rechtsprechung wieder ge-
festigt hat, hilt man die Frage nach der sitt-
lichen Grundlage und Begrenzung allen Rech-
tes fiir weniger vordringlich. Aber gerade in
der pluralistischen Gesellschaft, in der viele
frither als selbstverstindlich anerkannten Wert-
vorstellungen fragwiirdig geworden sind, ist
eine kritische Besinnung auf die methodischen
Moglichkeiten notwendig, wie man zu objektiv
begriindeten Werturteilen gelangen kann. In
dieser Situation unternimmt es Matz, eine be-
stimmte weithin iibliche Methode der Rechts-
begriindung einer kritischen Analyse zu unter-
ziehen, nimlich die auf Scheler und N. Hart-
mann zuriickgehende phinomenologische Wert-
philosophie, wie sie im juristischen Raum be-
sonders von Coing und Hubmann vertreten
wird. Diese Wertethik glaubt, zur Kenntnis ob-
jektiver Werte auf dem Weg eines sittlichen
Fiihlens vorstoflen zu konnen, das als apriori-
sche, emotionale Intuition unmittelbarer als
jede rationale Erkenntnis seine eigene Evidenz
in sich trigt. Die Werte werden dabei in einem
Reich objektiver (d. h. subjektiver Willkiir ent-
riickter) und absoluter, idealer Wesenheiten von
allgemeingiiltiger Normativitit angesiedelt, das
neben der Welt des realen Seins steht; ihr onto-
logischer Status ist das ideale Ansichsein.

Die Kritik von Matz, die eingehend und
iiberzeugend den ontologischen Grundlagen die-
ser Wertphilosophie nachspiirt, richtet sich vor
allem gegen die Trennung zwischen dem realen
Sein, das von diesen Autoren in positivistischem
Sinne als wertneutral gedacht wird, und einem
davon unabhingigen Wert, dessen Seinsweise
sich nicht recht kliren 1iflt. Insbesondere macht
M. deutlich, wie wenig ein reines Wertfithlen
fiir eine Rechtsbegriindung geniigt, weil dann
trotz aller Betonung der Objektivitit der Werte
bei allen Streitfragen nichts iibrigbleib, als sich
stets auf die Evidenz einer emotionalen Intui-
tion zu berufen, die nicht wieder nachgewiesen,
aber auch nicht von allen andern geteilt wer-
den kann. Indem M. durch seine Kritik an einer
ungentigenden Rechtsbegriindung einer aber-
maligen Diskreditierung des gesamten Natur-
rechtsdenkens vorzubeugen suchte, hat er sich
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echte Verdienste erworben. Allerdings 1afit sich
nicht deutlich erkennen, auf welchem Weg er
selbst zu der von ihm geforderten rationalen
Werterkenntnis und Naturrechtsbegriindung zu
gelangen hofft, und gelegentlich erwacht sogar
der Verdacht, als riume er dem strebehaften,
emotionalen Element zu wenig Bedeutung fiir
die Werterkenntnis ein. Die Fragen, die diese
Arbeit mit klarer Schirfe aufwirft, harren noch
immer einer Antwort. Es ist kaum moglich,
ihre Tragweite fiir das gesamte soziale und
politische Leben zu iiberschitzen.

W. Kerber §]

Wort und Sprache

ScHEFFCZYK, Leo: Von der Heilsmacht des
Wortes. Grundziige einer Theologie des Wortes.
Miinchen: Hueber 1966. 307 S. Lw. 19,80.

Die Eigenwirklichkeit des Wortes kam im
katholischen Raum spit in den theologischen
Blick. Das lag zu einem nicht geringen Teil an
der stark fixierten Thematik der Sakramenten-
lehre und ihrer Betonung des objektiv-sach-
haften Zeichens. Die Neubesinnung auf Schrift
und Liturgie, das Gesprich mit der evangeli-
schen Theologie und neuerdings der Gottesdienst
in der Muttersprache haben eine Theologie des
Wortes neu angeregt. Im nicht schulphilosophi-
schen Bereich wurde lingst erkannt, daf} Per-
son, Geschichte und Gemeinschaft erst im Wort
zu sich selbst und zueinander kommen. M. Bu-
ber und F. Ebner haben den dialogischen Cha-
rakter der menschlichen Person und den gna-
denhaften Charakter des Wortes in unserem
Jahrhundert neu entdeckt. Heidegger sieht in
der Sprachfihigkeit des Menschen vor allem
seine Hor- und Antwortfihigkeit auf den Ruf
des Seins. K. Rahner hat fundamental-theolo-
gisch den Menschen als ,Horer des Wortes®
Gottes definiert.

Scheffezyk will das neu erwachte Verstind-
nis fiir die Wirklichkeit des Wortes in der Kir-
che theologisch begriinden und seine Stellung
im Glaubensbewufitsein festigen helfen. In drei
groflen Kapiteln: ,Das Wort als geschopfliche
Wirklichkeit®, ,Das Wort in der Heilsgeschichte®
und ,Das Wort in der Kirche®, skizziert er den
theologischen und auch anthropologischen Frage-

und Antwortbereich iiber das Verstindnis des
Wortes. Das erste Kapitel will auch die ,na-
tirliche Realitdt von Wort und Sprache® ein-
fangen. Es bietet einen Uberblick der Sprach-
theorien von den Griechen iiber die Scholastik,
den deutschen Humanismus zu Heidegger und
Jaspers. Das zweite Kapitel stellt die wichtig-
sten Aspekte des biblischen Wortes vom Wort
der Schopfung bis zum fleischgewordenen und
eschatologisch ereignishaften Wort in Christus
dar. Das dritte Kapitel zeigt die wesentliche
Worthaftigkeit der Kirche als ,creatura verbi®
und die Geschichte ihres eigenen Wortverstind-
nisses, fragt nach dem theologischen Ort ihrer
worthaften Verfafitheit und ihres Dienstes am
Wort. Der Verf. verwahrt sich gegen eine her-
kommliche Auffassung, die dem Verkiindi-
gungswort ,nur disponierende Bedeutung fiir
ein noch zentraleres Gnadengeschehen® zuer-
kennt, das Wort nur als ,Belehrung und zur
moralischen Vorbereitung auf die Gnade® gel-
ten lassen will, als ob nicht im Wort selbst
Christus und sein Heil gegenwirtig wiirde. Eine
»subordinative®, bzw. ,komparativistische®
Theorie, die einfach das Wort dem Sakrament
unterordnet, bzw. das Sakrament als Steigerung
des Wortes betrachtet, werde der Eigenbedeu-
tung des Wortes nicht gerecht. In der Frage
nach der Zuordnung von Wort und Sakrament
setzen die meisten katholischen Autoren eine
»Defizienz des Wortes® voraus. Die meisten
protestantischen Autoren hingegen sehen das
Sakrament als blof8 ,akzidentelle Zutat® zum
Wort (im Ansatz K. Barth, stirker bei E. Brun-
ner). Die klare Sicht, wie beide auf das Ganze
des Heils ausgerichtet sind und am Ganzen der
Heilswirklichkeit teilhaben, sei noch ein theo-
logisches Desiderat.

Scheffczyk bietet einen Uberblick iiber die
geschichtlichen Aussagen und theologischen Fra-
gen gegeniiber dem biblisch-kirchlichen Wort.
Sein Buch ermoglicht eine rasche Orientierung.
Dariiber hinaus hat er den Blids fiir eine im
katholischen Raum zu wenig beachtete theolo-
gische Wirklichkeit und Frage geschirft. Dafl
die denkerischen Ansitze und Erfahrungen der
zahlreich zitierten Autoren, der innere Ort der
Zitate, nicht sehr sichtbar werden, zeigt eine
Hauptschwierigkeit jeder kompendienhaften
Darstellung. Eine grofiere Niihe zum biblischen
und profan-sprachlichen Phinomen des Wortes
kann wahrscheinlich nur durch Einzelunter-
suchungen erreicht werden. P.K.Kurz S]

239



Besprechungen

MELzZER, Friso: Das Wort in den Wortern. Die
deutsche Sprache im Dienste der Christus-Nach-
folge. Ein theo-philologisches Worterbuch. Tii-
bingen: Mohr 1965. XVI, 372 S. Lw. 33,~.

Melzer, Verf. des Buches ,Unsere Sprache
im Lichte der Christus-Offenbarung®, stellt in
etwa 140 Wortartikeln (in alphabetischer Fol-
ge) den personalen Wortschatz der Christus-
Nachfolge aus evangelischer Sicht dar. Neben
den vorab protestantischen Bibeliibersetzun-
gen gehort das evangelische Kirchenlied zu sei-
nen wichtigsten Quellen. Die einzelnen Wort-
artikel zeigen die sprachgeschichtliche Herkunft,
sodann, nach Moglichkeit schon vom Althoch-
deutschen her, den Gebrauch des Wortes in
Lehre, Gottesdienst und Frommigkeit, seinen
Bedeutungsraum und seine Bedeutungsrichtun-
gen, wurzel- und sinnverwandte Worte. Sie
bringen Belege und verweisen oft auf den siku-
larisierten Gebrauch oder die Ablehnung des
Wortes in der modernen, profan-sprachlichen
Welt.

Eine vollstindige Darstellung des personalen
christlichen Wortgutes war offenbar nicht beab-
sichtigt. Die Worte ,Hoffnung®, ,Huld“, Sa-
krament®, ,Taufe®, ,,Tugend® haben wir nicht
gefunden. Doch sagt das wenig neben dem mit
Umsicht und Absicht gesammelten Corpus zen-
traler christlicher Worte. Die Arbeit mdchte
»mithelfen, die Sprache heimzuholen in die
Kirche und die Kirche fiir die Sprache zu ge-
winnen®. ,Die evangelische Christenheit deut-
scher Sprache soll erkennen, welche Bedeutung
die Worter haben, in denen ihr Gottes Wort

ZU DIESEM TIERT

iiberliefert und anvertraut worden ist, in denen
es verkiindigt, gehort und geglaubt wird ...
Eine entsprechende Darstellung aus romisch-
katholischer Feder wire sehr zu begriiffen®
(Vorwort). Ein iuferst verdienstvolles Buch,
dem man die Beachtung all jener, die sich von
Berufs wegen mit dem christlichen Wortgut be-
fassen miissen, wiinscht. P.K.KurzS]

REmMANN, Hans: Vergniigliches Handbuch der
dentschen Sprache A-Z. Diisseldorf, Wien:

Econ-Verl. 1964. 380 S. Lw. 18,80.
Reimanns ,, Vergniigliches Handbuch der deut-
schen Sprache® entstand aus einer Aufsatzreihe
in der ,Berliner Illustrierten®, erschien erst-
mals 1931 und wurde, da es lingst vergriffen
und immer noch vergniiglich zu lesen ist, zum
75. Geburtstag des Verf.s in erweiterter Fas-
sung neu aufgelegt. In den Dreiftig Feuilleton-
Darstellungen wird Wichtiges ungewichtig,
Sprodes flissig, Langweiliges unterhaltsam ge-
sagt. Sie fithren durch die geschlampte Ge-
brauchssprache, durch die Jahrhunderte der
Sprachwerdung, zu den Fallen der Fachspra-
chen, an den karierten Jargon, durch den Irr-
garten des geschriebenen und zu schreibenden
Worts. Beispiele zeigen Gegackstes, Gestelztes,
Gemixtes, hilflosen und liederlichen Gebrauch.
Zeigend und unterscheidend, humorvoll und
streitbar, ein paarmal anfechtbar, sensibel und
plastisch im eigenen Gebrauch. Der ,Sitz im
Leben®, die Jahre um dreiflig, ist unverkennbar.
P.K.Kurz S]

HEINRICH FRIES ist 0. Professor fiir Fundamentaltheologie sowie Vorstand des Seminars fiir Fun-
damentaltheologie und des Instituts fiir Skumenische Theologie an der Universitit Miinchen.

Hrermut HorzapreL, Chefredakteur des Bistumsblatts der Didzese Wiirzburg , Wiirzburger Katho-
lisches Sonntagsblatt®, hat im vorigen Jahr und im Juni/Juli dieses Jahres Polen besucht. Bei seiner
diesjihrigen Reise konnte er an den Millenniumsfeiern in Warschau teilnehmen.
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Die Fuldaer Bischofskonferenz
von der Enzyklika ,Mit brennender Sorge”
bis zum Ende der NS-Herrschaft *

Ludwig Volk SJ

In der Auseinandersetzung zwischen katholischer Kirche und NS-Staat ist die
Enzyklika ,Mit brennender Sorge® ein Ereignis, das iiber andere Vorginge dieser
bewegten Jahre hinausragt. Als Pius XI. sein mit Uberwindung gewahrtes Schwei-
gen brach, um mit den Irrlehren und Vertragsbriichen des Nationalsozialismus
offentlich abzurechnen, ging im Kirchenkampf eine Periode zu Ende, ohne daf}
jedoch damit iiberall eine neue begonnen hitte.

Das pipstliche Rundschreiben kam nur fiir einen Teil des deutschen Episkopats
iiberraschend. Die drei Kardinile, unter ihnen der Vorsitzende der Fuldaer Bischofs-
konferenz, sowie die Oberhirten von Berlin und Miinster waren zur Vorberatung
nach Rom gerufen worden, aus ihrer Mitte hatte schlieflich Kardinal Faulhaber
mit einem Entwurf einen materiellen Beitrag zum endgiiltigen Text geleistet!. Den
Ditzesanbischtfen oblag die Organisation der Verlesung, die am 21. Mirz 1937
von allen katholischen Kanzeln erging, auf sie fiel die gereizte Entriistung der
Staatsbehorden und Parteistellen zuriick. Den ersten Anprall hatte namentlich
Kardinal Bertram als Wortfiihrer des Gesamtepiskopats aufzufangen. Gegen die
erregten Anschuldigungen aus dem Reichskirchenministerium verteidigte er klar
und bestimmt Notwendigkeit und Berechtigung des vatikanischen Vorgehens und
wich keinen Fuflbreit von der in der Enzyklika vorgezeichneten Linie zuriick®.
Hitlers Vergeltungsdrang entlud sich in der Anweisung an die Justizbehdrden,
eine neue Serie von Sittlichkeitsprozessen aufzulegen, um deren publizistische Auf-
bereitung sich das Propagandaministerium kiimmerte. Wenig spiter wurden die
Beziehungen zwischen Vatikan und Reichsregierung nochmals abgekiihlt durch
eine abschitzige Auflerung des nordamerikanischen Kardinals Mundelein {iber

* Dem Aufsatz liegt ein Referat zugrunde, das auf der Tagung ,Die deutschen Katholiken und der National-
sozialismus® vorgetragen wurde, veranstaltet von der Katholischen Akademie in Bayern am 23./24. April 1966. Er
erscheint auflerdem zusammen mit den anderen Referaten der Niirnberger Tagung (D. Albrecht, H. Buchheim, R. Mor-
sey und K. Repgen) in der Reihe ,Studien und Berichte® der Katholischen Akademic in Bayern (Echter-Verlag, Wiirz-
burg).

1 Vgl dazu die Gegeniiberstellung von Entwurf und Schluffassung in D. Albrecht, Der Notenwechsel zwischen
dem HI. Stuhl und der deutschen Reichsregierung (Mainz 1965) 404—443.

2 Vgl. Bertram an Kerrl, 26. Mirz 1937 und 27. April 1937. Drudk: S. Hirt, Mit brennender Sorge (Freiburg
1946) 27-29, 37-47.
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Hitler, so dafl die Moglichkeit einer Kiindigung des Reichskonkordats in greifbare
Nihe riickte. Geriichte, daf} sich ein Gewitter zusammenbraue, um sich auf dem
Niirnberger Parteitag in einer spektakuliren Geste gegen die Kirche zu entladen,
bewog die kurz vorher tagende Jahreskonferenz der Bischofe in Fulda zur Zuriick-
haltung. Sie sah offenbar deswegen von einem gemeinsamen Hirtenbrief abs, ver-
zichtete aber nicht darauf, in einer Denkschriftt, diesmal nicht nur fiir Hitler, son-
dern die Reichsregierung abgefaflt, wie in den beiden vorhergegangenen Jahren
den Katalog ihrer Beschwerden vorzubringen. Zu den Klagepunkten zdhlte: Das
Verbot der Verbreitung von Hirtenbriefen, die Einziehung oberhirtlicher Amts-
bldtter, Haussuchungen in Ordinariaten, Verichtlichmachung des Papsttums, Be-
schimpfung der Bischéfe, Enteignung von Druckereien, tendenzidse Ausschlach-
tung der Sittlichkeitsprozesse, Kampf gegen die Bekenntnisschule, planmiflige Be-
hinderung des religiosen Lebens und Kirchenaustrittspropaganda. Neben vielfach
altgewohnten Themen wollten die Bischofe ,einmal freimiitig auf den unertrig-
lichen Zustand hinweisen, dafl die Mafinahmen, Verfiigungen und Bestrafungen
der Gestapo der behordlichen und gerichtlichen Nachpriifung entzogen sind“, wes-
wegen ein Gefiihl der Rechtlosigkeit um sich greife.

Die alljdhrliche Machtdemonstration der NSDAP ging voriiber, ohne daff Hit-
ler den ldstigen Vertrag mit der Kirche zerrifl. Er begniigte sich mit der kleineren
Geste, Rosenberg, dem Autor des ,Mythus®, als erstem einen neugestifteten Na-
tionalpreis zu verleihen. Ein Jahr nach der Unterredung mit Faulhaber empfing
Hitler im Dezember 1937 wieder ein Mitglied des deutschen Episkopats, diesmal
in der Reichskanzlei, den Augsburger Weihbischof Eberle, dem sein Gauleiter
nationalen Sinn und Aufgeschlossenheit fiir die Ideen des Dritten Reiches attestiert
hatte. Der in eigenem Auftrag reisende Unterhdndler fand nicht das ersehnte Echo.
Auf seinen Bericht erhielt er von Kardinal Schulte keine Antwort, von Bertram
eine Empfangsbestitigung und von Faulhaber nach 14 Tagen die Einladung zu
einer Besprechung, die vollig ergebnislos verlief, weil der Kardinal auf Eberles
Vorschlige nicht einging®. Den Miinchener Erzbischof verlief nicht die Sorge, dafl
»der Besuch selber beim allgemeinen laudamus Te des Gloria stecken blieb und
den Fuldenses vorauseilend Vorwerke preisgab®® Ebensowenig wie die deutschen
Kardinile wuflte das Staatssekretariat mit Eberles Schilderung des Fithrerempfangs
etwas anzufangen, geschweige denn einen Ankniipfungspunkt darin zu entdecken’.

3 W. Adolph, Hirtenamt und Hitlerdiktatur (Berlin 1965) 148 (zitiert: W. Adolph, Hirtenamt) bezeugt die Ab-
neigung Kardinal Bertrams, nach der Enzyklika mit kurzen, aktuellen Hirtenbriefen ,nachzuhinken®, wie sie Bischof
Preysing fiir angebracht hielt. :

4 Denkschrift an die Reichsregiernung. Schreibmaschinen-Hekrographie, ohne Datum und Unterschrit. DA (= Dié-
zesanarchiv) Regensburg.

5 So Eberle an Hitler, 18, Mirz 1938. BA (= Bundesarchiv) Koblenz R 43 II/155a.

6 Faulhaber an Bertram, 23. Dezember 1937. Entwurf. Nachlaf Faulhaber.

7 Vgl. Pacelli an Faulhaber, 10. Dezember 1937 und 30. Januar 1938, Nachlaf Faulhaber.
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Die Fuldaer Bischofskonferenz

Um den Beitritt des 6sterreichischen Episkopats

Die Jahreswende erinnerte die Fuldaer Bischofsgemeinschaft an die neun Jahr-
zehnte ihres Bestehens. Auf das Griindungstreffen von 1848 in Wiirzburg war erst
1867 wieder eine Plenarkonferenz gefolgt, wenig spiter hatten die regionalen Be-
sonderheiten des Kulturkampfes die Bande zwischen Nord und Siid gelsst, die
schliefllich trotz mancher Bemiihung nicht wieder gekniipft wurden. Liicken in der
Tagungsfolge und die bayerische Absonderung durchbrachen also die geschicht-
liche und kollegiale Geschlossenheit und zeigten zugleich an, wie nachhaltig Be-
wegungen der Reichspolitik auf Titigkeit und Zusammensetzung der gesamt-
deutschen Bischofskonferenz zuriickwirkten. Zum letzten Mal war diese Gesetz-
mafigkeit im Jahr von Hitlers Machtantritt fiihlbar geworden, wo sich der fode-
ralistisch gesinnte bayerische Episkopat vor dem Ubergewicht des autoritiren Ein-
parteistaats dem grofleren Fuldaer Kollegium fiir dauernd verbunden hatte.

Der Ubergang Hitlers zu einer dynamischen Auflenpolitik, eingeleitet mit dem
Anschlul Osterreichs, warf fiir die kirchenpolitische Situation ernste Probleme auf.
Zwei Hauptsorgen waren es, die der Bischof von Mainz seinen deutschen Amts-
briidern Anfang Mai vortrug®. Zunichst beschidftigte er sich in dem Rundschreiben
mit der Verdrangung Bischof Sprolls durch organisierte Demonstrationen und for-
derte eine gemeinsame Anstrengung des Episkopats, damit nicht ein gefihrlicher
Prazedenzfall entstehe. Wiirden diese Methoden hingenommen, so werde die Par-
tei in Zukunft jeden unbequemen Bischof verjagen konnen. , Wenn wir®, so schlof§
Bischof Stohr seine Erwigung, ,die Rottenburger Vorginge ruhig hinnehmen und
nicht mit ganzer Kraft gemeinsam die Riickkehr des Oberhirten in kiirzester Zeit
durchsetzen, zugleich mit einer ganz fithlbaren Desavouierung der fiir diese un-
erhorten Dinge verantwortlichen Faktoren,dann werden wir die schlimmsten Fol-
gen zu gewirtigen haben.®

Sodann wandte sich Stohr den ,betriiblichen Nachrichten aus Usterreich® zu,
ynamlich der Riickkehr des Episkopats zu der beklagenswerten Haltung der
,Feierlichen Erklirung’, dem Wahnglauben, die deutschen Bischofe hitten durch
ihre Haltung die ganze Kirchenfrage falsch behandelt und durch eine ganz andere
Haltung konne jetzt durch den Episkopat Osterreichs eine gliickliche ,Lsung* ge-
funden werden®. Es wire hochst verhdngnisvoll, wenn jetzt eintrite, was den
Bischdfen so oft nachgesagt worden sei, was sie aber immer hitten bestreiten kon-
nen, dafl es eine Spaltung gebe in ihren Reihen, ,und zwar in einem so fort-
geschrittenen Stadium der Entwicklung, dafl Meinungsverschiedenheiten eigent-
lich ausgeschlossen sein miifften®.

Das drgerliche Erstaunen der deutschen Oberhirten galt namentlich dem Wie-
ner Kardinal Innitzer als dem Sprecher des &sterreichischen Episkopats, der nach

8 Stohr an die (reichs)deutschen Bischdfe, 6. Mai 1938. DA Regensburg.
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der unbedachten, iiberoptimistischen Vertrauenskundgebung fiir die NS-Regierung
versucht hatte, die reichsdeutschen Amtsbriider zum gleichen Schritt zu iiberreden.
»In der Hoffnung auf Kirchenfrieden im Gesamtreich® warb er noch am 1. April
1938 bei Bertram dafiir, die Osterreichische Erklirung vollinhaltlich zu iiberneh-
men, was er prizisierte als ,mit keinerlei Klauseln und Bedingungen belastet®®.
Die Erniichterung kam iiber Kardinal lnnitzer einen Tag spiter. Nachdem auf
die Nachtragswiinsche der Nuntiatur in den letzten Mirztagen nach romischer
Auffassung offenbar zu wenig geschehen war, wurde das Mififallen des Vatikans
durch eine Stellungnahme des Osservatore Romano offentlich. Zur Wiener Er-
klirung war dort gesagt, dafl sie die sterreichischen Bischofe allein formuliert und
unterschrieben hitten ohne irgend ein Einverstindnis oder die nachfolgende Gut-
heiflung des HI. Stuhles. Ihnen allein falle darum auch die Verantwortung zu.
Uber den Tadel bestiirzt, fuhr Innitzer eilends nach Rom, um sich zu rechtfertigen.
Pius XI. wiinschte ihn jedoch nicht eher zu sehen, bis er in einer anschlieflend ver-
offentlichten Retraktatio®® jene kirchlichen Vorbehalte nachgetragen hatte, die der
Vatikan in der Bischofserklirung vermifite.

Fiir das Zusammenwachsen der beiden Episkopate war das ein denkbar schlech-
ter Auftakt. Uber Innitzers Vertrauensseligkeit betroffen und iiber die Kritik an
ihrer eigenen Haltung zum NS-Regime verstimmt, verhielten sich die reichsdeut-
schen Bischofe zunichst einmal abwartend. Zudem bildete die ungeklirte Rechts-
lage der katholischen Kirche im angeschlossenen Osterreich ein sachliches Hinder-
nis fiir das sofortige Zusammengehen. Infolgedessen blieben die Ssterreichischen
Bischéfe auf sich selbst gestellt und hatten so notgedrungen zu beweisen, ob ihnen
aus dem Vertrauensvorschufl vom Mirz die erhofften Friichte zuwachsen wiirden.
Unterstiitzen konnte sie bei der Schaffung eines rechtlichen Rahmens allenfalls der
Berliner Nuntius. In einer Note suchte denn auch der Vatikan im Juni Gespriche
iiber die Fortgeltung des Gsterreichischen Konkordats anzukniipfen, das die Unter-
behorden als nicht existent betrachteten, wurde aber von der Reichsregierung kei-
ner Antwort gewiirdigt. So hing alles von direkten Vereinbarungen zwischen den
Osterreichischen Bischtfen und den Unterhdndlern des Reichskommissars Biirckel
ab. Die Besprechungen schleppten sich iiber die Sommermonate hin und waren
reich an aufregenden Wendungen!!. Wihrend Bischéfe und Regierungsbevollmich-
tigte iiber eine Friedensordnung verhandelten, brachen Reichskommissar und
Parteifunktiondre mit Willkiiraktionen riicksichtslos in den angeblich konkordats-
freien Ssterreichischen Raum ein. Durch einseitige Verfiigung wurden Vereine auf-
geldst, Gebdude beschlagnahmt, kirchliche Schulen geschlossen oder in staatliche
verwandelt.

9 Innitzer an Bertram, 1. April 1938. Druck: W. Adolph, Hirtenamt 112,

10 Vgl. Osservatore Romano vom 7. April 1938.

11 Vgl. dazu E. Weinzierl-Fischer, Usterreichs Katholiken und der Nationalsozialismus III: Die Verhandlungen
iiber einen ,Modus vivendi® im Sommer 1938, in: Wort und Wahrheit 20 (1965) 777—804.
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Am Eingreifen zwar gehindert, machten sich die Kirchenménner im Altreich
iiber die Zukunft der Bischofsgemeinschaften dennoch ihre Gedanken. So beklagte
Generalvikar Riemer, in Passau Anrainer an Osterreich, den ,unhaltbaren Zu-
stand, daR es nun seit der Angliederung Osterreichs zwei deutsche Episkopate mit
verschiedener Haltung® gebe. ,Mufl die Einigung dadurch erfolgen®, so erkun-
digte sich Riemer beim Miinchener Kardinal, ,daf sich die einen ganz zu den an-
deren bekehren oder dafl sich beide Gruppen auf einer Mittellinie zusammen-
finden? Wer hilft diese Frage entscheiden und weist Schritte zu ihrer Losung?“ 12
Fiir die Anniherung der Standpunkte arbeitete inzwischen niemand beharrlicher
als die Kirchenfeindschaft der Nationalsozialisten. In fiinf Monaten brach iiber
die 6sterreichischen Katholiken und ihre Oberhirten dasselbe Maf} an bitterer Ent-
tiuschung iiber Regierungsversprechen herein, das sich im deutschen Kirchenkampf
auf fiinf Jahre verteilt hatte. Nachdem die Bischdfe das falsche Spiel schon Anfang
September mit dem Abbruch der Verhandlungen beantwortet hatten, beendete die
Verwiistung von Innitzers Bischofspalais durch Parteidemonstranten vier Wochen
spiter den Scheinfrieden mit einem schrillen, weithin vernehmbaren Mifiton.

Auch auf der Fuldaer Jahreskonferenz im August wurde das Osterreichische
Problem diskutiert. Im Auftrag der deutschen Bischofsversammlung nahm Kardi-
nal Faulhaber im September mit Erzbischof Waitz von Salzburg in zwei Aus-
sprachen Fithlung auf, um ,allmihlich die prinzipiengleiche Gemeinschaft zwi-
schen Fulda und Wien herzustellen® 8. Den Wiener Kardinal hatten seine Mit-
bischéfe nach dem ungliicklichen Auftreten im Anschlufimonat und dem rémischen
Nachspiel voriibergehend zuriickgezogen und dem Metropoliten von Salzburg
ihre Vertretung nach auflen iibertragen. Dieser riumte Faulhaber gegeniiber ein,
daR der Fuldaer Hirtenbrief, wiren die Ssterreichischen Oberhirten schon diesmal
dahin eingeladen worden, keine gemeinsame Kundgebung geworden wire, was
den Eindruck der Zwiespiltigkeit im Episkopat gemacht hitte. In den darauf-
folgenden Wochen, so fuhr Faulhabers Bericht an Pacelli fort, hitten sich die
kulturkimpferischen Mafinahmen in Osterreich dann derart gehiuft, dafl die Bi-
schofe vor diesen Tatsachen immer nachdenklicher geworden seien und in der
jiingsten Zeit das auch in amtlichen Eingaben zum Ausdrudk gebracht hitten. Da-
mit spielte der Kardinal auf die Denlkschrift vom 28. September an, worin sich der
Ssterreichische Episkopat mit seinen Gravamina an Hitler personlich wandte.

Faulhabers Absicht und Anregung, die Zusammengehdrigkeit der Bischofsgre-
mien in einem Danktelegramm an Hitler fiir die Friedensrettung von Miinchen in
der Sudetenkrise erstmals vor Regierung und Volk zu manifestieren, schlug durch
ein Miflverstindnis in Breslau fehl. Um die Gratulation politischen Ausdeutungen
zu entzichen, wollte Faulhaber sie mdglichst rasch auf die Miinchener Konferenz

12 Riemer an Faulhaber, 24. Juni 1938. Nachlaff Faulhaber.
12 Faulhaber an Pacelli, 3. Oktober 1938, Abschrift. NachlaR Faulhaber, Das erste Zusammentreffen fand am
18. September in Adelholzen, Faulhabers Gegenbesuch am 26. September in Salzburg statt.
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folgen lassen und vom Riickgliederungstermin abriicken, und {ibermittelte darum
den Textentwurf telegrafisch. Bertram jedoch iibersah die Bedeutung der Orts-
namen Breslau, Miinchen, Koln, Wien, die ihm wohl aus stilistischen Griinden
entbehrlich schienen und im Original wegfielen. Faulhaber hitte aber gerade an
der Nennung der Kardinalssitze gelegen, weil er in dieser Einheitsfrage die Ge-
meinschaft mit dem 6sterreichischen Episkopat bekunden und einer Sonderaktion
von Wien aus vorbeugen wollte!s.

Das Konklave nach dem Tod Pius XI. im Frithjahr 1939 fiihrte die vier Kar-
dinile diskret und zwanglos zusammen. Es bahnte sich so eine Gemeinsamkeit an,
die zwei Lagebesprechungen unter dem Vorsitz des neuen Papstes noch vertieften.
Allerdings gab der Miinchener Erzbischof zu bedenken, daff gemeinsame Kon-
ferenzen auch einen gemeinsamen Rechtsboden voraussetzten, weshalb die Gel-
tung des Osterreichischen Konkordats dringend der Klirung bediirfe. Solange die
Rechtslage in Deutschland und Osterreich verschieden sei, konnten die Bischofe
auch keine gemeinsamen Konferenzen halten?®,

Im Schreiben vom 20. Juli 1939 an die deutschen Bischofe unterstiitzte Pius XII.
die Fusionsbestrebungen, indem er durchblicken lieff, wie es ihn freuen wiirde,
»wenn es schon bei der diesjihrigen Konferenz gelidnge, in einer den Verhiltnissen
angepafiten Form die Teilnahme des iibrigen Episkopates Grofideutschlands zu
verwirklichen, damit dem katholischen Volk auch nach auflen das ,cor unum et
anima una‘ des Gesamtepiskopats als richtunggebendes Beispiel vor Augen gestellt
werden und alle erkennen konnen, dal die Gesinnungs- und Handlungseinheit
unter den Katholiken Deutschlands jeder Erprobung gewachsen ist*?.

Tatsdchlich waren um diese Zeit die Einladungen Bertrams schon ergangen, und
zwar sowohl an die 8sterreichischen Oberhirten wie an den Bischof von Leitmeritz,
den Ordinarius fiir einen grofleren Teil des Sudetenlandes. Als daraufhin auch der
Prager Kardinalerzbischof um Teilnahme in Fulda nachsuchte, zeigte sich der
Konferenzvorsitzende jedoch ablehnend, weil eine Zusage vier weitere nicht-
bischofliche Jurisdiktionstriger im béhmischen Raum zur gleichen Bitte veranlas-
sen wiirde. Da sich aber schon jetzt der Mitgliederstand des Fuldaer Gremiums
von 28 auf 36 erhohe, wiirde durch neuen Zuzug der vertrauliche Charakter der
Sitzungen weiter abnehmen'”. Die Fuldaer Zusammenkunft vom August 1939,
erstmals im umfassenderen Rahmen gehalten, wurde von der drohenden Kriegs-

14 Faulhaber an die bayerischen Bischdfe, 12. Oktober 1938. Nachlaf Faulhaber.

15 B. Schneider, Die Briefe Pius’ XII. an die deutschen Bischdfe (Mainz 1966) 320 (zitiert: B. Schneider, Briefe
Pius’ XIL.). Der vom Herausgeber hier bereits vorgestellten vatikanischen Edition (vgl. diese Zschr, 177 [1966]
252-266) ist inzwischen eine deutsche Parallel-Ausgabe gefolgt, die in der Reihe ,Vertffentlichungen der Kommission
fiir Zeitgeschichte bei der Katholischen Akademie in Bayern® erschienen ist (Mainz: Griinewald-Verl. Ln. 48,—). Um
einer breiteren deutschen Leserschaft den Zugang zu dieser bedeutungsvollen Quellenpublikation zu erschliefen, wurden
dafiir nicht nur Einleitung und Sachkommentar aus dem Franzdsischen iibertragen, sondern auch den fremdsprachigen
Dokumenten eine deutsche Ubersetzung beigegeben.

16 Pius XII. an den deutschen Episkopat, 20. Juli 1939. Druck: B. Schneider, Briefe Pius® XII, 22-25, hier 24 f.

17 Vgl. Bertram an Faulhaber, 16. Juli 1939. NachlafR Faulhaber.
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gefahr tiberschattet. Wenn schon die bayerischen Bischife bei der Uberschreitung
der episkopalen Mainlinie im Sommer 1933 stammesbedingte Vorbehalte zu iiber-
winden hatten, so fiel osterreichischer Mentalitit der Zugang zu manchen nérd-
lichen Gepflogenheiten moglicherweise noch schwerer. Die Unzufriedenheit iiber
Bertrams Art, die Verhandlungen zu leiten, meldete sich vernehmbar in einem
Initiativantrag von Erzbischof Waitz. In Breslau regte der Salzburger Metro-
polit im Herbst 1941 die Schaffung einer Zwischeninstanz in Gestalt eines Vize-
prisidenten an'®, wobei er zur Begriindung anfiihrte, es miisse eine bessere Ver-
standigungsmoglichkeit geschaffen werden. ,Sonst entgeht zu vieles*, bemerkte
der Antragsteller vieldeutig. Er dachte fiir die Besetzung des neuen Postens an den
Bischof von Fulda und sah dessen Aufgabe vor allem darin, ,dem Prisidenten die
gestellten Antrige zur Kenntnis zu bringen®. Daf} hinter dem Vorschlag nicht nur
ein privater Einfall stand, sprach aus der vorsichtigen Beifiigung, man kénne viel-
leicht sagen, dafl manche diese Anderung als Bedingung fiir ihr weiteres Erscheinen
betrachten wiirden.

Kardinal Bertrams Gratulationsschreiben an Hitler

Solche Reformwiinsche entsprangen gewifl nicht landsmannschaftlichen Eigen-
arten und Reibungsflichen auf beiden Seiten, sondern hatten eine sehr sachliche
Grundlage. Das war den Konferenzmitgliedern spitestens bei der Begegnung 1940
aufgegangen, als verborgene Gegensitze in einer dramatischen Szene offen durch-
brachen. Die Vorgeschichte spielte zwischen Kardinal Bertram und dem Berliner
Bischof v. Preysing, der sich herausgefordert fiihlte, weil der Konferenzvorsitzende
Hitler zum Geburtstag gratuliert hatte, und zwar im Namen des Gesamtepisko-
pats, ohne jedoch zuvor die Mitglieder der Bischofsversammlung zu befragen. Das
Abweichen von einer selbstverstindlichen Ubung war um so ungewohnlicher, als
gerade der Breslauer Kardinal bei Abstimmungen auf Respektierung der person-
lichen Meinung bis dahin gréfiten Wert gelegt hatte. Demgemifl war Bertram
noch zu Hitlers 50. Geburtstag 1939 verfahren; von dem Telegramm, fiir das sich
eine Mehrheit ergab, hatte zumindest Preysing damals abgeraten!®. Obwohl ein
Jahr spiter der besondere Anlafl der runden Zahl fehlte, reihte sich Bertram dies-
mal ohne Verstindigung des Episkopats wieder unter die Gratulanten ein, wobei
er zudem den Gliidkwunsch in ein feierliches Schreiben kleidete®®. Das eigenmich-
tige Vorgehen des Kardinals beantwortete Preysing mit der Niederlegung des
Pressereferats der Bischofskonferenz?. Den Anlafl dieser Mififallensdufierung

18 Waitz an Bertram, 21. Oktober 1941, In Abschrift und mit Nachirag an Faulhaber. NadilaR Faulhaber.
19 Vgl. B. Schneider, Briefe Pius’ XII. 5 Anm. 1.

20 Bertram an Hitler, 10. April 1940. Druck: W. Adolph, Hirtenamt 161 f.

21 Vgl. Preysing an Bertram, 6. Mai 1940, Druck: W. Adolph, Hirtenamt 164.
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konnte oder wollte Bertram anfangs nicht erkennen, wie er in einer Riickfrage zu
verstehen gab, wo er sich {iber mogliche Meinungsverschiedenheiten in Pressefra-
gen erforschte®, Erst ein neues Schreiben aus Berlin schuf unmifverstindlich Klar-
heit®, Anstatt sich jedoch zu rechtfertigen oder zu entschuldigen, kiindigte Ber-
tram, deutlich verletzt, fiir die nichste Bischofsversammlung an, in engerem oder
weiterem Kreise festzustellen, ob seine Arbeitsweise von den Auffassungen und
Intentionen des HI. Stuhles und der Bischofskonferenz in grundsitzlicher oder
praktischer Richtung abweiche®. Aus dem Schlufisatz, daran wiirde sich von selbst
eine weitere organisatorische Frage kniipfen, klang uniiberhdrbar die Drohung des
Riidstritts. Den Berliner Bischof hielt von weitergehenden Distanzierungen, wie
Ausscheiden aus der Konferenz oder Amtsniederlegung, nur der ausdriickliche
Wunsch des Papstes zuriick®.

Abgesehen von Bertrams scheinbarer Bereitwilligkeit, sich einer offenen Dis-
kussion zu stellen, wuchsen die Aussichten fiir eine Grundsatzdebatte im Fuldaer
Gremium mit dem programmatischen Schreiben Pius XII. an den deutschen Episko-
pat, das wie eine Prdambel der Zusammenkunft vorangestellt war. Darin bekun-
dete der Papst sein Vertrauen, dafl menschlich schwer vermeidbare und moglicher-
welse sogar einer vertieften Priifung dienliche Spannungen im Geist apostolischen
Freimuts und briiderlicher Offenheit ausgetragen wiirden, so daf} jeder gewif} sein
konne, in seinen Zielen und Beweggriinden von jedem seiner Mitbriider verstan-
den und gewiirdigt zu werden, auch dann, wenn einmal der Weg Petri und der
Weg Pauli nicht in allem und jedem der gleiche wire®.

Trotz dieser behutsamen Einstimmung von allerhdchster Seite 18ste das von
Preysing sachlich vorgetragene Verlangen nach einer Aussprache die bis dahin
schwerste Krise in der Bischofsgemeinschaft aus. Bertrams Erwiderung bestand
darin, dafl er sich augenblicklich erhob und die Versammelten mit ihrer Bestiirzung
allein lieff. Die Sorge iiber die Folgen, die der Riicktritt des Konferenzvorsitzen-
den nach sich zoge, behielt unter den Bischofen die Oberhand. Pietdt und Korps-
geist taten ein {ibriges, den Tagungsleiter unter Verzicht auf die Grundsatzdiskus-
sion wieder auf den Prisidentenstuhl zuriickzubitten®’. Damit war zur Schonung
der Person und zum Schaden der Sache das dringendste aller Probleme aus den
Beratungen ausgeschieden.

Die Auseinandersetzungen im Schofle der Bischofskonferenz waren auch Heyd-
richs Nachrichtendienst nicht entgangen. Aus einem offenbar abgefangenen Brief
des Bischofs von Trier an den von Mainz wollte der SD-Chef Genaueres iiber die
Gemiitsbewegung einzelner Oberhirten wissen®®, nachdem sie untereinander in

22 Vgl. Bertram an Preysing, 9. Mai 1940, Druck: W. Adolph, Hirtenamt 164 f.

23 Vgl. Preysing an Bertram, 16. Mai 1940. Druck: W. Adolph, Hirtenamt 166 f.

2t Vel. Bertram an Preysing, 21. Mai 1940. Druck: W. Adolph, Hirtename 167.

25 Vgl. Pius XIL. an Preysing, 12. Jun: 1940. Druck: B. Schneider, Briefe Pius® XIL 74 .

26 Pius XIL an den deutschen Episkopat, 6. Augus 1940. Druck: B. Schneider, Briefe Pius’ XII. 85-97, hier 88 f.

27 Vgl. Aufzeichnung Preysings, 4. April 1944. Druck: W. Adolph, Hirtenamt 169 f.
28 Vgl. Heydrich an Ribbentrop, 10. September 1940. Politisches Archiv, Bonn. Inland II-D.
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schwersten Streit geraten seien. Einem sei es nicht moglich gewesen, am folgenden
Tag zu zelebrieren, ein anderer sei hinterher vor Erschiitterung in Trinen aus-
gebrochen. Die eine Gruppe um Berning, Bertram, Schulte habe die Forderung
erhoben, daff der Nationalsozialismus nur durch Kompromisse {iberwunden wer-
den konne. Ihr aktivster Gegenspieler sei der Freiburger Erzbischof Griber ge-
wesen.

Offenbar, um die mithsam gekittete Einheit nicht sogleich wieder {iberzubelasten,
gab die Konferenz keinen Hirtenbrief heraus. Das war vorher nur 1937 nach der
Enzyklika und 1939 bei Kriegsbeginn der Fall gewesen. Den Berliner Bischof
suchte Pius XIL. {iber den unbefriedigenden Ausgang des Fuldaer Treffens hinweg-
zutrosten. Es werde immer schwer sein, in Fillen, wo sachliche Griinde und per-
sonliche Riicksichten sich iiberkreuzten, wo iiberdies zwischen grundsitzlichen
Motiven und Erwigungen der Zweckmifigkeit Spannungen aufgekommen seien,
bis zu letzter beschlufimifiger Klarheit vorzudringen. Andere Konferenzteilneh-
mer seien, obwohl sie insgesamt oder mehrheitlich Preysings grundsitzliche Ein-
stellung geteilt hitten, der Auffassung, dafl, so wie die Dinge lagen, eine Vertie-
fung der Aussprache und eine abschlieflende Klarung des Falles nicht ritlich, ja
auch nicht mehr nétig gewesen sei®.

Durch die unausgetragene, weiterschwelende Vertrauenskrise war der Kon-
ferenzvorsitzende nicht zu bewegen, von der bisher getibten Methode, auf kirchen-
feindliche Mafinahmen zu erwidern, abzugehen. Im Frithjahr 1941 erhielten die
deutschen Bischofe zwar keine Abschriften eines Briefwechsels mit der Reichs-
kanzlei, der Schluf} jedoch, daff Bertram von der Gratulation zu Hitlers Geburts-
tag abgelassen hitte, wire voreilig gewesen. Nicht unbeeindruckt von der Mifi-
billigung des Vorjahres, aber doch auch wieder nicht iiberzeugt, griff der Kardinal
wiederum zur Feder, um dem Reichskanzler zum Geburtstag seine Segenswiinsche
darzubringen®. Wirksam wurde Preysings Einspruch nur insofern, als auf dem
Briefkopf jetzt nicht mehr der Vorsitzende der Fuldaer Bischofskonferenzen, son-
dern der Erzbischof von Breslau als Absender firmierte. Damit war Bertrams Vor-
gehen zwar formal unangreifbar, in der Sache aber nach wie vor bedenklich. Denn
einerseits verzichtete er wohl auf den Gebrauch iibertragener und fiir den Einzel-
fall zu erneuernder Amtsvollmacht im Titel des Konferenzvorsitzenden, anderer-
seits présentierte er sich aber jetzt ausdriicklich als Senior des deutschen Episko-
pats® und spielte so doch wieder mit dem Mif8verstindnis eines iiberpersonlichen
Vertretungsanspruchs. Kardinal Bertram gratulierte 1941 nicht zum letzten Mal,
sondern fuhr damit bis zum Jahr 1944 fort.

Nun wiire es allerdings eine grobe Fehleinschitzung des Breslauer Erzbischofs,
hinter seinen Hitlerbriefen, die ihn vermutlich genug Selbstiiberwindung gekostet

29 Pius XII. an Preysing, 15. Dezember 1940. Druck: B. Schneider, Briefe Pius” XII. 108-111, hier 109.

80 Vgl. Bertram an Hitler, 9, April 1941, BA Koblenz. R 43 I11/975c. Fiir den Hinweis auf die Korrespondenz

Bertram-Hitler 1941-1944 bin ich Prof. Dr. Rudolf Morsey zu besonderem Dank verpflichret.
81 So in den Gratulationsschreiben von 1943 und 1944.
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haben, schieren Opportunismus oder blinde Staatsvergottung zu suchen. In Ber-
trams Uberlegungen hatten diese Schriftstiicke, mochten sie abschnittweise auch
Huldigungsadressen dhneln, eine wohlbedachte Funktion. Sorgfiltig gelesen und
in die Gesamtsituation eingeordnet, entpuppen sie sich namlich als im Grund ver-
zweifelte Versuche, die Klagen des katholischen Volksteils dem obersten Macht-
haber vor Augen zu riicken. In der Hiille verbindlicher Segenswiinsche wanderte
so ein Konzentrat der kirchlichen Beschwerden durch die sonst undurchdringlichen
Sperrkreise des Hauptquartiers auf den Schreibtisch des Fithrerbunkers. Es gibt
kaum Dokumente, an denen die Ambivalenz kirchlicher Eingaben mit ihrem Einer-
seits-Andererseits so paradigmatisch knapp und iibergangslos abrupt hervortrite
wie an Bertrams Hitlergratulationen. Der regelmifligen Aufwartung des katholi-
schen Kirchenfiirsten begegneten die Parteigrofien mit wachem Mifitrauen. Die
Referenten der Reichskanzlei erhielten Anweisung, Hitlers Antwort so abzufas-
sen, dafl bei der Mitteilung an die Pfarrerschaft weder ganz noch teilweise irgend-
ein Miflbrauch getrieben werden konne®. Soviel bedenkenswerte Motive und
hintergriindige Absichten zugunsten von Bertrams direktem Appell an den aller-
hochsten Fithrerwillen angefithrt werden kénnen, so ist es bei gewissenhafter Ab-
wigung des Fiir und Wider nicht zweifelhaft, dafl die Bilanz des Gliickwunsch-
experiments dennoch negativ ausfallen wird. Soweit es ndmlich auf den Vor-
sitzenden der Bischofskonferenz selbst ankam, waren die wiederholten Loyalitits-
versicherungen durchaus ernst gemeint und darum geeignet, die Gewiflheit des
Regimes zu vermehren, daff von einem so gearteten Fiihrer des Episkopats keine
Aktionen drohten, die Absender wie Empfinger unter allerdings verschiedenen
Riicksichten als uniiberlegt bezeichnet hitten. Wihrend Bertram sich gegen Kritik
abschirmte, indem er seine beschworenden Gratulationen kiinftig in aller Stille
versandte, regte sich neuer Widerspruch gegen seine Geschiftsfithrung, als das Rin-
gen zwischen Kirche und NS-Staat im Friithjahr 1941 in eine verschirfte Phase trat.

Breslauer Vorbehalte gegen den Denkschrift-
Hirtenbrief

Der Wille der Partei, den Druck auf die Kirchen zu verstirken, war an einer
Reihe von Mafinahmen abzulesen, die unverkennbar schikands und alles andere
als kriegsbedingt waren. Dazu lieferte ein Anschwellen der christentumsfeindlichen
Propaganda einen sprechenden Kommentar. Handgreiflich dufierte sich der Ver-
nichtungswille von Partei und Gestapo in der reihenweisen Aufhebung von Kl6-
stern und Ordenshdusern. Mit Hilfe der Reichstagsbrandverordnung vom 28. Fe-
bruar 1933 gegen kommunistische Umtriebe wurden im ersten Halbjahr 1941

32 Vgl. Bormann an Lammers, 20. Mai 1943. BA Koblenz. R 43/975c.
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nicht weniger als 123 groflere Komplexe (Mutterhiuser, Studienanstalten, Provin-
zialate) entschidigungslos enteignet und die Ordensleute vertrieben. Trotz des
scheinbar unzusammenhingenden Ablaufs der Beschlagnahmeaktion und trotz der
Unmoglichkeit, die Ungliicksnachrichten auf einem anderen Weg als dem des
Horensagens zu verbreiten, war die Erregung in den betroffenen Gebieten unver-
kennbar. Auf Bitten der Ordensvertreter hin legte Kardinal Bertram Ende April
1941 gegen ein Dutzend grofler Beschlagnahmungen bei der Regierung Protest
ein®, doch fand ein Teil des Episkopats, daf} es damit nicht getan sein konne. Na-
mentlich Erzbischof Grober war von einer dringenden Unruhe erfiillt. Was ihn
angesichts der planmifligen Bedriickung und der planlosen, weil unkonzentrier-
ten Gegenwehr auf katholischer Seite bewegte, schrieb er sich in einem Brief an
Nuntius Orsenigo von der Seele®: ,Mir selber scheint, dafl der deutsche Episkopat
noch selten so zusammenhanglos gewesen ist, wie gerade jetzt. Wir erfahren von-
einander nur durch Zufall und erfahren von Rom iiberhaupt nichts. Dabei geht
Monat um Monat Stiick um Stiick unseres kirchlichen Lebens verloren ... Aber
warum lassen wir uns selber ohne gegenseitiges Benehmen und ohne klare Methode
von den Verhiltnissen dringen ... Nach meiner Meinung haben wir den Zeit-
punkt verpafit, in dem wir uns in Geschlossenheit hitten einsetzen sollen.“ Aus
dem Mangel an Leitung zog der Freiburger Erzbischof fiir sich selbst den Schlufi:
»Wenn der deutsche Episkopat fiihrerlos ist, fiihre ich mich mit Gottes Hilfe sel-
ber, und wenn ich deswegen leiden soll.“

Dem von Grober beklagten Fiihrungsnotstand suchte eine Anzahl Bischofe,
unterstiitzt und beraten von Ordensvertretern und aktiven Laien, entgegenzuwir-
ken. Es war nicht nur die akute Bedrohung kirchlicher Einrichtungen durch den
weiterwiitenden Klostersturm, die eine auflerordentliche oder vorzeitige Ver-
sammlung des Gesamtepiskopats nahelegte. Ausgelost durch Informationen von
seiten der Militiropposition erging an einen Bischof das dringende Ersuchen, die
Konferenz moge ausnahmsweise noch vor dem 15. Juni einberufen werden, weil
es nachher zu spit sei®. Solche Bestrebungen trafen sich mit den Wiinschen einzel-
ner Bischofe, die von der Verschirfung des Kirchenkampfes alarmiert waren. Zu
Grober war ein Osterreichischer Amtsbruder gereist, um eine Vorverlegung des
Termins zu beantragen®. Fiir die Unaufschiebbarkeit fiihrte der Freiburger Erz-
bischof vor Bertram folgende Erwigungen ins Feld: ,Ich sehe, wie die kultur-
kimpferischen Ereignisse und Mafinahmen sich tiberstiirzen. Ich weif} ganz be-
stimmt, dafl man die Kriegszeit dazu verwenden will, um mdglichst radikal mit
dem kirchlichen und christlichen Leben aufzuriumen. Um seine rein sachliche
Anteilnahme zu unterstreichen, fiigte Grober an, dafl er bis in die letzten Tage
mit sich gerungen habe, ob er nicht {iberhaupt aus der Konferenz austreten solle.

33 Vgl. Bertram an Lammers, 22. April 1941. Abschrift. DA Regensburg.

8 Grober an Orsenigo, 2. April 1941, Abschrif. EA (= Erzbischifliches Archiv) Freiburg. Nachlaf Graber.

35 Frdl, Mitteilung von P. Odilo Braun OP,
36 Grober an Bertram, 7. Juni 1941. Abschrift. EA Freiburg. Nachlaf Griber.
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Er sei auch gerne bereit fernzubleiben, wenn die Versammlung nur zustande-
komme; ihren Beschliissen werde er sich gerne unterwerfen. Tatsichlich wurde die
Jahreskonferenz in Fulda noch im Juni erdffnet, aber dennoch zu spit, da Hitler
zwei Tage zuvor mit seinem Uberfall auf die Sowjetunion der Welt den Atem
verschlagen hatte. Ohne sich vom ,Kreuzzug gegen den Bolschewismus® ablenken
zu lassen, stellten die Bischofe in ihrem gemeinsamen Hirtenbrief kategorisch fest:
»Es geht um Sein oder Nichtsein des Christentums und der Kirche in Deutsch-
land.“ Auflerdem wurde der Vorsitzende beauftragt, die driickendsten Klage-
punkte in einer Denkschrift an die Reichsregierung zusammenzustellen und dring-
licher denn je Abhilfe zu fordern. Die Ausarbeitung Bertrams, die am 16. Juli nach
Berlin abging®, war aber nach Ansicht mancher Konferenzteilnehmer keine Wie-
dergabe des Fuldaer Beschlusses, und Grober nannte sie drgerlich ein kraftloses
Schreiben®®, ganz ungeeignet, den Ubelstinden zu steuern.

Bedeutungsvoller als die Beratungen der Jahreskonferenz wurde ein Ableger
der Bischofsversammlung, der sich Anfang August als Ausschuf} fiir Orden und
Ordensangelegenheiten konstituierte®. Der Breslauer Kardinal stimmte unter der
Auflage zu, dafl Bischof Berning als Vertreter der westdeutschen Bischofe in das
Gremium eintrete. Einen so dezidierten Wunsch erlaubte dem Konferenzvorsitzen-
den wohl nur die gleichzeitige Sedisvakanz in den Erzbistiimern K6ln und Pader-
born. Bis dahin war der Bischof von Passau, selbst dem Benediktinerorden ange-
horig, Referent fiir Orden und Kldster in der Bischofskonferenz gewesen, bat nun
aber darum, den Vorsitz des fiinfkdpfigen Ausschusses der giinstigeren Verkehrs-
lage wegen dem Bischof von Fulda zu iibertragen. Zu Dietz, Landersdorfer und
Berning traten schlieflich noch die Oberhirten von Freiburg und Berlin, Gréber
und Preysing. Dank seiner Kleinheit unauffilliger und beweglicher als das Ple-
num, bildete der Ordensausschuf einen gewissen Ersatz fiir die Metropoliten-
zusammenkiinfte, die seit 1936 mehrfach angeregt und viel beredet, aber doch
niemals verwirklicht worden waren. Der Griindungszweck beglinstigte die infor-
melle Zusammenarbeit zwischen Bischofen, Ordensleuten und Laien, wobei die
Verflochtenheit der kirchlichen Note die Uberlegungen und Pline des Gremiums
bald iiber die urspriinglichen Grenzen seiner Zustindigkeit hinauslenkte. Da sich
die Einberufung einer zweiten Plenarkonferenz im Herbst 1941 wieder zerschlug,
fielen dem Ausschuf} ganz von selbst allgemeinere Aufgaben zu, womit sich Ber-
tram einverstanden erklirte. Um dieses Aktionszentrum herum wurde jetzt ein
schon lingst schmerzlich entbehrter Kurierdienst aufgebaut, der es ermdglichte,
unter Umgehung der Postzensur Nachrichten innerhalb des Episkopats auszu-
tauschen.

37 Vgl. Denkschrift im Auftrage der Fuldaer Bischofskonferenz, am 24. Juni 1941 iiberreicht. DA Regensburg.

38 Grober an Wienken, 7. August 1941. Abschrift. EA Freiburg. Nachlaf Gréber.

39 Dic folgenden Angaben entstammen der Niederschrift: Ausschufl fiir Ordensangelegenheiten, Entstechung und
Titigkeitsnachweis bis August 1942. Ohne Datum und Unterschrift.
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Vorrangig vor allen anderen Aufgaben erschien dem Ordensausschufl die Ver-
offentlichung eines gemeinsamen Hirtenbriefs auflergewhnlichen Zuschnitts. Mitte
November 1941 war Bischof Dietz imstande, den Ditzesanbischdfen den Entwurf
vorzulegen. In einem Begleitschreiben erlduterte er die Notwendigkeit des ge-
planten Schritts®”. Nachdem die Fiille der Eingaben fast wirkungslos geblieben
und eine Verschirfung des Kampfes gegen die Kirche unter bemerkenswert ge-
schidkter, aber unverkennbarer Tarnung zu beobachten sei, hielten es die fiinf
Gremiumsmitglieder fiir unbedingt erforderlich, einen gemeinsamen Hirtenbrief
zu erlassen, dem sie einen Offentlichen Appell an die Reichsregierung angefiigt
hitten. Nach ihrer Ansicht sei dies die einzige Moglichkeit, tiberhaupt noch einen
Erfolg zu erzielen und von der Sorge der Bischdfe um das deutsche Volk Kunde
zu geben. In langwierigen und wiederholten Besprechungen hitten sie jedes Wort
des Hirtenbriefs erwogen, alle Folgen wohlbedacht und seien sich bewufit gewor-
den, dafl der Hirtenbrief in dieser Form jetzt von ihnen gefordert werde.

In einer Beilage waren die Griinde fiir ein sofortiges, geschlossenes Hervortre-
ten thesenhaft aneinandergereiht!!. Das katholische Volk erwarte von den Bischo-
fen Klirung in schwersten Gewissensfragen, die anderen Konfessionen schauten
auf die katholische Kirche, weil sie als einzige das Christentum als Ganzes hiite,
der nichechristliche Volksteil schlieflich erwarte in seiner Ohnmacht Hilfe und
Verteidigung der allgemein menschlichen Rechte durch den deutschen Episkopat.
Sodann hief} es unter Punkt 4 wortlich:

,Es wird eines Tages von gewaltiger historischer Bedeutung sein, wenn die deutschen
Bischofe in der Stunde der Entscheidung fiir die Kirche Deutschlands 6ffentliche Ver-
letzung von gételichem und natiirlichem Recht 6ffentlich mifbilligt und damit fiir Mil-
lionen von Seelen eine Vorentscheidung getroffen haben. Andererseits, wenn die Bi-
schife schweigen, wiirde fiir Nichtkatholiken der Weg nicht nur voriibergehend, son-
dern fiir Jahrzehnte und linger versperrt sein.”

Nach einer Analyse der Erfolgsaussichten antworteten die Anreger des Hirten-
schreibens abschlielend auf die Frage der Opportunitdt:

»Im iibrigen darf die Frage, ob Erfolg oder Miflerfolg nicht von Bedeutung sein. Ent-
scheidend ist nur die Frage: Was ist im gegenwirtigen Augenblick unsere Pflicht? Was
verlangt das Gewissen? Was erwartet Gott, das gliubige deutsche Volk von seinen
Bischofen?*

Bis zur Tagung der westdeutschen Bischofskonferenz am 24./25. November in
Paderborn, wo die Modalititen der Verdffentlichung geregelt werden sollten, hat-
ten sich die bis dahin befragten 20 Ordinarien positiv ausgesprochen®®. Von Bres-

40 Dietz an Faulhaber, 15. November 1941. Nachlal Faulhaber.

41 Griinde fiir die Notwendigkeit eines sofortigen gemeinsamen Hirtenbriefes. Schreibmaschinen-Hektographie,
ohne Datum und Unterschrift, NachlaR Faulhaber.

42 Vgl. Mirtteilung: Zu dem Beschluff der Paderborner Konferenz (betr.: Hirtenbrief bzw. Eingabe). Ohne Datum
und Unterschrift. Nachlaf Faulhaber.
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lau war Berning, dem Leiter der Zusammenkunft und Vertrauensmann Bertrams,
anstatt einer Stellungnahme eine Ermachtigung®® zugegangen, die das Ja des Ful-
daer Konferenzvorsitzenden von der Haltung Bernings als des stindigen Unter-
hindlers mit den Berliner Ministerien wie von der einstimmigen Annahme des
Hirtenbriefprojekts durch die Paderborner Versammlung abhingig machte. Die
Fassung der Vollmacht lief} also keinen Zweifel, dafl der Kardinal einem Nein
entschieden mehr zuneigte. Des bedeutsamen Hauptthemas wegen nahmen an den
Beratungen als Giste die Bischfe Preysing und Stohr teil, sowie Bischof Wienken
vom Kommissariat der Fuldaer Bischofskonferenz in Berlin. Die Aussprache hatte
von veranderten Voraussetzungen auszugehen. Inzwischen waren ndmlich evan-
gelische Kirchenfithrer mit der Anregung an den Episkopat herangetreten, um
Weihnachten gleichzeitig mit ihnen ,bei der Reichsregierung gegen die gemein-
sam erlittenen Bedriickungen Einspruch zu erheben®, verbunden ,mit dem be-
stimmten Verlangen, daff durch 6ffentliche Erklirung und Mafinahmen baldigst
Abhilfe geschaffen wird“ ., Obwohl eine Denkschrift die dem Hirtenbrief zuge-
dachte Offentlichkeitsfunktion nicht tibernehmen konnte, so dafl sich schwerste
Bedenken gegen die nochmalige Wiederholung eines Verfahrens erhoben, dessen
Unfruchtbarkeit erwiesen war, einigte sich die Konferenz doch auf den gemein-
samen Schritt mit der evangelischen Kirchenfithrung. Dies wurde vor allem im
Hinblick auf die Zukunft als ,geradezu notwendig® angesehen*®. Ausschlaggebend
war die Uberlegung, daf hinter einem gemeinsamen Protest die iiberwiegende
Mehrheit des deutschen Volkes iiberhaupt stehe, wodurch sich von vornherein der
Vorwurf erledige, die katholische Kirche ,habe in schwerster Stunde des Vater-
landes den Dolchstof3 gegen das Reich gefiihrt®. Die urspriingliche Zielsetzung
suchte die Paderborner Konferenz durch die Abmachung zu retten, dal beim Aus-
bleiben einer zufriedenstellenden Antwort die Denkschrift als Hirtenbrief von
den Kanzeln verlesen werden solle. Der von Preysing®® aus dem Hirtenbrief-Ent-
wurf gefertigte Text wurde am 10. Dezember 1941 von Bertram an die Reichs-
kanzlei abgesandt?’, Die evangelische Vorstellung®® trug das Datum vom Vortag.

Wie erwartet, blieb eine Erwiderung der Regierung aus. So befaflte sich die
niachste Sitzung der westdeutschen Bischofskonferenz, die am 23./24. Februar
1942 in Kevelaer stattfand, mit den fiir die Bisch6fe daraus erwachsenen Konse-
quenzen. Der Absprache vom November gemifl kamen sie {iberein, den Text der
Denkschrift am Passionssonntag, dem 22. Mirz, den Gldubigen in Form eines
Hirtenschreibens mitzuteilen®. Uber Bischof Wienken wurde der Konferenz-

43 Bertram an Berning, 21, November 1941, DA Osnabriick.

44 Zitiert in Mitteilung, vgl. Anm. 42, 45 Ebd.

46 Vgl. Preysing an Berning, 1. Dezember 1941, DA Osnabriick,

47 Druck: K. Hofmann, Zeugnis und Kampf des deutschen Episkopats (Freiburg 1946) 68—74.

48 Landesbischof Wurm im Auftrag der evangelischen Kirchenfithrerkonferenz an Hitler, 9. Dezember 1941. Druck:
H. Hermelink, Kirche im Kampf (Tiibingen/Stuttgart 1950) 539-542.

49 Vgl. Bornewasser an Faulhaber, 26, Februar 1942, Nachlaf Faulhaber.
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beschluff nach Breslau iibermittelt®, stiefl jedoch dort auf den Widerspruch des
Fuldaer Konferenzvorsitzenden. Brieflich setzte Bertram dem Bischof von Osna-
briick auseinander®, warum er darum bitte, seine Mitwirkung fiir die Kanzelver-
lesung vom Passionssonntag nicht in Anspruch nehmen zu wollen. Es seien dies
folgende Griinde: 1. Staatsrechtliche Bedenken, 2. die Voraussicht, den beklagten
Ubelstanden dadurch nicht zu niitzen, 3. die Gefahr der propagandistischen Ver-
wertung durch das feindliche Ausland, und 4. wiifiten die Breslauer Didzesanen
bereits aus den Verlautbarungen des Vorjahres, dafl ihr Erzbischof und die iibri-
gen Oberhirten bei jedem Anlafl und gegeniiber jeder Stelle ihre Pflicht voll und
ganz erfiillt hatten.

Am 11. Miérz suchte Berning in Begleitung von Wienken den Kardinal in Bres-
lau auf®?. Der vermutlich nicht eben hartnickige Versuch, den Episkopatsvorsitzen-
den umzustimmen, mifilang jedoch. Anstatt mit einem Placet kehrte Berning mit
Auflagen von Breslau zuriick, die den geplanten Vorstof8 in die Offentlichkeit
seiner ganzen Durchschlagskraft berauben muflten. Kardinal Bertram war nim-
lich dagegen, daff die Denkschrift iiberhaupt genannt und die Kundgebung im
Namen des Gesamtepiskopats veroffentlicht werde. Es bleibe jedoch den einzelnen
Oberhirten unbenommen, ein Pastoralschreiben mit dem Inhalt der Denkschrift in
eigener Verantwortung herauszugeben. Es spielte weiterhin der formal-juristische
Einwand eine Rolle, die Denkschrift sei an die Reichsregierung adressiert gewesen,
tatsiachlich aber nur der Reichskanzlei, nicht also den zustindigen Ministerien zu-
gestellt worden®. Mit seinem verklausulierten Veto, das die Vereinbarung von
Kevelaer illusorisch machte, verursachte Bertram die grofite Verwirrung. Bis der
Breslauer Bescheid auf dem Kurierweg bekannt wurde, war ndmlich der Verviel-
filtigungs- und Verteilungsapparat mancherorts schon angelaufen. Entweder konn-
ten also die Anderungswiinsche nicht mehr beriicksichtigt oder es mufite die Ver-
lesung in solchen Didzesen zum Schaden der Bischofsautoritit ganz abgeblasen wer-
den. Dieses Dilemma entstand vor allem in Bayern. Dort hatten sich die Bischofe
auf einer Konferenz in Miinchen auf die Ubernahme des Denkschrift-Hirtenbriefs
geeinigt, und zwar am gleichen 11. Mirz*, an dem er in Breslau in Frage gestellt
wurde. In Wien, wo in diesen Tagen der Ssterreichische Episkopat zusammentraf,
schien man {iber Bertrams Absage erleichtert®. Im Westen lenkte Berning die Ent-
scheidung nach den Breslauer Direktiven. Immerhin gelang es dem Trierer Bischof
Bornewasser, fiir Freitag vor Passionssonntag eine Besprechung der westdeutschen
Oberhirten in Bonn zu veranlassen®, wo ein gemeinsamer Hirtenbrief*” auf der

50 Vgl. Berning an Bornewasser, 12. Mirz 1942, Abschrift. Nachlaf Faulhaber.

51 Bertram an Berning, 3. Mirz 1942, DA Osnabriick. 52 Vgl Anm. 50.

53 Faulhaber an die bayerischen Bischdfe, 30. Mirz 1942. Nachlafl Faulhaber.

5 Vgl, Niederschrift iiber die Beratungen der bayerischen Bischtfe auf der Konferenz in Miinchen am 10. und
« Mirz 1942, Nachlaf Faulhaber. . 55 Vgl. Anm. 53.

56 Vgl, Bornewasser an Faulhaber, 17. Mirz 1942. Nachlafl Faulhaber.

57 Druds: W. Corsten, Koélner Aktenstiicke zur Lage der katholischen Kirche in Deutschland 1933-1945 (Kéln
1949) 260-262 (ziriert: W. Corsten, Kolner Aktenstiicke).
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Grundlage der Denkschrift, wenngleich mit den geforderten Streichungen beschlos-
sen wurde. Die in Kevelaer verabschiedete Originalfassung, also mit Bezugnahme
auf die Denkschrift und im Namen des Gesamtepiskopats, war zumindest in eini-
gen Dibzesen zu vernehmen, nimlich in Speyer, Wiirzburg und Bamberg, die
beim Eintreffen der Gegenorder schon an die Pfarreien versandt hatten. Wo die
Kundgebung verlesen wurde, weckte sie im Kirchenvolk und dariiber hinaus be-
geisterten Widerhall*8. Der Miinchener Kardinal trug das Hirtenschreiben person-
lich in der 11-Uhr-Messe auf der Domkanzel vor®®, verzichtete aber im Sinn von
Breslau auf die Weiterverbreitung. Faulhaber, der die Nervenprobe mit souveri-
ner, fast heiterer Gelassenheit durchstand, lichelte iiber die Aufgeregtheit seines
Regensburger Freundes und Amtsbruders, der nach den Worten des Kardinals
Himmel und Erde einstiirzen sah®. Bertram an Bedenklichkeit noch iibertreffend,
wurde Buchberger von schlimmen Vorahnungen verfolgt. Mit seinen Befiirchtun-
gen brachte er schlielich auch die Didzesen Augsburg und Passau zum Schwei-
gen®!, Er selbst wich am Passionssonntag auf eine Minnerpredigt aus, und zwar,
wie er nach Miinchen meldete, vor Tausenden von Minnern®.

So nahm die Demonstration bischoflicher Geschlossenheit, um die monatelang
mit soviel Ernst, Bangigkeit und Hoffnung gerungen worden war, ein beklagens-
wertes Ende. Der starke, ortlich begrenzte Widerhall bestétigte den Initiatoren die
Richtigkeit ihres Ansatzes, vermehrte aber zugleich die Niedergeschlagenheit tiber
den Miflerfolg. Die Verantwortung dafiir war schwer woanders zu suchen als in
Breslau. Mit den Streichungsauflagen hatte Bertram im Text eben das getilgt, was
den Hirtenbrief zu einem Dokument der Solidaritit gemacht hitte. Damit aber
war die Kundgebung ihres singuliren Charakters entkleidet und das Stigma des
Auflergewohnlichen geloscht, das sie zum aufragenden, richtungweisenden Zeichen
des Widerspruchs in der Stunde des Rechtszerfalls®® und der Kirchenbedriickung
erhoben hitte. Wo das Bischofswort von den Kanzeln erklang, war es selbst in
verstiimmelter Form noch ein mutiger Hirtenbrief, aber eben doch nur einer in
einer langen Reihe und nicht die Proklamation, die einen Wendepunkt in der
Selbstverteidigung der Kirche markiert hitte. Martin Bormann hielt fiir die Reichs-
kanzlei fest, das Hirtenschreiben iibertreffe in seinen Ausfithrungen und in seiner
Schirfe alle bisherigen gemeinsamen Hirtenbriefe des deutschen Episkopats und
sei darauf abgestellt, die Bevolkerung erneut gegen Staat und Partei aufzuhetzen®.

58 Vgl. Mitteilung Faulbabers an die bayerischen Bischéfe mit Uberschrift: Judica-Lesung. Dariiber Zusatz: Bei-
blate, das ich zu vernichten bitte. Ohne Datum und Unterschrift. Nachlaf Faulhaber.

50 Vgl. Anm. 53. 60 Vgl. Faulhaber an Bornewasser, 15. April 1942. Nachlaf Faulhaber.

61 Ebd. 62 Vgl. Anm. 58,

68 Aus riumlichen Griinden wurde die Frage bischtflicher Beschwerdeschritte gegen Euthanasie und Judenverfol-
gung nicht in die Untersuchung einbezogen. Den vielschichtigen zweiten Fragenkomplex zu behandeln, erschwert iiber-
dies die bis jetzt immer noch allzu fragmentarische Dokumentengrundlage.

64 Vgl. Aktennotiz Bormanns, 26. Mirz 1942, BA Koblenz. R 43 I1/178a.
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Hemmungen vor einem Fiihrungswechsel

In der Behandlung des Denkschrift-Hirtenbriefes hatte sich Bertram mit seinen
Besorgnissen zwar durchgesetzt; es konnte ihm aber nicht verborgen bleiben, daf§
sein moralischer Riickhalt im Plenum der Bischofsversammlung gelitten hatte und
ein autoritativer Riickgriff auf seine Prisidialgewalt, wie in diesem Fall, nicht ein-
fach wiederholbar war. Dem Miinchener Kardinal, trotz ausgeprigter Tempera-
mentsunterschiede durch Alter und Zusammenwirken verbunden, vertraute Ber-
tram 1941 an, daf er sich ,seit 1906 zur Konferenz gehorig, mehr und mehr ver-
einsamt fithle“%. Gesundheitliche Beschwerden veranlafliten ihn im Herbst des
gleichen Jahres zur Ankiindigung, dafl er ,trotz aller Dienstwilligkeit® an der
nichsten Konferenz persénlich nicht mehr teilnehmen kénne und darum bitte, bei-
zeiten an die Bestellung eines Vertreters zu denken®. Es iiberraschte darum nicht,
als er Mitte 1942 ein Riicktrittsgesuch vorlegte®”. In Anbetracht der Alterserschei-
nungen sei es fiir ihn Gewissenspflicht, so erklirte der Kardinal, dem Plenum sein
Amt ganz und riidkhaltlos zur Verfiigung zu stellen. Die Befiirchtung, der Wechsel
kdnne als Zeichen der Spaltung gedeutet werden, sei angesichts der 6ffentlich be-
kannten Einigkeit des Episkopats und der Hohe seines Alters von 83 Jahren un-
erheblich. Da Kardinal Faulhaber schon vorher darum ersucht hatte, von seiner
Berufung zum Vorsitzenden abzusehen, riet Bertram, fiir die bevorstehende Zu-
sammenkunft einen Oberhirten, der mit dem Gang der Verhandlungen seit Jah-
ren vertraut sei, zum Tagungsleiter zu wihlen. Das Plenum folgte jedoch Ber-
trams Anregung nicht, ersuchte vielmehr den Breslauer Kardinal, das Vorsitzenden-
amt weiter auszuiiben. Was die Konferenz von 1942 zu einer Vertagung der Nach-
folgefrage bewog, ist der offiziellen Niederschrift nicht zu entnehmen. Laut Pro-
tokoll ging Erzbischof Grober aus der geheimen Wahl als Versammlungsleiter her-
vor®, hatte aber zuverlissigen Indizien zufolge seinen Fiithrungsanspruch mit so-
viel Ungestiim vertreten, dafl die Konferenzteilnehmer, andere Vorbehalte bei-
seitestellend, sich nach der ruhigen Autoritit des Breslauer Kardinals zuriick-
sehnten. Einer der Bischofe bat den abwesenden Vorsitzenden, sich doch um jeden
Preis wieder in Fulda einzufinden, selbst wenn er im Krankenwagen transportiert
werden miisse®®. Soweit kam es zwar nicht; dafiir wurde beizeiten Vorsorge ge-
troffen, daf Kardinal Faulhaber 1943 die Ziigel der Tagung in die Hinde nahm™.

85 Bertram an Faulhaber, 3. Juli 1941, Nachlaf Faulhaber.

86 Bertram an die deutschen Bischife, 23. Okrober 1941. DA Regensburg.

07 Bertram an die deutschen Metropoliten, 3. August 1942, Nachlafl Faulhaber.

68 Vgl. Protokoll der Plenarkonferenz der Bischéfe der Dibzesen Deutschlands in Fulda vom 18.-20. August 1942,
DA Regensburg. 69 Frdl. Mitteilung von Dr. W. Miinch,

70 Vor der endgiiltigen Verschmelzung des bayerischen Episkopats mit dem Fuldaer Bischofskollegium wurde dort
der Vorsitz abwechselnd von den Oberhirten von Koln und Breslau ausgeiibt, und zwar seit dem Kulturkampf jeweils
auf Lebenszeit, so daR beim Tod des Prisidenten das Amt an den Inhaber des anderen Bischofsstuhles iiberging. Den
von Bertram aus Gesundheitsriicksichten fiir 1942 vorgeschlagenen Wechsel behinderte der Umstand, dafi der Kdlner
Metropolit, im Juni 1942 zum Bischof geweiht, zum ersten Mal iiberhaupt an den Fuldaer Beratungen teilnahm, Um
den kiinftigen Vorsitzenden mit seinen Obliegenheiten stufenweise vertraut zu machen, hatte Bertram empfohlen, fiir
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Da das Plenum auf Bertrams Riicktrittsabsichten nicht einging, war es an der
Fortdauer der in seiner Person verkorperten Fithrungsmalaise nicht mehr unbetei-
ligt. Die Bedenken der Bischdfe gegen einen Wechsel zu diesem Zeitpunkt diirfen
dennoch nicht iibersechen werden. Sie wurzelten vermutlich in der Uberzeugung,
dafl die Ubertragung der Prisidialgewalt aus der Natur der Sache heraus nicht
unproblematisch war. Aus dem Titel erflofl nur geringe Vollmacht; eigentliche
Fiithrungsautoritit muflte erst durch Bewdhrung im Amte erworben werden und
war infolgedessen auf den Nachfolger nicht einfach iibertragbar. Durch ungeschrie-
benes Herkommen bestimmt, also ungewihlt, hatte dieser das Vertrauen der Kon-
ferenzmitglieder erst im Laufe der Zeit einzuholen, bevor ihm so etwas wie eigen-
stindige Fiihrungsinitiative zugebilligt wurde. Die Aufgabe wurde fiir einen neuen
Vorsitzenden um so heikler, je mehr Amtsbriider ihm an Bistums- und Konferenz-
erfahrung iiberlegen waren oder zu sein glaubten. Fiir die Realitét solcher Regun-
gen war das Hervortreten Grobers auf der Konferenz von 1942 ein uniiberseh-
bares Symptom.

Auf der anderen Seite hatte der Aufschub des Prisidentenwechsels schwerwie-
gende Folgen. Es konnte nicht ausbleiben, daf} die unbehobene Divergenz in Grund-
auffassungen, verschirft durch das Hereinreden des abwesenden Vorsitzenden in
den Tagungsverlauf, auch 1943 die Entschlufifihigkeit des Gesamtepiskopats be-
eintrichtigte. Wie schon zuvor entziindeten sich die Gegensitze an der Zweck-
miRigkeit zweier Kundgebungen. Das eine war ein Apostolisches Schreiben des
Hl. Vaters, das Bertram zur Ermutigung der deutschen Katholiken im Herbst
1942 selbst erbeten hatte™, das andere ein gemeinsamer Hirtenbrief iiber den
Dekalog.

Der Papstbrief? trug das Datum vom 3. Januar 1943. Kardinalstaatssekretdr
Maglione stellte es der hervorragenden Klugheit des Adressaten anheim, iiber das
Ob und Wie der Verdfentlichung zu entscheiden, damit nicht der Verdacht auf-
komme, als ob es der Papst mitten im Krieg an Unparteilichkeit fehlen lasse.
Stiirzte schon diese an sein Urteil und seine Verantwortung appellierende Klausel
den Breslauer Kardinal in Gewissensnote, so wurden diese zweifellos noch vertieft
durch einen Brief aus dem Reichskirchenministerium™. In strengem Ton wurden
darin dem Konferenzvorsitzenden Vorhaltungen gemacht, weil Verlautbarungen
deutscher Bischofe so abgefafit seien, daB sie die Feindpropaganda gegen Deutsch-
land verwerten kinne. Gegen die Anschuldigungen setzte sich der Kardinal in einer
schliissigen Erwiderung zur Wehr. Nachdriicklich verwies er darauf, dafl sich die
Oberhirten ohnehin schon zu grofiter Zuriickhaltung zwingen und daf esSache der
die Ubergangskonferenz des gleichen Jahres einen interimistischen Tagungsleiter zu bestellen, worauf dann der Kolner
Erzbischof in den folgenden Monaten die laufenden Geschifte Stiick um Stiick iibernehmen kinne. An Grébers unerwar-
tetem Dazwischentreten zerschlugen sich zunichst die Pline Bertrams fiir eine organische Amtsiibergabe. Infolgedessen
verzbgerte sich diese tatsichlich bis zum Tod des Breslaver Kardinals im Jahr 1945,

71 Vgl. B. Schneider, Briefe Pius’ XIIL 211, Anm. 1.

72 Druck: B. Schneider, Briefe Pius’ XII. 208-211.
73 Vgl. Staatssekretir Muhs an Bertram, 12. Januar 1943. Abschrift. DA Regensburg.
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Regierung sei, Ungerechtigkeiten wie die Bedriickung des kirchlichen Lebens abzu-
stellen, gegen die sie ihrer Hirtenpflicht getreu protestieren miifiten. Trotzdem
hinterliefl der ministerielle Tadel in Bertrams Denken einen Stachel. Er trug zwei-
fellos dazu bei, dafl der Kardinal einen Absatz des Apostolischen Schreibens, einen
Hinweis auf den schon zehn Jahre wihrenden Kirchenkampf in Deutschland,
noch beunruhigender fand, als er es in seiner fast schon skrupuldsen Gewissenhaf-
tigkeit ohnehin getan hitte. Infolgedessen verlegte er sich zunichst aufs Abwarten,
schaltete auch die Metropoliten nicht auf dem Kurierweg in die Beratung ein und
machte erst auf der Jahreskonferenz Monate spiter die Bischofe mit dem pipst-
lichen Schreiben und der damit verbundenen Frage bekannt™,

Von Befiirchtungen weniger gehemmt als der abwesende Vorsitzende, beschlof§
die Versammlung, das Schreiben Pius’ XII. an die deutschen Katholiken von den
Kanzeln verlesen zu lassen™. Dann geschah etwas Unerwartetes. Nachdem ab-
gestimmt war, erhielt Faulhaber als Tagungsleiter von Bertram die briefliche Auf-
forderung, das vorgelegte Manuskript zunichst ohne Beschlufifassung wieder nach
Breslau zuriickzuleiten. Er, Bertram, sehe sich genotigt, noch eine Riickfrage an
den Kardinalstaatssekretir zu richten”. Was den Vorsitzenden zu diesem plotz-
lichen Sinneswandel bewog, war ein Brief aus der Reichskanzlei™, der erst nach
Abreise des Breslauer Vertreters fiir Fulda eingelaufen war. Reichsminister Lam-
mers beriihrte darin die Denkschrift vom Dezember 1942 sowie eine spitere Be-
schwerde {iber den Warthegau. Der Ton des Schreibens war kiihl und schneidend.
Die Denkschrift sei gepriift worden, doch sei es unmdglich, darauf einzugehen, da
sie in Form von Flugbléttern im Reichsgebiet und auflerdem im feindlichen Aus-
land in Rundfunk und Presse bekanntgegeben worden sei. Infolgedessen werde
es der Kardinal verstehen, daf8 die Reichsregierung nicht imstande sei, die einzel-
nen Beschwerden zu erdrtern.

Da die Umstinde keinen Zweifel erlaubten, wie nachhaltig Bertram von der
neuen autoritativen Zurechtweisung beeindruckt war, zog es die Konferenz vor,
dem Wunsch des Kardinals zu entsprechen. Das fiel ihr um so leichter, als sie in
einer anderen strittigen Frage fest zu bleiben gedachte, die den Hirtenbrief betraf.
Bertram selbst hatte im Frithjahr 1943 die Abfassung eines gemeinsamen Pastora-
les iiber den Dekalog angeregt, weil man damit einen unverdichtigen thematischen
Rahmen gewinne, in dem die Verstéfle der Gegenwart ohne aggressive Tendenzen
verurteilt werden konnten. Als aber Koln im Juli einen vom Episkopat beifillig
aufgenommenen Entwurf versandte, war es wieder der Breslauer Kardinal, der
die Unterschrift verweigerte. Fiir das nun bereits chronische Bedenken der In-
opportunitit berief sich Bertram auf seine Breslauer Ratgeber sowie das Urteil

74 Vgl. Bertram an die deutschen Bischofe, 31. Juli 1943. DA Regensburg.

75 Stenographische Aufzeichnung Faulhabers {iber die Fuldaer Konferenz 1943. Nachlaf Faulhaber.
78 Bertram an Dietz, zur Weitergabe an den Tagungsleiter, 16. August 1943. NachlaR Faulhaber.
77 Zur weiteren Behandlung des Apostolischen Schreibens vgl. B. Schneider, Briefe Pius® XII. 256.
78 Lammers an Bertram, 13. August 1943. Abschrift. Nachlaf Faulhaber.
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eines siiddeutschen Bischofs, hochstwahrscheinlich Buchbergers, der ebenfalls ab-
lehne, weil der Text zur Zeit Sprengpulver sei”. Offenbar nicht im unklaren tiber
die Auflenseiterposition, in die er zunehmend geriet, fuhr Bertram dann fort:
» Wenn meine Bedidchtigkeit, deren wegen ich schon so oft so manche Bitterkeit im
Fuldaer Arbeitskreis verkostet habe, unerwiinscht ist, so ist ja das mir seit langen
Jahren anvertraute Amt wieder voll und ganz in die Hand des Plenums gelegt.”

Ohne in diesem Fall Bertrams Bedenken nachzugeben, nahm die Bischofsver-
sammlung den K&lner Entwurf des Dekalog-Hirtenbriefs an. Am 12. September
1943 verlesen, wurde er zur letzten Kundgebung des Gesamtepiskopats® in den
Jahren von Hitlers Herrschaft.

Kirchenpolitische Grundeinstellung
des Konferenzvorsitzenden

Den wachsenden Schwierigkeiten zum Trotz hatte der Breslauer Kardinal die
Konferenz fiir 1944 schon weitgehend vorbereitet, als die unaufhorlichen Luft-
angriffe im Juli zunichst eine Verschiebung und dann den Ausfall der Bischofsver-
sammlung erzwangen. Mit dem Geschichtsabschnitt, der im deutschen Zusammen-
bruch endete, erfiillte sich auch das Leben des Fuldaer Konferenzvorsitzenden. Am
6. Juli 1945 befreite der Tod den letzten deutschen Fiirsterzbischof von Breslau
vom Anblick der Triimmer und Schrecken, in denen sein blithender Sprengel ver-
sank. Auf die Personlichkeit Adolf Kardinal Bertrams, so schwer erschlieffbar
durch duflere Unauffilligkeit, wird die Forschung unausweichlich zuriickverwie-
sen, wenn sie den Weg der deutschen Katholiken und ihrer Oberhirten durch das
Dritte Reich erhellen will.

Klein von Gestalt und durch einen Sprachfehler in der spontanen Selbstmittei-
lung behindert, von skeptischer Veranlagung und scheinbar kiihl bis ans Herz,
durch niedersichsische Niichternheit den gemiitsbewegten Schlesiern denkbar ent-
gegengesetzt, hat es Bertram dennoch verstanden, die Zuneigung seiner Di6zesanen
zu erringen und in ihrem Andenken verehrt und bewundert fortzuleben. Das allein
zeugt fiir tiefpriesterliche Gesinnung und ausstrahlende Hirtensorge. Von dufier-
ster personlicher Anspruchslosigkeit und einer geheimen Liebe zu monastischer
Einfachheit beseelt, der nachzugeben ihm die Amtswiirde nur allzuoft verwehrte,
von verzehrendem Arbeitseifer durchdrungen, lebte der Kardinal ungeteilt dem
bischoflichen Dienst. Ganz ohne Zweifel wiirde das Portrit des Konferenzvor-
sitzenden derselbe ruhige Glanz der Pflichttreue umflieflen wie das des Bistums-
verwalters, hitten nicht die Feuer und Brinde, die Hitlers Nationalsozialismus
iiber Bertrams letztem Jahrzwolft entfachte, sein Wirken in und fiir Fulda in ein

79 Bertram an Faulhaber, 10. August 1943. Nachlafl Faulhaber.
80 Druck: W. Corsten, Kolner Aktenstiicke 298304,
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Zwielicht getaucht. Das Jahr von Hitlers Machtantritt, das Bertrams Prisidenten-
zeit fast genau halbiert, brachte fiir den Vorsitzenden der Bischofsversammlung
ein sprunghaftes Anwachsen der Verpflichtungen. Sie sollten sich in der Folgezeit
im Maf} der Bedringnisse weiter steigern. Eine die gesamte NS-Zeit umspannende
Edition kirchlicher Akten wird einmal die enorme Arbeitsleistung freilegen, die
Bertram in der Abfassung von Regierungseingaben und Episkopatsrundbriefen
vollbracht hat. Was sich hier der Kardinal abverlangte, ist und bleibt staunen-
erregend.

Es war allerdings, je linger, desto weniger, zu iibersehen, daf mit dem traditio-
nellen Mittel der schriftlichen BehGrdeneingabe, mit der Gegenvorstellung, die
verbindlich und rational argumentierte, im NS-Staat wenig bis nichts, ja oft nicht
einmal eine Antwort zu erreichen war. Spitestens nach vier Jahren nationalsozia-
listischer Herrschaft war das eine empirisch so erhdrtete Tatsache, daf kein Wunsch-
denken daran zu riitteln vermochte. Die Wende ins Tragische begann fiir Bertram
damit, daf er die schleichende, aber nichtsdestoweniger zielbewufite Umwandlung
des vertrauten Rechtsstaates in einen totalitiren Weltanschauungsstaat von dogma-
tischer Intoleranz nicht wahrhaben wollte. Wie die meisten Zeitgenossen saf er zu
nahe am Phinomen, um den fanatischen Ausschlieflichkeitsanspruch der NS-
Ideologie zu erfassen, die wesenhaft allem feind war, was sich nicht assimilieren
oder manipulieren lieff, notwendig also eigenstindigen Groflen wie den christlichen
Kirchen. Es war infolgedessen von einem gewissen Zeitpunkt an auch problema-
tisch, sich an analogen Erfahrungen der Kulturkampfzeit orientieren zu wollen.
Stand doch hinter duflerlich verwandten Bedriickungsmafinahmen etwas ungleich
Bosartigeres und Unversohnlicheres als die Bismarcksche Katholikenfeindschaft
aus Griinden der Staatsrison. Nun war eine Phinomenologie des Totalitarismus,
die es damals nicht gab, nicht unbedingt erforderlich. Gegen die unverinderte
Fortsetzung der bisherigen Eingabenpolitik sprach ihre Vergeblichkeit, und von
daher riihrte der Zwang, sich nach einer wirkungsvolleren Form kirchlichen Ein-
spruchs umzusehen.

Dieser Einsicht hat sich innerhalb des deutschen Episkopats kaum jemand mit
der gleichen Konsequenz und Niichternheit gestellt wie der Berliner Bischof Kon-
rad v. Preysing. Um den Konferenzvorsitzenden fiir dieselbe realistische Ein-
schitzung der kirchenpolitischen Moglichkeiten zu gewinnen, wies er bereits im
Herbst 1937 Kardinal Bertram auf die Schwichen der seitherigen Verteidigungs-
taktik hin. Wie die Erfahrung lehre, so fiihrte Preysing aus®, kiimmere sich die
Partei nicht um papierene Proteste. Faktoren, die sie fiirchte, seien einzig Offent-
lichkeit und Massenreaktion. Deshalb miifiten sich die Schreiben des Episkopats an
die Reichsregierung von den bisher beobachteten Regeln feinster Diplomatie ab-
wenden und nach der Devise , Angriff ist die beste Verteidigung® auf eine dem

81 Memorandum Preysings, 17. Oktober 1937. Druck: W. Adolph, Hirtenamt 137-143, hier 142 f.
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nationalsozialistischen geistigen Empfinden verstindliche Form abgestellt werden.
Jede Berufung auf das Konkordat, die nicht gleichzeitig die hinterhiltige Taktik
der Partei in der Nichteinhaltung gegebener Versprechen und Vertrige entlarve,
wirke komisch.

Dem Bischof von Berlin wird von der aktenkundigen Nachwelt manch spiter
Lorbeer auf das Grab gelegt, wie wenn an seinem Andenken eine Unterschitzung
wiedergutzumachen wire. In der Tat ist Preysing unter den Deutschen der Hitler-
zeit eine hochst seltene, im Kreis des Episkopats gar eine einmalige Erscheinung.
Von keinem Anschlufl oder Blitzkrieg geblendet, von keinem Hindeschiitteln aus
dem Gleichgewicht gebracht, durch keine Loyalititsskrupel gespalten, hat er wie
ganz wenige seiner Landsleute dem Nationalsozialismus von Anbeginn hinter das
Visier geschaut und sich in seiner radikalen Ablehnung durch nichts und niemand
beirren lassen. Die Geradlinigkeit seines Urteils ist ebenso staunenerregend wie die
Unbestechlichkeit seiner Gesinnung. Nicht weniger glinzt er durch andere Gaben,
die ihn fiir eine Fihrerrolle im Kirchenkampf zu pridestinieren schienen: Illu-
sionslose Wirklichkeitsbetrachtung, ausgreifendes, konstruktives Planen, instinkt-
sicheres Einfiihlen in Wesen und Absichten des Gegners, phantasievolles Erfassen
begrenzter Abwehrmoglichkeiten; mit einem Wort ein geborener Stratege, ein
Moltke geradezu inmitten kriegsunkundiger Oberhirten und wie Moltke ein gro-
fer Schweiger. ‘

Der Nimbus des einen Gerechten, in dessen Nein sich nie ein halbes Ja mischte,
darf nicht unvergessen machen, was auch die Gerechtigkeit gegeniiber Preysings
Mitwelt gebietet, dafl nimlich seine Grofle erst aus den Akten aufersteht. Das deu-
tet schon darauf hin, dafl seine historische Wirksamkeit durchaus begrenzt und
darum meflbar ist. Als Gegenpol zu Bertrams Uberbedenklichkeit und Hinnahme-
bereitschaft, als geistiger Mittelpunkt der gegen den Kurs des Zuwartens Auf-
begehrenden gebiihrt ihm innerhalb des Bischofskollegiums ein eigentiimlicher und
hervorragender Platz. Daf} es nicht der erste sein kann, will so die Geschichts-
schreibung, die {iber den Denker den Titer stellt und die darum Konrad v. Prey-
sing nicht neben, sondern hinter seinen Vetter riickt, den Bischof Clemens August
v. Galen in Miinster.

Andere Loyalitditsauffassungen im Episkopat

Im Banne eines groffien Theoretikers hat der Riickschauende der Versuchung zu
widerstehen, anhand eines variablen Operationsplanes den Kirchenkampf noch
einmal in einer Schlachtordnung und Personalbesetzung auszutragen, die ebenso
ideal wie theoretisch wiren. Er wird sich mit Nutzen daran erinnern, dafl verschie-
dene Mingel im realen Verlauf nicht allein, ja nicht einmal vorwiegend darin be-
griindet sind, daf} der Fuldaer Konferenzvorsitzende Bertram und nicht Preysing
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hiefl. Ohne daher den Bischof von Berlin in allem und jedem als nachtrigliches
Orakel fiir die grundsatzfestere und erfolgversprechendere Strategie in Anspruch
nehmen zu wollen, scheint zum besseren Erfassen von Bertrams Gestalt und Men-
talitdt ein Seitenblick auf Preysing und andere Mitstreiter berechtigt und fruchtbar
zu sein.

Fundamentale Auffassungsunterschiede tun sich schon in kirchenpolitischen Leit-
vorstellungen auf. Wihrend der Berliner Bischof dem Grundsatz anhing: Keine
Friedensverhandlungen vor Waffenstillstand®, vertraute Bertram der Parole: So-
lange noch verhandelt wird, wird nicht geschossen®®. Nichts kann die Verschieden-
heit der Lagebeurteilung drastischer veranschaulichen, als die einander ausschlie-
fenden militirischen Bilder. Wihrend Preysing forderte, dafl die Befriedung nur
iiber die klar abgesetzte und eingehaltene Vorstufe der Waffenruhe herbeigefiihrt
werden konne, sprach aus Bertrams Devise die Auffassung, als ob die Tatsache von
Verhandlungen zwischen Staat und Kirche schon das Bestehen eines Friedens-
zustandes anzeigte. Das mochte in der Theorie stimmen; in den Verwicklungen mit
dem konkreten NS-Staat war aber gerade das Nebeneinander von fiktiver Ver-
tragstreue und realem Vertragsbruch das Bestiirzende und Verwirrende. Dem Ber-
liner Bischof war deshalb schwer zu widersprechen, wenn er der unenttduschbaren
Fingabenpolitik vorwarf, an der Aufrechterhaltung der Fiktion in den Augen der
Offentlichkeit mitzuwirken. Wenn in Bertrams kriegerischer Metapher das Wort
,schiefen® mit ,Zwangsmafinahmen® zu verallgemeinern war, so wurde seit dem
30. Januar 1933 auf kirchliche Personen und Institutionen ununterbrochen ge-
schossen, gewif in wechselnder Intensitit, zumindest einmal aber, am letzten Juni-
tag 1934, mit todlicher Konsequenz. Eben der Widerspruch, dafl der staatliche
Partner vor dem Friedensvertrag nicht effektiv Feuereinstellung gebot, hatte be-
reits bei Abschluf des Reichskonkordats den Eichstdtter Bischof Preysing mit Be-
sorgnis erfiillt®,

Wie bei den meisten Oberhirten stiefl die Forderung nach einer hirteren Taktik
bei Bertram auf das Hindernis des staatsbiirgerlichen Gehorsams, den der Christ
der rechtmifigen Obrigkeit schuldet. Sein Gewissenskonflikt setzte ein, als interne
Vorstellungen immer mehr zum Leerlauf wurden, so daff an ihn die Frage heran-
trat, ob eine andere Form der Gegenwehr, niherhin die Einschaltung der katholi-
schen &ffentlichen Meinung, mit den Loyalititspflichten gegeniiber der legalen Re-
gierungsgewalt vereinbar sei. Das Dilemma spitzte der Krieg mit den hoheren
Riicksichten auf das vorgebliche nationale Gemeinwohl weiter zu. Wenn sich der
Konferenzvorsitzende bis Kriegsausbruch zuerst vorsichtig und spiter bedenklich
gezeigt hatte, so verfiel er jetzt in steigendem Maf einer lihmenden Skrupelhaftig-
keit. Aus Sorge, sich gegen das Gebot der Volkssolidaritit zu verfehlen, die im
Ringen um die nationale Existenz die Zuriickstellung innenpolitischer Streit-

82 Vgl. W. Adolph, Hirtenamt 136, 83 Frdl. Mitteilung von W. Adolph.
84 Vgl. L. Volk, Der bayerische Episkopat und der Nationalsozialismus 1930-1934 (Mainz 1965) 119.
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punkte verlangte, schrieb er sich selbst einen Burgfrieden vor, den die Partei ge-
wohnlich ignorierte, schlimmstenfalls aber als Einladung zu noch riicksichtsloseren
Ubergriffen auslegte. So war es verstindlich, wenn sich inner- und aufRerhalb des
Episkopats immer mehr Stimmen dagegen wandten, die von Bertram verfolgte
Politik unanst6fligen Wohlverhaltens als der Weisheit letzten Schluff anzusehen.
Dabei muflte die geforderte neue Kampfesweise keineswegs auf den radikalen un-
heilbaren Bruch mit dem Regime hinauslaufen, fiir dessen verheerende Folgen die
Kiritiker des Eingabenmonologs ebensowenig blind waren wie der Breslauer Kar-
dinal. Anders jedoch als Bertram, dem jedes Abgehen vom herkémmlichen Be-
schwerdeweg wie ein erster Schritt auf der schiefen Bahn der Insurrektion erschien,
zeichneten sich vor den Befiirwortern des hirteren Kurses Stufen einer beweglichen
Gegenwehr ab, die bislang nicht betreten waren und die zu erproben sie sich im
Gewissen verpflichtet fiihlten. Der Kardinal, seinerseits davon iiberzeugt, dafl
damit nicht wiedergutzumachendes Unbheil entstehe, warf seine ganze Autoritit
als Konferenzvorsitzender in die Waagschale, diesen Schritt zu verhindern.

Sosehr die deutschen Bischofe wie ihre Zeitgenossen die gleiche Last undifferen-
zierter Obrigkeitsachtung beschwerte, so ungleich und individuell war wiederum
eines jeden Maflstab, wenn es galt, die Grenzen bischoflicher Auflerungsfreiheit
abzustecken. Wahrscheinlich war Bischof v. Galen in der primiren und emotiona-
len Bedeutung des Begriffs viel nationaler eingestellt als der Breslauer Kardinal.
Trotz solcher Bindungen war er es, der sich dazu entschlofi, mitten im Krieg gegen
Unrechtmafinahmen der in seinen Augen legitimen Staatsgewalt 6ffentlich auf-
zutreten.

Faulhabers Gehorsam gegeniiber der gottgesetzten Autoritit war offenbar theo-
logischer und biblischer angelegt als die, wie es scheint, mehr staatsrechtliche, be-
amtenhafte Loyalititsauffassung Bertrams. Mit Schwerpunkt in der tiefsten Ge-
wissensschicht war eine solche Staatstreue aber auch fiir moralische Antinomien an-
filliger als andere Haltungen. Dennoch hat sich der Miinchener Erzbischof selbst
im Krieg nicht den Mund verschlieffen lassen, sofern es um Ubergriffe des NS-
Staates in den religiosen Bereich ging. Thn schiitzte gegen die so naheliegende innere
Anfechtung der Illoyalitit das Recht'der Verkiindigungsfreiheit, wie sie das Kon-
kordat verbiirgte, und ersparte ihm so jene Konflikte, in die sich der Breslauer
Kardinal unheilvoll verstrickte. Dabei war in Bertrams Denken der staatsbiirger-
liche Gehorsam gar nicht eine absolute Grifle, sondern fiir pragmatische Anpassun-
gen durchaus offen.

Sein praktisches Verhalten beherrschte die Staatstreue nicht mit der Macht eines
kategorischen Imperativs. Bestimmend war vielmehr die Furcht vor kirchenfeind-
lichen Repressalien, falls es die Bischéfe an dem umstrittenen Minimum von
Loyalitit fehlen lieflen. Nur nominell hatte also die biirgerliche Treuepflicht bei
Bertrams Entschlieffungen den Primat inne, wihrend tatsichlich die Sorge, Schlim-
meres zu verhiiten, die Entscheidungen diktierte. Das Prinzip der maiora mala
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vitanda, der Giiterabwigung in einer moralisch ausweglosen Zwangslage, war
legitim und seine Heranzichung begriindet, solange man sich der Gefahr bewuft
blieb, unaufgebbare ethische Normen dadurch zu relativieren. Wichtige Entschei-
dungen Bertrams auf dem Hohepunkt des Kirchenkampfes verraten einen mehr
als eigenwilligen Ansatz bei der Einstufung der bedrohten Giiter, und es gab gute
Griinde, sich seiner allzu personlichen Hierarchie der Werte zu widersetzen.

ZeitgenOssischen Kritikern seiner kirchenpolitischen Linie liebte der Konferenz-
vorsitzende entgegenzuhalten: ,Die grobsten Herren wollen am feinsten behan-
delt sein.“® Dieser Maxime wire die Zustimmung nicht versagt geblieben, hitte
sie wenigstens bescheidene Erfolge zu ihren Gunsten anfiihren kénnen. Die groben
Herren hatten ndmlich gewifl nichts gegen gute Manieren, die der Fiktion eines
friedlichen Nebeneinander von Staat und Kirche nur zutriglich sein konnten. An
diesem Punkt, wo sich die Not nur zu begreiflicher Ratlosigkeit als Tugend der
Schldue und hoheren Weisheit auszugeben sucht, fillt es schwer, dem Tadel v. Prey-
sings zu widersprechen, wenn er sagte: ,Bei Kardinal Bertram iiberlagert die Tu-
gend der Klugheit die Tugend der Wahrhaftigkeit.“ 8¢

Es tiberrascht infolgedessen nicht, bestitigt vielmehr die irenische Grundeinstel-
lung Bertrams, daf} es eine Trotzrede, eine denkwiirdige Auseinandersetzung mit
nationalsozialistischen Tendenzen, wie sie die Bischéfe Galen, Faulhaber, Griber,
Bornewasser, Sproll, Rackl und Preysing nicht gescheut haben, vom Fuldaer Kon-
ferenzvorsitzenden offensichtlich nicht gibt. Diese Liicke ist mit Bertrams Abnei-
gung gegen laute Worte und grofle Gesten zutreffender und gerechter erklirt als
mit einer falschen Toleranz gegeniiber der NS-Ideologie. Bis in die Fingerspitzen
hinein unpathetisch, hatte der Breslauer Kardinal fiir die barocke Beimischung im
Temperament seines Miinchener Amtsbruders und dessen resonanzkriftiges Auf-
treten nur ein verstehendes Licheln. Impulsivitit und Entflammbarkeit des Ge-
miits haben dem bayerischen Kardinal gewifl manche situationsverhaftete Aufle-
rung entlockt, ihn aber doch auch in seinen grofien Stunden iiber kleinliche Beden-
ken hinausgehoben und ihm Worte der Kraft und Fithrung eingegeben, die den
deutschen, nicht nur den Miinchener Katholiken das Gefiihl nahmen, eine Herde
ohne Hirten zu sein. Gesunde Spontaneitidt hat Faulhaber wiederholt den Mund
auftun lassen, wenn die biblische Zeit zu reden gekommen war, bevor weltliche
Klugheit den gerechten Zorn erstickte.

Demgegeniiber hatte Bertrams Verhaltenheit je nach den Erfordernissen des
Augenblicks ganz bestimmte Vorziige wie auch fiihlbare Schwichen. Sie bewahrte
ihn einerseits vor mifverstindlichen Anniherungsgesten, verbot ihm andererseits
aber auch auf der Kanzel eine Sprache, die iiber den Kirchenraum hinausgedrun-
gen wire. Die Prudentia, die ihn leitete, hat gewifl im christlichen Menschenbild
einen unvertauschbaren Rang, ebenso wie die Fortitudo. Wer jedoch aus persén-

85 Vgl. W. Adolph, Hirtenamt 109. 86 Vgl. W. Adolph, Hirtename 159,
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lichen Abwehrhaltungen gegeniiber dem NS-Regime allgemeinere Schliisse zu zie-
hen versucht, wer etwa die Reaktionsweisen Galens und Bertrams nebeneinander-
hilt, dem will scheinen, daf sich die Tugend des Starkmuts der Taubeneinfalt des
Evangeliums leichter zuzugesellen pflegte als einerallzu reflexen Schlangenklugheit.

Bertrams Ohr hatten aus der Reihe der Mitbischéfe vor allem Berning, Wien-
ken und Buchberger, die alle, die beiden ersten trotz grofler Geschiftigkeit, dem
beharrenden Fliigel des deutschen Episkopats zugezihlt werden miissen. Berning,
seit Juli 1933 Preufischer Staatsrat, wirkte seitdem unverdrossen als Unterhidnd-
ler in Kirchenfragen bei den Reichsbehrden. Obwohl er sich dem Ernst und den
Anforderungen des verschirften Kirchenkampfes nicht verschlof}, war er dem
Breslauer Kardinal doch so ergeben, dafl er sich dessen Vorstellungen in den ent-
scheidenden Beschliissen immer wieder anpafite. Als offizieller Vertreter der Bi-
schofskonferenz leitete Bischof Wienken in Berlin ihr Kommissariat. Stindig in
Rufnihe des Kirchenministeriums und Reichssicherheitshauptamts, sah er sich hier
ciner duflerst heiklen Aufgabe gegeniiber, die einen so seltenen Grad diplomati-
scher Gewandtheit voraussetzte, dafl sie ihn iiberfordern muflte. In seiner Person
verband sich aufopfernde Riihrigkeit mit einer erschreckenden Blindheit fiir den
Charakter und Frontverlauf der weltanschaulichen Auseinandersetzung. Ihrer
Denkungsart nach neigten beide Berater eher dazu, Bertram in seinen Hemmun-
gen gegeniiber der Staatsautoritit zu bestirken, als ihn davon zu befreien. An
ihnen hitte es gelegen, den falschen Behdrdenrespekt etwa vor dem ohnmichtigen
und auf ein totes Geleise geratenen Kirchenminister Kerrl abzubauen, der seinen
Fithrer monatelang vergeblich um Gehdr anflehte®” und dessen Anteil an der Ge-
staltung der Kirchenpolitik fast auf die Funktion geschrumpft war, kirchliche Be-
schwerden entgegenzunehmen, die ihn iiber die neuesten Einbriiche Himmlers und
Bormanns ins eigene Ressort unterrichteten.

Der Fuldaer Bischofskonferenz waren in der zweiten Phase nationalsozialisti-
scher Herrschaft ungewohnlichere Probleme aufgegeben als jemals zuvor in ihrer
fast hundertjihrigen Geschichte. Das wird nicht zuletzt daran deutlich, daf die
Wucht der aufgeworfenen Fragen und das Suchen nach der rechten Antwort die
Versammelten mehr als einmal in entgegengesetzte Lager zu spalten drohte. Das
Bischofsgremium wurde von einem Vorsitzenden gefiihrt, dem der Geschiftsord-
nung nach nur die Befugnisse eines Versammlungsleiters zustanden. Doch lag es
in der Natur der Sache, dal er durch seine moralische Autoritit, in langjahriger
Amtsfiihrung gesammelt und vermehrt, die Aktivitit des Gesamtepiskopats mafi-
geblich beeinflufite. Solange die Unwirksamkeit interner Proteste noch nicht noto-
risch war, konnte Kardinal Bertram fiir sich in Anspruch nehmen, ein unermiid-
licher und beredter Wahrer kirchlicher Rechte zu sein. Das galt immer weniger, je
explosiver sich die nationalsozialistische Dynamik entfaltete im Expansionskrieg

87 Vgl. dazu die Korrespondenz Kerrl-Lammers von 1941 im BA Koblenz.
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nach auflen und in der brutalen Selbstverwirklichung nach innen. Inmitten der ent-
fesselten Mafllosigkeit wirkte der verhaltene schriftliche Einspruch immer unan-
gemessener, weil von den Ereignissen iiberholt. Das Bedriickende war, dafd sich der
Breslauer Kardinal durch die Ausnahmesituation zu nichts anderem verstehen
wollte, als mit groflerem Fleifl das Vertraute und Bewihrte zu tun. Die Héhe des
Einsatzes, die Zukunft der katholischen Kirche in Deutschland nach Hitlers Sieg
oder Untergang, bestimmte den Kardinal, auf die Gegenvorstellungen gewichtiger
Konferenzmitglieder, die ihn von seiner Linie abzubringen suchten, nicht zu héren.

Die iiberlieferte Kirchenorganisation brachte es mit sich, dal die Bischofe dem
reichseinheitlich angreifenden Totalitarismus in didzesaner Vereinzelung gegen-
tiberstanden. Zu einem achtunggebietenden Faktor wurden sie fiir das Regime in
dem Maf}, wie sie selbst zur Einmiitigkeit gelangten. Innere Geschlossenheit war
die einzige Verteidigungswaffe des Episkopats, sofern sie auf den Gegner gerichtet
wurde, das Unvermdgen aber, ganzheitlich zu reagieren, die am meisten zu fiirch-
tende Schwiche. Auf dem Schritt von der Gesinnungseinheit, wie sie Fulda ver-
sinnbilden wollte, zu der Tateinheit, die Pius XII. gelegentlich anriet, stand der
Bischofsgemeinschaft jedoch ihr eigener Vorsitzender im Wege. Nicht bereit, dem
hochbetagten Prisidenten den erbetenen Nachfolger zu gewihren, war das Ple-
num seit 1942 an der Verschleppung der Fiihrungskrise nicht mehr unschuldig. Der
Aktionsbehinderung des Gesamtepiskopats suchten seit 1941 der Ausschufy fiir
Ordensangelegenheiten und die westdeutsche Bischofskonferenz mit Erfolg abzu-
helfen. Thren Anstrengungen waren die Denkschrift vom Dezember 1941, die
Kundgebung vom Passionssonntag 1942 sowie der Dekaloghirtenbrief 1943 zu
verdanken. Davon ergingen die Kanzelverlautbarungen, die mutigsten unter den
Dokumenten der Kriegszeit und fast so etwas wie eine Ehrenrettung des Bischofs-
gremiums, ohne, ja gegen den Willen des Fuldaer Konferenzvorsitzenden.

Es fehlte im Kreis der Bischéfe nicht an Realismus, Klarsicht und Entschieden-
heit, wohl aber an der Kraft, sie zu verbreiten, und dem Willen, sie zu teilen. Die
Befiirworter einer energischeren Gegenwehr waren nicht die kirchenpolitischen
Gratwandler, die Bertram in ihnen fiirchtete. Sie hatten gute Griinde fiir die Uber-
zeugung, dafl an die Stelle ebenso unriskanter wie nutzloser Konventionen eine
Methode der Selbstverteidigung zu treten habe, die das gewissenhaft kalkulierte
Risiko nicht von vornherein ausschloff. Fiir den Erfolg wie fiir den Schutz vor
Riickwirkungen war jedoch einheitliches Vorgehen die unabdingbare Voraus-
setzung. Sie blieb nicht selten unerfiilltes Postulat, weil ihr der mit Autoritdt be-
gabte Anwalt versagt war.

Das Reden und Schweigen der deutschen Bischdfe in der verheerenden Schlufi-
phase des Dritten Reiches 148t manchen vertretbaren Wunsch offen. Die Zerknir-
schung iiber das Ungetane wire jedoch anmaflend ohne die Bereitschaft, sich vor
der inneren Not derer zu verneigen, die einen geraden Weg zu suchen hatten in

dunkler Zeit.
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Der Einfluf der polnischen Sprache war seit jeher weit geringer als der der grofien
europdischen Sprachen. Will man von der polnischen Literatur der Gegenwart
sprechen, so mufl man bedenken, dafl Polen iiber 120 Jahre unterworfen war und
sozusagen durch fremde ,Filter® atmen muflte, durch den russischen, den Oster-
reichischen, den preuflischen. Wihrend jener wichtigen Periode fiir die Entwick-
lung Europas zwischen der Franzosischen Revolution und dem ersten Weltkrieg
gehorte Polen zu einer Art Europa zweiter Klasse. Die grofien Entwidslungen und
Verdnderungen innerhalb der europiischen Gemeinschaften hat es verpafit. Fiir
die Namen und Werke polnischer Schriftsteller bestand wenig Chance, in den
Gemeinbesitz europiischer Literatur aufgenommen zu werden. Selbst die Namen
der grofiten unter ihnen, etwa Mickiewicz oder Stowacki, wurden in Westeuropa
nicht anndhernd so bekannt wie z. B. Ibsen oder Strindberg. Zwischen der Position
eines polnischen Schriftstellers in seiner Heimat und der Anerkennung auflerhalb
seines Landes bestand eine ungeheure Kluft, die nicht wenig zur Entstehung natio-
naler Ressentiments in Polen beitrug. In einem Volk, das unter fremder Herrschaft
leben muflte und ein normales politisches und gesellschaftliches Leben nicht fithren
konnte, wurde die Literatur zum Sammelbecken nationaler Wunschvorstellungen
und zu einem Ersatz fiir politisches Denken, ja oft fiir politisches Handeln. Wenn
auch die literarischen Erzeugnisse der drei Teile Polens jeweils ihre eigene Farbung
aufwiesen, so sprachen sie doch alle fiir die Einung des Landes. Die Niederschla-
gung der Erhebung von 1863 wurde im sogenannten Kongrefipolen besonders
schmerzlich empfunden. Die nationale Katastrophe zeitigte dort in der Literatur
einen Riickzug aus romantischem Traumdenken und eine Hinwendung zu einer
positivistisch gesehenen Wirklichkeit. Die grofite politische Freiheit herrschte in
jenem Teil Polens, den man das dsterreichische Galizien nannte. Hier sprach die
Literatur, besonders zu Beginn des 20. Jahrhunderts, etwa durch den Dramatiker
und Maler Wyspianiski, ziemlich offen von der Wiedergeburt des polnischen Staates.

Die polnische Literatur bis zum Ende
des zweiten Weltkriegs

Seit der Niederschlagung des Aufstands von 1831 und der sogenannten ,,grofien
Auswanderung®, die drei nationale polnische Dichter hervorbrachte: Mickiewicz,
Stowacki und Krasinski (sie emigrierten alle nach Paris), wurde die polnische Lite-
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ratur zu einem Sammelbecken politischer Hoffnungen und Strebungen. Sie nahm
einen prophetischen Charakter an, den prophetischen Biichern des Judentums ver-
gleichbar. Etwas von diesem eigentiimlich Prophetischen ist bis in die Gegenwart
geblieben. Von daher erkldrt sich auch, dafl mehrere Ausgaben des polnischen
Nationalepos ,Pan Tadeusz® von Mickiewicz zur Zeit der stalinistischen Ara in
Polen das Format eines Gebetbuches hatten. Eine Art Gebetbuch war es in der Tat,
insofern es polnische Sitten und Gebrduche aufbewahrte.

Diese grofiere politische und moralische Aufgabe der polnischen Literatur ist
noch nicht beendet. Gegen Ende des 19. Jahrhunderts schrieb Henri Sienkiewicz —
noch bevor er durch seinen Roman ,,Quo Vadis“ weltbekannt wurde — ein histori-
sches Panorama {iber die schwedischen Kriege in Polen unter dem Titel , Trilogie®.
Er widmete das Werk seinem Volk ,zur Ermutigung und Erhebung unserer Her-
zen®, Es iibte einen kaum zu iiberschitzenden Einflufl auf das geistige Selbst-
bewufitsein des polnischen Volkes aus. Sienkiewicz wollte seinen Lesern und Lands-
leuten zeigen, daf}, trotz der ausgestandenen Note und unglaublicher Schwierig-
keiten, die dynamische Kraft der Nation keineswegs ermattet war. Auch bei der
Vorbereitung der Ereignisse, die 1956 in Polen stattfanden, spielte die Litera-
tur ihre Rolle. Adam Wazyks ,,Gedicht fiir Erwachsene® war ein politisches Er-
eignist.

Es ist nicht unberechtigt, die polnische Literatur als einen europdischen Sonder-
fall zu betrachten. Die polnischen Schriftsteller des 19. und 20. Jahrhunderts wa-
ren zutiefst betroffen vom Schicksal und von der Idee Polens. Der grofle Wys-
piafiski, Dramatiker, Dichter, Regisseur und Maler um die Jahrhundertwende, sagte:
»Meine Krankheit ist Polen.” Ein anderer Dichter, Jan Lechon, aus der Skamander-
Gruppe? der zwanziger Jahre bekannte, er mochte das Wort ,Frithling® schreiben
und sein Bild wirklich betrachten und nicht gleich darin ein Symbol des wieder-
erstandenen Landes sehen. Man kann die ganze Literatur zwischen den beiden
Kriegen als den Versuch bezeichnen, dieser nationalen Besessenheit des Indiskreten
und Andeutenden zu entkommen. Denn zur Zeit der Unterdriickung, also bis
1918, hatte, formal betrachtet, die Tendenz iiberhandgenommen, das Verlangen
nach Freiheit indirekt und geheimnisvoll in Bildern auszudriicken. Die Schwierig-
keit der Ubersetzung wurde durch solche Kryptik erhht.

Die Literatur des unabhingigen Polen zwischen 1918 und 1939 wollte solche
Nachteile und Fehler eines besetzten Landes iiberwinden. Eine neue Hinwendung
zum Realen und zu den zeitgendssischen literarischen Strémungen in Europa wurde
deutlich. Auf epischem Gebiet drang der psychologische Roman vor. Die sozialen
Probleme des wirtschaftlich zuriickgebliebenen Landes wurden zwar bereits vor

1 Wazyks ,Gediche fiir Erwachsene® wurde von Zbyszek Majewski ins Deutsche iibersetzt (Darmstadr 1962).

2, Skamander®, nach dem von Homers Ilias bekannten kleinasiatischen Flufl benannt, war die bedeutendste poeti-
sche Gruppe zwischen den beiden Kriegen. Zu ihr gehbrten filhrende Dichter Polens wie Lechon, Tuwim, Wierzynski,
Slonimski und Iwaszkiewicz. Sie wollte die traditionellen Tendenzen mit modernen Elementen verbinden. Der Name
stammte von Wyspianski, der damals von der ,Weichsel, die mit silbernen Wellen von Skamander schimmert®, sprach.
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dem ersten Weltkrieg in den Romanen von Stefan Zeromski beriicksichtigt, gingen
jetzt aber stirker, vor allem bei Kaden-Bandrowski, in den Roman ein. In der
Lyrik — in der Provinz und besonders in Krakau, nicht in Warschau, wo die
Skamander-Gruppe herrschte — begannen neue, surrealistisch und expressionistisch
orientierte Gruppen aufzublithen.

Der zweite Weltkrieg kam zu einer Zeit, als die polnische Literatur in mehr-
facher Hinsicht miindig wurde. Sie hatte, mit Ausnahme des Dramas, auf allen
Gebieten zahlreiche Begabungen aufzuweisen. Immerhin schrieb Stanistaw I. Wit-
kiewicz, Romanautor, Dramatiker und Maler von renaissancehaftem Lebens-
gefiihl, zu Beginn der dreifliger Jahre Stiicke (sie wurden damals nicht aufgefiihrt),
die das spitere absurde Theater vorausnahmen. Die Literatur wurde durch die
Schrecken der Nazibesetzung nicht zum Schweigen gebracht. Gedichte und Schrif-
ten konnten nur heimlich herumgereicht werden. Junge Schriftsteller traten auf,
deren gereifte Erzeugnisse erstaunen lieflen. Sie glichen Blumen im Treibhaus ge-
zogen. Die Treibhitze kam freilich von den Feuern des brennenden Warschau und
den Verbrennungsofen in Auschwitz. Es seien nur zwei von ihnen erwihnt,
Krzysztof Baczynski und Tadeusz Gajcy. Beide gehorten der polnischen Unter-
grundbewegung an und lieflen im Kampf ihr Leben. Ihre Vision der Welt ist er-
schreckend erwachsen, ihr Los das abgriindiger Einsamkeit des Menschen, den sein
Gott verlassen hat: auf einem Ozean unfaflbarer Grausamkeit und Unmensch-
lichkeit ausgesetzt. Thre Gedichte gehdren zu den erschiitternden Dokumenten
jener Zeit, in der eines der fiihrenden Volker Europas versuchte, Europa in die
Barbarei zu treiben und untergehen zu lassen. Diese Verse spiegeln nicht dichteri-
sche Einbildungen, sondern Erfahrungen des Wirklichen. Sie zeigen eine friihreife
Weisheit junger Menschen, denen Unldsbares zu lésen aufgegeben war. Es mag
verwundern, daf} die Gedichte Baczynskis und Gajcys in fast klassischen Maflen
der Symmetrie und Wiirde geschrieben sind. Ihre Verzweiflung angesichts elemen-
tarer Heillosigkeit erscheint stoisch beherrscht.

In seinem Gedicht , Miserere® schrieb Krzysztof Kamil Baczynski (1921-1944):

»Kommend von dem Begribnis des letzten Menschen
Werfe ich eine Handvoll Luft — eine Lerche — zum Himmel
Und lasse die Erde fallen wie eine Trine iiber das Weltall.”

Und in seiner ,Elegie von einem polnischen Jungen®:

»Du gingst, mein heller Sohn, die schwarze Waffe in den Hinden,
Erlebtest jenen Stundenschlag, mit dem die Ubel enden.

Und deine Hand bekreuzte noch die Welt, bevor sie sank.

War es die Kugel, war’s das Herz, mein Sohn, was da zersprang?“
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Und noch deutlicher bei Tadeusz Gajcy (1922-1944):

»Denn in uns ist nur so viel Wirme,
Wie wir verwundert fassen konnen,
Und so viel Bangen, wie die Trine,
Geronnen, ins Gesicht uns brenne,
Und Stimmen in uns, wie das Messer
Der Zunge aus dem Mundkelch lasse.“ 3

Die polnischen Schriftsteller haben wihrend der langen sechs Kriegsjahre am pol-
nischen Untergrundkampf teilgenommen. Sie haben, verbunden mit dem ganzen
Volk, 1944 den Warschauer Aufstand durchgemacht. Ihr Jubel nach der Erlangung
der Freiheit war grof}, die Niedergeschlagenheit, als ihre Erwartungen und Hoff-
nungen spiter betrogen wurden, nicht geringer.

Buch und Bildung nach dem zweiten Weltkrieg

Dunkle Vorahnungen und ein ungewisser Verdacht bestitigten sich bald nach
dem Krieg. Doch den Glauben an die Lebenskraft und Widerstandskraft des pol-
nischen Volkes konnten die neuen Erfahrungen nicht brechen. Literarische Zeit-
schriften wurden gegriindet und neue Biicher verdffentlicht. Alte und jiingere
Schriftsteller versuchten zum normalen Leben zuriickzukehren. Die bekanntesten,
die sich in dieser schwierigen Zeit des Ubergangs von einem schrecklichen Gestern
zu einem unbekannten Morgen durch ihre Werke zu Wort meldeten, waren von
den Alteren Maria Dabrowska, Jan Parandowski, Jarostaw Iwaszkiewicz, aus
der mittleren Generation Andrzejewski und Rudnicki. Als dann der stalinistische
Terror hereinbrach, versuchten die Schriftsteller erneut, sich auf Umwegen und
Auswegen durchzuschlagen. Gotubiew und Grabski wandten sich in historischen
Romanen den Anfingen des polnischen Staates und dessen urspriinglicher Grifle
zu. Viele Schriftsteller iibersetzten aus englischen, franzosischen, italienischen und
spanischen Werken. Nie zuvor gab es in Polen eine solch umfangreiche Uber-
setzungsliteratur. Sie reichte von den ,Bekenntnissen® des hl. Augustinus bis zu
Louis Aragon. Auch zahllose Theaterstiicke wurden iibersetzt. Die Ubersetzungs-
arbeit war fiir die Schriftsteller Aneignung auslindischer Autoren, politischer Aus-
weg und Brotberuf in einem. Da das Analphabetentum beseitigt worden war und
in Stadt und Land Leihbiichereien errichtet wurden, schwoll die Leserschaft rasch
an. Auch die Billigkeit des Buches fiel dabei ins Gewicht. Ein mittleres Buch kostete
vor einigen Jahren kaum mehr als eine Schachtel Zigaretten. Konnten vor dem

3 Polnische Poesie des 20. Jahrhunderts, hrsg. und iibertragen von Karl Dedecius (Miinchen 1964).
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Krieg von einem erfolgreichen Roman etwa fiinftausend Exemplare abgesetzt
werden, so verkaufte man jetzt bis zu einer viertel Million. Es gab in Polen eine
in dieser Form noch nie dagewesene Welle des Buches und der Literatur. Mickie-
wicz’ Traum, daf} sein Epos , Pan Tadeucz® unter den Strohdichern polnischer Dor-
fer gelesen wiirde, erfiillte sich. Auch die Romane Kraszewskis (1812-1887) und
die Familienromane der Maria Rodziewiczdwna (1863-1944) wurden von der
Masse des Volkes gelesen. Gerade auf dem Land zeigte sich eine Vorliebe fiir die
Klassiker, fiir die Vergangenheit, fiir die Denkmiler polnischer Lebensart. Biicher
wurden in Polen nicht nur als Flucht vor der niederdriickenden Wirklichkeit, son-
dern dartiber hinaus aus echtem Bildungsbediirfnis gelesen. Auch das alte Spiel,
zwischen den Zeilen zu lesen, wurde neu entdeckt.

Bei all der Begeisterung fiir die Literatur spielte, wie gesagt, das Interesse an der
nationalen Tradition und der Wunsch nach geistiger Kontinuitit eine bedeutende
Rolle. Fast alle groflen Schriftsteller der Vergangenheit erhielten Neuausgaben.
Dariiber hinaus wurden zahllose Memoiren, Tagebiicher, Kompendien und Ab-
handlungen, die die eigene geschichtliche Vergangenheit darstellten, teils neu, teils
erstmals aufgelegt. Zensur und Einschrinkung der Redefreiheit konnten von der
Begeisterung fiir Literatur und vom allgemeinen Interesse an der Vergangenheit
her oft iiberwunden werden.

Es laflc sich nicht leugnen, dafl die grofRe Beliebtheit der Literatur und die Aus-
weitung des Biichermarkts eine der groflen Leistungen der neuen Regierung waren.
Hohere Bildungsstufen wurden durch staatliche Férderung und Stipendien all-
gemein zuginglich. Die Sthne und T6chter der Arbeiter stromten an die Univer-
sitdt. Daraus ergaben sich bedeutsame soziologische Verinderungen. Die intellek-
tuelle Schicht verbreitete sich mehr, Vielleicht ist dieses Anwachsen der gebildeten
Schicht die grofite und positivste kulturelle Leistung im Nachkriegspolen. Friiher
war hohere Bildung, zwar nicht ausschlieflich, aber doch zu einem guten Teil, den
Angehrigen des Adels und der wohlhabenden Biirgerschaft vorbehalten. Heute
kommen zahlreiche Gebildete und Schriftsteller aus dem Arbeiter- und Bauern-
stand. Das gab es friiher nur in Einzelféllen. So entstammt z. B. Professor Stanis-
las Pigon, der Senior der polnischen Literaturwissenschaft, dem Bauernstand. Er
widerstand {ibrigens allem stalinistischen Druck und ist ein ruhmhaftes Beispiel
intellektueller Ehrlichkeit, moralischer Wiirde und leidenschaftlicher Hingabe an
die Sache der polnischen Kultur.

Durch das allgemeine Bildungsinteresse und den Konflikt mit dem Staat scheint
auch die katholische Kirche auf ihre Weise gewonnen zu haben. Vor dem Krieg war
die katholische Schriftstellerei und Publizistik so etwas wie ein Sammelsurium von
Gedankenarmut und Banalitit. Nach dem Krieg mufite die katholische Kirche von
ihrem feudalen Podest herabsteigen und zugleich ihre intellektuellen Krifte mobi-
lisieren. Beides hat ihr geniitzt. Heute erinnert uns die katholische Presse in Polen,
im besonderen Zeitschriften wie ,Wiez und ,Znak®, sowie die Wochenschrift
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» 1ygodnik Powszechny® an die grofien Beispiele des franzésischen Katholizismus
und an die franzdsische Zeitschrift , Esprit*. Katholische Schriftsteller wie Hanna
Malewska, Jan Dobraczyfiski* und Jerzy Zawieyski machten Schlufl mit den
fromm und gut gemeinten Klischees und stellten sich den Tagesfragen.

Bei einem Uberblick iiber die literarische Produktion fillt auf, dafl die mar-
xistische Literaturkritik und Essayistik kein Werk hervorgebracht hat, das an
Rang dem des ungarischen Marxisten Georg Lukacs gleich kime. Der bekannteste
unter den marxistischen Essayisten ist Leszek Kotakowski, ein Mann von geistiger
Schirfe und Brillanz. Er zeigt zugleich, daf die polnische Abart des Marxismus
verhdltnismifig liberal ist. Wo er gegen die Religion zu Felde zicht, scheint er
mehr bigotte Kreise als den katholischen Glauben als solchen anzugreifen.

Themen und Tendenzen der polnischen Literatur
der Gegenwart

Wiirde man mich fragen, welches die Haupttendenzen, Richtungen und Themen
der gegenwirtigen polnischen Literatur sind, so wiirde ich sie unter fiinf nicht ganz
einheitlichen Gruppen zusammenfassen. Da gibt es erstens das Thema der deut-
schen Besatzung; zweitens, die Darstellung des absurden Lebens; drittens, eine
Riickkehr zu urspriinglichen sprachlichen Formen und Erfahrungen; viertens, das
Streben nach politischer Unabhingigkeit der Literatur; fiinftens, die Richtung des
sogenannten sozialistischen Realismus. Sie lassen sich nicht in jeder Hinsicht von-
einander trennen.

Das Thema der deutschen Besatzung, das Trauma der , Terribilitd“ des Lebens
zwischen 1939 und 1945, durchliuft fast die gesamte polnische Nachkriegslitera-
tur. Das Thema ist trotz zahlloser Berichte und Erinnerungsbiicher noch nicht er-
schopft. Ein vor kurzem verffentlichter Band der besten Kurzgeschichten aus den
letzten drei Jahren beschiftigte sich noch zu achtzig Prozent mit Themen der deut-
schen Besatzung. Solange Menschen am Leben sind, die die deutschen Greuel des
Krieges erlebten, wird dieses Thema nicht verstummen. Das wahrscheinlich brei-
teste Panorama der Widerstandsbewegung legte Roman Bratny in seinem Roman
»Columbusse® vor. Die sachlichste Geschichte von Auschwitz schrieb die Schrift-
stellerin Szmaglewska in ,Rauch iiber Birkenau®. Die Grenze des Ertragbaren er-
reichte Tadeusz Borowski in seinen erzihlenden Geschichten tiber Auschwitz. Darin
versuchte er auch einzudringen in die Abgriinde menschlicher Grausamkeit und in
die Beweggriinde automatisierter Funktionire des Mords. Er stellt die Grausam-
keit als natiirliches Phinomen der von Gott verlassenen Erde dar. Zwischen Peini-
gern und Gepeinigten scheint es nach seiner Ansicht eine schreckliche Art von Ge-

4 Dobraczynskis Nikodemus-Roman ,Gib mir deine Sorge (1952) erschien in seiner deutschen Ubersetzung schon
1959 in zehnter Auflage (Freiburg, Herder).
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meinsamkeit zu geben: natiirliches Ergebnis einer sinnlos gewordenen Welt. Bo-
rowski beging, wie die Russen Jessenin und Majakowski, Selbstmord.

Die Darstellung des Absurden dieses Lebens ist deutlich die zweite Tendenz in
der polnischen Gegenwartsliteratur. Sie 148t sich im einzelnen schwerer belegen.
Als bezeichnendes Beispiel sei Jan Kotts inzwischen beriihmt gewordenes und auch
ins Deutsche iibersetztes Shakespeare-Buch erwihnt. Er versucht, Shakespeares
Stiicke auf unsere Zeit der Menschenverachtung und auf das Abhandenkommen
des Sinns hin zu interpretieren. Seine Essays sind in mehrfacher Hinsicht eine tour
de force. Er vergifit offenbar, dafl Shakespeare nicht nur sagte, das Leben sei ,eine
Geschichte, die von einem Idioten erzihlt wird“, sondern auch trostende Worte
gefunden hat, etwa im ,Sturm®s. Jan Kott entdeckte freilich Shakespeare nicht
fiir den Westen, sondern fiir den Osten Europas. Seine Analyse der Shakespeare’
schen Darstellung der Macht ist, auf dem Hintergrund der Erfahrungen mit Hitler
und Stalin gesehen, nicht nur richtig, sondern geradezu frappierend. Er hat zu-
mindest in die Shakespeare-Betrachtung einen neuen Akzent gebracht.

Den dritten Trend kann man als Riickkehr zu den einfachen Worten, zu den
Urspriingen der Sprache, den Wurzeln der Semantik bezeichnen. Dieser Weg wird
vor allem von neueren Lyrikern gegangen. Sie erkunden eine neue Askese des
Wortes und der Form: Reduktion des Sagbaren und zu Sagenden auf einfachste
Worte, Sitze, Verse. Nach den ungeheuren Zerstérungen und Verlusten mufl man
die einfachen Dinge neu erlernen. Ein schones Beispiel dafiir ist das Gedicht ,,In
der Mitte des Lebens® von Tadeusz Rézewicz (geb. 1921):

»Nach dem ende der welt

nach dem tode

fand ich mich in der mitte des lebens
ich schuf mich neu

ich baute leben

menschen tiere landschaften

das ist ein tisch sagte ich

das ist ein tisch

auf dem tisch liegt das brot das messer
brot it der mensch

menschen mufl man lieben

lernte ich tag und nacht

was mufl man lieben

ich antwortete menschen

5 Joachim Kaiser bemerkte in seiner Kritik des Buches, daf Kott mindestens dreimal den Schluff des ,Sturm®
+Verzweiflung ist mein Lebensend® zitierte, aber dreimal den Nachsatz weglief, ,wenn nicht Gebet mir Hilfe bringt,
welches so zum Himmel dringt, dafl es Gewalt der Gnade tut® (Siiddeutsche Zeitung, 25./26. April 1964, Feuilleton).
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das ist ein fenster sagte ich

das ist ein fenster

hinter dem fenster der garten

im garten sehe ich einen apfelbaum
der apfelbaum bliiht

die bliiten fallen

friichte schwellen

reifen

mein vater pfliickt einen apfel
dieser mensch der den apfel pfliickt
ist mein vater.“®

Dieser Versuch der Riickgewinnung des Wortes und der Wiedergewinnung der
Sprache muf} gegen den Hintergrund des Wortmiflbrauchs und Wortverschleifles
durch totalitire Propaganda gesehen werden. Man denke an den euphemistisch-
lignerischen Ausdruck ,Endlosung® fiir die Ausrottung der Juden. Gefihrlicher
vielleicht noch war die Aushohlung der Sprache durch die stalinistische Propa-
ganda. Als 1956 eine gewisse Entstalinisierung in Polen um sich griff, erkannten
einige Schriftsteller sofort die Notwendigkeit und Moglichkeit einer Sprach-
reinigung.

Eine vierte Tendenz ldfit sich als Streben nach politischer Unabhingigkeit der
Literatur erkennen. Sie zeigt sich in der Fihigkeit, unabhingige, kritische und
sogar rebellische Gedanken in literarische Werke einzuschmuggeln. Mit staatlicher
Zensur haben die polnischen Schriftsteller seit jeher Erfahrung. Nie zuvor hat es
in Polen so viele satirische Schriftsteller gegeben wie in den jiingsten Jahren. Ihre
Epigramme enthalten eine geradezu tddliche Persiflage herrschender Programme,
offizieller und offiziéser Meinungen. Der bekannteste unter den epigrammatischen
Satirikern ist der jiingst verstorbene Stanislas Lec. Seine ,,Unfrisierte Gedanken®?
waren in der Bundesrepublik eine Zeitlang Bestseller. Er beherrscht das Spiel der
Worte und der versteckt-durchsichtigen Anspielungen souverin. Beispiel: ,Ein
Analphabet kann nicht schreiben, er diktiert nur.“

Die fiinfte literarische Tendenz war die des sogenannten sozialistischen Realis-
mus. Dem polnischen Denken fremd, erwies er sich von kurzer Dauer. Er fand
wenig Schiiler und noch weniger Meister. Natiirlich gab es neben einigen jiingeren
Idealisten auch Opportunisten. Die amtlich angepriesene Kunst verkauft sich gut
in einem sozialistischen Land — meint man. Ein grofer Teil der Leser boykottierte
jedoch die Biicher solcher Autoren. Von den begabteren Vertretern des sozialisti-
schen Realismus sei Kazimierz Brandys erwihnt. Der Umgang mit dem kommu-

6 Ubertragen von Karl Dedecius; Tadeusz Rézewicz: Formen der Unruhe. Gedichte (Miinchen 1965).
7 Hrsg. von Karl Dedecius (Miinchen 1959),

iy 275



Z. A. Grabowski

nistischen Regime desillusionierte mit der Zeit seinen Glauben. Er wandte sich der
psychologischen Kurzgeschichte zu und wurde ein Meister in der Anwendung der
experimentellen Methode nach der Art Becketts und anderer westlicher Schrift-
steller. Auch der wohl grofite polnische Dichter der Jahrzehnte vor und nach dem
Krieg, Julian Tuwim (1894-1953), muf} zu denen gezihlt werden, die nach eini-
gem Jasagen in Verbitterung endeten. Jiidischer Abkunft, war er einer der Mit-
begriinder der futuristischen Gruppe um die Zeitschrift Skamander. Als Emigrant
aus New York zuriickkehrend wurde er angesehener Theaterleiter in Warschau.
Gebrochen und vom sozialistischen Realismus enttiuscht starb er. Ahnliches gilt
fir den marxistischen Kritiker Andrzej Stawar, der vergangenes Jahr Polen ver-
lief} und aus Paris letzte bittere Worte der Anklage schrieb.

Hier mufl noch kurz das polnische Theater erwihnt werden. Es war bis in die
vierziger Jahre dieses Jahrhunderts in der gesamten westlichen Welt so gut wie
unbekannt. Mickiewicz’ grofles romantisches Drama ,Die Ahnen®, Stowackis
»Lilla Weneda“ (1839, deutsch 1891) und ,Balladyna®, Krasifiskis , Ungbttliche
Komddie“ (deutsch 1841), sie alle blieben innerhalb der polnischen Sprachgrenze.
Im iibrigen Europa wurden sie nicht rezipiert. Auch dem visioniren Theater
Wyspianskis um die Jahrhundertwende blieb ein erfolgreicher Vorstofl in den
Westen versagt. Den Stlicken von Witkiewicz mit ihren expressionistischen
und surrealistischen Ziigen erging es in den dreiffiger Jahren nicht anders.
Mit Stawomir Mrozek (geb. 1930) und einigen anderen jiingeren Dramatikern
drang das polnische Theater erstmals in groflerem Mafl in das iibrige Europa ein.
»Die Polizei“ (deutsch 1960) und sein jiingstes Stiick ,, Tango“ sind zweifellos vom
Hintergrund und den Ereignissen des eigenen Landes bestimmt. Seine Dramen
»Karoll“, ,Strip-Tease“ und ,, Auf hoher See“ hatten alle 1963 ihre deutsche Ur-
auffithrung. Mrozek zeigt eine Tendenz zum Anti-Ideologischen und Undogmati-
schen. Er glaubt mit Jan Kott, daf} die (hohe) Tragodie in unserer Zeit unmdglich
geworden ist und nur noch der Weg des Satirischen und Grotesken offenbleibt.
Seine Stiicke demonstrieren immer wieder Auseinandersetzungen mit der Macht
und dem Erleiden des Terrors. Die Suche nach innerer Befreiung endet fiir die
tragikomischen Helden wiederholt mit dem Riickzug in den privaten Bereich oder
mit sinnloser Auflehnung.

Bindeglieder von der Vorkriegs- zur
Gegenwartsliteratur

Die Schriftstellergruppe der ilteren Generation wurde bereits erwihnt. Da-
browska, Parandowski, Iwaszkiewicz und Stonimski stellen Bindeglieder von der
Vorkriegs- zur Gegenwartsliteratur dar. Dabrowskas beste literarische Leistung
war ein Band Kurzgeschichten ,Die Leute von driiben®. Sie schildern das harte
Leben der polnischen Landbevdlkerung in einer Art, die an Knut Hamsun erinnert.
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Maria Dabrowska war eine der groffen und starken polnischen Frauen, die sich
wirklichkeitsniher, entschlossener und zuversichtlicher zeigten als manche der
hamletihnlichen Ménner. Thr voraus war bereits Eliza Orzeszkowa (1841-1910)
mit ihren realistischen und sozialen Romanen gegangen. Eine der jingsten Erzah-
lungen Dabrowskas, ,Eine Bauernhochzeit® (1956), kénnte fast altmodisch wir-
ken, bezeugt aber den unerschiitterlichen Glauben an die vitale Kraft des polni-
schen Volkes. Jan Parandowski (geb. 1895), 1933 Prisident des polnischen P.E.N.-
Clubs, wurde stark von der Antike angeregt und schulte sich formal an klassischen
Vorbildern. Er ist ein grofler Stilist der Tradition, von allem neuen ,,Slang® un-
beriihrt, ein grofler Européder. Mehrere seiner Werke wurden in den letzten Jahren
ins Deutsche iibersetzt®. Jarostaw Iwaszkiewicz (geb. 1894), Mitbegriinder der Ska-
mander-Gruppe, zeitweilig Diplomat, spiter Prisident des polnischen Schrift-
stellerverbandes, begann mit impressionistischer Lyrik und schrieb spiter meister-
haft geballte und atmosphirische Kurzgeschichten. Antoni Stonimski (geb. 1895) —
er studierte unter anderem in Warschau und Miinchen Malerei — kehrte 1946 aus
der Londoner Emigration nach Warschau zuriick. Er kam zunichst von romanti-
schen Stromungen her, wurde von H. Heine beeinflufit, schrieb Verse, Kom&dien
und Satiren, utopische Romane und Feuilletons. Sein Ton wurde — vor allem durch
Erfahrungen im neuen Polizeistaat — zunehmend melancholischer und pessimistisch.

Jerzy Andrzejewski (geb. 1909) gehort bereits der mittleren Generation an.
Sein Roman ,, Asche und Diamant® schildert den tragischen Kampf, den gleich nach
dem Krieg antikommunistische Partisanen gegen ihre kommunistischen Kampf-
genossen fithrten. Der Roman sicherte ihm einen der ersten Plitze unter den pol-
nischen Nachkriegsautoren. Er schrieb eine Parabel der spanischen Inquisition,
»Dunkelheit umhiillt die Erde®, aus dem Stoff des Kinderkreuzzugs die Erzih-
lung ,Pforten zum Paradies. In dieser Erzihlung iibernahm er die epische Ge-
staltungsmethode des Bewufitseinsstromes (von J. Joyce und V. Woolf in den Ro-
man eingefiihrt). Es gibt bei ihm keine Satzzeichen mehr. Die Gedanken und
Assoziationen des Bewufltseins stromen dahin. Andrzejewskis letzter Roman, ,Er
kommt den Hiigel hinauf gehiipft“, zeigt auch Anklinge an Hemingway und
Th. Manns ,Zauberberg®. Darin spiirt der Autor den problematischen Beziehun-
gen des Lebens zur Kunst nach®.

Die gegenwidrtige Emigration

Eine polnische Emigrantenliteratur gibt es schon seit tiber hundertdreiflig Jah-
ren. Die erste grofle Emigration von Schriftstellern geschah nach dem nieder-
geschlagenen Aufstand von 1831. Viele gingen damals in den Westen, vor allem

8 ,Der olympische Diskus®, Roman (1958); ,Himmel in Flammen®, Roman (1957); ,Mittelmeerstunde®, Erzih-
lungen (1960).

9 In deutscher Ubersetzung erschienen von Andrzejewski ,Asche und Diamant® (1961), ,Die Karwoche® (1948), ,Auf-
stand im Warschauer Ghetto* (1953), ,Finsternis bedeckt die Erde® (1962) und ,Warschauer Karwoche* (1966).
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nach Paris. Der grofie Mickiewicz, der selbst zu diesen Emigranten gehorte, sagte
sogar, der polnische Pilgerzug, d. i. die Emigration, sei die Seele Polens. Eine dem
Umfang nach noch breitere Auswanderung und Flucht geschah mehr als hundert
Jahre spiter, nach dem Einmarsch Hitlers. Nicht wenige kehrten in die kommuni-
stisch gewordene Heimat nicht mehr zuriick.

Zu ihnen gehort der Lyriker Kazimierz Wierzynski (geb. 1894), der vor dem
Krieg der Skamander-Gruppe angehorte. Er schrieb damals vor Lebensfreude
tiberschaumende Gedichte mit pantheistischem Grundton. Groflen Erfolg hatte
er mit seinem Gedichtband ,,Olympischer Lorbeer®, der schon 1928 in deutscher
Sprache erschien. Er beschiftigt sich noch immer mit neuen Formexperimenten.
Aber der Ton seiner Verse wurde ernster, schwerer.

Czestaw Milosz (geb. 1911) ist wohl der vielseitigste und intellektuell anspruchs-
vollste unter den polnischen Schriftstellern der Emigration. Er trat nach dem zwei-
ten Weltkrieg in den diplomatischen Dienst seines Landes und vertrat Polen als
Kulturattaché in Washington und Paris. 1951 verlief er den Staatsdienst und
emigrierte nach Frankreich. Seinem Essayband ,Verfiihrtes Denken® (deutsch
1953), einer Auseinandersetzung mit dem Phinomen des Kommunismus, schrieb
Karl Jaspers das Vorwort. In dem Essayband ,Europa unsere Familie® zeigt er
sein Bewufitsein von europdischer Tradition und europdischer Gemeinschaft. Er
hat Lyrik und Romane geschrieben. Sein bekanntester Roman ist ,Das Tal der
Issa“ (deutsch 1957).

Von Gustav Herling-Grudziniski mufl sein Bericht tiber die sowjetischen Arbeits-
lager ,Die andere Welt“ erwihnt werden. Es konnte nur im Westen ver6ffent-
licht werden. In Kurzgeschichten und Essays auf historischem Hintergrund spiirt
Grudzifiski dem Geheimnis der Unmenschlichkeit des Menschen nach.

Zwei andere Schriftsteller, Jerzy Stempowski (Pseudonym Hostowiec) und
Stanislas Vincenz, leben in der Schweiz. Sie sind Meister des Essays und Minner
von europiischem Bewufitsein. Ein anderer, Witold Gombrowicz, lebt seit 1939
in Buenos Aires. Er ist ein erfolgreicher Vertreter des Existentialismus und des
Anti-Romans, Sein beriihmter Roman von 1938, ,Ferdydurke®, erschien 1960 in
deutscher Sprache, sein viel spiteres Tagebuch bereits im folgenden Jahr. In seiner
grotesk-phantastischen Manier verdankt er Witkiewicz mehr als er zugeben mochte.

Marek Hlasko (geb. 1934) ist wahrscheinlich der begabteste Erzdhler der gegen-
wirtigen Emigration. Er bat 1957 in der Bundesrepublik um politisches Asyl und
lebt zeitweilig in Israel. Seine Romane, Erzihlungen und Drehbiicher stehen unter
dem Einflufl Hemingways. Sie protestieren gegen Unterdriickung und erdriicken-
des Leid. Seine Erzidhlungen ,Der achte Tag der Woche“ konnten 1958 sogar als
Taschenbuch erscheinen (dtv.). Sein Roman ,Der Nichste ins Paradies® (deutsch
1960) hat die Erniedrigung des Menschen zum Gegenstand. Manche Formulierun-
gen sind eines M. Gorki wiirdig. 1963 erschien in deutscher Ubersetzung der Ro-
man ,Peitsche deines Zorns“. Leider wurden seine Erzihlungen, die vom Leben
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in Israel berichten, noch nicht gebithrend beachtet. Hlasko zeigt mehr und mehr
einen geradezu mystischen Zug in der Suche des Menschen nach Gott.

Tadeusz Nowakowski ist ehemaliger Dachau-Haftling. Er schrieb tragische Er-
zihlungen aus dem Leben des Konzentrationslagers. Auch von ihm erschien ein
Roman im Deutschen Taschenbuch-Verlag, ,Polonaise Allerheiligen® (1965). Ein
anderer Emigrant, der Journalist Anatol Krakowiecki, berichtet sein Leben in
der ,,weiflen Holle von Kolyma® in Sibirien. Sein grofiter Wunsch dort war, men-
schenwiirdig sterben zu diirfen. Dieser Wunsch verlieh ihm Kraft zu iiberleben.

Was soll man iiber die gegenwirtige polnische Literatur zusammenfassend
sagen? Dies, dafl sie lebt, daf sie lebt in einer Kraft und Vielfalt wie nie zuvor.
Sie hat das Fenster zur Welt in doppelter Richtung aufgestofien, das der Welt
nach Polen durch zahllose Ubersetzungen ins Polnische und das Polens in die Welt
durch Ubersetzungen in fast alle europiischen Sprachen. Die polnische Selbstwer-
dung hat sich nach dem Krieg auch literarisch immer stirker ausgedriickt. Das Be-
wufltsein der Eigenstindigkeit ist gestiegen. Zbigniew Herberts Erzidhlung ,Ein
Barbar im Garten®!® zeigt in subtiler Weise dieses neue, von aller Minderwertig-
keit freie Gefiihl der Distanz gegeniiber dem Westen. Mehr als im Westen glaubt
man in Polen an die Kraft des Lebens und anders als im Westen an den Sinn der
eigenen Nation.

10 Deutsch edition suhrkamp nr 111. Von Z. Herbert erschienen auch Gedichte in deutscher Ubertragung, ebenfalls
edition suhrkamp nr 88.
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Nachlese zur 33. Biennale in Venedig

Herbert Schade SJ

Die internationale Ausstellung der Kunst, die alle zwei Jahre in dem Garten-
gelinde der Lagunenstadt stattfindet, schliefit am 16. Oktober ihre Pforten. Wer
versuchte, die Werke von ungefihr 37 Nationen zur Kenntnis zu nehmen, weifl,
dafl die Berichte der Zeitungen dariiber zufilligen Charakter besitzen. So wert-
voll die Aufsitze auch sein mdgen, die Fiille des Gebotenen und die Vielfalt der
kiinstlerischen und der transisthetischen Formen konnen sie nicht verdeutlichen.
Die Erfassung der zeitgendssischen bildenden Kunst ist eine eigene Wissenschaft
geworden. Unsere Betrachtungen beschrinken sich deshalb auf eine Frage: Gab
es auf dieser Ausstellung Ansitze zu einer religidsen Kunst oder konnte man sogar
eine neue Fassung christlicher Motive bemerken?

Auf den ersten Eindruck hin ist diese Frage zu verneinen. Grofle Christus- und
Gottesbilder, die Zyklen der Evangelien und die Motive der Liturgie fielen nicht
ins Auge. Das christliche Thema tritt in der zeitgendssischen Kunst zuriick. In einer
Stadt, die in so einzigartiger Weise durch die Werke der christlichen Kunst geprigt
ist, fallt dieser Gegensatz ins Gewicht. Zwischen San Marco und den Modellen von
Neu-Babylon des Holldnders Constant tut sich ein Abgrund auf.

Das war nach Lage der Dinge auch nicht anders zu erwarten. Die merkantilen
und technischen Probleme stehen heute im Vordergrund. Die Bildersprache der
Bibel wird immer weniger verstanden. Der gutgemeinte Versuch, die alten Sym-
bole zu rationalisieren und zu existentialisieren, wird zur Mode. Die Sprache der
Viter aber kann man im Grofistadtlarm kaum noch vernehmen, und die Visionen
der Vorzeit verblassen im Neonlicht. Die tiberkommenen Auffassungen von Bild
und Kunst, Religion und Christentum sind umstritten. Eine solche Zeit der Analy-
sen und des Zweifels bietet keinen Mutterboden fiir eine grofle religidse oder
christliche Kunst. So treten auch die Motive, die der Religion entstammen, und die
Themen, die dem Christentum eigen waren, in den Hintergrund. Christliche Sym-
bole begegneten uns selten auf der 33. Biennale. Wie eine Spur im Treibsand tauch-
ten sie hier und dort auf, um sofort wieder zu verschwinden. Der Christ konnte
beim Anblick der seltsamen Werke mutlos werden, wenn er nicht jene existentielle
Entschlossenheit wahrgenommen hitte, die gerade in der Moderne den Kiinstler
auszeichnet. Das zeitgendssische Schaffen hat sich losgesagt von der ,edlen Einfalt
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und stillen Gréfle“, von einer Auffassung der Kunst, die von Winckelmann bis
Wolfflin herrschte. Man will Realitit und nicht Schonheit. Dieses Bemiihen, tiber
das Nur-Asthetische hinauszukommen, erinnert an alte religitse Vorginge. So
empfahl schon Platon dem Kiinstler die Darstellung der bestindigen Ordnung,
nicht den subjektiven Geschmack. Dieses Bemiihen, elementare Wirklichkeiten und
Krifte ansichtig zu machen, zeigt sich vor allem in dem Verhiltnis, das viele mo-
derne Kiinstler zum Grund besitzen.

Der ,Gold“-Grund des technischen Zeitalters

Unter Grund wird hier zunichst der Malgrund verstanden, der in den Werken
sehr oft thematisch geworden ist. Eine elementare Art Malgrund zu geben fand
sich in den Arbeiten von Elsworth Kelly. Dieser Amerikaner gibt grofle einfarbige
Tafeln in Griin, Gelb, Blau und Rot. Er li8t also Farbe an sich wirken. Diese Wir-
kung war bemerkenswert: Die Augen schmerzten vom Anblick der strahlenden
Flichen. Dabei kam dem Betrachter zum Bewufitsein, dafl Farbe gebrochenes Licht
ist und daf} Licht an sich dem Menschen kaum zuginglich ist. Ahnliches gilt von
den Werken Roy Lichtensteins. Seine plakatartigen Bilder erzdhlen mit einfach-
sten Formelementen wie die Comic Strips. Der Bildgrund wird jedoch in den Dar-
stellungen durch gleichmiflige Farbtupfen direkt aus der Tube reliefartig auf-
gerauht. Auch hier erhilt der Tafelgrund eigene Sogkraft, die ebenfalls geradezu
physisch empfunden wird. Der Spanier Manuel Gomez Raba gibt grau-braune
Griinde, die mit ihren Rissen und Aufbriichen wie Kraterlandschaften anmuten;
der Japaner Toshinoho Onasato malt farbig gemusterte Fldchen, die an das Fest
der Kirschbliite erinnern. Der Englinder Robyn Denny fiigt seine Tafeln aus
dunkel gefirbten geometrischen Formen, die den Grundrissen archaischer Tempel
zu entsprechen scheinen. Der Schweizer Johannes Itten hat mit seinen farbigen
Quadraten das Wesen der vier Jahreszeiten in geradezu klassischer Bauhausweise
dargestellt. Gebatikt wirken einige Hintergriinde im Werk des polnischen Malers
Juliusz Studnicki. Man glaubt, er habe das Papier leicht zerknittert, bevor er es
bemalte. Spriinge und Risse im Malgrund erreicht Max Ernst noch heute durch
Frottagen, das heiflt durch Abdruck oder Reibung von Maserungen des Holzes
oder Stoffes. Der moderne Schalbetonbau verwendet solche Holzmaserungen in
der Architektur fiir die Prigung des Wandgrundes. Lucio Fontana, ein Italiener,
gibt nur weifle Flichen, die durch jeweils verschiedenartige, einzelne Schnitte ge-
offnet werden. Sein Landsmann Enrico Castellani mustert seine ,weiflen Ober-
flichen® mit punktférmigen Hebungen und Vertiefungen. Beide Kiinstler beziehen
Raum und Zeit in die Malfliche ein.

So wird die Bedeutsamkeit des Malgrundes auf verschiedenartige Weise charak-
terisiert. Einige Griinde erscheinen wie Fundamente, fest und tragfihig, andere
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wirken wie spanische Winde unsicher und durchlissig. Einige werden von Netzen
und Strukturen {iberzogen, andere aus Quadraten aufgebaut. Einige sind dunkel
und abweisend, andere leuchtend und einladend.

Daf mit dem Thema ,,Grund® ein uraltes Motiv der iiberlieferten und nament-
lich der christlichen Kunst neu zur Sprache kommt, konnte ein Blick auf die Markus-
kirche in Venedig wieder in Erinnerung bringen. Der Goldgrund der Mosaiken, der
Kuppeln und Winde dieses Bauwerks berichtet noch heute davon, welch hohe Auf-
fassung die iiberlieferte christliche Kunst vom Bildgrund besaff. Die Gestalten er-
scheinen dort von einem Lichtgrund getragen, der gelegentlich das unfaflbare We-
sen Gottes zu reprisentieren scheint.

Lucio Fontana hatte schon 1961 in seinem ,,Gold von Venedig® einen ,,Concetto
spaziale“ geschaffen, der diese Metallfarbe und die Offnungen des Grundes mit-
einander verbindet. Mit einfachsten Mitteln arbeitet die moderne Kunst am We-
sentlichen und sucht Fliche und Raum mit Dauer und Zeit zu verbinden. Die
Kiinstler der Industriekultur versuchen das Elementare, den Grund, zu verstehen.
Es hat den Anschein, als wollten die progressiven modernen Maler jenen mythi-
schen Grundrifl wiederfinden, auf dem die geistige Architektur des menschlichen
Daseins aufruht.

Der fremde Zeuge

Der Bildgrund wird in einer Reihe von Werken der Biennale durch Figuren be-
zeichnet und erhilt so eine besondere Aussagekraft, die gelegentlich ins Religidse
reicht. So hat Aika Brown den aus schwarzer Sackleinwand gebildeten, unregel-
mifligen Grund aufgesprengt. Aus den dunklen Hohlen schauen puttoartige
Kinderkopfe mit leeren Augen, durchlécherte Kopfe oder einzelne Hinde und
Fiile von Kindern, die manchmal vergoldet sind. Der jiidische Kiinstler scheint
hier ein Klagelied auf den Tod der Kinder seines Volkes anzustimmen, die durch
die Naziverbrechen hingerafft wurden. Eine moderne Variation zum biblischen
Thema: ,Rachel beweint ihre Kinder, weil sie nicht mehr sind.

Eine dhnlich bedeutsame — wenn auch kiinstlerisch vollig verschiedene — Cha-
rakterisierung des Bildgrundes bietet der Jugoslawe Bogdan Mesko. Er arbeitet
in Aquatinta und Farbe. Die Sensibilitit seiner Graphik erinnert an die Werke
Paul Klees. In einer Reihe seiner Arbeiten prigt den Bildgrund ein Kreuz, das
ein schwarzes Quadrat oder einen schwarzen Kreis in sich trigt. Filigranartig sind
die Kreuzesbalken oder die dazwischen liegenden Flichen gemustert. In der Mitte
von Viereck und Kreis befinden sich Medaillons mit Christus- oder Madonnen-
biisten. Man kommt zur Uberzeugung, der Kiinstler sei durch Deckenkompositio-
nen byzantinischer Kirchenkuppeln angeregt. Hier wird christliche Thematik des
Grundes unmittelbar fiir die Malerei fruchtbar, ohne daf} der Jugoslawe Kirchen-
kunst zu schaffen sucht.
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Mythisch wirkt auch der Grund der Werke von Ion Tuculescu. Der Rumine
fiigt Augen, Brillen und Masken in seine Bilder ein. Diese Augen konnen aus dem
Himmel einer Landschaft auf die Erde herabschauen. Sie konnen aber auch ge-
staffelt iibereinander stehen. Das Gefiihl, von den Dingen oder der Welt angeschaut
zu werden, scheint am Anfang solcher Figurationen zu stehen. Derartige Erfah-
rungen, die wir in der Moderne bei Chagall und selbst bei Picasso belegen kdnnen,
haben eine Verwandtschaft zu den Bildern der Bibel, die von den Augen Gottes
berichten. Der griechische Metallbildhauer Andreou formt — sicher ganz unabhin-
gig von Tuculescu — in geldteten Messingteilen solche Augen von einzigartiger
Monumentalitit und versieht sie mit farbigen Einlagen.

Das Vorkommen solcher Bildmotive belegt die Tatsache einer ,profanen My-
stik“. Wihrend heute eine literarische ,, Abhandlungsspiritualitdt® iiberhandnimmt,
gestalten moderne Kiinstler elementare mystische Erfahrungen. Thre Werke zeigen,
daf sie sich ,beobachtet® fiihlen. Ein fremder Zeuge schaut aus dem Bildgrund auf
sie und auf uns.

Die ,heiteren® Teufel

Die Erfahrung fremder Krifte lifit auch Dimonisches ansichtig werden. In
einzigartiger Weise gibt der Pole Juliusz Studnicki Teufel aller Art. Mit griinen
und roten Hérnern springen sie durch seine Bildwelt. Sie nehmen teil am Schau-
spiel und am Gastmahl. Sie reifflen am Gewand des Bischofs und bedrohen den
Feldherrn. Bei solchen Darstellungen mag das Dimonische mitspielen, das dieses
Volk erlebt hat. Merkwiirdig scheint nur, daf die Teufel Studnickis einen kasperl-
artigen Charakter und helle, angenehme Farben haben. Es sind heitere Teufel. In
ciner solchen Auffassung spricht sich eine besondere religiose Erfahrung aus. Denn
fiir den religiosen Menschen — etwa den des Mittelalters — gehSren Dummbheit und
Licherlichkeit wesentlich zum Dimonischen.

Man konnte jedoch in Venedig auch andere Formen des Ddmonischen beobachten,
die stirker das Schreckhafte zeigen. So erinnern die Gestalten des Belgiers Rein-
houd an die unheimlichen Mischwesen eines Hieronymus Bosch. Aus Silber, Mes-
sing und Eisenblech oder gebranntem Ton gebildet, vergegenwirtigen sie psychi-
sche Situationen des Menschen: ,Ich koche immer mit Butter®, ,Die Falte (Ge-
wohnheit?) ist angenommen®, ,Schéne Reste® und dhnlich lauten die Unterschrif-
ten der Werke. Diese Bildtitel erinnern an die Texte in Goyas Graphiken. Rein-
houd bildet jedoch in einer anderen Materie. Messing wird gedreht. Blech hingt
in geschnittenen Streifen. Der Organismus seiner Figuren wird eher durch Aus-
Jassungen angedeutet als positiv gegeben. So wirken diese Werke durchlissig, hin-
tergriindig und doppelbddig. Seltsam dreht sich das flatternde Blech um leere
Riume, um — nichts. Not, Angst, Ironie — die Erfahrung des Makabren wird
deutlich.
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Sdkularisierte Passion

Solche Werke entnehmen ihre Motive oft den Erlebnissen des Leids, das auch
~ das Zeitalter des Fortschritts fiir den Menschen bereit hilt. Die schwarzen Kom-
positionen mit den Kindern des Israeli sprechen eine deutliche Sprache. Noch
direkter berichten die Werke von Curt Stenwart vom Leid der Gegenwart. Der
Osterreicher fiigt in surrealistischer Weise die seltsamsten Objekte zusammen. So
steht in einem seiner Glaskisten {iber einem Gefifl mit Toilettenseife die Biiste
einer eleganten Dame mit der Uberschrift: , Als junge Frau zu Seife verkocht zu
werden . ..“ In einem anderen Glaskasten sind die Zeitungsfotos von den pein-
lichsten Szenen aus der Nazizeit aufgeklebt: , Nichts ist unmdglich . ..“ So wer-
den die zeitgendssischen Verbrechen, Passionen und Katastrophen auf vielfiltige
Weise ansichtig.

Der Spanier Juan Genoves hat als eigenes Motiv seiner Werke das Thema
~Masse®. Schatten- und insektenhaft flichen auf seinen Bildern zahllose grau-
schwarze Gestalten von hellem Grund in verschiedene Richtungen. Die Panik, die
als bestindige Bedrohung iiber der modernen Grofistadt schwebt, prigt solche Dar-
stellungen. Wander Bertoni, ein Italiener, der jetzt in Wien arbeitet, gibt in selt-
samer Verfremdung eine Art menschlicher Gestalt mit ausgestreckten Armen, wie
aus Knotenformen gebildet, wieder. Er nennt seine Plastik ,Das Kreuz“. Auch
die ,Integration mit Arbeiter von Salvator Soria zeigt die Kontur einer aus-
gesparten menschlichen Gestalt, die von T- oder kreuzformigen schweren Eisen-
teilen vergittert wird. Sehr merkwiirdig wirkt das ,Haus“ des Brasilianers Wesley
Duke Lee. Aus vier hingenden Tafeln gebildet, die einen betretbaren Kubus um-
geben, sieht es wie ein leerer Kiosk aus. Auf je zwei seiner Winde stehen Mann
und Frau mit ausgebreiteten Armen einander gegeniiber. Einmal erscheinen die
Gestalten — dhnlich wie im Werk Sorias — ausgespart als leere Ausschnitte in der
griinen oder blauen Tafel aus durchsichtigem Kunststoff. Das andere Mal sind sie
auf die beiden undurchsichtigen Tafeln gemalt. Ausgezogen, mit abgerissenen
Striimpfen, erbirmlichen Fetzen oder Biistenhaltern sind sie ein Bild menschlichen
Elends. Der Mann trigt eine Art Dornenkrone, die Frau zeigt entsetzliche Krampf-
adern. Abgeschnittene Hande und verstiimmelte Beine sind ebenfalls zu sehen. So
wird dieses offene Haus zum Inbegriff der Passion der Geschlechter und zum Apo-
tropaion einer enthemmten Sexualitit.

Vielleicht werden solche Werke nur noch von den ,Kompositionen“ des Spa-
niers Francisco Hernandez iibertroffen. Hellrosa und blafigelb in chinesischer
Tusche gezeichnet sehen wir dort Darstellungen von vollig undefinierbaren Fleisch-
massen. In all diesen Motiven wird eine entsetzliche Erfahrung sichtbar. Diese
Kiinstler setzen an Stelle des modernen Aberglaubens vom unendlichen Fortschritt
das Symbol einer sikularisierten Passion. Dabei werden die Tatsachen und Vor-
ginge der Zeitgeschichte deutlich mit Namen genannt.
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Die Allegorie der Objekte

Die Unmittelbarkeit der Aussage li8t die Kiinstler eine uralte Kunstform neu
entdecken, nimlich die Allegorie. So hat man etwa in der Barockzeit Axiome,
moralisierende Sinnspriiche oder allgemeingiiltige menschliche Erfahrungen illu-
striert. Die Allegorie wird aber in den Werken der Biennale nicht so sehr in Male-
rei umgesetzt, sondern in Objekten selbst zum Ausdruck gebracht. Diese neue Ding-
erfahrung erhielt schon von den Surrealisten ihre besondere Form; denn Delaunay,
Schwitters und auch Picasso bauten ihre Werke gelegentlich aus den ,,Dingen zum
Wegwerfen (,objet & jeter®) auf. So hat auch Stenwart Abfille, Puppen, Zei-
tungsausschnitte mit intensiven Farben verbunden, um seine Exempel des Moder-
nen, die fiir ihn Gleichnisse des Absurden sind, zu erstellen. Allegorisch im tradi-
tionellen Sinn ist der Spruch: ,Homo humus est®, Stenwart illustriert ihn durch
einen Glaskasten, der ein kiinstliches Skelett enthilt, iiber dem Orangen wachsen.
Ahnlich ist ,Die 38. menschliche Situation: Als verblichener Manager seiner be-
zaubernden Witwe das eigene, vergoldete Skelett hinterlassend“. Der dazugehérige
Glaskasten zeigt die Schaufensterpuppe einer eleganten unbekleideten Dame,
deren Korper mit bunten Bildausschnitten von Illustrierten beklebt ist. Ein
schwarzer Hut und ein Seidenschleier vervollstindigen die Dekoration. Neben der
Dame sehen wir, gleich groff, das vergoldete Skelett ihres Gatten, das durch ein
farbiges Band mit Orden bekleidet ist. Die Reliquienkssten der Barodkkirchen fin-
den in solchen Schrinken ihre zeitgendssische Renaissance.

»Die 39. menschliche Situation: Von einem illusionslosen Kind erfahren, woraus
letztlich sein dreijahriger Bruder besteht.“ Im Glaskasten steht diesmal die Puppe
eines Kindes. Daneben sehen wir Ficher mit Flaschen, die die Aufschriften Kohlen-
stoff, H2O usw. tragen. So ironisiert der Kiinstler die einseitig naturwissenschaft-
liche Auffassung, die wir vom Menschen haben. Opus 89 zeigt auf einem Stativ
die Biiste einer Frau mit dem Skelett eines Hirschkopfes. Um den Hals trigt die
Figur eine Maschinenpistole: , Wozu Geburtenkontrolle? Bereitet den Krieg vor!®

Eine Mischung von Sentimentalititen, technischen Apparaten, Abfallprodukten
der Industriekultur wird dazu gebraucht, dem modernen Menschen seinen Ungeist,
das Absurde seiner Situation vorzufiihren. Das Thema ,Memento mori . . .“
kommt ja heute doch nicht mehr an. Und iiber eine fromme Predigt dieser Art
wiirde man nur mit den Achseln zucken. Der moderne Kiinstler bedient uns aus
der Miilltonne.

»Allegorie der Objekte bietet auch der Preistriger der Biennale, der Argenti-
nier Julio Le Parc, der zur Pariser Gruppe der ,Recherches d’art visuel“ gehort.
Die verschiedensten Apparaturen werden aufgebaut, um elementare menschliche
Situationen zu veranschaulichen. So kann man mit einem Fufipedal ein Spiegel-
band in Schwingungen versetzen, das das eigene Bild unaufhorlich verzerrt. An
anderer Stelle sind Sandalen anzuziehen. Ein Paar davon hat Sprungfedern, das
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andere trigt schwere Gewichte. Auf einem Tisch liegen zwdlf verschiedene Arten
von Brillen. Die eine hat ein rotes und ein blaues Augenglas. Eine andere ist pris-
matisch. Eine weitere Brille verdeckt die Augen ganz, die andere verengt den Aus-
schnitt des Gesehenen in besonderer Weise. Es wird uns zum Bewuf3tsein gebracht,
wie verschieden unsere Optik sein kann. An einer Apparatur vermag man durch
Knopfdruck verschiedenartige Dinge auf verschiedene Weise zu bewegen. Ein
Band dreht sich langsam, palettenférmig um Rollen. Darunter kreisen Ringe um
drei Achsen. Dariiber vibrieren Metallfolien im Licht usw.

Durch Knopfdruck lassen sich am nichsten Objekt Bille anstofflen. In einem
schmalen, hochaufgerichteten Glaskasten steigt dort ein Ball senkrecht auf. Im
kreisfrmigen Kasten daneben werden durch den Druckknopf ein blauer und ein
roter Ball weggeschleudert. In einem auf dem Tisch liegenden kreisférmigen Ka-
sten stofit eine Mitte zentrifugal mehrere Bille von sich. Diese Bille wirken wie
Gleichnisse elementarer sozialer Verhiltnisse: Der einzelne Ball kann fiir die Iso-
lierung des Individuums stehen. Die zwei Bille kénnen Dialog oder Mann und
Frau bedeuten. Die vielen Kugeln scheinen wie ein Symbol der Masse. An einer
weiteren Stelle hingen eine Reihe von runden Handspiegeln zum Gebrauch an
Ketten herab, die unser Bild in sehr verschiedener Weise brechen und wiedergeben.
So bietet der Kiinstler in seinen ,Untersuchungen des Sichtbaren® immer wieder
Gleichnisse unseres Daseins, die uns unsere eigene Relativitdt und Perspektivitit
zum Bewufitsein bringen. Die ,Allegorien der Objekte sind von grofler Ein-
druckskraft, weil sie den Besucher der Ausstellung als Akteur mit einbeziehen, als
wollten sie sagen: Probiere es nur! Das ist keine Kunst, sondern das bist du selbst.

Bei Le Parc und bei manchem anderen Dingkiinstler sind die ,,Sinnspriiche®
zwar nicht unmittelbar ablesbar wie bei Stenwart, aber die Handhabung der Werke
1t uns den Sinn selbst formulieren. Es sind Chiffren des Daseins, die wir begrei-
fen lernen, und Ritsel, die wir selbst losen. Diese Chiffren und Ritsel beobachten
wir besonders bei den religiosen Werken oder besser, bei den Werken, die religitse

Wirklichkeiten ahnen lassen; denn das Heilige in den Werken der modernen Kunst
verhiillt sich.

Vermummte Religion

Selbst in den ,Grundrissen® des Jugoslawen Me$ko mit den Medaillons im Ge-
fiige des Kreuzes liflt sich der christliche Sinn nicht eindeutig entziffern. In den
iibrigen Werken der Biennale wird der religitse Charakter noch weniger greifbar.
Religits schien das Werk von Jakob Weidemann. Dieser Norweger malte abstrakt
expressive Bilder, die sich mit den Werken von Jean Bazaine vergleichen lassen.
Von besonderer Qualitit ist ,Der Weg nach Jerusalem®, ein vier Meter langes
Bild, das als Einzug Christi in Jerusalem oder sogar als Kreuzweg aufgefafit wer-
den kann. Auf blauem Grund erfihrt das Rosarot, Violett und Gelb-Griin eine
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solche Steigerung, daff man die Farb- und Formiquivalente als Bewegung, als
Weg oder Prozession verstehen kann. ,Die Dornenkrone macht in ihrem zerrisse-
nen und expressiven Rot die Passion ansichtig, dhnlich wie der ,Nebel in Gethse-
mane®. Mit einem eigenartigen weifllichen Streifen trennt dort der Kiinstler die
rot-blauen Farbaufbriiche der linken Bildhilfte von den Farbfetzen der rechten
Seite der Tafel. Diese Trennung schien die Isolierung Christi anzudeuten oder das
Einsamsein des Menschen iiberhaupt. Angst und Leid verbergen und enthiillen wie
dieser Farbvorhang die Vorginge im Grund.

Sicher konnte der Slowake Ludo Fulla auch das Thema ,Madonna mit Engel“
unmittelbar und iiberzeugend darstellen. Die Anwesenheit der slawischen Volks-
kunst gab diesem Bild jedoch seine Prigung. Es war eine Variation des Uralten.
Der Belgier Gaston Bertrand vermochte sogar in seinen abstrakt-kubistischen Ge-
fiigen das Portrit Pius’ XII. und das Bild einer Nonne zu vergegenwirtigen.
Immer waren die Gestalten jedoch verfremdet und in den Grund und seine geo-
metrischen Raster zuriickgenommen.

Den Prozef solcher Vorginge selbst erhebt Jorge Picqueras zum Thema seiner
Kunst. Bei dem Peruaner sehen wir jeweils grof und naturalistisch ein Leitmotiv,
das dann in einer Reihe von daneben gesetzten Quadraten, wie in eigenen Bildern
abgewandelt, verfremdet und sozusagen verwesentlicht wird. So gibt der Kiinstler
in seinen ,Erscheinungen — Unbefleckte Parenthesen® (Apparizioni — Parentesi
immacolate) eine etwas fiillige Frau des alltdglichen Lebens in einer roten Man-
dorla grofl wieder. In einer Reihe von kleinen Mandorlen wird die Frauengestalt
so weit abgewandelt und ins Kosmische hin variiert, dafl man den Eindruck ge-
winnt, der Maler mochte den Proze ansichtig machen, in dem aus einer Biirgers-
frau die allerseligste Jungfrau, die Frau des Himmels oder die Heilige wird.

Derartige Versuche wirken wie methodologische Anweisungen mit kiinstleri-
schen — und deshalb unzureichenden — Mitteln. Die ,,Blisse des Gedankens“ nimmt
dem Bild die Bedeutung.

Dagegen gibt es Bildhauer, die die Einheitlichkeit des Kunstwerks auch in reli-
gidsen Motiven zu wahren vermogen. So hat der Ungar Miklés Borsos grofle Re-
liefs in Kupfer getrieben, die kosmische Symbole wie Mond und Sonne in die
Komposition einfiigen. Eines davon zeigt die Sonnenscheibe auf einem Antoniter-
kreuz, also den sogenannten Venusspiegel. Dieses monstranzartige Gebilde nennt
der Ungar ,Ave verum®, Er identifiziert — fast wie in der Barockzeit — die Sonne
mit der Hostie, das kosmische Zeichen mit dem eucharistischen Symbol. Dieses
Ineinssehen von Kosmos und Ritus, Welt und Mensch zeigt, wie sich an vielen Bei-
spielen belegen liee, eine Formtendenz der zeitgendssischen Kunst. Der moderne
Kiinstler sucht auf neue Weise den Menschen mit dem Kosmos in Beziehung zu
setzen.

Kiinstlerisch von noch groferer Ausdruckskraft war der ,Moses“ von Sorel
Etrog. Dieser Kanadier liebt es, in seinen gewaltigen Bronzeplastiken Verknotun-
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gen von bandartigem Metall zu geben. Die konventionellen Themen wie ,,Quelle“
oder ,Capriccio® seiner Bronzen gebrauchen Flechtwerk von solchen mit- und
gegeneinanderlaufenden Streifen. Man wird geradezu an die , Weltknoten® friih-
mittelalterlicher Ornamentik erinnert. In dieser abstrakten Weise hat der Bild-
hauer auch seinen ,Moses® aufgebaut. Uber Kugeln verschlingen sich zwei Binder
und laufen parallel miteinander hoch. Oben bilden sie neue Knoten und Hérner,
die von einem kreisformigen Aufsatz bekront werden. Das Ganze wirkt ebenso
statuarisch wie schwebend, lebendig und monumental. Sicher ist mit dieser abstrak-
ten Plastik nicht so sehr die Personlichkeit gemeint, sondern das, was Moses ver-
tritt, die Tora. Die archaisierende Bronzestele wird zum Inbegriff des Gesetzes.

Das Religiose wird also auch hier nicht unmittelbar ansichtig gemacht, sondern
im Elementaren aufgezeigt. Im Elementaren prigt auch das zeitgendssische Werk
den prophetischen Charakter aus, der jeder grofien Kunst eigen ist.

Die grofle Warnung

Die grofle Prophezeiung schopft ihre Bildelemente aus den Vorgingen der Ver-
gangenheit. Der Prophet erkennt in der Geschichte die Gesetze des Daseins und
zieht ihre Perspektiven bis in die Zukunft durch. Was Isaias iiber Babylon und
Jerusalem sagt, ist zunichst ein geschichtlicher Tatbestand, dessen Folgen dann fiir
die Zukunft in der Vision vorgestellt werden. Die groflen Prophezeiungen weisen
aber auch den Widerspruch des Menschen zum Kosmos auf, zu elementaren Da-
seinsgesetzen, und machen die Folgen dieses Widerspruchs fiir die Zukunft sicht-
bar. Solche elementaren Vorginge beobachten wir selbst in der Biennale von
Venedig. Dafl viele Kiinstler auf dieser Ausstellung die zeitgendssischen Notsitua-
tionen und Verbrechen zum Motiv ihrer Werke machten, konnten wir im Voraus-
gehenden mit den Arbeiten von Stenwart, Aika Brown, Genoves und anderer be-
legen. Die apokalyptische Sphire erreichen auch die Bilder des franzosischen Sur-
realisten Victor Brauner. So ist eine seiner Tafeln in Tierform ausgeschnitten. In
der Mitte des Bildes sitzt eine nackte weibliche Gestalt, ,,Die Mutter der Mythen®,
zwischen seltsamen Gebilden. Man gewinnt den Eindruck, daf hier die ,Hure von
Babylon“ aus der Geheimen Offenbarung vor uns hingestellt wird. Den mythisch-
ddmonischen Charakter der Sexualitit zeigen auch viele andere Bilder des Kiinst-
lers. Sie wirken wie eine Warnung vor einem mythenlosen Dasein, in dem Tech-
nik, Rationalismus und Erotik zugleich iiberhandnehmen.

Der Holldnder Constant hat diese Warnung an die Moderne in einem Leitmotiv
der Bibel ausgedriickt: ,,Gruf aus ,Neu-Babylon‘“. Zum Thema ,,Neu-Babylon®
hat der Kiinstler eine Reihe von Modellen in Metall, Plexiglas und Holz erstellt.
Es ist der Inbegriff der modernen Grofistadt, den diese Modelle bieten. Das Ge-
milde zu diesem Thema zeigt eine Art Turm, der nach oben hin mit ausladenden
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Geriisten abschliefit. Darunter steht ein roter Farbfleck neben dem Blau der Archi-
tektur und schwarzem Gitterwerk. Menschen irren umher wie dunkle Schatten und
zufillige Flecken. Kiinstlerisch vereinen die Bilder von Constant einen traditionel-
len Expressionismus mit tachistischen Elementen und »Formhandlungen® (action
painting). Dieser Zwiespalt von Gewolltem und Gewordenem, Uberlegung und
Zufall tiberzeugt gerade bei dem apokalyptischen Thema.

Vielleicht kann man diesen prophetischen Charakter der zeitgendssischen
kiinstlerischen Bemithungen durch eine Betrachtung der Bildtitel des Katalogs ver-
tiefen. Die Werke der Biennale tragen oft elementare Bezeichnungen. Eine Reihe
von ihnen heiflen nur ,, Komposition®. Andere haben die Titel »Integration®, ,Par-
tizipation®“, ,Metamorphose®, ,Unterbrechungen®, ,Variation®, ,Modulation®
usw. Alle diese Titel sprechen von elementaren Beziehungen, die der Kiinstler zu
ordnen sucht. Es scheint, dafl das ,Mobile®, das auch auf der Biennale von einer
Reihe von Kiinstlern gebaut worden ist, zum Sinnzeichen der Moderne geworden
ist: Die elementaren Dinge sind heute ins Gleichgewicht zu bringen, nicht grofle
Programme zu entwerfen. Es fehlt uns an Teilnahme und Integration, an Kom-
position und Gleichgewicht. Die Werke bemiihen sich, diesen Zerfall im geistigen
Leben der Gegenwart aufzuhalten. So fordert die 33. Biennale uns nach Form
und Inhalt auf, nachzudenken iiber die geistige Situation unserer Industriekultur.
Mit drastischen — oft antikiinstlerischen — Gebilden werden wir gezwungen, die
Realitédt zur Kenntnis zu nehmen, die uns prigt.

Beachtenswert scheint auch, wie wenig gewisse plakatartige Bilder des Westens
sich von der engagierten Propagandamalerei einiger sowjetrussischer Kiinstler
unterscheiden. Bei manchen Kiinstlern hat man den Eindruck, sie kultivierten mit
ihren Absonderlichkeiten so etwas wie eine ,Masche®. Ein ,Schlager®, eine auf-
fillige modische Neuheit wird elegant serviert. Bei den meisten Arbeiten jedoch
lifit sich das Bemiihen um wesentliche geistige Vorginge nicht iibersehen. Gelegent-
lich kann man sogar von anonym christlichen Tendenzen im Sinn Karl Rahners
sprechen. Viele, den Laien zunichst grotesk oder merkwiirdig vorkommende Ge-
bilde wollen uns warnen. Sie besitzen prophetischen Charakter.

19 Stimmen 178, 10 ; 289



Weltkonferenz fiir Kirche und Gesellschaft

Ein Bericht

Edward Duff S]

Die Weltkonferenz fiir Kirche und Gesellschaft, die unter dem Patronat und am
Sitz des Okumenischen Rates der Kirchen vom 12. bis 26. Juli 1966 in Genf statt-
fand, war in vieler Hinsicht ein bemerkenswertes und einzigartiges Ereignis.

Zum erstenmal seit der Oxforder ,Konferenz fiir Kirche, Volk und Staat“ von
1937 haben sich 400 Teilnehmer aus 70 Lindern eingehend und ausschlieBlich mit
den Problemen der modernen Welt beschiftigt. Die Erwigungen standen unter
dem allgemeinen Thema ,Christen leben in der technischen und gesellschaftlichen
Revolution unserer Zeit*. Die Verschiebung der Akzente von Oxford zu Genf ist
selbst schon symptomatisch fiir diese Revolution. Oxford war westlich orientiert
und von der Drohung des nationalsozialistischen Deutschen Reiches tiberschattet.
In Genf kamen mehr als die Hilfte aller Teilnehmer aus den Entwicklungsldndern
(die meisten von ihnen hatten noch nie an einem internationalen Treffen teilge-
nommen, einige waren zum erstenmal im Ausland). Das Hauptanliegen war welt-
weite wirtschaftliche Gerechtigkeit. Die Hauptsorge: wie dem Anwachsen von
Elend, Krankheit und Unwissenheit entgegengetreten werden konne in einer Welt,
in der durch die Technik jeder immer mehr des anderen Nachbar wird, in der aber
die reichen Nationen — die meisten von ihnen christlicher Herkunft — stindig
reicher werden, die armen dagegen — einstige Kolonien der Christenheit — immer
elender. Man wuflte in Genf, dafl — mit den Worten Papst Pauls VI. — ,wirt-
schaftliche Entwidklung das neue Wort fiir den Frieden® ist'.

Die Genfer Konferenz war einzigartig nicht zuletzt durch die Anwesenheit der
Laien, die zwei Drittel der Teilnehmer stellten, wie auch durch das Uberwiegen,
ja die Vorherrschaft der nicht-theologischen Experten. Dabei blieben die Praktiker
an Zahl wie an Beredtheit hinter den Theoretikern zuriick, weswegen man oft
fiir Theorien eintrat und Hoffnungen hegte, die der Gang der neuesten Geschichte
bereits widerlegt hat. :

Eine eindrucksvolle Fiille technischen Wissens und politischer Erfahrung stand
also der Weltkonferenz zur Verfiigung. Sie wurde ja auch einberufen, dafl nicht
die Kirche zur Welt, sondern die Welt zur Kirche spreche, ihr die Probleme erkldre

1 Brief an U Thart vom 26. 3. 1966.
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und Vorschlige zur Abhilfe erarbeite. Durch genaue sachliche Information wollte
man die Kirchen besser in den Stand setzen, ihren Mitgliedern konkret zu sagen,
wie sie ihrer Verpflichtung zur Linderung menschlichen Elends auf der ganzen
Welt nachkommen konnen. Sicher wird das Wissen und die Erfahrung von Genf
auch den Vorbereitungen der 4. Vollversammlung des Weltkirchenrats 1968 in
Uppsala zugutekommen.

Probleme und Ziele

Die Teilnehmer der Weltkonferenz richteten ihre Aufmerksamkeit auf drei
Problemkreise. Mit den Worten der abschliefenden ,Botschaft der Konferenz®
waren dies: ,1. Moderne Technik. Wir waren uns der durch sie geweckten Hoff-
nung bewufit und haben zu verstehen versucht, wie sie auf solche Art gebraucht
und kontrolliert werden kann, daf sie auf bestmdgliche Weise zur Befreiung des
Menschen, zum wirtschaftlichen Wohl und zur sozialen Gerechtigkeit beitragen
kann. 2. Die Notwendigkeit einer beschleunigten Entwicklung in Asien, Afrika
und Lateinamerika, und grundlegender Verinderungen in den Beziehungen zwi-
schen diesen Lindern und den entwickelten Industrienationen. 3. Das Ringen um
den Frieden in der Welt: die Wichtigkeit, das Kuflerste zu unternehmen, um den
gegenwirtigen Konflikt (in Vietnam) zu beenden und Losungen fiir solche span-
nungsgeladene Situationen zu finden, die die Moglichkeit neuer Kriege in sich
einschlieflen.“? Wihrend sie diese Probleme bedachten, waren sich die Genfer
Konferenzteilnehmer bewuflt, dafl die christlichen Kirchen nur eine Minderheit
bilden. Dementsprechend kann die Kirche ,nur hoffen, zur Umwandlung der
Welt beizutragen, wenn sie selber im Kontakt mit der Welt umgewandelt wird®.

Wenn man diese Zielsetzungen bedenkt, wird ein erster Unterschied gegeniiber
der Pastoralkonstitution iiber ,Die Kirche in der Welt von heute® des Zweiten
Vatikanums sichtbar. Obwohl sich viele Feststellungen der beiden Versammlungen
erstaunlich dhneln, ist ihre Grundhaltung doch verschieden. In der Konstitution
bietet die Kirche von Rom ihren Beitrag zur Analyse und Wegweisung an. Die
Haltung der Weltkonferenz in Genf dagegen war eine des Hinhorens, des Lernens
im Hinblick auf etwaige spitere feierlichere Verlautbarungen. Es mufl auch bedacht
werden, dafl die Debatten des Konzils sich iiber vier Jahre hinzogen, wihrend die
Berichte der Weltkonferenz — trotz der Mitarbeit vieler Fachleute aus dem Pla-
nungskomitee des Okumenischen Rates seit 1962 — doch nur die Arbeit von zwei
kurzen Wochen darstellen. Bei der Beurteilung dieser Berichte ist ferner daran zu
erinnern, daf} die Dokumente des Okumenischen Rates der Kirchen, um mit Erz-
bischof Temple von Canterbury, eines seiner Griinder, zu reden, ,nur die Autori-

2 Die Zitate sind der deutschen Fassung der Konferenzdokumente entnommen, die von der Informationsabteilung
des Weltkirchenrats freundlicherweise zur Verfiigung gestellt wurden.
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tit der ihnen innewohnenden Weisheit® besitzen. Der Antrag fiir die Beschluf}-
fassung zu den einzelnen Berichten lautete dementsprechend: ,Der Bericht wird
entgegengenommen, um in den allgemeinen Konferenzbericht aufgenommen zu
werden. Seine EntschlieBungen werden von der Konferenz angenommen und an
den Okumenischen Rat der Kirchen und seine Mitgliedskirchen zum Studium,
zur Erdrterung und zur entsprechenden Veranlassung weitergeleitet.”

In vielen Vortrigen und Reden wie auch in den Berichten der Genfer Konferenz
findet man die Uberzeugung ausgesprochen, dafl Religion unvermeidlich in Be-
ziehung steht zur Gestalt und zum Fortgang der Welt, dafl Christentum etwas mit
dem diesseitigen Leben zu tun hat, dafl Unwissenheit oder, noch schlimmer, Apa-
thie angesichts des weitverbreiteten Elends ein Verrat ist an der evangelischen Bot-
schaft der Briiderlichkeit. Man bekannte sich zu diesem Engagement, ohne zu ver-
gessen, daf religiose und biblische Wahrheiten keine handlichen Losungen fiir
komplizierte technische Probleme angeben kénnen. ,Unser christlicher Glaube gibt
uns einen gemeinsamen Grund, grundlegende Haltungen und gemeinsame Ziel-
setzungen fiir unseren Dienst an der Gesellschaft; er beschert uns mit keinem leich-
ten Konsensus iiber spezielle soziale Probleme®, sagt die ,Botschaft®. Sie fordert
aber nichtsdestoweniger: ,,Als Christen miissen wir uns fiir die Umwandlung der
Gesellschaft einsetzen.“ Die pietistische Tradition, die die Religion als eine An-
weisung zur Weltflucht versteht, war in Genf nicht anwesend, obgleich ein Spre-
cher der Orthodoxen Kirche den aktivistischen Uberschwang bedauerte und an die
eschatologische Dimension des Christlichen erinnerte. Eine notige Korrektur; aber
man hatte den Verdacht, daf sich dahinter Unkenntnis der technischen Probleme
verbarg.

Man war sich in Genf wohl bewuflt, daf sich die christlichen Kirchen allzuoft
mit dem status quo identifizierten, dafd sie als Verteidiger eines engen Nationalis-
mus oder althergebrachter Privilegien auftraten. Viele, besonders die Amerikaner,
hatten die bissige Bemerkung William Stringfellows im Ohr, der meinte: ,,Chri-
stentum kiimmert sich um die Religion, nicht ums Leben.” Dr. Benjamin F. Payton,
Geschaftsfithrer der ,Kommission fiir Religion und Rassenfragen des American
National Council of Churches — er sprach an Stelle von Dr. Martin Luther King,
den Rassenunruhen in Chicago festhielten —nannte den Kampf der amerikanischen
Neger um ihre Biirgerrechte ,nur einen Teil des Verlangens nach Freiheit, das
sich allenthalben in der Welt regt, in den USA, in Lateinamerika und Asien®.

Die Sektionsberichte: Wirtschaftliche Entwicklung
In zwei Wochen bewegter, zuweilen aggressiver Diskussionen, die sich jeden
Tag bis in den spiten Abend hinzogen, wurde viel gereder, Weises und sogar

Tiefes, Neuartiges und Polemisches, Selbstverstindliches und auch Torichtes.
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Schlielich mufite man die Flut zusammenfassen und sammeln. Das Ergebnis waren
die Sektionsberichte, die uns das beste Bild von der Thematik und den Zielen der
Konferenz geben.

Der Bericht der Ersten Sektion ,Wirtschaftliche Entwicklung in weltweiter
Sicht® ist ein ausgewogenes, umfassendes und realistisches Dokument, frei von .
aller Demagogie, von einem Komitee erarbeitet, dem der weise und erfahrene
Professor Egbert de Vries prisidierte. Der Bericht sieht im Schaffen und Erfinden
der Menschen einen Abglanz gottlicher Schopferkraft. Auch die erhdhte wirtschaft-
liche Produktivitit wird gutgeheiflen, da sie den Menschen von Mangel und mate-
rieller Unsicherheit befreie, Elend beseitige und Maglichkeiten fiir ein menschliche-
res Leben schaffe. Nacheinander behandelt der Text die Wirtschaftsstruktur der
Industrielinder, die notwendigen wirtschaftlichen Mafinahmen in den Entwick-
lungslindern und schliefflich die internationalen Wirtschaftsbeziehungen.

Der Bericht stellt fest, dafl es drei Typen wirtschaftlicher Systeme gibt: die Freie
Marktwirtschaft, die Gemischte Wirtschaftsordnung und die Planwirtschaft; alle
drei erméglichten gleichermaflen wirtschaftliches Wachstum und gerechte Einkom-
mensverteilung. Der Bericht meint sogar, diese verschiedenen Systeme hitten
»~mehr Gemeinsames, als deren mehr enthusiastische Parteiginger bereit sind, zu-
zugeben,“ und bewegten sich ,auf eine gemeinsame Grundstruktur zu“. Ein spezi-
fisch christliches Wirtschaftssystem gebe es nicht. Aufgabe der Christen sei es, in
der Gesellschaftsordnung, in die die gottliche Vorsehung sie gestellt hat, kritisch
mitzuarbeiten. Die Gefahren staatlichen Prachtaufwands und tibermifliger Rii-
stungsausgaben werden beschworen, der von egoistischen Gruppen ausgeiibte Druck
auf Lohne und Preise auf Kosten derer, die von festen Einkommen und Renten
leben miissen, wird beklagt. Grofere Mitbestimmung der Arbeiter in den Unter-
nehmen wird befiirwortet, und die Wurzellosigkeit, die in einer wohlhabenden
Gesellschaft so viele spiiren, wird dem Apostolat der Kirchen empfohlen.

Was die Entwicklungslinder angeht, so redete man eine deutliche Sprache. In
Anbetracht der grofien Verschiedenheit unter den Vélkern gebe es kein einfaches,
allgemeines und einheitliches Rezept fiir wirtschaftliches Wachstum. Vor allem
komme es hier auf die Bereitschaft zu Verinderungen und zu unvermeidlichen
Opfern an. Die Kirchen seien nur allzuoft sozialen Verinderungen abgeneigt, weil
sie sich nicht geniigend mit dem Volk und seinen Bediirfnissen identifizierten. Niich-
terne Ratschlidge fiir Planung, landwirtschaftliche Methoden, Bevélkerungspolitik®
und organisiertes Sparen werden gegeben.

3 In der Frage der Geburtenkontrolle respektiert der Bericht die bestehenden Meinungsverschiedenheiten, begiinstigt
aber aufs Ganze geschen eine staatlich gefirderte Bevélkerungspolitik. Er fiigt jedoch hinzu: ,Die Kirche muf auf der
Heiligkeic der Ehe und auf dem Recht jedes einzelnen Ehepaares bestehen, letzten Endes seine eigenen Entscheidungen
in Obereinstimmung mit den Lehren seiner Kirche zu treffen, iiber die Heiligkeir der Ehe und ihre besondere Verant-
wortlichkeit, — Auf diesem Gebier mufl die Kirche ihre Arbeit immer in Verbindung mit der verantwortlichen Eltern-
schaft und nicht einfach in der Begrenzung der Familie schen. Eine Uberbetonung des technischen Aspektes kann zur
Entmenschlichung fiihren, ebenso wie eine Vernachlissigung der wissenschaftlichen Erkenntnisse.
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Die Analyse der weltwirtschaftlichen Beziehungen, die der Bericht gibt, betont
die Notwendigkeit radikaler Anderungen in der Handelspolitik und gibt konkrete
Vorschlige. Die gewaltigen Schwierigkeiten werden nicht verkleinert, doch der
erste Schritt zu ihrer Uberwindung sei klar: ,Die Kirche mufl klar und unzweideu-
tig sagen, daf hinter einer weltweiten wirtschaftlichen Entwidklung ein sittlicher
Imperativ steht.“ Man sollte die Beschiftigung mit solchen Fragen nicht profan
nennen, denn ,das Technische ist nicht jenseits der Moral und der Ethik. Gott
kiimmert sich um Probleme wie die der Liquiditit, der Handelsbedingungen, der
Tarife und der infrastrukturellen Entwicklung. Anders zu denken oder zu han-
deln bedeutet, eine falsche Dichotomie schaffen und versuchen, Gott in einem
kirchlichen System getrennt von der Welt, fiir deren Rettung er starb, gefangen
zu halten®.

Wesen und Auftrag des Staates

Die Befiirchtung, daf} der Bericht der Zweiten Sektion ,Wesen und Auftrag des
Staates in einer Zeit des Umbruchs® eine akademische Spielerei sein wiirde, wurde
rasch zerstreut, als der Wortlaut zum erstenmal der Plenarsitzung vorgelegt wurde.
Fast 30 Redner forderten Anderungen, die sich teils auf die theoretische Grund-
legung, teils auf praktische Fragen bezogen. Schon die Verschiedenheit der politi-
schen Situationen, in denen die Teilnehmer leben, schuf Probleme. Dazu kam, daf§
einige Teilnehmer offene Revolutionen als Verpflichtung, ja Notwendigkeit an-
sahen, wenn Regierungen ihre Macht miffbrauchen. Es scheint bezeichnend, dafl der
spanische Begriff der ,violencia blanca® beniitzt wurde, um ungerechte Gesell-
schaftssysteme zu beschreiben. Thre Existenz — man dachte vermutlich an Stidame-
rika — veranlalte die Frage, ,ob nicht die Gewalt, die in geplanten Revolutionen
Blut vergiefit, weniger bose sei als die Gewalt, die — obschon ohne Blutvergieflen —
ganze Volker zu bestindiger Verzweiflung verurteilt“. Der Absolutismus einer
Partei im Land manches Konferenzteilnehmers ist wohl dafiir verantwortlich, dafl
— wie der Bericht vermerkt — einige Sektionsmitglieder die Meinung vertraten,
eine institutionelle Opposition sei unndtig, ,wenn das ganze Volk an politischen
Entscheidungen mitwirkt und wenn Fehler durch personliche Interventionen bei
den Volksvertretern oder durch andere Mittel korrigiert werden konnen® — eine
Vorstellung, die kiirzlich in Jugoslawien von Mihajlo Mihajlov mit brutaler Offen-
heit abgefertigt wurde. Er schrieb: ,Die Freiheit zu politischer Aktion ist die ein-
zige fundamentale Garantie fiir den Gebrauch der Freiheit auf allen anderen Ge-
bieten menschlichen Schaffens — in der Literatur, der Kunst, der Religion, in Wis-
senschaft und Wirtschaft. Ohne politische Freiheit ist alle andere Freiheit illusorisch
und kann einem jederzeit geraubt werden, ohne dafl die Gesellschaft in der Lage
wire, sich zu verteidigen.“4

4 The New Leader 4. 7. 1966, S. 6.

294



Weltkonferenz fiir Kirche und Gesellschaft

Es ist bemerkenswert, dafl die Religionsfreiheit tiberhaupt nicht diskutiert
wurde. Sie wird dort im Vorbeigehen erwihnt, wo von den Rechten der Minori-
titen und der unterdriickten Gruppen die Rede ist. Bedenkt man die Neigung der
Konferenz, konkrete Beispiele anzufiihren, so ist es vielleicht verwunderlich, dafl
man von der Verfolgung der christlichen Minoritit im Sudan nicht sprach. Noch
erstaunlicher sind im Bericht der Sektion II die — fiir ein kirchliches Dokument
sicher erstmaligen — Abschnitte i{iber die Rolle der Armee im Staat, ein Thema,
das durch die Staatsstreiche in Afrika und Lateinamerika relevant geworden ist.
Der Text weist auf die Gefahr hin, dafi die Armee ein Staat im Staate werde und
rit, daf} ,die Christen versuchen miissen, die Wege zu entdecken, auf denen die
militdrischen Streitkrifte in befriedigender Weise in die Gesellschaft eingebaut
werden kdnnen®.

Schliefilich sollte man zur Kenntnis nehmen, dafi sich der Bericht — trotz Unge-
nauigkeiten in Fragen der politischen Ordnung — sehr klar ausspricht iiber die
positive Rolle des Staates bei der Erweiterung wirtschaftlicher und schulischer
Moglichkeiten fiir alle, bei der Sicherung der Rechte der Benachteiligten und Un-
terdriickten wie bei der Forderung des Friedens unter den Volkern.

Formen internationaler Zusammenarbeit

Der Bericht der Dritten Sektion ,, Auf der Suche nach neuen Formen internatio-
naler Zusammenarbeit in einer pluralistischen Welt” ist ein Amalgam ausgewihlter
Themen aus dem Gebiet der internationalen Bezichungen, verfafit in exhortativem
Ton. Die fachliche Kompetenz, die den Bericht der I.Sektion auszeichnete, ist
hier viel weniger sichtbar. Die Tatsache der globalen Atomgefahr und die Ent-
schlossenheit einiger Mitglieder, die ,Machtstrukturen® ihrer Gemeinwesen not-
falls mit Gewalt zu beseitigen, farben den Stil des Dokuments.

»Die Entwicklung der Militirtechnik, insbesondere der atomaren, biologischen
und chemischen Waffen und ihrer Triger, bezeichnet einen entscheidenden Wende-
punkt in der Geschichte der Menschheit, der Staaten und ihrer Kriege“, beginnen
die Schluffolgerungen des Berichts. Der Atomkrieg wird verdammt als ,gegen
Gottes Willen“ und ,,das grofite aller Ubel“. Er kann ,,niemals Gerechtigkeit her-
stellen, denn er zerstdrt alles, was man zu verteidigen oder zu erreichen wiinscht®.
Die Zukunft der Menschheit, so fihrt der Bericht fort, hinge davon ab, dafl die
uralte Geschichte internationaler Anarchie beendet und Schritt fiir Schritt eine
Weltgemeinschaft errichtet werde. Bei dieser Aufgabe bilde das militdrische Patt
der zwei groflen Atommaichte einen fliichtigen Augenblick der Gnade. Die Un-
sicherheit dieser Situation kann dauerhaft nur {iberwunden werden ,durch die
Schaffung und das Wachsen internationaler Institutionen, denen allmihlich ge-
meinsame Macht {iberantwortet wird, um Gegensitze auszugleichen und Mittel
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bereitzustellen fiir ordnungsgemifle Wandlung nach gemeinsam anerkannten Ge-
setzen®. Allgemeine und vollstindige Abriistung, iiberwacht durch internationale
Organe, miisse gefordert, und den Entwicklungslindern wirtschaftliche Hilfe ge-
leistet werden. Der Bericht dringt darauf, die Vereinten Nationen zu stirken und
zu unterstiitzen; die Mitgliedschaft im Sicherheitsrat der UN soll reprisentativer
gestaltet und der Volksrepublik China ein Sitz eingeriumt werden. Die schnelle
Ratifizierung der UN-Resolution zur Beseitigung aller Arten rassischer Diskrimi-
nierung wie die Ernennung eines Hohen Kommissars fiir die Menschenrechte wer-
den verlangt.

Der Krieg in Vietnam hat die Teilnehmer der Genfer Konferenz — vor allem
die anwesenden Amerikaner, die sich in der Ablehnung der Regierungspolitik ihres
Landes ziemlich einig schienen — besonders beschiftigt. Die Stimmung der Sektion
in dieser Frage zeigt sich deutlich in der Feststellung, dafl ,,die massive und wach-
sende militdrische Gegenwart Amerikas in Vietnam und die langdauernde Bom-
bardierung von Dérfern im Siiden und von Zielen, die wenige Meilen von Stidten
des Nordens entfernt sind, nicht gerechtfertigt werden kann®. Ohne dafl von Ver-
handlungen die Rede wire, verlangt der Bericht, ,daf alle Feindseligkeiten und
militdrischen Unternehmungen beendet werden und daff Bedingungen fiir eine
friedliche Beilegung des Vietnamproblems durch die Vereinten Nationen, die
Teilnehmer der Genfer Konferenz oder andere internationale Organisationen ge-
schaffen werden®.

Neue Formen der Gemeinschaft

Der Einladung der Konferenz, die Welt mdge zu den Kirchen iiber ihre Fragen
und Probleme sprechen, wird reichlich entsprochen im Bericht der Sektion IV ,Die
Suche nach Gemeinschaft in der modernen stidtischen, technischen und pluralisti-
schen Gesellschaft“. Die verwirrenden Folgen schneller sozialer Verinderungen
werden freimiitig zur Sprache gebracht und eine Unmenge von Fragen gestellt,
ohne daf} es gelungen wire, sie in eine umfassende theologische Perspektive ein-
zuordnen. Die Schluffolgerungen des Berichts sprechen denn auch von der Not-
wendigkeit eines ,aggiornamento® in den Gliedkirchen des Okumenischen Rates.
»Das Problem der gegenwirtigen Struktur der Kirche ist dies, daf} sie fiir eine
vergangene westliche Gesellschaftsform entwidkelt wurde, die statisch, grofitenteils
agrarisch und religios konformistisch war.“ Es ist aber eine Tatsache, daff diese
Gestalt der Gesellschaft heute in wachsendem Maf untypisch fiir unsere Zeit ist,
je mehr Verstidterung und Industrialisierung zum Charakteristikum aller Gesell-
schaften werden. Konsequenzen dieses grundlegenden Prozesses sind Sdkularisie-
rung, das Entstehen von pluralistischen Gesellschaften, in denen verschiedene Wert-
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systeme nebeneinander bestehen, und eine Situation, in der die Kirche ein Insel-
dasein fithrt und von den Realititen des gesellschaftlichen Lebens abgeschlossen
ist, da sie nicht in der Lage ist, auf eine komplexe und dynamische Gestalt der
Gesellschaft Einfluf} auszuiiben. Die Sektion war davon iiberzeugt, dafl sich die
Kirchen der heraufzichenden Krise der Menschheit nicht genug bewufit seien, dafl
sie die Ausmafle der unter dem Anprall der modernen Technologie sich ergeben-
den Verdnderungen nicht iiberschauten. Diese Umbildungen kiindigten sich an in
der Auflosung des traditionellen Gemeinschaftslebens, in der weltweiten Auseinan-
dersetzung unter den Rassen, in der neuen Rolle der Frau, auch innerhalb des Fa-
milienlebens, in den neuen Formen der Sexualitit und im Generationenkonflikt.

Obwohl sehr wenig Frauen unter den Teilnehmern waren, wurde doch ihre
Funktion in der modernen Welt nicht vergessen. Die Kirchen wurden daran er-
innert, dafl ihr eigener Einflufl wachsen wiirde, wenn Frauen voll am gesellschaft-
lichen Leben teilndhmen, und wenn sie mit den Minnern in der Gesetzgebung, in
der Politik und im geistlichen Dienst der Kirchen zusammenarbeiteten. Sogar der
Okumenische Rat selbst wurde aufgefordert, der Mitarbeit der Frauen in seinen
Versammlungen und Organisationen ,grofleren Vorrang® zu geben. Heutzutage,
so bemerkt der Bericht, sei die Frau nicht mehr auf eine einzige Rolle in der Gesell-
schaft festgelegt. Auch diirften ihre besonderen fraulichen Aufgaben und Anlagen
nicht auf Grund der gegenwirtigen, von Minnern beherrschten Gesellschaft und
Kultur beurteilt werden.

Sehr verstindig analysiert der Bericht die sogenannte ,Revolte der Jugend®. Es
wird darauf hingewiesen, daf ,die bestehenden Wertsysteme bisher noch nicht die
Konsequenzen der modernen Technik in sich aufgenommen (haben); andererseits
sind junge Leute iiberaus unzufrieden dariiber, dafl die Wertsysteme, so wie sie
bentitzt wurden, nicht in der Lage waren, mit Problemen wie Krieg, wirtschaft-
liche Ungerechtigkeit oder &ffentliche Unehrlichkeit fertig zu werden®. Daf} die
Erwachsenen es versiumen, der Jugend Verantwortung fiir Entscheidungen in der
Gesellschaft und in den Kirchen zu iibertragen, hilt der Bericht fiir eine der Ur-
sachen der gegenwirtigen Krise der Autoritit. :

Die Vollversammlung des Okumenischen Rates in Neu-Delhi 1961 hatte gefor-
dert, dafl ,wir unseren jiidischen Nichsten den Beweis dafiir geben, dafl wir fiir
sie das gleiche Recht und die gleiche Wiirde erstreben, die Gottes Wille fiir seine
Kinder sind“. Die Stelle des Berichts, die diese Forderung bekriftigte, wurde durch
einen Sprecher aus dem Nahen Osten scharf angegriffen. Er erklirte, dafl die
Erklirung politische Implikationen habe, dafl sie den Staat Israel begiinstige und
viele Christen in ernste Verlegenheit bringen werde. Die Episode, die bezeichnend
ist fiir die Mentalitdt der Christen des Nahen Ostens und an die Diskussionen des
Zweiten Vatikanums iiber die Judenfrage erinnert, hatte keine Konsequenzen.
Eine Versammlung wie die Genfer Konferenz kann nicht Beschliisse einer Welt-
konferenz des Okumenischen Rates riickgidngig machen.
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Mitglieder der Sektion IV, zum grofiten Teil Soziologen, Anthropologen und
Erzieher, hatten sich dariiber beklagt, daf} eine gemeinsame Sprache fehle, in der
sich Theologen und Wissenschaftler verstindigen kénnten. Der Bericht empfiehlt
daher eine Reihe von Studienkonferenzen, um ,eine Gelegenheit zum Gesprich
zu schaffen zwischen Theologen und den Fachvertretern der Geistes-, Sozial- und
Naturwissenschaften, so dafl sie gemeinsam erarbeiten kdnnen, wie der Mensch
als individuelle Person und die Gemeinschaft wachsen und sich entfalten konnen®.
Auflerdem miisse auch die theologische Ausbildung so radikal verdndert werden,
»daf sie eine wirkliche Begegnung zwischen der Kirche und den Wirklichkeiten
der sich stindig verindernden modernen Welt fordert®.

Probleme der Entwicklungsldnder

Die Genfer Konferenz fiir Kirche und Gesellschaft sei fiir die Teilnehmer eine
,eminent padagogische Erfahrung® gewesen, bemerkte Generalsekretir W. A.
Visser’t Hooft in einem abschlielenden Interview. Er bezog sich dabei zweifellos
auf den Schodk der westlichen Teilnehmer unter den scharfen und manchmal wil-
den Angriffen gegen ihre Ideologien, Institutionen und Praktiken von seiten der
Entwicklungslinder. Denn, wie die Genfer Konferenz beweist, die Ost-West-
Spannung klingt ab. Dafiir entsteht ein neuer Konflikt zwischen den Habenichtsen
der stidlichen Erdhilfte, die laut ihre Anspriiche anmelden, und den wohlhabenden
und gleichgiiltigen Bewohnern der nordlichen Hemisphdre. Die Bescheidenheit
und Geduld der ,, Westlichen®, besonders der Amerikaner, unter den Attacken der
ungeduldig gewordenen Vertreter der Entwicklungslinder war bewundernswert.

Nationalismus ist der berauschende Wein, der in den Entwicklungslindern
reichlich flieft. Er wird als das wesentliche Mittel der Selbstfindung, Selbstidentitit
und Selbstbehauptung angesehen. Mit ihm verbunden ist die Entschlossenheit, die
herrschenden politischen und wirtschaftlichen Zustinde notfalls mit Gewalt tiber
den Haufen zu werfen. Man hilt sie fiir listige Uberbleibsel einer kolonialen
Vergangenheit. Die Lateinamerikaner artikulierten diese Position am schirfsten.
Nach der Ansicht von Dr. Richard Shaull vom Princeton Theological Seminary
soll die Kirche ,den Rahmen schaffen, in welchem die Menschen dazu freigesetzt
und ermutigt werden, dieses revolutionire Engagement anzunehmen, und in wel-
chem ihnen geholfen wird, eine theologische Perspektive und eine Ethik fiir die
Revolution auszuarbeiten®. Eine solche Sprache verwirrte natiirlich viele, auch die
beiden Kommentatoren. Doch der weise André Philip, Veteran der franzosischen
Wirtschaftswissenschaftler und alter Parlamentarier, warf ein: ,Fordert nicht die
christliche Liebe, dafl wir brutal offen miteinander reden? Die enterbten Linder
prophezeien den Zusammenbruch des moralischen Prestiges des Westens, wenn
wir nicht weitsichtige Entscheidungen treffen, um der wirtschaftlichen Anarchie
ein Ende zu machen, die in der Welt herrscht.“
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Weltkonferenz fiir Kirche und Gesellschaft
Okumenische Zusammenarbeit

Dialog und Zusammenarbeit mit anderen, besonders mit der Katholischen Kir-
che, wurden wiederholt auf der Konferenz gefordert. Die Einladung wurde ange-
nommen und erwidert in der Ansprache von Charles Moeller, Untersekretir der
romischen Kongregation fiir die Glaubenslehre und einer der acht katholischen
Beobachter in Genf. Auf die erfolgreichen gemeinsamen Besprechungen zwischen
Fachleuten des Okumenischen Rates und des Sekretariats fiir die Einheit der Chri-
sten {iber soziale Fragen anspielend, ging Moeller noch weiter und meinte: ,,Zu-
sammenarbeit zwischen den Menschen guten Willens und den Kirchen sollte sich
auf eine Anzahl von Grundsitzen griinden, die jeder annehmen kann, ohne sich
damit fiir oder gegen Gott entscheiden zu miissen.”

Grofle Erwartungen erfiillten den Saal, als Metropolit Nikodim, Leiter der
Auslandsabteilung des Moskauer Patriarchats, sich zu seinem Kommentar erhob.
Nikodim, der viel — und lateinisch! — aus den Enzykliken der Pipste Johan-
nes XXIII. und Paul VI. zitierte, lobte diese, weil sie ,eine gute Grundlage fiir
einen ausgedehnten und fruchtbaren briiderlichen friedlichen Dialog iiber Pro-
bleme des christlichen Sozialdenkens unserer Zeit“ darstellten. Das Urteil Papst
Pauls VI. in der Enzyklika ,Ecclesiam suam® iiber die Schwierigkeiten eines
Dialogs mit den Atheisten fand der russische Bischof zu pessimistisch. Man miisse
zwar zugeben, dafl ein zu grofler Unterschied in der Ideologie den vom Papst
beschriebenen Dialog undenkbar mache, aber die Liebe, die sich bemiiht, den Frie-
den herzustellen und das Los der Menschen zu verbessern, miisse ,auf eine leben-
dige, mitfiihlende Antwort aller Menschen, die guten Willens sind, stoffen“. Eine
Analyse der Konzilsdokumente sollte dann zeigen, wie das Vatikanische Konzil
den sozialen Charakter des Eigentums betone. Nikodim schlofl daraus auf eine
katholische Tendenz zu einem Regime mit Gemeineigentum, auf eine Art Billi-
gung des Sozialismus sowjetischer Prigung. Auf jeden Fall kénne man ,mit Recht
erwarten, daf in Zukunft eine weitreichende gegenseitige Verstindigung und eine
Einigung hinsichtlich der grundsitzlichen Losung all dieser Probleme in einem
einmiitigen, gesamtchristlichen Geist erzielt werden kann®.

Der Geist und die Ziele der Genfer Weltkonferenz fiir Kirche und Gesellschaft
kommen sehr gut in dem Gebet zum Ausdruck, das beim Schlufigottesdienst von
Dr. Adeolu Adegbola, Direktor des United Theological College der Methodisten
in Nigeria, gesprochen wurde: ,O Gott, unser Vater, wir beten fiir Deine Kirche,
die heute mitten in den Wirrnissen einer sich verindernden Welt steht, Aug in
Auge mit neuen Aufgaben: Taufe sie aufs neue im lebenspendenden Geist Jesu.
Schenke ihr ein groferes Verstindnis fiir ihre Pflichten, lebendigeres Mitgefiihl
mit den Leidenden und vollkommene Treue zu Deinem Willen. Lege auf ihre -
Lippen die Frohe Botschaft ihres Herrn. Hilf ihr, mutig die Ankunft des Reiches
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Gottes zu verkiinden. Erfiille sie mit der Propheten Zorn {iber die Tyrannei und
mit der Sorge Christi fiir die Mihseligen und Beladenen. Und gib ihr eine Stimme,
um fiir die zu sprechen, fiir die niemand spricht. Lafl sie aufhoren, ihr eigenes
Leben zu suchen, damit sie es nicht verliere. Gib ihr den Mut, das Wort der Ver-
gebung zu verkiinden und den Dienst der Versohnung treu zu erfiillen, den Du
ihr aufgetragen hast durch Christus, unseren Herrn. Amen.“

Es ist sicher ein Zeichen der Zeit, daf} die Pastoralkonstitution {iber ,,Die Kirche
in der Welt von heute“ des Zweiten Vatikanischen Konzils soviel mit den Ergeb-
nissen der Genfer Weltkonferenz fiir Kirche und Gesellschaft gemeinsam hat, be-
ginnend mit der Betonung der christlichen Verantwortung fiir den Fortgang der
Geschichte und fiir den Aufbau einer briiderlichen, gerechten und friedlichen Welt
fiir die eine Menschheit. Die Bedeutung der Verlautbarungen beider Versamm-
lungen besteht ganz und eindeutig darin, daf die Kirche heute nicht mehr danach
streben kann, die gesellschaftliche Ordnung zu beherrschen und zu lenken — eine
Tatsache, die man nicht bedauern sollte —, daff ihr aber eben damit eine neue
Chance gegeben ist. Die Chance ndmlich, wieder zu werden, was zum Wesen der
Kirche Christi gehort: eine Gemeinschaft des Dienstes fiir eine heilsbediirftige Welt.

Assistentin von Husserl und hat noch im Klo-
ster zwel philosophisch-theologische Biicher ge-
schrieben: ,Endliches und ewiges Sein® und

UMSCHAU

»Kreuzeswissenschaft, eine Studie {iber Johan-
nes vom Kreuz. Betrachtet man aber die Be-
richte {iber ihr Leben und ihre Eigenart, so wird

Edith Steins geistige Gestalt

Am 12. Oktober wire die Karmelitin Teresia
Benedicta a Cruce, Edith Stein, 75 Jahre alt
geworden, wire sie nicht zwischen dem 8. und
11. August 1942 in Birkenau-Auschwitz als
Jiidin vergast worden. Viele haben unter der
damaligen Schreckensherrschaft diesen grausa-
men Weg gehen miissen. Aber unter ihnen sind
nur wenige, die heute noch so in der Verchrung
weiterleben und wirksam sind wie diese
schlichte Frau. Woran liegt diese Lebendigkeit
iiber den Tod hinaus?

Man kdnnte meinen, der Grund sei, daf sich
in ihrer Person Philosophie und Frommigkeit
in einer einzigartigen Weise vereint haben. War
sie doch vor ihrer Konversion Sekretirin und
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man kaum dieser Ansicht zustimmen kénnen.

Edith Stein war offenbar von Natur auf Me-
ditation und Beschiftigung mit Geistigem an-
gelegt. Das wird schon aus ihrer Universitdts-
zeit berichtet, als sie jedem religitsen Glauben
entfremdet war. In den Jahren ihrer Lehrtdtig-
lkeit in Speyer fiel auf, dafl sie stundenlang un-
beweglich im Gebet verharren konnte. Bezeich-
nend ist auch, dafl sie von ihrem Ubertritt zur
katholischen Kirche an mit unbeirrbarer Sicher-
heit den Eintritt in den Karmel angestrebt und
auch erreicht hat. Damit ist auch ein weiteres
Kennzeichen ausgesprochen, ihre ruhige und
stetige Willenskraft, die das einmal erkannte
Gute ganz selbstverstindlich und schlicht auch
in die Tat umsetzte; es scheint bei ihr kaum
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einen Zwiespalt zwischen Erkenntnis und Tun
gegeben zu haben.

Diese beschauliche Anlage bedeutet ein In-
teresse an der Wirklichkeit des Geistigen, hin-
ter der die #uflere Wirklichkeit, die bei den
meisten Menschen den ersten Platz einnimmt,
zuriicktrat, was auch die Schlichtheit und Ein-
fachheit ihres dufleren Benehmens und Auf-
tretens erkldrt. Nun hatte Edith Stein schon in
ihrer Studienzeit jeden religidsen Glauben ver-
loren, obwohl sie in einem orthodoxen jiidi-
schen Heim von einer tieffrommen Mutter er-
zogen worden war und an dieser Mutter innig
hing. Der Verlust jeder religitsen Uberzeugung
scheint ohne Krise erfolgt zu sein, und von
religioser Unruhe in diesen Jahren wird nichts
berichtet. Aber der Sinn fiir geistige Wirklich-
keiten blieb offenbar wach. Sie hatte zuerst mit
dem Studium der Psychologie begonnen. Man
versteht, dafl diese Wissenschaft, wie sie damals
war, sie nicht ansprechen konnte. Da fielen ihr
die ,Logischen Untersuchungen® von Husserl in
die Hinde. Sofort verspiirte sie, dafl es hier
um anderes ging, um das, was sie im Studium
bis jetzt vergebens gesucht hatte, was aber
ihrem Wesen entsprach. Darum setzte sie sofort
alles in Bewegung, um nach Gottingen zu gehen
und Husserls Vorlesungen horen zu ktnnen.

Sie ist offenbar mit der ganzen Kraft ihres
Wesens auf diese Philosophie eingegangen, so
dafl sie auch andere in sie einfithren konnte.
Was ihr darin entgegenkam, das war wohl die
Hingabe an die Wirklichkeit, auch die geistige,
bis zur Selbstvergessenheit, das stille Verwei-
len des Blickes auf dem Gegebenen, die intellek-
tuelle Demut, die sich dem beugt, was ist, und
es anerkennt, statt zu meinen, durch Postulate
und Spekulationen hinter das Geheimnis des
Wirklichen kommen zu kénnen. Die Phinome-
nologie erdffnete so fiir Edith Stein einen zu-
verlissigen Zugang zu geistigen Wirklichkeiten;
und sie verweilte bei ihnen mit ihrer ganzen
nicht geringen Erkenntniskraft.

Aber im Grunde war sie noch nicht bei den
Wirklichkeiten angelangt, nach denen ihr gan-
zes Wesen verlangte. Die Phinomenologie war
fiir sie, ohne daf} sie es wufite, nur eine Vor-
bereitung und ein Durchgang. Um was es ihr

ging, das fand sie auf einem ganz andern Weg.
Durch Vortrige von Max Scheler hatte sie zum
ersten Mal wie von ferne und mit rein intellek-
tuell-phinomenologischem Interesse die Wirk-
lichkeit des Religitsen und den Katholizismus
erblickt. Es entsprach der phinomenologischen
Haltung, auch diese ihr neue Welt vorurteilslos
zu betrachten. Aber zunichst blieb das Inter-
esse rein theoretisch ohne jede Wirkung auf ihr
Leben. Da fiel ihr zufillig die ,Seelenburg®
der hl. Teresa von Avila in die Hinde. Wie
von einem Blitz erleuchtet lag auf einmal die
wahre Heimat ihrer Seele vor ihr. ,Das ist die
Wahrheit®, rief sie aus, als sie das Buch in
einem Zug gelesen hatte. Es war Wahrheit in
einem doppelten Sinn. Hier begegnete ihr die
Wirklichkeit, an der gemessen die gewdhnliche
wie leer und unwirklich erschien. Und es war
Wahrheit fiir sie. Hier fand sie das, was allein
sie erfiillen konnte, nicht nur wie die Phino-
menologie die Erkenntnis, sondern ihr ganzes
Wesen. Sie war dem begegnet — ,Warum hast
du ihn kennengelernt?“, so hat es ihre Mutter
treffend, wenn auch als Vorwurf, ausgedriidst! —,
der ihr eigentlichstes Verlangen erfiillte, der
ihr innerstes Sein anrief und aufschloff, der
Leben und nicht nur Erkenntnis bedeutete. Nur
fiir ihn und seine Liebe lohnte es sich, zu leben.
Und mit der ihr eigenen Entschlossenheit zog
sie sofort die Folgerungen aus ihrer Erkenntnis.
Es wird weder von vorhergehenden inneren
Kédmpfen berichtet, noch trat ein Bruch ein; sie
hatte ganz einfach heimgefunden. Dieser unbe-
dingte Gehorsam bleibt bis zu ihrem Tod kenn-
zeichnend fiir thr Wesen.

Die Phinomenologie hatte ihr gleichsam
einen Vorgeschmack geistiger Wirklichkeiten
vermittelt. Aber nun bedurfte sie ihrer nicht
mehr. Nur im Gehorsam arbeitet sie im Klo-
ster an ihren Werken. Bezeichnend ist ihr Wort
an einem Sonntag: ,Gott sei Dank, heute
braudh’ ich nicht zu schreiben, heute darf ich
beten® (159). Ihre Begabung auf philosophi-
schem Gebiet scheint iiberhaupt mehr repro-
duktiv als produktiv gewesen zu sein; sie

1 Teresia a Matre Dei et Ss. Vultu, Edith Stein. Auf
der Suche nach Gott (Kevelaer 1963) 136. — Auch die
anderen Zitate sind diesem Buch entnommen.
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konnte sich dem Gedankengebdude einer frem-
den Philosophie bis zur Selbstvergessenheit hin-
geben. Das zeigt sich auch in ihren Werken iiber
Thomas und Johannes vom Kreuz. Hier merkt
man von der Schiilerin Husserls so gut wie
nichts mehr; die Problematik, die sich mit einer
Reihe von Punkten verkniipft, hat sie nicht be-
achtet. Wer bei ihr eine Auseinandersetzung
der Phinomenologie mit Thomas oder ihre An-
wendung auf die mystischen Erfahrungen und
Lehren des hl. Johannes sucht — besonders letz-
tere wire wegen ihrer eigenen mystischen Er-
fahrungen so kostbar —, der kann nur enttduscht
sein. Es fehlt vor allem jenes Etwas, das das
selbstindige philosophische Denken verrit und
das sich, wenn es da ist, nicht verbergen lifit.

Nicht philosophische Forschung war ihr
eigentlicher Beruf. Hoheres und Wirksameres
war ihr bestimmt, und sie hatte es nun gefun-
den. War sie von Anlage her ein innerlicher
Mensch gewesen, so entband und verwandelte
nun die Gemeinschaft mit Christus diese An-
lage iiber ihre natiirlichen Mdglichkeiten hin-
aus, erfafite den ganzen Menschen und verlich
ihr die Strahlkraft, die alle verspiirten, die mit
ihr in Verbindung kamen. Mit der ihr eigenen
Folgerichtigkeit lebte sie nun von der neuen
Mitte ihres Seins aus, so wie es Paulus von sich
aussagen konnte: ,Ich lebe; aber nicht ich, son-
dern in mir lebt Christus® (Gal 2, 20). Threr
Verbindung mit Christus entstrémte unmittel-
bar all ihr Verhalten und Tun; sie lebte in
allem mit ihrer gesammelten geistigen Kraft
von der Tiefe her; sie war in diesem Sinn ein
wesentlicher Mensch. Hier lag das Geheimnis
ihrer Wirkung auf alle, die ihr begegneten, eine
Wirkung, die nicht absichtlich war. Wenn ein
hollindischer Beamter, der sie im Durchgangs-
lager Westerbork traf, spiter aussagte: ,Ein
Gesprich mit ihr. .. das war eine Reise in eine
andere Welt. In solchen Minuten bestand We-
sterbork nicht mehr® (233), so hat er sie in die-
sen wenigen Worten genau gekennzeichnet. Fiir
sie war das Religitse nicht ein ferner blasser
Schemen; es war die Wirklichkeit, in der sie
unmittelbar lebte und von der sie lebte. Diese
ohne Gewalt, ja, scheinbar ohne Anstrengung
gleichsam in einem Punkt versammelte geistig-
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religiose Kraft gab auch ihrer Lehrtitigkeit und
ihren Vortrigen das Einzigartige und Unver-
gefiliche, von dem alle Zeugnisse sprechen. Aus
ihr strahlte unsichtbar, aber darum nicht weni-
ger wirklich, ein Etwas aus, eine iibernatiir-
liche, gnadenhafte Michtigkeit, fiir die ihre
Worte, ihr Auftreten, ihre ganze Erscheinung
nur der durchscheinende Triger waren. Was sie
selbst geschrieben hat, hat sich an ihr bewahr-
heitet: ,Thm (dem Herrn) verbunden bist Du
allgegenwirtig wie Er. Nicht hier oder dort
kannst Du helfen, wie der Arzt, die Kranken-
schwester, der Priester. An allen Fronten, an
allen Stitten des Jammers kannst Du sein in
der Kraft des Kreuzes® (201). In dieser Kraft
vermochte sie, wenn auch voller Trauer iiber
die Leiden ihres immer geliebten Volkes und
tiber die unmenschlichen Greuel, deren Zeuge
sie wurde, gelassen die Fahrt in den Tod an-
treten. Diese Strahlkraft wirkt weiter in dem
Vertrauen und der Verehrung, die ihr in un-
gewohnlicher Weise seit ihrem Tod zuteil wer-
den, und die sich aus der dufleren Art ihres
Todes allein nicht erkliren lassen. Thr Leben
zeigt eine so gerade Linie, eine solch fraglose
Entschiedenheit fiir das erkannte Gute, eine
solche Selbstvergessenheit iiber der Hingabe an
die gortliche Wirklichkeit, dafl man fast sagen
mdochte, einen anderen, einen angemesseneren
Abschluf konnte dieses Leben nicht finden als
die namenlose Hingabe im Martyrium.
Mirtyrin, das heiflt Zeugin, ist Edith Stein
geworden einmal fiir die Wirklichkeit und
Michtigkeit des Gottlichen in einer Welt, die
daran nicht mehr glauben kann. Diese Kraft
ist imstande, jeden Beruf zu verwandeln und
zum Heil der Welt wirksam werden zu lassen.
Mirtyrin auch fiir die Zugehorigkeit zu ihrem
Volk, dem einst erwihlten, das sie nie ver-
leugnet, fiir das sie bewufit ihr Leben aufge-
opfert hat, damit es gleich ihr den Weg finde
zu dem, der dem Fleische nach diesem Volk
entstammte. In einem Brief schrieb sie 1933
iiber die hl. Theresia vom Kinde Jesu: ,Mein
Eindruds war, daf hier ein Menschenleben ein-
zig und allein von der Gottesliebe bis ins Letzte
durchformt ist. Etwas Groferes kenne ich nicht,
und davon mochte ich soviel wie méglich in
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mein Leben hineinnehmen und in das aller, die
mir nahestehen® (Briefe I, 14). Auf einem Weg,
der duflerlich von dem dieser ihrer Schwester
verschieden, aber im wesentlichen der gleiche
war, dem Weg der vorbehaltlosen Aufopfe-
rung, hat sie dieses Ziel erreicht.

Dafl am 4.1.1962 der kanonische Prozef}
fiir ihre Seligsprechung von Kardinal Frings
eroffnet worden ist, liflt uns hoffen, daf sie in
nicht allzu ferner Zukunft neben ihrer Schwe-
ster vom Karmel von der Kirche allen als Vor-
bild und Fiirsprecherin verkiindet werden wird.

A Brunner:Si]

Ungleiche Bildungschancen

Die ungeldsten Probleme um den sogenannten
Bildungsnotstand, die Begabungsreserven und
den Bildungsriickstand der deutschen Katho-
liken bewirken, dafl einer empirisch-soziologi-
schen Untersuchung iiber ,Die Ungleichheit der
Bildungschancen“! ein Vorschufi an Aufmerk-
samkeit wie an Kritik geschenkt wird; erhofft
man sich doch eine bestdtigende oder rechtfer-
tigende Antwort auf das den drei Problemen
zugrundeliegende, mehr geahnte als bewiesene
Faktum der sozialen Selektion in unserem
Schulsystem.

Kinder der Grundschicht im
Bildungsgeschehen

Obgleich das deutsche Bildungswesen, ver-
glichen mit England, prinzipiell am wenigsten
Privilegien kennt,stammen in Deutschland nach
der Hochschulstatistik fiir das Wintersemester
1962/63 nur 5,9 %o der Studenten aus der Ar-
beiterschicht, wobei hier wiederum Kinder von

1 Franz Hess, Fritz Latscha, Willi Schneider, Die Un-
gleichheic der Bildungschancen (Olten, Freiburg: Walter
1966; 295 S. Brosch. 22,-). Wenngleich die Untersuchung
nur fiir den Umkreis der Stadt Basel reprisentartiv ist,
kommt sie doch durch Einordnung der lokalen Ergebnisse
in europdische Erfahrungen und bei Beriicksichtigung der
Khnlichkeit des Kulturkreises zu allgemeineren Schliissen,
die auch fiir die Bewiltigung des deutschen Bildungsnot-
standes relevant sind.

Facharbeitern, unselbstindigen Handwerkern
und Arbeitern in angelernten Berufen den grofi-
ten Teil ausmachen. Stellt man auch seit 1893
(0,1 %), 1928/29 (2,2 %) und 1953/54 (4,7 /o)
ein 'deutliches Ansteigen der Studenten aus Ar-
beiterkreisen fest, so sind doch die Arbeiter im
Verhiltnis zu ihrem Anteil an der Gesamtbe-
volkerung auf der Hochschule unterreprisen-
tiert (1961 waren 45 %o aller Erwerbstitigen
»Arbeiter). Nun ist dies nicht ein ausschlieR-
lich deutsches Phinomen. In der Schweiz, in
Frankreich, in Belgien, in den Niederlanden,
in Dinemark lauten die Zahlen dhnlich. Nur
in Schweden und England erreicht der Anteil
der Kinder aus dieser Grundschicht einen stati-
stischen Wert von iiber 10 %o; Schweden 14,3 %/
(1960/61), England 25 %o (1961/62). Wenn die
DDR fast 50 %0 Arbeiterkinder als ,Direkt-
studenten® anfiihrt, so miifite diese Zahl noch
niher gepriift werden. Trotzdem diirfte es in
der DDR mehr Studenten aus Arbeiter- und
Bauernfamilien geben als in der Bundesrepu-
blik. Symptomatisch wird dieser Tatbestand
greifbar, wenn man hért, dafl sich in der Bun-
desrepublik aus einer Million Landarbeiter im
WS 1958/59 genau 80 Universititsstudenten,
aus einer Million Beamten aber 52 199 Studen-
ten rekrutierten® 7

Aus diesem einseitigen Schichtbild der Uni-
versitdt ergibt sich die Frage nach der Schich-
tung in den vorgelagerten Schulstufen. Treten
Arbeiterkinder gar nicht in die hohere Schule
ein oder verlassen sie diese vorzeitig? Wo liegt
der entscheidende Punkt der Selektion fiir das
akademische Studium?

Fiir Deutschland geben die Untersuchungen
von K. V. Miiller und die zusammenfassende
Darstellung von Ralf Dahrendorf* eine Ant-
wort auf diese Frage. Miiller beziffert den An-
teil der Arbeiterkinder an Gymnasium - und
Oberschule auf 15,2 /. Dahrendorf nennt als
Anteil rund 159 aller Sextaner und beruft
sich dabei auf die Untersuchungen von Schultze,

2 R. Dahrendorf, Arbeiterkinder an deutschen Univer-
sititen (Tiibingen 1965) 7.

3 K. V. Miiller, Begabung und soziale Schichtung in
der hochindustriellen Gesellschaft (Koln 1956) 5.

4 Dahrendorf a.a.0. 10; ebenso ders., Bildung ist Biir-
gerrecht (Hamburg 1965).
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Hitpass, Peisert und Kob. Im Vergleich dazu
wird der Anteil der ,Grundschicht® (unge-
lernte Arbeiter) und der ,gehobenen Grund-
schicht® (gelernte Arbeiter, Kleinlandwirte und
Kleingewerbetreibende) an der Gesamtbevil-
kerung auf 55,4 % errechnet. Im Gegensatz
dazu stellt die 4,1 %0 der Gesamtbevilkerung
zihlende Oberschicht 25,7 %0 der Gymnasiasten
und Oberschiiler. Diese fiir den Schuleintritt
geltenden Zahlen werden fiir die Kinder aus
der Grundschicht durch frithzeitigen Schulab-
gang noch verringert. Albrechts Forschungen
ergaben, dafl von 100 Akademikerkindern in
der Unterstufe noch 72, von 100 Arbeiterkin-
dern nur noch 26 in der Oberstufe waren®.

Schneider schreibt iiber die Ergebnisse der
europiischen Bildungsforschung: ,Zusammen-
fassend ist festzuhalten, dafl Arbeiterkinder in
den meisten Lindern sowohl beim Eintritt in
die hohere Schule wie auch nach dem Eintritt
besonders stark von der Auslese betroffen wer-
den. Je niher die Wege der hoheren Bildung
an die Universitit heranfithren, um so geringer
wird der Anteil der Arbeiterkinder an der Ge-
samtzahl der Schiiler, die an dieser Bildung
teilhaben.“® Daraus ergibt sich, dafl auch heute
noch - im Gegensatz zu H. Schelskys These von
der nivellierten Berufsgesellschaft — das akade-
mische Studium mehr einen sozialen Status be-
stitigt als neu erwerben hilft, und dafl die
soziale Mobilitit den Arbeiter nicht erfaflt, zu-
mal anscheinend die Mobilitit an Qualifikatio-
nen gebunden ist, die in der hoheren Schule
erworben werden.

Ursachen der sozialen
Selektion in der Schule

Fragt man nach den Griinden dieser Ergeb-
nisse, so liegt die Ursache sicher nicht in der
geringeren intellektuellen Begabung der Arbei-
terkinder, sondern in den aussichtsloseren Bil-
dungschancen, die sich durch eine Interdepen-
denz von Schulerfolg und Schichtzugehdrigkeit
erdffnen.

5 W. Albrecht, Ist das Gymnasium eine Standesschule?,
in: Siidwestdeutsche Schulblitter 63 (1964) 19 f.
6 Hess-Latscha-Schneider a.a.O. 28.
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Diese Bildungschancen beim Aufstieg in die
hohere Schule werden — wie die Baseler Unter-
suchung ergibt — durch vier Schranken markiert:
Ukonomische Riicksichten, Attitiiden des Eltern-
hauses, Interaktion zwischen Schulsystem und
Elternhaus und das spezifisch biirgerliche Bil-
dungsideal der héheren Schule, vor allem des
Gymnasiums.

Okonomische Riidssichten: Durch ein lang-
dauerndes Studium ihrer Kinder erfahren Fa-
milien der Grundschicht einen spiirbaren Ein-
kommensverlust. Soweit Arbeitereltern iiber-
haupt iiber das Stipendienwesen informiert
sind, herrscht bei ihnen elne gewisse Animosi-
tit gegeniiber Stipendien: man mdchte keines-
wegs in Abhingigkeit geraten. Man denkt fer-
ner an das Unmittelbare und kann nicht auf
lingere Zeit planen. Im letzten also das Ergeb-
nis einer verkiirzten Zeitperspektive.

Attitiiden des Elternhauses: Arbeiter niitzen
— selbst bei begabten Kindern — die Bildungs-
chancen nicht aus, wihrend Eltern aus der
Oberschicht auch minderbegabten Kindern un-
ter groflen Opfern eine entsprechende Ausbil-
dung sichern. Es fehlt demnach ein padagogi-
sches Selbstbewufitsein. Durch diesen Mangel
wird Leistungswille und Leistungsaktivitit der
Kinder nicht hinreichend angespornt. Erschwe-
rend kommt hinzu, daff die Eltern die hohere
Schule, vor allem das Humanistische Gymﬁa-
sium nicht kennen und diese mit dem Wert-
system der biirgerlichen Mittelschicht, einer dem
Arbeiter fremden Klasse, identifizieren. Neh-
men sie trotzdem die hohere Schule in Aus-
sicht, dann wird der schulische Fortgang der
Kinder in Frage gestellt, weil sie nur mangel-
haft die Muttersprache beherrschen: eine Folge
der Erziehungspraxis in der frithen Kindheit”.
Dadurch wird die ,Milieusperre* nur noch er-
hoht.

Interaktion zwischen Elternhaus und Schule:
Die Zusammenarbeit der beiden Erziehungs-
michte ist mangelhaft (ausgenommen sind hier-
bei die Privatschulen!). Diese Distanz wird
mitbestimmt durch die divergierenden Wert-

7 Hieraus liefe sich ein Beweis fiir die Notwendigkeit
des Kindergartens herleiten. Vgl. dazu: Dahrendorf, Ge-
sellschaft und Demokratie in Deutschland (Miinchen 1965)
344 ff.
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systeme, wie sie durch die Unterschiede in der
Sprache, in den Spielgruppen der Kinder und
in den Berufsplinen der Eltern — als den Aus-
prigungen einer Subkultur — an den Tag kom-
men. Die Reaktion der sozial inferioren und
deshalb unsicheren Arbeiter ist soziales Unbe-
hagen. In der Weise beinahe institutioneller
Ideologien werden Einstellungen wohl nicht
formuliert, aber emotional festgehalten und im
Handeln wirksam: in ,dem Glauben vieler
Arbeiter an die planmiflige Bevorzugung der
JReichen* und in der ,Uberzeugung vieler Leh-
rer vom Begabungsmangel der Arbeiterkinder
und der ,Senkung des Niveaus® durch Verinde-
rung der Sozialschichten ihrer Schiiler®s.

Das biirgerliche Bildungsideal: Im Hinter-
grund des hoheren Schulsystems nimmt die
Grundschicht ein biirgerliches Bildungsideal
wahr; vordergriindig erlebt sie dies in der
Atmosphire der Schule (Taschengeld der Kin-
der, Freizeit, Kleidung, Ferienpline usw.). Dies
hilt sie ab, trotz der Bildungsbediirfnisse, den
Aufstieg zu wagen. Mit diesem Bildungsideal
wird nicht nur die Rollenvielfalt des Menschen
beschnitten, sondern letztlich seine Freiheit ein-
geschrinkt. Das Dilemma: Gleichheit oder Un-
gleichheit im Bildungsgeschehen wiire also auch
auf Wilhelm von Humboldt zuriickzuftihren
und auf die von ihm im Gymnasium und im
hoheren Schulwesen installierte Bildungsidee
des Humanismus. Mit diesemn Menschenbild des
,Gebildeten® als eines Auflenseiters, fern von
Beruf und ebenso weit von der Politik, kann
der Arbeiter, der seinen Lebenssinn nicht jen-
seits des Berufes sucht und sich oft als Opfer
der Politik vermutet, nichts anfangen. Er lehnt
es nicht ohne Grund fiir sich und seine Kinder
ab. ,Das Gymnasium ist keine Volksschule®,
sondern eine Schule fiir Privilegierre?®.

Ziel: Gleichheit der Bildungs-
chancen

Aus der Analyse zweier Aussagen konnen
Ansitze zur Bewiltigung des Mifistandes ge-
funden werden.

8 Dahrendorf, Arbeiterkinder 34; Bildung ist Biirger-

recht 66.
10 Hess-Latscha-Schneider a.2.0. 160.

20 Stimmen 178, 10

1. Ralf Dahrendorf schreibt, dafl durch die
heutige Schulsituation das Elternrecht zugun-
sten des Lehrerrechts abdanke!?, sozusagen von
ihm usurpiert werde.

Da den Eltern der Arbeiterkinder bezie-
hungsweise der Grundschicht weithin das Er-
lebnis einer hoheren Schule fehlt und da sie
von klassenbedingten Vorurteilen dem Schul-
system gegeniiber infiltriert sind, weil sie fer-
ner ihre Kinder weder sich selbst entfremden
noch einer Diskriminierung aussetzen wollen
und sie deshalb ihre Kinder mehr zuriickhalten
als einer optimalen Bildungschance aussetzen,
hingt der Ubergang in die hhere Schule weit-
gehend vom Lehrer ab. Der Lehrer der Volks-
schule informiert (oder informiert nicht) die
Eltern iiber die héhere Schule, ihre grofieren
Berufschancen und das Stipendienwesen. Er
fithrt (oder fithrt nicht) das Kind iber die
elterlichen Bedenken hinweg zu gesteigertem
Leistungswillen; er qualifiziert (oder qualifiziert
nicht) die Leistungen des Kindes (insoweit der
Ubertritt von einem Notendurchschnitt ab-
hingt) im Hinblick auf die hohere Schule, wo-
bei unbewufit einmal sein eigenes schichtbeding-
tes Standesbewufitsein wie der idealisierte Ty-
pus eines Schiilers an der htheren Schule eine
verhingnisvolle Rolle spielen kénnen. Das Er-
gebnis, wie es die Baseler Untersuchung vor-
legt, lautet: das Elternrecht wird weithin durch
das Lehrerrecht annulliert. Die Lehrer bestim-
men weit mehr, als es die Eltern ahnen, den
zukiinftigen Weg der Kinder. Sie bedienen so-
zusagen die Schalthebel der sozialen Selektion
in unseren Schulen. ,

Da es gefihrlich ist, die Gleichheit der Biir-
ger und das Elternrecht als demokratische
Grundrechte festzuhalten und zugleich ihre Ge-
ringschitzung zuzulassen, wiren hier Anderun-
gen vonndten. Es ist nicht damit getan, sach-
liche Information (durch Broschiiren, Eltern-
abende, Schulbesuche, werbende Gespriche von
Verwandten und Verantwortlichen) zu vermit-
teln; Informationen bieten nur entfernte Vor-
aussetzungen einer Entscheidung, wobei die Bil-
dungswerbung von Studenten oder Kultusmini-
stern nicht unterschitze werden soll. Dennoch

11 Dahrendorf, Arbeiterkinder 25.
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kann man sagen, dafl trotz der Information
dieses Elternrecht in dem Grade illusorisch ist,
als die Eltern in der Entscheidung iiberfordert
sind.

Es miifiten vielmehr die Wertsysteme der
Schule und des Elternhauses einander angeni-
hert, die ,affektive Distanz® (Susanne Grimm)
iiberwunden werden: einerseits indem der von
Wilhelm von Humboldt herkommende Typ des
in der hoheren Schule geprigten ,humanisti-
schen® Menschen mit dem Menschenbild eines
technisch-industriellen Zeitalters konfrontiert,
beziehungsweise sogar von ihm iiberformt
wird, andererseits indem nicht nur der Auf-
stiegswille in den Arbeiterfamilien gefestigt
wird, sondern indem vor allem in den Familien
der Grundschicht ein adidquates und effizientes
pidagogisches Selbstbewufitsein geweckt wird.
Hilfen dazu konnten die Lehrer in echt mensch-
licher Begegnung anbieten, in Sprechstunden,
bei Hausbesuchen, durch Einfilhrung eines
»Kontakt-Lehrers® (visiting teachers) bei meh-
reren Lehrern einer Klasse. Dadurch wiirde der
Lehrer Einblick in die Familie der Schiiler ge-
winnen und zu persongerechter Beurteilung reif
werden; es gelinge aber ebenso ein distanz-
abbauender Dialog zwischen Schule und Eltern-
haus; dadurch wiirde auch das Selbstverstind-
nis der 'Arbeiterklasse, jenseits traditionsbe-
stimmter Rollen und Attitiiden, verindert. In-
wieweit eine derartige Aufgabe bei der Uber-
belastung der meisten Lehrer, trotz ihres Idea-
lismus, geleistet werden kann (das grundsitz-
liche Interesse am Kind einmal vorausgesetzt),
ist eine andere Frage.

2. Hess schreibt: , Wir lassen einen der nicht
nur folgenreichsten, sondern auch schirfsten
JKonkurrenzkimpfe in unserer Gesellschaft von
11- und 12jihrigen austragen.“1%

Diese erstaunliche Aussage steht auf dem
Hintergrund der Tatsache, dafl von den Kin-
dern der Grundschicht, die in die hohere Schule
eintreten, nur wenige das Ziel des Abiturs er-
reichen. Fiir Basel brachten die Untersuchungen
diese Ergebnisse: Im Humanistischen Gymna-
sium kam von acht Eintretenden nur ein Ar-
beiterkind, allerdings erst nach Wiederholung

12 Hess-Latscha-Schneider a.a.0. 271.
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einer Klasse, zum Abitur. Im Realgymnasium

erreichten von 64 sieben ohne Wiederholung
und neun mit Repetition das Schulziel. Im Ma-
thematisch-Naturwissenschaftlichen Gymnasium
bestanden von 39 Eintretenden 12 direkt und
13 erst nach Wiederholung einer Klasse die
Reifepriifung. Dabei wurde festgestellt, daff
gerade in den untersten Klassen die Entschei-
dungen fallen, also von den 11-12jihrigen die
Konkurrenzkimpfe um den sozialen Aufstieg
entschieden werden!®. Die Schule gibt nicht nur
Bildungschancen, sie verteilt Lebenschancen.
Was wire hier zu tun? In der Schweiz machte
man gute Erfahrungen mit dem Progymnasium
der Midchenschulen. Vielleicht wire auch ein
Forderungsunterricht in den Unterklassen der
Gymnasien dienlich. Wahrscheinlich miifite die
Bedeutung des Internates mehr gesehen werden,
nicht als Schule einer sich selbst zur High So-
ciety ernennenden Geldaristokratie, sondern
um den Durchhaltewillen und das Leistungsver-
mogen des jungen Menschen aus der Grund-
schicht, vor allem auch vom Lande, zu stiitzen.
Aus diesem Zusammenhang konnte die Funk-
tion der Ganztagsschule, der Tagesheimschule
oder eines beaufsichtigten Studiums neu be-
griindet werden. In ihnen kénnte man den Kin-
dern aus der Grundschicht bei der Ausarbei-
tung der Hausaufgaben helfen und sie beim
Lernen iiberwachen, gerade dann, wenn ihre
Eltern auf Grund ihrer geringeren Schulbildung
hier notwendig versagen miiflten, oder wenn
die hiduslichen Verhiltnisse einem echten Stu-
dium abtriglich wiren. Ebenso kénnte man
Nachhilfestunden erméglichen und bei der Not-
wendigkeit der Wiederholung einer Klasse die
nétige Ermunterung zum Durchhalten geben.
Wird hierbei auch steigend die Gefahr der Ent-
fremdung zwischen Arbeiterkind und Familie
wahrgenommen, so wire dieses Risiko im Hin-
blick auf den Abbau eines allzu differenzier-
ten und bestimmenden Schichtbewufitseins in
Kauf zu nehmen; wiirde doch auf diese Weise

13 Bestiitigt werden diese Ergebnisse durch die Zusam-
menfassung von Dahrendorf, in: Bildung ist Biirger-
recht 85. Laut Noelle-Neumann, Jahrbuch der ffentlichen
Meinung 1958-1965, 357 sind 17 % aller Deutschen vor-
zeitige Schulabgiinger der hheren Schule.
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die Wurzel des Bildungsriickstandes und der
sozialen Selektion beseitigt.

Wenn die bayrischen Bischdfe bereits im No-
vember 1963 schrieben, ,die Gleichheit der
Chancen miisse das gesamte Bildungswesen von
der Volksschule bis zur Universitit umfassen®,
so ist diese Forderung im Grundgesetz Art. 3,
Abs. 3 verankert; sie bleibt aber unwirksam,
solange Bildungspolitik nicht als Gesellschafts-
politik erkannt, das heifit solange die Gleich-
heit der Bildungschancen nicht das Anliegen
aller ist.

Roman Bleistein S]

Die beiden ungleichen Godots

»Godot ist nun gekommen®, sagte M. Bulatovic
in einem Gesprich mit dem Kritiker H. Bienek.
»Ich habe ihn hergeholt.“ Er wolle sein Schau-
spiel, ,eine Variation iiber ein sehr altes
Thema®, das in keinem Zusammenhang mit
dem beriihmten Parabelstiick Becketts stiinde,
auch keinesfalls damit verglichen wissen. Die
Wahl des provokatorischen Titels, die Uber-
nahme des gesamten Beckettschen Personen-
registers (Wladimir, Estragon; Pozzo, Lucky;
der Junge, dazu eben noch Godot) und der
Versuch, die Bithnentechnik nachzuahmen, for-
dern aber geradezu heraus, die beiden Spiele
um Godot einander gegeniiberzustellen®.

Der vollendeten Einfachheit des Iren setzt
der Jugoslawe eine verwirrende Uberfiille meist
selbstgebastelter Symbole entgegen. Wo Beckett
durch Gebirden oder durch Schweigen mehr
ausdriidkt, als er mit seiner transparenten Spra-
che ohnedies zu sagen vermag, liflt der Ver-
fasser des neuen Stiicks seine Akteure manch-
mal unmotiviert ,komische Verrenkungen® und
yallerhand Faxen® machen, ,miide Grimassen®
schneiden, ,lange Nasen, auch ins Publikum®

1 S. Beckett, Warten auf Godot, edition suhrkamp 3
(Frankfurt 1964); M. Bulatovic, Godor ist gekommen
(Miinchen 1966). Becketts ,Warten aut Godot® wird in
den neuen Lehrplinen fiir Hohere Schulen in Bayern als
Lesestoff fiir die 13. Klasse empfohlen.

20

drehen und in banales Gerede ausbrechen. Seine
Personen behaupten fortwihrend von sich, ko-
misch zu sein, und bemiihen sich krampfhaft, ent-
sprechend zu handeln; die Becketts sind komisch
und sie zeigen es. Uberdies traktiert Bulatovic
das Trommelfell des Zuschauers mit einer kaum
ertraglichen Gerduschkulisse. Seine Bithnenan-
weisungen sind eine Fundgrube von synonymen
Gerduschwortern: vom Schweinegrunzen und
Eselsgeschrei libers Bellen, Winseln und Miauen
der Darsteller bis zum Bremsenquietschen und
der Detonation von Bomben reicht die Ton-
skala. Schliefilich nennt er sein Stiick u.a. ein
»Ideendrama®, Tatsdchlich wird darin viel von
Ideen gesprochen, doch kaum eine zu Ende ge-
dacht. Eigentlich sei es ,ein Drama iiber den
Erléser”, den er dann in Person eines einfil-
tigen, mehr sich anbiedernden als biederen An-
alphabeten und Bidsers erscheinen lifit, damit
er den Menschen Brot bringe. ,Brot und Frei-
heit sollen diesmal also ein und dasselbe sein.*
Godot, der sich selbst fiir ,sehr belastet®
hilt, nimmt als erstes die Post, einschlieflich
des Postfriuleins, in Beschlag. Seine guten Ab-
sichten verkennend (vielleicht waren sie ihnen
nicht gut genug?), machen die Menschen Go-
dot den Prozef und verurteilen thn zum Tod.
Erstaunlicherweise iiberlebt er die Hinrichtung.
Fast ebensoviel wie von der Titelfigur ist von
Lucky und Pozzo die Rede, die, nach bewihr-
ter Beckett-Manier, gemeinsam an einem Strick
hingend auftreten. Godot befreit den Sklaven
Lucky, der sich nun zum Diktator aufschwingt.
Miide und mitgenommen, verlassen vom Post-
friulein und dem ausgemergelten Jungen, muf}
Godot wieder gehen. Er hinterldfit eine Bidke-
rei und ,viel, viel Mehl“. Pozzo und Lucky
haben die Rollen vertauscht, der Unterdriickte
sitzt nun oben. Im Grund hat sich nichts ge-
indert. Beim Abschied wiinscht Godot seinen
yarmen®, ,traurigen® und ,komischen Briidern®
auf Wiedersehen. Wenn er, ,ihr trauriger Bru-
der Lustig®, noch einmal kime und wieder
von vorn anfinge, wiirde er damit den Zirkus
der ewigen Wiederkehr immer des gleichen
Theaters bestitigen, an dem er tatsichlich teil-
zuhaben glaubt. Gerade dieser absurde Ge-
danke ist es, den die im Urstiide auf Godot
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Wartenden nicht mehr ertragen kdnnen. Der
originale Wladimir verleiht seinen Gefiihlen
durch das bekannte, schone Lied Ausdruck:
»Ein Hund kam in die Kiiche...“ Und wenn
Bicker Godot nicht mehr zuriickkehrt — warum
ist er dann gekommen? Um zu verschwinden?

Den weltanschaulichen Standort dieses grob-
schldchtigen Stiickes zu bestimmen diirfte kaum
mbglich und gar nicht lohnend sein. Es litera-
risch zu etikettieren stéfit auch auf Schwierig-
keiten. Auf dem Boden, den die neuartigen Ex-
perimente freigelegt haben, die man unter dem
vorliufigen Hilfsbegriff ,Theater des Absur-
den® zusammenzufassen pflegt, schieflen man-
cherlei merkwiirdige, schwer einzuordnende
Pflanzen ins Kraut. Dafl sie gedeihen kénnen,
verdanken sie der Unsicherheit des Publikums.
,Das Publikum kann man leicht abwimmeln.
Das gibt sich mit ein paar Faxen zufrieden.“?
Hilflos, daher entweder verstdrt und empdrt
oder aus Ratlosigkeit applaudierend, will es
mit iberkommenen formalen Mafistiben an
Versuche herangehen, deren Anliegen es ist,
Existenzfragen mit neuen Mitteln und neuen
Bildern zu stellen. Das Bewufltsein des Men-
schen unserer Tage soll sich und seine Probleme
darin wiedererkennen. Gerade deshalb, um die
Spreu vom Weizen scheiden zu kénnen, sollte
dieses mifiratene ,Geburtstagsgeschenk® fiir
Samuel Bedsett — er wurde heuer im April
60 Jahre alt — Anlal dazu geben, sein schon
fast klassisches ,absurdes® Spiel ,Warten auf
Godot® neu zu lesen.

Jeder kennt die eigentiimliche Nervositit des
Wartens, aus der, gesteigert zur enervierenden
Spannung der Nicht-Spannung, das Stiick seine
Iihmende und elektrisierende Wirkung bezieht.
Die verschiedenen Aspekte des Wartens, jedem
aus dem Alltag vertraut, schliefit es mit ein
und sagt doch noch viel mehr. Immer mufl man
warten — bis ein bestimmter Vorgang abgelau-
fen ist, bis das Wasser den Siedepunkt erreicht
oder die Apfel reifen. In diesen Fillen besteht
das ,Warten® in der Unstimmigkeit zwischen
dem Bewuftsein des Wartenden, der sich — ohne
unmittelbar beteiligt zu sein und ohne Mog-

2 M. Bulatovic a.2.0. 36.
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lichkeit, eingreifen zu konnen — gelangweilt
fithlt, und dem realen Vorgang der Zustands-
inderung des Wassers. Dem ldfit sich natiirlich
entgegenhalten, dafl man eben Geduld iiben
miisse. Wladimir weiff das auch genau und so
schnauzt er Estragon an: ,Konntest du nicht
warten?“ Sein Kumpan hatte sich ndmlich er-
dreistet, vor der Zeit, also bevor der reiche
Pozzo gegangen war und die abgenagten Hiih-
nerknochen zuriickgelassen hitte, gierig danach
zu fragen. Konnte er denn nicht abwarten, was
sich ereignen wiirde? Damit ist die tragische
Situation der beiden umschrieben: Sie sind in
eine Welt geworfen, in der nichts Wirkliches ge-
schieht, gar nichts Wirkliches geschehen kann.
Als traurige Erben eines radikalen Dualismus
und als Testamentsvollstrecker des cartesiani-
schen ,cogito ergo sum® existieren sie nur in
einer gedachten Welt. ,Nur der Baum lebt.”
Nur er wichst weiter, treibt ein paar Blitter
und wartet nicht, weil allein er noch im Boden
verwurzelt ist. Friichte bringt er nicht hervor,
auch der Baum ist ,ausgetrauert®. Es ist sinn-
los, den beiden zu erkliren, sie sollten ihre
Plicht tun und, wie andere normale Menschen
auch, arbeiten um zu leben. IThnen fehlt das
Material, das sie bearbeiten konnten. Mit bis-
her nicht gekannter Schirfe stellt sich ihnen die
Frage, wozu sie iiberhaupt leben, wenn es nichts
anderes zu tun gibt, als die Tretmiihle alltdg-
licher Verrichtungen in Gang zu halten: ,Sicher
ist, dafl die Zeit unter solchen Umstinden lange
dauert und uns dazu treibt, sie mit Tatighei-
ten auszufiillen, die — wie soll man sagen — auf
den ersten Blick verniinftig erscheinen konnen,
an die wir uns aber gewohnt haben. Du wirst
mir sagen, dafl es geschieht, um unseren Ver-
stand vor dem Untergang zu bewahren. Klar.
Aber irrt er nicht schon in der ewigen Nacht
unergriindlicher Tiefen?®

So warten sie also, weil sie nichts zu tun
haben als sich die Zeit zu vertreiben (,Sie wire
sowieso vergangen®) und weil sie den Ort des
Wartens nicht verlassen konnen. Dafiir gibt es
zwei Griinde. 1. Laut Bithnenanweisung lang-
weilen sie sich auf einer Landstrafle. Eine Strafle
stellt eine Verbindung zwischen zwei Punkten
her, eine Anlage, die nur dann sinnvoll ist, wenn
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der Verbindungsweg auch benutzt wird. Nun
erkennen Wladimir und Estragon die Strafle
nicht als Weg, sondern halten sie fiir einen
Warteplatz, auf dem sie sich wie ,auf dem
Prisentierteller” fiihlen. Eine lange Tradition
der Erziehung zur Weltverachtung hat ihnen
den Boden unter den Fiiflen entzogen. ,Bahh!“
sagt Wladimir und spuckt auf die Erde. Wor-
auf also sollten sie gehen? Selbst Godot — wer
immer sich hinter dieser Chiffre verbergen
mag — diirfte es kaum gelingen, auf einer nicht-
2. Auch
wenn sie sich davon iiberzeugen liefien, dafl

vorhandenen Strafle anzukommen.

ihre Landstrafle ein gangbarer Weg ist, wire
ihnen noch nicht geholfen, denn sie meinen war-
ten zu miissen. Zu dieser Art des Wartens,
ebenfalls jedermann bekannt, gehdrt das Her-
umsitzen im Vorzimmer eines Vorgesetzten, der
seine Macht dadurch beweist, dafl er iiber die
Zeit derjenigen verfiigen kann, die er auf sich
warten lifit. Das demonstriert Pozzo, der Herr,
der mit der Peitsche knallt, und den Estragon
beinahe mit Godot verwechselt (das Gegensatz-
Paar Lucky : Pozzo muf bei dieser Betrachtung
weitgehend ausgeklammert werden, weil sie auf
nichts warten). Er hat den beiden Unterhal-
tung versprochen, gibt dann vor, nicht mehr zu
wissen, wovon er geredet hat und verlangt:
»Warten Sie!“ Allerdings kann er sich das nur
leisten, weil er weifl, daff sie seiner Aufforde-
rung nachkommen werden. Auch Godot schickt
seinen Botenjungen nur, weil er erwartet, sie
wartend anzutreffen. ,,Es geschicht nichts. Kei-
ner kommt, keiner geht, es ist schrecklich.*

Weil sie sich nicht von der Stelle zu rithren
getrauen, warten sie weiter auf Godot. Wer
oder was damit gemeint sein mag, ist oft ge-
fragt und nie beantwortet worden. Das nimmt
nicht wunder, weil die Frage falsch gestellt ist.
Sie sollte lauten: worauf warten sie denn?
Unter allen Umstinden auf einen Jemand. Im
1. Akt sieht es so aus, als ob dieser Jemand
ein Mensch sei, an den sie sich mit einer ,vagen
Bitte* gewandt haben. ,Und was hat er ge-
antwortet?® ,Er wiirde mal sehen.“ Er miisse
seine Familie, seine Freunde, seine Agenten und
Korrespondenten, seine Register und sein Bank-
konto befragen. Damit ist eine alltigliche Situa-

tion gekennzeichnet. Irgendeiner, der um ir-
gend etwas gebeten wird, mdchte sich persnlich
nicht exponieren und verschanzt sich hinter sei-
ner Rolle als Familienmitglied, Freund oder
Bankkontenbesitzer. Dem steht das Rollenver-
halten der beiden Vagabunden gegeniiber. ,Was
ist unsere Rolle dabei?* ,Unsere Rolle...:
Bettler!® Sie sind Gesucheinreichende, deren
»vage Bitte® unpersonlich behandelt wird, wenn
iiberhaupt. Die Schuld daran liegt mehr auf
ihrer Seite, denn sie haben sich selbst in die
unwiirdige Lage von Bittstellern hineinmand-
vriert, die nur betteln, aber nichts bieten. Sie
haben, wie Wladimir ,klar und deutlich® sagt,
ihre Rechte ,verschleudert”. Ein personliches
Risiko wollen sie nicht eingehen, sie warten auf
Antwort auf dem Amtswege. Godot soll ihnen
sBescheid“ geben, was sie tun sollen, ,bis er
kommt®. ,Andererseits wire es vielleicht bes-
ser, das Eisen zu schmieden, bevor es eiskalt
ist.“ Genau das unterlassen sie und warten wei-
ter auf Godot, der im 2. Akt die Konturen
einer vergreisten Vater-Autoritit mit langem,
weiflem Bart annimmt. Sie unterwerfen sich
ihm nur, weil sie Angst vor Strafe haben.
SWenn wir ihn fallen lieflen?“ ,Wiirde er uns
bestrafen.® Threr Furcht geben sie nicht ungern
nach, denn ihre Fiktion vom Godot mit wei-
fem Bart gestattet es ihnen, keine Initiative
haben zu diirfen und die Gefahren des Erwach-
senwerdens nicht riskieren zu brauchen. Ge-
bunden an den ,guten Mann® fiihlen sie sich
nicht — noch nicht! —, wie Wladimir nachdriick-
lich betont. Wie konnten sie auch an einen ab-
strakten Begriff gebunden sein? Thr Godot, der
sie im Warten verharren liflt, ist das Ergebnis
von Luckys, des Intellektuellen, akademischer
»anthropopopometrischer® Methode, nichts Le-
bendiges, sondern eine fixe Idee, die sie im Fi-
xismus fixiert. Godot absorbiert ihre Energien
und verhindert; dafl sie wahrnehmen, was um
sie herum vorgeht.

Kurz vor Luckys und Pozzos zweitem Auf-
tritt kann Estragon, auf Godot wartend, die
Langeweile nicht mehr ertragen und schreit
»aus vollem Halse®: ,Gott hab Erbarmen mit
mir!® Er wendet sich nicht an Godot! Wladi-
mir reagiert auf diesen Ausbruch verirgert mit:
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,Und ich?“ Als dann Pozzo, von Lucky mit-
gerissen, zu Boden stiirzt und sich nicht mehr
erheben kann, sind die Landstreicher fiir ihn
Godot, ein Jemand, der Hilfe bringen konnte.
Und was tun sie, die nichts zu tun haben? Sie
lassen ihn liegen — sie sind ja mit Warten be-
schiftigt — und erdrtern umstindlich, was sie
nun unternehmen sollen. Lucky verpriigeln?
Pozzo ein bifichen erpressen oder ihn auf die
Beine stellen und mit seiner Dankbarkeit rech-
nen? Wihrend Pozzo sich stéhnend am Boden
windet und um Erbarmen ruft, spricht Wladi-
mir eindrucksvoll von der Verabredung mit
Godot, die sie einhalten, obwohl sie keine Hei-
ligen sind. ,Der Tiger eilt den Seinen ohne die
mindeste Uberlegung zu Hilfe. Oder aber er
rettet sich im dichtesten Dschungel. Aber da
liegt das Problem nicht. Was tun wir hier, das
mufl man sich fragen. Wir haben das Gliick, es
zu wissen. Ja, in dieser ungeheuren Verwirrung
ist eines klar: wir warten darauf, daff Godot
kommt.“ Recht geistesabwesend und weil sie
sich davon eine ,Ablenkung® (vom Warten)
versprechen, versuchen die beiden Pozzo zu
helfen, verlieren dabei selbst das Gleichgewicht,
stiirzen nieder und konnen sich nicht mehr auf-
richten. Erst als die kleine Wolke am Zenit er-
scheint, die Aussicht auf Regen und damit
Wachstum verheifit, finden sie miihelos ihre
aufrechte Haltung wieder. Der Name des Herrn
»,Godot®, auf den sie warten, kann phonetisch
auch ,,God-Eau® (= Gott und Wasser) gelesen
werden. Nach Wasser zu lechzen ist eines der
auffilligsten Merkmale vieler Beckett-Leute.
Im ,Spiel ohne Worte 1“ wird das am unmif}-
verstindlichsten ausgedriickt. Kaum stehen Wla-
dimir und Estragon wieder, da wiederholen
sie sofort, dafl sie weder gehen noch etwas tun
konnen, weil sie auf Godot warten — und
Pozzo schreit immer noch um Hilfe. Die kleine
Wolke zieht vorbei, die Temperatur bleibt un-
ter Null. Nebeneinander — nicht miteinander —
warten die beiden weiter auf einen anderen
Jemand, um durch die Begegnung mit ihm erst
selbst jemand zu werden. Wartend aber blei-
ben sie, was sie sind: in der Entwicklung stek-
kengebliebene, iiberalterte Hanswurste. Godot
kommt nicht.
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Mufl man nicht doch, allen Warnungen zum
Trotz, argwohnen, dafl dieser die Szene in
Abwesenheit beherrschende Godot mit Gott
identisch ist? ,Es hiefle die Glaubensfragen in
der modernen Literatur griindlich verfehlen,
wenn man Godot kurzschliissig gleichsetzen
wollte mit Gott.“® Er ist es und er ist es nicht.
Das ,Warten® (der Titel der ersten Fassung
des Stiicks) bezeichnet einen unbestimmten
Schwebezustand zwischen zwei in diesem Spiel
nicht vorhandenen Polen: Gott und Mensch,
die sich in der Welt Bedcketts gegenseitig so sehr
bedingen, daf einer ohne den anderen nicht ist.
Beide sind hier nicht anwesend, sondern nur
in ihrer furchtbar komischen Verzerrung exi-
stent. ,Godot®, eine Verkleinerungsform, ent-
spricht den Clochards, und sie ihm. Gleicher-
maflen unfihig zu einer entschieden atheistischen
Haltung (sie warten ja auf Gott und Wasser)
wie zu einer religisen Entscheidung (insofern
ist Godot auch der Grund und der Deckname
fiir ihre simtlichen Ausreden), verbleiben die
beiden im ungewissen Weder-Noch. Eine Dich-
tung, der es gelungen ist, die Absurditit des
dauernden Wartens zu gestalten und damit zu
enthiillen, kann wohl keine vorgefertigten Lo-
sungen und handgreiflichen Antworten bieten.
Beckett ist nicht ,konstruktiv®, er reifft Ruinen
ein, riumt ab und schafft Raum. In seiner Pa-
rabel hat er das Warten als allgemein mensch-
liche Verhaltensweise entlarvt und die Lange-
weile des Nichts-Tuns und Nichts-Tun-Kon-
nens zur Poesie verdichtet. Urspriinglich ent-
hilt jede Parabel einen Imperativ, der hier
allerdings umgekehrt zu verstehen ist, also:
Wartet nicht, denn der deus ex machina wird
nicht kommen!“ Was zu tun ist und wie das zu
bewerkstelligen ist, hat der Zuschauer oder
Leser, auf diese Weise aktiviert, selbst zu fin-
den. Vorgespielt, gezeigt und dadurch bewufit-
gemacht wird ihm, was er nicht mehr tun kann,
ohne der Parodie recht zu geben. Wobei ihm
die Figuren auf der Bithne noch voraushitten,
zu wissen, was sie sind — Hanswurste, die sich
nur die Zeit vertreiben. So verstanden, hat die
Destruktion durchaus ihren Sinn.

3 H. Beckmann, Godot oder Hiob, Glaubensfragen in
der modernen Literatur (Hamburg 1965) 11.
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Samuel Beckett, ein poeta doctus, verlangt
einen miindigen Leser, der imstande ist zu
sehen und sich zu entscheiden. Besondere lite-
rarische Kenntnisse freilich setzt das unmittel-
bare Verstindnis der Werke des Iren nicht vor-
aus. Die Fragen, die dieser Dichter aufwirft,
sind innerhalb der Grenzen der Literatur nicht
zu beantworten. Nur ein gewiegter, aber seich-
ter ,Literat* konnte sich an ein so torichtes
Unterfangen wagen.

Frinzi Maierhofer

Der mifiverstandene Realismus

Georg Lukécs, der ungarische Philosoph und
Literaturwissenschaftler, der im Vorjahr seinen
achtzigsten Geburtstag feierte, gilt heute — je-
denfalls auflerhalb des sowjetischen Machtbe-
reichs — als der prominenteste marxistische
Theoretiker der Literatur. Die boshafte Bemer-
kung Theodor W. Adornos, daff Lukécs seinen
Nimbus im Westen den — noch nicht marxisti-
schen — Schriften seiner Jugend, vor allem der
brillanten , Theorie des Romans“ wvon 1916,
verdanke, scheint angesichts seiner wachsenden
Unterwerfung unter das sozialistische Dogma
nicht unbegriindet. Auch das kleine Buch ,Wi-
der den mifiverstandenen Realismus® (Ham-
burg: Classen 1958) — der herrschenden Ortho-
doxie ein Manifest des ,Revisionismus® eines
inzwischen gescheiterten Ministers fiir Volks-
bildung in der unterdriickten ungarischen Re-
gierung Imry Nagys — vermag den peinlichen
Eindruck nicht zu korrigieren, daff hier ein
auflerordentlich begabter und gelehrter Mann
seine Vernunft einer Theorie geopfert hat, ge-
gen die es keine Berufung gibt, weil sie sich mit
der auf die Beine gestellten Weltvernunft fiir
identisch hilt.

Die dennoch imposante denkerische Leistung
dieses eigenwilligen und wendigen Marxisten!,

1 Vgl. die ,Festschrift zum 80. Geburtstag® herausgeg.
von Frank Benseler, Neuwied: Luchterhand 1966, 624 S.
Ln. 68,—.

der ,heute kaum noch ein Zeitgenosse® ist
(Iring Fetscher), rechtfertigt das Unternehmen
des Luchterhand-Verlages, Lukéacs’ Werke grof}
herauszubringen. Von den geplanten zwolf
Binden sind bisher erschienen Bd. 9 ,Die Zer-
storung der Vernunft“ (1962), Bd.11 und 12
»Asthetik 1. Die Eigenart des Asthetischen®
(1963), Bd. 5 ,Probleme des Realismus II. Der
russische Realismus in der Weltliteratur® (1964),
Bd.7 ,Deutsche Literatur in zwei Jahrhunder-
ten (1964). Der jiingste Bd. 6 ,Probleme des
Realismus III* (1965) enthilt die umfingliche
Studie iiber den ,Historischen Roman®, die
Monographie ,Balzac und der franzosische
Realismus® sowie, im Anhang, die ,Faust-
studien®, den ,Don Quijote® und ,Uber einen
Aspekt der Aktualitit Shakespeares®.

Das Buch iiber den historischen Roman, auf
das allein wir hier eingehen wollen, wurde
1937 in Moskau abgeschlossen und erschien
kurz darauf in russischer Sprache. Der vorlie-
gende Text ist ein unverinderter Neudrudk. In
seinen Vorworten betont Lukacs mehrmals, daf§
es sich bei dieser Arbeit nicht um eine — schon
gar nicht vollstindige — Geschichte des histori-
schen Romans handle, sondern vielmehr um
»eine Untersuchung der Wechselwirkung zwi-
schen dem geschichtlichen Geist und jener gro-
flen Literatur, die die Totalitit der Geschichte
darstellt”, und auch dies nur ,in bezug auf die
biirgerliche Literatur® (17 f.). Es soll gezeigt
werden, ,wie Entstehung und Entwidklung,
Aufstieg und Niedergang des historischen Ro-
mans als notwendige Folgen der groflen gesell-
schaftlichen Umwilzungen der Neuzeit in Er-
scheinung treten; es soll nachgewiesen werden,
dafl seine verschiedenen Formprobleme kiinst-
lerische Widerspiegelungen gerade dieser gesell-
schaftlich-geschichtlichen Umwilzungen sind®
(21). Da der Marxist in die hohere Vernunft
jener ,Umwilzungen® eingeweiht ist — seine
Theorie ist ja ,die gedankliche Widerspiege-
lung des tatsichlichen historischen Prozesses®
(18) —, kann Lukécs seine Untersuchungen als
theoretisch® bezeichnen: Durch den ,, Aufweis®
der wesentlichen geschichtlichen Tatsachen soll
lediglich die Richtigkeit, die ,wirkliche Kraft
der marxistischen Dialektik fiir jeden greifbar
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gemacht werden® (18). Das Ergebnis sieht, in
groben Strichen, so aus: Die Entstehung des
klassischen historischen Romans bei Walter
Scott fillt zusammen mit der Entstehung eines
— sozialistisch — richtigen historischen BewufSt-
seins nach dem Sturz Napoleons. Der histori-
sche Sinn der Gegenwart wird entdeckt, ihre
Entstehung aus den Klassenkimpfen zwischen
Adel und Biirgertum begriffen, die Bedeutung
der Klassenkimpfe fiir den menschlichen Fort-
schritt im allgemeinen eingesehen. Diese ,Histo-
risierung® des Bewufitseins wird reflektiert in
den Romanen Scotts, wird bewahrt und weiter-
gefiihrt durch Balzac in Frankreich, durch Man-
zoni in Italien, Tolstoi und Puschkin in Rufi-
land. Doch fingt die reaktionire wie liberale
Romantik sofort an, die eben gefundene Wahr-
heit zu verdunkeln, und ihre Schatten fallen
notwendig auch iiber die Literatur: Novalis,
Tieck, de Vigny, der junge Victor Hugo. Selbst
die Antiromantiker, wie Mérimée und Stendhal,
sind unfihig, den unerbittlichen Sinn der ge-
schichtlichen Entwicklungen zu begreifen. Sie
versinken in Skepsis, sie privatisieren, exoti-
sieren und psychologisieren die Geschichte. Nach
der Revolution von 1848, als die Bourgeoisie
ihre ,biirgerlich-revolutioniren Ideale® verrit,
geht es vollends bergab mit dem historischen
Roman. Was bei den ,Klassikern“ einfachhin
die literarische Exhumierung der wahren ge-
schichtlichen Wurzeln der Gegenwart war,
emanzipiert sich nun als eigenes Genre. Der
neuere historische Roman — Flauberts etwa und
Maupassants, Jacobsens, Thackerays und C. F.
Meyers, von Stifter, dem ,Weiterbildner der
reaktioniren Romantik® ganz zu schweigen —
ist als ,eigenes Genre aus den ideologischen
Schwiichen einer beginnenden Niedergangsent-
wicklung entstanden, aus der Unfahigkeit auch
der bedeutendsten Schriftsteller dieser Periode,
die wirklichen sozialen Wurzeln der Entwick-
lung zu erkennen und sie wirklich und zentral
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zu bekimpfen® (290). Raabe, Fontane, Anatole
France kommen glimpflicher weg. Sie protestie-
ren gegen die Widerspriiche des kapitalistischen
Systems in Richtung auf die sozialistische Wahr-
heit, aber leider nur verworren und mit halbem
Herzen. So verfillt mit der Politik auch die
Literatur fortschreitend, bis der faschistische
Tiefpunkt erreicht ist. Doch nun klirt der
Kampf der Volksfront gegen den Faschismus
auch im biirgerlichen Lager die Begriffe. Ein
bahnt
sich an: Heinrich Mann mit seinem Bruder

neuer ,demokratischer Humanismus®
Thomas, Feuchtwanger, Bruno Frank; Romain
Rolland in Frankreich. Trotz der verbleiben-
den biirgerlich-dekadenten
firbt die inzwischen in Ruflland aufgedim-

Verdunkelungen

merte ,Morgenrdte einer neuen Demokratie®
auf den neuen historischen Roman des Biirger-
tums ab und liflt lichtere Tage erhoffen. Im
Vorwort von 1954 gesteht Lukacs allerdings
bedauernd, dafl seine ,damalige (d.h. 1937)
politische Perspektive sich als zu optimistisch
erwies® (18). Die ,Wiedergeburt des Allroman-
tischen, dessen Strom auch solche mit sich fiihre,
die vor der Herrschaft dieser Mode die histo-
rischen Zusammenhinge richtig gesehen haben®
(13), hat ihm den Prospekt verdorben.

Es ist unsinnig, gegen Lukacs im einzelnen
zu polemisieren, wenn man seine Voraussetzun-
gen nicht teilt: den Glauben an den marxisti-
schen Sinn der Geschichte einerseits, die nor-
mative Definition der Literatur als ,Wider-
spiegelung der wesentlichen Ziige der objekti-
ven Wirklichkeit® (306) andererseits. Dafl man
dieses Buch dennoch nicht schnell gelangweilt
aus der Hand legt, wie die Biicher vieler von
Luk4cs® Glaubensgenossen, ist der Intelligenz
dieses Mannes zuzuschreiben, die — sehr man-
gelhaft sozialistisch domestiziert — noch aller-
orts in interessanter Weise im marxistischen
Mimikry ihr Wesen treibt.

Herbert Wutz S]J
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Zeitgeschichte

KEMPNER, Benedicta Maria: Priester wor Hit-
lers Tribunalen. Miinchen: Riitten u. Loening
1966. 496 S. Lw. 26,~.

Die Gattin des stellvertretenden amerikani-
schen Hauptankligers in Niirnberg ist in jahre-
langer, mithevoller Suche den Spuren jener ka-
tholischen Priester nachgegangen, die durch den
Urteilsspruch eines NS-Richters- in den Tod
geschickt wurden. Um die namentliche Feststel-
lung aller Opfer des Klerus unter Hitlers Herr-
schaft besorgt, deren Gesamtzahl fast 4000 be-
trigt und unter denen die polnischen Geist-
lichen einen erschreckend hohen Anteil aus-
machen, hat sich die Verfasserin im vorliegen-
den Band auf 131 Einzelschicksale beschrinkt.
Sie sind dadurch ausgesondert, daff ihre Triger
nicht den anonymen Lagertod starben, sondern
bei ihrem Namen vor die Schranken des Volks-
gerichtshofs oder eines Kriegsgerichts gerufen
wurden, um fiir Vergehen einzustehen, die in
der Sache unerheblich waren, aus dem Blick-
winkel totalitirer Staatsgesinnung jedoch zu
todeswiirdigen Verbrechen wurden. Was an je-
dem Todesurteil von neuem bestiirzt, ist denn
auch die grausame Diskrepanz von Delikt und
Strafmafl. Mehr als eine der abgedruckten Ur-
teilsbegriindungen spiegelt den Vernichtungs-
willen Freislers und zeigt den Prisidenten des
Volksgerichtshofs in seinem Element, noch be-
vor ihm die Racheaktion gegen die Minner
des 20. Juli zu trauriger Beriihmtheit verhalf.
Dokumentiert so das Buch an konkreten Bei-
spielen die nationalsozialistische Terrorjustiz
der Kriegsjahre, so belegt es nebenher die in-
nere Unvereinbarkeit von NS-Weltanschauung
und katholischer Kirche. Gewifl griffen die
Fangarme der Abschreckungsmaschinerie nicht
nur nach Klerikern, sondern nach Oppositions-
regungen aller Volkskreise. Wohl aber konnte
der von Richtern und Beisitzern empfundene
Gegensatz von Totalitarismus und Christentum
jenen Rest menschlichen Fithlens ertéten, der
fiir den Angeklagten iiber Leben oder Tod ent-

schied. Es ist ein Verdienst der Sammlung, dafl
sie nicht nur die oft bloff regional bekannten
Lebensabrisse und Wiirdigungen der ersten
Nachkriegszeit zusammenfafit, sondern weitere
Kurzbiographien erstellt, indem sie unerschlos-
sene Quellen wie Tagebiicher und Abschieds-
briefe, Anklageschriften und Gerichtsurteile,
Haftaufzeichnungen und Mitteilungen von An-
gehorigen oder Freunden verwertet. Dem Be-
streben, der Totentafel des katholischen Klerus
europiische Breite zu geben, stand leider bis-
weilen eine allzu bruchstiickhafte Uberlieferung
im Wege. Es blieb einer dankenswerten person-
lichen Initiative vorbehalten, an den Blutzoll
der Geistlichen und Ordensleute unter dem NS-
Regime zu erinnern. Darum ist Frau Kemp-
ners Buch frei vom Beigeschmack institutionel-
len Sich-Rithmens, wie er einer offiziellen Dar-
stellung leicht anhaften kénnte. Die Verfasserin
bleibt den straflos ausgegangenen Helfershel-
fern Freislers mit groflerer Hartnickigkeit auf
den Fersen als die wiederholt geriigte bundes-
deutsche Rechtsprechung. Man ist geneigt, be-
greiflicher Urteilsschelte etwas vom Geist jener
Versshnung zu wiinschen, die die Helden des
Buches diese unsere Welt und ihre Gerechtigkeit
sterbend iiberwinden lief.

L. Volk S]

ScHNABEL, Reimund: Die Frommen in der
Heélle. Geistliche in Dachau. Frankfurt: Roder-
berg 1966. 333 S. Lw. 17,20.

Nicht nur ohne Auftrag, sondern von einem
Auflenstehenden verfaflt, mutet Schnabels Buch
iiber die Geistlichen im Konzentrationslager
Dachau wie eine unbeabsichtigte Erginzung zu
B. M. Kempners Martyrologium an. Fiir die
Sachkenntnis und Unbefangenheit des Autors
sprechen zwei Umstinde, Einmal war er selbst
von 1942 bis Kriegsende Lagerhiftling in
Dachau, zum andern bekennt er sich als kon-
fessionell ungebunden. Fiir die weltanschauliche
Orientierung ist die Herkunft des Buches aus
Ostberlin nicht nebensichlich, doch ist gleich an-
zumerken, dafl das kaum einmal stérend in
Erscheinung tritt. Die Perspektive, aus der
Schnabel das Verhalten seiner geistlichen Mit-
gefangenen mustert, wire demnach als die eines
ungetauften Humanismus zu charakterisieren.
Das bedeutet Offenheit fiir alle menschlichen
Qualititen und Skepsis gegen jedes charakter-
lich nicht {iberzeugende Amtspriestertum. So
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wie die Geistlichen aller Konfessionen war
keine Berufsgruppe im Konzentrationslager
Dachau geschlossen zusammengefafit, und es ist
begreiflich, wenn sich auf die beiden Priester-
blocks soziologisches Interesse richtet. In Ein-
filhrungskapiteln wird die Stellung der christ-
lichen Kirchen zum NS-Staat umrissen, daran
anschlieflend Aufbau und Funktionieren der
Lagerorganisation erliutert. Das eigentliche
Thema geht Schnabel von den Umweltsbeziigen
der geistlichen Zwangsgemeinschaft an, indem
er nach den Prozeduren der Einlieferung das
Verhilinis der Priestergefangenen zu den SS-
Mannschaften und weltlichen Mithéftlingen un-
tersucht, ebensosehr aber auch ihr Zusammen-
leben im Priesterblock, die Licht- und Schatten-
seiten ihrer zeitweiligen Privilegierung, ihre
Einstellung zu Seelsorge und Arbeit. Dabei ist
die Frage, die den Verfasser innerlich bewegt
und ihm die Bewertungsmaflstibe liefert, die,
ob die zum Beruf gehorige ,Frommigkeit® den
Geistlichen zu héherer mitmenschlicher Solida-
ritat befdhigte als seine ungeweihten oder un-
gliubigen Leidensgenossen. Eigentlich ohne Er-
staunen gelangt die Studie zu dem Befund, dafl
es ein ,standesgemifles®, ein typisches Grup-
penverhalten unter den Klerikern im strengen
Sinn nicht gegeben habe und — so m&chte der
Leser folgern — unter den extremen Belastun-
gen des Lagerlebens auch schwerlich erwartet
werden konnte. So ist es fast unvermeidlich,
daf sich die Priestergemeinschaft bei genauerem
Eindringen in alle die Einzelwesen auflost, aus
denen sie sich zusammensetzte.

Neben Selbsterlebtem verwerter Schnabel
— leider ohne Quellenangaben ~ die Zeugnisse
von Priesterhiftlingen, an denen er allerdings
eine im Riickblidk bisweilen verklirende Seh-
weise kritisiert. Fiir Zustimmung und Ein-
schrinkung legitimiert ihn personliche Tat-
sachenkenntnis, und eine unpolemische, ebenso
achtungsvolle wie verstindnisbereite Betrach-
tungsweise verleiht seinem Urteil Gewicht.
Dennoch ist das Unternehmen nicht {iber den
soziologischen Ansatz hinausgekommen. Dafiir
fehlt es ithm an Breite in der Materialerfassung
und an Tiefe in der Verarbeitung. Dem steht
nicht entgegen, daf der Autor spannend er-
zihlen kann. Tatsichlich liegt das Verdienst des
Buches weniger in der zusammenfassenden Be-
schreibung als in der bisher vollstindigsten
Aufstellung der Namen und Lebensdaten der
nach Dachau verschleppten Geistlichen aus fast
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allen europidischen Nationen. Von den insge-
samt 2771 Namen gehdren nicht weniger als
1773 polnischen Klerikern, von denen ein Grof3-
teil den unvorstellbaren Leiden erlag. In einer
Reihe von Statistiken wird die Zusammenset-
zung der Priestergemeinschaft unter verschie-
denen Gesichtspunkten aufgeschliisselt. Aus
Deutschland (ohne Usterreich) stammten 390
der Dachauer Geistlichen. Der Autor unter-
streicht die Tatsache, dafl 90 %o von ihnen auf
das katholische Bevolkerungsdrictel entfielen.

L. Volk S]

Vollmacht des Gewissens. Hrsg. von der Euro-
piischen Publikation e. V. Bd. 1. 2. Frankfurt,
Berlin: Metzner 1960, 1965. 599 u. 539 S. Lw.
19,80 u. 22,-.

Der innerdeutsche militdrische Widerstand
gegen Hitler und das nationalsozialistische Ge-
waltregime sind — wie sich versteht — unter zwei
Riicksichten zu betrachten, einer prinzipiell-
theoretischen und einer in sich differenzierten
tatsichlich-historischen. Demgemif} wird im er-
sten Band des hier angezeigten Werkes vor
allem der erste Gesichtspunkt behandelt. Es
wird z. B. das Protokoll eines Gespriches zwi-
schen Soldaten, Juristen und Theologen iiber
das ,Recht zum Widerstand“ mitgeteilt; wei-
terhin die bekannten drei Gutachten zum Wi-
derstandsrecht von Hermann Weinkauff, Max
Pribilla und Walter Kiinneth. Im selben ersten
Band wird aber schon damit begonnen, die Ge-
schichte des militirischen Widerstands gegen
Hitler, das Thema des zweiten Bandes, zu be-
richten. Die Herausgeber stellen den Verf. der
einzelnen Abhandlungen die Frage, wieso es
dazu kommen konnte, daff deutsche Offiziere
mitten im Krieg gegen die eigene Regierung
einen Widerstand versuchten. Sie beantworten
diese Frage mit dem Hinweis auf drei Tat-
sachen, dafl nimlich ,Hitler das deutsche Volk
einem verbrecherischen Regime unterworfen
hatte, dafl er die deutsche Armee sogar zum
aktiven Komplicen seiner Verbrechen machen
wollte und daf er schliefflich durch seine Poli-
tik und Kriegsfithrung in eine Katastrophe un-
geheuren Ausmafles zu stiirzen drohte® (9/10).
Der Schwerpunkt der Antwort mufl selbstver-
standlich in der Diskussion des ersten Grundes,
der im 1. Band erhellend behandelt wird, liegen.

Im Hinblick auf die Wiedergewinnung eines
uns verpflichtenden deutschen Geschichtsbewufit-
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seins wird man nicht an den Menschen des
innerdeutschen Widerstandes gegen Hitler vor-
beigehen diirfen. Diesem Anliegen dient in gu-
ter Weise das besprochene Werk.

H. Wulf S]

Kirchengeschichte

Jepin, Hubert: Kirche des Glanbens — Kirche
der Geschichte. Ausgewihlte Aufsitze und Vor-
trige. Bd. 1. 2. Freiburg, Basel: Herder 1966.
508, 624 S. Lw. 140,-.

Insgesamt 64 Arbeiten — vom kurzen, nur
vier Druckseiten umfassenden Aufsatz fiir eine
Zeitung bis zur ausfiihrlichen systematischen
Abhandlung, die iiber 60 Seiten fiillt — sind in
diesen beiden Binden gesammelt. Mit Aus-
nahme von sechs Titeln — der Niederschrift von
bisher unvertffentlichten Vortrigen — handelt
es sich dabei um Nachdrudse von Arbeiten, die
bereits anderswo erschienen sind, wobei in eini-
gen Fillen, bei denen zuerst eine Ubersetzung
in italienischen Zeitschriften vertffentlicht war,
nunmehr der deutsche Originaltext erstmals
vorgelegt wird. Somit konnen auch diese Auf-
sitze als ,inedita® angesprochen werden. Die
beiden Binde geben einen Uberblick iiber die
Forschungstitigkeit von iiber drei Jahrzehnten:
der fritheste Aufsatz war erstmals 1933 erschie-
nen (I, 271 ff.), die letzte Arbeit — eine Gast-
vorlesung in Ziirich iiber Papst und Konzil —
stammt aus dem Jahr 1965 (II, 429 ff.).

Bei aller Vielfalt der behandelten Fragen
zeigt sich doch das Konzil von Trient und seine
Zeit als das Grundthema, das die Arbeit Je-
dins in all diesen Jahrzehnten bestimmt hat.
' Gut zwei Drittel des Gesamtwerks beziehen
sich auf dieses zentrale Thema. Mag es sich da-
bei um die minutids gearbeitete Untersuchung
einer Detailfrage oder um eine knappe, nur die
Hauptlinien hervorhebende Synthese handeln,
wie man sie vor allem in den hier gesammelten
Vortrigen findet: immer wird man die Hand
des Meisters erkennen, dem die Einzelheiten
geliufig sind und der zugleich die Gabe der
zusammenfassenden Gestaltung besitzt.

Es ist besonders reizvoll, den allerersten Bei-
trag ,Gewissenserforschung eines Historikers®
(I, 13-22) auf dem Hintergrund des Gesamt-
werks Jedins zu lesen. Was er dort vor nun-

mehr zwanzig Jahren geschrieben hat und
gleichsam als Arbeitsprogramm formulierte, ist
in der Zwischenzeit zum grofiten Teil von ihm
selbst verwirklicht worden. Wenn Jedin damals
fiir die grofie Zusammenschau des Historikers
bei aller wissenschaftlichen Exaktheit eingetre-
ten ist — ,es gibt keine Synthese ohne Spezial-
forschung, aber was ist Spezialforschung ohne
Synthese?* (I, 17) — und wenn er iiberdies eine
»pragmatische®, auf die Gegenwart bezogene
Geschichtsschreibung verlangt — ,der Pragma-
tismus, den wir fordern, ist Lebensnihe, nicht
Haschen nach Aktualitidt® (I, 20) —, so beweisen
gerade die Beitrige dieser beiden Sammelbinde,
wie sehr Jedin diesem seinem Programm treu
geblieben ist. In gewissem Sinn konnte er seine
Forschungsarbeit sogar durch die zeitgeschicht-
liche Entwicklung begiinstigt und bestdtigt
sehen: die wissenschaftliche Lebensaufgabe der
Erforschung des Trienter Konzils, die Jedin
sich selbst gestellt hatte, erhielt mit der An-
kiindigung und mit dem Verlauf des Zweiten
Vatikanischen Konzils eine unmittelbare Be-
zogenheit auf die Gegenwart; und was ur-
spriinglich ein nur die Fachkreise interessieren-
des Thema zu sein schien, wurde zu einem An-
liegen, das mehr und mehr die Allgemeinheit
angeht. Gerade unter dieser Riidksicht war es:
ein guter Gedanke des Verlags, den Verfasser
zu dieser Sammlung seiner Aufsitze und Vor-
trige anzuregen und damit den Zugang zu die-
sen bisher fast ganz verborgenen Schitzen zu
ermoglichen. Man erhilt damit gleichsam einen
Einblick in die Werkstatt des Historikers, in
der die bisher vor allem bekannt und geradezu
klassisch gewordenen Meisterwerke der Ge-
schichte des Trienter Konzils und der Kleinen
Konziliengeschichte entstanden sind.

B. Schneider S]

Benz, Ernst: Die russische Kirche und das
abendlindische Christentum. Minchen: Nym-
phenburger Verlagshandlung 1966. 187 S. Lw.
16,80.

Der Themenkreis der in diesem Band ge-
sammelten fiinf Essays umfafit geistesgeschicht-
liche Betrachtungen iiber die Beziehungen der
russischen Kirche zum Westen, die sich beson-
ders verdichten in der Abhandlung iiber den
Nihilismus des 19. Jahrhunderts, eine Darstel-
lung der gewandelten Kirchenpolitik der Ortho-
doxie gegeniiber der Okumene und eine Studie
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iiber die Substanz des Christentums in der So-
wietunion. Besonders interessieren diirfte das
bisher wenig behandelte Kapitel iiber ,Men-
schenwiirde und Menschenrecht in der Geistes-
geschichte der Ostlich-Orthodoxen Kirche®.

So wertvoll der Bericht iiber die weithin un-
bekannten Beziehungen des deutschen Prote-
stantismus zur Orthodoxie ist, die sich etwa
an die Namen Leibniz, Francke, Jung-Stilling
kniipfen, so sehr vermifit man eine wenn auch
nur gedringte Ubersicht iiber die Verbindungen
mit der katholischen Kirche, wie sie etwa A. M.
Amann in seinem ,, Abrif§ der ostslawischen Kir-
chengeschichte® berichtet. Auch eine Gestalt wie
W. Solowjew diirfte nach der Formulierung des
Titels in diesem Zusammenhang nicht fehlen.

Das Kapitel {iber Menschenwiirde und Men-
schenrecht lifit uns etwas von der ungeheuren
Leistung der russischen Missionare im asiati-
schen Rufiland erahnen; es versucht auch, die
immer noch wenig gehobenen Schitze der Li-
turgie ans Licht zu bringen, wihrend der Bei-
trag des russischen Monchtums (Nil Ssorskij,
Jossif Volockij, Paissij Velitschkovskij) nur
eben in der Analyse Dostojewskijs (Sosima) an-
klingt. Hier liefle sich das Thema sicher noch
vertiefen. Das Ergebnis ist wert, gehort zu wer-
den: ,Das zentrale Menschenrecht, das aus dem
Geist der ostkirchlichen Frommigkeit abgeleitet
werden kann, ist das Recht, im Nichsten Gott
licben zu diirfen, dem Nichsten um Gottes wil-
len dienen zu diirfen® (89). Wenig spiter kommt
der Verf. zu dem Schlufl: ,Mégen sich die An-
schauungen auf dem politischen Felde noch so
sehr auseinanderentwickeln — es gibt einen ge-
meinsamen Berithrungspunkt zwischen Ost und
West in der Gemeinsamkeit des christlichen
Gottes- und Menschenbildes und des Ringens
um eine christliche Gestaltung und Ordnung
der Welt* (111).

Die Erwigungen iiber den Nihilismus in Ost
und West filhren zu dem Ergebnis, daff im
Grunde heute das Christentum iiberall mit dem-
selben Gegner zu tun hat. Im Mittelpunkt
der riickblickenden Betrachtung stehen hier die
Gestalten de Maistres und Fr. v. Baaders, de-
nen sich eine kurze Charakteristik der russi-
schen Revolutionire N. Dobroljubow und N.
G. Tschernyschewskij anschliefit.

Das letzte Kapitel schlieflich bemiiht sich
um eine realistische Einschitzung der augen-
blicklichen religiésen Situation in Rufiland,
iiber die uns freilich immer nur wenige zuver-
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lissige Informationen vorliegen. Dennoch kann
sich der aller falschen Verherrlichung des ,al-
ten Miitterchens Ruffland abholde Tenor letzt-
lich nur positiv auswirken; denn ein aus ein-
seitigen Quellen (wie z.B. einigen Romanen
des nachstalinistischen , Tauwetters®) gespeistes
Wunschdenken kann uns einer echten Anndhe-
rung nicht niherbringen.

G. Podskalsky S]

Kunstgeschichte

Guson, Etienne: Malerei und Wirklichkeit.
Salzburg: Otto Miiller 1965. 304 S. mit 49
Abb. Lw. 29,80.

»Metaphysiker meinen bisweilen, daff, weil
im Lichte der ihnen bekannten ersten Prinzi-
pien alles iibrige einsichtig werde, deren Kennt-
nis geniige, um die Kenntnis alles konkreten
Wirklichen daraus zu folgern. In diesem Buch
wird sich keinerlei Ansatz zu solcher Verfah-
rensweise finden® (9). Tatsichlich geht der Verf.
nicht von der Philosophie zur Kunst, sondern
von der Malerei zur Philosophie. ,Sein geht
dem Wissen voraus, und die Malerei als Kunst
steht auf der Seite des Seins® (258). G. be-
schreibt also die physische und die #sthetische
Existenz der Gemilde. Individualitit und Ma-
terial, Raum-Zeit-Erstreckung und Ontologie
des Gemildes sind weitere Stichworte der Ka-
piteleinteilung. In der Mitte der Betrachtung
stehen die Abschnitte {iber Form und Schénheit,
Malerei und Sprache, Abbildung und Schép-
fung. Die Frucht dieser Untersuchungen bildet
das Kapitel iiber Sinn und Bedeutung der mo-
dernen Malerei. Einige Texte von Kiinstlern,
die die Ansichten G.s unterstiitzen, sind als
Anhang beigefiigt.

Der Name Etienne Gilson steht fiir die Qua-
litit der Arbeit. Es ist ein klassisch aufgebautes
Buch, das im Grund auch einen klassischen Be-
griff der Kunst verteidigt. Deshalb bemiiht sich
der Verf., die besondere Qualitit der #stheti-
schen Formen gegen die duflere Erscheinung der
Natur als Norm in den Vordergrund zu stel-
len. In der Qualitit der Form findet G. auch
die philosophische Briicke zwischen thomisti-
scher und moderner Geistigkeit. Das Buch steht
also in einer Reihe mit jenen Arbeiten, die heute
noch eine Synthese zwischen Thomismus und



Besprechungen

Moderne versuchen. Der besondere Wert der
Untersuchungen G.s liegt jedoch bei aller An-
erkennung seiner spekulativen Kraft besonders
in der Einbeziehung vieler Kunstwerke und
vieler Auflerungen von Kiinstlern in seine
Uberlegungen. Doch gerade hier muf8 die Kri-
tik ansetzen; denn die Wirklichkeit der zeit-
gendssischen Kunst mit ihren a-kiinstlerischen
Werken und antiisthetischen Theorien, die G.
kaum zur Kenntnis nimmt, weisen auch seinen
Kunstbegriff als festes Gehiuse aus. Ein Grofi-
teil der modernen Wirklichkeit bleibt vor der
Tiir dieser Gedankenarchitektur stehen. So be-
legt dieses grofartige Werk die These seines
Verfassers, dafl das Bild dem Begriff voraus-
geht und dafl Kunst und Wirklichkeit Reflexion
und Wissenschaft hinter sich zuriidslassen.

H. Schade S]

Miscellanea pro arte. Hermann Schnitzler zur
Vollendung des 60. Lebensjahres. Hrsg. v. Peter
BrocH u. Joseph HosTER. Diisseldorf: Schwann
1965. 532 S., davon 176 S. Kunstdruck mit 386
Abb. (Schriften des Pro Arte Medii Aevi. 1.)
Lw. 69,—.

Hermann Schnitzler, dem dieses Werk mit
Beitrigen von 47 Gelehrten von Rang gewid-
met ist, hat das Schniitgen-Museum in St. Cici-
lia in K&ln nach dem Krieg aufgebaut und er-
weitert. Seine wissenschaftlichen Forschungen
bevorzugen die Kunst des Mittelalters. Die Ent-
deckung des ,Bassenheimer Reiters machte thn
vor mehr als 30 Jahren bekannt. Seine vielen
Einzeluntersuchungen und Werkkataloge wer-
den nicht jedermann vertraut sein. Jedoch sollte
auch der Laie seine beiden vorziiglich ausge-
statteten Binde kennen, die unter dem Titel
»Rheinische Schatzkammer® die vorromanische
und romanische Kunst behandeln (Disseldorf:
Schwann). In der Festschrift haben die Freunde
des verdienten Gelehrten vor allem aus der
Welt des Mittelalters eine Fiille von Kunstwer-
ken bearbeitet. Aus dem Bereich der karolingi-
schen Kunst sind die Stephansbursa (K. A. Use-
ner), die ,Lukasmadonna® (E. G. Grimme) und
eine Kopie der Vivian-Bibel (F. Miitherich)
vertreten. Den Umkreis der ottonischen Kunst
reprisentieren zwei niedersichsische -Evange-
liare (T. Buddensieg) und ein Fuldaer Gold-
relief (H. Fillitz). Auch fiir den Theologen auf-
schluf8reich sind die Untersuchungen zur Illu-
stration des Meflkanon (H.Elbern) und zur

Ikonographie der Ecclesia lactans (J. A.
Schmoll gen. Eisenwerth). Interessant ist die
Deutung des Jerusalem-Plans aus der Kreuz-
fahrerzeit (L. H. Heidenreich). In die Welt der
byzantinischen Form fithren uns die Unter-
suchungen iiber das Madonnenrelief von Sek-
kau (O.Demus), ein Elfenbeinrelief des Vic-
toria and Albert Museums (J. Beckwith), das
Tafelbild der Hodegetria von Monreale (W.
Kréning) und die sizilianischen Miniaturen (H.
Buchthal). H. Swarzenski bietet in einem auch
biographisch interessanten Brief an den Jubilar
Skizzen zu einem normannischen Psalter. J. Ho-
ster analysiert die Stirnseite des Dreikdnig-
schreins. E. Stephany schildert nach einer alten
Handschrit den Empfang des rémischen Ko-
nigs in Aachen. So fithren uns die Abhandlun-
gen durch die Kunstgeschichte bis ins 19. Jh.,
das u.a. mit Gottlieb Schicks ,Eva® (H. v.
Einem) und dem Bildhauer E.Renard (P.Bloch)
vertreten ist. Wesentlich fiir diese Festschrift ist
der Katalog der Nachkriegserwerbungen des
Schniitgen-Museums, den A. v. Euw bearbeitet
hat. Thm verdanken wir auch die Bibliographie
der Verdffentlichungen von Hermann Schnitz-
ler.

Das Buch, das von Fachwissenschaftlern fiir
einen Gelehrten erstellt ist, wendet sich vor
allem an den Fachmann. Doch wird dieser Band
auch manchen Kunstfreund ansprechen. Fach-
leute und Interessenten seien schon hier auf das
Werk iiber die ottonische Kolner Buchmalerei
aufmerksam gemacht, in dem Hermann Schnitz-
ler sein reiches Wissen iiber die mittelalterliche
Kunst weiterhin mitteilt.

H. Schade ST

WitzLEBEN, Elisabeth von: Farbwunder deut-
scher Glasmalerei aus dem Mittelalter. Augs-
burg: Multi-Druds 1965. 263 S., davon 47 Farb-
taf. u. 87 schwarz-weifle Abb. Lw. 98,—.
Glasfenster kannte schon die Antike. Pruden-
tius (4. Jh. n. Chr.) berichtet sogar von viel-
farbigem Glas in den Fenstern der Basiliken.
Thren Hohepunkt finder diese Kunst jedoch in
den gotischen Kathedralen. Die Glasmalerei
dieser gewaltigen Kirchen des Mittelalters wirkt
noch heute auf uns wie ein Wunder. So recht-
fertigt sich der Titel des Buches. Die Ausstat-
tung und der Inhalt legitimieren diesen Namen
ebenfalls. Jedoch ist die Glasmalerei noch nicht
gentigend erforscht. Von einem Corpuswerk der
mittelalterlichen Glasmalerei, von dem fiir
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Deutschland 15 Binde geplant sind, ist erst ein
Band erschienen: H. Wentzel, Die Glasmalerei
in Schwaben von 1200-1350 (Berlin 1958). Des-
halb sind solche Werke wie das vorliegende,
das von H. Wentzels ,Meisterwerke der Glas-
malerei® inspiriert ist, von groflem Wert, weil
sie in Auswahl einen Uberblick tiber die Ent-
widklung geben.

Die Verfasserin, die sich in langjdhriger Ar-
beit als Forscherin qualifiziert hat und die fiir
das Corpuswerk selbst den Band iiber Regens-
burg und die Oberpfalz vorbereitet, leitet ihre
Arbeit mit einer kurzen Vorgeschichte dieser
Kunst und einer Charakterisierung ihres We-
sens ein. Am Beginn des Hauptteils stehen als
dltester Zyklus der Glasmalerei die Propheten
und Konige des Augsburger Doms. Dabei da-
tiert v. Witzleben die Fenster wohl zu Recht
mit A. Boeckler gegen 1140. Aus der Mitte des
12. Jhs, die in Frankreich durch viele Fenster
vertreten ist, hat sich in Deutschland kaum ein
Werk erhalten. Dagegen lafit sich die zweite
Jahrhunderthilfte u.a. mit einem besonderen
Motiv, dem friihesten Selbstportrit eines Glas-
malers belegen. Meister Gerlach hat sich unter
dem Moses mit dem brennenden Dornbusch
beim Malen dargestellt. Diesem Fenster im Sti-
delmuseum in Frankfurt schliefft sich die Ana-
lyse der Scheiben aus St. Kunibert in Kéln aus
dem 13. Jh. an. Es folgen Untersuchungen iiber
die Glasmalereien des Regensburger Doms und
der Marburger Elisabethkirche. So fiihrt uns
die Verf. von Monument zu Monument durch
die Jahrhunderte. Dabei werden die Formver-
dnderungen, die neue Farbgebung und die Tech-
niken sorgfiltig registriert. Ebenso erfahren
wir viel tiber den ikonographischen Wandel der
Motive. Ein genau gearbeiteter Katalog der
Abbildungen und eine gute Bibliographie schlie-
fien die Untersuchungen ab.

Der Verlag hat diese Arbeit durch ein aus-
gezeichnetes Bildmaterial und eine besondere
Drucktechnik unterstiitzt. Die farbigen Bilder
wurden auf durchsichtige Folien gedruckt, die,
selbst lichthaltig, dem Charakter des Glases
niherkommen.

Der Laie kdnnte meinen, dieses anspruchs-
volle Werk wire nur fiir die Fachwelt geschrie-
ben. Das trifft jedoch nicht zu. Bei aller wis-
senschaftlichen Gediegenheit gelingt es Elisabeth
von Witzleben, eine schriftstellerische Form zu
finden, die jeden anspricht. Ohne das Buch mit
Einzelheiten zu iberlasten, wird die Stilge-
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schichte und das Wesen der Glasmalerei be-
greifbar dargestellt. Dabei wird uns auch die
religivse Grundkonzeption dieser Kunst nahe-
gebracht. Die farbigen Scheiben sind ,Tore ins
Jenseits® (15). Schon Sicardus (i 1215) sagte
von den gemalten Fenstern, ,daf} sie wie durch
einen Spiegel das Jenseits ritselhaft widerstrah-
len®.

Es ist ein erfreuliches Zeichen, daff unsere
Zeit sich diese Kunst wieder zu eigen macht.
Dafiir zeugen hicht nur die groflen wissen-
schaftlichen Arbeiten, die hier erwihnt wurden.
Es gibt heute auch eine Neubliite der Glas-
malerei. Berithmt sind die Synagogenfenster
von Marc Chagall in Jerusalem. Bedeutend
sind — um nur ein Beispiel aus unserer Umwelt
zu nennen — die Glasfenster, die Prof. Ober-
berger fiir die verlorenen Scheiben im Augs-
burger Dom in Zusammenarbeit mit der May-
erschen Hofkunstanstalt in Miinchen geschaffen
hat. Wir sollten an solchen Arbeiten Anteil
nehmen und den Verlag in seinen Bemithungen
unterstiitzen. Ein dhnlicher Band iiber die fran-
z8sischen mittelalterlichen Glasmalereien und
ein weiterer iiber die moderne Kunst der far-
bigen Fenster werden in der gleichen wertvol-
len Ausstattung vorbereitet. Solche Werke sind
geeignet, uns iiber unsere oft allzu ephemere
und merkantile Gegenwart hinauszufiihren.

H. Schade §]

Politik

DAHRENDORF, Ralf: Gesellschaft und Demo-
kratie in Deutschland. Miinchen: Piper 1965.
516 S. Lw. 28,—.

Da die Deutschen angesichts ihrer Gesellschaft
ratlos sind (10), geht es Dahrendorf in dem
hier vorliegenden Buch erst einmal um die For-
mulierung der ,deutschen Frage®: Wie kommt
es, daf sich in Deutschland die liberale, frei-
heitliche Demokratie nicht durchsetzen konnte?
»Es gibt eine Auffassung von Freiheit, die diese
fiir das Individuum nur dort gewihrleistet fin-
det, wo experimentelle Gesinnung, konkurrie-
rende soziale Krifte und liberale politische In-
stitutionen sich verbinden. Diese Auffassung hat
in Deutschland nie recht Fufl fassen konnen.
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Warum nicht? Das ist die deutsche Frage®
(28 £.).

Um dieser Frage beizukommen, wird- ein
Verfahrensmodell entwickelt, anhand dessen
die deutsche Wirklichkeit nach experimentell-
praktischer Gesinnung, nach Institutionen zur
offenen Konfliktaustragung verschiedener In-
teressenkonkurrenzen, nach einer etablierten
Elite und schliefllich nach der Wirksamkeit und
dem Vorhandensein 6ffentlicher Tugenden ab-
gefragt wird. Fiir diese Signalpositionen zeigt
sich aber die deutsche Sozialgeschichte wie auch
die gegenwiirtige bundesrepublikanische Gesell-
schaft wenig durchlissig. Auf dem Weg in die
»Modernitat® wird in Deutschland eigentlich
erst Entscheidendes durch den Nationalsozia-
lismus und durch die ,DDR® bewirkt. , Wih-
rend die soziale Revolution des Nationalsozia-
lismus der Durchsetzung totalitirer Folgen galt,
aber damit zugleich die Grundlagen liberaler
Modernitit schaffen mufite®, wurden ,im Osten
Deutschlands im Zug des umfassenden Prozes-
ses der sozialen Gleichschaltung auch jene
Gleichheiten verwirklicht, die Voraussetzungen
fiir das effektive Biirgerrecht sind® (444, 452).
Der 20. Juli wird auf diesem Wege in die Mo-
dernitit zur gegenrevolutioniren Restauration,
zum ,Aufstand der Tradition®, der ,Illiberali-
tit und des Autoritarismus einer nachwirken-

den Vergangenheit® (442). Es gibt zu wenig

Streiks, es besteht ein Vorrang des Elternrechts
vor der Schule als Erziehungsmacht, es besteht
ein Vorrang privater Tugenden vor 6ffentlichen
usw. Der ,schopferische Konflikt® ertrinke in
der Sehnsucht des bundesdeutschen Nachfolge-
biirgertums nach Synthese. Ein ,Riickweg zu
vormodernen Strukturen® wird konstatiert
(465).

Nachdem die ,deutsche Frage* formuliert ist
(1. Abschnitt), werden die skizzierten Thesen
und schliefllichen Folgerungen in insgesamt vier
Abschnitten unter Verwendung reichen empiri-
schen Materials und literarischer Zeugen mit
groflem Engagement analysiert, um in einem
abschlieflenden Abschnitt (6) zwar nicht anzu-
klagen, doch aber zu provozieren. Wobei sich
allerdings die Frage stellt, ob nicht der iiberall
sich anzeigende moralische Appell zugunsten
der tatsichlichen Wirklichkeit sich selbst wie-
derum aufhebt. Man weifl z.B., dafl Dahren-
dorf in anderen Verbffentlichungen selbst an
der vorherrschenden experimentell-pragmati-
schen Denkweise Kritik angemeldet hat. (Die

angewandte Aufklirung, Miinchen 1963, 142 ff.;
Gesellschaft und Freiheit, Miinchen 1962,101 ff.)
Man wird auch fragen miissen, ob die Dicho-
tomien Privat-Offentlich, Konflikt-Gemein-
samkeit, Experimentell/Pragmatisch-Humani-
stisch/Geisteswissenschaftlich wirkliche Gegen-
sitze sind und nicht vielmehr Spannungspole
verschiedener Motivationsfelder innerhalb des-
selben Gesellschaftssystems. Solche und andere
kritische Einwendungen diirfen aber nicht iiber-
sehen, dafl Modellaussagen nicht die Wirklich-
keit unmittelbar treffen wollen, sondern gerade-
zu im Gegenteil Probleme der Wirklichkeit
brennpunktartig anleuchten wund aufkliren
wollen. Diese Absicht macht die hier vorgelegte
Modellanalyse von Dahrendorf zu einem ein-
schneidenden Impuls in der Diskussion um das
deutsche Gesellschaftssystem. Insoweit der mo-
ralische Protest dieser Analyse angenommen
wird, wird man in Dahrendorf einen Vertreter
jener Soziologie ansprechen miissen, die sich von
der klassischen Soziologie herleitet und in ihr
nach Fortsetzung trachtet.

J. Wéssner

ScHiwy, Giinther: Intellektuelle und Demokra-
tie heunte. Ein Plidoyer fiir beide. Wiirzburg:
Echter-Verl. 1966. 120 S. Kart. 7,80.

Epochen, die den Intellektuellen nicht ken-
nen oder nicht zu Wort kommen lassen, diirf-
ten nicht der Geistesgeschichte zugehoren. Die
inkompetente Kritik des Geistes, der sich unbe-
fangen engagiert und der es ablehnt, sich an
dem Verrat zu beteiligen, den alle Welt an den
Idealen veriibt, ist zur Pflege von Freiheit und
Recht mindestens in demselben Grade erforder-
lich wie die iibrigen Institutionen der Gewal-
tenteilung. Nur dafl man diese Kritik fiir ihren
Dienst nicht besoldet.

Mit deutlichem Wohlwollen schildert G. Schi-
wy die Aufgaben, die der Intellektuelle in der
Gesellschaft erfiillt: Er ist es, der die anstehen-
den Fragen in eine dtzend scharfe Formel klei-
det, der den fahrlissigen oder vorsitzlichen Un-
menschen an der Sprache sichtbar macht, in der
sich dieser gefillt. Mag der Gesellschaftswissen-
schaftler vor jedem offenen Entscheid zuriick-
schrecken, der Intellektuelle sagt ja zu den kon-
leretesten Idealen; wie Thomas More, sein Pa-
tron, bekennt er sich zur Macht der Utopie. Er
ist der Moralist der Moderne, allein durch sein
Gewissen kompetent erklirt zur Kritik. Auch
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ihn und sein Urteil zu organisieren ist nicht
moglich.

Also mufl sich der Intellektuelle an dem Ge-
tue und den Absichten der Wohlstandsgesell-
schaft reiben. Schiwy folgt ihm dabei. Parteien
und Verbinde reizen ihn zu Nonkonformismus
und Aufstand. Vor allem gerit er in Harnisch,
wenn er Gestalten oder Gebilden begegnet, die
sich der 6ffentlichen Meinung vergewissern wie
ein Manager der Rohstoffe und Energien. Was
nicht genannt und erdrtert werden soll, disku-
tiert der Intellektuelle mit Vorliebe, die jiingste
Vergangenheit der Deutschen, ihre derzeitigen
Grenzen, das Bildungsniveau, den blofien Schein
einer Demokratie.

Nicht daf Schiwy den ihm sympathischen In-
tellektuellen ausschlieflich seinerseits darstellt.
In mehr als zweihundert Zeugnissen und Zita-
ten trigt er die Einsichten anderer zu der so
umstrittenen Aufgabe bei. Das letzte Wort wird
noch lange nicht gesprochen sein. Weil sich die
Mission der Intellektuellen stindig erneuert,
wird sich stindig die Frage nach ithrem Recht
und ihrer Art erneuern. Schiwys Uberblick ist
wohlgelungen. Er weckt Verstindnis und regt
zum Nachdenken an. H. ]. Wallraff S]

BENNETT, John C.: Auch Christen sind Staats-
biirger. Fragen aus der Praxis der Demokratie.
Giitersloh: Gerd Mohn 1964, 144 S. Lw. 14,80.

ZIDIESEM HEET

Der, Verf. ist ein weiteres Beispiel dafiir, wie
wohltuend offen der angelsichsische Protestan-
tismus ist, wenn es sich um Fragen dreht wie:
»Der Christ und der Staat* oder ,Kirche und
Staat®, Weniger von einer apriorischen Lehr-
meinung als von den Erfordernissen des Lebens
bestimmt, steht der Autor in der Nihe katholi-
scher Bejahung einer Aufgabe des Christen und
der Kirche in der Welt und damit auch gegen-
tiber dem Staat.

Wo es darum geht, diese Aufgabe nzher zu
umschreiben und zu begriinden, weicht er aller-
dings in vielen Punkten von dem ab, was
katholische Lehre oder doch Lehrmeinung ka-
tholischer Staatsphilosophen und Theologen ist.
So sehr er einerseits die Bedeutung des Natur-
rechts anerkennt, so sehr befiirchtet er ander-
seits — wie viele Protestanten —, dafl es schwie-
rig zu erkennen sei und oft willkiirlich ange-
wandt werde, oder auch, dafl es zu starr und
undynamisch sei, um den konkreten Lebens-
lagen gerecht zu werden.

Rein ideengeschichtlich gesehen und als Uber-
blick iiber die verschiedenen Theorien katholi-
scher, evangelischer und anderer Autoren iber
den Fragenkreis: Der Christ und der Staat, die
Kirche und der Staat, vor allem in der Gegen-
wart, ist der schmale Band ebenso inhaltsreich
wie in der systematischen Auseinandersetzung.
Dafl der Verf. als Amerikaner vor allem die
Lage in den USA vor Augen hat, mindert den
Wert der Ubersetzung keineswegs; denn auch
daraus kénnen wir lernen. G.F.Klenk §]

7. A. GRABOWSKI ist Vorsitzender des Zentrums des ,International P.E.N. Club® fiir Exilschrift-

steller in London.

Epwarp DUFF, Professor fiir Politische Wissenschaften am College of the Holy Cross in Worcester
(USA), war einer der acht katholischen Beobachter bei der Weltkonferenz fiir Kirche und Gesell-
schaft. Er ist vor allem durch sein Werk ,The Social Thought of the World Council of Churches®
(Der soziale Gedanke im Weltkirchenrat) hervorgetreten. Er nahm auch an der Vollversammlung
des Weltkirchenrats in Neu-Delhi 1961 als offizieller Beobachter teil.

FrRANzZI MAIERHOFER ist Studienrdtin in Niirnberg.
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Der erhohte Anspruch des Gewissens

Richard Hauser

Die Kirche ist in Bewegung geraten. Das Konzil hat durch die von ihm erzeugte
geistige Atmosphire ebenso wie durch seine Beschliisse in unseren Gemeinden und
im Kirchenvolk Unruhe ausgelost und Fragen geweckt. Es liegt alles daran, daf
diese Unruhe eine heilsame werde. Sie darf nicht zur resignierten Unzufriedenheit
erstarren, jetzt entbehre man auch an der Kirche des gewohnten Halts, und sie sei
nicht mehr der unerschiitterliche Hort unverinderlicher Wahrheit und bewahren-
der Treue. Sie darf sich aber auch nicht selbstsicher darin verlieren, alles Uber-
lieferte kritisch abzuwerten und auf eigene Faust lustig zu reformieren. Nur eine
Besinnung auf den letzten Grund und das eigentliche Wollen, die sich im Auf-
bruch der Kirche duflern, wird die gestellten Fragen beantworten und das allen
Aufgegebene kliren. Es bedeutet eben eine neue Sicht der Kirche selber, wenn sie
sich in der Konstitution ,Lumen gentium® als das durch die Zeiten wandernde
Gottesvolk darstellt, das noch lange nicht am Ziel seiner Vollendung ist. Die ge-
schichtliche Verhaftung der Kirche und die Vorldufigkeit ihrer Lebensformen sind
damit ausgesagt. Es ist eine vollige Wende im Verhiltnis der Kirche zur Wel,
wenn sie sich bewuf}t dieser Welt und ihren Sorgen offnet und sie mittragt, statt
sich auf sich selber zuriickzuziehen und sich wie eine belagerte Festung nach allen
Seiten zu verteidigen. Erst recht ungewohnt ist fiir viele katholische Christen, daf}
diese Kirche Aufgabe und Verantwortung ihrer Glieder neu bestimmt. Nicht mehr
will sie, wie es durch Jahrhunderte hindurch praktisch der Fall war, als dngstliche
Mutter oder gar gestrenge Erzicherin sie Schritt fiir Schritt fithren, fiir sie ent-
scheiden, sie an engmaschige Vorschriften binden. Als die Gemeinde der reifen,
titigen Biirger bedarf sie des freien, eigenstindigen Zeugnisses ihrer Glieder in
der Welt. Aus einem tieferen Verstindnis der Kirche und ihrer Aufgabe in dieser
Zeit hat sich mit einem Mal das Thema von der Freiheit des Christenmenschen,
von seiner unaufgebbaren personlichen Verantwortung und vom erhShten An-
spruch an sein Gewissen ergeben. Nur mit miindigen, selbstindig handelnden Glie-
dern vermag die Kirche in dieser Zeit zu bestehen. Von allen ihren Gldubigen muf}
sie Aktivitit, Initiative und Selbstindigkeit verlangen. Seien wir ehrlich, wir
sind in den Gemeinden und als einzelne, als Triger des Amtes wie als einfache
Glieder der Kirche auf das damit erforderte Mafl von Freiheit und eigener Ge-
wissensverantwortung keineswegs geriistet und eingetibt. Wir sind noch wenig
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gewohnt, einerseits grofiziigig und doch mit Festigkeit freien Raum zu lassen, oder
selbstindig und doch nicht selbstherrlich in Freiheit zu handeln. Von den Trigern
der Autoritit in der Kirche wie vom einzelnen Christen ist eine Neubesinnung in
Sachen der Freiheit in der Kirche gefordert.

Innere Freiheit zum Guten

Das Gewissen, die sittliche Anlage des Menschen, ist in der Mitte seines Wesens
verankert. Es ist in seinem Kern die lebendige Hinwendung und der kraftvolle
Aufbruch des Menschen zum Guten, zu den Werten. Das Gute ruft den Menschen
an, die Werte wollen durch menschliches Tun verwirklicht werden. Mit uniiber-
horbarer Eindringlichkeit fordern sie thn zum Handeln auf. Wie er mit seiner Er-
kenntnis wesenhaft auf das Wahre hingeordnet ist, so suchen seine Strebenskrifte
notwendig die Verwirklichung des Guten und Werthaften. Ist der Mensch heil,
dann antwortet sein innerstes Gewissen mit bejahendem Widerhall dem Anruf
des Guten, dann dringen alle seine seelischen Krifte, Erkenntnis und Wille, Herz
und Gemiit dem Guten entgegen. Das Gute ist ja viel mehr als nur eine niichterne,
sachlich feststellbare Richtigkeit, es besitzt strahlende Leuchtkraft und erfiillenden,
begliidkenden Reichtum. Thm entspricht und begegnet die Gewissensanlage mit
ihrer lebendigen Dynamik. Wenn die Schrift vom Herzen oder vom inneren Licht
des Menschen spricht, ist diese innere Anlage gemeint. Die moderne Philosophie
gebraucht gern den Begriff vom , Wertfithlen®; sie meint damit nicht, dafl die
sittlichen Werte der Beliebigkeit wechselnder Gefiihle oder fliichtiger Empfindun-
gen entspringen, sondern will vielmehr deutlich machen, daff das Aufnehmen und
Erfassen der sittlichen Werte ein Gedffnetsein des ganzen Menschen und eine prak-
tische Stellungnahme erfordert. Das wache Gewissen erfihrt die begliickende Er-
fiillung durch das Gute und besitzt ein lebendiges Gefiihl dafiir, dafl der Mensch
sich nur im hingebenden, titigen Begegnen mit den Werten wahrhaft selbst ver-
wirklicht, bewahrt und vollendet. Noch wenn das Gewissen unrechtem Tun wider-
spricht oder anklagt, behilt es seine innerste Ausrichtung auf das Gute bei und
bezeugt sie eben in seinem Widerspruch. In der sittlichen Gewissensanlage ist die
Freiheit des Menschen verankert. Nicht aus zwanghafter Notwendigkeit handelt
er gut oder strebt er nach den Werten, sondern er antwortet im eigenstindigen
Aufbruch seines Wesens auf die an ihn ergehende Einladung. Gerade im sittlichen
Handeln aus dem Antrieb des Gewissens setzt der Mensch sich selber verantwort-
lich und verwirklicht sein Wesen. ,Freiheit ist ihrem Wesen nach die Michtigkeit
zum Guten®, sagt Bernhard Hiring'. Es ist einer um so freier, je kraftvoller und
selbstverstandlicher, je tiefer und ganzheitlicher er mit all seinem Tun dem Guten

1 B. Hiring, Das Gesetz Christi I (Freiburg 1954) 141.
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entgegenstrebt. Er darf das Gute nicht aus gedankenloser Gewohnheit, noch weni-
ger nur gedringt und gezwungen tun, er muf es mit innerer Freude schitzen, von
seiner Schdnheit iberwiltigt sein, er muf} die sittlichen Werte und das Gute wahr-
haft lieben. Christlichem, von Gottes Wort belebtem Denken ist klar, daf alles
geschopfliche, menschliche Gute nur Gottes Gabe und Abbild ist; denn: ,Keiner
ist gut als Gott allein® (Mk 10, 18). Im sittlichen Streben und im Ruf des Gewis-
sens nach dem Guten meldet sich eigentlich der religiose Grund des menschlichen
Herzens. Hinter den einladenden, fordernden Werten aber wird die Person des
lebendigen Gottes, der Urgrund alles Guten und Wertvollen ist, hérbar und ver-
nehmlich. Die liebende Sehnsucht und die ergriffene Freude gehen nicht auf ein
abstraktes, theoretisches Prinzip, sie kommen erst ans Ziel, wenn sie durch das
sittliche Handeln im Zwiegesprich mit Gott enden. Die vertikale Dynamik der
Liebeshinwendung zu Gott ist der tiefste Antrieb sittlichen Handelns, die eigent-
liche innere Bewegung der Gewissensanlage auf das Gute hin, das Wesen geschopf-
licher Freiheit. Das meint Jesu Wort, daf} das ganze Gesetz im Gebot der Liebe
enthalten sei. Das meint Augustins {iberraschend einfach scheinender Imperativ:
»Liebe und dann tu, was du willst.®

Jede Uberpriifung christlicher Sittlichkeit wird nach dem wachen Ausschlag und
der lebendigen Beweglichkeit der Gewissensanlage zuallererst fragen miissen. Die
dem Menschen vom Schopfer geschenkte Anlage nimlich will gebildet und er-
zogen werden. Nur durch Ubung gewinnt einer das rechte Feingefiihl fiir die sitt-
lichen Werte, erwacht in ihm die Freude an ihrem Reichtum und wagt er den Ein-
satz der Freiheit, sie in Tat und Leben voll und kriftig zu bejahen. Die sittliche
Anlage des Menschen kann nur zu leicht in der Wurzel verkiimmern, wenn sie
nicht gepflegt wird. Nicht nur durch ausdriickliche Siinde und sittliche Untreue,
namentlich wenn sie dfter und iiber lingere Zeit geschehen, stumpft die Gewissens-
anlage ab. Es gibt weniger merkbare, schleichende Erkrankungen. Zu ihnen gehort,
was Werner Schollgen vor Jahren einmal als Grenzmoral dargestellt hat. Es ist
jene Haltung des sittlichen Minimalismus, die immer nur nach den duflersten Gren-
zen des gerade noch Erlaubten oder, noch schlimmer, des gerade noch von der all-
gemeinen offentlichen Meinung Geduldeten Ausschau hilt. Diese Haltung lebt nie
vom inneren Glanz der sittlichen Werte selber, sondern fiihlt sich von der sittlichen
Forderung eingeengt und kennt als einziges Ziel weitgehende bequeme Bindungs-
losigkeit. Ungentigend ist auch jenes gefihlsselige Schwirmen fiir sittliche Hoch-
werte, das aber ihrer anrufenden Forderung weit aus dem Wege geht und zu kraft-
los bleibt, die echte Freiheit zu wagen. Schliefilich ist es bedenklich, die Sittlichkeit
durch noch so brave Legalitit zu ersetzen, das Gute zu tun, weil es halt geboten ist,
dabei aber unlustig, gleichgiiltig und von seiner inneren Schonheit unberiihrt zu
bleiben. Es soll jetzt nicht untersucht werden, ob und wieweit eine einseitige Ge-
bots- und Verbotserzichung der Kirche eine solche falsche Haltung mitverursacht
hat. Manches Votum der Konzilsviter hat zum Ausdruck gebracht, man habe die
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Gliubigen viel zu lange wie Unmiindige gefiihrt und ihnen die Freiheit der Kin-
der Gottes nicht zugetraut. Jedenfalls ist von der Freiheit der Kinder Gottes viel
zu selten, das autoritativ gebietende ,Du sollst aber viel zu einseitig gepredigt
worden. Dabei ist das Thema von der christlichen Freiheit das grofle Thema des
hl. Paulus; die Freiheit ist ihm geradezu das auszeichnende Kennzeichen der Kin-
der Gottes. Unter die Michte, von denen der Christ frei geworden, rechnet er aus-
driicklich auch das Gesetz, eben die reine Gesetzlichkeit. An die Stelle des zwang-
haft dulerlichen Gesetzes ist das getreten, was der Romerbrief ,das Gesetz des
lebendigmachenden Geistes in Christus Jesus“ (R6m 8, 2) nennt. Es ist jene innere,
wache Strebenskraft der Liebe, die dem Guten, dem sittlich Werthaften, schlief3-
lich Gott mit heller Freude und soviel wie moglich entgegengeht. Das Land der
Freiheit liegt vor ihr nach innen zu, wo eine immer tiefere Verwirklichung sitt-
licher Werte ins Unermefliche lockt, nicht nach drauflen, wo Gebote und Ordnun-
gen eine angeblich unbegriindete, beengende Schranke setzen.

Von dieser Haltung der freien Kinder Gottes scheinen viele Christen heute weit
entfernt. Tatsichlich herrscht weithin ein duflerliches Gesetzeschristentum, als leb-
ten wir noch unter der Gesetzlichkeit des Alten Testaments. Es zeigt sich z. B. an
der einseitigen, {ibertriebenen Rolle, die im Beichtbekenntnis vieler Christen ge-
rade die positiven, legalistisch gefafiten Kirchengebote spielen. Die Sonntagsfeier
gilt doch ebenso wie die Fastenordnung nur als dufleres Gesetz. Selten wird ver-
standen, dafl in der gemeinsamen Eucharistiefeier des Sonntags die hohe, offizielle
Wiirde des neutestamentlichen Gottesvolkes zur Darstellung kommt, und daf} der
Christ sie also in freudigem Stolz und am wenigsten als ldstige Dienstverpflich-
tung vollziehen sollte. Oder wo hat die Erfiillung des Freitagsgebots noch den
wachen Bufigeist zum Antrieb, einmal abgesehen von der Frage, ob diese Gestalt
der Bufle fiir uns heute gerade die angebrachteste ist? Es ist bei anderen sittlichen
Aufgaben kaum anders. Wieviel Mithe macht rechte Liebe und gutes Verzeihen
oft! Weil man nur gesetzlich fragt, wieweit muff ich gehen, wozu bin ich gerade
noch verpflichtet, ohne direkt zu siindigen? In Wirklichkeit aber sollte Liebe und
Verzeihen nach den Gleichnissen des Herrn angetrieben werden von der unge-
heuerlichen, das Herz erschiitternden Erfahrung, dafl er uns verziehen hat, bestin-
dig wieder verzeiht und nichts nachtrigt. Natiirlich vermdgen wir in unserer
Schwachheit nicht andauernd aus dem hdchsten Antrieb sittlicher Werte zu han-
deln. Manchmal bediirfen wir des handfesten dufieren Gebots, um uns gerade noch
aufrecht zu halten. Aber wenn nicht immer wieder auch neu und leuchtend die
Tiefe des Guten uns das Herz bewegt, verarmt und verkiimmert unser sittliches
Leben. Es ist heute schon so weit, daff manche der wesentlichen sittlichen Werte im
allgemeinen Bewuftsein auch unserer Gemeinden ihre Leuchtkraft eingebiifit haben,
ja nicht mehr recht erfaflt werden. Man nehme etwa Keuschheit, Ehrfurcht, Dank-
barkeit als Beispiele. Wird nicht von vielen z. B. die voreheliche Keuschheit nur
als unzumutbare Konvention angesehen oder Ehrfurcht und Gehorsam dem Tra-
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ger eines Amtes gegeniiber in unserer demokratischen Lebensform als veraltet aus-
gegeben? Der erhohte Anspruch des Gewissens aber beginnt mit einer tieferen Er-
fassung der sittlichen Werte und mit der ernsthaften Pflege der machtvollen Frei-
heit, sie aus innerer Freude zu realisieren. Dies namentlich in einer Zukunft, die
den tiberzeugten Christen immer mehr vereinsamen wird und ihn der Verantwor-
tung seiner selbstindigen Freiheit mehr und mehr i{iberlassen muf.

Einsicht in die verpflichtende Norm

Unter Gewissen verstehen wir nicht nur die grundlegende sittliche Veranlagung
des Menschen auf das Gute hin, sondern auch den Gewissensspruch. Er wird be-
griindet durch die sittliche Erkenntnis und Einsicht der praktischen Vernunft. In
ihrer Eigenart unterscheidet sie sich von jeder rein theoretischen, mehr sachhaften
Erkenntnisweise. Der Gegenstand der sittlichen Erkenntnis ist ja das Gute, also
nichts einfach Festzustellendes, sondern etwas Gesolltes, dem handelnden Voll-
bringen Aufgegebenes. Daf} es richtig verstanden werde, verlangt Bereitschaft des
Herzens und des Willens. So sind an der rechten sittlichen Erkenntnis stets wieder
alle seelischen Krifte beteiligt, Verstand, Wille und Gemiit in unldsbarer Weise
verschlungen. In ihr selber aber ist urspriingliche Werterfahrung und Wissen um
verpflichtende Bindung verkniipft. Als gesetzliches, forderndes Wissen gibt die
sittliche Erkenntnis dem Handeln Richtung, Grenze und Norm. Schon im urspriing-
lichen Gewissenserlebnis ist solche Norm in unmittelbarer Einsichtigkeit gegeben:
Du sollst das Gute tun und darfst das Bose nicht tun. Es ist Aufgabe der prak-
tischen Vernunft, die sittliche Erkenntnis und ihre verpflichtende Ordnung weiter
zu entfalten. Sie ist dabei nicht autonom, so daff sie Ordnung der Werte und Norm
des Handelns willkiirlich setzen diirfte. Es kann ihr nur darum gehen, die Wahr-
heit zu erkennen und danach zu tun, wie es die johanneische Theologie des Neuen
Testaments aussagt (I Joh 1, 6). Immer schon findet sich der Mensch in einer Ord-
nung vor, und den Wert des Guten nimmt er staunend wahr. Wo in einem ge-
schlossenen Kulturkreis eine feste Uberlieferung von Sitte und Brauch besteht,
wird der einzelne fast selbstverstindlich in die so gesetzte Ordnung hineinwach-
sen. Doch werden iiberlieferte gesellschaftliche Ordnungen neben absolut und not-
wendig geltenden Normen stets auch zeitbedingte, geschichtlich gewordene For-
men der Sitte enthalten, die sie doch gerne als absolut bindende Forderungen aus-
geben. Zeiten des kulturellen Umbruchs haben es nicht leicht, die zeitbedingten,
verdnderlichen von den unbedingten, unwandelbaren Normen zu scheiden.

Dafl wir in einer solchen Situation leben, ist uns deutlich genug bewufit. Ge-
schichtliches und soziologisches Denken haben uns die Wandelbarkeit menschlicher
Verhiltnisse und Sitten scharf zum Bewufltsein gebracht. Wissenschaft und Tech-
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nik, politische und wirtschaftliche Ereignisse haben die Welt von heute so ver-
dndert, dafl wir uns deutlich am Beginn einer neuen Epoche fiihlen. In dieser Ent-
wicklung sind auch bisher unangefochtene Uberlieferungen an Sitte und Brauch-
tum ins Wanken geraten. Die allgemein anerkannte 6ffentliche Sitte trigt den ein-
zelnen nicht mehr selbstverstindlich, sie bindet ihn nicht mehr an einen verpflich-
tenden Kodex giiltiger Normen. Mehr als frithere Generationen ist der einzelne
auf sich gestellt, dem Urteil seines Gewissens einsam iiberlassen. Er findet sich
auch in sittlicher Hinsicht in einer Diasporasituation. Sie fordert von ihm, sich
selber und eingehender die unbedingt giiltigen, unverinderlichen Richtlinien sitt-
lichen Handelns zu kliren und einzuprigen. Das verlangt ein grofleres Maf} an
Anstrengung und personlichem Mut. Die Anfechtung, sich dem Trend dessen, was
man tut und wie man lebt, zu iiberlassen, ist stark. Viele erliegen ihr und setzen
am Ende die Norm sittlicher Forderung hochstens noch mit den durch die Straf-
taten des biirgerlichen Gesetzbuches bezeichneten Grenzen gleich. Aufgegeben also
ist die eigenstindige Erkenntnis der sittlichen Grundprinzipien fiir die verschie-
denen Lebensgebiete. Auch in der christlichen Belehrung sind sie nicht immer klar
genug abgegrenzt worden, ist ihre geschichtliche Verhaftung lange nicht recht er-
kannt worden, und manche zeitbedingte Sitte wurde als ewige Gottesnorm aus-
gegeben. Man denke z. B. nur an die bischoflichen Kleidervorschriften des Jahres
1925, oder man denke an die patriarchalische Gestalt der Ehe, wie sie gerade in
christlichen Kreisen bis in unsere Zeit hinein festgehalten worden ist.

Worauf es ankommt, ist die klare Erkenntnis der echten, unaufgebbaren Wesens-
ordnungen. Fiir den Christen sind sie nicht abstrakte Prinzipien, sondern Impera-
tive des lebendigen Gottes. Auch wenn in der katholischen Tradition von sittlichem
Naturgesetz gesprochen wird, ist damit nicht etwa ein autonomes Vernunftgesetz,
sondern die vom Schopfergott begriindete, bleibende Wesensordnung gemeint.
Diese Wesensordnung ist der Erkenntnis des Menschen zuginglich und als verbind-
lich faflbar. Nach der Lehre des hl. Paulus tragen die Heiden, die das geoffenbarte
Gottesgesetz nicht kennen, den Inhalt des Gesetzes ins Herz geschrieben, und ihr
Gewissen gibt ihnen Zeugnis davon (R6ém 2, 15). Der Mensch findet also die
Wesensordnung in sich selber und in seinen Beziehungen zur Umwelt vor. Sucht
er sie aufgeschlossen und willigen Herzens und 148t er sich nicht von selbstsiichti-
ger Leidenschaft oder gleichgiiltiger Trigheit verfithren, dann zeigen sich seinem
erkennenden Bemiihen die Grundformen seiner sittlichen Lebensaufgaben unver-
stellt. Dem Christen ist dariiber hinaus und nicht zuletzt, um ihn aller Unsicher-
heit zu entheben, die Offenbarung geschenkt. Er ist im Glauben dessen gewiff, dafl
ihm in der Verkiindigung der Kirche das Wort der Offenbarung auch in seinen
sittlichen Weisungen giiltig ausgelegt wird. Auch und gerade in Zeiten des Um-
bruchs ist dem Christen aufgegeben, sich um die Erkenntnis der bleibenden Gottes-
ordnungen zu miihen und fiir sie, und sei es gegen eine vollig anders lebende Um-
welt, Zeugnis zu geben. Mehr als in einer geschlossen christlichen Gesellschaft
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kommt es darauf an, daf} er die sittlichen Grundnormen als unverlierbaren und
aus innerster Uberzeugung bejahten Eigenbesitz bewahrt.

Ein paar Beispiele mogen das Gemeinte beleuchten. In unserer Gesellschaft ist
die Unaufloslichkeit der Ehe nicht mehr anerkannte sittliche Forderung. Das Biir-
gerliche Gesetzbuch ermdglicht die Scheidung, und nur zu viele machen davon
Gebrauch. Diese Praxis beeinflut auch viele Christen. Sie spielen eher mit dem
Gedanken der Scheidung, sei es auch durch ein kirchliches Gerichtsurteil tiber die
Ungiiltigkeit ihrer Ehe. Junge Menschen nehmen es in der Begegnung und Partner-
wahl nicht mehr so ernst, weil die Moglichkeit der Trennung, wenn auch nur unter-
bewuflt, nicht ausgeschlossen ist. Fiir den sittlich verantwortlichen Christen muf}
die Unaufloslichkeit des ehelichen Bundes vom Wesen personaler Liebe her, von
der Verantwortung fiir die Kinder aus, nach dem verbindlichen Wort des Herrn
und wegen der sakramentalen Weihe einfach ein indiskutabler Grundsatz bleiben.
Oder ein Beispiel rein kirchlicher Ordnung. Die Aussprache beim Konzil hat den
deutlichen Wunsch erkennen lassen, die rechtlichen Bestimmungen iiber die kon-
fessionell gemischte Ehe sollten neu gefafit werden, und zum Teil, wenn auch noch
ungeniigend, sind sie es inzwischen. Aber solche rechtliche Neuordnungen besagen
ja nicht, die konfessionell gemischte Ehe werde als Ideal aufgestellt. Nach wie vor
wird sich der katholische wie evangelische Christ vor Gott und seinem Gewissen
priifen miissen, ob er seine Kirche fiir so gleichgiiltig hilt, dafl er auf ihren Segen
verzichtet, oder dal er seine Kinder gar nicht in ihre Gemeinschaft aufnehmen
liflt. Nach wie vor also wird eine konfessionell gemischte Ehe gerade fiir gldubige
Partner eine nicht leichte Sache sein, nur daf nicht mehr die Kirche mit ihren
Rechtsbestimmungen diese Last anzeigt, sondern das geschirfte Gewissen des ein-
zelnen Christen sie auszutragen haben wird. Denken wir schlieflich an die heute
neu aufgeworfenen Probleme der Verfiigung iiber das menschliche Leben. Von der
Genetik wie von der Euthanasie, vom Beginn wie vom Ende des Lebens her, wird
versucht, dem Menschen die absolute Verfiigung zuzusprechen. Fiir den Christen
wird in dieser verwirrenden Diskussion erst recht die Aufgabe gestellt sein, die
absolute Unverfiigbarkeit menschlichen Lebens zu betonen. Er wird es nur kon-
nen, wenn er von der unbedingten Herrschaft Gottes iiber sein Dasein ebenso iiber-
zeugt ist wie davon, dafl sein Leben Gottes heilig zu haltende Gabe ist.

Klugheit in der konkreten Entscheidung

Aus Erfahrung wissen wir, dafl unser sittliches Handeln mit allgemeinen Prin-
zipien allein nicht auskommt. Aus ihnen allein liflt sich ein tragfihiges Gewissens-
urteil zumeist nicht ableiten. Die eigentliche Schwierigkeit fiir dieses Urteil stellt
sich ja gerade dann ein, wenn ich die Grundsitze in einer konkreten Lage anwen-
den und verwirklichen soll. Ich selber bin ja nicht der allgemeine Mensch, sondern
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dieser bestimmte einzelne mit meinen Anlagen und Fihigkeiten, mit meinen Gren-
zen und Beschrinkungen. Ich finde mich in einer konkreten Umwelt mit einmali-
gen Verhiltnissen und individuellen Menschen. Jeder ist in einmalig besonderer
Weise Vater oder Sohn, Gatte oder Gattin, Vorgesetzter oder Untergebener. Alle
diese Besonderheiten spielen bei seiner Entscheidung eine Rolle, gehen in sein Han-
deln ein. Um die Betonung der unwiederholbaren Einmaligkeit geht es der soge-
nannten Situationsethik. Sie meint, der handelnde Mensch kénne die Weisung fiir
sein Tun aus den in der besonderen Situation gegebenen, einmaligen Verhiltnissen
allein entnehmen. Aber solche Art zu handeln mufl notwendig willkiirlich werden,
weil die verdnderliche Situation selber gar nicht eindeutig ist und der Handelnde
zu leicht einer augenblicklichen Stimmung oder Erregung nachzugeben in Gefahr
gerdt. Schliefflich sind ja in jeder noch so einmaligen Situation auch stets konstante
Elemente enthalten. Vater und Sohn etwa haben ihre unvertauschbaren Rollen,
eine Ehe bleibt dieser unverwechselbare Bund der beiden Partner, die gesellschaft-
liche Ordnung weist dem Vorgesetzten wie dem Untergebenen iiber alle Eigen-
heiten hinweg ihren grundsitzlichen Platz an.

Das sittlich urteilende Gewissen mufl also sehr wohl auch die allgemeinen,
grundlegenden Prinzipien bedenken und sie auf den konkreten Fall anwenden.
Nur freilich ist diese Anwendung keine Aufgabe des Denksports. Sie 1a8t sich nicht
durch logische Operationen wie in der Mathematik ableiten. So dachte es sich eine
eindeutige Kasuistik, die in den konkreten Situationen nur ,casus®, also subsum-
mierbare Fille eines tibergeordneten Allgemeinbegriffs sah. Wohl hat die Kasuistik
ihre Bedeutung fiir die Ethik, indem sie mdgliche Anwendungen eines Prinzips
theoretisch durchspielt; sie kann auf diese Weise sogar der Klirung eines Ge-
wissensurteils im Einzelfall bis zu einem gewissen Grad dienen. Zu einer wirklich
treffenden und giiltigen Entscheidung aber ist die genaue Beobachtung der gegebe-
nen Verhiltnisse ebenso ndtig wie die Kenntnis der unwandelbaren Grundsitze.
Nur in der Erfassung beider vermag das Gewissen zu entscheiden. Solche Entschei-
dung kann in schwierigen Fillen leicht den Charakter des Wagens haben, oder, um
mit Thomas von Aquin zu sprechen, sie besitzt etwas Schopferisches. Thomas sagt
nidmlich, die Anwendung allgemeiner Normen auf eine konkrete Situation konne
nicht nur in der Weise logischer Deduktion vor sich gehen, sondern auch in freier
Naherbestimmung, wie etwa der Architekt die Idee des Hauses in kiinstlerisch
frei schaffender Weise verwirkliche®. Nur ein wirklich erzogenes und geiibtes Ge-
wissen wird den dazu notigen Eifer und die Achtsamkeit zu leisten vermdgen.
Geht es schon an sich bei jedem konkreten Gewissensurteil um die nicht abzuneh-
mende Verantwortung des einzelnen, so wird die Verantwortung um so schwerer,
je mehr der einzelne auf sich selber gestellt ist und aus der gemeinsamen sittlichen
Uberzeugung kaum ein beispielhaftes Modell erhilt.

2 S.ch. I 1T 95,2,
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Gerade fiir diese konkrete sittliche Entscheidungsaufgabe ist das katholische Ge-
wissen im Durchschnitt wenig erzogen. Die iibliche Erziehung hat sich viel zu ein-
seitig auf die Einpragung der tragenden gemeinsamen Sitte und auf eine entfaltete
Kasuistik verlassen. Die Folge ist, daf§ viele bei schwierigeren Entscheidungen sich
mit einer schematischen Anwendung des Gesetzes helfen oder sich die Entschei-
dung vom Beichtvater oder einer anderen Autoritit abnehmen lassen. Karl Rahner
hat vor Jahren schon beklagt, dafl wir ganz allgemein im katholischen Bereich viele
gute Prinzipien, aber kaum Imperative haben. Es hat dieselbe Ursache, dafl der
Katholik sich meist nur mit groflen Bedenken fiir die Freiheit im konkreten Fall
einsetzt, oder dafl ihm die Tugend der Epikie, die danach strebt, den tieferen Sinn
des Gesetzes iiber seinen zu engen Wortlaut hinweg zu erfiillen, meist unbekannt
bleibt. Die fiir den konkreten Fall zu suchende Individualnorm gibt es nur in
strenger Einmaligkeit; eine Existenzialethik muf}, anders als die sogenannte
Situationsethik, vom sittlich verantwortlichen Individuum ausgehen und in seine
Einmaligkeit hinein die giiltige Norm einzuformen versuchen.

Jeder Bereich sittlichen Lebens bietet Beispiele genug. Wahl des Berufs oder des
Ehepartners werden verantwortlich nur getroffen werden konnen unter gewissen-
hafter Berticksichtigung aller einschldgigen Gegebenheiten. Dafl ein ernsthaft christ-
liches Leben das tigliche Gesprich mit Gott im Gebet erfordert, ist dem Gliubigen
selbstverstindlich. Diese Einsicht besagt aber nicht, daf sich das tdgliche Gebet an
die in der christlichen Gemeinde von alters her iiblichen Gebetszeiten mit ver-
pflichtender Notwendigkeit halten miisse, so ehrwiirdig und wertvoll im {ibrigen
die iiberlieferte Ubung sein mag. Kein Gesetz, auch nicht die kasuistisch entfaltete
Abstufung der Liebespflicht, kann mir im konkreten Fall einer mir vorgetragenen
Bitte, also des Nichsten, die kluge Priifung der Situation und das Abwigen von
Gerechtigkeit und Liebe abnehmen. Nur ein vielleicht unter grofier innerer Be-
dringnis und Unsicherheit gewonnenes oder gar gewagtes Urteil iiber die konkrete
Lage und Veranlagung zweier Menschen darf schlieflich entscheiden, ob die Eltern
eines unchelichen Kindes heiraten sollen, oder ob die Partner einer offenkundig
ungliicklichen Ehe auseinandergehen sollen.

Es ist in den letzten Jahren viel Unruhe und Unsicherheit iiber die katholische
Ehemoral entstanden. Ursache war auch, daff unsere heutige geistige Situation ein
tieferes Verstindnis des personalen Wesens der Ehe ermdglicht hat. Sie forderte
eine Uberpriifung und Erginzung der bisherigen Eheauffassung, ohne deren Giil-
tigkeit im iibrigen zu verneinen. Immer wird das Kind eine wesentliche Aufgabe
der Ehe bleiben, ja die stirkere Betonung der Ehe als personale Liebesgemeinschaft
soll die Partner der Ehe gerade auch fiir ihre Elternaufgabe besser zuriisten. Die
geplante Elternschaft legt den Eheleuten eine viel groflere Verantwortung vor
Gott auf. Sie miissen in ihrem Gewissen und vor Gott priifen und selbstindig ent-
scheiden, ob und wie vielen Kindern sie das Leben schenken konnen, und in wel-
cher Weise sie die Fithrung ihres ehelichen Lebens vor Gott verantworten konnen.
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Auch in dieser Sache hatte bisher die Kirche durch ihre kasuistisch detaillierten
Auskiinfte die personliche Entscheidung abgenommen, ohne der konkreten Lage
immer vollig gerecht zu werden.

Besonders schwierig werden die sittlichen Entscheidungen, wo es um die Aus-
wirkung und Anwendung moderner Technik geht. Ihre sittlich erlaubte Grenze
ist nicht immer leicht zu bestimmen, sie fillt nicht einfach mit ihren Moglichkeiten
zusammen. Als Beispiele seien nur die Fragen gestellt: Wieweit ist ein Arzt ver-
pflichtet, in v6llig aussichtslosen Fillen das Leben kiinstlich mit allen erreichbaren
Mitteln zu erhalten? Wieweit und mit welchen Mitteln darf ein Geschiftsmann
durch gezielte Werbung den Kiufer iiberreden, nachdem wir die tiefere psycholo-
gische Wirkung der sogenannten geheimen Verfithrer genau kennen? Die Fragen
stellen, heiflt schon darauf verweisen, dafl hier nur das ausgewogene personliche
Gewissensurteil nach Klirung der vorliegenden Situation wird entscheiden konnen.

Um nur noch einen und, weil ganz durch die geschichtliche Situation bestimmt,
fiir unser Thema besonders wichtigen Bereich zu nennen, sei an Entscheidungen im
politischen Feld erinnert. Schon fiir den einzelnen Biirger im demokratischen Staat
ist es nicht ohne weiteres leicht, eine Wahl zu treffen. Wie oft und gern haben wir
sie uns durch traditionsgebundene, klischierte Vorstellungen oder bischofliche
Hirtenbriefe abnehmen lassen! Vor allem aber fiir den verantwortlichen Staats-
mann und sein wagendes Flandeln gibt es keine Kasuistik und keine Modelle. Er
wird in den ernstesten Entscheidungen auf dem schmalen Grat zwischen Recht und
Unrecht wandern. Es liegt fiir uns nahe, an die schwere Entscheidung der Manner
des 20. Juli 1944 zu denken, die es sich alle nicht leicht gemacht haben und sich im
Grunde auf ungebahntes Gelinde hinauswagen mufiten. Es war ja im 19. und
20. Jahrhundert einhellige Lehre der christlichen Konfessionen, dafl die Totung
auch eines das Gemeinwohl des Volkes zerstdrenden Tyrannen unerlaubt sei.

Was an diesen Beispielen fiir das personliche Gewissen und die individuelle Ent-
scheidung dargestellt wurde, gilt mit entsprechenden Unterschieden auch fiir die
allgemeineren Sitze der sittlichen Belehrung durch die Kirche. Auch sie muf} die
moralischen Prinzipien schon in die sich wandelnde geschichtliche Situation hinein
anwenden und modifizieren. Man braucht nur die Enzykliken zur sozialen Frage
von Leo XIII. bis Johannes XXIII. zu vergleichen, um zu sehen, wieweit die
lehrende Kirche z. B. in der Frage des Eigentums die Entwicklung des herrschen-
den Wirtschaftssystems und die sich aus seinem Wandel ergebenden Forderungen
beriicksichtigt. Nicht anders steht es um die neuen Erkenntnisse, die im Konzils-
dekret iiber die Religionsfreiheit Ausdruck gefunden haben. Erst die geistige und
soziale Entwidslung des letzten Jahrhunderts hat Wiirde und Eigenstindigkeit der
menschlichen Person so deutlich erkennen lassen, wie sie sich hier zeigt.

In allen Fillen, wo es um das konkrete sittliche Urteil geht, ist die Tugend der
Klugheit aufgerufen. Sie ist gerade jene Fihigkeit, die mit niichterner Sachlichkeit
und wacher Hellsichtigkeit die Einzelheiten der Lage iiberblickt und beurteilt.
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»Die Verwirklichung des Guten setzt voraus, dafl unser Tun der realen Situation —
das heifit: den konkreten Wirklichkeiten, die eine konkrete menschliche Handlung
,umstehen‘ — gemif sei, und dafl wir also diese konkreten Wirklichkeiten in blick-
offener Sachlichkeit ernst nehmen.“® Die Klugheit erkennt das Individuelle der
konkreten Situation mit seinen einmaligen Méglichkeiten und erfafit ebenso, wie
die moralischen Prinzipien gerade unter diesen Umstinden aktualisierbar sind. Sie
hat zur Voraussetzung, dafl der Priifende sich frei hilt von Leidenschaft und Vor-
eingenommenheit, und daf er demiitig genug ist, sich der sachlichen Wirklichkeit
zu unterwerfen. Uber Weg und Ziel klugen sittlichen Bemiihens sagt Schollgen:
»Im harten Suchen und Ringen hort der Zwang und Druck des weitertreibenden
Gewissens (aber) niemals auf ... Die Klugheit ist sittlich gebunden an das Ziel
des angemessenen Erfolges, der moglichsten Ausschopfung der gegebenen Moglich-
keiten. Das Ideal in sich spricht kategorisch, stellt unbedingte Forderungen ...
Wenn das Gewissen gehorcht, fithrt die Klugheit weiter in die Miihe des alltdg-
lichen Wirkens immer unter dem harten Joch des Wahlspruchs aller Verantwor-
tungsethik: das Mogliche ist das Meiste!“*

Nie also geht es der Klugheit darum, sich einer sittlichen Forderung moglichst
ungeschoren zu entziechen. Genau das Gegenteil will sie leisten. Sie sucht in der
verwirrenden Komplexitit der konkreten Situation nach der besten Moglichkeit,
die Forderung der ethischen Prinzipien zu verwirklichen. Dabei gilt schlieflich
wirklich: das Mogliche ist das Meiste. Der Ton liegt dabei nicht einfach auf ,das
Mogliche®, als wolle die Klugheit die sittliche Hochforderung verkleinern. Sie
strebt nach dem sittlichen Ideal, nach ,,dem Meisten®, erkennt aber deutlich, daf§
seine Forderung nicht abstrakt und theoretisch zu verwirklichen ist, sondern nur
in die konkreten Umstinde des Individuums eingeformt werden kann. Die Klug-
heit fithrt auch das geistliche Leben des Christen, wo es ihr um die moglichste Ver-
wirklichung der Liebe geht. Als Gabe des Rates gehort sie zu den Gnadengeschen-
ken des Heiligen Geistes. Auch in diesem hochsten Bereich sittlich-religiosen Le-
bens, wo z. B. auch iiber den Anruf der Rite zu entscheiden ist, handelt es sich
darum, daf} der Dienst liebender Hingabe seine nach der individuellen Eigenart des
je einzelnen Menschen besondere Gestalt erhilt. Karl Rahner hat als Beispiel fiir
diese Existenzialethik des geistlichen Lebens mit Recht auf die Exerzitien des
hl. Ignatius und ihre Lehre von der Wahl hingewiesen.

In der Konstitution iiber die Kirche wird zur Darstellung der Aufgabe der
Kirche und der Christen in der Welt das alte, bekannte Wort aus dem Diognetbrief
zitiert: ,Was die Seele im Leib ist, das sollen in der Welt die Christen sein®
(Diognet 6). Es ist gewif} ein sehr anspruchsvolles Wort, das die Kirche nur in
demiitiger Dankbarkeit fiir die erhaltene Gabe und Sendung wird gebrauchen
konnen. Sie kann es auch nur sprechen, wenn sie in der Liebe lebendig ist und sich

3 J. Pieper, Das Viergespann (Miinchen 1964) 23, 4 W, Schéllgen, Konkrete Ethik (Diisseldorf 1961) 22,
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vom Geist des Herrn dringen lifit. Es war die Sorge Johannes’ XXIII., daf} die
Kirche in der heutigen Welt keine reiche Ernte mehr einbringe und daf es ihr an
Leben und Wagemut fehle. Darum war die Erneuerung sein grofles Anliegen. Un-
ruhe und Unsicherheit, die seitdem durch das Kirchenvolk gehen, sind nicht Aus-
druck dafiir, da die giiltigen Ordnungen und bleibenden Wahrheiten zerbrechen,
sondern vielmehr ein Zeichen, dafl das Wehen des Geistes wieder einmal iiber die
Kirche gekommen ist. Sie beginnt, sich wieder als geschichtliche und deshalb zur
Wandlung gerufene zu begreifen, und versteht sich nicht nur als historisches Monu-
ment. Vom einzelnen Gldubigen ist dabei, zumal in der Diasporasituation der heu-
tigen Welt, ein geschirftes Gewissen, ein inneres Feingefiihl fiir die echten Werte
und giiltigen Normen, wie ein waches, kluges Urteil tiber die christliche Verwirk-
lichung gefordert. Die wiederholte Mahnung des Apostels Paulus, die dem Chri-
sten allzeit gilt, ist heute besonders aktuell: ,Macht euch nicht dieser Welt gleich-
formig, sondern wandelt euch um durch Erneuerung eures Sinnes, daf} ihr priift,
was der Wille Gottes, was gut, wohlgefillig und vollkommen sei“ (Rom 12, 2).

Buddhismus und Katholizismus in Stidvietnam

Ludwig Wiedenmann SJ

Seit den Tagen des ,katholischen Staatsprisidenten Ngo Dinh Diem sprechen
- die Nachrichten aus Siidvietnam von Auseinandersetzungen zwischen den Katholi-
ken und den Buddhisten. Der aufmerksame Beobachter hat lingst festgestellt, daf§
es dabei nicht um religiose, sondern um politische Fragen geht. Buddhisten und
Katholiken nehmen Stellung zum Krieg, zum Kommunismus, zur amerikanischen
Unterstiitzung, zu den Wahlen. Buddhisten und Katholiken haben schon mehr als
eine Regierung gestiirzt.

Fast alle einflufireichen Organisationen in Siidvietnam stehen auf religitser —
katholischer oder buddhistischer — Basis. Es gibt einen katholischen Kampfbund,
einen katholischen Biirgerblock, eine Vereinigte Buddhistische Kirche, ein buddhi-
stisches Institut fiir weltliche Angelegenheiten, eine interreligidse Biirgerfront
usw. Die ganze Innenpolitik wird nicht von politischen Parteien gemacht, sondern
von religiosen Gruppen und — vom Militar.
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Auf einen westlichen Beobachter wirkt das verwirrend. Es ist fiir ihn nicht
leicht, sich durch dieses religids-politische Labyrinth hindurchzufinden. Manche
Falschmeldung hat darin ihren Ursprung.

Um die Situation in Siidvietnam wirklich zu verstehen, bedarf es einer griind-
lichen historischen Analyse. Da der Knoten der religids-politischen Verwirrung
sich wahrend der Regierung des ,katholischen® Staatsprisidenten Diem geschiirzt
hat, ist es zweckdienlich, mit dieser Analyse bei der katholischen Kirche zu be-
ginnen.

Das Werden einer Kirche

Das katholische Christentum wurde in Vietnam zu Beginn des 17. Jahrhunderts
eingefiihrt, und zwar durch Jesuitenmissionare, die aus Japan vertrieben worden
waren. Dieser Anfang war spektakuldr. Man zihlte nach wenigen Jahrzehnten
bereits 300000 Katholiken aus allen Schichten der Bevolkerung: Mitglieder des
Herrscherhauses, konfuzianische Mandarine, buddhistische Bonzen und vor allem
Bauern. Die Zahl der Taufen belief sich alljahrlich auf 10000 bis 20 000.

Aber die Zeit der ruhigen Entwicklung hatte bald ein Ende. Um die Mitte des
17. Jahrhunderts setzte eine Kette von Verfolgungen ein, die — dhnlich wie die
romischen Christenverfolgungen — mit kurzen Unterbrechungen rund 250 Jahre
dauern sollten. Die Verfolgungen waren zeitweise unvorstellbar grausam. Bischofe,
Priester, Glaubige fielen ihr ohne Unterschied zum Opfer. Sie wurden gehenkt,
erdrosselt, erstochen, enthauptet, zerstiickelt. Man schitzt die Zahl der Martyrer
dieser 250 Jahre auf rund 100000.

Diese stindigen Verfolgungen haben die vietnamesische Kirche in entscheiden-
der Weise geprigt. Sie ist im Untergrund groff geworden. Die Christen wurden
immer wieder in den Gegensatz zur Staatsautoritit und zu den herrschenden Re-
ligionen des Konfuzianismus und Buddhismus getrieben. Thre Frommigkeit erhielt
eine starke Jenseitsorientierung. Der stindige Druck von auflen schweifite die
Gemeinden zusammen und machte sie sozusagen zu Verteidigungsgemeinschaften
des Glaubens.

Dazu kommt ein Zweites. Die Jesuiten, die anfangs unter portugiesischer Regie
missionierten, wurden abgelst durch Missionare der ,, Pariser Gesellschaft fiir Aus-
wirtige Missionen®. Das hatte zur Folge, dafl nun die kiinftigen Missionare in
Vietnam fast durchweg Franzosen waren, und zwar nicht Franzosen, die einer
sonst internationalen Gesellschaft angehorten, sondern Franzosen einer rein natio-
nalen franzosischen Missionsgesellschaft. Die Gefahr des Nationalismus war bei
Missionaren einer derartigen Gesellschaft naturgemdfl grofler. Auch liefen alle
riickwirtigen Verbindungen der Missionare in einem Land — in Frankreich — zu-
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sammen. Die vietnamesischen Christen konnten daher leicht in den Geruch kom-
men, Partisanen der Franzosen zu sein. Diese Furcht spielte bei den Motiven der
Christenverfolgungen eine nicht geringe Rolle.

Die enge Verbindung der vietnamesischen Kirche zu Frankreich fiihrte dann
tatsdchlich dazu, dafl Frankreich wiederholt zugunsten verfolgter franzésischer
Missionare politisch und militdrisch intervenierte und schlieflich — auf Bitten eines
franzdsischen Missionsbischofs! — eine Expedition nach Vietnam schickte, die der
Beginn der franzosischen Kolonialherrschaft in Indochina war.

Nun war der Bruch zwischen dem nationalen Bewuf§tsein und dem Christentum
vollkommen. Auf der einen Seite fiihlten sich die Christen unter franzésischem
Schutz endlich erldst von der jahrhundertelangen staatlichen Bedriickung. Auf der
anderen Seite sahen die nationalen Krifte die Christen nun endgiiltig als Verriter
der nationalen Unabhingigkeit an.

Ein drittes Merkmal der vietnamesischen Kirche geht ebenfalls auf die Anfinge
der Missionierung zuriick. Im Nachbarland China hatten die Jesuitenmissionare
versucht, unter Wahrung aller kulturellen und religicsen Werte, die mit dem
Christentum vereinbar waren, eine echt chinesische Kirche aufzubauen, die wenig-
stens kulturell nicht als Fremdkorper empfunden werden konnte. Der Versuch
schien tatsdchlich zu gelingen, bis jener Streit iiber seine Legitimitit ausbrach, der
unter dem Namen ,chinesischer Ritenstreit® bekannt geworden ist. In diesem
Streit siegte die konservative Partel. Rom verbot wesentliche Punkte der Anpas-
sung und zwang so die Kirche im chinesischen Kulturraum zu einer kulturellen
Auswanderung. Die Pariser Missionsgesellschaft, der die Mission in Vietnam iiber-
tragen war, hatte sich von Anfang an auf die Seite der Jesuiten- und Ritengegner
geschlagen. Thre Missionare versuchten es gar nicht mehr, sich mit der Kultur des
Landes auseinanderzusetzen. Thre konservative Haltung wurde somit ein Erbe
der vietnamesischen Kirche.

Liturgie, Glaubensunterweisung, Theologie, alles geschah in traditionellen west-
lichen Formen. Damit verband sich eine Abwehrhaltung gegeniiber allen nicht-
christlichen religiosen Gedanken und Ausdrucksformen. Man bezeichnete die Bud-
dhisten bis in die jiingste Zeit herein als ,, Teufel“. Man tat alles, um die christ-
lichen Gemeinden chemisch rein im rémischen Glauben und in den rémischen Tra-
ditionen zu erhalten. Die Kirche wurde so ein religidser und kultureller Fremd-
korper ersten Ranges in der vietnamesischen Gesellschaft. Noch vor ein paar Jah-
ren stand in einem offenen Brief, den einige nichtchristliche Vietnamesen an den
amerikanischen Botschafter in Saigon schrieben, zu lesen: ,Die Christen sind Me-
stizen, sie sind zu bizarr fiir die vietnamesische Gesellschaft, sie sind geradezu
Jacherlich fiir das vietnamesische Denken.“?

Ein letztes Merkmal der vietnamesischen Kirche, das die historische Analyse

1 Zitiert nach Lumen Vitae 20 (1965) 530.
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zutage fordert, betrifft ihre innere Struktur. Die Pariser Missionsgesellschaft hatte
den ausdricklichen Auftrag, einheimische Priester heranzubilden und die Leitung
der Mission allmihlich an einheimische Bischofe abzugeben. Den ersten Teil dieses
Auftrags hat man treu erfiillt, so dafl es bald mehr vietnamesische Priester als
auslandische Missionare gab, eine Tatsache, die zweifellos die vietnamesische Kir-
che durch die Verfolgungen hindurchgerettet hat.

Aber diese Institution der einheimischen Priester war mit schweren Mingeln
behaftet. Man prefite die Kandidaten durch eine villig westliche Seminarausbil-
dung. Das hatte zwei schwerwiegende Folgen. Einmal waren die vietnamesischen
Priester intellektuell iiberhaupt nicht zu einer christlichen Begegnung mit ihrer
eigenen Kultur geriistet. Zum anderen kamen sie, da sie verstindlicherweise auch
die lateinische Theologie nicht so gut beherrschten wie ihre franzdsischen Kollegen,
iiber die Stellung von Hilfspriestern nicht hinaus. Den Ton gaben weiterhin die
auslindischen Missionare an. Dafl unter solchen Umstinden an einheimische Bi-
schofe iiberhaupt nicht mehr zu denken war, ist begreiflich. Der erste vietnamesi-
sche Bischof wurde erst 1933 geweiht.

Da auch die iiberwiegende Mehrzahl der Gliubigen einfache Bauern waren, ging
es in der vietnamesischen Kirche sehr schlicht und einfach und unter der Oberlei-
tung der auslindischen Missionare sehr patriarchalisch zu. Der Boden fiir dynami-
sche, moderne oder gar revolutionire Elemente war innerhalb der katholischen
Gemeinden in Vietnam denkbar schlecht.

Vielleicht kann man die Ergebnisse dieser historischen Analyse kurz so zu-
sammenfassen: In der vietnamesischen Kirche hat sich die vertikale Dimension des
Christlichen, der Glaube, die Treue, der Gehorsam, die Frommigkeit in einem sehr
engen, einseitigen Sinn iiberentwickelt. Die horizontale Dimension des Christ-
lichen dagegen, das Sich-Einordnen, die Solidaritit, das Verantwortungsgefiihl fiir
das Ganze, der soziale Dienst blieb in starkem Maf unterentwickelt. Die Kirche
lebte in einem Getto mit auslindischem Anstrich. Sie erschien als Briickenkopf
fremder Michte in Vietnam.

Dieses Erscheinungsbild der Kirche machte das Christentum in den Augen des
offiziellen Vietnam zum , Ta Dao, zur , perversen Religion® schlechthin. In einer
der letzten Verfolgungen wurden den Christen diese beiden Zeichen (TA DAO)
auf die linke Wange gebrannt. Fiir viele Nationalisten sind sie damit bis heute ge-
zeichnet. Der Chefideologe des gegenwiirtigen politischen Nationalbuddhismus,
der Monch Thich Tri Quang, hat in verschiedenen Verdffentlichungen zu zeigen
versucht, dafl der Buddhismus die nationale Religion des vietnamesischen Volkes
sei. Einer der Griinde, die er dafiir anfiihrt, ist der, dal der Buddhismus dem
vietnamesischen Volk nie Unrecht getan habe, insbesondere habe er ,erstens nie
die Anschauungen des Volkes oder die nationale Tradition verraten, zweitens nie
die anderen traditionellen Religionen verachtet, drittens nie versucht, seine Aus-
schlieRlichkeit oder Vorrangigkeit durchzusetzen und viertens nie die Nation und
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das Volk verraten, um den Interessen einer auswirtigen Macht zu dienen®?. Daf}
alle diese Punkte indirekte Anklagen gegen das Christentum sind, ist klar. Und
dafl man den Anhingern einer solchen Religion wenig Sympathie entgegenbringt,
ist verstindlich. Wie die historische Analyse gezeigt hat, sind diese Anklagen lei-
der nicht aus der Luft gegriffen.

Katholische Sonderstellung

Unter dem Schutz der franzdsischen Kolonialherrschaft hatte die Kirche endlich
Ruhe vor den Verfolgungen. Der Kaiser in Hue, dem unter franzdsischem Protek-
torat die Provinzen Tongking und Annam verblieben waren, hatte sich vertraglich
verpflichtet, der katholischen Mission volle Freiheit zu gewahren. In Cochinchina,
dem siidlichen Teil Vietnams, der eigentliche franzdsische Kolonie war, erhielt die
Kirche sogar regelmifige finanzielle Zuwendungen vom franzosischen Staat, der
zu Hause gar nicht kirchenfreundlich war. Neues Missionspersonal kam ins Land.
Neben der eigentlichen Missionstitigkeit entfaltete sich immer mehr die erzieheri-
sche und sozialkaritative Tatigkeit der Kirche. Die Apostolischen Vikariate wur-
den vermehrt. Die Katholikenzahl, die zu Beginn des Jahrhunderts noch rund
400000 betragen hatte, stieg gegen Ende des 19. Jahrhunderts auf iiber 700 000.
Bis zum Ende der franzosischen Kolonialherrschaft ist die Kirche in Vietnam aus
einer Katakombenkirche zu einer groflen und einflufireichen Organisation mit
1,5 Millionen Gliubigen geworden, abgesehen von den Philippinen die grofite Kir-
che in Asien. Ihre innere Struktur und ihr Erscheinungsbild blieben unveridndert.

Die Geschichte wollte es, daf ein Glied dieser Kirche, Ngo Dingh Diem, der
erste Staatsprisident des 1954 durch die Genfer Konferenz neu geschaffenen Siid-
vietnam wurde. Die katholische Presse in aller Welt hat es nicht versiumt, voll
Stolz darauf hinzuweisen, daf ein Katholik Prisident eines asiatischen Landes ge-
worden sei. Man brauchte sich dann nicht zu wundern, daf} die Fehler Diems von
der anderen Seite ebenfalls dem ,katholischen® Prisidenten angelastet wurden.

Die Stellung der katholischen Kirche im neuen unabhingigen Siidvietnam én-
derte sich im Vergleich zur franzosischen Kolonialherrschaft nicht. Im Gegenteil.
Rechtlich blieb sie anerkannt als Korperschaft des 6ffentlichen Rechts, wihrend die
religidsen Zusammenschliisse der Buddhisten nur den Status von gemeinniitzigen
Vereinigungen hatten. Dazu kam das Prestige, das das Christentum als die Reli-
gion des Prisidenten genof und das in Zentralvietnam noch dadurch erhoht wurde,
dafl der Erzbischof von Hue ein Bruder des Prisidenten war.

Diese rechtliche und moralische Sonderstellung der Kirche wurde durch die tat-
sichliche Bevorzugung der Katholiken auf politischem Gebiet erginzt. Bei der Tei-

2 Le Delta, Paris, Nr. 6 (Sept. 1964) 9.
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lung Vietnams waren 650000 Katholiken aus dem Norden nach dem Siiden ge-
fliichtet, um der Verfolgung durch die Kommunisten zu entgehen. Diese Fliicht-
linge waren fanatische Antikommunisten. Was war natiirlicher, als dafl Prisident
Diem zur Durchfithrung seines antikommunistischen Programms sich vor allem
auf diese seine Glaubensgenossen stiitzte? In einem von kommunistischen Spitzeln
und Partisanen verseuchten Land glaubte er, bei diesen am sichersten zu gehen. So
waren wichtige Stellen in Verwaltung und Wehrmacht weithin mit Katholiken
besetzt.

Die Katholiken nutzten ihre Sonderstellung weidlich aus. Das war nicht sehr
christlich, aber doch irgendwie verstiandlich, vor allem bei den gefliichteten Katho-
liken aus dem Norden. Soeben einem jahrelangen kommunistischen Terror ent-
ronnen, waren sie nun endlich in einem Staat, der ihnen volle Freiheit gewshrte
und dessen Prisident sogar einer der »lhrigen® war.

Die Vermengung von Religion und Politik, von Kirche und Staat auf katholi-
scher Seite hatte begonnen. Es gab zwar auch besonnene Katholiken, die vor dieser
Entwicklung warnten, aber sie waren damals noch zu einfluBllos. Sie kamen gegen
den allgemeinen Trend nicht an. Einige biifiten ihre oppositionelle Haltung sogar
mit dem Gefingnis.

In dem giinstigen Klima machte auch die Mission betrichtliche Fortschritte. Die
Kirche wuchs unaufhorlich, wenn auch nicht alle Konversionen aus rein religisen
Motiven geschehen sein diirften.

Alles in allem genommen sah es fiir einen Nichtchristen so aus, als ob der Katho-
lizismus die beherrschende Religion in Siidvietnam geworden wire, und zwar ein
Katholizismus, der fiir viele nichts anderes war als die ,perverse Religion der
friiheren Kolonialherren. Die nichtchristlichen religiésen Krifte mufiten darauf
reagieren. Die Reaktion kam von seiten der Buddhisten.

Buddhismus und vietnamesische Volksreligion

Die nationalbuddhistische Bewegung, die die Fithrung der Opposition gegen
den ,katholischen® Diem iibernahm, wird nicht miide, zu behaupten, der Buddhis-
mus sei die Nationalreligion Vietnams. Diese Behauptung ist aus dem starken anti-
katholischen Ressentiment heraus verstindlich. Aber sachlich gesehen ist sie irre-
fihrend. H. Langerhans hat erst jiingst bemerkt, dal man fachkundige Darstel-
lungen iiber das moderne Vietnam lesen kann, die die Existenz eines vietnamesi-
schen Buddhismus kaum erwihnen?.

Die vietnamesische Volksreligion, die vor allem der Bauer auf dem Land prak-
tiziert, ist eine Mischreligion, die von China her geformt wurde. Ihre Grundlage

3 Frankfurter Hefte 20 (1965) 667,
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ist der Ahnen- und Geisterkult zusammen mit der Verehrung eines hochsten Gei-
stes, des ,,Herrn Himmel“. Dazu kommen magische und polytheistische Elemente
aus dem populiren Taoismus und die religids fundierte konfuzianische Familien-,
Gesellschafts- und Staatsethik. Der Buddhismus, der in seiner nordlichen Form
des Mahayana-Buddhismus im 2. Jahrhundert n. Chr. durch chinesische Mdnche
nach Vietnam kam, fand alle diese Elemente schon vor. Seine Lehren vom Karma
und der Seelenwanderung, vom erldsenden Buddha und den Bodhisattvas traten
als letztes Element zur synkretistischen Volksreligion hinzu. Die anziehende
Buddhagestalt und die Totenfeiern, die die buddhistischen Monche veranstalteten,
verschafften ihm leichten Fingang beim Volk. Diese beiden Elemente machen auch
bis heute beim grofiten Teil des vietnamesischen Volkes die buddhistische From-
migkeit aus. Wenn das gentigt, um einen Menschen einen Buddhisten nennen zu
konnen — und vom buddhistischen Standpunkt aus gibt es gute Griinde dafiir —,
dann ist tatsichlich die Mehrheit des vietnamesischen Volkes buddhistisch. Man
muf bei solchen Aussagen aber immer die religidse Gesamtsituation Vietnams im
Auge behalten, vor allem wenn man dann Vietnam in einem Atemzug mit Birma,
Thailand oder Ceylon nennt, Linder, in denen das ganze Leben der Bevilkerung
viel umfassender vom Buddhismus gepragt ist.

Der offizielle Status des Buddhismus in Vietnam hat eine wechselvolle Ge-
schichte. Er war immer mit dem buddhistischen Monchtum — dem einzigen organi-
satorischen Element im Buddhismus — verbunden. Als nach der Befreiung Viet-
nams von chinesischer Fremdherrschaft die buddhistischen Monche eine wichtige
Rolle in der Vermittlung zum chinesischen Kaiserhof hin iibernahmen, wurde der
Buddhismus in Vietnam Hof- und Staatsreligion. Das war vom 11. bis zum
13. Jahrhundert n. Chr. Da diese Zeit zugleich die Zeit der ersten nationalen
GroRe des selbstindigen Vietnam war, ist etwas von diesem nationalen Glanz
auch am Buddhismus haften geblieben, und die einflufireichen Ménche von damals
sind das Ideal der nationalbewufiten Monche von heute.

Im 15. Jahrhundert verdringte der Konfuzianismus den Buddhismus als Staats-
religion. Seine Stellung hing nun von den einzelnen Herrschern ab. Manche tole-
rierten ihn, manche férderten ihn, Seit dem 17. Jahrhundert erwuchs ihm in der
christlichen Mission ein ernst zu nehmender Rivale, den die Monche mit Hilfe
kaiserlicher Gewalt mehr als einmal auszuschalten versuchten.

Innere und dufere Griinde fiihrten in der Zeit der franzdsischen Kolonialherr-
schaft zu einem starken Verfall des buddhistischen Lebens. Zu Beginn des 20. Jahr-
hunderts waren Kloster und Pagoden in einem desolaten Zustand. Die Monche
waren ungebildet, und ihr Einfluf auf das Volk hatte stark nachgelassen. Es war
das ausgerechnet die Zeit, in der die katholische Kirche unter franzdsischer Pro-
tektion sich machtvoll zu entfalten begann.

So machte der Buddhismus eine dem Katholizismus entgegengesetzte Entwick-
lung durch. Wihrend der Katholizismus von der Unterdriickung zur Begiinstigung
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aufstieg, sank der Buddhismus von der Begiinstigung ab in den Verfall oder zum
mindesten in die Bedeutungslosighkeit. Und zwar waren das nicht zwei Entwick-
lungslinien, die unabhingig voneinander verliefen, sondern es war ein und die-
selbe Entwicklung: die Begiinstigung des einen war jeweils der Grund oder der
Anlaf fiir die Unterdriickung bzw. den Verfall des anderen. Wenn man sich dann
noch vor Augen hilt, wer die politischen Michte waren, von denen die Begiinsti-
gung bzw. die Unterdriickung ausgingen, dann hat man hier schon den Kern des
spiteren religits-politischen Konfliktes zwischen Katholiken und Buddhisten in
Stidvietnam.

Buddhistische Renaissance

In anderen asiatischen Lindern, z. B. in Ceylon, war dem Buddhismus unter
westlicher Kolonialherrschaft dasselbe Schicksal des Verfalls beschieden. Es ist
fraglich, ob er sich davon je wieder erholt hitte, wenn nicht die iiberall erwachende
Nationalbewegung in Asien auch zur Besinnung auf das eigene kulturelle und reli-
giose Erbe gefiihrt hitte. Im Gefolge dieser Besinnung erlebte der Buddhismus in
wenigen Jahrzehnten einen ungeahnten Aufschwung. Seit der Mitte unseres Jahr-
hunderts ist er eine internationale religitse Grofimacht.

Ein paar Daten mogen das veranschaulichen. Im Jahr 1950 fand in Ceylon die
erste buddhistische Weltkonferenz statt. 1952 wurde auf der zweiten buddhisti-
schen Weltkonferenz in Japan der buddhistische Weltbund (World Fellowship of
Buddhists) gegriindet, eine Art Okumenischer Rat der Buddhisten, der nach innen
die buddhistische Einheit und nach aufien die buddhistische Weltmission férdern
soll. 1954, in dem Jahr, in dem die buddhistische Welt das 2500jihrige Jubilium
des Eingangs Buddhas in das Nirvana feierte, wurde in Rangoon das 6. Konzil
des Theravada-Buddhismus erdffnet, an dem 2500 ,Konzilsviter* aus der ganzen
Welt teilnahmen und das zwei Jahre lang, bis 1956 dauerte. Parallel zur Eroff-
nung dieses Konzils tagte die 3. buddhistische Weltkonferenz, die den buddhisti-
schen Okumenischen Rat genauestens durchorganisierte.

Diese internationale buddhistische Erneuerungsbewegung griff auch auf den
vietnamesischen Buddhismus iiber. Vietnamesische buddhistische Ménche nahmen
an den internationalen Konferenzen teil. So war z. B. Thich Tri Quang, der fiih-
rende Kopf des gegenwiirtigen vietnamesischen Nationalbuddhismus, 1952 bei der
Griindungskonferenz des buddhistischen Weltbundes in Japan.

Der Hohepunkt dieser Entwicklung fiel nun ausgerechnet in die Regierungszeit
Ngo Dinh Diems. Das Buddha-Jubilium, die Eroffnung des Buddhistenkonzils
und diegrofle Organisationskonferenz in Rangoon einerseits, sowie die Genfer
Konferenz, die Bildung Siidvietnams und der Regierungsantritt Diems andererseits
fielen genau in dasselbe Jahr 1954. Bei der Verbindung Diems mit dem katholi-
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schen Bevolkerungsteil in der Art und aus den Griinden, wie sie oben dargelegt
wurden, mufite es zum Konflikt mit dem Buddhismus kommen.

Der Vergleich mit den buddhistischen Nachbarstaaten und der buddhistischen
Weltbewegung machte den fithrenden Ménchen des vietnamesischen Buddhismus
ihre eigene Bedeutungslosigkeit schmerzlich bewufit. Dazu kam die Erinnerung an
die grofie nationale Vergangenheit des Buddhismus. Ferner war das buddhistische
Monchtum das einzige Element, das in der alten nichtchristlichen Volksreligion noch
organisiert war. Der Konfuzianismus hatte mit der Abschaffung des Kaisertums
seine hierarchische Spitze verloren, und das konfuzianisch gebildete Beamtentum
hatte in der modernen Verwaltung keine Bedeutung mehr. Die ibrigen Elemente
der Volksreligion waren iiber die Dérfer hinaus nie organisiert. Die buddhistischen
Monche fithlten sich also als legitimes Sprachrohr der Volksreligion. Schlieflich
waren die buddhistischen Pagoden und Kloster die einzigen Stitten, wo sich eine
Opposition gegen das Diem-Regime iiberhaupt formieren konnte. Sie allein waren
vor dem Zugriff der Staatspolizei einigermaflen sicher. Alle diese Elemente muf}
man im Auge behalten, um die buddhistische Widerstandsbewegung gegen Diem
zu verstehen.

Das Ziel dieser Bewegung war klar: die Beseitigung Diems und der ,katholischen
Vorherrschaft“ und die Errichtung eines buddhistischen Staates in Vietnam. Die
Vorginge, die dann zum Sturz und zur Ermordung Diems fiihrten, sind fiir unsere
Analyse nicht mehr relevant. Vielleicht ist es aber niitzlich, noch einen besonderen
Aspekt dieser Auseinandersetzung zu beleuchten: die Frage der ,Buddhistenver-
folgung®.

Buddhistenverfolgung?

Die Weltpresse hat 1963 monatelang von dieser Buddhistenverfolgung gespro-
chen. Was hilt daran einer kritischen Nachpriifung stand? Eines steht von vorn-
herein fest: Es hat in Vietnam nie eine Verfolgung der Buddhisten von seiten der
Katholiken gegeben. Wenn, dann kann man hdochstens von einer Verfolgung der
Buddhisten durch den allerdings katholischen Staatsprisidenten Diem sprechen.
Aber auch hier wire noch genauer zuzusehen.

Diem hat wahrscheinlich die Buddhisten personlich nicht sonderlich hoch-
geschitzt. Das konnte ebenso von seiner katholischen wie von seiner konfuziani-
schen Familientradition her kommen. Er hat sich deshalb auch nicht beeilt, die
dffentlich-rechtliche Stellung des Buddhismus zu verbessern. Und es ist ihm des-
halb sicher nicht schwer gefallen, sich politisch vor allem auf die Katholiken zu
stiitzen, wenn er dies auch vornehmlich aus Griinden der Vorsicht getan hat.

Auf der anderen Seite ist nicht zu bestreiten, dafl unter Diem an die 2500 bud-
dhistische Pagoden und Kloster repariert oder neu gebaut wurden, und zwar mit
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erheblichen staatlichen Zuschiissen. Ferner vollzog sich doch die ganze Renaissance
des Buddhismus, seine Reorganisation und Entfaltung auf erzieherischem und
sozialem Gebiet unter der Regierung Diems. Auch waren im Kabinett und in der
Armee Diems die Mehrzahl der Minister und Militdrs Nichtkatholiken.

Die Ubergriffe gegen Buddhisten, die vorgekommen sind und sich im Verlauf
des Konflikts vermehrten, standen alle im Zusammenhang mit der antikommuni-
stischen Politik Diems. Diem hielt jede Opposition fiir kommunistisch infiltriert
und unterdriickte sie deshalb riicksichtslos. Das war Diems Schwiche und Tragik.
Da die oben analysierte buddhistische Widerstandsbewegung immer offener gegen
Diem opponierte, geriet auch sie in die Miihlen der Unterdriickung. Das Problem
der Buddhistenverfolgung war daher kein religidses, sondern ein rein politisches
Problem, was sich auch daraus ergibt, dal Diem selbst an diesem Problem politisch
gescheitert ist.

Politischer Buddhismus und politischer Katholizismus

Der Sturz Diems 16ste unter den Fithrern des politischen Buddhismus einen wah-
ren Freudentaumel aus. Sie wurden sich pl6tzlich ihrer Macht und ihres Einflusses
bewuft. Sie schlossen ihre politischen Krifte, die bis dahin im Intersektenkomitee
zum Kampf gegen Diem koordiniert waren, straffer zusammen. Im Januar 1964
wurde die , Vereinigte Buddhistische Kirche® gegriindet, eine Foderation, der 11
von den 14 buddhistischen Sekten in Siidvietnam angehoren sollen. Thr General-
sekretdr ist der Monch Thich Tri Quang. Als die bedeutendsten Aktionseinheiten
der neuen ,,buddhistischen Kirche® sind das ,, Vien Hoa Dao“ (Institut fiir die Aus-
breitung des Glaubens; manchmal auch iibersetzt: Institut fiir weltliche Angelegen-
heiten) in Saigon, die Jugend- und Studentenorganisation mit Sitz in Hue und die
erst in diesem Jahr gegriindeten buddhistischen ,Kampfeinheiten® bekannt ge-
worden. Das , Institut fiir die Ausbreitung des Glaubens® ist eine Art buddhisti-
sche Schattenregierung mit vielen Amtern, von denen eines der bedeutendsten das
Militirseelsorgeamt ist, das iiber die buddhistischen Militirkapline einen nicht zu
unterschitzenden Einfluf} auf die Armee ausiibt.

In der neuen Situation nach Diem versuchten nun die Buddhisten dieser Orga-
nisation, fiir thre Sache herauszuschlagen, was nur herauszuschlagen war, bis zur
Forderung der Anerkennung des Buddhismus als Staatsreligion. Man ging auf die
Strafle und stiirzte eine Regierung nach der anderen, wenn sie sich den Wiinschen
der ,,buddhistischen Kirche® nicht beugte.

Auch mit den Katholiken wurden alte Rechnungen beglichen. Schauprozesse
wurden inszeniert. Es kam zu antikatholischen Ausschreitungen. Katholische Dor-
fer wurden niedergebrannt und die wehrlosen Einwohner schikaniert oder ermor-
det. Besonders radikal war die buddhistische Jugend- und Studentenorganisation.
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Es gibt ein Manifest dieser Organisation aus dem Jahr 1964, das eine detaillierte
Anleitung zu einem antikatholischen Feldzug enthilt. Der Konflikt, der bis 1963
in erster Linie ein Konflikt zwischen ,den“ Buddhisten und der Regierung Diem
war, wurde nun zum Konflikt zwischen ,den“ Buddhisten und ,,den® Katholiken.

Fiir das Gros der Katholiken war der Sturz Diems eine bdse Uberraschung ge-
wesen. Sie lasteten natiirlich sofort die Ermordung ,ihres“ Prisidenten den Bud-
dhisten an, die sie im Bunde mit den Kommunisten glaubten. Auf Grund der zu-
nehmenden Ubergriffe der buddhistischen Radikalen sahen sie schon eine neue Ver-
folgung der Kirche heraufziehen.

Die Fliichtlingskatholiken aus dem Norden, die seit den Tagen des Vietminh-
Terrors einige Erfahrung in der Selbstverteidigung hatten, wandelten ihre Fliicht-
lingsorganisation in einen ,katholischen Kampfbund® um, an dessen Spitze ein
katholischer Priester aus dem Norden (Pfarrer Hoang Quynh) trat. Man bereitete
sich darauf vor, im Fall einer kommunistischen Machtiibernahme in den Unter-
grund zu gehen. Man schuf eine Geheimorganisation, legte Waffenlager an usw.
Die katholischen Jugendgruppen des Kampfbundes gingen ebenfalls auf dieStrafle
und lieferten sich mit der buddhistischen Jugend regelrechte Straflenschlachten.
Man trat begeistert fiir den Krieg und die Amerikaner ein und kompromittierte
damit erneut das Christentum als Parteiginger auslindischer Michte.

Der katholische Kampfbund, als Selbstverteidigungsorganisation entstanden,
entwidkelte sich bald zu einem politischen Kampfinstrument, das vor allem von
den Katholiken des Nordens getragen war. Er wurde die Parallelorganisation zur
» Vereinigten Buddhistischen Kirche®, die nun beide abwechselnd Regierung und
Offentlichkeit unter Druck setzten. Auch dem katholischen Kampfbund gliickte es
einmal, eine Regierung, die ihrer Meinung nach den Buddhisten zu weit entgegen-
kam, zu stiirzen. Wenn die Weltpresse von den Katholiken und der Buddhisten
sprach, waren diese beiden Organisationen und ihre Hilfstruppen gemeint.

Gegenwart und Zukunft

Die Tragik dieses buddhistisch-katholischen Antagonismus besteht darin, daf er
in einem Land ausgefochten wird, das in einen Kampf auf Leben und Tod ver-
widkelt ist. Um iiberleben zu knnen, briuchte Vietnam den geschlossenen Einsatz
aller seiner Krifte, auch und vor allem der Krifte, die religids inspiriert sind. Es
scheint, dafl gerade die Zersplitterung und der Antagonismus dieser Krifte eine
echte Losung des ganzen Vietnam-Konflikts verhindert.

Es steht ganz auler Zweifel, dafl der Kern des Vietnam-Konflikts der Versuch
der Kommunisten ist, Siidvietnam in ihre Gewalt zu bekommen. Sie fithren die-
sen Kampf jedoch unter nationaler Verkleidung. Die ,,Nationale Befreiungsfront
Siidvietnams“ . (der Vietcong) ist diese Verkleidung. Sie besteht aus einem guten
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Dutzend nationalistischer Organisationen, die ihren Zuwachs aus der Opposition
gegen Diem und die Amerikaner bezogen. Der Kampf der Kommunisten erscheint
so im eigenen Land und vor der Weltdffentlichkeit — vor allem in Asien! — als
Kampf um die nationale Unabhingigkeit gegen eine vom Ausland gestiitzte Re-
glerung.

Mit militirischen Mitteln allein ist dieser Konflikt nicht zu losen. Im Gegenteil,
je linger der Krieg dauert, desto verheerender wirkt sich die Demoralisierung der
Bevolkerung aus. Auch unter sonst {iberzeugten Antikommunisten mehren sich die
Stimmen derer, die eine kommunistische Herrschaft allmahlich fiir das kleinere
Ubel halten. Eine wirkliche Losung des Konflikts ist nur von innen heraus mog-
lich durch eine echte, von den Kommunisten und den Amerikanern zugleich unab-
hingige Nationalbewegung, die dem kommunistischen Kampf den Boden entzieht.

Eine Zeitlang schien es so, als ob die buddhistische Bewegung, die trotz mancher
Unklarheiten in ihrem Verhiltnis zum Vietcong im Grund doch eine unabhingige
dritte Kraft ist, diese Rolle {ibernehmen konnte. Seit der Auseinandersetzung mit
der Regierung Ky im vergangenen Friihjahr ist sie jedoch innerlich gespalten und
geschwicht. Das haben auch die Wahlen im September gezeigt. Der Aufruf der
buddhistischen Kirche zum Boykott der Wahlen wurde von der Mehrheit der Be-
volkerung nicht befolgt.

Vielleicht fiihrt diese Krise zu einer Reinigung und Entradikalisierung der bud-
dhistischen Bewegung. Wenn es dann gelinge, die iibrigen religiGs inspirierten
Krifte des Landes mit diesen buddhistischen Kriften, die doch tief im Volk ver-
wurzelt sind, zu verbinden, dann konnte daraus eine Volksbewegung, eine echte
»Nationale Befreiungsfront® — im Gegensatz zur Scheinfront des Vietcong — ent-
stehen, die fihig wire, den Vietnam-Konflikt von innen her aufzurollen und mit
Hilfe einer klugen militdrischen ,Deskalation® zu einer Losung zu fithren.

Konkret wiirde das heiflen, dafl Buddhisten und Katholiken sich verstandigen.
Die religios-politischen Organisationen beider Seiten miifiten dazu ihren Radika-
lismus und Klerikalismus abbauen. Dann kénnten sie aus den religiosen Antrieben
heraus, die beide besitzen, vor allem auf dem Gebiet des sozmlen Aufbaus und des
politischen Dienstes zusammenarbeiten.

Es liegt weitgehend in der Hand der Katholiken, ob es zu dieser Zusammen-
arbeit kommt. Thr Verhalten wird das Verhalten der Buddhisten beeinflussen. Daf§
die Zusammenarbeit von der anderen Seite ehrlich gewiinscht wird, ist bei einem
Besuch eines fiihrenden Bonzen der Vereinigten Buddhistischen Kirche (Thich Nhat
Hanh) bei Papst Paul V1. im Juli dieses Jahres offen ausgesprochen worden. Nhat
Hanh bat den Papst, er moge den vietnamesischen Katholiken ein Wort sagen und
sie zur Zusammenarbeit ermuntern. Dann konnten die vereinigten geistlichen
Krifte den Michten der Gewalt ein Ende setzen.

Es sind Anzeichen vorhanden, daf} es zu einer Zusammenarbeit kommen kann.
Wie dauerhaft sie sein wird und wieweit ein gemeinsamer Aufbau eines neuen
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Staatswesens iiberhaupt moglich ist, wird davon abhingen, wie die Buddhisten
ihre Fernziele definieren und wie die Katholiken sich dazu stellen. Die Wiinsche
der Buddhisten gehen dahin, dem Buddhismus als dem wichtigsten Ferment der viet-
namesischen Volksreligion eine 6ffentliche Stellung im Staat zu geben, die seiner
Bedeutung entspricht. Sie haben dabei die iibrigen buddhistischen Linder Siidost-
asiens im Auge. Fiir die Kirche wiirde das bedeuten, dafl sie im 6ffentlichen Leben
mit der Rolle einer Minderheitsreligion zufrieden sein miifite. Man mdchte meinen,
das sei nach dem Zweiten Vatikanischen Konzil nicht mehr so schwer. Wie eine
Kirche sich tatsdchlich zu dieser Haltung durchringen kann, hat ja erst jiingst die
ceylonesische Kirche demonstriert.

Fiir den Grofiteil der vietnamesischen Katholiken wire das jedoch eine radikale
Umstellung. Hier liegt das Drama, das auf die Kirche in Vietnam zukommt. Von
seiner Bewiltigung hingt ihre eigene Zukunft und die Zukunft ihres Landes weit-

gehend ab.

Die Wende zum Menschen

Der Revisionismus in der osteuropiischen marxistischen Philosophie

Peter Ehlen S]

»Es geht uns um die Vision einer Welt, in der die am schwersten zu vereinbaren-
den Elemente menschlichen Handelns miteinander verbunden sind, kurz, es geht
uns um Giite ohne Nachsicht, Mut ohne Fanatismus, Intelligenz ohne Verzweif-
lung und Hoffnung ohne Verblendung. Alle anderen Friichte des philosophischen
Denkens sind unwichtig.“ Dies schreibt Leszek Kolakowski, ein glinzender Stilist,
Professor fiir Philosophie an der Universitit Warschau, in seinem Buch ,Der
Mensch ohne Alternative!, Dieses Buch, eine Sammlung verschiedener Essays,
kann als charakteristisch gelten fiir die ,revisionistischen® Tendenzen unter den
marxistischen Denkern des Ostblocks, bei denen das Interesse an den klassischen
Thesen des Dialektischen Materialismus, seiner Ontologie und Erkenntnislehre

1 L. Kolakowski, Der Mensch ohne Alternative — Von der Moglichkeit und Unmoglichkeit, Marxist zu sein (Miin-
chen 1964) 280.
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merklich zuriickgeht, wihrend die Aufgeschlossenheit fiir die Probleme des Men-
schen, die Offenheit gegeniiber auflermarxistischen Fragestellungen und Werten in
erstaunlichem Maf} wichst.

Besonders sichtbar ist diese Wende zum Menschen in Polen und in der Tschecho-
slowakei, die dank ihrer westlichen Kulturtradition westlichem humanistischen
Denken gegeniiber aufgeschlossener erscheinen als die iibrigen Linder des Ostens.
In Polen und der CSSR hat in den letzten Jahren die leidvolle Erfahrung des sich
als Verwirklichung des Marxismus ausgebenden Stalinismus zu einer lebhaften
Diskussion iiber den Sinn und Wert des menschlichen Lebens im marxistischen
Denken gefithrt. Das Bewufltsein dafiir, dafl die ,philosophische Anthropologie
jenes Gebiet ist, das heute die meisten wirklich aktuellen philosophischen Fragen
behandelt® 2, wurde noch geschirft durch den franzdsischen atheistischen Existen-
tialismus, der nach dem Krieg in diesen Lindern Eingang und vor allem bei der
jungen Intelligenz Aufnahme fand, und ebenso durch Anregungen des christlichen
Personalismus.

Der neben L. Kolakowski wohl bekannteste Vertreter dieses sich auf seinen
anthropozentrischen Ansatz besinnenden Marxismus ist Adam Schaff, Direktor
des Instituts fiir Philosophie an der polnischen Akademie der Wissenschaften und
(bislang) Mitglied des Zentralkomitees der polnischen kommunistischen Partei.

Die Frage nach dem Sinn des menschlichen Lebens, die von unserer westeuro-
paischen Philosophie heute so oft als unphilosophisch abgetan wird, ist fiir diese
Denker zum ,Schrei“ geworden, zur Frage, die, ,ist sie einmal aufgetaucht, ...
sich nie mehr vergessen lif}t“3, ,Welches ist der Sinn des menschlichen Lebens®,
fragt A. Schaff, ,welche Haltung soll man angesichts der Unvermeidlichkeit des
Todes nahestehender Personen und des eigenen Todes einnehmen? Ist der Mensch
frei in seinem Handeln, und in welchem Sinn ist er der Schopfer seines Schicksals?
Nach welchen Grundsitzen wihlt der Mensch eine bestimmte Verhaltensweise in
einer konfliktgeladenen Situation? Wird dem Menschen bei dieser Wahl seitens
der Gesellschaft Hilfe geleistet und auf welche Weise? Worauf beruht infolgedessen
die Einsamkeit des Menschen, der Entscheidungen beziiglich seines Handelns trifft?
Worauf beruht die Verantwortung des Menschen fiir seine Taten, in Besonderheit
die moralische Verantwortung?“* Die Menschlichkeit, die diese Schriftsteller sich
zum Anliegen gemacht haben, will sich nicht in allgemeinen und abstrakten Prin-
zipien erschopfen, die, wenn sie isoliert werden, zu leicht zur Zerstérung des
Menschlichen benutzt werden konnen, wie sie selbst aus eigener schmerzlicher Er-
fahrung wissen; es ist die konkrete Menschlichkeit des Mitmenschen in seiner Be-
drohung durch ein enthumanisierendes ,,System®, in seiner Einsamkeit, Angst und
Sinnleere und doch mit seiner Hoffnung auf ein bescheidenes Gliick in und mit der

2 Ebd. 252. 3 Ebd. 207.
4 A. Schaff, Marx oder Sartre? Versuch einer Philosophie des Menschen (Wien 1964) 105.
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menschlichen Gesellschaft. Sie sind sich bewuflt, dafl die ,grofle Perspektive®, das
Ringen um eine menschlichere Welt — sie nennen es ,Kampf fiir den Kommunis-
mus“ —, vom jeweils einzelnen alltiglich im Verkehr mit dem konkreten Mitmen-
schen verwirklicht werden muf8. Es geht ihnen um einen Gesinnungswandel, eine
personliche Metanoia, die keinen Aufschub, keine halben Entscheidungen duldet,
soll der ,Kampf um den Kommunismus® sich nicht in Phrasen und Schlagworten
- erschopfen®.

Allen diesen Neo-Marxisten gemeinsam ist die Abkehr von den versteinerten
Axiomen des Historischen und Dialektischen Materialismus und die Hinkehr zu
den aktuellen Problemen des Menschen. Gemeinsam ist ihnen auch die Riickkehr zu
Marx, nicht dem Nationalokonomen, Parteistrategen oder Revolutionspropheten,
sondern dem Gesellschaftsanalytiker, Dialektiker und philosophischen Anthro-
pologen, der den , Kommunismus“ als die ,allseitige* und , wirkliche Aneignung
des menschlichen Wesens durch und fiir den Menschen® und die ,, wahrhafte Auf-
16sung des Widerstreits zwischen dem Menschen mit der Natur und mit dem Men-
schen® verstanden hatte, wie die ,Pariser Manuskripte® von 1845 zeigen.

Und doch geschieht diese Hinwendung zum anthropozentrischen Denken des
jungen Marx in unterschiedlicher Intensitit und zum Teil auch aus verschiedenen
Ursachen. Adam Schaff sieht, dafl die Jugend seines Landes, sofern sie unter marxi-
stischem Einfluf steht, im traditionellen Marxismus keine Antwort auf ihre aktuel-
len Probleme findet und sich dem Existentialismus Sartres zuwendet. So unter-
sucht er, ,warum der Existentialismus bei uns Mode wurde®, und erkennt den
Grund darin, daf} der bisherige Marxismus viele Fragen, die durch die , Unsicher-
heit des Lebens® aufkamen, iibergangen hat. Diese Liicke in der ideologischen
Front will er durch die Wiederbelebung oder Neuformulierung Marxscher Er-
kenntnisse ausfiillen. Ferner deutet er an, dafl die Vernachldssigung jener Pro-
bleme durch den Marxismus, die der Existentialismus aufgreift und zu 16sen vor-
gibt, auch ,,politische Konsequenzen nach sich gezogen hat“ und daf} ,es mit Riick-
sicht auf die Anforderungen des ideologischen und politischen Kampfes notwen-
dig ist, diese Mingel zu beseitigen®®. Das heifit konkret: nicht zuletzt die revolu-
tiondren Ereignisse in Polen und Ungarn 1956 und 1957 haben die einsichtigen
KP-Fiihrer auf die Mingel in der kommunistischen Weltanschauung aufmerksam
gemacht; die Hinwendung zu den Problemen des Einzelmenschen erscheint so auch
als ein Mittel zur Sanierung der sozialistischen Gesellschaftsordnung, obwohl man
A. Schaff sicher Unrecht tite, wollte man sein anthropologisches Interesse nur auf
diese Weise erkliren. Seine jingste Veroffentlichung lafit erkennen, daf} vor allem
das Erschrecken iiber die auch im Sozialismus nicht verminderte Entfremdung zu
einem vertieften anthropologischen Fragen gefiihrt hat.

5 Besonders nachdriicklich weist Milan Machovec auf die Notwendigkeit des urpersonlichen Umdenkens, des eigenen
oinneren Dialogs® als Voraussetzung jedes fruchtbaren Zufleren mitmenschlichen Dialogs hin: Smysl lidského zivota
(Prag 1965). 6 Schaff a.a.0. 29.
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Im Unterschied zu Schaff griindet Kolakowski, der wohl noch stirker aus der
eigenen schmerzlichen Erfahrung des Stalinismus und eigenem philosophischen
Forschen zu seiner anthropologischen Fragestellung gelangte, seinen Marxismus
ausschliefllich auf den jungen Marx, wobei es ihm mehr um den Denkansatz und
die Motivationen als unbedingt um eine in allem immer historisch korrekte Inter-
pretation Marxscher Aussagen geht. In einer sehr heftigen Polemik wandte sich
Schaff — gerade in Hinblick auf Kolakowski — gegen die Versuche, die Anthro-
pologie des jungen Marx nicht nur der Engelsschen Naturdialektik, sondern auch
der Nationalskonomie und Revolutionstheorie des ilteren Marx entgegenzustel-
len; solche Versuche beruhen ,ausschlieflich auf Ignoranz®, meint er und weif}
fiir sein Urteil auch bedenkenswerte Griinde anzufithren’.

Wissenschaft und Ideologie

Welche Antworten versuchen Schaff und Kolakowski auf die eingangs aufge-
fiihrten Fragen zu geben? Grundlegend ist hier wohl die entschiedene Absage an
jedes Systemdenken, besonders klar von Kolakowski formuliert. ,Marxismus® ist
fiir ihn nicht mehr eine ,,Doktrin, die nur total bejaht oder total abgelehnt werden
kann, kein universales System, sondern eine lebendige philosophische Inspiration®,
eine ,Denkmethode®, ,die nur von einem sehr allgemeinen Rahmen begrenzt
wird“8. Vor diesem ,intellektuellen Marxismus“ kann als ,, Wissenschaft“ nur be-
stehen, was mit Hilfe einer kritischen rationalen Forschungsmethode begriindet
werden kann. So ergibt sich fiir ihn die scharfe Unterscheidung von Wissenschaft
und Ideologie, was aber nicht heifit, das eine sei ,wahr“ und das andere Lfalsch®.
Der Unterschied liegt vielmehr in der sozialen Funktion und in der Art der Be-
griindung. ,,Ideologie® ist eine Summe von Wertungen einer bestimmten sozialen
Gruppe. ,Die Losungen von Freiheit und Gleichheit sind ideologische Losungen,
ebenso die Losungen vom Vaterland, der Ehre, der ewigen Seligkeit. Eine Ideolo-
gie sind sozialistische, demokratische, liberale oder andere Doktrinen, die politi-
sche Werte enthalten.“® Ideologien sind notwendig; kein Mensch und keine Ge-
sellschaft kommt ohne sie aus. Doch darf die Ideologie, was ihre natiirliche Ver-
suchung zu sein scheint, niemals die Wissenschaft beherrschen oder gar ersetzen
wollen. Kolakowski weif}, dafl tragischerweise gerade die Ideologie des ,, Wissen-
schaftlichen Sozialismus® dieser Versuchung erlegen ist und sich zu einer ,Institu-
tion®, einer ,Behorde® verhirtet hat, deren Vertreter auf allen Gebieten des in-
tellektuellen Lebens — sei es Kunstkritik, Vererbungslehre oder Philosophie — un-
fehlbar Recht zu sprechen sich anmaflen.

7 A. Siaff, Studien iber den jungen Marx und ihre peinlichen Derails, in: Revisionismus, hrsg. v. L. Labedz
(Ko6ln 1962) 273-294.
8-Kolakowski a.a2.0. 23, 20. 9 Ebd. 25.
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»Das Narkotikum des groflen Demiurgen®

Im ,institutionalisierten Marxismus“ kann die ,Behdrde® zur Rechtfertigung
ihrer absoluten Urteile sich auf die Gesetze der Geschichte berufen, in deren Kennt-
nis sie auf geheimnisvolle Weise eingeweiht ist. Schon deshalb ist begreiflich, daf
Manner wie Kolakowski und in geringerem Maf} auch Schaff jede deterministische
Geschichtsphilosophie ablehnen. ,In welcher Weise kann man die Moral des tig-
lichen Lebens von dem Alpdruck der Geschichtsphilosophie und jener Pseudo-
dialektik befreien, die aus der Moral das Werkzeug der groflen Geschichte macht,
in Wirklichkeit aber die Geschichte zum Vorwand der Schurkerei nimmt?“ 0 Mit
Nachdruck wendet sich Kolakowski ,gegen den Versuch, die Pflicht aus der Not-
wendigkeit abzuleiten und die Kriterien der moralischen Beurteilung aus der ver-
meintlichen Kenntnis der geschichtlichen Gesetzmifigkeit zu gewinnen®.

Schaff mdchte zwar den Begriff des geschichtlichen Determinismus beibehalten,
gibt ihm aber einen Inhalt, der eigentlich kaum noch den Namen ,, Determinismus®
verdiente und mit dem bescheideneren und wohl auch treffenderen der ,geschicht-
lichen und sozialen Bedingtheit menschlicher Handlungen® auskime. In ,Marx
oder Sartre“ schreibt er: ,,Der marxistische Determinismus versteht die historische
Notwendigkeit nicht als eine Kraft, die auflerhalb der Menschen und unabhingig
von ihnen wirkt, sondern — im Gegenteil — durch menschliche Taten .. . Die Hand-
lungen und Entscheidungen der Menschen werden von den sie umgebenden Bedin-
gungen und den durch diese Bedingungen hervorgerufenen Bediirfnissen beein-
flufle . . . Das, was wir Notwendigkeit nennen, ist eigentlich nichts anderes als die
statistische Resultante einer Riesenmenge von individuellen Handlungen.“ ¥

Geschichtsphilosophie ist nur noch ein Mittel, die Voraussetzungen seines eige-
nen Werdens zu durchleuchten, nicht aber, den Gang der Geschichte in die Zukunft
zu bestimmen oder gar moralische Wertungen daraus abzuleiten. Die von Engels
aufgestellte und spiter von Lenin iibernommene These, dafl das Notwendige eo
ipso auch gut sei, ist endgiiltig ad acta gelegt. Kolakowski geht sogar noch einen
Schritt weiter und bezieht selbst die These von der Fortschrittlichkeit der Geschichte
in seinen Zweifel ein. ,Es geniigt, an die Unvermeidlichkeit des Fortschritts zu
glauben, um gleichzeitig an die Fortschrittlichkeit alles Unvermeidlichen zu glau-
ben ... Der Demiurg des Fortschritts, der {iber der Welt wacht, 148t sich in allen
seinen Kreaturen und Erscheinungsformen verehren. Und was ist leichter zu be-
weisen, als daf} dieser oder jener Volksfiihrer, dieses oder jenes Regierungssystem,
dieses oder jenes soziale System von dem Demiurgen des Fortschritts geweiht wurde,
obwohl sie, duflerlich betrachtet, die Menschen durch ihre Fratze entsetzten?“ 12

10 Ebd. 119. 11 Schaff, Marx oder Sartre 86 f. 12 Kolakowski, Der Mensch 91 f.
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Das Kriterium des Guten

Die starke Ablehnung der deterministischen Geschichtsphilosophie ist bei Kola-
kowski ebenso wie bei Schaff mit einer starken Betonung der personlichen sittlichen
Freiheit und Verantwortung verkniipft. Von sittlicher Verantwortung kann aber
keine Rede sein, wenn nicht auch sittliche Werte und Kriterien dieser Werte an-
erkannt werden. Hier zeigt sich das Dilemma des theoretischen marxistischen Hu-
manismus und schliefllich auch sein Versagen. Schaff weifl zur Begriindung sitt-
licher Werte nur zu sagen, daff der Mensch, was seine ,, Werturteile betrifft . . ., ein
vollkommen gesellschaftliches Produkt ist“!3. Im Grund geht auch Kolakowski
iiber diese Feststellung nicht hinaus. Auch er beschrinkt sich darauf, die ,, Welt der
Werte als Phinomen der sozialen Erscheinungen (zu) betrachten, die in verschie-
dener Weise seine Gesetze, Tendenzen und Forderungen zum Ausdruck bringen . . .
Das Sollen ist nur ein Ausdruck eines gesellschaftlichen Bediirfnisses 4. Kola-
kowski nennt diese Behauptung die ,historische Interpretation des Wertes®. Kon-
kret bedeutet das, die Gesellschaft, , die anderen, haben ein Recht, moralisch zu
werten. Worin ist dieses Recht begriindet? Nicht in dem Wissen um die Richtig-
keit des Werturteils, ,denn die fithrenden Werte sind unbeweisbar®. , Aus der
Feststellung, dafl jemand weiff, dafl er dies oder jenes fiir gut und bose hilt, weil
diese oder jene Lebensbedingungen ihn dazu bewogen haben, folgt nicht, dafl
eben dies oder jenes gut oder bose ist.“*® Kolakowski gibt zu, daf} ihn die Frage,
ob moralische Wertungen iiberhaupt ,der Dichotomie von Wahrheit und Liige®
unterliegen, ,weniger® interessiere, er meint sogar, diese Frage ,ebenso wie die
Positivisten verneinen® zu sollen'®.

Eigentlich ist die Konsequenz bewundernswert, die ihn eingestehen laf}t, dafl
er in seinem Denken iiber den formalen kategorischen Imperativ hinaus, sich
den Wertungen der Gesellschaft zu fiigen, keine verbindlichen Aussagen iiber eine
inhaltliche Geltung der moralischen Forderungen machen kann, was allerdings zur
Folge hat, daf} die von ihm und Schaff so energisch betonte personliche sittliche
Verantwortung und die Verwerfung von , Verbrechen, ... Liige und Angst (als)
in sich schlecht® doch wieder in der Luft hingen bleiben'”.

Die Person und ihr ,Wert*

Adam Schaff stellt die Frage, ob auch das ,,Problem der Personlichkeit“ in die
marxistische Konzeption des Individuums passe, und antwortet, das sei ,ohne
Zweifel“ der Fall; der Begriff der ,Person® aber sei abzulehnen, wobei er aller-
dings ,Person® auffaflt ,als geistige Einheit, die man vom Individuum als realem
Wesen unterscheiden® konne. Eine solche Trennung der ,,Personlichkeit in Gestalt

13 A. Schaff, Marxismus und das menschliche Individuum (Wien 1965) 90.
14 Kolakowski, Der Mensch 126. 15 Ebd. 108, 138. 16 Ebd. 126. 17 Ebd. 231.
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einer hypostasierten ,Person‘“ sei , Mystifikation, meint Schaff'8, — und das wohl
zu Recht. Demgegeniiber stellt er einen eigenen Begriff von Persénlichkeit vor: es
ist ein Sammelwort fiir bestimmte ,Ziige und Eigenschaften® eines ,realen Sub-
jekts®. Dariiber hinaus erklért er, die Personlichkeit des Menschen sei ,ein gesell-
schaftliches Produkt®, sie sei, ,eben weil sie gesellschaftlichen Charakter trigt,
nicht gegeben, sondern sie wird, ist ein Prozef} .. ., das eigene Produkt des gesell-
schaftlichen Menschen® *°. , Personlichkeit® ist also eine Art Charaktereigenschaft,
die man sich im Lauf seines Lebens erwerben kann. Die hier entscheidende und
durch Schaff selbst angedeutete Frage nach dem ,realen Subjekt“, dem die ,Eigen-
schaft, eine Personlichkeit zu sein, zukommen soll, wird nicht mehr ausdriidslich
gestellt. Denn offensichtlich besitzt nicht jeder Mensch die Eigenschaft, Persénlich-
keit im Sinn Schaffs zu sein; Personlichkeit ist ja ,nicht gegeben, sondern sie
wird®.

Kommt dem ,realen Subjekt® Mensch unabhingig von dem jeweiligen Ent-
wicklungsstand seiner Eigenschaften, die ihn fiir die Gesellschaft niitzlich und
wertvoll machen kénnen, ein urspriinglicher Wert zu? Gerade angesichts der Ein-
schrinkung der menschlichen Autonomie auf ein freies Handeln unter der gesell-
schaftlichen ,Determination® und der Reduzierung der ,Personlichkeit® auf ein
Akzidens ist diese Frage besonders dringend. Schaff erklirt zwar, ,das mensch-
liche Individuum als unwiederholbare, totale Struktur® stelle ,einen gewissen
Wert dar, der unwiederholbar® sei2?. Worin aber ist dieser ,unwiederholbare
Wert*“ begriindet? In der Antwort auf diese Frage zeigt sich wieder unverhiillt die
Schwiche der marxistischen Anthropologie. Der ,Wert“, der dem Menschen zu-
kommt, ist lediglich in der ,Einmaligkeit® und , Unwiederholbarkeit® der ,psy-
chologischen Struktur® des jeweiligen Individuums begriindet®!. Einen dariiber
hinausgehenden oder tiefer begriindeten Wert des Menschen kennt Schaff — wenig-
stens expressis verbis — nicht.

»Sollte man nicht das, was allen Menschen gemein ist“, so fragt er, ,in jenen
potentiellen Moglichkeiten der psychischen Evolution sehen, die mit der . . . anato-
misch-physiologischen Struktur der Gattung homo sapiens zusammenhingen?®
Ahnlich wie die individuelle Personlichkeit begreift Schaff auch die menschliche
»Natur® recht dufferlich als einen ,Komplex von Eigenschaften, die wenigstens
potentiell allen normalen Exemplaren der Gattung ,Mensch® eigen sind ... und
dank welcher das gegebene Lebewesen als Mensch qualifiziert werden kann® 22, Mit
Hilfe der ,,anatomisch-physiologischen Struktur® wird man wohl mit geniigender
Sicherheit die Exemplare der Gattung homo sapiens von denen jeder anderen Gat-
tung Lebewesen unterscheiden konnen. Worin aber das eigentliche Humanum be-
steht, lassen diese Kriterien vollig offen.

18 Schaff, Marxismus 126. 19 Ebd. 126 f., 128. 20 Ebd. 129. 21 Ebd. 189, 190, 129.
22 Ebd. 116 f.
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Der Sinn des Lebens

Wie schwierig es fiir die neo-marxistischen Denker ist, mit ihrem ererbten Be-
griffsinstrumentarium ihren eigenen humanistischen Intentionen einen adiquaten
Ausdruck zu verleihen, zeigt vor allem die Diskussion um den Sinn des mensch-
lichen Lebens. Eine Erkenntnis wie die Kolakowskis, dafl es ,ein Wert an sich®
sei, ,das personliche Leben, das scheinbar aller Perspektiven beraubt ist (etwa
eines unheilbaren Kranken), sinnvoll zu machen®, auch wenn es ,fiir die Gesell-
schaft nutzlos bleibt“ 2, wire geeignet, der marxistischen Konzeption vom Men-
schen ganz neue Dimensionen zu erschlieflen; tatsachlich aber bleiben die entschei-
denden Aussagen doch wieder bei einer vordergriindigen Bestimmung des Sinn-
gehalts menschlichen Lebens stehen. ,Das menschliche Leben als Ganzes hat keinen
,Sinn‘, der objektiv gegeben ist; ein solcher Sinn kann nur von dem einzelnen Men-
schen selbst gewihlt oder geschaffen werden.“?* Ganz dhnlich antwortet A. Schaff:
der Philosoph solle sich ,,darauf beschrinken, gewisse Losungen zur Wahl vorzu-
schlagen®; angesichts schwerer Leiden solle er trdstend daran erinnern, ,was das
Individuum unter dem Einfluf} einer speziellen Emotion leicht vergessen kann:
dafl man nur einmal lebt, dafl die Zeit Leiden mildert, dafl man Pflichten gegen-
tiber der Gesellschaft und dem Nichsten hat, und so weiter. Das aber ist alles, wei-
ter kann man nicht gehen . .. Man kann hdchstens sagen: An deiner Stelle wiirde
ich eine solche Wahl treffen. Und das ist alles.“? Bestechend ist hier die Ehrlich-
keit, mit der die Grenzen des eigenen Denkens erkannt werden.

Ist es nicht moglich, im Leben einen ,0bjektiven Sinn zu finden, so kann man
doch das Gefiihl, sinnvoll zu leben, erwerben. ,Der Mensch erlebt sein Leben dann
als sinnvoll, wenn er fithlt, wie in ihm selbst und durch seine freie Tatigkeit der
Puls der Geschichte schlige . . . Es ist das Gefiihl der frei gewihlten und frei reali-
sierten Solidaritit mit dem Rhythmus der menschlichen Geschichtswerdung, in
deren Gewebe man versponnen wurde.“ ,,Eines der wichtigsten Mittel“, zu diesem
Gefiihl zu gelangen, ist, die Geschichte, die als ganze zwar sinnlos bleibt, rational
durchsichtig zu machen und an der ,Humanisierung der Welt“ aktiv teilzuneh-
men, und dieser so auch den eigenen Sinngehalt mitzuteilen®.

Auf den ersten Blick mag dieses Programm nur die Aufforderung zur Flucht
in die Aktivitidt enthalten, bei der man sich nicht verhehlt, daf} die Frage nach
dem Sinn menschlichen Daseins letztlich unbeantwortet bleibt. Kolakowski spricht
mehrmals von der ,,Sinnlosigkeit des typischen Alltags“?’. Dennoch kann in der
»aktiven Koexistenz mit der Welt“, wenn sie in jenem Ethos vollzogen wird, das
Kolakowski fordert, ein Sinn gelebt werden, der in tiefere Dimensionen reicht als

23 Kolakowski, Der Mensch 204. 24 Ebd. 199. 25 Schaff, Marxismus 315, 318,

26 Kolakowski, Der Mensch 206, 215. Vgl. den Entwurf einer neo-marxistischen Erkenntnislehre in seinem Aufsatz
+Karl Marx und die klassische Definition der Wahrheit* in: Revisionismus, hrsg. v. L. Labedz (K&ln 1962) 240272\

27 Ebd. 117, 119,
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die in der Theorie formulierte ,Solidaritit mit dem Rhythmus der menschlichen
Geschichtswerdung® ausdriickt. Er selbst deutet diese Dimension an, wenn er er-
kldrt, dafl es menschliche Bediirfnisse gibt — das Streben nach Wissen, nach sitt-
licher Vollkommenbheit, nach kiinstlerischer Bildung —, die wert sind, ,um ihrer
selbst willen® befriedigt zu werden, ohne Riicksicht auf ihren Beitrag zum sozia-
listischen Aufbau. ,Praemium virtutis ipsa virtus®?2, Schliefit diese Erkenntnis
nicht das Wissen ein, daf} der Mensch einem absoluten Anspruch, gut zu sein, unter-
liegt, der nicht aus der ,,Geschichte® abgeleitet werden kann, diese vielmehr erst
ermoglicht?

Die Rationalisierung des Todes

Liflt sich auch der Tod rationalisieren? Kolakowski widmet dieser Frage ein
eigenes Kapitel®. Er nennt das unser Leben bedngstigende Wissen um dessen End-
lichkeit die ,, Angst vor dem abstrakten Tod“ im Unterschied zur ,,Furcht vor dem
konkreten Tod“ in der Todesstunde selbst. Diese Furcht sei ,,absolut vermeidlich®,
solange der Mensch lebt, sie werde erst aktuell und dann unvermeidlich im An-
gesicht des eigenen physischen Sterbens. Der ,grundlosen Angst vor dem abstrak-
ten Tod“ aber glaubt er durch ,Erziehung und Selbsterziehung® beikommen zu
kénnen. Das Gefiihl, ein sinnvolles Leben zu leben, soll im Maf seiner Intensitit
auch die abstrakte Angst vor dem Tod mindern; denn diese sei, so meint Kola-
kowski, ,ein sekundidres Phinomen, das Ergebnis des Gefiihls der Sinnlosigkeit
des Lebens®. Er glaubt, folgt man seinen Worten, der ,,Ungereimtheit des Er-
lebens, die in einer Angst vor dem Nichts besteht®, durch gesteigerte Aktion ent-
gehen und den Sinn des Lebens ohne den Sinn des Sterbens bestimmen zu kdnnen.
Es mag sein, dafl Kolakowski dieser Selbsttiuschung um so leichter zum Opfer
fallt, da er den Tod nur als den punkthaften Abschlufitermin des Lebens sicht, sich
aber nicht hinreichend bewuf}t macht, dafl der Tod eine Qualitit des Lebens selbst
ist und deshalb schon der Ansatz seines Rationalisierungsverfahrens fragwiir-
dig ist.

Der kommunistische ,limes®
Was ist Kommunismus? Karl Marx hatte gehofft, er werde die allseitige Auf-
hebung menschlicher Entfremdung, die endgiiltige Herrschaft des Menschen iiber

die Dinge sein. Sind die sozialistischen Linder daran, diese Hoffnung zu erfiillen?
Der ehrliche Blick auf das ,,Zeugnis der Empirie“ liflt Adam Schaff fast verzwei-

28 Ebd. 230, 232. 20 Ebd, 210-215.
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feln; es zeigt ihm, dafl zumindest im ,,Sozialismus® ,in verinderter Form ... alle
von Marx aufgezihlten Elemente dieser Entfremdung bestehen® bleiben®. Er gibt
auch zu, dafl die moderne Industriegesellschaft — ob kapitalistisch oder soziali-
stisch — besonderen Gefahren der Entfremdung ausgesetzt ist, von denen Marx
noch nichts wissen konnte: der Gefahr etwa, dafl das Individuum ein Opfer der
standig wachsenden seelenlosen Biirokratie wird, mit ihrer Tendenz, iiber die
immer notwendige ,Verwaltung von Dingen® zum ,Walten iiber Menschen®
hinauszugehen®. Er sieht klar, dafl eine Besserung der dkonomischen Lage und
der Arbeitsverhiltnisse noch keineswegs die Aufhebung der Selbstentfremdung
mit sich bringt; ein ,unvorbereiteter Wohlstand“ kann sogar ,zur Quelle vieler
Schwierigkeiten und Komplikationen, wenn nicht des Ungliicks werden“!32 ,Der
Mensch kann, sogar wenn er in Reichtum und Macht schwelgt, verschiedene Ur-
sachen des personlichen Ungliicks finden.“ 3

Wie kann angesichts dieser Entwicklung und der keineswegs vorhandenen mora-
lischen Uberlegenheit des ,,sozialistischen Menschen® der Marxsche Kommunismus
noch Aussicht auf Verwirklichung haben? In der Antwort zeigt sich die wohl tiefst-
greifende Revision der Marxschen Lehre durch Schaff. Wihrend fiir Marx der
Kommunismus eine innerhalb der Geschichte durchaus empirisch faflbare und be-
stimmbare Realitit werden sollte, die durch Revolutionen aus der Geschichte selbst
hervorgeht, ist er fiir Schaff ,ein Prozefl des Kampfes gegen das, was im Licht
eines bestimmten Wertsystems der Kritik unterliegt®. Dieser ,,Prozef“ wird nicht
zu einem ,fertigen Zustand“ fiihren; der Kommunismus wird hier aufgefafit ,als
Ideal, als Modell, als limes, dem man in unendlichem Prozef} zustrebt“, der gleich-
wohl ,unerreichbar® bleibt*. Schaff glaubt zwar, sich bei seiner Auffassung auf
ein Zitat von Marx aus der ,Deutschen Ideologie“ berufen zu kdnnen®, doch, wie
es scheint, mit sehr zweifelhaftem Recht. Mit mehr Recht konnte er sich auf Kola-
kowski berufen, der in dhnlicher Weise von dem ,Horizont* des Kommunismus
spricht, der , die Wege vorzeichnet®, bei dem es dennoch ,keinen Ort gibt, der die-
ser Horizont ist, obwohl jedes heute auf ihn vorbereitet* 2.

Dieses Bild vom anzustrebenden limes ist realistisch und erscheint auch optimi-
stisch; denn Schaff ist davon iiberzeugt, dafl die Geschichte die Menschheit jenem
Ideal unentwegt niherbringen wird. Andererseits — und hier offenbart sich eine
tiefe Ratlosigkeit — kennt Schaff nicht den Weg und nicht die Methode, durch die
das Ideal auch nur annihernd verwirklicht werden soll. Die sozialistische Revo-
lution weist diesen Weg nicht; denn ,die uns bekannten Erfahrungen ... zeigen,
daf} auf die Abschaffung der Institution des Privateigentums an den Produktions-
mitteln nicht automatisch die Abschaffung der Entfremdung folgt, nicht einmal
die der 6konomischen Entfremdung® . Schaff wird zwar weiterhin die Uberlegen-

30 Schaff, Marxismus 177. 31 Ebd. 175. 32 Ebd. 310. 33 Ebd. 330; vgl. 44.
34 Ebd. 258, 181. 35 Marx-Engels, Werke 3 (Berlin 1962) 35. 36 Kolakowski, Der Mensch 237.
37 Schaff, Marxismus 255.

23 Stimmen 178, 11 353
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heit des Sozialismus iiber den Kapitalismus preisen, weil, wie er meint, der Sozia-
lismus ,,bessere Bedingungen gibt, diese Entfremdungen bewufit zu bekdmpfen® *.
Zur Begriindung der asymptotischen Anniherung an das kommunistische Ideal
bleibt ihm nur der Glaube an das ,Leben, die Praxis der Entwicklung des Sozia-

lismus . . ., die sich frither oder spiter ihren Weg bahnt, alle Widerstdnde und Vor-
urteile durchbrechend® *.

Offener Humanismus

Man sollte meinen, Humanismus miisse schon auf Grund seines Begriffes ,offen®
sein, d. h. sich auf alle Menschen erstrecken allein deshalb, weil sie Menschen sind.
Daf eine solche Offenheit keineswegs selbstverstindlich ist, beweisen die stalinisti-
schen Ethiker; fiir sie ist Objekt des Humanismus nur der Angehorige der fort-
schrittlichen Klasse, und wer als solcher zu gelten hat, bestimmt die Behorde®.
Demgegeniiber ist es das mit Leidenschaft verfochtene Anliegen Kolakowskis —
und das macht sein Buch so sympathisch —, diesen Humanismus auf alle Menschen
hin aufzubrechen. ,, Wenn ein Mensch vor Hunger stirbt und man ihm zu essen
geben kann, dann gibt es kein Zusammentreffen von Umstdnden, unter denen es
richtig wire zu sagen: es ist taktisch besser, ihn sterben zu lassen.“ ,Offenbare An-
griffskriege, Mord, Folter, Miffhandlung Wehrloser — das alles sind elementare
Situationen ..., denen gegeniiber die Taktik erlischt.“#' Leider versagt Adam
Schaff an diesem entscheidenden Punkt und stimmt in die alt-marxistische Recht-
fertigung des Hasses ein: ,Indem er seine Ideale im Namen einer spezifisch ver-
standenen Nachstenliebe anstrebt, gebietet uns der sozialistische Humanismus nicht
nur, die Menschen zu lieben, sondern auch, die Feinde des Humanismus zu has-
sen ... Humanist sein heiflt durchaus nicht, die Menschen iiberhaupt lieben, ab-
strakten Pazifismus verkiinden, jeglichen physischen Kampf ablehnen. In einer
konkreten Situation kann jede dieser Einstellungen objektiven Verrat an der Sache
des Menschen bedeuten. Heute ... heiflt Humanist sein kimpfen. Wer aber kimpft,
muf} gewdhnlich hassen.”*® Ist die von Schaff geforderte Beschrinkung der Frei-
heit fiir die Gegner des ,,Sozialismus® in einem sozialistischen Land noch irgend-
wie verstindlich, die Predigt des Hasses ist es nicht mehr. Mit seinem Humanismus
vereinbar, das sei hier nur angemerkt, hilt Schaff auch die ,Bekimpfung des reli-
giosen Glaubens®, von dem er allerdings recht ,mittelalterliche® Vorstellungen
hat, die vornehmlich an der ,Klarheit des Denkens und der Weite der Horizonte®
Ludwig Feuerbachs orientiert sind*.

38 Ebd. 182. 39 Ebd. 283.
40 Vgl. etwa A. Schischkin, Die Grundlagen der kommunistischen Moral (Berlin 1961) 258 ff.
41 Kolakowski, Der Mensch 248. 42 Schaff, Marx oder Sartre 140; vgl. Marxismus 227.

43 Schaff, Marxismus 147.
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Dennoch ist bei beiden polnischen Philosophen die entscheidende Wende zum
Menschen vollzogen; gewif}, bei dem einen leidenschaftlich alle Schranken des tra-
ditionellen Historischen Materialismus durchbrechend, bei dem anderen zogernd
und noch stark der alt-marxistischen Tradition verhaftet. Doch ist dieser Unter-
schied charakteristisch fiir den Aufbruch, der sich gegenwiirtig bei vielen marxisti-
schen Denkern vollzieht. Gemeinsam aber ist diesen Neo-Marxisten die Offenheit
und die Bereitschaft, sich von der eigenen menschlichen Erfahrung, der ,Praxis®,
die Probleme stellen zu lassen und auch auf unangenehme Fragen ehrlich eine Ant-
wort zu suchen, selbst wenn diese oft auch noch sehr unbefriedigend ausfillt. In
nicht wenigen Fillen kann man den Eindruck gewinnen, daf die humane Intention
der theoretischen Formulierung vorauseilt. Mitreifender Optimismus ist verbun-
den mit fast fatalistischer Resignation. ,Die Welt, in der wir leben, enthilt immer
die Mdglichkeit der Tragddie, heifit es bei Kolakowski. Er glaubt nicht daran,
dafl die Konflikte zwischen den Tugenden und Werten durch verniinftiges Ver-
halten zu vermeiden sind. Er ,weif}, daf} es eine Synthese nicht gibt, da die Werte
als Werte einander integral ausschliefen. Die Wirklichkeit der Werte . . . besteht
aus antagonistischen Elementen, deren véllige Anerkennung gleichzeitig unmog-
lich ist, und von denen jedes die vollige Anerkennung fordert.“* Aus diesem Di-
lemma gibt es keine Befreiung. Mit der Kraft der Vernunft allein lassen sich die
dunklen Geheimnisse des Lebens und der Geschichte nicht erhellen. , Wir sind
machtlos gegen Situationen, die niemand beabsichtigt hat und fiir die doch alle
moralisch verantwortlich sind.“* Doch nicht Untitigkeit ist die Folgerung aus
dieser Situation, sondern die entschlossene sittliche Tat aus dem Ethos der ,intel-
lektuellen Linken®, einer Haltung, die ,durch radikalen Rationalismus des Den-
kens gekennzeichnet wird, durch entschiedene Ablehnung jeder Mythologie®,
durch ,riicksichtslose Sikularisierung der Weltanschauung®, , Toleranz gegeniiber
anderen wissenschaftlichen Standpunkten®, , Verantwortung®, ,die Pflicht zur in-
dividuellen Entscheidung® und ,den Grundsatz des aktiven Engagements® 4,

Noch ist die ,Behdrde®, der es um die Erhaltung ihrer Macht zu tun ist, nicht
gegen die ,Narren®, die ,Zweifler an allem, was als selbstverstindlich gilt*, ein-
geschritten, doch sicht Adam Schaff sich seit einigen Monaten scharfen Angriffen
ausgesetzt. ,, Verantwortungslose Kritik“ am Sozialismus warf ihm Zenon Kliszko,
Mitglied des Politbiiros und Sekretir des Zentralkomitees, vor. Doch die Fragen,
auf die es ankommt, sind gestellt; sie kénnen nicht mehr zuriickgenommen werden.

44 Kolakowski, Der Mensch 139, 244. 45 Ebd. 139. 46 Fhd. 22, 140.
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Du und Nicht-Ich

Zu Martin Bubers Theorie des Dialogs

Carl Frankenstein

Getrenntsein als existenzieller Wert

Wenn Buber den ,Gesprichspartner®” Du nennt, meint er den anderen primir als
Angesprochenen und nicht als spontan Ansprechenden, meint er sich selbst pri-
mir als ansprechendes Ich. Mag er auch im nichsten Augenblick zum Du dieses
anderen oder eines anderen Ich, d. h. zum , Angesprochenen®, werden — solange
er als Ich handelt, ist er ,nur® Ich. Mit anderen Worten: Ansprechen und An-
gesprochenwerden sind nicht koexistente, sondern aufeinanderfolgende Seins-
weisen, die in ihrer Konsekutivitat das ausmachen, was Buber den Dialog nennt.
Am Anfang eines solchen Dialogs steht immer das ansprechende, das Du-sagende
Ich und nicht die Fiille der ,Iche®, von denen ein jedes gleichzeitig ,,Ich“ und ,der
andere® ist.

Wer dagegen den anderen, jeden anderen, primir als anderes Ich, d. h. aber als
eigenstindiges, nicht notwendigerweise angesprochenes oder auch nur ansprech-
bares Wesen erfafit und erlebt, wer immer bereit ist, auf die unendliche Fiille des
Wirklichen, das ,nicht Ich® ist, hinzuhtren und sich iiberraschen zu lassen von
Menschen, Gegenstinden, Erscheinungen, Geschehnissen, die vielleicht zuvor noch
niemals Einlaf} in sein Bewufitseinsfeld gewonnen hatten — der weif3, daf} jedes
Nicht-Ich die Freiheit seiner Intentionalitit hat. In dieser Freiheit mag es sich
mir zuwenden, wenn es ihm so geschieht, oder wenn dies sein Beschluf ist (unab-
hingig, ob dieses Sich-mir-Zuwenden durch mich ausgeldst oder bestimmt war
oder nicht); ebenso wie ich mich ihm zuwenden mag, wenn es mir so geschieht,
oder wenn ich es so beschliefle.

Aber ebenso, wie ich die Freiheit, und mitunter die Pflicht habe, mich diesen
Sich-mir-Zuwendenden zu verschlieflen, ob nun dieses Mich-Verschlieffen ein Er-
fordernis meines Seins und Werdens in diesem bestimmten Augenblick ist oder
eine Antwort auf die Erfordernisse seines Wesens (die ich vielleicht besser ver-
stehe als er), ebenso muf ich bereit sein, auch ihm die Freiheit des Nicht-Antwor-
tens zuzugestehen. Dieses Schweigen, diese , Trennung® ist Teil des Dialogs, aber
gerade diese essentielle Unabhingigkeit des Ich vom Ich (das fiir den anderen
primir Nicht-Ich ist), verbietet es mir, den Gesprichspartner als Du zu bezeich-
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nen, als kime er zu seiner Wesenheit erst durch mein ihn Ansprechen. Mit anderen
Worten: Verantwortung ist nicht, wie Buber immer wieder betont!, identisch mit
dem jeweils vom anderen geforderten ,, Antworten®, sondern ist die Bereitschaft
und Fihigkeit, eine jeweils gegebene Ich-Position zu transzendieren, um dem
anderen zum volleren Ich-Sein zu helfen, ob nun dieses andere von auflen oder,
wie wir zu erkldren versuchen werden, ,,in“ mir selbst mir gegeniibertritt.

Buber nennt das Nicht-Du-Sein das Es. Mir scheint, die Es-Haftigkeit des Wirk-
lichen, d. h. seine nicht auf mich bezogene, dinghaft-objektive, analysierbare, aber
nicht ,erlebte® Abgetrenntheit, ist die Negation seines Ich-Seins. Jeder Teil dessen,
was mich umgibt und mir in seiner Einmaligkeit und Ganzheit begegnen kann,
ist primér da in seinem Eigenrecht, als unabhingige Seinseinheit, die ich, und mag
sie auch als (statische oder prozessuale) Physis definiert sein — Stein oder Wolke,
Ozean oder Blitz —, nur dann erleben kann, wenn ich sie durch meine Intentionali-
tit, durch meine ichhafte Hinwendung zu einem Gegenstand der Beziehung oder
Betrachtung gemacht habe. In dem Mafe aber, in dem mir diese Hinwendung ge-
lingt, in dem ich die Eigenstindigkeit der Erscheinung respektiere, erfiihle und
erkenne, verleihe ich ihr Ich-Charakter, wohl wissend, dafl dies eine projektive
Deutung ist. Ichhaftigkeit ist die Grundkategorie menschlicher Erfahrung und
Erfahrbarkeit, nicht nur der seelischen und der organischen, sondern auch der :
physikalischen Wirklichkeit, wenn auch der Begriff jeder Objektgruppe gegeniiber
libertragen gebraucht wird. Die Es-Haftigkeit der Erscheinung dagegen ist nicht
Ausdruck und Resultat der Betrachtung im Gegensatz zur Beziehung, wie es
Buber meint, sondern kennzeichnet in beiden Formen der ,Behandlung® seelischer,
organischer und physikalischer Erscheinungen, in Betrachtung und in Beziehung,
mangelnde Intentionalitit oder, besser, Konzentration der Ich-Intentionen auf
die Methoden der Erfahrung mehr als auf den Inhalt, und das heifit, mehr auf
die Elemente als auf die Ganzheit der einmaligen Erscheinung.

Es-Beziehung zum Wirklichen schliet Anerkennung seiner Ich-Haftigkeit aus,
ob sich diese Haltung nun als wissenschaftliche (oder pseudo-wissenschaftliche)
Aufldsung einer lebendigen Ganzheit in abstrakte und mefbare Teilfaktoren
duflert, oder als uneingeschrinktes Ansprechen des anderen, als hemmungsloses
Du-Sagen (ohne die Frage zu stellen und zu beantworten, ob und wieweit der
Ansprechende dem Angesprochenen erforderlich sei, ob und wieweit er das Recht
zum Ansprechen habe). Dieses Paradox des menschlichen Daseins iibersicht Buber
in seiner Du-Es-Antithese: dafl der (es- haften) Auflosung der Wirklichkeit in eine
abstrakte Dingwelt und der (du-haften) Auflésung der Umwelt in ,, Angesproche-
nes“ ein gleicher Mangel zugrundeliegt, die Dichotomisierung der Existenz, die
Isolierung der Subjekt- und Objekt-Modalititen. Nur wenn ich im Augenblick
meines Subjektseins fihig und bereit bin, Objekt des anderen zu sein, ist echt

1 M. Buber, Zwiesprache: Werke I (Heidelberg 1962) 171-214,
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dialogische Beziehung vorhanden, dann aber im Betrachten einer Erscheinung oder
im Verstehen ihres Wesens ebenso wie in der Beziehung, Wo diese Auswechselbar-
keit der Subjekt-Objekt-Positionen fehlt, wird auch das Ansprechen, das Du-
Sagen unecht.

Denn die Echtheit der dialogischen Bezichung beweist sich ja gerade in dem,
was der andere aus meinem IThn-Ansprechen macht, und in dem, was ich aus seiner
Reaktion lerne, sowohl in meinem Fiir-mich-Sein als auch in meinem Auf-ihn-
Bezogensein. Ich muf} offen sein fiir alles, was er (oder es) ,sagt®, gleichviel, ob es
mir oder nicht mir gesagt ist, gleichviel, ob ich dieses Sagen provoziert habe oder
ob es Auflerung seiner (intentionalen oder assoziativen) Spontaneitit ist. Diese
meine Offenheit mag sich auch darin duflern, dafl ich mich seinem ,Sagen® ver-
schliefle, wenn es meine, oder wenn es seine Wesenheit erfordert. Dialogische Exi-
stenz setzt Differenzierung, setzt Getrenntheit und Andersheit als ‘bejahte Wirk-
lichkeit voraus. Der Dialog ist nicht dazu da, diese Getrenntheit zu iberwinden,
sie zu eliminieren, sondern — sie zu verwandeln, sie zu vermenschlichen. Wo echter
Dialog, und das heifit, wo echte Koexistenz der Subjekt-Objekt-Positionen durch
blofe ,Rede und Antwort® ersetzt ist, wird die Getrenntheit des Menschen vom
Menschen, wird Andersheit, wird Distanz zur individualistischen Schuld, die auch
durch Betonung der Du-Bezogenheit des Ich nicht getilgt werden kann. Liebe ist
nicht Verantwortung fiir ein Du, wie Buber sagt?, sondern fiir den anderen in sei-
ner Andersheit, d. h. fiir ein LIch als Nicht-Ich“. Daher scheint es mir daseins-
gemifler zu sein, von polaren Beziehungen zwischen Ich und Ich, und das heifit
zwischen Ich und Nicht-Ich zu sprechen, als von einem jeweils angesprochenen Du,
das nicht von sich aus spricht, sondern nur antwortet, und das, wenn es schweigt,
aufhért, Du zu sein. Nicht nur, daf ein schweigendes, d. h. nicht angesprochenes
und nicht ansprechbares, aber in seiner absoluten Getrenntheit vielleicht wesen-
haft erkanntes Du durch den Erkenntnisakt nicht zum Es wird, ich behaupte, dafl
es gerade durch diese wesenhafte Objektivierung zum echten Partner echt dialogi-
scher Beziehungen wird.

Nicht ,Begegnung von Ich und Du® in dem ,Reich des Zwischen®® konstituiert
den Dialog, sondern gerade das Hier und Dort, das Gegeniiberstehen, das Ge-
trenntsein und das Gerichtetsein. Das Sich-dem-Anderen-Zuwenden ist nicht etwas,
das sich in einem unfafbaren Zwischen-Raum ,abspielt®, sondern ist ein auf
rationaler Intentionalitit, auf Beobachtung, auf Empathie und auf Verstehen
basierter Akt des BewufYtseins, ein Akt, in dem das Unbewufite beider Partner
zwar in jeder Sekunde ,mitspielt®, aber nur als vom BewufBtsein jeweils auf-
gefangene, benutzte und kontrollierte Modifikation und Intensivierung und nicht
als primére Determinante. Das ,, Zwischen als Raum des dialogischen Geschehens*
ist, so scheint es mir, gefahrlicher Mystizismus, gefahrlich, insofern es Unkontrol-

2 Ich und Du: Werke I 83. 3 M. Buber, Das Problem des Menschen: Werke I 406.
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" lierbarkeit der Beziehung legitimieren und zum Prinzip erheben will (der Schritt
von dieser ,Ideologie“ zur Sentimentalitit ist fast unmerklich, wie Bubers Bei-
spiele oft beweisen).

Dialogische Beziehung zum inneren Nicht-Ich

Hier aber taucht ein anderes, von Buber iibersehenes oder falsch gesehenes Pro-
blem auf, das Problem des ,inneren Nicht-Ich“. Lifit sich, so miissen wir fragen,
die These vom rationalen Charakter der dialogischen Beziehung angesichts der
hier vorgeschlagenen Erweiterung des Begriffes ,Nicht-Ich“ aufrecht halten?

Der Mensch steht nicht nur der menschlich-sozialen, der organischen und der
physikalischen Umwelt als einem Nicht-Ich gegeniiber, dessen jeweilige Einmalig-
keit und Individualitit er nur erfahren und erfassen kann, wenn er ihm Ich-
Charakter zuschreibt; er steht im gleichen Mafle seiner Innenwelt gegeniiber, sei-
nem Unbewuflten, seiner seelischen Wirklichkeit®. Diese dem Bewufltsein ent-
zogene und doch es bestimmende Innenwelt ist nicht mit dem » Verdringten®
(im Sinne der Freudschen Psychoanalyse) identisch, nicht mit jener Fiille der Triebe,
der Impulse, der Affekte, der Komplexe, die des Menschen Handeln, Denken und
Fiihlen entscheidend bestimmen; sie ,enthilt“ aufler diesem, von Jung als ,per-
sonal® gekennzeichneten Unbewufiten das, was die analytische Psychologie das
»transpersonale Unbewufite® nennt, die unendliche Fiille der sich in Symbolen
manifestierenden ,Konstituentien der Erfahrung“. Wahrend das personale Un-
bewufte danach strebt, sich dem Bewufltsein (wieder) anzuschliefen, dabei aber
allerhand Entstellungen durchliuft und produziert, hat das transpersonale Un-
bewufite kompensatorische Absichten der Bewufitseins-Erweiterung und der Ich-
Veranderung. Wahrend die Prozesse, die sich zwischen dem personalen Unbe-
wufiten und dem Ich abspielen, mit Hilfe kausaler Deutungsbegriffe mehr oder
weniger ausreichend verstindlich gemacht werden kénnen, so dafl finalistische
(teleologische) Deutungen zu bloflen facons de parler werden, lassen sich die Er-
weiterungs- und Verdnderungstendenzen der transpersonalen Wirklichkeit der
Seele nicht anders als finalistisch deuten.

Dann aber erhebt sich die Frage, ob wir die Konfrontierung des Menschen mit
der , Wirklichkeit seiner Moglichkeiten, mit der unendlichen ,, Wirklichkeit der
Seele“ tiberhaupt noch als dialogischen Prozefl — im Sinne unserer obigen Aus-
fuhrungen und Definitionen — darstellen kénnen. Haben wir es hier nicht mit
einem Ich-Du-Prozefl im Sinn Bubers zu tun, einem Dialog, in dem die Wirklich-
keit des Transpersonalen die Rolle des ,ansprechenden® Ich erfiillt und das ange-

4 C. G. Jung, Wirklichkeit der Seele (Ziirich 1934).

359



Carl Frankenstein

sprochene Du — gerade das Ich als Zentrum des zu Anderung und Erweiterung
aufgeforderten Bewufitseins ist?

Buber wendet sich gegen eine solche Betrachtungsweise, die ihm unvereinbar mit
den Grundsitzen seiner anthropologischen Philosophie erscheint; er lehnt jeden
Versuch ab, Probleme der menschlichen Beziehungen und Entwicklungen ,,psycho-
logisch® zu 16sen, weil ein solcher Versuch den Betrachtenden nicht zum Einsatz
des eigenen Seins verpflichte®, Diese Kritik bezieht sich freilich nur auf die so-
genannte wissenschaftliche Psychologie mit ihrer naiv-arroganten Verliebtheit in
die Naturwissenschaften, nicht aber auf echte, den Menschen in seiner Not und in
seinen Wandlungsmdoglichkeiten meinende Psychologie, in der alles gerade auf
einen solchen existenziellen Einsatz ankommt. Bubers Kritik mag sogar auf jenen
pseudowissenschaftlichen Objektivismus zutreffen, der vor allem die energetisch-
mechanistische Auffassung gewisser psychoanalytischer Stromungen und Ideen
kennzeichnet, nicht aber auf jene Psychologie, die von der Autonomie der seeli-
schen Wirklichkeit ausgeht, wie sie sich im Traum oder in anderen spontanen Krea-
tionen des Unbewufiten duflert, sich dem Bewuf3tsein mitteilend, vom Ich Stellung-
nahme und Anderung verlangend. Daf} wir iiber das An-Sich-Sein jener Wirklich-
keit nichts aussagen kénnen, daff wir sie nur in der Kommunikation erfahren,
unterscheidet jenes innere Nicht-Ich gewif} nicht vom dufleren; auch nicht die Tat-
sache, dafl der Mensch, der auf das, was sich ihm aus den Tiefenschichten der Seele
spontan und verpflichtend mitteilt, adiquat oder inadiquat reagiert und sich dem-
entsprechend dndert, in seinem Subjekt-Sein zum Objekt eines intentionalen Nicht-
Ich wird.

In welchem Mafle aber ist es erlaubt, hier von , Auswechselbarkeit der Subjekt-
Objekt-Positionen® (in der wir das entscheidende Element der dialogischen Be-
ziehung gesehen haben) zu sprechen? Kann das innere Nicht-Ich iiberhaupt als
Objekt des reagierenden Ich konzipiert werden? Und in welchem Sinn k&nnen
wir das sich mitteilende — transpersonale — Unbewuf3te {iberhaupt als Nicht-Ich
bezeichnen?

Ebenso wie die duflere Wirklichkeit immer nur in einem einmalig bestimmten,
konkret umschriebenen Ausschnitt auf das Ich wirkt, einem personlich relevanten
Ausschnitt, dem gegeniiber das Ich in seinen Reaktionen aktives Subjekt werden
kann, wird auch die innere Wirklichkeit, diese unendliche und unendlich iiber-
legene Psyche, immer nur als einmalig bestimmter, in der jeweiligen Situation rele-
vanter Ausschnitt aktiv. Dafd dieser ,, Ausschnitt® als , Nicht-Ich® erfahren werden
muf}, um ,gehdrt* zu werden, um echte Entwicklungs- und Anderungsprozesse
in Bewegung zu setzen, gehort zu den wesentlichen Paradoxen der dialogischen
Existenz; denn nur durch diesen Nicht-Ich-Charakter wird Selbst-Distanzierung
von der jeweils gegebenen Zustindlichkeit des Ich, und dadurch Anderung, mog-

5 M. Buber, Das Problem des Menschen 316.

360



Du und Nicht-Ich

lich. In dem Maf3, in dem das duffere oder vor allem das innere Nicht-Ich, die Um-
gebung oder die seelische Wirklichkeit, als Teil des Ich erfahren wird, ist keine
Kommunikation mehr moglich, wird die ,,Mitteilung® unverbindlich, insofern sie
lediglich bereits Bestehendes bestitigt. Nur von auflen, nur aus der ,Fremde®
kommt Wandel.

Diese beiden Kennzeichen, der Teil-Charakter der sich jeweils dem Ich mit-
teilenden Wirklichkeit und ihr Nicht-Ich-Charakter, erkliren die relative Gleich-
heit des Ich und des Nicht-Ich. Mag auch das Ansprechende in seiner Nicht-Ich-
haftigkeit unbekannt, ja sogar unheimlich sein — gerade die relative Gleichheit
des Sprechenden und des Horenden macht Kommunikation méglich (wihrend das
Fehlen dieses Gleichheitsgefithls den kranken, vor allem den seelisch gestorten
Menschen in seiner Angst vor dem Uberschwemmt-Werden oder gar in seinem
Uberschwemmt-Sein kennzeichnet).

Dann aber verstehen wir, daff auch in der polaren Beziehung zwischen dem zur
Anderung und Selbst-Erweiterung aufgeforderten Ich und dem sich mitteilenden
inneren Nicht-Ich die gleiche Auswechselbarkeit der Subjekt-Objekt-Positionen
moglich ist wie in der Auseinandersetzung zwischen dem Ich und dem Zufleren
Nicht-Ich. Ein Ich, das nicht nur dem Nicht-Ich gegeniiber offen, sondern auch sich
selbst gegeniiber fiir die Organisierung seiner sich jeweils indernden Inhalts- und
Funktionsfelder verantwortlich ist (und nur diesen normativen Fall haben wir
hier im Auge), fithlt sich dem Nicht-Ich gegeniiber als determinierendes Subjekt in
jedem Moment seines Bestimmt-Seins.

Und in der Tat sind die Manifestationen und Mitteilungen des Unbewufiten an
das Ich immer mitbestimmt durch das Ich, wie wir z. B. aus der Traumdeutung im
therapeutischen Prozefl wissen®.

Fiir eine ontologische Psychologie, wie sie hier befiirwortet wird, ist Bubers Kri-
tik irrelevant, mehr noch, werden einige seiner Grundthesen zweifelhaft. Die
Ontik der Ich-Du-Beziehungen (in Bubers Worten) oder, wie wir vorziehen zu
sagen, der polaren Ich-Nicht-Ich-Beziehungen, erfordert die Erfahrung des Intra-
psychischen als ich-transzendierend, weil nur eine solche Erfahrung ,dafiir sorgt®,
dafl auch die duflere Wirklichkeit als echtes ich-transzendierendes Auflen erfahren
wird, als eln ewig getrenntes, ein anderes Ich, zu dem die Briicke polarer Be-
ziehungen geschlagen werden kann. Wer dagegen das Innen immer wieder und
immer nur als ,sein® Innen, als Teil seiner personlichen Wirklichkeit erlebt (oder
deutet), wer, um ein Beispiel zu geben, wie Freud das Unbewufite als aus dem
Bewufltsein ,,stammend® und daher auch als ihm wieder ,anschlieflbar® sieht, wird
auch dazu neigen, den anderen (oder das andere) ihm als zugeordnet zu sehen, als
Teil seiner Wirklichkeit. Thn wird die spezifische Form seiner Welterfassung (world

6 C. Frankenstein, Das Unbewufite und die Tiefenzone des Seelischen, in: Zschr. fiir Diagnostische Psychologie
und Personlichkeitsforschung 6 (1958) Nr. 3; ders., Einige Bemerkungen zum Problem des Traumes, in: Horizons of
a Philosopher. Essays in honour of Dayid Baumgardr (Leiden 1963).
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perception, world concept) mehr beschiftigen als die Erkenntnis der Erfordernisse
des anderen und die Anerkennung der Grenzen, die ihm in seiner Beziehung zu
dem anderen gesetzt sind. Und gerade sein Du-Sagen bestitigt diesen Subjektivis-
mus: will er doch, wie Buber es fordert, Getrenntsein und eshafte Andersheit durch
die Begegnung auf dem schmalen Grat des ,Zwischen® {iberwinden.

Wer dagegen sein Ich-Sein als absolute Gegenposition zu dem des anderen sieht,
der weif$ auch, dafl Beziehung zum anderen, die Dimension des Zwischen-Mensch-
lichen, keineswegs die einzig giiltige, die einzig echte Form der Ich-Transzendie-
rung ist. Mehr noch: er weif, dafl ,Beziehung zum anderen® im Innenraum seiner
selbst beginnen muf}, um in jener Dimension des Zwischen-Menschlichen, im Raum
der polaren Beziehungen zu echtem, verpflichtendem Ausdruck zu gelangen. Es
ist meine eigene Andersheit, es ist die Moglichkeit, unter dem Einfluf} eines inneren
Nicht-Ich mich selbst zu transzendieren und dadurch ,anders® zu werden, die mich
fiir eine echt polare Beziehung zu einem dufleren Nicht-Ich fihig macht. Denn eine
solche Beziehung erfordert — was der Bubersche Individualismus iibersicht— Bereit-
schaft, mein So-Sein aufzugeben oder jedenfalls es zuriickzustellen, wenn es das
mir gegeniiberstehende Nicht-Ich erfordert. Zu einer solchen Bereitschaft gelange
ich jedoch nicht, solange ich mein Ich-Sein mit meiner ,, Gegebenheit® identifiziere
(und dabei macht es kaum einen Unterschied, ob ich die Méglichkeit einer Modifi-
zierung des Gegebenen durch Wiederbewufitmachen des Vergessenen und Ver-
dringten akzeptiere, oder ob ich sogar diese psychoanalytische Konzession an den
Endgiiltigkeitsglauben einer extrem individualistischen Weltauffassung ablehne).
Mit anderen Worten: erst wenn ich gelernt habe, mich in dialogischen Beziehun-
gen zu einem inneren Nicht-Ich zu erleben, und dadurch erfahren habe, was es
heiflt, einem Nicht-Ich zu antworten, kann ich mich auf meine ,dialogischen®
Fihigkeiten in Beziehung auf ein dufleres Nicht-Ich verlassen.

Es will mir scheinen, als sei der Einwand und der Vorwurf psychologistischer
Entstellung des Seienden und des Daseienden, der gegen die hier — im Gegensatz
zu Bubers Theorie des Dialogischen — vorgeschlagene Auffassung von den polaren
Beziehungen zwischen Ich und Nicht-Ich erhoben wird, nicht nur unberechtigt,
sondern als konnte er gerade gegen die Bubersche These vom ,,Ich und Du® vor-
gebracht werden. Es ist eine fundamentale Forderung der Menschlichkeit, dafl wir
dem anderen mit sehenden Augen gegeniibertreten. Sehen aber lernen wir nicht,
indem wir immer nur auf den Auflenraum des Erscheinenden und des Geschehen-
den hinschauen, als gehe es hier lediglich um ein passives Aufnehmen des ,, Wirk-
lichen® und um einen automatisch ablaufenden Prozefl, an dessen Ende das Bild
des anderen klar umrissen, eindeutig und verstehbar vor uns steht. Sehen lernen
wir, indem wir unseren Blick immer wieder nach innen wenden, auf das hin, was
sich hinter unserem manifesten Ich verbirgt und offenbart, um von dieser Sicht des
inneren Nicht-Ich auf das duflere Nicht-Ich zuriickzukommen, dadurch so gut wie
mdglich gegen die Gefahr projektiver Entstellungen geschiitzt. Diese Gefahr wird
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um so grofler, je naiver wir uns der Illusion hingeben, den anderen im Zwischen-
raum der Begegnung (mit der ihr anhaftenden Sentimentalitit der ,, Unmittelbar-
keit“ und , Unaussprechbarkeit) entdecken zu konnen; sie nimmt in dem Maf}
ab, in dem wir den Innenraum des Seelischen als Nicht-Ich und als polaren Be-
ziehungspartner ernst nehmen lernen, und indem wir die Sphire des Interpsychi-
schen ebenso wie die des Intrapsychischen rationalisieren und objektivieren.

Hier kommen wir zu dem zuriick, was oben iiber Bubers Auffassung des ,Es“
gesagt worden ist. Er entwertet Rationalisierung und Objektivierung als Es-
Modalititen. Jedes Du wird ein Es, sagt er” (mit einer Ausnahme: Gott sei immer
nur Du?). Jedes Du miisse Es werden, fiigt er hinzu®, wihrend ein Es Du Werden
konne.

Dialogische und wissenschaftliche Objektivierung

Hier wird der Gegensatz zwischen Bubers Auffassung des Dialogischen und der
unseren besonders deutlich: Am Anfang des Lebens steht nicht die Beziehung, wie
er in seiner typisch unpsychologischen Art des Anthropologisierens sagt'?, und auch
nicht die ,Urdistanz®, die durch die Beziehung zu {iberwinden seilt; sondern das
Einheitsgefiihl des in der Geburt von der Mutter getrennten und doch noch ihrer
teilhaften Sduglings'. Nichts wire verfehlter, als in dieser Anfangssituation eine
Ich-Du-Beziehung sehen zu wollen (weder von seiten der Mutter noch von seiten
des Sduglings). Vielmehr ist es die erste Aufgabe des Menschen, aus der primiren
Einheitsbeziehung zur Differenzierung und durch Differenzierung zu Polarisierung
und Bezichung zu gelangen. Menschwerden fangt keineswegs, wie Buber behaup-
tet', mit der Pubertit an (und es scheint mir eine Entstellung der seelischen Wirk-
lichkeit im Geist theologischer Konzeptionen zu sein, die menschliche Anfangs-
situation als ,Chaos® zu bezeichnen, wie es an der gleichen Stelle heifit), sondern
mit der Loslosung aus der primiren Einheit mit der Mutter.

Daher scheinen mir auch Bubers Formulierung und Wertung (oder Entwertung)
des Es nicht akzeptierbar. Zwar 1afit sich, wie eingangs behauptet wurde, das Es
als Negation des Ich definieren, zwar diirfen wir sagen, daf} Es-Beziehung zum
Wirklichen Anerkennung seiner Ichhaftigkeit ausschliefit; aber andererseits ist es
gerade die Objektivierungs- und Rationalisierungstendenz des Ich einem nicht als
Beziehungspartner erlebten Nicht-Ich gegeniiber, welche Polaritdt im Erkenntnis-
akt vorbereitet und herstellt. Es gibt zweifellos eine cognitive Einstellung (zum
Erkenntnisgegenstand und zur Erkenntnismethode), die durch blofie Negation der

7 Ich und Du 89. 8 Ebd. 128. 9 Ebd. 101. 10.Ebd. 96.

1t M. Buber, Beitrige zu einer philosophischen Anthropologie: Werke I 409-502.
12 A. Portmann, Biologische Fragmente zu einer Lehre vom Menschen (Basel 1944).
13 Bilder von Gut und Bése: Werke I 640.
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Ichhaftigkeit gekennzeichnet ist, und in der diese Negation zum Ideal wissen-
schaftlicher Absicht und Praxis erhoben ist (in der also, um mit Buber zu sprechen,
das Es nicht zum Du wird). Aber weist nicht vielleicht eine solche Einstellung auf
ein Abweichen von der Norm hin? Und ist nicht normalerweise Objektivierung
ein integrales Element gerade der polaren Beziehung zum Nicht-Ich? So daf} wir,
statt ,Es“ und ,Du” als Gegenpositionen des Ich zu sehen, eher fragen sollten: in
welcher Form erscheint Objektivierung als Element der polaren Beziehung des Ich
zum Nicht-Tch, und vor allem zum menschlichen Nicht-Ich (aufien und innen);
und in welcher Form erscheint Objektivierung auflerhalb der Beziehungswelt des
Menschen, als isolierte Hilfsfunktion einer mehr oder weniger unverpflichtenden
Erkenntnis?

Die Antwort fiihrt uns wiederum auf jenes Grundgesetz polarer Beziehungen
zuriick, das wir als , Auswechselbarkeit der Subjekt-Objekt-Positionen“ definiert
haben: in dem Maf, in dem das Ich in seiner Gerichtetheit auf ein Beziehungs- oder
auf ein Erkenntnisobjekt sich selbst und sein Objekt als gleichzeitig (nicht konse-
kutiv!) bestimmend und bestimmt weifl, bedeutet Objektivierung: Verbindung
des Ich mit dem Wesentlichen einer (menschlichen, organischen oder physikalischen)
Erscheinung, das gerade durch die Intentionalitit dieser , Verbindung® in Wir-
kung gesetzt wird, das auf diese Weise, so konnte man sagen, die Stelle des Phino-
typischen einnimmt. Hier wird ,,Objektivierung® identisch mit , Wesensschau®,
wie sie im Akt des Verstehens enthalten ist, und wie sie in der Rationalitit echter
Empathie zum Ausdruck kommt. Wenn dagegen',Objektivierung® zum Werk-
zeug der Ich-Entfremdung, vor allem im Erkenntnisakt, wird, wenn das Er-
kenntnisobjekt zur Stufe des Subjekts erhoben wird, das dem Ich seine Eigent-
lichkeit ,diktiert“, so dafl ihm, dem Ich, nur noch die Funktion des Aufnehmens
und Lernens bleibt, dann heifit ,,Objektivierung®: Auflésung lebendiger Ganz-
heiten in statisch meflbare Teile, unter bewufiter Ausschaltung der Intentionalitit
auf beiden Seiten, auf der des Ich und auf der der Erkenntnisgegenstinde.

In diesem Zusammenhang taucht die Frage der Wertung auf. Ich habe bereits
angedeutet, dafl eine durch Ausschaltung der Ichhaftigkeit, der Intentionalitit und
der Auyswechselbarkeit der Subjekt-Objekt-Positionen gekennzeichnete Einstel-
lung zum Erkenntnisakt und -gegenstand und, mehr noch, zur Beziehung und zum
Beziehungsobjekt auf ein Abweichen von der Norm hinweise. Damit aber ist eine
Normdefinition vorgeschlagen: Polaritidt zwischen Ich und Nicht-Ich und die in
ihr implizierte Spannung zwischen strukturell getrennten, aufeinander bezogenen,
jeweils dem anderen gegeniiber offenen Polen der Wirklichkeit stellt die Norm
der menschlichen Existenz dar. Wobei wir uns der Tatsache bewuf}t bleiben miis-
sen, dafl in den Begriffen des ,Aufeinander-Bezogenseins®, der ,Spannung®, der
»Polaritit®, zwischen ,Ich“ und ,Nicht-Ich“ die Verantwortung des Menschen fiir
die Verwirklichung dessen, was ihm das innere und duflere Nicht-Ich ,mitteilt®,
und das heifit auch: die organisatorische Fahigkeit zur Verwirklichung als Ele-
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mente der Normdefinition impliziert sind. Aus dieser ontischen ,,Norm*“ 148t sich
die ethische ableiten, die Buber als ,Ganzwerden der Seele“ bezeichnet' (gerade
hier ist der Begriff der ,dialogischen Existenz® vorzuziehen).

Das ethische Problem im Licht einer ontologischen
Psychologie

Was versteht Buber unter dem Begriff der ,Ganzheit“? Der Mensch, sagt er,
habe die Aufgabe, das Ganze zu realisieren, partielle Entscheidungen und relativi-
sierende Wirklichkeits-Reduktionen zu vermeiden'®. Da er andererseits das Kontra-
diktorische als Seinsmodalitit und die existenzielle Gefahr, die sich aus der Not-
wendigkeit ergibt, mit dem Kontradiktorischen zu leben, bejaht!®, miissen wir
seine ethische Forderung eines ,ganzen® Lebens als Warnung vor den Anpassungs-
Ideologien der modernen Psychologie, Erziehung, Fiirsorge und Therapie ver-
stehen, die er in verschiedenen Zusammenhingen kritisiert, weil sie ,partielles
Dasein® nicht nur erlaube, sondern sogar anempfehle.

Hier aber wird in Bubers Anthropologie ein eigentiimlicher Widerspruch sicht-
bar, am deutlichsten in seiner Auseinandersetzung mit Jung und in seiner Deutung
der Schuld (im Gegensatz zum Schuldgefiihl). Jungs ,Mit dem Schatten leben®
schliefle ontische Schuld aus, sagt er'”; oder an einer andern Stelle®: seine These
vom Ausgleich der Gegensitze im Selbst schliefle das ,scheidende Gewissen® aus;
das ,die Instinkte leben® geniige nicht, sich von ihnen zu trennen. Aber nicht nur
beruht diese Deutung von Jungs Ideen auf einem tiefen Miflverstindnis der Grund-
begriffe (des ,Bosen, des , Annehmens®, des ,, Ausgleiches), Buber wird in seiner
affektiven Ablehnung der Jungschen Positionen seiner eigenen ontischen Auffas-
sung des Bosen, der Schuld und der Siihne zugunsten einer zweideutigen Theologie
untreu.

Was Jung meint, ist genau das, was Buber mit dem Wort ,,Ganzheit“ sagen will,
nur dafl Buber iiber dem ontischen Aspekt des Problems den genetischen tibersieht.
Hier ist Jung im Vorteil; er weif}, daf} es nicht ausreicht, das Bose zu definieren
(als Richtungslosigkeit, als ,halbe Entscheidung®, als Liige, als Verleumdung des
Selbstwiderspruchs'® oder in anderer Weise), ohne wenigstens die Frage nach den
individuellen Ursachen dieser Fehlhaltungen aufzuwerfen; und dies nicht etwa,
um das Bose zu relativieren, wie die ,Antipsychologen® vorwerfend behaupten,
sondern um dem einzelnen zu helfen, das Bose als sein Boses zu verstehen und zu
erfahren. Dies ist die tiefere Bedeutung der Forderung, dafl der Mensch bereit
werden miisse, ,sein® Boses zu akzeptieren, um gut werden zu konnen. Ohne

14 Bilder von Gut und Bose 644. 15 Ebd. 639 ff. 16 M. Buber, Daniel: Werke I 39 ff.
17 Beitrige zu einer philosophischen Anthropologic 478. 18 Gottesfinsternis: Werke I 570.
19 M. Buber, Bilder von Gut und Bése 633 ff.; Beitriige zu einer philos. Anthropologie 480.
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genetische Ich-Bezogenheit wird das ,absolutierte® B&se nicht nur unangreifbar,
sondern auch unverpflichtend, ebenso wie die Gegenforderung (nach der Verwirk-
lichung des Ganzen) inhaltsleer zu werden droht, wenn sie nicht auf die indivi-
duelle Form der Partialitit, der Unvollstindigkeit, der ,Halbheit® bezogen wer-
den kann.

Es ist kein Zufall, daf} sich bei Buber in die Klirung der ethischen Positionen
immer wieder religiose Formulierungen einmischen. So etwa, wenn er sagt, Schuld
sei es, der Zwiesprache mit Gott auszuweichen oder gar: sich den Fehler nicht von
Gott verzeihen zu lassen®, als sei die Kategorie des Verzeihens iiberhaupt ethisch
relevant. Ein ,,Ganzes Leben®, so muf} es in echt ontischer Betrachtung des Bdsen
heiflen, verlangt vom einzelnen nicht nur, mit dem eigenen B&sen zu leben (sich
ihm nicht zu entziehen, sich nicht der Illusion des Gut-Seins durch Ubersehen und
Wegsehen hinzugeben), sondern auch, sich schuldig zu wissen, sogar nachdem das
individuelle Bose iiberwunden ist. Gut-Sein ist nicht dazu da, als Siihne fiir das
vorangehende Bose-Sein zu dienen. Gut-Sein ist tiberhaupt nicht ein Mittel zum
Zweck, und es gibt keine Siihne fiir Schuld. Wohl aber kann der Mensch gerade
durch Selbstkonfrontierung mit seinem ,alter ego®, seinem anderen Ich, und mit
den Wurzeln sowohl seines Guten wie auch seines Bosen, d. h. mit seinem inneren
Nicht-Ich, fihig werden, nicht den Liigen der Teilheit, des halben Lebens, der
Selbstiiberschitzung oder der Selbstunterschitzung, der starren Selbstidentifizie-
rung mit einem ,,Bild“ oder der Selbstvergottung zu verfallen. In dieser Sicht des
Ethischen aber wird Gott-Bezogenheit nicht nur iiberfliissig, sondern sogar zur
Quelle erneuter Selbsttiuschung und Verfithrung zur Flucht. Daff Buber diese Ge-
fahr der illegitimen Einmischung religioser Kategorien (noch dazu in theologischer
Formulierung!) in die Analyse, Bewertung und Bestimmung menschlichen Verhal-
tens nicht sieht, hangt wohl zutiefst mit seiner Auffassung des Menschen als Krea-
tur (als ,creatum®) und des Seins als unabhingig vom Werden zusammen.

Daraus erklirt sich auch das Mif}verstehen jener psychologischen Deutungsweise,
die meines Erachtens gerade durch die Kategorien der Jungschen Analyse moglich
wird (mag auch Jung selbst durch unklare und mehrdeutige Formulierungen zu
solchem Mifiverstehen nicht wenig beigetragen haben). Wenn Buber von der , Irre-
versibilitit der gelebten Zeit* und der damit gegebenen Unmoglichkeit, etwas
Getanes wiedergutzumachen, spricht®* und von hier aus in den Glauben an die
gottliche Gnade ausweicht, wird gerade seine tiefverwurzelte Unfihigkeit, die
Bedeutung des personlichen Werdens fiir das Problem der Schuld zu erkennen -
zur Schuld. Denn Buber hatte nicht mehr das Recht, das sich diese oder jene Philo-
sophen anmaflen mogen, das Werden ,auszuklammern®. Die Schuld der partiellen
Existenz, die Forderung, ,Ganzheit“ zu verwirklichen, macht die Frage nach den
biographischen Wurzeln eines So-Seins unerldfilich. Auch wenn wir Reduktion auf

20 Beitrige zu einer philosophischen Anthropologie 480. 21 Ebd. 502.
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Kindheitserlebnisse und -haltungen im Sinne psychoanalytischer und individual-
psychologischer Analysen als unwesentlich, als illusorisch oder gar als méglicher-
weise irrefihrend ablehnen, diirfen wir uns nicht der Frage entzichen, in welcher
Weise Selbstkonfrontierung mit den ungelebten Teilen des Ich des Menschen Be-
zichungen (zu einem Gegenstand, einem Geschehen, einer Aufgabe, einem Mit-
menschen) echter machen kann, und welche Formen der Selbstkonfrontierung ihm
am besten helfen, sich seiner normativen Bestlmmung (in Bubers Worten: ,der
Ganzheit®) anzunihern.

Man sage nicht, dies sei allenfalls eine therapeutische, nicht aber eine ethische
Fragestellung. Es ist Anmaflung zu glauben, des Menschen Wille und Beschlu
_reichten aus, ihn ,ganz zu machen“. Mogen auch Bequemlichkeit und Gewohnheit
Tendenzen zu einem ,halben® Leben unterstiitzen, mogen auch Einsicht und Wille
in vielen Fillen den Anstoff zum Ganzwerden geben — immer ist ein bewuflter
Akt der Selbst-Differenzierung und der Selbst-Distanzierung erforderlich, diesem
Anstof} die Kraft der Strukturveranderung zu geben, ohne die alles Reden iiber
Norm und Postulate inhaltslos bleibt. Wir diirfen nicht vergessen, dafl jeder
Mensch mehr oder weniger partiell lebt, dafl also jeder Mensch den Weg lernen
muf}, der ihn zu seinem ,, Tor des Gesetzes® fiihrt; mit anderen Worten: dafl wir
alle der Heilung bediirftig sind. Was der Therapeut mit dem seelisch Kranken
macht, kann uns ab extremo zur Einsicht in unsere eigene Situation fiihren.

Was ist es denn, das der Therapeut in der ,,Behandlung® seines Patienten unter-
nimmt (oder unternehmen sollte)? In den seltensten und, fast méchte man sagen,
nur in belanglosen Fillen geht es darum, Haltungsinderungen anzuregen und
moglich zu machen, ohne das Unbewufite in Bewegung zu setzen, als Affektbefreier
oder als kompensatorischen Wegweiser. Aber auch wo das Unbewufite therapeu-
tisch aktiviert wird, ist damit die Arbeit noch nicht einmal zur Hilfte geleistet,
mogen auch manche Analytiker der Freudschen Richtung behaupten, dies sei alles,
was Therapie im besten Fall zustande bringen konne; alles andere sei Aufgabe der
ich-gelenkten Sublimation und Selbsterziehung. Dem gegeniiber behaupte ich, alles
hinge in der Therapie vom Strukturwandel ab, von der Riickfithrung der im Lauf
des Lebens struktur-gewordenen Erfahrungen, Reaktionen und Haltungen auf
jene urspriinglichen ,Elemente der Personlichkeit®. Dabei mufl sich der Therapeut
in jedem Augenblick seines Handelns der Grenzen solcher Reversion bewuft sein,
Grenzen, die keineswegs nur durch Konstitutionsbedingtheit gezogen sind, sondern
nicht weniger schicksalhaft auch durch gewisse Bedingungen des individuellen Ge-
wordenseins®. Aber auch Anerkennung des Irreversiblen schliefit nicht jene kom-
pensatorische Grundfunktion des Therapeuten aus, die wir als in einem spezifischen
Sinn dialogisch bezeichnen konnen: der Therapeut hat die Aufgabe, sich auf die
Seite des inneren Nicht-Ich seines Patienten zu stellen, um im Namen dieses Nicht-

22 C. Frankenstein, The Roots of the Ego (Baltimore 1966) Kap. VII: Structurization and Reversibility.
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Ich, des personalen und transpersonalen Unbewufiten, zum Ich des Patienten zu
sprechen, bis er zum Dialog zwischen Ich und innerem Nicht-Ich von sich aus, ohne
die Intervention des Therapeuten fihig wird. Der Therapeut muf} es verstehen,
sich so intensiv in die kompensatorischen Absichten des Unbewuften seines Patien-
ten einzufiihlen (und dies, ohne auch nur fiir einen Augenblick die rationelle Herr-
schaft tiber sein Handeln und Denken zu verlieren), daf} er ihm, dem Patienten,
das innere Nicht-Ich als dufleres reprisentiert. Immer aber mufl er dabei im Auge
behalten, dafl es ihm obliegt, dem Patienten durch identiﬁzierung und Ubertra-
gung zur Verinnerung jenes so ,verduflerlichten®, , konkretisierten® Nicht-Ich zu
verhelfen®,

Gegen eine solche Auffassung der Therapie verliert Bubers Einwand (der Psy-
cholog setze nicht sein Wesen in die therapeutische Beziehung ein®) jede Giiltigkeit;
gibt es doch kein hoheres Maf des Sich-Einsetzens als es hier gefordert wird: ohne
sich selbst aufzugeben, aus der Tiefe des anderen zu ihm zu sprechen und — dariiber
hinaus — dafiir zu sorgen, dafl jener andere durch das Ich des Therapeuten sein
eigenes Nicht-Ich entdecke. Hier diirfte es wohl auch klar sein, warum eine solche
Beziehung sich mit den Seinskategorien des ,Ich und Du® nicht mehr adiquat er-
fassen und umschreiben lift. Buber selbst sagt®, Therapie gehdre zu jenen Ver-
héltnissen, die sich nicht zur vollen Gegenseitigkeit entfalten diirfen, und dies nicht
nur, wie er sagt, weil der Patient sich nicht auf den Standpunkt des Arztes stellen
diirfe, sondern vor allem deshalb, so fiigen wir hinzu, weil die vom Therapeuten
zu fordernde Einfithlung und Identifizierung mit dem Unbewuflten seines Patien-
ten nicht zu einer Antwort des Patienten auf den Therapeuten, sondern auf sein
eigenes (inneres) Nicht-Ich fithren soll.

Wenn wir nun von der therapeutischen Beziehung zwischen dem Behandelnden
und dem Patienten zu der ethischen Aufgabe des Menschen schlechthin zuriick-
kehren, zu jener Aufgabe, die Buber ,das ganze Leben® nennt, miissen wir ver-
suchen, die von uns vertretene humanistische Auffassung des Dialogischen gegen
Bubers religits fundierte Auffassung abzugrenzen. Dabei kann es gewifd nicht un-
sere Absicht sein, seine Bezichung zu Gott, wie er sie vor allem in seiner Schrift
»Gottesfinsternis® dargestellt hat, zu untersuchen; ist dies doch ein personliches
Bekenntnis (dessen wesentlicher Mangel seine Konfrontierung mit den Meinungen
der Philosophen ist), ein Bekenntnis, zu dem ein anderer nur Ja oder Nein sagen
kann.

Dialog und Selbsttranszendierung

Vielleicht wird der Unterschied zwischen Bubers und unserer Auffassung vom
Wesen des Dialogischen am klarsten, wenn wir seiner These vom géttlichen Du

23 C. Frankenstein, Persnlichkeitswandel durch Fiirsorge, Erziehung und Therapie (Miinchen 1964).
24 Das Problem des Menschen 316. 25 Ich und Du 166.
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die These von der Auswechselbarkeit der Subjekt-Objekt-Positionen gegeniiber-
stellen. Fiir Buber ist des Menschen Beziehung zu Gott der Prototyp des Dialogi-
schen, weil ndmlich der als Wirklichkeit erlebte und angesprochene Gott nicht ,, Es®,
d. h. nicht Gegenstand unter anderen (betrachtbaren, analysierbaren, begreifbaren)
Gegenstanden werden konne. Ich hingegen behaupte, gerade weil der erlebbare
Gott ,nur® angesprochen werden kann (im Gebet), ist eine dialogische Beziehung ¢
mit diesem Angesprochenen nicht moglich: im Gebet und nur im Gebet hort der
Dusagende auf, Subjekt zu sein, und hort der Angesprochene auf, Objekt zu sein.
Die Ebene des Dialogischen reicht nicht ins Unendliche. Nur mit einem begrenz-
baren Nicht-Ich, mag es nun ein mich umgebendes, menschliches oder gegenstind-
liches Nicht-Ich sein, mag es der auf mein So-Sein bezogene ,, Ausschnitt® der seeli-
schen Wirklichkeit, des personalen und des transpersonalen Unbewufiten sein, kann
ich in dialogische Beziehungen treten, die durch Auswechselbarkeit der Subjekt-
Objekt-Positionen gekennzeichnet sind. In dem Maf, in dem ich mich in meinem
Bestimmtsein als bestimmend, in meiner Aktivitit als passiv, als bestimmt, weif3,
bin ich gegen die Gefahr geschiitzt, den anderen oder das andere mit seiner Be-
zogenheit auf mich zu identifizieren. Niemals ist der Dialog das Letzte, immer nur
Mittel, immer nur der Weg, auf dem der Angesprochene dazu gebracht werden
kann, sich selbst, d. h. seinem ,eigenen®, dem inneren Nicht-Ich gegeniiber offen
zu sein oder zu werden.

Daraus ergibt sich noch eine andere These. Dialogische Beziehung ist nur dann
echt, wenn das Ich, sowohl das Ich des Ansprechenden wie auch das Ich des An-
gesprochenen, aus dieser Beziehung gestirkt hervorgeht: das Ich des Ansprechen-
den durch den Akt der Selbst-Transzendierung, ohne den echte Hinwendung zu
dem anderen gar nicht moglich ist; das Ich des Angesprochenen durch die Anwen-
dung dessen, was sich ihm in der Ansprache kundtut, auf sein Anderswerden, also
wiederum durch Selbsttranszendierung. Nur in dem Maf}, in dem diese Selbst-
transzendierung in beiden Partnern der dialogischen Beziehung zustandekommt,
wird sie ethisch relevant, indem sie Autonomie moglich macht. Autonomie ist nicht
Freiheit vom Bestimmenden, wie die deterministischen Kritiker des Begriffs be-
haupten; Autonomie ist die Fihigkeit, gerade angesichts des Bestimmtseins, der
Abhingigkeit vom dufleren und vom inneren Nicht-Ich, die Pflicht zu fiihlen, jenes
bestimmende Nicht-Ich in neue Ich-Inhalte und Ich-Funktionen, d. h. in Ich-Erwei-
terung, umzusetzen, immer wieder von neuem ins Unbekannte hineinzugehen,
ohne jedoch die jeder Verinderung und jeder Erweiterung zugrundeliegende Ich-
Identitdt zu verlieren.

Dies ist die Essenz des Dialogischen, und nicht etwa biofles ,Reden und Ant-
worten®. Mit Recht betont Buber immer wieder, die , Antwort® miisse nicht un-
bedingt und jedenfalls nicht ausschliefllich dem Ansprechenden gegeben werden;
aber doch ist fiir ihn das Antworten immer ein Du-Sagen, ist immer auf einen im
Auflenraum Gegeniibertretenden (,Begegnenden®) bezogen, und nicht auf den

24 Stimmen 178, 11 369
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Innenraum des Unbewufiten, des inneren Nicht-Ich, das er als ,nur-psychisch® ent-
wertet®. Wiirde er Jungs Realismus ernst genommen haben, hitte er sehen miissen,
dafl dieses innere Nicht-Ich ebenso wie das duflere dem Ich des Menschen gegen-
ibertritt, daf} die Begegnung mit ihm nicht weniger, ja, im Grund sogar noch weit-
aus mehr verpflichtend ist als die Begegnung mit einem Menschen oder einem
Gegenstand oder einem Geschehen. Was Buber von Gott als Beziehungspol des
Menschen sagt, dafl er nicht Es werden kénne wie jedes andere Du, gilt auch — und
besonders — von jenem inneren Nicht-Ich, das niemals bloRer Gegenstand der Be-
trachtung werden kann, weil der Betrachtende in jedem Augenblick von diesem
»Gegenstand“ gemeint ist und zur Selbsttranszendierung aufgefordert wird.

Der Mensch soll alles, was in seiner Macht steht, tun, dafy die Welt nicht schlecht
werde durch seine Teilhaftigkeit, durch seine Flucht vor dem Nicht-Ich auflen und
innen. Autonomie, dem, was uns bestimmt, gegeniiberstehen — das ist die Bedin-
gung des echten Dialogs. Hinhdren auf das, was ich nicht bin (weil es der andere
ist, oder weil es sich nicht oder noch nicht in mir durchgesetzt hat, aber sich durch-
setzen will); das was ich nicht bin, das Nicht-Ich, realisieren (indem ich dem an-
deren helfe, indem ich mich selbst in meinem So-Sein transzendiere); auch im ,,teil-
haften® Leben, d. h. im Nicht-Tun dessen, was mir obliegt, in dem, was der reli-
gidse Mensch ,,Siinde® nennt, niemals das Bewufitsein des Gegeniiberstehens, des
von einem Nicht-Ich Gemeintseins verlieren — das ist ,dialogisches Leben®; sein
Gegensatz ist das Entweder-Oder, die Umwandlung der dem Sein inhérenten Ge-
trenntheit in ein Lebensprinzip und eine ethische Orientierung, fiir die das Nicht-
Ich Verneinung des Ich ist und das Ich Verneinung des Nicht-Ich.

26 Z. B. Gottesfinsternis 571.
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Entwicklungsgeschehen im Universum

Wolfgang Biichel S]

Die Erforschung der Entwicklung des Universums nimmt denselben Gang wie die
Erforschung der Evolution der Organismen: Der grundlegende Gedanke einer
geschichtlichen Entwicklung tritt immer klarer hervor, aber zugleich werden stets
neue Details bekannt, die unerwartete Fragen aufwerfen.

Expansion des Universums und Rotverschiebung

Die Annahme, daf} das ganze uns bekannte Universum sich vor einigen Milliar-
den Jahren in einem Zustand extrem hoher Dichte und Temperatur befand, findet
heute kaum mehr Widerspruch; auch die Vertreter der sog. Steady-State-Theorie,
die dieser Annahme bis vor kurzem heftig widersprachen, haben inzwischen ihren
Widerstand aufgegeben!. Es wurde sogar eine Strahlung entdeckt, die anscheinend
ein Nachgliihen jenes , Feuerballs® ist, der damals das Universum erfiillte, ihnlich
dem Feuerball nach einer Atomexplosion.

Um das Gemeinte zu verstehen, mufl man sich kurz vergegenwirtigen, wie die
»Expansion des Universums® aufzufassen ist. Am besten betrachtet man dazu das
Modell eines Kinder-Luftballons aus Gummi, der aufgeblasen werden kann; auf
den Ballon seien einzelne Farbtupfen aufgetragen. Blist man den Ballon auf, dann
vergroflern alle Farbtupfen ihren Abstand voneinander in demselben Maf, wie
der Durchmesser des Ballons wiichst: Wenn der Durchmesser auf das Doppelte
oder Dreifache angewachsen ist, sind auch alle Abstinde zwischen den Farb-
tupfen auf das Doppelte bzw. Dreifache angewachsen. In diesem Modell stellen
die Farbtupfen Sternsysteme (Milchstraflensysteme, Spiral,nebel® usw.) dar, die
Ballonoberfliche ist ein modellmifliges Bild des gekriimmten Weltraums; und in
dem Maf, in dem der Raum sich ausdehnt, vergrofern sich alle Abstinde zwischen
den Sternsystemen?.

Aber nicht nur die Abstinde zwischen den Sternsystemen wachsen mit der Ex-
pansion des Weltraums. Wir wollen Licht betrachten, das von einem Sternsystem A

1 Vgl. W. Biichel in dieser Zschr. 177 (1966) 119.
2 Fiir Genaueres vgl. W. Biichel, Philosophische Probleme der Physik (Freiburg 1965) 258 ff., 73 ff.

24%
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ausgeht und nach langer Wanderung durch den expandierenden Weltraum schliefi-
lich bei dem Sternsystem B eintrifft; in der Zeit, welche das Licht fiir den Weg
von A nach B braucht, moge sich der Radius des expandierenden Weltraums gerade
verdoppelt haben. Licht besteht bekanntlich aus elektromagnetischen Wellen von
derselben Art wie die Wellen, die ein Rundfunksender ausstrahlt; nur ist die
Wellenlinge, d.h. der Abstand zwischen zwei benachbarten Wellentilern oder
zwei benachbarten Wellenbergen, bei Licht viel kleiner als bei Radiowellen: das
dunkelrote Licht hat eine Wellenlidnge von knapp 0,0008 mm, das blauviolette
Licht eine Wellenlinge von 0,0004 mm. Wenn nun Licht von dem Sternsystem A
zu dem Sternsystem B wandert und wenn sich wihrend dieser Wanderung der
Radius des expandierenden Weltraums verdoppelt, dann wichst, wie die Physik
zeigt, auch die Wellenlinge des wandernden Lichts auf das Doppelte: Wenn das
Licht als blaues Licht, also mit einer Wellenlinge von 0,0004 mm, von A ausging,
dann kommt es mit einer Wellenlidnge von 0,0008 mm, also als rotes Licht, in B an!
Das Licht erfihrt also infolge der Expansion des Weltraums eine Rotverfarbung
oder, wie der Physiker sagt, eine ,,Rotverschiebung®; und eine derartige Rotver-
schiebung, also eine Wellenlingenvergrofierung, liegt tatsichlich vor bei dem Licht,
das von sehr fernen Sternsystemen, also nach langer Wanderung durch den ex-
pandierenden Weltraum, auf unsere Erde kommt.

Urknall-Strahlung

Gehen wir zuriick in die Zeit kurz nach dem Beginn der Expansion, kurz nach
dem ,Urknall®, als die Materie des Alls noch hochst komprimiert war und ent-
sprechend hohe Temperaturen herrschten. Bei derart hohen Temperaturen strah-
len alle Atome intensivst elektromagnetische Wellen aus, die somit den ganzen
Weltraum iiberall dicht erfiillen. Wenn dann der Weltraum sich ausdehnt und die
Temperatur sinkt, horen die Atome auf, zu strahlen; aber die Strahlung, die vor-
her ausgesandt wurde, erfiillt nach wie vor den ganzen Weltraum. Infolge der
Ausdehnung des Weltraums wird zwar die Wellenlinge dieser Strahlung, wie
oben beschrieben, immer grofer, aber eines bleibt: Die ,,Urknall-Strahlung® ist
diffus im ganzen Weltraum verteilt, sie erfiillt den Weltraum iiberall, und wenn
ein Beobachter von der Erde aus in den Weltraum hinausschaut, dann dringt die
Urknall-Strahlung von allen Teilen des Weltraums her in sein Auge, der Beobach-
ter ,,sicht® die Urknall-Strahlung {iberall am Himmel, ganz gleich, in welche Him-
melsrichtung er seine Augen auch wenden mag — im deutlichen Unterschied zum
Licht der Sterne und Sternsysteme, das stets nur aus einer bestimmten Himmels-
richtung in das Auge des Beobachters fillt.

Gibt es tatsichlich eine solche Strahlung, die von allen Himmelsrichtungen her
in gleicher Weise auf unsere Erde gelangt? Es ist zu bedenken, daff die Urknall-

372



Urknall-Strablung, Gravitationskollaps, Quasars

Strahlung infolge der Expansion des Weltraums eine gewaltige Wellenldngenver-
groflerung erfahren hat; wenn man also etwas von ihr finden will, mufl man nicht
im Gebiet des sichtbaren Lichtes, sondern bei viel grofieren Wellenldngen, etwa
bei den Radiowellen, suchen. Und hier, bei einer Wellenldnge von 7,35 cm, hat
man tatsichlich eine Strahlung entdeckt, die gleichmifig aus allen Himmelsrich-
tungen zu kommen scheint®. Dafl man auf eine Wellenldnge von gerade 7,35 cm
kam, hat seinen Grund einfach darin, dafl die komplizierte Empfangsapparatur
auf diesen Wert fest eingestellt war. Die Physiker haben sich aber sofort ausgerech-
net: Wenn es sich tatsichlich um die Urknall-Strahlung handelt, dann muf} die
Strahlung auch bei anderen Wellenlingen zu beobachten sein, und zwar mufl die
Intensitdt der Strahlung beim Ubergang zu immer kiirzeren Wellenldngen in
gesetzmifliger Weise zunehmen, bis die Intensitit bei einer Wellenlinge von etwa
0,1 cm ein Maximum erreicht; bei noch kiirzeren Wellenlingen nimmt dann die In-
tensitdt sehr stark ab. Man hat darum entsprechende Messungen vorgenommen mit
einer Empfangsapparatur, die auf eine Wellenlinge von 3,2 cm eingestellt war,
und man hat tatsichlich eine Strahlung festgestellt, die aus allen Himmelsrichtun-
gen zu kommen scheint und die berechnete Intensitit aufweist!. Vermittels in-
direkter Methoden konnte man es auflerdem zumindest sehr wahrscheinlich ma-
chen, daf auch bei 0,26 cm eine Strahlung mit der erwarteten Intensitit vorliegt®.
Man wird natiirlich noch weitere und genauere Messungen vornehmen miissen;
wenn dann die Intensitit der Strahlung bei den verschiedenen Wellenlédngen tat-
sichlich jeweils so grof ist, wie die Rechnung verlangt, und wenn die Strahlung
wirklich gleichmifig aus allen Himmelsrichtungen kommt, kénnte man kaum
daran zweifeln, daf man es mit der Urknall-Strahlung zu tun hat. Wir diirften
dann sagen, daf} unsere Radioteleskope heute noch den Nachhall des Brodelns des
Urbreies auffangen®.

~Weltalter®

Wieviel Zeit ist seit dem Urknall verstrichen? Die Geschichte dieser Frage ist
eine Geschichte der Irrungen und Wirrungen.
Im Prinzip wire die Antwort einfach, wie sich an unserem Modell des auf-

3 Penzias-Wilson in: Astrophysical Journal 142 (1965) 419. — Die Urknall-Strahlung ist urspriinglich eine ,schwarze®
Strahlung von der Temperatur To. Durch die Rotverschiebung wird daraus eine schwarze Strahlung von der Tempera-
we T = To . Ro/R (Ro = Radius des Weltraums zur Zeit der Emission der Urknall-Strahlung; R = heutiger Radius
des Weltraums). Gemif den Beobachtungen gilt ungefihr T = 3° K.

4 Roll-Wilkinson in: Physical Review Letters 16 (1966) 405.

5 Field-Hitchcodk in: Physical Review Letters 16 (1966) 817.

52 Durch direkre Messung wurde inzwischen auch bei einer Wellenlinge von 20,7 cm eine Strahlung von der er-
warteten Intensitit festgestellt; vgl. Howell-Skakeshaft in: Nature 210 (1966) 1318. Eine Theorie, welche die be-
obachtete Strahlung nicht als Urknall-Strahlung deutet, sondern etwas gekiinstelc auf heiflen intergalaktischen Wasser-
stoff zuriickfiihre, wurde von M. Kaufmann entwidkelt; vgl. Peebels-Dicke und D. Layzer in: Nature 211 (1966)
574, 576. Die Theorie von Kaufmann ergibt fiir den Millimeterbereich eine erheblich geringere Strahlungsintensitit als
die Urknall-Strahlung; wenn die Hinweise von Field-Hitchcock (Anm.5) zutreffen, wire dadurch die Theorie von
Kaufmann widerlegt.
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geblasenen Luftballons ersehen 148t: Wenn zwei Farbtupfen auf dem Ballon gegen-
wirtig einen Abstand von 10 cm haben und wenn sie ithren Abstand in jeder Se-
kunde um 1 cm vergroffern, dann kann man schlieflen, daff das Aufblasen vor
10 Sekunden begonnen hat — vorausgesetzt, dafl die Expansionsgeschwindigkeit
immer gleich groff war.

Um diese Uberlegung auf die Expansion des Weltraums anzuwenden, mufy man
den gegenwirtigen Abstand der Sternsysteme von der Erde kennen und die Ge-
schwindigkeit, mit der sie ihren Abstand vergrofiern. Die Geschwindigkeit der
Abstandsvergroflerung kann man aus der Wellenldngenvergrofierung im Licht
ferner Sternsysteme entnehmen; den gegenwirtigen Abstand muff man mit ,kon-
ventionellen® astronomischen Methoden bestimmen, und hier gab es viel Hin und
Her. Bis 1955 hatte man nimlich den gegenwirtigen Abstand viel zu klein ange-
setzt; mit den damaligen Werten fiir die Abstinde hitte sich ergeben, daf seit Be-
ginn der Expansion erst 2 Milliarden Jahre vergangen wiren, und das ist sicher
falsch, da Erde und Sonne wenigstens 4 Milliarden Jahre alt sein miissen. Seit1955
haben die Astronomen ihre Abstandsschitzungen mehrmals revidiert, so dafd sich
schlieflich Werte ergaben, die auf 13 Milliarden Jahre seit dem Urknall fithrten.
Das war aber wohl zuviel des Guten; denn auf Grund der neuesten Schidtzungen
gibt man heute eine Expansionsdauer von 10 Milliarden Jahren an®.

In dieser Zeitspanne von 10 Milliarden Jahren ldflt sich also die Entwicklung
von Erde und Sonne bequem unterbringen; aber inzwischen waren die Astrono-
men auf ein Sternsystem (NGC 188) aufmerksam geworden, dessen Struktur an-
scheinend auf ein Alter von 15 Milliarden Jahren hinwies. Genauere Untersuchun-
gen ergaben jedoch, dafl man auch hier mit 10 Milliarden Jahren auskommen kann,
und so herrscht gegenwirtig Ubereinstimmung zwischen den Werten, die sich aus
den verschiedenen Methoden zur Bestimmung des ,, Weltalters® ergeben.

Sternentwicklung

Die Entwidklung eines Sternes stellt man sich heute im wesentlichen wie folgt
vor: Zu Beginn der Expansion ist der ganze Weltraum erfiillt von einem heiffen,
dichten ,Brei“ von Neutronen, welche beim Einsetzen der Expansion in Protonen
und Elektronen zerfallen. Von den Protonen verbinden sich etwa 30 /o miteinan-
der zu Helium-Atomkernen; dieser Verschmelzungsprozefl kommt zum Stillstand,

8 Vgl. G. Rosen in: Physics Letters 17 (1965) 108.

7 Diese Ubereinstimmung setze allerdings voraus, daf man fiir den Weltraum eine negative (hyperbolische) Kriim-
mung annimmt. Die Annahme eciner positiven (sphirischen) Kriimmung wiirde nimlich (wenn man die kasmologische
Konstante gleich Null setzt) bedeuten, daf die Expansionsgeschwindigkeit frither erheblich gréfier war als heute und
daf infolgedessen seit dem Beginn der Expansion héchstens 7 Milliarden Jahre vergangen sein kénnten. Bei negativer
Krimmung nimmt die Expansionsgeschwindigkeit zwar zu Beginn der Expansionsgeschwindigkeit ebenfalls ab, bleibt
aber spiter praktisch konstant.
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wenn infolge der Expansion die Temperatur entsprechend abgesunken ist. Durch
die weitere Expansion wird das Wasserstoff-Helium-Gemisch zu einem extrem
diinnen Gas, in dem sich zufallsbedingt kleinere oder gréfiere Verdichtungen be-
finden. Diese Verdichtungen ziehen sich unter dem Einflufl ihrer eigenen Schwer-
kraft in sich selbst zusammen und ziehen zugleich benachbartes kosmisches Gas an
sich, so daf sich allmihlich gréfere Gaswolken zusammenballen. Eine solche Gas-
wolke stellt das ,Embryonalstadium® eines Sternes dar. Sie zieht sich infolge ihrer
eigenen Schwerkraft weiter in sich zusammen und erhitzt sich dabei in threm Inne-
ren so sehr, dafl dort wieder die Verschmelzung von Wasserstoff-Atomkernen (Pro-
tonen) zu Deuterium (bei Temperaturen von einigen Millionen Grad) und Helium
(bei Temperaturen von einigen Zehnmillionen Grad) anliuft. Am Ende dieser
Phase ist der gesamte Wasserstoff im Sternzentrum zu Helium , verbrannt®. Das
» Wasserstoffbrennen® setzt sich dann in den Hufleren Schichten des Sternes fort,
wihrend der Kern des Sternes sich wieder zusammenzieht und weiter erhitzt, bis,
dort bei einer Temperatur von iiber 100 Millionen Grad das ,,Heliumbrennen®
beginnt, bei dem Helium-Atomkerne zu Kohlenstoff und Sauerstoff verschmelzen.
Es herrscht dann also im Kern des Sternes ein Heliumbrennen, in den dufleren
Schichten ein Wasserstoffbrennen. Das Wasserstoffbrennen stirbt allmahlich ab,
wenn es Schichten erreicht, in denen die Temperatur nicht mehr hoch genug ist; das
Heliumbrennen im Zentrum hért auf, wenn alles Helium verbrannt ist, und setzt
sich, genauso wie vorher das Wasserstoffbrennen, in den dufleren Schichten fort.

Diese Auffassung, die man frither nur in gréberen Ziigen durchrechnen konnte,
lieff sich neuerdings vermittels elektronischer Rechenmaschinen in detaillierten
Einzelheiten verfolgen, wobei sich eine iiberraschend gute Ubereinstimmung zwi-
schen Theorie und Erfahrung ergab®. Die Astronomen hatten beispielsweise schon
seit langem beobachtet, dafl es gewisse Sterntypen gibt (die sog. Delta-Cephei-
Verinderlichen), deren Leuchtkraft periodisch zu- und abnimmt, was man nahe-
liegenderweise als eine Pulsation des Sternes, d. h. als ein abwechselndes Aufblihen
und Zusammenfallen, deutete. Man hatte ferner festgestellt, dal zwischen der
Pulsationsdauer und der Masse des Sternes ein genauer gesetzmifliger Zusammen-
hang besteht, insofern, grob gesprochen, ein massereicherer Stern langsamer pul-
stert. Die Theorie ergab nun, daf ein Stern dann zu pulsieren beginnt, wenn das
Wasserstoftbrennen im Zentrum des Kernes beendet ist, und die Durchrechnung
lieferte fiir den Zusammenhang zwischen Masse und Pulsationsdauer genau jene
Form, welche man zuvor empirisch ermittelt-hatte.

Bei unserer eigenen Sonne diirfte das Gaswolken-Stadium etwa 4,7 Milliarden
Jahre zuriickliegen; die Verdichtungsphase bis zum Anlaufen der ersten Atom-
kernreaktionen diirfte etwa 80 Millionen Jahre betragen haben. Gegenwirtig ist
der Wasserstoffvorrat im Zentrum der Sonne noch lange nicht erschopft, so dafl

8 Vgl. das Referat von R. Kippenhahn in: Physikertagung 1965 Frankfurt-Hochst, Plenarvortrige (Stuttg. 1965) 184.
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die Sonne ihr Pulsationsstadium noch vor sich hat. Wenn das Pulsieren nach Mil-
liarden von Jahren einsetzen wird, wird zumindest alles Leben auf der Erde ret-
tungslos verbrannt werden; es tritt also ein ,partieller Weltuntergang® ein, der
aber in kosmischer Perspektive etwas durchaus Normales darstellt, wie oben be-
schrieben. Man erkennt, wie der moderne Mensch hier erneut eine ,kopernikani-
sche Wende® erlebt: Nicht nur in raumlicher Hinsicht ist die Erde aus dem Mittel-
punkt des Universums hinausgeriickt; auch in zeitlicher Hinsicht erscheint die Ent-
widklung des Lebens und des Menschen als eine durchaus voriibergehende Phase in
der Geschichte des Universums.

Gravitationskollaps

Fiir die Entwidslung eines Sternes bis zum Ende des Heliumbrennens im Stern-
zentrum liegen zur Zeit genaue Berechnungen vor; durch weitere, verfeinerte Rech-
nungen hofft man, auch iiber die anschlielenden Entwicklungsstadien Aufschlufl
zu erhalten. Man hat sich aber schon Gedanken dariiber gemacht, welches End-
stadium eintritt, wenn der Stern — auf irgendeine Weise — alle seine Atomenergie
aufgebraucht hat. Dieses Endstadium wird auf jeden Fall darin bestehen, dafl der
Stern sich unter dem Einflu} seiner eigenen Schwerkraft immer mehr zusammen-
zieht, bis es nicht mehr weiter geht. Was soll dieses ,,bis es nicht mehr weiter geht®
im einzelnen bedeuten?

Eine Moglichkeit ist diese?: Die Schwerkraft des Sternes mochte seine Atome
moglichst eng zusammenballen; dem steht aber die Elektronenhiille entgegen,
welche den Atomkern umgibt und normalerweise einen Durchmesser von einigen
Zehnmillionstel Millimeter hat, sich also normalerweise nicht enger zusammen-
pressen 1iflt. Im Endstadium der Zusammenziehung eines Sternes wird aber der
Druck der Schwerkraft so stark, dafl die Elektronenhiille ,,zerbricht®. Die Atome
riicken also ndher aneinander, als sie es bei intakter Elektronenhiille konnten; aber
die ,, Triimmer“ der Elektronenhiille reichen noch aus, um eine véllige Verschmel-
zung der Atomkerne miteinander zu verhindern. Derartige Sterne sind den Astro-
nomen als ,, weifle Zwerge® bekannt.

Liegt jedoch die Masse des Sternes tiber dem 1,2-fachen Betrag der Sonnenmasse,
dann konnen auch die Triimmer der Elektronenhiille dem Druck der Schwerkraft
nicht mehr linger widerstehen. Der Stern hilt sich zunichst noch eine Weile in
einem immer labiler werdenden Zustand mit ,normaler® Grofle; in einem be-
stimmten Augenblick kommt es dann zu einem schlagartigen Zusammenbruch, zu
einem ,,Gravitationskollaps®, und am Ende dieses Zusammenbruchs steht ein Ge-
bilde, das nur mehr einen Durchmesser von einigen zehn Kilometern aufweist und

9 Fiir das Folgende vgl. Zeldovich-Novikov in: Soviet Physics Uspekhi 7 (1964/65) 763; 8 (1965/66) 522.
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in dem die Protonen durch ihre eigene Schwerkraft so eng zusammengeprefit sind,
wie sie sonst nur in einem Atomkern gepackt sind. Dabei verschmelzen die noch
vorhandenen Protonen grofitenteils mit Elektronen zu Neutronen, so daff man
von einem ,Neutronenstern® spricht. Bei dem Zusammenbruch werden ungeheuere
Energien frei, durch welche unter anderem die duflersten Schichten des Sterns als
Gaswolke auf Nimmerwiedersehn in den Weltraum hinausgeblasen werden kon-
nen. Die Astronomen iiberlegen, ob es sich bei den seit langem bekannten Super-
nova-Ausbriichen vielleicht um derartige Sternzusammenbriiche handelt. Aus der
ausgestoflenen Gaswolke konnen sich durch Verdichtung, Zusammenziehung usw.
wiederum Sterne der ,zweiten Generation® bilden.

Gravitations-Selbstabschluf

Nochmals eine andere Wendung nimmt das Geschick des Sternes, wenn seine
Masse grofler ist als die doppelte Sonnenmasse; jedenfalls sagt die allgemeine Re-
lativititstheorie fiir diesen Fall ein interessantes Phinomen voraus. Nach der all-
gemeinen Relativititstheorie werden alle Vorginge und Prozeflabliufe in der
Nihe schwerer Massen verlangsamt. Diese Verlangsamung hat man sogar auf der
Erde feststellen konnen: Man hat die inneratomaren Schwingungsvorginge von
Atomen verglichen, die sich am Fufl bzw. in der Spitze eines 22 Meter hohen Tur-
mes befanden, und die Schwingungen der Atome am Fufl des Turmes waren in
genau dem Mafl verlangsamt, wie es die allgemeine Relativititstheorie behauptet.
Auf der Erdoberfliche ist diese Verlangsamung natiirlich minimal; aber wenn man
sich die gesamte Masse der Sonne auf eine Kugel von 6 km Durchmesser zusam-
mengedringt denkt, dann wire auf der Oberfliche dieser Kugel die relativitdts-
theoretische Verlangsamung ,unendlich grof}“, d. h. alle Vorginge und Prozef3-
abliufe kiimen iberhaupt zum Stillstand; im Innern der Kugel wiirde das Natur-
geschehen weiterlaufen, aber langsamer als , weit drauflen®. Betrigt die Masse
eines Sternes das Hundertfache der Sonnenmasse, dann tritt der ,Stillstand“ auf
der Sternoberfliche schon ein, wenn der Stern sich auf einen Durchmesser von
600 km zusammenzieht. Das sind aber jene Groflenordnungen des Durchmessers,
welche, wie oben angegeben, bei dem Gravitationskollaps erreicht werden; es
erhebt sich also die Frage, wie der Gravitationskollaps bei Beriicksichtigung der
relativititstheoretischen Zeitdehnung verlduft.

Betrachten wir einen Stern mit dem Tausendfachen der Sonnenmasse. Der Still-
stand aller Prozesse auf seiner Oberflache tritt dann ein, wenn der Stern sich auf
einen Durchmesser von 6000 km zusammengezogen hat. In diesem Augenblick
sind aber die Atome des Sternes noch lange nicht so dicht gepackt wie im Innern
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eines Neutronensterns!®; der Stern wird also noch weiter in sich zusammensacken.
Wie stellt sich dieser Sachverhalt dar fiir einen Beobachter, der von ,,weit drauflen®
zusieht, und wie fiir einen Beobachter, der sich auf der Sternoberfliche selbst be-
findet und mit ihr den Gravitationskollaps durchmacht?

Der Beobachter weit drauflen wird feststellen, daf der Zusammenbruch des
Sterns sich mehr und mehr verlangsamt in dem Maf, in dem der Sterndurchmesser
sich dem kritischen Wert von 6000 km nihert. Dieser kritische Wert selbst wird
innerhalb einer endlichen Zeitspanne niemals erreicht, oder anders ausgedriickt:
Die Uhren des Beobachters weit drauflen miissen unendlich viele Zeigerumliufe
machen, ehe sich der Stern auf den kritischen Durchmesser von 6000 km zu-
sammenzieht.

Anders dagegen die Uhren des Beobachters auf der Sternoberfliche. Der Gang
dieser Uhren wird in demselben Maf} verlangsamt wie alles andere Geschehen auf
der Sternoberfliche, und da auch die physiologischen Prozesse im Korper des
Beobachters und damit dessen ,Zeitgefiihl* entsprechend verlangsamt werden,
hat er keineswegs den Eindruck, daff sich das Zusammenbrechen des Sternes ver-
langsame; er hat aber den Eindruck, daff die Uhren weit drauflen immer schneller
liefen. Der Beobachter auf der Sternoberfliche passiert also nach endlich vielen
Zeigerumldufen seiner Uhr die kritische Zone des 6000 km-Durchmessers und
sieht, wie sein Stern sich anschlieflend weiter zusammenzieht. :

Wenn aber die Sternoberfliche einmal durch die kritische Zone hindurchgegan-
gen ist, kann keine Nachricht mehr von dem Stern nach draufien oder von drauflen
zum Stern gelangen, nicht einmal ein Lichtsignal'l. Denn dieses Lichtsignal mifite
die kritische Zone in 3000 km Abstand vom Sternmittelpunkt durchlaufen; in die-
ser kritischen Zone wiirde aber auch die Fortpflanzung des Lichtes unendlich ver-
langsamt, so dafl auch das Licht nicht mehr vorwirts kime!2. Wenn also die Stern-
oberfliche einmal die kritische Zone in 3000 km Abstand vom Sternmittelpunkt
durchschritten hat, dann ist der Stern fiir die iibrige Welt und die iibrige Welt fiir
den Stern verschwunden. Man bezeichnet diesen Zustand als ,Gravitations-Selbst-
abschluff“ des Sterns. Doch um es zu wiederholen: Die iibrige Welt, d. h. der Be-
obachter weit drauflen, wird das Verschwinden des Sternes erst nach unendlich
langer Zeit beobachten; fiir den Beobachter auf der Sternoberfliche dagegen ver-
schwindet die iibrige Welt schon nach endlich vielen Zeigerumliufen seiner Uhr.
Man sieht, wie relativ hier die Begriffe ,endlich® und ,unendlich“ werden.

Hat die Astronomie Sterne gefunden, die sich auf dem Weg zu dem theoretisch

10 Die Dichte eines Sterns von der Masse M ist bei Erreichen des kritischen Durchmessers gegeben durch
2. 10 .( m/M)? g/lcm®, wobei m die Masse der Sonne bedeutet. Die Dicite im Zentrum ecines Neutronensternes liegt
bei 10 g/cms.

11 Diese Auffassung ist allerdings nicht unbestritten; vgl. etwa W. Israel in: Physical Review 143 (1966) 1016.

12 Dies gilt, wie oben erwihnt, nur dann, wenn sich die gesamte Masse des Sternmes innerhzlb der Kugel mit
3000 km Abstand vom Zentrum befindet. Diese Bedingung ist nicht erfiillt, solange die Sternoberfliche die kritische
Zone noch nicht passiert hat, und so lange ist die Verlangsamung in der 3000 km-Zone nur endlich grof, so daf
ein Licht- oder sonstiges Signal diese Zone in endlich langer Zeit durchqueren kann.
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vorausgesagten Gravitations-Selbstabschluf befinden? Irgendeine Strahlung wiire
von einem solchen Stern kaum mehr wahrnehmbar, aber der Einfluf der von ihm
ausgehenden Schwerkraft miifite in den Bewegungen der Sterne in seiner Um-
gebung erkennbar sein. Doch bis jetzt hat die Astronomie noch keine empirischen
Hinweise auf etwas Derartiges finden konnen.

Quasars

Dafiir hat die Astronomie Objekte entdeckt, die sie bis jetzt in keine Theorie
cinordnen kann: die sog. ,quasistellaren Radiostrahlungs-Quellen* oder kurz
»Quasars“, von denen gegenwirtig etwa 50 bekannt sind'®, Die Quasars zeichnen
sich durch eine duflerst grofle Rotverschiebung, also Wellenlingenvergrofierung, in
ithrem sichtbaren Licht und in ihrer Radiostrahlung aus: Bei mehreren Quasars sind
die Wellenlingen auf das Doppelte, in drei Fillen sogar auf das Dreifache ver-
grofiert. Wenn man diese Wellenlidngenvergroferung auf die Expansion des Welt-
raums zuriickfithrt, wie eingangs beschrieben wurde, dann wiirde das bedeuten,
dafl das Licht der zuletzt genannten Quasars zu einem Zeitpunkt ausgestrahlt
wurde, als der Radius des Weltraums nur ein Drittel seines heutigen Werts besafi,
also vor rund 6 Milliarden Jahren, und demgemif wire der Quasar wenigstens
6 Milliarden Lichtjahre von uns entfernt. Man kann leicht ausrechnen, wie hell ein
Objekt leuchten mufi, das 6 Milliarden Lichtjahre entfernt ist und doch auf unserer
Erde noch so hell erscheinen soll, wie es der Quasar tut. Man kommt zu dem Er-
gebnis, daf} ein Quasar bis zu hundertmal mehr Energie ausstrahlen miifite als die
grofiten bekannten Sternsysteme, und man hat daher iiberlegt, ob man nicht fiir
die Wellenlingenvergrofierung in der Strahlung der Quasars eine andere Erkli-
rung finden kann, die nicht zu abnormen Werten fiir die Entfernung der Quasars
und damit fiir ihre Strahlungsintensitit fiihrt.

Man hat sich gefragt, ob ein Quasar vielleicht ein Stern sei, der sich, wie oben
beschrieben, auf dem Weg zum Gravitationsselbstabschlufy befindet; denn die Ver-
langsamung aller Vorginge auf der Oberflache eines solchen Sterns fithrt auch zu
einer Wellenlingenvergroflerung des ausgesandten Lichts. Die konkrete Durch-
rechnung ergab jedoch: Wenn der fragliche Stern die Eigenschaften haben soll, die
bei den Quasars beobachtet werden, dann kann die relativititstheoretische Ge-
schehensverlangsamung wohl héchstens zu einer Wellenlingenvergroferung auf
das 1,4-fache fiihren. Da bei den Quasars eine Wellenlingenvergroferung auf das
Doppelte und Dreifache beobachtet wird, scheint eine derartige Erklirung keine
groflen Erfolgsaussichten zu haben. Es werden zwar viele Versuche unternommen,
die Quasars mit dem Gravitationskollaps in Zusammenhang zu bringen; aber es

13 Fiir das Folgende vgl. Hunter-Sabatino-Fletcher in: Nature 210 (1966) 346.
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geht dabei nicht sosehr darum, die Rotverschiebung auf die relativititstheoretische
Geschehensverlangsamung zuriickzufiithren, sondern der Gravitationskollaps soll
vor allem den ungeheueren Energiebedarf decken, der entsteht, wenn man die Rot-
verschiebung im wesentlichen auf die Ausdehnung des Weltraums zuriickfiihrt.

Man hat sich weiter gefragt, ob die Quasars vielleicht Objekte sind, die aus un-
serer eigenen Milchstrafle stammen und bei einer ,Explosion® im Innern unserer
Milchstrafle nach allen Seiten ,auseinandergeschossen® wurden. Wenn bei dieser
Explosion die schnellsten Quasars eine Geschwindigkeit von 250 000 km/sec erhal-
ten hitten, dann wiirden sich jene Wellenldngenvergrofierungen ergeben, wie sie
bei den Quasars beobachtet werden. Den Astronomen sind derartige ,Explosio-
nen® von Milchstraflensystemen tatsdchlich schon seit lingerer Zeit bekannt, und
man konnte auch die Energien abschitzen, die durch solche Explosionen freigesetzt
werden. Man wird also annehmen, daf} bei der Explosion, die zur Aussendung der
Quasars fiihrte, nicht wesentlich mehr Energie freigesetzt wurde als in den be-
kannten dhnlich gelagerten Fillen. Man kommt dann zu dem Ergebnis, dafl seit
jener Explosion nicht mehr als einige Zehnmillionen Jahre vergangen sein konn-
ten'®. Einer der langsamsten Quasars (3 C 273), der nach Ausweis der Wellen-
lingenvergroflerung in seiner Strahlung nur mit 15 %o der Lichtgeschwindigkeit
fliegt, konnte sich also in dieser Zeit hochstens um etwa 10 Millionen Lichtjahre
entfernt haben. Nun hat man aber neuerdings deutliche Anzeichen dafiir entdeckt,
daf gerade dieser langsame Quasar sich (von uns aus gesehen) hinter einem astro-
nomischen Objekt befindet, welches seinerseits mehr als 30 Millionen Lichtjahre
von uns entfernt ist'>. Der Quasar ist also viel weiter entfernt, als er nach der Ex-
plosionshypothese sein diirfte, und so leuchten die Quasars nach wie vor als unent-
ratselte Fragezeichen am Himmel.

14 Es sei t die Zeit, die man als seit der Explosion vergangen ansetzt; dann ist die kinetische Energie, die bei
der Explosion den fortfliegenden Massen mitgegeben wird, proportional zur 3. Potenz von t. Denn zunichst ist der
gegenwiirtige Abstand eines Quasars proportional zu t; infolgedessen ist seine absolute Helligkeit proportional zum
Quadrat von t und die gesamte von dem Quasar bisher ausgestrahlte Energie proportional zur 3. Potenz von t.
Wenn diese Energie durch Wasserstoffbrennen erzeugt wurde, ist die Masse des Quasars mindestens proportional zu t%,
und damit ist auch seine kinetische Energie mindetens proportional zu t%. Aus diesem Umstand ergibt sich eine
ziemlich scharfe obere Grenze fiir t bei einigen Zehnmillionen Jahren, wobei die durchschnittliche Masse eines Quasars
etwa 1000 Sonnenmassen betragen wiirde.

15 3 C 273 hat dieselbe Position am Himmel wie der Virgo-Cluster. Die Strahlung des Virgo-Cluster zeigt eine
Rotverschiebung mit z = 3 . 10-% Anderseits wird in der Radiostrahlung von 3 C 273 eine Absorption beobachtet,
die allem Anschein nach der 21 cm-Linie des neutralen Wasserstoffs mit einer Rotverschiebung von z = 3. 10-* ent-
spricht. Die nichstliegende Annahme ist also gewifl die, dafl der Virgo-Cluster von einer Wasserstoff-Wolke umgeben
ist, bei deren Durchlaufen die Radiostrahlung von 3 C 273 die beobachtete Absorprion erfihrt. Das bedeuter aber,
dafl 3 C 273 hinter dem Virgo-Cluster liegt, welcher 30 Millionen Lichtjahre entfernt ist.
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Zur gegenwirtigen Lage des
Moskauer Patriarchats

Die innere Lage des Moskauer Patriarchatg ist
in den letzten Jahren immer bedrohlicher ge-
worden. Seit etwa 1959 ist ein neuer Angriff
gegen die orthodoxe Kirche in Ruffland im
Gang, dessen Ziel es zu sein scheint, die Kirche
in absehbarer Zeit zu vernichten. Das ist fiir

den westlichen Beobachter um so erstaunlicher,

weil gleichzeitig die Beziechungen dieser Kirche
nach auflen so intensiv geworden sind wie nie
zuvor, was ohne die Zustimmung der Sowjet-
regierung undenkbar wire.

Zum Verstindnis dieser Situation mufl man
die Haupttatsachen der inneren Entwicklung
der orthodoxen russischen Kirche seit der bol-
schewistischen Revolution kennen. Am Vor-
abend der Revolution, im November 1917,
wurde Patriarch Tichon gewidhlt. Das bolsche-
wistische Regime inszenierte alsbald eine blu-
tige Verfolgung. Patriarch Tichon wurde im
Mai 1922 verhaftet und ein Jahr spiter wieder
freigelassen, nachdem er im Gefingnis eine
Loyalititserklirung gegeniiber der Sowjetregie-
rung unterzeichner hatte. Er starb am 8. April
1925. Sein Nachfolger als stellvertretender Pa-
triarch wurde Metropolit Sergius, der im Juli
1927 durch eine unterwiirfige Erklirung gegen-
iiber der Sowjetregierung halbwegs ertrigliche
Lebensbedingungen fiir die Kirche zu erkaufen
suchte. Das gelang nicht. Bald darauf setzte
eine neue Verfolgungswelle ein, die von 1928
bis 1932 dauerte und 1937 bis 1939/40 wieder
aufgenommen wurde. Die neue Religionspolitik
der Sowjetregierung nach dem Kriegseintritt
machte am 8. September 1943 die Wahl des bis-
herigen Stellvertreters, Metropolit Sergius, zum
Patriarchen moglich. Nach seinem Tod wihlte
ein Nationalkonzil im Februar 1945 den gegen-
wirtigen Patriarchen Alexius. Das gleiche Kon-
zil beschloff ein Statut fiir die Patriarchats-

kirche, das deren Hierarchie, Di6zesen und
Pfarreien eine rechtliche Ordnung gab. Durch
Dekret vom 22. August 1945 erkannte die Re-
gierung die Kirche als Korperschaft des 6ffent-
lichen Rechts an. Es blieb aber beim Verbot je-
der religivsen Propaganda und des Religions-
unterrichts an Personen unter 18 Jahren. Im-
merhin konnte die russische Patriarchatskirche
wiederum 73 Dibzesen und etwa 20000 Pfar-
reien organisieren, zwei geistliche Akademien,
in Moskau und Leningrad, dazu acht Seminare
eroffnen und die Zahl der Kloster auf etwa
70 erhéhen. Nach dem Tod Stalins erlebte die
Kirche einige Jahre der Toleranz, in denen sie
sich innerlich weiter festigen konnte.

» *Mit dem Jahr 1959 begann eine neue heftige
und systematische Verfolgung. Die Regierung
legt aber weiter Wert darauf, eine Fassade der
Religionsfreiheit aufrechtzuerhalten. Noch 1958
konnte die orthodoxe Kirche zum vierzigjihri-
gen Jubilium der Wiederherstellung des Pa-
triarchats ein reichillustriertes Werk in sieben
Sprachen herausgeben: ,Die orthodoxe russi-
sche Kirche, ihre Organisation, ihre Lage und
ihre Titigkeit®. Bei der Industrieausstellung in
Paris im September 1961 zeigten die Sowjets
neben Bildern von Chruschtschew auch Photos
von offenen und {iberfiillten Kirchen. Beim Be-
such des Patriarchen Alexius im Nahen Osten
Ende 1960 wurde ein Dokumentarfilm gezeigt
mit dem Titel , Triumph der Orthodoxie* 1.

In Wahrheit hatte aber im Jahr 1959 der all-
gemeine Angriff gegen die Kirche begonnen.
Ein Symptom des neuen Kurses war es, daf}
der Leiter des Auflenamtes des Moskauer Pa-
triarchats, der beim Volk hochangesehene Me-
tropolit Nikolaus von Krutizy, im Jahr 1960
durch den sehr jungen damaligen Archimandri-
ten Nikodim, jetzt Metropolit von Leningrad,
ersetzt wurde. Nikolaus von Krutizy hatte
ohne Zweifel bei seinen zahlreichen Reisen ins
Ausland die Auflenpolitik der Sowjets aktiv
unterstiitzt, galt aber doch als Vertreter einer

1 Die hier berichteten Ereignisse und die Zizate sind,
wenn nicht anders angegeben, offiziellen russischen Pu-
blikationen entnommen, vor allem der ,Moskauer Pa-
triarchatszeitschrift®, den ,Nachrichten des Kirchlichen
Rates® und der Zeitschrifc ,Nauka i Religia® (,Wissen-
schaft und Religion®).
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energischen Haltung der Kirche gegeniiber dem
Staat. Er mufite gehen und starb im Dezem-
ber 1961 unter geheimnisvollen Umstinden.
Das Volk war iiberzeugt, dafl er ermordet wor-
den sei. Um dieselbe Zeit wurde Georg Kar-
pov, Chef des Rates fiir die Angelegenheiten
der orthodoxen russischen Kirche, der sich, wie
es scheint, ehrlich um einen ertriglichen modus
vivendi zwischen Staat und Kirche bemiiht
hatte, durch einen schirferen Mann, Wladimir
Kurojedev, abgelst.

Mit dem Beginn des neuen Kirchenkampfes
im Jahr 1959 wandte die Regierung wiederum
die bestehenden Gesetze mit aller Strenge an
und ging auch zu willkiirlichen administrativen
Mafinahmen tiber. Die Stellung der Kirche be-
ruhte zum Teil auf einem stillschweigend ange-
nommenen modus vivendi ohne gesetzliche
Grundlage. Es gibt zum Beispiel kein Gesetz, das
die Existenz der Kloster und Seminare autori-
siert. Eine willkiirliche Interpretation der be-
stehenden Gesetze ermdglicht leicht die Schlie-
Bung vieler Kirchen. Man verlangt von den
Priestern die Ablieferung von 83 % ihrer Ein-
kiinfte als Steuern. Damit waren die Pfarreien
gezwungen, das Einkommen der Geistlichen auf
ein Vielfaches zu erhthen, um ihnen ein Exi-
stenzminimum zu sichern. Da sie dazu vielfach
nicht imstande waren, fiihrte diese Mafinahme
ohne weiteres zur Aufhebung vieler Pfarreien®.

Die Regierung ging aber auch zum Erlafl
neuer Gesetze gegen die Kirche iiber. Sie zwang
die Synode durch Beschluf vom 18. April 1961,
das Statut vom Januar 1945 dahingehend ab-
zudndern, dafi die Pfarrer auf den rein religis-
sen Bereich eingeschrinkt und von jedem Ein-
flufl auf die Finanzverwaltung der Pfarrei, die
ginem Laienausschufl iibergeben wurde, ausge-
schlossen wurden. Auch die Autoritit der Bi-
schofe wurde beschnitten. Heute konnen drei
Bischofe zusammen mit dem Patriarchen Ent-
scheidungen treffen, die frither der Bischofs-
synode vorbehalten waren. Eine Bischofsver-
sammlung im Juli des gleichen Jahres mufite
diese Beschliisse gutheifien, nachdem man die
opponierenden Bischéfe aus ithrem Amt ent-
fernt hatte. Ein Dekret des Prisidenten vom

2 N.Struve, Les chrétiens en U.R.S.S. (Paris 1963) 259.
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14. Mirz 1966, das zunichst nur in der russi-
schen Sowjetrepublik gilt, aber sicher fiir die
gesamte Sowjetunion gedacht ist, schrinkt die
Kultfreiheit weiter ein. Es verbietet Sammlun-
gen innerhalb und auflerhalb der Kirche, die
Verbreitung von Flugblittern, die Abhaltung
von Prozessionen usw.; dazu verscharft es die
Strafbestimmungen des sowjetischen Strafgesetz-
buches fiir Ubertretungen der Gesetze iiber die
Trennung von Kirche und Staat.

Auflerdem setzt sich die Regierung (oder
untergeordnete Ausfithrungsorgane) iiber die
schon sehr einschrinkenden Gesetze willkiirlich
hinweg. Hieriiber fiihrt das auch im Westen
bekanntgewordene Memorandum zweier jun-
ger orthodoxer Priester, das am 15. Dezember
1965 an die Sowjetregierung gerichtet wurde,
bewegte Klage®. Die beiden Priester, Nikolaus
Esliman und Gleb Yakunine, wurden inzwi-
schen vom Patriarchen suspendiert.

In diesem Dokument wird im einzelnen nach-
gewiesen, dafl ein Grofiteil der Mafinahmen
gegen die Kirche im Widerspruch zu den gel-
tenden Gesetzen steht. Die untergeordneten
Organe mifibrauchen die Vorschrift der Registrie-
rung der religidsen Vereinigungen zu einer will-
kiirlichen Kontrolle iiber alle Weihen, Ernen-
nungen und Versetzungen der Geistlichen. Sie
entziehen bereits anerkannten Geistlichen nach
Belieben die Registrierung. Entgegen den Ge-
setzen iiber die Kultfreiheit verlangt man die
Registrierung der Taufen und der religitsen
Eheschliefungen. Es ist nunmehr verboten, auf
den Friedhofen und in den Hiusern der Gliu-
bigen religiose Riten zu vollziehen. Man ver-
langt fiir jeden Einzelfall eine ausdriickliche
Genehmigung. Die Kinder und Jugendlichen
versucht man mit Gewalt am Besuch der Kirche
zu hindern. Das alles ist gegen die Verfassung
und die bestehenden Gesetze.

Der Kampf der Regierung richtet sich gegen
die religitsen Institutionen, gegen Kirchen und
Pfarreien, Kl6ster und Seminare. Schon in den
Jahren 1960 und 1961 wurden unter den ver-
schiedensten Vorwanden zahlreiche Kirchen ge-

3 Den vollstindigen Text siche in franzosischer Uber-
setzung in: Informations Catholiques Internationales
(1. 4. 1966) 17 ff.
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schlossen. Im Memorandum der beiden Priester
wird festgestellt, dafl seit 1961 10000 Kirchen
weggenommen worden seien, das heifit die
Hilfte aller bislang noch offenen Gotteshiuser.
Unter den Nachfolgern Chruschtschews liefl
der Rhythmus der KirchenschlieBungen etwas
nach. Augenblicklich scheint man damit auf-
gehore zu haben.

Der Angriff der Regierung richtet sich glei-
cherweise gegen die Kloster und Seminare. Die
Zahl der Klgster sank in den letzten Jahren
von rund 70 auf etwa 30. Im Jahr 1965 bestan-
den nur noch drei Seminare: Moskau (d. h. Za-
gorsk unweit von Moskau), Leningrad und
Odessa. Moskau und Leningrad sind gleichzei-
tig geistliche Akademien. Die Zahl der Studen-
ten in diesen Seminaren beliuft sich nach An-
gaben, die Metropolit Nikodim Anfang 1966
Vertretern der amerikanischen Zeitschrift ,, Ame-
rica® machte, auf insgesamt 600: in Zagorsk
300, in Leningrad 200, in Odessa 100%. Wie
verschwindend gering diese Zahl fiir die schit-
zungsweise 40 Millionen Gliubigen der ortho-
doxen Kirche ist, liegt auf der Hand.

Besonderes Gewicht legt die Regierung auf
die antireligitse Erziehung der Kinder und auf
die Verhinderung jeder religiosen Einflufinahme
auf die heranwachsende Generation. Man scheut
selbst nicht davor zurlick, religios gesinnten
Eltern die Kinder wegzunehmen. Die ,Komso-
molskaja Pravda® schreibt am 16. Januar 1964:
»Einem Kind seine Mutter wegnehmen, ist eine
harte Mafinahme; aber es gibt Situationen 1m
Leben, in denen man um des Kindes und seines
Gliickes wegen es von seiner Mutter trennen
mufl, bis es gelernt hat, klar zu sehen, und bis
seine Intelligenz voll entwickelt ist.“ Es ist vor-
gekommen, dafl man Priester schon deswegen
bestraft hat, weil sie Kindern Schokolade
schenkten.

Die Regierung und die ausfithrenden Organe
gehen in den letzten Jahren mehr und mehr
dazu iiber, Sowjetbiirger, die noch ihre Religion
praktizieren, deswegen zu schikanieren. Die

verfassungsmifig garantierte Kultfreiheit wird

also nicht mehr geachtet. Man bedroht religitse

4 America (19. 2. 1966) 252 ff.

Menschen mit Entzug ihres Arbeitsplatzes.
»Nauka i Religia® berichtet von Fillen dieser
Art und empfiehlt generell, auf die gliubigen
Arbeiter Druck auszuiiben und ihnen die Ent-
lassung anzudrohen, falls sie ihre Religion nicht
aufgeben.

In den letzten Jahren ist eine erhebliche Ver-
schdrfung der antireligivsen Propaganda fest-
zustellen. Die ,Pravda® vom 2. Mirz 1964 be-
richtet von einem Beschluf} des Zentralkomitees
der kommunistischen Partei iiber Mafnahmen
zur Intensivierung der antireligitsen Erziehung
des Volkes. Es soll ein Institut fiir wissenschaft-
lichen Atheismus an der Akademie fiir Sozial-
wissenschaften des Zentralkomitees errichtet
werden, In den offentlichen Schulen soll der
Akzent stirker auf die antireligiose Erziehung
gelegt werden. ,Nauka i Religia® (1964/1) for-
dert zur antireligiosen Propaganda in der Ar-
mee auf. ,Agitator® schreibt im Jahr 1961
(Nr.14): ,Die Erfahrung beweist, dafl eine
enge und direkte Verbindung zwischen der Re-
ligion und der Kriminalitit besteht . . . Nur die
verdummten und geistig verbogenen Menschen
sehen nicht, dafl es der Religion eigentiimlich
ist, zum Verbrechen zu treiben.®

Trotz aller Propaganda ist jedoch die Reli-
gion immer noch stark. Diese Tatsache wird
auch von offizieller Seite bisweilen zugegeben
und gerade als Beweggrund fiir die Verstir-
kung des Kampfes gegen religitse Vorurteile
gebraucht. Man will aber doch Erfolg erzielt
haben. Die ,Pravda“ schreibt am 26. September
1962: ,Die alten Lebensformen werden nicht
ohne Kampf verschwinden. Nicht wenige So-
wietbiirger sind noch Gefangene der religidsen
Ideologie. In den letzten Jahren ist in unserem
Land das Bemithen um die atheistische Er-
ziehung sichtlich verstirkt worden und hat er-
reicht, daff ganze Gruppen von Gliubigen der
Religion entfremdet wurden.“ Am 10. Januar
1966 sagte jedoch ein Sprecher von Radio Mos-
kau: ,Religitse Legenden interessieren immer
noch viele Leute. Ich besuchte Kharkov, Rostov
und Krasnodar. Stellen Sie sich mein Erstaunen
vor, als ich in den Kirchen nicht blof alte
Weiber, sondern auch junge Leute beim Gottes-
dienst fand. Das bedeutet, dafl der Kampf ge-
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gen eine solche Riickstandigkeit fortgesetzt wer-
den muf.“ A. Judin, Sekretir des Parteikomi-
tees der Stadt Suja schreibt in ,Kommunist®
(Oktober 1965): ,Die religiosen Uberbleibsel
sind lebendig, durch Jahrhunderte hindurch
anerzogen, werden von Generation zu Genera-
tion weitergegeben und haben die Macht der
Gewohnheit, der Tradition angenommen. Eine
der Hauptursachen fiir die Lebendigkeit der
religidsen Uberbleibsel ist ohne Zweifel in der
regen Titigkeit der Diener der Kirche zu su-
chen, die nicht nur bemiiht sind, ihre einmal
gewonnene Stellung zu halten, sondern auch
immer neue Menschen an sich zu ziehen, vor
allem die Jugend.®

Um die Kirche von innen heraus auszuhoh-
len, wversucht die Regierung, unwiirdige Ele-
mente in den Klerus einzuschmuggeln. Das
sicht man etwa an der ausdriicklichen Warnung
des Patriarchen an die Bischofe, die Weihekan-
didaten fiir die Priesterweihe sich genau anzu-
sehen, bevor sie ihnen die Hinde auflegten.
Die Moskauer Patriarchatszeitschrift (1965/12)
berichtet iiber eine Rede des Patriarchen bei
einer Bischofsweihe, in der er ausdriicklich den
neuen Bischof aufforderte, wachsam zu sein
und ,unwiirdige Diener des Altars fernzuhal-
ten®. Auch die verhiltnismiflig hiufigen Fille
von Apostasie von Priestern, die dann zu Pro-
pagandisten der Gottlosigkeit werden, deutet
darauf hin, daff manche Ungeeignete in den
Klerus eingeschleust wurden. Der bekannteste
Fall ist der des Alexander Ossipov, der Pro-
fessor fiir Altes Testament an der Akademie in
Leningrad war. Da seine Frau in Amerika lebt,
heiratete er entgegen den Kanones der ortho-
doxen Kirche noch einmal und wurde deshalb
vom Patriarchen gemafiregelt. Er wurde dann
zu einem aktiven Verfechter der Gottlosigkeit.
Die Apostaten sollen ein Prozent des Gesamt-
klerus ausmachen®. Das wire nicht iibermifig
erschiitternd. Der Patriarch hatte den Mut, mit
offentlicher Exkommunikation gegen die Apo-
staten einzuschreiten. Ossipov wurde hier na-
mentlich genannt. Der Patriarch hielt bei einer
Friedenskonferenz am 16. Februar 1960 noch
eine mutige Rede, in der er die historischen

5 Struve a.a.0. 270.
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Verdienste der Kirche fiir die Nation hervor-
hob und sich offen iiber die Ungerechtigkeiten,
die der Kirche widerfahren, beklagte®.

Inzwischen ist die Sprache des Patriarchen
sehr viel vorsichtiger geworden. In einem In-
terview, das er einem Korrespondenten des ita-
lienischen kommunistischen Verlags ,Editori
Riuniti“ im Frithjahr 1966 gewihrte, erklirte
er, die Bezichungen der russischen Kirche mit
der Sowjetregierung seien vollkommen normal,
und die Kirche konne mit Gottes Hilfe in Ruhe
ihrer Aufgabe nachkommen.

Die beiden Verfasser des Memorandums an
die Sowjetregierung hatten kurz zuvor, am
21. November 1965, an den Patriarchen einen
offenen Brief gerichtet. Sie erheben darin schwe-
re Vorwiirfe gegen einen Teil der orthodoxen
Bischdofe und Priester, die durch ihre zu nach-
giebige Haltung gegeniiber der Sowjetregie-
rung im Begriff seien, die Orthodoxie zu ver-
raten. Diese Gruppe bilde die grofite Gefahr
fiir die orthodoxe Kirche. Die grofle Mehrheit
der Bischofe und Priester sei zwar damit unzu-
frieden, aber sie schwiegen, weil sie ihre Regi-
strierung zu verlieren fiirchteten. Die Kirchen-
leitung stehe vor der Alternative, entweder
energisch zu handeln oder definitiv ins Lager
der Gegner tiberzugehen. Die Priester richteten
einen dringenden Appell an den Patriarchen,
durch ein offenes Wort Klarheit zu schaffen
und ein Nationalkonzil zu berufen.

Im Sommer 1965 iiberreichten acht Bischofe,
an der Spitze Hermogen von Kaluga, dem Pa-
triarchen ein Memorandum gegen die Synodal-
entscheidung des Jahres 1961 iiber die Entmach-
tung der Pfarrer. Auch sie verlangten die Be-
rufung eines Nationalkonzils. Hermogen wur-
de durch die Synode aufgefordert, sein Memo-
randum zuriickzuziehen. Er tat es nicht; darauf-
hin wurde er abgesetzt und in ein Kloster ver-
bannt.

Diese Tatsachen werfen ein grelles Licht auf
die tragische Situation der orthodoxen Kirche
in Ruflland.

Wilhelm de Vries SJ

6 Vgl. den Text in franzosischer Uberserzung bei
Struve a.a2.0. 317-319.
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Licheln der Vernunft

Heinrich Bolls Erzihlung ,Ende einer
Dienstfahrt®

Schon Bolls erster Roman ,Wo warst du,
Adam?“ (1951) endete mit einer Entfernung
von der Truppe. Auch sein letzter, ,Ansichten
eines Clowns® (1963), stellte, metaphorisch ge-
sprochen, eine ,Entfernung von der Truppe®
dar. Mit der 1964 unter diesem Titel ver-
offentlichten Erzihlung setzte Boll seinem bis-
herigen Schreiben einen Nenner: Losung von
allen staatlich, militdrisch, obrigkeitlich wver-
pflichtenden Engagements; Nein gegeniiber Zu-
griffen, die den Menschen sich selbst entfrem-
den, sein Denken dienstverpflichten, sein Mensch-
sein im Namen des Kollektiven verbrauchen.
Die jiingste Erzihlung ,Ende eciner Dienst-
fahrt“! — sie hat den Umfang eines kiirzeren
Romans — bestitigt diesen Nenner. Neu daran
ist der Ton. Nicht mehr die bittere Satire. Son-
dern das Versohnende, die Heiterkeit, das Li-
cheln, der mirchenhaft milde Sieg der Ver-
nunft, das Lob des Humanen. Die Erzihlung
zelebriert in iiberlegen sicherer, kostlich komi-
scher, gel8st lichelnder Manier die sinnige Ver-
brennung eines unsinnigen Bundeswehrjeeps.
Eine ironische Idylle. Ein provinzrheinisches
Epos. Ein bundesrepublikanisches Happening.
Eine, wenn der unmodische Ausdruds erlaubt
ist, symbolische Handlung.

In Birglar, einer kleinen Stadt nicht allzu
weit des Kolnischen Rheins, geht an einem
Oktobertag des Jahres 1965 der Prozefl gegen
Gruhl sen. und Gruhl jun. ,iiber die Bithne®.
Vater und Sohn sind angeklagt, im vergange-
nen Juni in der Nihe des heimatlichen Birglar
einen Bundeswehrjeep mit Brennstoff iibergos-
sen, auf offenem Feld angeziindet und unter
Auffilhrung von Freudentinzen, ja Absingen
der Allerheiligenlitanei abgebrannt zu haben.
Der Jeep war dem Bundeswchrsoldaten Gruhl
jun. zu einer mehrtigigen , Tachometer-Anglei-
chungsfahrt® iibergeben worden, damit er ihn

1 Koln, Berlin: Kiepenheuer & Witsch 1966. 252 S.
Lw. 16,80,

25 Stimmen 178, 11

auf den bis zur nichsten Inspektion filligen
Stand von fiinftausend Kilometer bringe. Die
unerklirliche Tat der beiden in jeder Hinsicht
Unbescholtenen, als Tischler auflerordentlich
begabten, als Blirger wie als Soldaten gleicher-
maflen geschitzten und verniinftigen Gruhl war
bei vollem Bewufltsein geschehen, ,nicht nur
seelenruhig, sondern mit offensichtlicher Genug-
tuung®, ja ,frivoler Heiterkeit“ vor sich ge-
gangen, ,nicht auf emotionalen, sondern auf
Bewufltseinsantrieben® beruhend. Ein vollendet
freimiitiges Gestindnis — ohne jeden Anflug
von Reue.

Ergebnis des Prozesses: ,Die beiden Gruhl
wurden nach eintigiger Verhandlung zu vol-
lem Schadenersatz und sechs Wochen Haft ver-
urteilt. Da ihnen die Untersuchungshaft an-
gerechnet wurde, konnten sie sofort auf freien
Fufl gesetzt werden.“ Wie kam es zu dem
kaum zuerwartenden milden Gerichtsspruch der
hohen Gerechtigkeit? Nicht nur eine mit Haus-
verstand und Staatsridson gewiirzte Klugheit
verbindet, auch ein eigenartig heimisch und
humanes Einverstindnis bindet die Beteiligten:
die Justizbehdrde, die den Prozef} vergibt, die
Zeitungsredaktionen, die den Fall nicht hoch-
spielen, den ,humanen®, unmittelbar vor sei-
ner Pensionierung stehenden Amtsgerichtsdirek-
tor Dr. Stollfuff, der den Prozef leitetr, die
ortsansissigen, einander verschwigerten und

gar nicht unfeindlichen Zeugen — angefangen

vom alten Polizeiwachtmeister Kirffel iiber den
Obermeister der Tischlerinnung, das Original
von welt-geistlicher Liebenswiirdigkeit, den
fast achtzigjihrigen Pfarrer Kolb, bis zum de-
gradierten akademischen Gefreiten Kuttke und
den psychiatrischen, steuerlichen, oder sonstwie
kunstsachverstindigen Gutachtern aus der Grof3-
stadt. Selbst die einheimische ,Frau des Staats-
anwalts gestand beim Mittagessen ihrem Mann,
sie habe sofort eine starke Sympathie fiir beide
(Gruhl) empfunden®. Einzig dieser, der so-
eben aus dem Bayern &stlich Niirnberg hierher
versetzte Staatsanwalt Dr. Kugl-Egger, steht
auf der Gegenseite, plidiert ,als Vertreter des
Staates” fiir die Strenge des Gesetzes, die exem-
plarische Bestrafung der Angeklagten. Von dem
Auftreten der Zeugen, der Suada der Sachver-
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standigen, dieser ganzen iiberaus artig verlau-
fenden Prozedur — schon vorher ,hoherenorts,
anderenorts“2 in eine Position gedringt, die
ihn zur Verantwortungslosigkeit zwinge — fiihle
er sich ,hereingelegt®. In diesem Dilemma
kommt ihm seine nicht in jeder Hinsicht zarte
Natur mit einem Ohnmachtsanfall zu Hilfe.
Die Baldrian-Beruhigung, von der klug-kundi-
gen Frau Justizwachtmeister personlich verab-
reicht, tut das ihre, ihn zur Unterwerfung und
ebenfalls zur Vernunft zu stimmen. Dem ver-
sonlichen Ausgang steht nichts mehr im Weg.
Die letzte Siule ist gefallen. ,Das gesunde
Volksempfinden® siegt. Zufriedenheit und Li-
cheln breiten sich aus. Der Vorsitzende lichelt.
Der Amtsgerichtsrat als amtlicher Beobachter
lichelt. Justitia lichelt. Die Angeklagten sind
zufrieden. Nur der Staatsanwalt widersteht
noch mit einigen letzten Zuckungen dieser bei-
nah allseitigen Zufriedenheit.

Das Auf- und Abtreten der Zeugen, die ge-
genseitige Verbundenheit der Beteiligten, die
Mittagspause, der Blick in den Zeugenraum,
einige epische Seitenblicke hinter die Tiiren Birg-
lars, der in die Tagesverhandlung eingescho-
bene Abendimbifl: all dieses sich unscheinbar
Zeigende hat der Erzihler kunstvoll zu einem
epischen Panorama von Provinz-Birglar aufge-
baut. Kostlich die Skizzierung der fortschritt-
lichen Vereinsmeierin Frau Hermes, genannt
,Pillen-Else“, mit ihrer rheinischen Mundfer-
tigkeit und ihren Plinen fiir den Nikolaus-
Ball des katholischen Akademikerverbandes.
Unvergefilich, weil von einem Hauch Tragik
angeweht und an ein Innerstes rithrend, die
Kinderlosigkeit der iiber die Jahre hinausge-
kommenen Frau Stollfufl. Entgegen den bis-
herigen epischen Tableaus Bolls gewinnt der
Leser zum erstenmal den Eindruck: Hier lifit
man sich gegenseitig leben?. Hier ldfit sich’s le-
ben. Neo-Biederbiirger, Birglar.

2 Vgl. das ganz andere “,hcheren Orts angeordnet®
in Kafkas Erzihlung ,Ein Landarze.

3 In den ,Frankfurter Vorlesungen® (K&ln: Kiepen-
heuer & Witsch 1966. 110 S. Lw. 7,80), diesen personli-
chen Bemerkungen zu einer ,Asthetik des Humanen®,
sagte Boll: ,Humanes, Soziales, Gebundenes, so glaube
ich, ist ohne Heimat nicht moglich, Heimat, deren Name
Nachbarschaft, Vertrauen einschliefit* (26).
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In den Prozefl weben sich Fiden des Mir-
chens. Ziige des Schwanks formieren die um
sich greifende Heiterkeit. Mirchenhaft wirkt
das allerorten sich einstellende Einvernehmen
von Richter, Angeklagten und Zeugen. Mir-
chenhaft wirkt die von Anfang an vorhandene
und mit onkelhafter Unterstiitzung unwider:
stehlich sich ausbreitende Urvernunft. In ein
Mirchen-Neonlicht wird die Unschuld des jun-
gen und des alten Gruhl getaucht. Im Gefing-
nis findet der heldenmiitige Prinz (Gruhl jun.)
seine Prinzessin in Gestalt einer lebenstrotzen-
den Eva Schmitz, und wie im Mirchen kommt
die gute Fee. Sie riumt das fatale Hindernis
des Geldmangels in dieser geldgesteuerten Welt
aus dem Weg. Agnes Hall, vermdgende Kusine
des Gerichtsvorsitzenden, 4ndert in einem An-
flug von Unwillen, Einsicht und Grofimut ihr
Testament. Der junge Gruhl soll Erbe ihres
gesamten Vermogens werden, unter der einzi-
gen Bedingung: ,jahrlich am 21. Januar, Sankt-
Agnes-Tag, einen Jeep der Bundeswehr zu ver-

brennen, ... als grofle Kerze, als Feuermesse®.

,Und wenn er wollte, durfte er auch diese
Allerheiligenlitanei dazu singen.“ Die Bedin-
gung ist bereits Fiigung des Schwanks. Auch
daf Gruhl jun. ausgerechnet im Gefdngnis seine
Braut findet und schwingert, gehdrt zum
schwankhaften Genre. Zum Schwank gehort die
ganze Atmosphire der Zeugenauftritte, der
Ohnmachtsanfall und die Baldrianberuhigung
des Staatsanwalts, die stillschweigende Verab-
redung, das Hereinlegen einer gesetzlich be-
schrinkten Vernunft.

Die Einteilung der Erzihlung in fiinf Kapi-
tel entspricht deutlich genug einem fiinfaktigen
Schauspiel. Eine ,Veranstaltung®, ein rheini-
scher Schwank. Der Regiehinweis auf die Gat-
tung geschieht ausdriicklich. ,Im Verhandlungs-
saal herrschte unter den Zuschauern eine Stim-
mung wie vor den Auffilhrungen von Lieb-
habertheatern, die ein klassisches Repertoire-
stiick angekiindigt haben; eine gewisse wohl-
wollende Spannung, die ihre Wohltemperiert-
heit aus der Risikolosigkeit des Unternehmens
bezieht: man kennt die Handlung, kennt die
Rollen, deren Besetzung, erwartet keine Uber-
raschungen und ist dennoch gespannt® (16).
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Man ist gespannt bis hin zur Unzustindigkeits-
erklirung des abtretenden Richters am Ende
des Prozesses. Auch sie geschicht auf der
Schwankbiihne: ,Daf} ihm als letzter Fall ein
Fall gegeben worden sei, der die Hilflosigkeit
der menschlichen Rechtsprechung so deutlich
zum Ausdruck bringe: das sei fiir ihn das
schénste Abschiedsgeschenk jener Gottin mit
verbundenen Augen®, jener ,durch ihn, den
Richter, zu Wort kommenden stéhnenden, ge-
plagten Kreatur, die Tier, Mensch und ein klei-
nes, kleines biffichen Gottin gewesen sei® (238).

Souverin dosiert B&ll in diesen idyllisch-
schwankhaften Ton seine Gesellschafts- und Ty-
penkritik. Seite fiir Seite funkelnde Ironie. Jene
Biederminner, die sich freuen iiber den brav
gewordenen, den sozusagen heimgekehrten Boll,
haben ihn schlecht verstanden. Auch der hei-
tere B&ll ist unbequem, hat sich seine Freiheit
gewahrt. Ausgestellt und angegangen wird im-
mer noch Absurdes. ,Subjektiv absurd®, weil
zu keinem Einkommen fiihrend, ist der ana-
chronistische Handwerkerfleify des alten Gruhl,
»0bjektiv erbarmungs- und gnadenlos die Volks-
wirtschaft und die Steuergesetzgebung®, absurd
eine Steuerpolitik ohne Steuermoral des Gesetz-
gebers (166 ff.). Als absurd bezeichnet wird
auch das stillose Gebaren der Bundeswehr.
Nicht jene dufleren Vorginge werden ange-
prangert, die in jiingster Zeit die Spiefiruten
der Presse durchliefen, sondern ihre ,,Absurdi-
tit einer leer laufenden Verwaltung® (199) und
jene ,Quaternitit des Absurden®, unter der
der junge Gruhl gelitten hat und aus der er
ausgebrochen ist. Alsda sind ,Sinnlosigkeit, Un-
Faulheit®,
Summe aus ,Nichts®, wie, nicht ohne Sarkas-
mus, der degradierte Gefreite Kuttke meint
(184 £.). In solchen Formen des Unmenschli-
chen und Absurden, signalisiert der Autor,
stecke der wahre Nihilismus.

produktivitit, Langeweile, eine

Dieser wird durch das ,Happening® demon-
striert. Das Happening macht den wahren Un-
sinn sichtbar, richtet und nichtet ihn, festlich,
heiter, kunstvoll, fast kultisch religids. Das
Happening war ein genialer Einfall des Autors.
Die daraus sich ergebenden szenischen Méglich-
keiten der Situationskomik sind herrlich ge-

25%

niitzt. Happening, eine der jiingsten Erschei-
nungen von Pop-Art, will Realitit in eine
schauspielartige Inszenierung einbauen. Es will
Kunst als Inszenierung von Realitit. Happen-
Geschehnis) will ridumlich aufgefithre
werden. Welche Ironie und Steigerung im Ge-
richts-Gutachten des Kunstsachverstindigen:
»Es habe sich bei dem Vorgang (der Verbren-
nung des Bundeswehrjeeps) um die Erstellung

ing (=

eines Kunstwerks von hohem Rang gehandelt,
es sei nicht, wie er gesagt habe, fiinfdimensio-
nal, sondern fiinfmusal (Architektur, Plastik,
Literatur, Musik, Tanz); natiirlich strebe man
Neun-Musalitit an, aber fiinf Musen in einem
Kunstwerk zu vereinen, das sei auch schon
,ganz nett’; da die religidse Literatur in Form
einer Litanei beteiligt gewesen sei, zogere er
nur ein wenig, nicht sehr: dieses Kunstwerk
sogar als christliches gelten zu lassen, es seien
schliefilich Heilige angerufen worden® (214).

Das grundsitzliche Mifitrauen Bolls gegen-
iiber der institutionalisierten und leer laufen-
den Gesellschaft hat sich auch in dieser Erzih-
lung nicht geindert. Durch den Mund eines
Weisen, des scheidenden Amitsgerichtsdirektors,
gibt er an feierlicher Stelle, nimlich unmittel-
bar nach Verkiindigung des Urteils, den beiden
Gruhl den ,Rat®, ,sie sollten sich unabhingig
vom Staat machen®, sich der ,Gnaden- und
Erbarmungslosigkeit des Wirtschaftsprozesses®
und ,einer gnadenlosen, erbarmungslosen Gen-
sellschaft® nicht wehrlos ausliefern (239). Die
Gruhl sind sozusagen Mirtyrer der Gesellschaft.
Sie wurden vor ihr gerettet durch gliiddliche
Fiigung menschlicher Vernunft. Was im Ge-
richtssaal angestrebt und erreicht wird, ist eine
weltliche Form der Gnade, ein heiteres mensch-
liches Erbarmen, Licheln und Sieg der Ver-

nuntt.

Wenn man die Erzdhlung gattungsmifig
richtig versteht, nimlich als schwankhaft insze-
niertes Epos, wird man das Flichige der Figu-
ren, das gelegentliche Ubersprudeln des Hu-
mors bis zum Gag (das Badespray als zusitz-
liches Kunstmittel fiir das Happening), das nicht
ohne Selbstironie vorgetragene ,gesunde Volks-
empfinden®, das betont ,Scherzhafte®, die holz-

schnittartige Primitivitit des Staatsanwalts
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u. a. m. kaum als stilistische Schwiichen bezeich-
nen. Bolls heiterer Gerichtstag wird Zhnlich
gliicklich in die Literatur eingehen wie Kleists
»Zerbrochener Krug® oder Gogols ,Revisor”.
Das kleine Epos der Biirger zu Birglar wird so
unsterblich werden wie Goethes ,,Hermann und
Dorothea®. Heitere Vernunft contra deutschen
Krampf. Ein deutsches Volksstiick.

Paul Konrad Kurz SJ

Okumenische Initiativen des

Buchhandels

Am 25, September verlich der deutsche Buch-
handel in der Frankfurter Paulskirche seinen
Friedenspreis erstmals zwei Personlichkeiten:
Kardinal Bea und dem scheidenden General-
sekretir des Weltkirchenrates in Genf, Willem
A. Visser't Hooft. Besser hitte das dialogische
Grundprinzip des Friedens kaum zum Aus-
druck gebracht werden ktnnen.

Stirker aber als in anderen Jahren stellte
sich die Frage, was den deutschen Buchhandel
eigentlich berechtigt, einen Friedenspreis zu
verleihen, der zumindest in der europiischen
Welt kaum weniger Beachtung findet als der
hochdotierte Friedensnobelpreis. Wihrend die
Preistriger der letzten Jahre durch ihr literari-
sches Werk ausgezeichnet waren, sind Kardinal
Bea und Generalsekretir Visser't Hooft gewifl
vor allem Handelnde.

Was hier besonders deutlich hervortritt, ist
freilich im Grunde schon immer die Problema-
tik des buchhindlerischen Friedenspreises ge-
wesen. Auch Albert Schweitzer oder Theodor
Heuss waren zwar des bewegenden Wortes und
der Feder michtig, aber ausgezeichnet wurde
im Grunde nicht der schreibende, sondern der
handelnde, der dienende Mensch. Der Buch-
handel sieht sich aber offensichtlich jetzt deut-
licher denn je in die Situation versetzt, mit sei-
nem Friedenspreis nicht ein literarisches, son-
dern ein humanitires Urteil zu fillen.

Das wird nicht ohne Riidewirkung auf den
Buchhandel selbst bleiben. Mit Recht wies
Friedrich Georgi, der Vorsteher des Borsen-
vereins, in seiner Begriiffung darauf hin, dafl
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man einen Friedenspreis nur verlethen kann,
wenn man selbst dem Frieden dient. So steht
also der Buchhandel vor der Aufgabe, sich
selbst durch sein Handeln immer wieder von
neuem als Stifter des Friedenspreises zu legiti-
mieren.

Es war ein hoffnungsvolles Zeichen fiir die
Bereitschaft dazu, daff sich am Abend des
25. September noch einmal 1200 Buchhindler
zusammenfanden, um gemeinsam mit den bei-
den Friedenspreistrigern fiir die Versthnung
der Kirchen zu beten. ,Von neuem bekennen
wir uns zu dem Auftrag, in Thm unsere Einheit
sichtbar zu machen vor der Welt“, heifit es in
der Liturgie dieses dkumenischen Gebetsgottes-
dienstes. , Wir bitten um die Gabe des Heiligen
Geistes, unseren Auftrag zu erfiillen.”

Das war die Antwort evangelischer und ka-
tholischer Buchhindler auf den Friedenspreis
dieses Jahres. Sie verdient Beachtung, weil hin-
ter dem kumenischen Zeugnis die Skumenische
Tat steht. Seitdem der Verlag Herder im Jahr
1964 erstmals evangelische und katholische
Buchhiindler zu einer Begegnung in die Evan-
gelische Akademie Tutzing eingeladen hatte,
hat sich der Wille zur Zusammenarbeit auf
buchhiindlerischem Gebiet immer deutlicher for-
muliert, Man begann mit gemeinsamen Lite-
raturverzeichnissen und einer Koordinierung
der Fortbildungsarbeit. Nun steht eine grofi-
angelegte Meinungsumfrage tiber die Chancen
des religitsen Buches an, die im evangelischen
und katholischen Buchhandel neue Wege zum
Leser, vor allem zu den Christen auflerhalb der
Kirche, zeigen soll.

Es ist die geschichtliche Schuld des Buchhan-
dels, seit der Reformationszeit durch sein Wir-
ken entscheidend zur konfessionellen Spaltung
in Deutschland beigetragen zu haben. Erst das
Buch und die Verbreitung der zahllosen Schmih-
und Streitschriften haben die theologische Kon-
troverse in die Breite getragen und zu einer
sozialen Kontroverse vertieft. So ist die ge-
meinsame Initiative evangelischer und katholi-
scher Buchhdndler eine Tat der Wiedergut-
machung, der Versohnung. Sie trigt wesentlich
zur Legitimation des buchhindlerischen Frie-

denspreises bei. Ludwig Muth
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Heilige Schrift

MERrTENS, Heinrich A.: Handbuch der Bibel-
kunde. Diisseldorf: Patmos 1966. XXIV, 910S.
Lw. 68,~.

Das vorliegende Buch will dem Katecheten
und Prediger eine Hilfe bieten fiir das richtige
Verstindnis und die lebendige Ubermittlung
des in der Bibel berichteten Geschehens und der
darin enthaltenen géttlichen Offenbarung. Der
erste Teil ist ein Sachbuch und bringt die néti-
gen Angaben zur Literaturgeschichte, Zeit-
geschichte, Religionsgeschichte und Kulturge-
schichte der Bibel sowie ein geographisches Le-
xikon. Dann werden im zweiten Teil die in der
Schulbibel enthaltenen Perikopen des AT und
NT besprochen und das zu ihrem richtigen
Verstindnis Nétige kurz, aber verstindlich an-
gegeben. Dabei ist der Nachdruds einmal dar-
auf gelegt, den Text aus dem Denken und den
Auffassungen des Alten Orients heraus so zu
verstehen, wie ihn die Zeitgenossen verstehen
mufiten und wie er wirklich gemeint ist; da-
zu wurden die neuesten Ergebnisse der Exe-
gese herangezogen; natiirlich besitzen diese
nicht alle die gleiche Sicherheit. Ferner geht das
Bestreben dahin, den Offenbarungsgehalt und
den bibeltheologischen Sinn des Berichteten her-
auszuheben, was der urspriinglichen Absicht der
Verfasser der biblischen Biicher ja wohl ent-
sprechen diirfte. Beides, das iiberaus reiche Sach-
wissen und die theologische Betrachtung, ma-
chen das Werk zu einem willkommenen Hilfs-
mittel zuerst fiir das eigene Verstindnis fiir
alle die, welche die exegetische Forschung nicht
selbst verfolgen kénnen, und dann zur Weiter-
gabe des Erkannten in Katechese und Predigt.
Bilder und Karten tragen zur Anschaulichkeit
bei. A. Brunner S|

Hezssg, Franz: Das Alte Testament als Buch
der Kirche. Giitersloh: Gerd Mohn 1966. 158 S.
Ln. 12,80 .

Wihrend die katholischen Exegeten des Al-
ten Testaments im deutschen Sprachraum (und

anderswo wohl ebenfalls) noch auf ihren Lor-
beeren ausruben, die darin bestehen, dafl man
in der Kirche der historisch-kritischen Methode
zu ihrem Recht verholfen hat, ist die seit Jah-
ren lebendige hermeneutische Diskussion unter
den evangelischen Alttestamentlern wieder um
ein neues, lesenswertes, wenn auch vielleicht
nicht in allem richtiges Buch reicher geworden.
In den letzten Jahren kreiste die Diskussion
vor allem um Recht oder Unrecht der Uber-
lieferungsgeschichte als Methode der alttesta-
mentlichen Theologie, so wie Gerhard von Rad
sie in seiner ,Theologie des Alten Testaments®
gehandhabt hatte. Franz Hesse hatte sich schon
mehrfach eingeschaltet und stand dabei stets
dezidiert an der Seite seines Lehrers F. Baum-
girtel, des grimmigsten Widersachers G. von
Rads. Bisher schrieb Hesse Artikel, die in Zeit-
schriften und Sammelwerken erschienen. Nun
hat er also ein Buch herausgebracht. Das er-
laubt ihm zweifellos, seine Thesen differenzier-
ter als frither zu entfalten, und der Rezensent
hat nun auch einiges besser verstanden.

Es geht Hesse nicht um Recht oder Unrecht
der iiberlieferungsgeschichtlichen Betrachtung
iiberhaupt, sondern nur um ihr Recht, die Dach-
methode biblischer Theologie zu sein. Was
G. von Rad tut, ist — vereinfacht gesagt — nach -
Hesse Religionsgeschichte, nicht Theologie. Als
Religionsgeschichte ist es legitim — mit dem
Anspruch, Theologie zu sein, {ibernimmt es sich.
Will man Theologie des Alten Testaments trei-
ben, mufl man erst einmal nach der Geltung des
Alten Testaments heute fragen. Diese Frage
kann nicht vom Alten Testament her, sie muf}
aus dem Neuen Testament beantwortet wer-
den. Auch da mufl man sich erst einmal von
den konkreten Techniken des Umgangs mit dem
Alten Testament lossagen, die wir bei Paulus,
Markus, Matthius und Lukas vorfinden — sie
sind iiberholt und heute nicht mehr vollzieh-
bar. Dagegen kann man dem Neuen Testament
die Aussage entnehmen, das Alte Testament
enthalte eine ,Verheifflung®. Nur darf man
wieder um Himmels willen ,Verheiflung® nicht
mit ,Weissagung® verwechseln. Weissagungen
werden erfiillt. Meistens werden sie sogar nicht
erfiillt, sondern sind falsche Weissagungen. Sie
sind Menschenwerk. Verheiffung dagegen wird
in Christus ,ratifiziert® und ,besiegelt“: durch
Christus stehen auch wir noch in der Verhei-
Bung. Allerdings enthilt das Alte Testament
zunidchst nicht ,die Verheiflung®, sondern —
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Plural! — Verheiflungen. Auch sie sind noch
Menschenwerk. Gotteswerk dagegen ist die hin-
ter all den vielen Verheiflungen ahnbare eine

Grundverheifung oder ,Grundzusage®, wie

Hesse dann sagt. Das Alte Testament hat Gel-
tung filir uns, insofern es die geschichtliche Rea-
lisierung der Grundzusage bezeugt. Insofern
ist — das vor allem ist gegen G. von Rad ge-
sagt — die historisch-kritisch erforschte Ge-
schichte Israels auch theologisch relevant. Aller-
dings wurde die gottliche Grundzusage bei ih-
rer Realisierung stets menschlich verfilscht (et-
was unlogisch anscheinend nur im Alten, nicht
im Neuen Testament). Insofern bleibt es
»schwierig, aus den alttestamentlichen Worten
im einzelnen jeweils das uns treffende Wort
Gottes direkt abzulesen®. Ja meistens wird die
Geltung der alttestamentlichen Einzel-Zusagen
nur darin bestehen, dafl sie uns ,warnen, uns
mit den alttestamentlichen Menschen zusam-
men wieder auf einen Weg zu begeben, der die
Verheiffung in Christus verfehlen konnte®.
Hier spiirt man hintergriindig lutheranische
Theologie am Werk. Da die Zusage Gottes
menschliche Antwort herausforderte und das
Alte Testament die Zusage Gottes zumeist in
der Form menschlicher Antwort bezeugt, ist
auch die Erhebung der menschlichen Antwort
von theologischer Bedeutung. Dies legitimiert
die existentiale Interpretation (neben, nicht an
Stelle der historisch-heilsgeschichtlichen). Da die
Antwort Israels sich oft in deutenden Geschichts-
bildern objektivierte, enthilt sogar deren Er-
forschung (ein besonderes Anliegen der tiber-
lieferungsgeschichtlichen Betrachtung G. von
Rads) theologischen Charakter. Dabei ist, das
wird gegen Bultmann gesagt, das Existenzver-
stindnis Israels keineswegs nur das Musterbei-
spiel der ohne Christus scheiternden menschli-
chen Existenz. Noch viele andere Themen, die
heute im Gesprich sind, werden behandelt oder
beriihrt — doch mag dieser stark vereinfachende
Uberblick iiber das Buch geniigen.

Am wichtigsten scheint mir, dafl Hesse for-
dert, daf} vor jeder Durchfiihrung einer Theo-
logie des Alten Testaments die Vorfrage ge-
klirt werden miisse, und zwar vom Neuen Te-
stament her, was das Alte Testament uns heute
gelte. Hier liegen entscheidende Versiumnisse
G. von Rads. Wichtig ist weiter, dafl verlangt
wird, es miisse gefragt werden, was Gott im
Alten Testament bezeuge. Erst so fragt man ja
nach Theo-logie. Aber dann beginnen die Frage-

390

zeichen. Warum zum Beispiel alles am einen
neutestamentlichen Begriff der ,Verheiflung®
aufhingen? Sollte man nicht eine breitere Grund-
lage suchen? Ist manche Kritik des neutesta-
mentlichen Gebrauchs des Alten Testaments,
manches Verdikt, dies und das habe uns heute
nichts mehr zu sagen, mit Israel hitten wir
heute nichts mehr zu tun, das meiste in der
Schrift sei reines Menschenwerk, nicht doch et-
was zu vorschnell, naiv und unausgewogen?
Fehlt nicht vor allem ein genaueres begriffliches
Durchdenken der Moglichkeiten des Ineinander
und Zusammen von Gotteswort und Menschen-
wort, Gottestun und Menschentun? Vielleicht
hat Hesse etwas zu wenig ,Philosophie®.
Schliefilich miifite er vielleicht doch dem Ver-
such G. von Rads gerechter werden, die Relati-
vitdt der historisch-kritischen Geschichtsdarstel-
lung zu zeigen. Die neuere Diskussion um das
hermeneutische Problem hat ihn noch nicht er-
reicht. Das sind viele Bedenken. Aber sie soll-
ten niemanden abhalten, das interessante Buch
zu lesen . N. Lobfink S]

Die Schopfungsmythen. Agypter, Sumerer, Hur-
riter, Hethiter, Kanaaniter und Israeliten. Mit
einem Vorwort von Mircea ELIADE. Einsiedeln:
Benziger 1964. 265 S. (Quellen des Alten
Orients. 1.) Lw. 28,

Die Entstehung von Welt und Mensch hat
die Menschen wohl von jeher beschiftigt; denn
daraus mufite sich auch eine Antwort auf die
Frage nach ihrem Wesen und dem Sinn des Le-
bens ergeben. Aber Frage und Antwort wurden
nicht in abstrakte philosophische Begriffe ge-
fafit, sondern in grofle mythische Bilder. Zu
den dltesten uns bekannten Schopfungsmythen
gehtren die des Alten Orients, da dort die
Schrift erfunden worden ist. Der vorliegende
Band bringt eine Ubersetzung dieser Berichte,
wie sie von den Agyptern und Babyloniern, den
Hurritern, Hethitern, Kanaanitern und Israeli-
ten erhalten sind und fiigt die notwendigen Er-
klirungen bei. Von Schépfung im strengen Sinn
kann man eigentlich nur bei den Israeliten spre-
chen; bei den anderen Viélkern handelt es sich
eher um die Formung eines Chaos, das meist
durch den Urozean, in dem sich weder Form
noch Gestalt fand, dargestellt wird. Allerdings
kénnte man in diesem Bild die grofitmdgliche
Anniherung an das an sich unvorstellbare Nichts
sehen, so dafl hier der Unterschied von dem
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biblischen Schépfungsbericht nicht so groff ist.
Dagegen sprechen alle diese Mythen auch von
der Entstehung der ersten Gotter, wihrend in
Israel eine solche Frage nicht einmal aufkommt;
so sehr ist man davon iiberzeugt, daff Jahwe
immer existierte. Die Bilder entnehmen die
Mythen natiirlich den menschlichen Erfahrun-
gen; die jetzige Welt ist geworden durch ge-
schlechtliche Zeugung und Geburt durch die
Urgdtter, oder durch Formung, wie der Mensch
als Topfer auch Gestalten formt; oft ist auch
von einem Kampf junger Gotter mit den Chaos-
michten die Rede, den die Michte der Ord-
nung nur mit iulerster Anstrengung bestehen.
Dagegen schafft Jahwe durch sein blofles Wort,
ein Bild, das dem miihelosen Wollen, das kei-
nen Widerstand findet, am nichsten kommt.
A. Brunner §]

ScHARBERT, Josef: Die Propheten Israels bis
700 ©, Chr. Kéln: J. P. Bachem 1965. 359 S.
Lw. 36,—.

Eine verstindnisvolle Lesung der Propheten
und die Aneignung des bei ihnen zu findenden
Offenbarungsgutes scheitert oft daran, dafl der
Leser erwartet, die Prophetenbiicher seien wie
ein modernes Buch aufgebaut, wihrend sie meist
Sammlungen kiirzerer oder lingerer Reden sind,
ohne dafl die einzelne Rede als solche gekenn-
zeichnet ist, noch auch das Anordnungsprinzip
ohne weiteres herausgelesen werden kann. Dazu
kommt, dafl die Kultur und die geschichtliche
Lage, von denen Inhalt, Bilder und Redeweisen
geprigt sind, den meisten nicht bekannt sind.
Das vorliegende Buch berichtet deswegen zuerst
bei jedem Propheten iiber den Aufbau des nach
ihm genannten Buches und stellt es in seine Zeit
hinein. Dann werden als Einleitung zu den ein-
zelnen Reden jedesmal die zum Verstindnis no-
tigen Angaben kurz und sachlich geboten, wor-
auf die Rede selbst folgt. Zuerst jedoch spricht
ein Kapitel iiber den Prophetismus im Alten
Orient, wo er bei fast allen Vélkern zu finden
war. Trotz mancher Ahnlichkeiten, meist mehr
duferlicher Natur, unterscheidet sich das israeli-
tische Prophetentum doch wesentlich davon. Die
andern Propheten verlangen meist keine sittlich-
religidse Umkehr noch die ausschliefliche Ver-
ehrung eines einzigen Gottes;.ihre Forderungen
sind meist rituell-kultischer Natur. Weitere Ka-
pitel berichten iiber die ziemlich dunkle Friih-
geschichte des israelitischen Prophetismus und

seine Entfaltung in den getrennten Reichen.
Dann folgen in chronologischer Ordnung die
Schriftpropheten bis 700 v. Chr., also Amos,
Hosea, Jesaija und Micha. Das Buch ist rein ge-
schichtlich; der heutige Leser soll, soweit wie
moglich, die Propheten verstehen wie einer threr
Zeitgenossen, um ihre Lehren und Ermahnun-
gen auf das eigene Leben anzuwenden.

A. Brunner S|

WESTERMANN, Claus: Das Buch Jesaja, Kapi-
tel 40-66. Géottingen: Vandenhoeck & Ru-
precht 1966. 342 S. (Das Alte Testament Deutsch.
Teilbd. 19.) Kart. 14,—; Lw. 17—

Die wichtige und auch Nichttheologen zu
empfehlende evangelische. Kommentarreihe
»Das Alte Testament Deutsch® wird bald ab-
geschlossen vorliegen. Als einer der letzten
Binde erscheint Westermanns Bearbeitung der
Kapitel 40-66 des Buches Jesaja. Diese Kapitel
werden in der modernen Bibelwissenschaft ge-
wohnlich als ,Deuterojesaja® und ,Tritojesaja®
bezeichnet und nicht dem Propheten Jesaja
aus dem 8. Jahrhundert v. Chr., sondern ver-
schiedenen Verfassern zugeschrieben, die gegen
Ende des babylonischen Exils und nach der
Riickkehr aus dem babylonischen Exil lebten.
Vor allem ,Deuterojesaja® (Jes 40-55), das
grofle Trostbuch fiir die Verbannten in Baby-
lon, nimmt einen zentralen Platz unter den
Biichern der Bibel ein. Westermanns Kommen-
tar ist griindlicher und genauer als die anderen
Kommentare dieser Reihe, 1488t sich dafiir aller-
dings auch nicht in einem Zug lesen, sondern
erfordert langsames Durcharbeiten mit der Bi-
bel in der Hand. Er ist ein Muster sorgfiltiger
form- und traditionsgeschichtlicher Auslegung
aus lebendiger, aber bewufit verhaltener theolo-
gischer Leidenschaft. Die von Deuterojesaja auf-
gegrifienen ilteren Redeformen, vor allem das
Heilsorakel und die Heilsankiindigung, das
Diskussionswort, die Gerichtsrede und das Lob-
lied, werden gegeniiber den bisher mafigeben-
den Forschungen von Begrich neu bestimmt.
Zugleich wird gesehen, dafi die Texte des Deu-
terojesaja sich zwar an diese und andere Gat-
tungen anlehnen, sie aber doch nur zur Ge-
staltung neuer, oft umfassenderer Sprachfor-
men benutzen. Hier nimmt W. einige Anliegen
der angelsichsischen Deuterojesaja-Auslegung
auf, die die deutsche Sitte der Aufspaltung der

391



Besprechungen

Texte und Reduktion auf dltere Gattungen im
allgemeinen ablehnt. Westermann geht sogar
noch weiter, wenn er ganz Jes 40-55 als ein
planvoll gestaltetes Ganzes betrachtet, und
zwar zum allergr6fiten Teil schon aus der Hand
des Propheten ,Deuterojesaja“. So bedeutet die-
ser Kommentar den Versuch einer Synthese
zwischen der angelsichsischen und der deutschen
Betrachtungsweise.

Allerdings liegen auch gerade hier die Gren-
zen der Arbeit. Die Synthese scheint doch noch
nicht ganz gelungen zu sein. Die Einheit des
Werks von Deuterojesaja, die bei W. sichtbar
wird, wirkt noch duflerlich und nachtriglich.
Sollte man nicht dazu iibergehen, héchstens fiir
einen Teil der Texte vorliterarische Entstehung
mit einem bestimmten ,Sitz“ im Leben der
Exilierten in Babylon anzunehmen, und sonst
mit einer literarischen Schdpfung der Texte
direkt fiir das uns vorliegende Werk rechnen?
Es gibt doch mancherlei Hinweise, die fiir eine
solche Annahme sprechen, aber bei Westermann
nicht geniigend zum Zug kommen. Schon unter
den Voraussetzungen W.s miifite die Auslegung
der einzelnen Texte noch mehr vom Ganzen
her geschehen. Fiir die Gottesknechtsgestalt z. B.
empfiehlt W. eine Individualdeutung, bemerkt
jedoch, dafl die sogenannten ,Gottesknechtslie-
der” bei ihrem Einbau in das schon vorgegebene
Werk des Deuterojesaja kollektiv auf das Volk
Israel umgedeutet worden seien. Leider ver-
sucht er in der Auslegung nicht zu zeigen, wel-
chen Sinn dann die einzelnen Aussagen der
»Gottesknechtslieder® in dem neuen literari-
schen Aussagenzusammenhang haben. Das miifi-
te aber ein Kommentar, der nicht nur irgend-
welche Vorstadien, sondern den jetzt vorlie-
genden biblischen Text auslegen will, unbe-
dingt versuchen. Man wird also im ganzen wohl
sagen miissen, dafl in diesem Kommentar die
redaktionsgeschichtliche Fragestellung durch die
form- und traditionsgeschichtliche etwas an die
Wand gedriickt wird. Doch enthilt er in den
Bereichen, in denen er stark ist, soviel Neues
und Wertvolles, dafl er unbedingt empfohlen
werden mufl. Er ist jetzt der beste deutsche
Kommentar zur zweiten Hilfte des Jesaja-
buches und wird es sicher lange Zeit bleiben.

N. Lohfink §]

VOGTLE, Anton: Das Neue Testament und die
neuere katholische Exegese. 1. Grundlegende
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Fragen zur Entstehung und Eigenart des Neuen
Testaments. Freiburg: Herder 1966. 179 S. (Ak-
tuelle Schriften zur Religionspiadagogik. 8.)
Kart. 13,80.

Die katholische Apologetik hat auf dem Ge-
biet der neutestamentlichen Einleitungswissen-
schaft jahrzehntelang Positionen verteidigt, die
aus Griinden der historischen Redlichkeit schon
lingst hitten geriumt werden miissen. Nach-
dem nun auch das Zweite Vatikanische Konzil
in der Konstitution ,Uber die gottliche Offen-
barung“ einige Erkenntnisse der neueren For-
schung gutgeheiffen hat, 148t sich der Einbruch
historisch-kritischen Denkens in die bisher 4ngst-
lich abgeschirmten Bezirke der Religionspid-
agogik nicht mehr aufhalten. Leider fehlt es
aber den Lehrern, Katecheten und Predigern
oft an den Voraussetzungen, um die schwieri-
gen Fragen nach Entstehung und Eigenart der
neutestamentlichen Schriften sachgerecht zu be-
handeln. Sie miissen selber erst umdenken und
umlernen, ihre eigenen Vorurteile iiberwinden
und sich zu einer positiven Beurteilung der ih-
nen frither als Schreckgespenst vor Augen ge-
malten Bibelkritik durchringen. Es ist dem Frei-
burger Neutestamentler sehr zu danken, dafl
er sich bereitgefunden hat, im vielgelesenen
»Anzeiger fiir die katholische Geistlichkeit
Deutschlands® die Auffassungen der heutigen
katholischen Bibelwissenschaft zu den wichtig-
sten Einleitungsfragen darzulegen. Seine Ar-
tikelserie liegt jetzt in erweiterter Form als
8. Bindchen der ,Aktuellen Schriften zur Reli-
gionspddagogik® vor. Zwei weitere Bindchen
iiber die literarische Gattung der Evangelien
und der auflerkanonischen Schriften sind an-
gekiindigt.

Was diese Publikation vor den iiblichen Ein-
leitungen in das Neue Testament auszeichner,
ist das feine psychologische Einfithlungsvermd-
gen in die weitverbreitete Mentalitit eines vor-
wissenschaftlichen, dogmatisch befangenen Den-
kens, das einer wirklichen Erfassung der histo-
rischen Zusammenhinge immer noch im Wege
steht. So sieht sich der Leser auch in seinen oft
unbewufiten Vor- und Fehlurteilen ernstgenom-
men. Die neuen Erkenntnisse erscheinen ihm
dann nicht mehr als umstiirzlerische, glaubens-
gefahrdende Kritik, sondern als eine durchaus
verniinftige und angemessene Weiterfiithrung
dessen, was die Kirche eigentlich immer schon
geglaubt und gelehrt hat. F. ]. Schierse
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DuroNT, Jacques: Paulus an die Seelsorger.
Das Vermichtnis von Milet (Apg 20, 18-36).
Diisseldorf: Patmos-Verl. 1966. 282 S. Lw. 32,—.

Der belgische Neutestamentler aus dem Be-
nediktinerorden hat sich durch mehrere Arbei-
ten zur Apostelgeschichte einen bedeutenden
Namen gemacht. Das vorliegende Werk, das
die Abschiedsrede von Milet behandelt, ist aus
Konferenzen entstanden, die der Verfasser vor
Seelsorgern gehalten hat. Diese pastorale Ab-
sicht ist auch der wissenschaftlichen Bearbeitung
geblieben. Jedes Kapitel klingt gewdhnlich mit
einer unaufdringlichen Mahnung an den Seel-
sorger aus.

Die Methode des Verfassers ist sehr einfach.
Nach der Einleitung, die vom Genus der Ab-
schiedsreden in der Bibel und der antiken Lite-
ratur handelt, werden die einzelnen Themen
und Motive der Ansprache Vers fiir Vers un-
tersucht. Dabei verfolgt der Kommentar konse-
quent das Prinzip, dafl die Schrift durch die
Schrift zu erkliren ist. Er sucht fiir jeden Aus-
druck und jeden Gedanken die Parallelen im
Alten Testament, den Apokryphen oder der
griechischen Literatur, legt aber besonderes Ge-
wicht auf die Beziehung der Rede zum lukani-
schen oder paulinischen Sprach- und Gedanken-
gut. Der Leser wird es dankbar begriiflen, daf§
ihm statt blofer Stellenverweise ausfiihrliche
Zitate geboten werden. Bisweilen droht freilich
die Auslegung in der Fiille von Paralleltexten
unterzugehen, und der Autor mufy sich selbst
wieder zum Ausgangspunkt zuriickrufen. Doch
sind auf diese Weise sehr reich dokumentierte
Kurzmonographien zu pastoraltheologisch wich-
tigen Begriffen entstanden (Dienst, Demut, Frei-
mut, Selbstlosigkeit, Verantwortung, Wachsam-
keit, Gebet u. a.). Besondere Aufmerksamkeit
widmet das Buch der theologischen Sinndeu-
tung des Presbyteramtes. Die beiden Kapitel
~Heiliges Amt® (97-112) und ,Im Dienste der
Dreifaltigkeit” (113-141) gehdren mit zum Be-
sten, was in neuerer Zeit iiber das Priestertum
geschrieben wurde.

Der Verfasser 1ifit keinen Zweifel, dafl die
Abschiedsrede von Milet zumindest dem Stil
nach ein Werk des Schriftstellers Lukas ist. Was
die pardnetischen Motive und theologischen
Anschauungen betrifft, wiinschte man sich bis-
weilen ein profilierteres Urteil, das den Ab-
stand der Rede vom ,historischen® Paulus un-
mifiverstindlicher anzeigen wiirde, Auch das
eigenartige Verhiltnis zu den Pastoralbriefen

wird zwar kurz angedeutet (19), aber nicht
weiter ausgefithre.

Schlieflich mochte der Rezensent nicht ver-
siumen, auf einige mehr beildufige, aber hochst
beherzigenswerte Anmerkungen des Buches hin-
zuweisen: dafl die Vorgidnge von Gal 2 in An-
tiochien von ,bestiirzender Aktualitit® seien
(148 A.15); dafl ,gewisse Formen eines uner-
leuchteten Eifers® in der Kirche mehr Schaden
anrichten als die Feinde von auflen (152 A. 32);
dafl zur Gemeinde des Seelsorgers nicht nur die
kirchentreuen Christen, sondern grundsitzlich
alle anderen Menschen gehdren (201 A.73); dafl
Paulus, der grofite Theologe des Christentums,
ein ,Arbeiterpriester® war (213 A. 17; vgl.
225); dafl Paulus nicht die Armut, sondern die
Armen - also keine abstrakte Tugend, sondern
den konkreten Menschen — geliebt hat (215),
eine das landliufige Verstindnis der ,evange-
lischen Ridte“ umstiirzende Erkenntnis.

F. ]. Schierse

Der Brief an die Hebrder. Ubers. u. erklirt
von Otto Kuss. 2., durchges. und erweit. Aufl.
Regensburg: Pustet 1966. 259 S. (Regensburger
Neues Testament. 8.) Lw. 22,-.

Jeder wirklich gute Bibelkommentar legt
nicht nur die Schrift in einer Weise aus, dafl
»die Herzen zu brennen® (Lk 24, 32) beginnen,
er stellt zugleich auch ein Stiick Selbstauslegung
dessen dar, der den Kommentar geschrieben
hat. Der jetzige Inhaber des Lehrstuhls fiir
neutestamentliche Exegese an der Universitit
Miinchen und Mitherausgeber des Regensbur-
ger Neuen Testaments hat sich in einer Reihe
von Verdffentlichungen alsausgezeichneter Ken-
ner der Probleme des Hebrierbriefs erwiesen.
Sein bereits 1953 erschienener Kommentar liegt
jetzt in einer durchgesehenen und gelegentlich
etwas erweiterten Auflage vor. Zugleich hat
der Verfasser eine umfangreichere, fiir wissen-
schaftliche Zwedke bestimmte Ausgabe erschei-
nen lassen, die sich stirker mit der neueren
Literatur zum Hebrierbrief auseinandersetzt.

Was den hier angezeigten Kommentar auch
fiir theologisch nicht vorgebildete Leser wert-
voll und empfehlenswert macht, sind haupt-
sichlich folgende Vorziige: Der Verfasser schreibt
im allgemeinen einen klaren, verstindlichen
Stil, der sich wohltuend von dem heut vielfach
modischen existentialistischen Sprachkrampf ab-
hebt. Sein Wortschatz ist einfach, biblisch und
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kraftvoll, wenn auch bisweilen zu einer gewis-
sen Bedenklichkeit neigend. Der lblichen Ab-
sicht, den Leser des Kommentars wirklich an-
zusprechen, kommt die Kennzeichnung des He-
brderbriefs als eines seelsorglichen Mahnworts
entgegen. Die Note, Schwichen und Versuchun-
gen der Gemeinde, an die der Brief seine bald
trostlichen, bald drohenden Mahnungen richtet,
sind auch den heutigen Christen nicht fremd,
weil sich am Status des ,Dazwischen® (34, 188)
noch nichts geindert hat. Das Argernis des
Kreuzes und die Unanschaulichkeit des Heils
in einer sich scheinbar endlos dehnenden Zeit —
den zweiten Gesichtspunkt wiinschte man sich
etwas stirker betont — machen eine theologi-
sche Sinndeutung der christlichen Existenz not-
wendig, soll der seelsorgliche Zuspruch nicht
in rein ethische oder aszetische Imperative ab-
sinken. Der Kommentar versteht es ganz aus-
gezeichnet — vor allem in den zahlreichen, reich
befrachteten Exkursen —, die zum Teil recht
schwierigen Gedankenginge des Briefes in den
Zusammenhang biblischer Theologie hineinzu-
stellen und mit den sparsamsten Mitteln zu er-
kldren. So verzichtet er (zu Recht) auf die heut
schon fast unvermeidlich gewordenen Qumran-
parallelen, er ziecht Philo verhiltnismifig sel-
ten und zur Interpretation der Vorstellung
vom himmlischen Heiligtum iiberhaupt nicht
heran . (was allerdings bedauerlich ist), er er-
wihnt die Moglichkeit, dafl der Hebrierbrief
gnostische Motive verwendet und zur Basis sei-
ner christologisch-soteriologischen Schriftdeu-
tung macht, aufler in der Einleitung (18 f.) nur
kurz an zwei Stellen (88, 155).

Mbgen darum vom exegetischen Standpunkt
aus einige Fragen offen und manche Auskiinfte
unbefriedigend bleiben, im ganzen erfiillt der
Kommentar innerhalb seiner selbstgesteckten
Grenzen durchaus den Zwedk, einem weiteren
Leserkreis das seelsorgliche Anliegen des He-
brierbriefs fruchtbringend aufzuschliefen.

F. ]. Schierse

Psychologie

EGENTER, Richard - MATUSSEK, Paul: Ideolo-
gie, Glanbe und Gewissen. Diskussion an der
Grenze zwischen Moraltheologie und Psycho-
therapie. Miinchen - Ziirich: Droemer Knaur
1965. 215 S. Lw. 12,80.

Hervorgegangen aus dffentlichen Diskussio-
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nen an der Universitit Miinchen, zeugt dieses
Buch von dem' bedeutsamen Wandel, der im
wechselseitigen Verhiltnis von Psychotherapie
und religiosem Glauben vor sich gegangen ist.
Auf seiten der katholischen Kirche, in der Dis-
kussion durch den Moraltheologen vertreten,
ist das Mifitrauen gegeniiber der Methode
Freuds (um diese Form der Psychotherapie ging
es hier vor allem) kritischem Fragen gewichen,
dessen Triebfeder letztlich Achtung und Ehr-
furcht vor der menschlichen Person, ihrer Frei-
heit und Gottebenbildlichkeitr, ist. Anderseits
hat in der Psychoanalyse die psychologisierende
Auflosung von Religion und Moral der ehrli-
chen Annahme des religiosen und moralischen
Phianomens und ihres irreduktiblen Eigenwerts
Platz gemacht. Durch diese Auflockerung der
Frontstellung ist ein echtes Gesprich moglich
geworden.

Die Fragen, Kritiken und Antworten, die in
dem Gesprich zwischen Egenter und Matussek
vorgetragen wurden, diirften weitestes Interesse
finden, vor allem bei jenen, denen Christentum
nicht nur kulturelle Erscheinung, sondern in-
karnierter Glaube bedeutet und die an der Not
des heute zu lebenden Glaubens leiden, Gliu-
bige und Seelsorger. Nach einem einleitenden
Kapitel tiber Wesen und Zweds der Psycho-
therapie kommt der Moraltheologe mit kriti-
schen Fragen an den Psychotherapeuten zu
Wort. Bedenken werden geduflert, auf Gefah-
ren wird hingewiesen. Sie betreffen u.a. die
von der Psychoanalyse angewandte Methode
des Bewufltmachens durch die sog. freie Asso-
ziation und die Ubertragungssituation. Ma-
tusseks Fragen kommen von der psychothera-
peutischen Praxis her und kreisen hauptsich-
lich um die im Titel des Buches genannten Phi-
nomene: Ideologie, Glaube und Gewissen. Er
glaubt feststellen zu miissen, dafl beim Durch-
schnittskatholiken ein gewisser Legalismus echte
Gesinnungsethik, ein ideologisch verstandener
Glaube den Durchbruch zum persénlich iiber-
nommenen Glauben verhindert. Immer wieder
taucht die Frage auf, ob die iiblichen Methoden
der Seelsorge und Verkiindigung derartige Fehl-
haltungen nicht begiinstigen, ein Verdacht, der
gerade auch hinsichtlich der Ehepastoral aus-
gesprochen wird. Der letzte Abschnitt ,Glaub-
wiirdigkeit der Zeugen® mufl vor allem den
beamteten Seelsorger (aber nicht nur ihn, son-
dern jeden, der zum Zeugnis berufen ist) inter-
essieren.
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Der Dialog zwischen Religion und Psycho-
therapie ist mdglich und fiir beide Teile an-
regend und fruchtbar. Das haben die beiden
V1. gezeigt. Aber es ist erst nur ein Anfang.
Manche Fragen sind offengeblieben, manche
Gegensitze scheinen noch immer uniiberbriick-
bar. Das ist schliefflich nicht verwunderlich.
Denn hier begegnen sich zwei Anthropologien,
die eine, geprigt von der Sorge um die Integri-
tat des Glaubensgehalts und die bleibende
Wahrheit des Menschen, darum zu allzu theo-
retischen Aussagen neigend, die andere, ent-
wickelt aus der Begegnung mit dem konkreten,
kranken Menschen, der sein Leben nicht mehr
recht bewiltigt, und darum in Gefahr, die ,,Si-
tuation® zuungunsten gewisser Grundstruktu-
ren des Menschlichen iiberzubewerten. Thre Be-
gegnung wird fruchtbar werden in dem Maf,
als sich beide dem einen Phinomen Mensch ver-
pflichtet wissen. N. Mulde S]

Psychotherapie und religisse Erfabrang. Ein
Tagungsbericht. Hrsg. v. Wilhelm BITTER. Stutt-
gart: Klett 1965. 267 S. Lw. 17,50.

Die Stuttgarter Gemeinschaft ,,Arzt und Seel-
sorger® legt bereits den zwolften Band ihrer
Kongrefiberichte vor. Er umfafit die Vortrige
und Diskussionen der Herbsttagung 1964, die
dem Thema ,Psychotherapie und religiose Er-
fahrung® gewidmet war. Neben den drei ,klas-
sischen® tiefenpsychologischen Schulen von
Freud, Adler und Jung kommen auch neuere
Richtungen, wie die Logotherapie V. E. Frankls,
die Neoanaylse Schultz-Henckes, die Personale
Psychotherapie, Szondis Schidesalsanalyse, die
Daseinsanalyse sowie Graf Diirdkheims Psycho-
therapie im Geiste des Zen zum Thema Reli-
gion zu Wort. Der ganzheitlich anthropologi-
sche Grundzug der Darstellungen wird als be-
sonders wohltuend empfunden. Mit grofler Be-
friedigung stellt man fest, welch reichhaltiges
Material die moderne Psychotherapie einer
ganzheitlichen Anthropologie anzubieten ver-
mag — vermutlich gerade wegen der Vielfalt
ihrer durch die therapeutische Praxis nahegeleg-
ten Standpunkte.

Zugleich wird deutlich, daf} die religitse The-
matik der Tagung nicht allein der Anwesen-
heit von Theologen und Seelsorgern zu dan-
ken ist. Auch der Therapeut hat gelernt, der re-

ligisen Problematilk seines Patienten vorurteils-
freier zu begegnen, wenn er nicht gar mit C. G.
Jung das religiose Problem als das tiefste Pro-
blem aller Patienten, die jenseits der Lebens-
mitte stehen, ansieht. Freilich besagt das nich,
dafl das religiése Phinomen bereits bei allen
Psychotherapeuten die gebiihrende Einschit-
zung gefunden hat. Tatsichlich werden in der
Begegnung mit dem Religitsen die geheimen,
oft uneingestandenen Aprioris offenkundig, die
den Menschen auch dort bestimmen, wo er sich
nur den objektiven Gesetzen seiner Wissen-
schaft verpflichtet glaubt. Gewiff verlangt der
Patient vom Analytiker zuallererst, daf} er
seine Kunst verstehe: Glauensbekenntnis und
persénliche Religiositidt ersetzen mangelndes
Konnen nicht; kann aber der Therapeut dem
religivsen Problem des Patienten in rechter
Weise begegnen, wenn er nicht selbst ein ,reli-
gioser Mensch ist, wenn er nicht offen ist fiir
die ganze Wirklichkeit Mensch, d. h., auch fiir
die geheimen Urgriinde und Beziige, aus denen
der Mensch lebt, ohne sich reflex dariiber Re-
chenschaft geben zu konnen? Ohne dieses , Apri-
ori“ der Offenheit kann die Gefahr der psy-
chologistischen Reduktion des Religidsen nicht
vermieden werden. Erfreulicherweise sind sich
die Psychotherapeuten dieser Tatsache in wach-
sendem Mafl bewuflt, wie der Tagungsbericht
zeigt. Um so mehr ist zu bedauern, dafl die
Gruppe der Theologen und Seelsorger anschei-
nend nicht ausreichend vertreten war. Wie ist
es sonst zu verstehen, dafl ein Arzt den Theo-
logen den groflen Wert der Mystik in Erinne-
rung rufen mufite und den Wunsch aussprach,
die Theologen mochten Mystiker werden? (243)
Sollte es wahr sein, dal kaum einer der an-
wesenden Theologen perstnliche Erfahrung des
Religidsen, verbunden mit theologischer Re-
flexion, zum Thema der religitsen Erfahrung
beigetragen hat? Denn die Erfahrung ist doch
das gemeinsame Terrain, auf dem sich Psycho-
therapie und Religion (Theologie) begegnen
konnen! Soll die religitse Erfahrung, so wie ~
sie die therapeutische Praxis antrifft, richtig
verstanden werden, dann mufl sie zusammen-
gesechen werden mit dem téglichen religiGsen
Daseinsvollzug, der u.a. auch Gegenstand der
Seelsorge ist, und seiner theologischen Refle-
xion. Eine andere Frage, die niher untersucht
werden miifite, betrifft die Differenz zwischen
dem religitsen Erleben im allgemeinen und
jenem religitsen Erleben, das durch den Offen-
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barungsglauben entscheidend gepragt ist. Letz-
teres stellt ndmlich Probleme eigener Art, die
mit dem allgemeinen Begriff von Religion nicht
verstanden werden kénnen. — Trotz dieser kri-
tischen Bemerkungen ist der vorliegende Ta-
gungsbericht ein wertvoller Beitrag zu einer
modernen, religids fundierten Anthropologie.
N. Mulde S]

VETTER, August: Personale Anthropologie. Auf-
riff der humanen Struktur. Freiburg, Miinchen:
Alber 1966, 192 S. Lw. 19,50,

Das Bild des Menschen ist heute mehr denn
je umstritten. Das kommt daher, daff sehr oft
ein Teilaspekt zum Ganzen erklirt wird; unter
dem Einflufl der Naturwissenschaft ist dies be-
sonders das Animalisch-Triebhafte. Demgegen-
tiber wird hier wieder eine ganzheitliche Schau
des Menschen gegeben. Die von den modernen
Theorien meist iibersehene vegetative, ,schla-
fende“ Lebensgrundlage wird wieder gebiih-
rend gewiirdigt. Sie ist mitbeteiligt an den weit
verbreiteten archaischen Symbolen, in denen
sich das Wesen des Menschen darstellt. Kost-
bares altes Erkenntnisgut kommt dadurch wie-
der zur Geltung. Vom Tier unterscheidet sich
der Mensch durch die ,Instinktenthebung®; der
von auffen kommende Eindruck ruft nicht auto-
matisch das entsprechende Verhalten hervor,
was dem Tier seine Sicherheit gibt. Der Mensch

hat keine naturhafre Mitte, sondern muf} sie

nun selbst gewinnen. Sie ist im Affekt und in
der Einbildungskraft zu suchen, die sowohl mit
dem Geist wie mit dem Lebensgrund in Be-
ziehung steht und beide verbindet. Es wire aber
falsch, wie dies oft geschieht, in ihr wie auch in
Trieb und Instinkt nur die aktive und schopfe-
rische Seite zu sehen; gleich wesentlich, zeitlich
aber vorgingig ist die aufnehmende, die pathi-
sche Seite. In der Tat ist das Psychische die
Stelle, wo Geist und Leib sich begegnen und
zu dem einen Menschen sich verbinden. Phanta-
sie und Traum kommen wieder zu ithrem Recht,
und die Erfahrung der Transzendenz erweist
sich als wesentlich zum Menschen gehorig. So
entsteht ein allseitig ausgewogenes Bild des
Menschen, in das sich die Erkenntnisse der ver-
schiedenen Schulen ohne Einseitigkeit und sich
gegenseitig erginzend einordnen lassen. Die
Darstellung ist flissig und leicht verstindlich.

A. Brunner S§]
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GriesL, Gottfried: Pastoralpsychologische Stu-
dien. Innsbruck-Wien-Miinchen: Tyrolia 1966.
274S. Lw. 21,-.

Eine moderne Seelsorge — modern deshalb,
weil sie dem Menschen von heute seinem Selbst-
verstindnis gemif} begegnen und helfen will —
kann auf eine Begegnung mit der Psychologie
und Psychotherapie nicht verzichten. Sowenig
beide Disziplinen eine neue Heilslehre sein kin-
nen, miissen sie doch in ihrer Bedeutung fiir eine
philosophisch-theologische Anthropologie wie
fir Erziehung und Seelsorge erkannt werden.

Diese Begegnung wird vorbildlich in der vor-
liegenden Sammlung von Aufsitzen vollzogen.
Griesl beschiftigt sich mit dem Problem der
Lebenshilfe (Die Angst des modernen Men-
schen; Das zwangsneurotische Beichtkind; Ju-
gendliche Selbstbefriedigung; Der Mensch in
der Erwartung seines Heiles), der Erziehung
(Religiose Erziehung im Maidcheninternat;
Selbsterziehung des Lehrers; Gewissen und
Uber-ich) und der Priesterbildung (Anthro-
pologische Voraussetzungen der Priesterbil-
dung; Liicken in der Seminarerziehung; Ent-
mutigung und Gottvertrauen des Priesters). Die
Beitrage griinden in einer groflen Erfahrung
und zeugen von einer ,reflektierten Seelsorge®.
Thr Bezug zur Realitit wird greifbar; der Im-
perativ zu ihrer Bewiltigung ist glaubwiirdig
und vollziehbar. Griesl tiberwindet sowohl den
Psychologismus wie die Geringschitzung der
Psychologie von seiten der Seelsorger. Gerade
wegen seines ausgeglichenen Urteils vermag er
zu einer Aufarbeitung jener menschlichen Si-
tutationen anzuleiten, die oft primir psycholo-
gisch und erst sekundir moraltheologisch rele-
vant sind.

Die Selbstbefriedigung (50 ff.) wird wohl
als Fehlhaltung in die komplexe Situation ein-
geordnet, doch wird ihr mit der unschénen Be-
zeichnung ,der Onanist® (67) unrecht getan und
mit der Redeweise ,der einzelne Siindenfall®
(59) wiederum zu viel moraltheologische Be-
deutung beigemessen. Ferner ist es unrichtig,
von einer ,Frage-Onanie“ (54) zu sprechen. —
Einer Ubertreibung des psychischen Phinomens
kommt es gleich, wenn die Trotzperiode mit
einer ,akuten Erkrankung® (118) verglichen
wird. — Das kritische Jahr fiir die religitse Rei-
fung ist heute sicher nicht mehr das 17. Lebens-
jahr. Die religitse Entscheidung nimmt auf
Grund der Akzeleration einen langen Zeit-
raum in Anspruch, der sich vom 17. bis zum
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20., wenn nicht gar bis zum 24. Lebensjahr hin-
zieht. — Uneingeschrinkte Zustimmung ver-
dient die Einordnung der emotionalen Bildung,
einer ,Herzensbildung®, in das Zentrum der
religisen Erziehung; sie baut die verhingnis-
volle Intellektualisierung des Glaubens ab.
Das Buch fiihrt den Erzieher im Priester-
seminar, im Internat, in der Jugendseelsorge
wie jeden ,Seelenheil-Kundigen® in die Ur-
sachen der oft empfundenen Probleme ein und
gibt eine giiltige Antwort.
R. Bleistein S]

Rubpin, Josef: Fanatismus. Eine tiefenpsycholo-
gische Analyse. Olten, Freiburg: Walter 1965.
211 S. Lw. 18,—.

Auch die christliche Religiositit ist allen Ge-
fahrdungen von links und rechts ausgesetzt,
von der Wattepackung in subjektive religitse
Gefiihle bis hin zum Fanatismus. Es ist ein
Verdienst von Josef Rudin, dem Ziiricher Theo-
logen, Psychotherapeut und (aus beiden Quel-
len) Anthropologen, eine Studie iiber den Fana-
tismus geschrieben zu haben, die im groflen
Rahmen dhristlicher Anthropologie steht. Vom
Extrem des Fanatismus her zeigen sich Unter-
scheidungsmdglichkeit und Unterscheidungsnot-
wendigkeit der christlichen Botschaft von
menschlicher Religiositit.

Aktuell ist Fanatismus als individuelles und
noch mehr als kollektives Verfallensein an psy-
chische Krifte, eine dauernde Gefahr selbst auf-
geklirter Menschen und Vélker. Aktuell ist das
Problem des Fanatismus in jeder religiosen Ge-
meinschaft, scheint doch eine bevorzugte Aus-
wirkung fanatischer Haltung sich des Religis-
sen, auch innerhalb des Christentums zu be-
michtigen. Die Wurzel des Begriffs Fanatismus
in der Antike ist auch im religitsen Bereich zu
suchen als ,von einer Gottheit in Entziickung,
in rasende Begeisterung versetzt* sein (22).

Fanatismus in gegenwdrtiger Sicht aber ist
als Phinomen breiter, in allen Lebensbereichen
kann sich das alles verniinftige Mittelmaf {iber-
schreitende ,Rasen® in Enthusiasmus zeigen. Es
ist ein Grundanliegen von Rudin, das Thema
seines Buches in solch weitem Horizont zu un-
tersuchen und das Phidnomen des Fanatismus
aus dem Zusammenhang der Lebensbereiche des
Politischen, Kulturellen und Religitsen abzu-
lesen; zur Illustration dienen Beispiele aus der
Welt-, Kirchen- und Kunstgeschichte (dazu

7 Seiten Abbildungen). Wenn deshalb Fanatis-
mus zuerst als ,Intensititsproblem® gesehen
wird, dann als ,Problem der Werthaltung®
und erst in dritter Linie als ,Problem der Pa-
thologie®, so kommt das Phinomen selbst zur
Sprache, besonders in der ,,Wertbindung® des
Fanatikers, die in vielen Fillen sein eigenes
Selbstverstandnis darstellt. Wenn sich anschlie-
Bend , wohl fiir die meisten Fille tiefenpsycho-
logische Deutungen von selbst aufdringen® (24),
zu denen sowohl Freud wie C. G. Jung Kli-
rendes beitragen (186f.), so vermeidet dieses
methodische Vorgehen durch Schulmeinungen
vorbestimmte Einseitigkeiten.

Fiir den Umgang mit Fanatikern sind leider
nur kurze Hinweise gegeben: Eine Warnung
zur Vorsicht, denn ,die Méglichkeit des psy-
chotischen Untergrundes muf auf alle Fille im
Auge behalten werden® (196); analytische Be-
handlung ist in manchen Fillen angezeigt (wo-
bei die Studie dem Fachmann indirekt viele
Einsichten fiir Diagnose und Therapie gibt).
Wichtiger ist dem Verfasser ein Hinweis fiir die
Vorbeugung eines neuen kollektiven Fanatis-
mus durch entsprechende Erwachsenenbildung.

Gegeniiber einer ,heiteren Grausamkeit® rein
psychoanalytischen Vorgehens, das den ,Geist
wie Physik® analysiert und berechnet, erscheint
dieses Buch in seiner Erweiterung auf anthro-
pologische Sehweise als Beispiel fiir menschen-
wiirdige Einordnung der Tiefenpsychologie. Pa-
storaltheologisch ist es ein wichtiger Beitrag fiir
die ,Unterscheidung des Christlichen von na-
tiirlicher Religiositit. Das Evangelium bedarf
andererseits zu seiner Realisation der natiirli-
chen religiosen Krifte des Menschen. Die rich-
tige und gesunde Verbindung beider ist ein
Problem heutiger Pastoraltheologie; das Buch
von Rudin gibt auch in diesem Zusammenhang
wertvolle Anregung. - J. Goldbrunner

UNGER-DREILING, Erika: Die Psychologie der
Naturviolker  als historische Grundlagendiszi-
plin. Wien: Herder 1966. 206 S.

Die empirisch faflbaren Kulturen der Natur-
volker zeigen ein einheitliches Welthild, das
»organische Weltbild. Es ist dadurch bezeich-
net, dafl die Gesamtheit des Wirklichen un-
reflex mit Hilfe der organisch-psychischen Ka-
tegorien verstanden wird und die Einstellung
des Menschen zur Welt cbenso unreflex in das
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Gegenstindliche verobjektiviert, den erkannten
Dingen als ihre Eigenschaft zugeschrieben wird.
Die These des Buches ist, daff die genaue Kennt-
nis dieses Weltbildes fiir das Verstindnis auch
des Menschen aus schriftlosen Kulturen uner-
[dflich ist und eine einheitliche Grundlage fiir
Geschichte wie Vorgeschichte abgeben und so-
mit die Kluft zwischen beiden ausfiillen kann.
Denn es ist anzunchmen, daff dieses Weltbild
von Anfang an allgemein war. Hinweise dar-
auf geben gewisse weit verbreitete Gemeinsam-
keiten, die man sonst auf Entlehnungen zurtick-
zufithren geneigt ist, die aber tatsiachlich iiber-
all gleich urspriinglich sind. Als Beispiele bringt
das Buch das kosmische K&nigtum und die
Megalithkultur. Ebenso weist die Sprachwissen-
schaft in die gleiche Richtung. Mit Lohmann
unterscheidet die Verf. zwei grofle Sprachgrup-
pen, die ,supponierenden und die ,nicht sup-
ponierenden® Sprachen (168). Diese sind noch
stark Ausdruck der affektiven Einstellung zu
den Dingen und Ereignissen; Wort und Sache
sind noch nicht klar geschieden. Die Affekt-
betontheit findet ihren Ausdruck im Wortton,
wihrend dagegen die differenzierenden Endun-
gen und Flexionen fehlen. Im Chinesischen hat
sich eine solche Sprache bis in eine Hochkultur
hinein erhalten; dieses ldft deshalb Schliisse
auf den vorgeschichtlichen Menschen zu. Das
Indogermanische hat sich vom organischen Welt-
bild am meisten entfernt; der Ausdrude des
Affekts ist immer mehr hinter der objektiven
Erfassung der Wirklichkeit und dem Ausdruck
der vielfachen Bezichungen zuriickgetreten. —
Die Grundthese von der allgemeinen Verbrei-
tung des organischen Weltbildes hat wohl die
grofite Wahrscheinlichkeit fiir sich, wobei aller-
dings nicht vergessen werden darf, daf auch
in thm der Geist als Hauptfaktor, wenn auch
unreflex, wirksam war; dies kommt in dem
Buch nicht geniigend zur Geltung und erklirt
gewisse schiefe Behauptungen und manche Un-
ausgeglichenheiten, so dafl man zuweilen den
Eindruck bekommen kénnte, die Verf. sehe in
diesem Weltbild einen urspriinglichen Natura-
lismus, wo die Auffassungen heutiger Primiti-
ver gerade in die Gegenrichtung weisen. Auch
die sprachwissenschaftlichen Ausfithrungen ver-
dienen Beachtung. Aus der Struktur der ver-
schiedenen Sprachen und Sprachgruppen lassen
sich Erkenntnisse tiber die geistige Struktur und
Einstellung der entsprechenden Menschen ge-
winnen; sind sie doch deren unmittelbarster
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und unreflexer Ausdrudk. Es ist zu bedauern,
dafl ein frither Tod die Verf. daran gehindert
hat, ihre Theorie weiter zu unterbauen und in
Einzelheiten zu berichtigen. A. Brunner S]

Kommunismus

THiESEN, Affonso Urbano: Lenins politische
Ethik nach den Prinzipien seiner politischen
Doktrin. Eine Quellenstudie. Miinchen, Salz-
burg: Anton Pustet 1965. 350 S. Lw. 27,-.

Ethische und anthropologische Fragen stehen
bei den marxistischen Philosophen heute zwei-
fellos im Mittelpunkt des Interesses. Von vie-
len Marxisten wird Marxismus unter bewufi-
tem Absehen etwa von der gesamten ontologi-
schen Kategorienlehre des Dial. Materialismus
sogar als Anthropologie schlechthin gedeutet.
So ist es nur zu begriiflen, wenn jetzt — erst-
mals — der Versuch gemacht wurde, der Bedeu-
tung von Ethik und Moral im Denken Lenins
nachzugehen. In einer auflerordentlich fleiffi-
gen Arbeit hat Thiesen unter dieser Riicksicht
das Schrifttum Lenins durchforscht, wobei er
von der richtigen Einsicht ausging, dafl man
Lenins ethische Anschauungen nicht darstellen
kann, wenn man die Untersuchung auf die sich
ausdriicklich mit Ethik und Moral befassenden
Aussagen beschrdnkt; so kommen alle irgend-
wie mit ethischem Verhalten zusammenhingen-
den Stichworte zur Sprache: der Staat, das Pri-
vateigentum, die Massen, die Revolution, die
Partei u. a. m.

Thiesen hat es sich bei seiner Arbeit zum
Grundsatz gemacht, ,Lenin mit Liebe und Ehr-
furcht zu behandeln® (25) und nur ,eine imma-
nente und sachliche Kritik® zu iiben (88). Er
glaubt, bei seiner Untersuchung von den ,Hand-
lungen® Lenins absehen zu diirfen (25). Hinsicht-
lich dieser Beschrinkung wird der gewichtigste
Einwand gegen Thiesens Methode zu erheben
sein. Ist es zulidssig, das Schrifttum eines Politi-
kers und Agitators zu behandeln als wenn es
das Werk eines systematischen Philosophen wiire?
Thiesen achtet nie darauf, ob eine bestimmte
Aussage vom verfolgten Exilpolitiker oder vom
siegreichen Staatsfilhrer Lenin gemacht wurde,
ob sie in den der eigenen Selbstverstindigung
dienenden ,Philosophischen Heften® oder in
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einem Propagandaflugblatt zu finden ist. Ge-
rade bei einem Politiker und Marxisten (!) wie
Lenin gehdren Theorie und Praxis untrennbar
zusammen, wobei die Theorie ihre Deutung nur
von der Praxis her erfahren kann, wie sie auch
jeweils von der Praxis her formuliert ist. Bei
Beachtung dieses Kriteriums der Praxis wiirde
sich bei einigen Zitaten wohl eine andere Be-
wertung und Deutung ergeben als Thiesen sie
vorschligt.

Thiesen kommt am Ende seiner Untersuchung
zu dem Ergebnis, dem man wohl zustimmen
mufl: ,Lenin kennt keine alle Menschen ver-
pflichtende Ethik® (309). Sein weiterer Schlufi:
»eine politische Ethik Lenins gibt es nicht®
(310, 311), vermag den Rez. allerdings nicht
zu iiberzeugen. Zur Begriindung fithrt Thiesen
das von Lenin vertretene Prinzip der Zwedk-
mifligkeit an, das ihm ,gestattet, jeden Gedan-
ken, selbst einen verbrecherischen, anzunehmen®
und den ,von Lenin nie widerrufenen Deter-
minismus® (311). Doch scheint ein solcher Schluf§
nur moglich, wenn man von den Kriterien einer
nicht-marxistischen Ethik ausgeht. Die Frage,
ob es nicht doch eine typisch leninistische Ethik
gebe, bleibt unbeantwortet.

Trotz dieser Einwinde ist Thiesens Arbeit eine
sehr niitzliche Untersuchung, nicht nur wegen
mancher wertvoller Beobachtungen, z.B. dafl
Lenin bei der Beurteilung ethischen Verhaltens
immer von ,,auffermenschlichen Umstinden® aus-
geht (315 ff.), sondern vor allem, weil sie die
in Frage kommenden schriftlichen Aussagen Le-
nins wohl liickenlos bietet. P. Eblen S|

Bilanz der Ara Chruschtschow. Hrsg. von Erik
BOETTCHER, Hans-Joachim LIEBER und Boris
MEISSNER. Stuttgart, Berlin: Kohlhammer 1966.
391 S Lw. 38—

Diktatoren konnen einen wertvollen wissen-
schaftlichen Dienst erweisen, wenn sie rechtzei-
tig gestiirzt werden. Einen solchen leistete
Chruschtschow der Deutschen Gesellschaft fiir
Osteuropakunde. Sechs Monate nach der Sitzung
der Gesellschaft, die in Miinster vom 14. bis
16. April 1964 unter dem Generalthema ,, Wand-
lungen in der Sowjetunion seit Stalins Tod®
stattfand, wurde er abgesetzt. So konnten die
Referate der Tagung mit einigen Anderungen
und Erginzungen bereits im Frithjahr 1966 als
»Bilanz der Ara Chruschtschow® in Buchform

herausgegeben werden. Das Zentralkomitee der
KPdSU ermdglichte in dieser Weise, dafl die
deutsche Offentlichkeit in einer Rekordzeit eine
wissenschaftliche Analyse mit 21 z.T. hervor-
ragenden Beitrigen iiber die 11 Herrschafts-
jahre Chruschtschows vorgelegt bekam.

Zum 1.Teil, der den wirtschaftlichen und
politischen Problemen gewidmet ist, schrieb Erik
Boettcher, Professor in Miinster, die Einleitung:
»Wandel und Kontinuitdt im sowjetischen Sy-
stem“. Er erblickt das Positive der Wandlun-
gen darin, dafl ,ein von spontanen Entschei-
dungen abhingiger allgemeiner Fortschritt zum
Trager der Transformation geworden ist ...
Die Zeit der ,Revolution von oben‘ mit der
Konsequenz der totalen Unsicherheit des ein-
zelnen, der Gruppe und der Gesellschaft ...
scheint voriiber zu sein® (15). Was Chrusch-
tschow betrifft, so hitte dieser nur das ausge-
fihrt, wozu die Zeit reif war. Seine Experi-
mentierfreudigkeit und seine Unruhe hitten
allerdings eine allgemeine Unsicherheit im Par-
teiapparat hervorgerufen, die ihm zum Fall-
strick geworden sei.

Zwei der Einzelanalysen des 1. Teils, der sich
in ,,Geographie und Landeskunde®, , Wirtschaft
und Wirtschaftslehre®, ,,Verfassung, Recht und
Politik“, ,Biindnis und Militdrstrategie® glie-
dert, sollen besonders hervorgehoben werden.

Karl C. Thalheim (,Die Verinderungen im
sowjetischen Wirtschaftssystem in der nachstali-
nistischen Ara“) meint, da§ man nur mit Vor-
behalt von einer Liberalisierung dieses Systems
sprechen kdnne. Die Machthaber hitten zwar
auf den Terror verzichter (Beseitigung der
Zwangsarbeitslager), die Zwangselemente der
Arbeitsverfassung abgebaut und in der Planung
die individuellen Konsumgiiter stirker bertick-
sichtigt. Dagegen sei in der Eigentumsverfas-
sung keine Liberalisierung erfolgt. Im Len-
kungssystem wiirden die Entscheidungen immer
noch autoritir von politischen Instanzen ge-
troffen. Der Begriff ,Liberalisierung® sei des-
halb nicht relevant.

Am Beitrag Boris Meifiners tiber , Wandlun-
gen im Herrschaftssystem und Verfassungsrecht
der Sowjetunion® ist bemerkenswert, daf} die-
ser hervorragende Kenner der Sowjetunion noch
immer mit dem Konzept der ,totalitiren Herr-
schaft“ operiert, ohne zur ,Totalitarismus-Dis-
kussion®, die in der deutschen Wissenschaft
stattgefunden hat, Stellung zu nehmen. Nach
Meifiner setzt sich die sowjetische Herrschaft
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immer noch aus drei Komponenten zusammen:
der unbeschrinkten Parteiautokratie, der tota-
len Kontrolle und der totalen Planung. ,Die
Entstalinisierung hat zu einer Auflodkerung
und Modernisierung des autokratisch-totalitd-
ren Herrschaftssystems gefiihrt, die entscheidende
Abkehr vom Totalitarismus aber nicht bewirkt®
(168). Aussichten zu einer Anderung ergeben
sich daraus, daf die liberalen gesellschaftlichen
Krifte zunehmen, wihrend sich ,die Partei-
diktatur abnutzt.®

In der Einfithrung des 2. Teils ,Ideologie
und Gesellschaft in der Sowjetunion® befiirwor-
tet Hans- Joachim Lieber einen neuen ,,approach®
zur Deutung der Sowjetideologie. Er fingt seine
Reflexion dort an, wo Meifiner aufhért, und
kommt zu dem Ergebnis: ,Es scheint nicht
mehr méglich, alles, was im Umbkreis vom dia-
lektischen und historischen Materialismus ge-
schieht, einfach und unmittelbar als Variation
der Ideologie ... abzutun und zu diskreditie-
ren® (256). Die sowjetischen Politiker miifiten
heute einer differenzierten Gesellschat Rech-
nung tragen, die eigenen Gesetzen der Entwick-

ZU DIESEM-HEFT

lung folgt. Vom Problem ,Ideologie und Poli-
tik® miisse sich die Ideologie-Kritik mehr und
mehr der Frage ,ldeclogie und Gesellschaft®
zuwenden. Nur so kénne man ,die konformi-
stische Selbstideologisierung® der Sowjetgesell-
schaft erfassen.

Die Abschnitte des 2. Teiles tragen die Titel:
»Geschichte, Soziologie und Philosophie* und
»Philosophische und ideologische Fragen der
Naturwissenschaft und Kybernetik®, wobei der
Beitrag von Helmut Fleischer ,Wandlungen in
der sowjetischen Philosophie® besonders erwih-
nenswert ist. Am Ende seines reichlich doku-
mentierten Referats kommt Fleischer zum
Schluf}: ,Die Sowjetphilosophie bietet heute be-
reits ein merklich gewandeltes Bild ... Sie hat
an Souverdnitit, an Potenz und an Niveau ge-
wonnen“ (302).

Das mit einem brauchbaren Personen- und
Sachregister ausgestattete Werk vermittelt die
spannungsgeladene Atmosphire grofler ge-
schichtlicher Wandlungen mit unsicherem Aus-
gang. Eine verdienstvolle Leistung.

G. Pesch

RicHARD HAUSER ist Stadtpfarrer in Heidelberg und hat einen Lehrauftrag fiir katholische Theo-

logie an der Universitit Heidelberg.

Lupwic WIEDENMANN gehort der Redaktion der Zeitschrift ,Die katholischen Missionen® in

Bonn an.

PeTER EHLEN studiert Fragen der marxistischen Philosophie sowie osteuropiische Geschichte und

Literatur an der Freien Universitit Berlin.

CARL FRANKENSTEIN ist 0. Professor fiir Sondererzichung an der Hebriischen Universitit

Jerusalem.

WorreanG BUCHEL ist Professor fiir philosophische Probleme der Physik am Berchmanskolleg

Pullach.

Lupwic MutH trat vor allem durch Veroffentlichungen zu Fachfragen des Buchhandels hervor.

Er ist Verkaufsdirektor im Verlag Herder.
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Tage der Wiinsche

Roman Bleistein S]

Weihnachten und Neujahr sind Tage der Wiinsche. Wir versenden Gliidswunsch-
karten, wir empfangen sie. Wir wiinschen einander alles Gute, alles Schone, sogar
Unsagbares: Viel und Alles. Je wissender unsere Wiinsche sind, um so schwerer
sind sie zu sagen. Man kann schweigenden Mundes mit einem Blick und einem
Hindedruck glaubwiirdiger wiinschen als mit langer, wohlgesetzter Rede. Was
geht im Wiinschen eigentlich vor sich?

Zugegeben: der Wunsch kann zur Konvention erstarren, zu einer holzernen
Formel, die gesagt, aber nicht empfunden wird; er kann wie eine wohlklingende,
aber wertlose Miinze weitergereicht werden: er wird im Tiefsten zu einer Beleidi-
gung. Aber ist das nicht das Risiko jeder Begegnung von Mensch zu Mensch, daf}
man das neue Engagement, den Einsatz des Herzens, nicht wagt und sich hinter
alten Formen, Formeln und Gewohnheiten verbirgt? Welche Flucht lige nicht
naher als jene, unverantwortet ins Handliche und Uberkommene zu entrinnen?

Kern und Wurzel des Wunsches ist nichts anderes als Liebe. In ihm ruht ein
heimliches Ansinnen: Hinweis, Mahnung, Aufruf, Bitte. Er entspringt aus einer
geheimen Ubereinkunft zwischen dem Wiinschenden und jenem, dem der Wunsch
gilt. Wer konnte demnach einem ginzlich Fremden etwas wiinschen? Nur Ver-
traute konnen wiinschen.

Wiinsche sagen mehr als ein Gutes, das kommen soll. Sie stehen in einer Situa-
tion, sie haben ihren Hintergrund. Sie leben von Erfahrung und Phantasie, von
Wissen und Ahnung, von Befiirchtung oder verhangnisvoller Unterstellung. Damit
aber wird das, was hofliche Chiffre ist, zu einem bedeutungsvollen Wort. Man
mufl Wiinsche zu lesen und zu horen verstehen. Sie werden begriffen aus ihrem
Zusammenhang. Thr Gewicht, ihre Grenze und ihre Grofle wachsen aus ihrem
Quellgrund; in ihnen vereinigen sich viele Rinnsale: Liebe, Erkenntnis und Soli-
daritit.

Sucht man aber das Wesen des Wunsches zu ergriinden, so stofit man in seinem
Innersten auf eine Aussage unseres Menschseins. Bringt er doch mehr unsere Ohn-
macht an den Tag als unsere Macht. Meist steht das, was wir wiinschen, auflerhalb
unserer Verfiigung. Wir kdnnen es weder schenken noch leihen; wir kénnen es
,nur® wiinschen, das heifit zugunsten eines anderen begehren. Wiinschen wir zum
Beispiel Gliick, so konnen wir es nicht wie eine kdufliche und erstandene Gabe geben.
Wenn wir unsere Situation wahrnihmen, kénnten wir nur sagen: Lebe so, daf}
Du gliicklich bist. Unser leichthingesprochener Wunsch wird zu einer Mahnung
und darin zugleich zu einem von Liebe getragenen Eingestdndnis unserer Schwiiche.
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Wiinschen wir alles Gute, so stockt uns bereits der Atem, wenn wir den Satz:
Ich wiinsche Dir alles Gute! in Ruhe bedenken. Gibt es denn das Gute so allgemein?
Das Gute allgemein gibt es nicht. Was ist dann aber hier und jetzt das Gute fiir
diesen Menschen? Wer von uns wiiffite endgiiltig und abgerundet um die innere
Verfassung des anderen, um sein Verlangen wie um seine Sehnsucht? Wo wir also
alles Gute wiinschen, verallgemeinern wir; wir gestehen dabei unsere Unwissen-
heit ein. Der Wunsch bleibt deshalb wahr, weil man im Allgemeinen seltener irrt
als im Besonderen.

Wir wiinschen Gesundheit, langes Leben, heitere Tage, Freude, Gottes Segen —
sind das nicht mehr Eingestindnisse unserer ohnmichtigen Liebe als Worte einer
von Liebe getragenen Macht? Denn all dies muf} der andere sich schenken lassen;
er muf} sich dafiir bereiten, mufl sich auftun. Der andere muf} sich mithen: wir kon-
nen ihm diese Miihe nicht abnehmen! Was vermag als Hinweg dazu unser Wunsch?
Das Vermégen einer Einladung? Das Vermichtnis eines Liebenden? Um aber hier
nicht nur Ohnmacht zu sehen, Grenzen aufzurichten, an denen unsere gutgemein-
ten Wiinsche endigen, miissen wir anerkennen, dafl wir unsere Wiinsche mit Ge-
schenken begleiten konnen. Geschenke beglaubigen und unterstreichen; sie iiber-
winden das Unvermdgen. Sie bringen zumindest die Freude, die unser Wunsch
meint, aber nicht geben kann. Geschenke dinglicher Art vermdgen dies, denn in
ihnen geht etwas in des anderen Besitz iiber, was unser war, besser: was wir selber
sind. Im Geschenk werden wir selbst des anderen. ,,Es ist das Herz, das gibt, die
Finger geben nur her®, sagt eine afrikanische Volksweisheit.

Es gibt auch das Geschenk des Gebetes, mit dem wir unsere Wiinsche begleiten.
Ist es dann nicht kurios: Wir wiinschen und spielen durch unser Gebet — gleichsam
unter der Hand — Gott die Aufgabe zu, fiir unser Wort einzustehen! Aber so tun
wir Menschen oft: Wir sprechen grofle Worte und lassen sie von anderen einlSsen.
Trifft dies nicht auch fiir diese Situation zu, wo wir unsere Wiinsche mit unserem
Gebet begleiten, wie wir so sagen?

Im Wunsch iiberschreiten wir die Grenze des Profanen und wechseln iiber in den
Raum des Religitsen. Wiinschend stehen wir vor Gott. Damit riickt der Wunsch
in die nichste Nihe des Gebetes und der Fiirbitte. Zumindest aus der Ver-wiin-
schung wird uns klar, da Wiinschen den Menschen in eine Beziehung zu Gott
bringt; denn der Verwiinschte soll aus der Gnade Gottes gestofien werden. In das
Heil Gottes aber wird gebracht, wem gewiinscht wird.

Die Analyse unseres Wiinschens zeigt uns den Menschen, wie er ist: er ist be-
grenzt und versucht in seiner Liebe immer wieder die Gemarkung seiner Moglich-
keiten zu tiberschreiten. Er mochte mehr und machtiger sein, als er ist. Er ist klei-
ner als er wahrhaben will. Ist es recht, dafl wir dies so selten bedenken? Unsere
Wiinsche wiirden rar, wenn wir uns ihres Anspruchs vergewisserten. Dies wiirde
auf jeden Fall geschehen: wir wiinschten bedachter, aufrichtiger, ehrlicher, sozu-
sagen menschlicher. Wiinschen ist menschlich.
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Wiinschen ist nicht gottlich. Der Wunsch ist keine gottliche Kategorie. Oder fin-
det sich in den Begegnungen Gottes mit den Menschen, wie sie uns in der Heiligen
Schrift aufgezeichnet sind, je das Wort gottlichen Wunsches? Gott ist anders: Gott
beschliefit, fordert, verheifit, schenkt. Damit wird greifbar, dafl er in der Tat nicht
nur Herr seiner selbst, sondern auch Herr der Dinge ist.

Gott beschliefit in seinem Verfiigen iiber Sein und Nichtsein der Dinge. Sein
Wille bringt die Welt hervor, gibt dem Menschen Atem und Seele. Unsere Be-
schliisse haben wohl den Charakter von Entscheiden an sich, aber sie schaffen nichts
im Nu. Gottes Beschliisse fallen mit der Wirklichkeit zusammen. Er ist ewig, wir
sind in der Zeit; er ist machtig, wir nicht. Was er in sich beschliefit, wird im Unter-
menschlichen ein Werk, trifft im Personalen auf uns als Wort der Forderung und
Verheiflung, wird uns {ibereignet als Gabe und Geschenk.

Gott fordert, stellt Anspriiche und befichlt: Tue dies, sagt er im Weg-weisenden
»Du sollst“ und im einladenden ,Du darfst“. Gott spricht uns an und verlangt
Antwort. ,Engagiere Dich, hinge mir an!* Darin ruft Gott den Menschen in sei-
ner selig-schrecklichen Freiheit auf, sich nach seiner Ordnung auszurichten, nach
einer Ordnung, deren Sinn das Heil des Menschen ist. Gott offenbart darin, daf§
er Herr des Lebens und der Gnade ist und um den Menschen weif3.

Gott verheifit. Er stellt das Heil in Aussicht und ldflt die aufgeschreckte, nim-
mermiide Hoffnung auf das Heil zueilen. Was uns bewegt, uns ohne Sorge mit
dem verheiflenden Gott einzulassen, ist das Vertrauen auf seine Treue. Kann man
sich auf die Verheiflungen eines Ohnmachtigen stiitzen, sich mit den Verheiflungen
eines Lieblosen einlassen? Wo wir uns an die Verheiflungen Gottes halten, ver-
kiinden wir darin nicht nur unsere Hilfsbediirftigkeit, sondern ebenso Gottes
Macht und Liebe.

Gott schenkt. Er {iberschreitet darin immer wieder unsere Wiinsche. Bevor wir
bitten, gab er bereits. Seine Gnade lief unserem Bitten voraus. Sie findet ihren
gemiflen Ausdruck in liebender Antwort — und was wir erbaten, wird uns wie-
derum ungeschuldet geschenkt. Weil wir die von Gott Beschenkten sind, dringt uns
das Verlangen, anderen etwas zu schenken; wir teilen darin den Reichtum, den
wir empfingen. Eigentlich ist — auch in dieser Hinsicht — jedes menschliche Ge-
schenk gottlichen Ursprungs.

Vor Gott sind wir Wesen der Gnade, selbst wenn wir uns im Blick auf uns selbst
als Wesen der Wiinsche begreifen, ablehnen oder annehmen. Gott ist wunschlos,
wir sind die Wiinschenden.
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Kirchliches Lehramt und Theologie nach dem Konzil
Karl Rahner SJ

Am 24. Juli dieses Jahres hat Kardinal Ottaviani als Pro-Prifekt der Kongrega-
tion fiir die Glaubenslehre einen Brief an die Vorsitzenden der Bischofskonferen-
zen gesandt tiber gewisse Tendenzen und Gefahren in der heutigen katholischen
Theologie und der theologischen Mentalitit in der Kirche. Dieser Brief war zu-
nichst vertraulich gedacht. Offenbar aber war die Vertraulichkeit des Schreibens
nicht aufrechtzuhalten. Sehr bald erschienen groflere und kleinere Berichte be-
ziehungsweise Ausziige in der Presse. So hat man sich in Rom entschlossen, den
Brief in den Acta Apostolicae Sedis zu verdffentlichen!. Damit ist er allen zugdng-
lich und somit auch Gegenstand 6ffentlicher Uberlegung und Diskussion geworden.

Der Brief Ottavianis an die Bischofe

Der Brief beginnt mit der Feststellung, dafl es Aufgabe des Volkes Gottes in
seiner Gesamtheit sei, alles, was doktrinal oder disziplinir auf dem IL. Vatikani-
schen Konzil beschlossen worden ist, nun auch wirklich in die Tat umzusetzen®
Der Brief fihrt dann fort, dafl es Aufgabe des Episkopats sei, diese ,Erneuerungs-
bewegung®, die das Konzil begonnen habe, zu iiberwachen, zu leiten und zu be-
fordern (alle drei Aufgaben sind gleichmiBig zu beachten, darf man wohl hinzu-
fiigen). Das miisse so geschehen, dafl die echte, unverfilschte Inhaltlichkeit und Ab-
sicht der Vatikanischen Dokumente und Dekrete genauestens respektiert werden. Es
sei Aufgabe der Bischofe selbst, diese Lehre zu schiitzen, da sie unter Petrus als
ihrem Haupt eine wirkliche Aufgabe autoritativer Lehre hitten. Es sei aber zu
beklagen, daf aus verschiedenen Teilen der Kirche Nachrichten nach Rom kommen
iiber Miflbriuche in der Interpretation der konziliaren Lehre und tber gewagte
Meinungen, die da und dort auftreten und die Geister vieler Gliubigen nicht wenig
verwirren. Man miisse zwar gut unterscheiden zwischen dem Glaubensgut und den
sonstigen Meinungen; Bemithungen zu einem besseren Verstindnis der Glaubens-
lehre seien daher zu loben. Aber der Kongregation seien doch auch aus Berichten
gelehrter Theologen und aus dem Studium verdffentlichter theologischer Arbeiten
nicht wenige Theorien bekannt geworden, die ,cinigermaflen® das Dogma und die
Fundamente des Glaubens selbst in Mitleidenschaft ziehen und sich nicht mehr ein-
fach innerhalb der Grenzen einer berechtigten freien Meinung und Hypothese
halten.

Der Brief zihlt dann Beispiele auf, die diese Beobachtung erhirten sollen, wo-

1 Vgl. AAS 58 (1966) 659—661.

2 Diese Feststellung einer so hohen kirchlichen Instanz und eines Mannes, der wirklich iiber den Verdacht einer
indiskreten Neuerungssucht erhaben ist, sollten sich vor allem jene Kreise in der deutschen katholischen Kirche (z. B.
einige Gruppen der ,Una voce®) zu Herzen nehmen, die sich offenbar das Privileg zuerkennen, das alte Wahre und
die geheiligte Tradition zu verteidigen, und sich dabei unter Umstinden nicht scheuen, Vertreter des deutschen Episko-
pats mit den torichtesten Verdiditigungen anzugreifen,
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bei ausdriicklich betont wird, es handle sich um Beispiele von solchen ,Irrtiimern®,
also nicht um eine gleichmiflige und erschopfende Darstellung dieser theologischen
Gefahren. Es werden zebn solcher Beispiele erwihnt. 1. Hinsichtlich der Offen-
barung: ein Rekurs auf die Schrift mit absichtlicher Beiseitelassung der Tradition
unter Einschrinkung der biblischen Inspiration und der Irrtumslosigkeit der Schrift
und unter falscher Beurteilung des Wertes historischer Texte. 2. Hinsichtlich der
Glaubenslehre: man sei (da und dort) der Meinung, dogmatische Glaubensformeln
stiinden so im Fluf§ der historischen Entwicklung, daf sich auch ihr objektiver Sinn
wandeln konne. 3. Hinsichtlich des ordentlichen Lehramtes, vor allem des Papstes:
es werde manchmal so vernachlissigt oder gering geschitzt, dafl es beinahe als
Gegenstand freier Meinung betrachtet werde. 4. Hinsichtlich der Existenz einer
objektiven, absoluten, festen und unverinderlichen Wahrheit: einige wiirden eine
solche beinahe nicht anerkennen und die Wahrheit einem gewissen Relativismus
unterstellen unter Berufung darauf, dafi die Wahrheit notwendig dem Rhythmus
der Entwicklung des Bewufltseins und der Geschichte folgen miisse. 5. Hinsichtlich
der Christologie: im Neudurchdenken der Christologie wiirden Begriffe verwendert,
die kaum mit dem definierten Dogma vereinbar seien; es ,grassiere® (,serpit®) ein
»christologischer Humanismus®, der Christus auf das Niveau eines beliebigen Men-
schen herabdriicke, der nur allmihlich ein Bewufitsein seiner gottlichen Sohnschaft
erworben habe; Jungfrauengeburt, Wunder und selbst die Auferstchung wiirden
nur noch verbal gehalten, aber der Sache nach zu einer rein natiirlichen Sache ge-
macht. 6. Hinsichtlich der Sakramententheologie: aufler bei anderen Sakramenten
wiirden besonders bei der Eucharistie gewisse Daten iibersehen oder nicht geniigend
beachtet; in einem iiberspitzten Symbolismus wiirden einige so vorangehen, als ob
es keine Transsubstantiation, sondern nur eine gewisse ,Iranssignifikation® gibe;
die Wahrheit des Opfers werde unbillig vernachlissigt. 7. Hinsichtlich des Bufi-
sakraments: es werde aufler der Vernachlissigung oder Leugnung des personlichen
Siindenbekenntnisses von einigen dieses Sakrament als ,Verséhnung mit der Kir-
che® aufgefafit, ohne dafl geniigend betont werde, es sei auch die Verséhnung mit
Gott. 8. Hinsichtlich der Erbsiinde: es wiirden einige (,nec desunt qui*) die Lehre
des Trienter Konzils geringschitzen oder so auslegen, dafl die Ursiinde Adams und
die Weitergabe der Schuld selbst verdunkelt werden. 9. Hinsichtlich der Moral-
theologie: nicht wenige wiirden Irrtiimer iiber das objektive Wesen der Sittlichkeit
verbreiten, das Naturrecht ablehnen, eine Situationsethik vertreten und verderb-
liche Meinungen vortragen hinsichtlich der Sexual- und Ehemoral und der Verant-
wortlichkeit auf diesem Gebiet. 10. Hinsichtlich des Okumenismus: Soschr alle
Arbeit auf diesem Gebiet zu loben sei zur Beforderung der Liebe und der Einheit
mit den getrennten Briidern, so bedauere der Apostolische Stuhl (!) doch, dafl es
Leute gebe, die in einer falschen Auslegung des konziliaren Okumenismusdekrets
die 6kumenische Arbeit so verstehen, daf} diese die Wahrheit tiber die Einheit des
Glaubens und der Kirche im Sinn eines gefdhrlichen Indifferentismus und Irenismus
verletze.

Der Brief stellt abschliefiend fest, daff solche Irrtiimer und Gefahren, die einzeln
hier und dort vertreten werden, in diesem Brief den Bischéfen in einer kurzen Zu-
sammenfassung unterbreitet werden, damit entsprechend der Amtspflicht jeder der
Bischofe ihre Uberwindung oder Verhiitung sich angelegen sein lasse. Diese Aufgabe
solle auch ein Thema der Bischofskonferenzen und des Berichts an den Heiligen
Stuhl sein.

405



Karl Rabner

Wie man sieht, werden keine bestimmten Linder genannt, in denen solche Irr-
tiimer und Gefahren besonders beobachtet werden. Werden die genannten 10 Punkte
auch als Beispiele erklirt, so umfassen sie doch soviel an theologischer Thematik
(mehr oder weniger ausdriicklich), dal man unter sie fast die ganze Theologie sub-
sumieren kann mit Ausnahme der Frage nach Gott und dem heutigen Atheismus.
An sich will der Brief sich offenbar nur mit Gefahren und Irrtiimern bei katholi-
schen Christen® und Theologen beschiftigen, doch kann man sich da und dort fra-
gen, ob nicht faktisch dariiber hinaus auf die protestantische Theologie hinausgegrif-
fen oder an deren Echo bei uns gedacht wird, das noch kaum literarisch greifbar ist,
sondern sich mehr in der Mentalitit vieler und in der miindlichen theologischen Dis-
kussion zeigt. Der Text liflt kaum erkennen, ob er die Grofie und Dringlichkeit der
Irrtiimer und Gefahren je nach dem einzelnen Thema gréfier oder bei allen unge-
fihr gleich einschidtzt.

Die Absicht dieses Aufsatzes ist es, einige theologische Uberlegungen vorzutra-
gen, die sich bei der Lektiire dieses Briefes aufdringen oder doch méglich sind. Sie
miissen hier an dieser Stelle sehr im allgemeinen bleiben, weil es selbstverstindlich
in einem kurzen Aufsatz nicht moglich ist, auf die Thematik der zehn erwihnten
Irrtiimer und Gefahren einzugehen. Das muf} der genaueren theologischen Arbeit
an anderer Stelle iiberlassen bleiben.

Zur Analysedergegenwirtigen theologischen Situation

Zunichst seien einige Bemerkungen zur geistigen Situation gemacht, in der das
Schreiben Ottavianis wohl zu lesen ist. Es ist die Situation einer gewissen Unsicher-
heit und Ratlosigkeit. Das zu gestehen, ist eines Christen und auch des Amtes in
der Kirche nicht unwiirdig. Es gibt Fragen, die gewichtig sind und fiir die doch
nicht schon gleich eine Antwort bereit ist. Eine Situation kann undurchsichtig sein;
sie kann vielschichtig sein; es kann schwer sein, die einzelnen Tendenzen, Richtun-
gen und Meinungen nach ihrem Gewicht abzuschitzen, zu wissen, ob sich etwas
vielleicht lautstark in der Kirche zu Wort meldet, aber doch peripher und fiir den
Grofiteil der Theologen und des Kirchenvolkes nicht charakteristisch ist; zu erken-
nen, was kurze, von selbst wieder verschwindende Mode, was schon Anfang ern-
sterer Gefahr ist, die noch kommt, oder wo nur ein gewisser theologischer Nach-
holbedarf mit etwas viel Lirm geliefert wird, weil frither in der Theologie ein
stagnierender Konservativismus dominierte, der sich echten Fragen eigensinnig und
ingstlich verschloB. Es bleibt also schwer zu sagen, wo wirklich Tendenzen auf-
treten, die den Glauben der Kirche gefihrden. Diese Situation einer gewissen Un-

3 Dafl die evangelische Kirche selbst noch viel stirker unter den hier angeschnittenen Fragen leidet, zeigt z. B.
deutlich der Hirtenbrief von Bischof Hanns Lilje: Hirtenbrief iiber den Kirchentag, in: Lutherische Monatshefte 5
(1966) 642—470 (vgl. auch im selben Heft Bischof H. Meyer: Theologie und Gemeinde, S. 470 ff.). Doch kann hier
natiirlich nicht auf diese andersartige Situation eingegangen werden.
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sicherheit ist in dem Brief nicht verschleiert. Er signalisiert ja Problemkomplexe
und fragt einmal, spricht Warnungen aus, trifft aber keine eigentlichen lehrhaften
Entscheidungen, nicht einmal vorldufiger Art. Das ist das gute Recht und die Pflicht
der Kongregation fiir die Glaubenslehre.

Zwischen ,Pianischem Monolithismus“ und theologischer Bilderstiirmerei

Dazu kommt folgendes: Es handelt sich vor allem heute nie bloff darum, die
alte Wahrheit zu sagen, autoritativ zu vertreten und zu Abweichungen ein Nein
zu sagen. Es geht darum, diese Wahrheit so zu vertreten, daf} sie auch wirklich
»ankommt®, willig und als von der Sache her wahr aufgenommen wird. Dazu
geniigt eben faktisch — gleichgiiltig, wie es formal-lehrrechtlich ist — die Berufung
auf die formalrechtliche Autoritit des Papstes und der Bischofe nicht. Wir sind in
die Notwendigkeit versetzt, ob wir wollen oder nicht, einen Weg zu finden zwi-
schen einem ,,Pianischen Monolithismus®4, fiir den alles klar und jedenfalls alles
einigermaflen Wichtige leicht, eindeutig und vor allem schnell entscheidbar war
und auch durch eine pipstliche Erklirung in irgendeiner Form (Enzyklika, An-
sprache des Papstes, Erklirung des Hl. Offiziums usw.) entschieden wurde einer-
seits, und einem verwirrenden Durcheinander, in dem Theologen und Laien mei-
nen, alles und jedes in Glaubenssachen nach Belieben denken und sagen zu kén-
nen andererseits.

Der erste Weg ist genau so, wie er frither beschritten wurde, nicht mehr moglich.
Es ist deutlich, daff das II. Vatikanum eine andere Methode bevorzugte, vorsich-
tiger und zuriickhaltender in dogmatischen Aussagen war, dem innerkirchlichen
»Dialog® einen grofleren Raum einrdumte, verschiedene Richtungen in der Theo-
logie unbefangener zu Wort kommen lieff usw. Es hat sich gezeigt, daf} sich in
manchen Fragen eine eindeutige, verpflichtende Lehre weniger leicht formulieren
1488, als man noch vor zwanzig Jahren meinte. Fragestellungen, theologische Ter-
minologie und Methoden haben sich in den letzten Jahrzehnten so rasch differen-
ziert, dal es viel schwieriger geworden ist, genau zu sagen, was eine theologische
Meinung eigentlich sagen will, wenn sie in eine andere theologische Sprache ,iiber-
setzt“ wird, welche ,,Ubersetzung® aber bei dem heutigen theologischen Pluralis-
mus notwendig ist.

Der zweite Weg ist fiir ein katholisches Glaubens- und Kirchenverstidndnis ein
Irrweg: Es muf} ein Glaubensbekenntnis in der Kirche geben; es gibt in der Kirche
nicht blof , Interpretamente® verschiedenster, disparater oder gar widersprechen-
der Art, hinter denen als gleichberechtigten das gemeinsam ,,Gemeinte® nur als das

4 Man entschuldige diese iibertragene Verwendung eines Wortes aus der politischen Sphire. Aber es kennzeichnet
doch, so will es scheinen, kurz und deutlich einen Stil in der Reaktionsweise des kirchlichen Amtes (der nicht einfach
identisch ist mit dem Recht und der Aufgabe des Lehramtes selbst) vor Johannes XXIII. und dem II. Vatikanischen
Konzil, einen Stil, der seit Pius IX. und vor allem seit dem Kampf gegen den Modernismus gegeben war, sein zeit-
bedingtes Recht gehabt haben mag, heute aber der Situation nicht mehr gerecht wiirde, jetzt anders sein muf}, gerade
damit das Lehramt seine Funktion wirkungsvell ausiiben kann.
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Unsagbare und Unaussprechliche liegen wiirde. Es gibt ein Lehramt, das wahr und
fiir alle verpflichtend in echter menschlicher Begrifflichkeit den Glauben der Kirche
aussagen kann, einen entgegengesetzten Satz ablehnen und auch verbindlich sagen
kann, dafl ein solcher wirklich entgegengesetzt ist, sosehr alle kirchlichen Glaubens-
aussagen auch immer einerseits hineinweisen in die Unbegreiflichkeit Gottes und
andererseits auch ein Moment einer kommunitdren Sprachregelung enthalten, die
auch anders sein konnte®. Es kann natiirlich nicht Aufgabe dieses kurzen Aufsatzes
sein, dieses ,Zwischen® in einer theologischen Wissenschaftstheorie grundsitzlich
zu begriinden oder gar praktische Regeln fiir die Verfolgung dieser ,via media“
zu geben. Hier bleibt noch viel zu tun.

Wie steht es um die Verbreitung theologischer Irrtiimer?

Die von Ottaviani genannten Tendenzen und Ansichten gibt es, auch im deut-
schen Sprachraum, wenn freilich nicht alle in gleicher Deutlichkeit. Natiirlich gibt
es solche Aussagen nicht als geschlossenes System. Auch lassen sich nicht alle Ge-
fahren und Irrtiimer in der theologischen deutschen Literatur in gleicher Weise be-
legen; vieles ist eher als eine gewisse Mentalitat vorhanden oder erst in der priva-
ten miindlichen Diskussion gegeben. Alle diese Tendenzen sind ja in der protestan-
tischen Theologie deutlich ausgesprochen, wo es sich nicht gerade um spezifisch
innerkatholische Themen handelt, wie z. B. die Transsubstantiation. Es wire also
héchst verwunderlich (gerade heute, wo beide Theologien sich viel mehr als frither
gegenseitig beeinflussen), wenn diese Tendenzen in der katholischen Theologie des
deutschen Sprachraums fehlten. Solche Tendenzen gibt es auch bei uns. Dieser Satz
soll hier nicht durch Einzelhinweise belegt werden. Schon darum nicht, weil es im
Grund gar nicht darauf ankommt, wieweit sich die in dem Brief signalisierten Ten-
denzen und Ansichten schon in eigentlicher theologischer Literatur niedergeschlagen

“haben. Es ist aber bei einer solchen Feststellung zu beachten: 1. Diese Tendenzen
haben sich — wie schon gesagt — gewif8 nicht zu einem , geschlossenen System® for-
muliert. 2. Es gibt auch Fragen, die, obwohl ebenso wichtig oder wichtiger als die
in dem Brief beriihrten, in ihm nicht genannt werden, aber beachtet werden miiff-
ten. Die Frage nach Gott, nach der Moglichkeit seiner Erfahrung, nach dem Atheis-
mus und nach all dem, was mit dieser Grundlage zusammenhéngt, gehdrt auch zu
den Problemen, die in eine Situation der Unsicherheit hineingeraten sind.

Gefahr der Verdunkelung echter Fragen

In den einzelnen im Brief genannten Problemkreisen handelt es sich fast immer
auch (nicht nur!) um echte Fragen und Dunkelheiten, um die Schwierigkeit einer
echten Synthese des Glaubensgutes mit der heutigen Gesamtmentalitdt und mit

5 Vgl. dazu K. Rahner - K. Lehmann, in: Mysterium salutis I, hrsg. von J. Feiner und M. Lohrer (Einsiedeln 1965)
686—703, bes. 693 ff.; vgl. auch ebd.727-782 (Lit.).
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neuen Fragen und Erkenntnissen aus den theologischen und profanen Wissenschaf-
ten. Mit einem bloflen Nein dagegen und einer bis in die Formulierung monotonen
Wiederholung der traditionellen Lehre ist es darum nicht getan. Das ist auch durch
das Konzil oft betont worden. Es ist aber im Schreiben Ottavianis davon doch
wohl in etwa zu wenig die Rede. Die Darstellung des Briefes leidet auch — in ge-
wisser Weise unvermeidlich — an einer Vagheit, die nicht sehr hilfreich ist. Man
wird das in einer bescheidenen Unbefangenheit sagen diirfen, auch wenn man in
Betracht zieht, dafl dieser Brief eine Anfrage an die Bischofe ist, kein langes
Exposé theologischer Lehren sein will.

Wann z. B. ist die ,,vis inerrantiae et inspirationis falsch ,eingeengt® (,,coarc-
tant®)? Es gibt ja auch eine richtige und notwendige Grenzziehung. Wann ist der
objektive Sinn einer dogmatischen Formel zu Unrecht geéindert? Es gibt ja auch
einen Wandel in der Theologie, der z. B. den bleibenden Sinn einer dogmatischen
Formel von vorher fast unvermeidlich mitschwingenden Mifiverstindnissen oder
frei diskutierbaren, frither aber nicht so deutlich unterscheidbaren Interpretatio-
nen reinigt®. Wann wird die Lehre des ordentlichen Lehramtes geringgeschitzt? Es
hat doch (auch im letzten Jahrhundert) einen theologischen Erkenntnisfortschritt
gegeben, der reformable Lehren des ordentlichen Lehramtes als auch de facto zu
reformierend erkennen lieff?. Wann ist ein falscher Relativismus gegeben? Es gibt
doch auch eine Lehrentwicklung und -geschichte, die nicht nur als Erwerb zusitz-
licher neuer Erkenntnisse gedeutet werden kann, sondern alte, ,,bleibende® Wahr-
heiten neu versteht. Welche neuen Begriffe, die in der Christologie versucht wer-
den, sind mit den christologischen Definitionen unvereinbar? Es gibt doch in der
katholischen Theologie eine christologische Neubesinnung, die eindeutig notwen-
dig ist und mit einer modernen Begrifflichkeit arbeiten muf, ohne zu theologischer
Beanstandung Anlafl zu geben. Wann wird der Definition der , Transsubstantia-
tion“ Schaden zugefiigt, wann wird der Begriff ,Agape“ ,plus aequo“ zum Scha-
den des ,Opfers® betont? Wann ist eine ,, Verdunkelung® (die es gewif8 gibt) der
Erbsiindenlehre gegeben, wenn biblische Aspekte betont werden, die in der tradi-
tionellen Erbsiindenlehre nicht deutlich genug gesehen werden? Wenn eine ,,Situa-
tionsethik“ (welche? was besagt sie?) mit Recht abgelehnt wird, welches ist ihr rich-
tiger Kern, der in der traditionellen Moraltheologie nicht gentigend klar zur Gel-
tung kommt? Welches sind die ,perniciosae opiniones® in der heutigen Sexual-
moral, und wie kdnnen sie unterschieden werden von den guten Fortschritten, die
durch das Konzil iiber die Lehre Pius XI. und Pius XII. hinaus doch zweifellos
rezipiert oder wenigstens angebahnt wurden? Wann und wodurch wird der gute
Okumenismus durch einen falschen Irenismus und Indifferentismus pervertiert?

6 Vgl. dazu K. Rahner, Zur Geschichtlichkeit der Theologie, in: Integritas. Geistige Wandlung und menschliche
Wirklichkeit, hrsg. von D. Stolte und R. Wisser (Festschrift fiir K. Holzamer) (Tiibingen 1966) 75-95.
7 Man denke nur an das konkrete Beispiel der Evolution (im Verhiltnis zum Schépfungsbegriff usf.).
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Untibersehbarkeit der theologischen Fragen und Aufgaben heute

Es ist gewif} nicht zu leugnen, daf} es die in dem Brief signalisierten Tendenzen
und Gefahren gibt. Es soll nicht behauptet werden, daf} ein solcher Brief oder auch
das kirchliche Lehramt in Rom im Augenblick viel mehr tun konnten, als eine
solche sehr allgemeine Warnung auszusprechen. Aber gerade so wird die Situation
deutlich: Die heutige Theologie verfiigt (von der Exegese, der heutigen Philoso-
phie, dem zeitgendssischen Geistesleben her) iiber eine solche Menge von Proble-
men und Instrumentarien der begrifflichen Aussage und ist so belastet mit dem
Bewufitsein der Vieldeutigkeit aller Aussagen, daf} es nicht mehr so leicht ist wie
friither, einem wirklichen oder vermuteten Irrtum eine neue, positive und vor jeder
Mehrdeutigkeit immune Aussage entgegenzusetzen, bei der alle Gutwilligen den
Eindruck haben, es sei nicht nur etwas Richtiges gesagt, sondern auch ihrem eige-
nen ,Anliegen“ Gentige getan.

Diese Situation mufl man niichtern sehen und sich deutlich machen; denn nur
dann kann man fragen, wie sich die Kirche und ihr Lehramt in ihr am richtigsten
und wirksamsten verhalten. Es ist die Situation eines Pluralismus der theologi-
schen wissenschaftlichen Methoden und Terminologien, einer Uniibersehbarkeit
der theologischen Problematik, der gegeniiber ein einzelner Theologe gar nicht
mehr allein adiquat Fachmann sein kann. Die Thesen der Theologen sind darum
gar nicht mehr ein einfaches und glattes Ja oder Nein zu einer traditionell vor-
gegebenen, allen gleichmifig bekannten, fix formulierten Lehre, sondern verhal-
ten sich dazu oft in einer eigentiimlich disparaten Weise. Diese Thesen sind meist
formuliert im ,,Gesprach® mit Philosophien, profanen Theoremen, weltanschauli-
chen Fragestellungen, die selbst wieder disparat nebeneinander liegen und von
keinem einzelnen in ihrer Pluralitit gekannt und verstanden werden. Sosehr man
immer danach streben muf}, mit einer Zunge zu reden, sich gegenseitig zu verste-
hen, die Theologien in ihrer Pluralitit gegenseitig zu iibersetzen, dieses Bestreben
hat heute seine faktischen Grenzen. Der Versuch, eine absolut homogene, jedem
Theologen gleich zugingliche Theologie in Fragestellung und Terminologie zu er-
zwingen, wiirde, wenn er gelingen konnte, nur zur Theologie einer kleinen Sekte
fithren, die nicht mehr mit ihrer Umwelt sprechen kann. Diese Situation ist auch
noch dadurch gekennzeichnet und erschwert, dafl sich in nicht wenigen Christen
von heute eine seltsame ,,Einheit® von zwei Haltungen findet: die oft wenig Re-
spekt vor der kirchenamtlichen Lehre besitzende Tendenz zu einer ,Interpreta-
tion® dieser Lehre, bei der der Wille zum Neuen sehr leicht iiber den der Bewah-
rung des immer giiltigen Alten dominiert, und der Wille, in der Kirche zu bleiben
und dem eigenen Glaubensverstandnis darin Platz zu schaffen. Wenn man es einmal
vergrobernd sagen darf: frither setzte man zu einem Satz der kirchenamtlichen
Lehre ein einfaches Nein und verlieR die Kirche, heute deutet man diese Lehre
gern nach seinem Sinn und will, daf} diese Deutung Gemeingut in der Kirche werde.
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Mit dieser simplifizierenden, aber nicht unwichtigen Kennzeichnung der Situation
ist nicht gemeint, dafl die kirchenamtliche Lehre, gerade damit sie bleibe und
wirklich geglaubt werde, keiner Deutung bediirfe, einfach bloff wiederholt werden
konne. Die Frage ist nur, welches die Grenzen einer solchen Deutung sind, die
nicht iiberschritten werden diirfen, so daff, wo sie iiberschritten werden, die Kirche
den eindeutigen Mut haben muf}, Nein zu sagen, und der Interpretierende den
Mut und die Redlichkeit, aus der Kirche auszuziehen, deren Bekenntnis er ohnehin
hochstens noch verbal, aber nicht der Sache nach bewahrt. Es kann hier nicht die
Frage beantwortet werden, wie diese eigentiimliche ,Einheit® zweier so gegen-
satzlicher Haltungen zu erkliren ist. Man konnte vielleicht kurz sagen: diese ,,Ein-
heit“ ist ein Symptom des Ubergangs von einem individualistischen zu einem

»kollektivistischen® Zeitalter. Man will (noch) individualistisch denken und doch
eine Gemeinschaft der gleichen Gesinnung haben. Daf} eine solche Absicht ihr
Recht hat und — richtig verstanden — Aufgabe einer echten Zukunft bleibt, ist
nicht zu bestreiten. Die Frage ist nur, wie beides in einer echten Weise in eins ge-
fugt werden kann.

Innere Probleme der theologischen Eihrung
in der Kirche

In einer solchen Situation, die sicher lange bleiben wird, reichen die bisherigen
Weisen und Methoden doktrinaler Fithrung allein offenbar nicht mehr aus. Alle
autoritativen Triger weltanschaulicher Lehre (nicht nur die katholische Kirche)
stehen heute vor der Frage, wie die Einheit der verpflichtenden Lehre einerseits
und die viel schneller gewordene Entwicklung der Erkenntnis in Freiheit anderer-
seits nebeneinander existieren konnen, wie sich die autoritativen Triger welt-
anschaulicher Entscheidungen heute konkret verhalten miissen.

Dariiber hat man noch viel zu wenig reflektiert. Auch der Brief scheint ein
Symptom fiir diese heute unvermeidliche, letztlich aber gewif} heilsame Verlegen-
heit zu sein: Man sieht mit Recht, dafl man nicht einfach alles treiben und der
ofreien Diskussion® der ,autonomen Wissenschaft® iiberlassen kann, und sieht
doch nicht genau, wie und was man eindeutig entscheiden kann, so daf} die Ent-
scheidung sachlich richtig und dazu auch wirksam ist.

Spezifische Aufgabe der Bischéfe als Lehrer der Kirche

Hier haben nun die Bischofe selbst eine Aufgabe, so daf} sie nicht mehr wie meist
bisher einfach auf lehramtliche Entscheidungen oder ,lehrpolitische® Mafinahmen
Roms warten diirfen, froh, dafl ihnen dieses schwere Amt eines Lehrers in der
Kirche heute durch die Kongregation fiir die Glaubenslehre abgenommen wird.
Hier zeigt sich eine seltsame Konvergenz zwischen der theoretischen Lehre des
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II. Vatikanums iiber das Lehramt der Bischofe, das ithnen ,iure divino“ zukommt
und von ihnen also selbst wahrgenommen werden mufi, und der konkreten Situa-
tion, die nach einem solchen Lehramt verlangt. Die Bischofe konnen diese ihre
Aufgabe weder einfach an die Rémischen Instanzen noch an die Theologen® wei-
tergeben. Es darf nicht frommes Papier bleiben, was die dogmatische Kirchen-
konstitution des II. Vatikanums tiber das Lehramt des Bischofs gesagt hat. Es wire
auch hochst gefahrlich, wenn die effektive Autoritidt Roms, die als effektive nicht
unbegrenzt ist, iiberbeansprucht wiirde. In eine bestimmte, regional verschiedene
Situation hinein kénnen die Bischofe mit mehr Aussicht auf faktische Wirksamkeit
sprechen und handeln als Rom, das unter Pius XII. nicht immer sachlich vorsichtig
und menschlich ,werbend“ genug vorgegangen ist und so (wenn wir die Dinge
sehen, wie sie — leider — sind) zweifellos einen gewissen Verlust an effektiver
Autoritit erlitten hat auch bei denen, die nicht schon prinzipiell diese Lehrautori-
tit bestreiten. Eine in bestimmten konkreten Umstinden menschlich wirksamere
Autoritit der Bischofe sollte also nicht iibersprungen werden. Sie kann — vor allem
auch menschlich — wirksamer sein, weil sie genauer auf eine konkrete Situation
angepaflt reagieren kann, weil sie leichter nicht nur die Meinungen, sondern auch
die Meinenden selbst erreichen und wiirdigen kann, also praktisch dialogfdhiger
ist (oder sein koénnte), und schlieflich auch, weil sie als vorletzte Instanz auch
mehr ,riskieren® darf (und den Mut dazu haben soll).

Der Klerus mufl — in nicht wenigen Fillen deutlicher als bisher — verstehen, dafl
lingst noch nicht alles, was in der theologischen Wissenschaft verhandelt wird,
auch fiir die Kanzel taugt. Die Kanzel ist nicht der rechte Ort fiir zweifelhafte
,Entmythologisierungen®. Eine solche Unterscheidung impliziert durchaus nicht
die Voraussetzung, daf der Prediger auf der Kanzel etwas sagen diirfe, was er vor
dem redlichen und kirchlichen Wahrheitsgewissen des wissenschaftlichen Theologen
nicht verantworten konnte, sondern nur die Einsicht in das, was eine Predigt will:
das Heil nimlich des konkreten Menschen, der zuhort und dem auch ein — abstrakt
gesehen — richtiger Satz schaden kann, wenn er auf falsche Weise gesagt wird. Daf}
dabei die Bisch6fe selbst etwas tun und nicht nur berichten sollen, sagt ja auch der
Brief selbst. Er ist so in einem sehr guten Sinn ,postkonziliar®.

Bewufites Auffangen kritischer Entwicklungen

Man sollte nach Kriften versuchen, doktrinire und praktische Entwicklungen
vorauszusehen, sie rechtzeitig aufzufangen, in richtige Bahnen zu lenken, das Un-
vermeidliche und Richtige vom Extremen, Exzentrischen und Irrigen zu scheiden.
Viele solcher Tendenzen, die sich bei uns erst ankiindigen, werden sich sehr bald
verstirken und bedrohlicher werden. Damit ist niichtern zu rechnen. Die Fragen,

8 Es ist als Parallele interessant zu beobachten, dafl auch Bischof Lilje sich gegen den Vorwurf wehren muf, er
iibe sein bischofliches Lehramt nicht aus.
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die auch der Brief signalisiert, werden noch lauter und 6ffentlichkeitsstirker an-
gemeldet werden: z. B. die Frage nach dem ,, Irrtum® in der Schrift, nach dem Ver-
hiltnis des Katholiken und Theologen in Theorie und Praxis zu nichtdefinitori-
schen Entscheidungen der Kirche, nach der Weise der Erkenntnis Gottes, nach dem
Wesen der Erbsiinde, der Jungfrauschaft der Muttergottes, nach dem Sinn der
Menschwerdung Gottes usw.; auch mehr praktische Fragen des Lebens und der
Frommigkeit werden noch dringender werden, z. B. die konkreten Formen des
eucharistischen Kultes (Anbetung, Besuchungen, Prozessionen, Aussetzung), der
Devotionsbeicht, der Geschlechtsmoral, der Mischehe, der Erziehungsmoral (Schul-
fragen), der Zolibatsfrage des Weltklerus usw. Solche und noch viele dhnliche Fra-
gen werden in absehbarer Zeit, wie vorauszusehen ist, noch deutlicher allenthalben
laut angemeldet werden. Man sollte rechtzeitig in dieser Hinsicht etwas tun. Wenn
falsche Ansichten sich bereits laut und deutlich im 6ffentlichen Bewuf3tsein in der
Kirche festgesetzt haben, ist es schon halb zu spit. Jetzt wire noch vieles am An-
fang der Entwicklung méglich. Also sollte es auch getan werden. Durch dngstliches
Totschweigen ist nichts geholfen.

Offener Sinn fiir die Dringlichkeit echter Fragen

Man darf dabei nicht meinen, alles sei klar, und nur Wirrkdpfe hitten neue Pro-
bleme bei alten Fragen, die schon lingst klar beantwortet seien. Es scheint z. B.
doch noch Kanonisten (und Bischdfe?) zu geben, die so tun, als sei in jedem Fall
schon kraft gottlichen Rechtes einem Katholiken eine bestimmte Ehe sittlich uner-
laubt, wenn die Erziehung der Kinder nicht gesichert ist. Das stimmt aber nicht?.
Oder es sei vollig — das heifit nicht nur kanonistisch, sondern auch moralisch — im
Belieben der Kirche, unter welchen Bedingungen sie eine Mischehe gestatten wolle.
Das ist nicht richtig. Die , Irrtumslosigkeit® der Schrift ist eine Frage, die auf dem
Konzil allein nicht so geldst und beantwortet wurde, dafl den berechtigten Schwie-
rigkeiten und Noten der Exegeten (und schon heute: der Laien) positiv bereits
wirklich geniigend Rechnung getragen ist. Die Frage nach dem Wissen Christi um
sich selbst ist eine Frage, fiir die der Exeget vom Dogmatiker eine bessere Ant-
wort als bisher fordert, um mit seinen Problemen fertig werden zu kénnen. Man
wird heute wohl trotz ,Humani generis“ annehmen diirfen, dafl ein Polygenismus
der in Trient definierten Erbsiindenlehre nicht widerspricht. Aber man miifite das
niher begriinden und dabei zeigen, daf ein solcher Polygenismus keine Umdeu-
tung der Lehre von der Erbsiinde verlangt, welche dieses Dogma der Sache nach
in einen flachen Rationalismus auflost. In anderen Punkten mufl die Erbsiinden-
lehre nicht minder neu durchdacht werden, auch wenn die Trienter Lehre dariiber
eindeutig zu respeltieren ist. Die offenen Fragen in der praktischen Sexualmoral

9 Vgl. Genaueres dazu im Handbuch der Pastoraltheologie 11/2 (Freiburg 1966) 99-103; auflerdem die griindliche
Studie von J. G. Gerhartz, Die Mischehe, das Konzil und die Mischehen-Instruktion, in: Theologie und Philosophie 41
(1966) 376—400.
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sind bekannt. Man hat sich in der Schultheologie nicht selten die Antwort zu leicht
gemacht. Welche sittliche Reife notwendig ist, um eine unaufldsliche Ehe konsti-
tuieren zu konnen, ist eine dunkle Frage, deren Beantwortung aber auch sehr prak-
tische Konsequenzen hat, an die die Kanonisten noch lingst nicht deutlich genug
denken. Solche und dhnliche Beispiele gibe es noch genug.

Rom selbst wird in vielen Fillen nur eine ,Rahmenantwort® geben kénnen
(2hnlich wie das Konzil). Eine solche ist wichtig. Sie allein gentigt aber oft nicht,
um die orthodoxe Lehre so zu schiitzen, dafl dabei keine unberechtigten , sacrificia
intellectus® gefordert werden und daf gleichzeitig vermieden wird, dafl unter
einer verbalen Respektierung der kirchenamtlichen Lehre sachlich doch Hiresien
oder theologische Irrtiimer vorgetragen werden. Eine gewisse (verstindliche, ja
unvermeidliche) formal-juristische Mentalitit in Rom kann mit dieser Situation
nicht allein fertig werden. Schon deswegen nicht, weil es als Instanz fiir die Ge-
samtkirche nicht leicht in der theologischen und menschlichen Sprache sprechen
kann, die in eine bestimmte geistige Landschaft pafit und dort verstanden wird.

Hier haben die Bischofe eine Aufgabe; sie miissen aber erkennen, dafl sie erst
noch geldst werden mufl und nicht als schon geldst vorausgesetzt werden darf.
Die Lésung mufl {iberdies nicht nur irgendwo vorhanden sein, sondern auch an
das allgemeine Bewufitsein des Klerus vermittelt werden, um diesen vor entweder
reaktioniren oder heterodoxen ,Losungen® zu bewahren.

Offentliche Diskussion und kirchliches Zensurwesen

Angesichts dieser Situation offener Fragen ist das Bewufitsein vor allem im
Klerus, aber auch bei den Laien viel deutlicher als bisher lebendig zu machen, daf}
ein von einzelnen Theologen in der Kirche vorgetragener Losungsversuch auch
dann nicht eo ipso — sachlich gesehen — dogmatisch unbedenklich ist, wenn er von
einem an sich respektablen Theologen vorgetragen wird und das bischofliche Im-
primatur erhalten hat. :

Es ist heute vollig unméglich, daf} solche Probleme nur ,in camera caritatis®
und unter Ausschlufl jeder Offentlichkeit bedacht werden und blof} die ausgereif-
ten Losungen das Licht der Offentlichkeit erblicken. Auch hier kann man nicht
mehr eine ,geheime Kabinettspolitik® betreiben, wenn das auch nicht heifit, dafl
jeglicher theologische Leichtsinn notwendig die bischdflichen Zensurstellen unbe-
anstandet passieren diirfe. Es ist durchaus berechtigt und notwendig, dafl bei wis-
senschaftlichen Vertffentlichungen die bischoflichen Zensurbehtrden weitherzig
und tolerant sind (und dafiir strenger als tiblich bei pseudofrommen Erzeugnissen,
die nur scheinbar ,,volkstiimlich“ sind). Bei wissenschaftlicher theologischer Litera-
tur sollte die bischofliche Zensur sich auf eine grobe Siebung beschrinken, einfach
weil ihr heute mehr kaum méglich ist, will sie nicht zu einem Hemmschuh der not-
wendigen theologischen Diskussion werden, die heute auch in wichtigen theologi-
schen Fragen unerlifllich ist, und nicht nur in Fragen, die schon von altersher als
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»frei” und — belanglos bekannt sind. Wenn dem aber so ist, dann muf} es im Be-
wufltsein des (vor allem jungen) Klerus und der Laien deutlich werden, daR ein
»Imprimatur® faktisch noch keine eindeutige Garantie der objektiven Zuverldssig-
keit der vorgetragenen Ansicht bedeutet. Damit ist wiederum gegeben, daf} es
Recht und Pflicht eines Theologen sein kann, die Orthodoxie der Theorie eines an-
deren Theologen anzuzweifeln, auch wenn diese Meinung mit bischflicher Drudk-
erlaubnis veroffentlicht wurde. Eine solche Bezweiflung wird natiirlich auf eigene
Rechnung und Gefahr von dem betreffenden Theologen vorgetragen und hat nur
soviel Gewicht wie die dafiir vorgetragenen Griinde. Aber sie kann erlaubt, ja ge-
boten sein. Weil und insofern dies nicht geniigend geschieht, entsteht die falsche
Meinung, alles sei orthodox und diirfe als rechtgliubig nicht bezweifelt werden,
was mit einem Imprimatur erscheint. Weil diese falsche Meinung vorherrscht, sind
dann die bischoflichen Zensurstellen gezwungen, selber dngstlich und rigoros zu
sein. Die Funktion der Theologen in Hinsicht auf die Kirchlichkeit eines neuen
Losungsversuches in einer theologischen Frage wird so ausgeschaltet zum Schaden
der Sache und der bischéflichen Autoritit, die iiberanstrengt werden muf. Es ist
eine falsche Hoflichkeit und Kollegialitit, wenn die Theologen iiberingstlich sich
gegenseitig nur ,schonen®. Der zweifellose Niedergang des theologischen Bespre-
chungswesens ist von da aus sehr zu beklagen und eine iiberaus gefshrliche Sache.

Man darf nicht meinen, es kénne oder diirfe in relativ erheblichen theologischen
Fragen keine Meinungsverschiedenheiten geben, die bestehen bleiben und auch
vom kirchlichen Lehramt nicht (wenigstens durch lingere Zeit hindurch) behoben
werden. Das Konzil hat grundsitzlich und in konkreten Beispielen das Gegenteil
gezeigt. Man konnte auch im nachkonziliaren Deutschland Fille nennen, in denen
diese Freiheit in strittigen Féllen durch kirchliche Behdrden nicht geniigend respek-
tiert wurde.

Menschlich reifer Mut zu lehramtlichen Entscheidungen

Man darf aber auch nicht meinen, dafl man heute jede Frage entweder auf sich
beruhen lassen oder sie in einem rein wissenschaftlichen Dialog unter Zustimmung
aller theologischen Parteien allein bereinigen konne, ohne daf das Lehramt selbst
autoritativ eingreifen miisse. Die Tréger des Lehramtes (jeder Triger entsprechend
seiner grundsitzlichen — und zwar verschiedenen — Autoritit und entsprechend
der Wichtigkeit der Sache) miissen unter Umstinden auch den Mut haben, ein Nein
zu sagen, auch wenn sie nicht jedweden vorher durch Zureden, theologischen Disput
usw. von der Sache her ,iiberzeugt® haben. Die Kirche hat nun einmal ein gemein-
sames Bekenntnis, das geschiitzt werden mufl; sie ist mehr als ein theologischer
Debattierklub; es ist auch nicht mdglich, rein material ,Fundamentales® und ,Se-
kundires“ zu unterscheiden, das erste zu hiiten, das zweite bedingungslos freizu-
geben. Denn es gibt (im Sinn des Dekrets iiber den Okumenismus Nr. 11) auch
Nicht- oder Wenigfundamentales, das doch indiskutables Dogma in der katholi-
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schen Kirche ist und bleibt, und auch das Fundamentale wird heute unter Umstin-
den durch irrige Interpretationen bedroht, auch wenn dabei eine gewisse verbale
Reverenz gegeniiber kirchlichen Definitionen aufrechterhalten wird. Was ,,unauf-
gebbar® ist und was nicht, dariiber entscheidet in letzter Instanz die Theologie des
Lehramtes, nicht die der Theologen, obwohl auch diese eine unersetzliche Funktion
in der Kirche haben, so dafl heute weniger als je die Bischofe sittlich das Recht ha-
ben, einfach nach dem zu entscheiden, was sie frither einmal recht und schlecht ge-
lernt haben, sondern sich immer neu informieren miissen. Dafl sie bei einer solchen
Entscheidung, zu der sie unter Umstdnden den Mut haben miissen, nicht nur sach-
lich richtig entscheiden, sondern dabei auch menschlich und ,, werbend“ vorgehen
miissen, ist schon gesagt worden. Auch in dieser zweiten Hinsicht gibt es fiir sie
sittliche Pflichten, deren objektive Erfilllung nicht so selbstverstandlich ist, wie
man manchmal tut.

Da die Bischofe bei der heutigen Komplexheit der theologischen Probleme auf
die Beratung durch die Theologen unvermeidlich angewiesen sind und der Bei-
stand des Geistes fiir die Kirche sich gewify nicht nur auf die Bischéfe mit Aus-
schluf aller anderen erstreckt, werden die Bischdfe das Recht, unter Umstinden
sogar die Pflicht haben, eine theologische Ansicht unzensuriert zu lassen, wo sie
von einem erheblichen Teil der Theologen, die keine Majoritit zahlenmifiger Art
zu sein braucht, vertreten wird, die sich durch ihre Lehre und ihr Leben im allge-
meinen als kompetente Theologen ausgewiesen haben. Freilich setzt diese Regel
voraus, daf} sich die Bischofe die praktische Moglichkeit der Erkenntnis verschaffen,
wann und woriiber eine Ansicht vorhanden ist, der ein erheblicher Teil der Theo-
logen als richtig oder als frei beipflichtet. Andererseits: nicht jede Meinung eines
einzelnen, auch wenn dieser menschlich und wissenschaftlich respektabel ist, ist
darum schon immun gegen einen bischdflichen Einspruch. Natiirlich behauptet
jeder Theologe, seine Ansicht (als richtige oder als frei vertretbare) sei das Ergeb-
nis der theologischen oder einer anderen , Wissenschaft®, und jeder ist nur zu sehr
versucht, sich als das blofle Sprachrohr dieser objektiven , Wissenschaft“ zu ver-
stehen. Aber das allein braucht den Bischof in seinem Lehramt noch lange nicht
davon abzuhalten, unter Umstinden ein eindeutiges ,Nein“ zu sagen.

Man kann noch mehr solche Regeln aufstellen und sie ,kasuistisch® verfeinern,
es gibt aber letztlich keine Regel, die dem Bischof die ,Entscheidung® im spezifi-
schen Sinn des Wortes abnehmen kann. Wie der Mut zum Gebrauch seiner Autori-
tit und die Vorsicht in diesem Gebrauch im konkreten Fall zu , dosieren® sind,
dariiber muf} er letztlich nach bestem ,,Wissen und Gewissen“ entscheiden. Bei
objektiv falscher Dosierung kann er objektiv nach beiden Richtungen falsch han-
deln. Aber den Mut zu diesem Risiko muf} er dennoch haben. Eine absolute Sicher-
heit dagegen gibt es fiir ihn nicht. Es ist nicht angenehm, in Sachen, die die Wahr-
heit und das intellektuelle Gewissen des einzelnen betreffen, unter Umstinden
eine Entscheidung treffen zu miissen mit dem Bewuf3tsein, sie nicht Jirreformabel
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tillen zu konnen. Aber das menschliche Leben und das Glaubensleben der Kirche
sind ohne solche gefihrdeten und doch giiltigen Entscheidungen gar nicht denkbar.
Meist kommen auch die theologischen Wissenschaftler iiber solche einstweiligen
und doch hier und jetzt giiltigen Sitze nicht hinaus, selbst wo diese mit der selt-
samen Uberzeugung vorgetragen werden, nur das Sprachrohr der ,objektiven
Wissenschaft zu sein. Das Recht zu solchen Entscheidungen ist also erst recht dem
Amt zuzubilligen. Denn Glaube und Kirche sind nicht in der Retorte der Theolo-
gen gemacht, sondern getragen von der apostolischen Verkiindigung in jener Sen-
dung, die zunichst einmal dem kirchlichen Amt, den Bischdfen gegeben ist. Die
Gefdhrdetheit solcher Entscheidungen reformabler Art entbindet den Triger des
Lehramts nicht davon, die Pflicht seines Amtes wahrzunehmen. Der ,zensurierte®
Theologe aber kann nicht von vornherein und grundsitzlich die Entscheidung des
Lehr- und Wichteramtes des Bischofs darum schon ablehnen, weil sie nicht apriori
tiber eine Irrtumsmoglichkeit erhaben, nicht ,irreformabel® ist.

Fragen zu einer Zusammenarbeit von Lehramt
und Theologie

Welche Mittel kénnen angewendet werden, um diesen — an sich selbstverstind-
lichen — Uberlegungen und Regeln praktisch gerecht zu werden? Auf diese Frage
sei eine blofle Teilantwort in Form von Fragen versucht.

Grundsitzliches zur Zusammenarbeit von Bischéfen und Theologen

Wie kann die Zusammenarbeit zwischen Bischtfen und Theologen konkret enger
werden? Warum z. B. stellt der Episkopat der sehr schlifrigen Arbeitsgemeinschaft
der Dogmatiker keine Aufgaben durch Gutachten, wichtige Tagungsthemen usw.?
Ebenso der dhnlichen Vereinigung der Exegeten? Es gab im Spatmittelalter und
im 16. Jahrhundert mehr an Institutionen als heute, durch die die Theologen als
Einheiten zu Wort kamen und kollektiv Verantwortung trugen. Heute wire es
aber notwendiger als damals. Muf§ die Beratung der Kommissionen der Bischofs-
konferenz durch Theologen nicht deutlicher institutionalisiert werden, damit sie
funktioniert und man auch weiff, wer die Verantwortung fiir diese Beratungen
tragt?

Miifite nicht das bischofliche Biicherzensurwesen reformiert werden? Warum
wird eigentlich bei uns die Vorschrift des Kirchenrechts nicht beachtet, wonach der
Zensor mit seinem Namen fiir seine Entscheidung einzustehen hat? Sollte er das
nicht auch tun, wenn ein Buch abgelehnt wird? Sind die Zensoren immer kompe-
tent? Mutig und vorsichtig zugleich? Ist es sicher, dafl die Vorzensur heute noch
mehr Vor- als Nachteile hat, oder fihrt sie nicht zu einer falschen Einschitzung,
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das heifit zu einer Uberschitzung der Biicher, die nur eben die Zensur passiert ha-
ben? Wiren heute nicht andere Formen bischoflicher Reaktionen auf die theologi-
schen Arbeiten und Meinungen wirksamer und sachgemifer?

Bischofskonferenz und ,Priesterrat® als Forum des theologischen Gesprichs

Ist es heute nicht notwendig, das bischofliche Lehramt (neben der Zustimmung
zu Professorenernennungen und Besetzungen ihnlicher Posten, Predigten, meist
etwas antiquiert wirkenden Hirtenbriefen und der bischoflichen Biicherzensur)
auch in anderer Form auszuiiben, und zwar am besten als Akt der Bischofskonfe-
renz? Zum Beispiel durch Lehrschreiben der Bischofskonferenz, Veroffentlichung
von Gutachten usw.? An sich gibt es doch schon lange bei der Bischofskonferenz
eine Institution, die auf solche Aufgaben eines kritischen und férdernden Kontakts
mit der heutigen Theologie und dem heutigen theologisch relevanten Geistesleben
hingeordnet ist. Man merkt nicht viel von ihr und ist versucht zu bezweifeln, dafl
diese Institution, so wie sie zu sein scheint, auch nur in der Lage ist, den Episkopat
iiber all diese Fragen geniigend zu informieren. Sind dafiir iiberhaupt die persona-
len und technischen Voraussetzungen geniigend gegeben?

Konnte der zu griindende ,Priesterrat® in den einzelnen Didzesen nicht auch
ein Instrument fiir die Information des Bischofs iiber Lehrtendenzen, doktrinale
Beunruhigungen des Klerus und fiir die rechte Unterrichtung des Klerus in solchen
Fragen werden? Werden die Moglichkeiten der Dekanatskonferenzen, theologi-
scher Priestertagungen, der Tagungen der katholischen Akademien (warum solche
nicht auch fiir den Klerus selbst?) geniigend ausgeniitzt fiir die hier gemeinten Auf-
gaben? Konnten die Bischofe, ohne das freie Spiel der theologischen Wissenschaft
dirigistisch zu verfilschen, nicht dazu beitragen, dafl die theologischen Fachzeit-
schriften sich mehr den heutigen Fragen der Theologie als blof gelehrter histori-
scher Forschung zuwenden (deren Wichtigkeit nicht bestritten wird)?

Fragen des akademischen Nachwuchses und der Studienreform

Sind sich die Bischofe in wirklich geniigender Weise iiber die Dringlichkeit der
Forderung klar, die sie der Theologie auf akademischem Niveau angedeihen lassen
miissen? Ist der Wille zur Freistellung und richtigen Auswahl von Leuten fiir spa-
tere theologische Dozenturen bei allen Bischofen entschieden genug? Kann man das
noch ganz dem einzelnen Bischof iiberlassen? Darf es noch vorkommen, daf} ein
Bischof Theologen zum Weiterstudieren wegen Priestermangels nicht freigibt in
der Hoffnung, ein anderer Bischof werde es schon tun? Kann man nicht der Mei-
nung sein, der Zukunft des Christentums und der Kirche sei auf die Dauer besser
gedient durch einen hochgebildeten, lebendigen Klerus, der mit der Mentalitdt un-
serer Zeit wirklich fertig wird, als durch einen Klerus, der, rasch ausgebildet, in
der Routinearbeit der Seelsorge zu schnell verbraucht wird?
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Lift die Belehrung der gebildeten Schichten in der Kirche tiber theologische Fra-
gen durch die Massenkommunikationsmittel nicht zu wiinschen {ibrig? Nicht als
ob hier z.B. eine dngstlichere Uberwachung des ,Kirchenfunks® usw. am Platz
wire; aber man kann den Eindruck haben, daff fiir eine solche Arbeit von den
Bischofen nicht genug hochqualifizierte Krifte freigestellt werden. Kann man nicht
den Eindruck haben, dafl der Teil des kirchlichen Funks, der von Laien bestritten
wird, oft besser und aktueller sei als das, was darin von kirchlichen Stellen im
engeren Sinn geboten wird?

Die Losung der von Ottaviani signalisierten Probleme in der Zukunft wird
weitgehend von der Ausbildung der jungen Theologen abhingen. Wird die den
Bischofskonferenzen vom Konzil aufgetragene neue Studienordnung energisch
genug verfolgt? Ist sie nicht in Gefahr, an dem Fachegoismus der einzelnen Pro-
fessoren praktisch zu verkiimmern oder zu scheitern? Ist man sich dariiber klar,
daf unter Umstinden Professoren, die nur ihr Fach hochspielen, fiir eine Studien-
reform schlechte Berater sind, zumal wenn sie von den Bediirfnissen der heutigen
Seelsorge, von der Mentalitit der jungen Menschen und von dem Intelligenzniveau
der heute zur Theologie Kommenden unter Umstdnden nicht allzuviel verstehen?
Was bisher aus den Beratungen iiber die theologische Studienreform in Deutsch-
land bekannt geworden ist, sieht blof nach einem mithsamen Handel in der Ver-
teilung der Vorlesungsstunden aus. Glaubt man im Ernst, damit sei es getan? Wenn
man die Ficher so beldft, wie sie heute sind, wenn das Ziel, das heifdt die Ausbil-
dung des kiinftigen Seelsorgers, nicht deutlicher als bisher als Form und Organi-
sationsprinzip der Studien zur Geltung kommt, wenn man nicht niichterner das
faktische Intelligenzniveau der jungen Theologen einkalkuliert, wenn man wissen-
schaftliche Unterrichtung und existentiell-religiose Personlichkeitsbildung des Theo-
logen nicht niher zusammenbringt, wird die Studienreform scheitern.

Organisierte theologische Geistespolitik

Konnte man nicht zu klareren Vorstellungen iiber jene Fragen kommen, die
bereits im Zusammenhang mit dem Brief Ottavianis angedeutet wurden? Wie
kommt man aus einer blolen Abwehr gefihrlicher oder irriger Ansichten und Ten-
denzen heraus und zu einer ,offensiven® Theologie? Kénnten die Bischdfe eine
solche positiv fordern (nicht nur wohlwollend dulden), wo sich Spuren davon
zeigen?

Gibt es unbeschadet der grundsitzlichen Pflicht der Kirche, das ganze Glaubens-
gut zu wahren und zu verteidigen, im Vertrauen auf die innere Kraft der christ-
lichen Wahrheit nicht doch auch das Recht (und vielleicht die Pflicht) fiir die kirch-
liche Lehrautoritit, in diesem Kampf Schwerpunkte zu setzen, anstatt durch einen
die endlichen Kriifte verzettelnden Kampf an allen Punkten nirgends zu siegen?
Man sollte nicht meinen, der Mensch miisse ,hier und jetzt“ immer alles tun, was
er ,an sich® tun mufl. Man kann z. B. auch hinsichtlich des Ablasses in Theorie
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oder Praxis falsche Ansichten bekdmpfen, aber der Kampf gegen den Atheismus
in der richtigen Weise ist gewif} ein dringlicheres Problem.

Wire nicht ganz allgemein eine offensivere, in einem guten Sinn organisierte
theologische ,,Geistespolitik“ mdglich? Eine solche, in der Bischdfe und Theologen
deutlicher, als es der Fall ist, eine Gemeinschaft bilden und nicht die Theologen
blof das kritische, die Bischfe blof} das konservative Element in der Kirche ver-
treten, d. h. die Theologen auch deutlicher selbst den Part der offensiven Verteidi-
gung der kirchlichen Lehre und die Bischdfe auch deutlicher den der kritischen
Uberpriifung derselben Lehre spielen? Die Zusammenarbeit der Bischofe und
Theologen hat sich auf dem Konzil bewihrt. Wird sie fortgesetzt, oder bleibt da-
heim und nach dem Konzil alles so, wie es vor dem Konzil war?

Alles, was gesagt wurde, will verstanden werden als einige Bemerkungen zu
dem Brief Kardinal Ottavianis, Bemerkungen, fiir die dieser Brief eher Anlaf} als
Gegenstand ist. Denn diese Ausfithrungen gehen ja auf die einzelnen theologischen
Sachprobleme nicht ein, die in dem Brief aufgezahlt werden. Sie bewegen sich also
im Vorfeld des Briefes. Diese Marginalien machen vielleicht auf manchen sogar
den Eindruck des zwiespiltigen Schwankens zwischen ,Reaktion“ und ,Fort-
schritt® in der Theologie!®. Aber vielleicht darf der Verfasser dieser Bemerkungen
die Hoffnung haben, daf} ein solcher Eindruck im Grunde doch falsch ist. Nicht
jeder Kompromif ist ein fauler Kompromifl. Die Erkenntnis und die Tat zielen
immer nach einer Mitte, die nicht unmittelbar in sich erreicht werden kann. Der
Extremist macht bei vielen eine bessere Figur als der, der in Geduld immer aufs
neue die Mitte sucht. Aber diese Geduld, die nach der Mitte strebt, ist heute notig.

10 Uber den Ernst und die Schwierigkeit der durch das Konzil gestellten Fragen vgl. vom Verf.: Die Heraus-
forderung der Theologie durch das Zweite Vatikanische Konzil, in: Die Zukunft dgr Kirche, hrsg. v. O. Mauer (ge-
plant fiir Frithjahr 1967 beim Verlag Herder in Wien).
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,Fahrt ins Staublose”

Die Lyrik der Nelly Sachs

Paul Konrad Kurz S]J

Klaus Nonnenmanns ,Schriftsteller der Gegenwart® (Walter 1963) verzeichnet
sie nicht. Das ,Kleine Lexikon der Weltliteratur® (Herder 1964) gesteht ihr ein
Drittel des Raumes der Biographie Ingeborg Bachmanns zu. Michael Landmann,
der Berliner Professor der Philosophie, dem Gehege des einstigen Georgekreises
nahestehend, tadelte 1963: ,,Auch heute noch liflit modische Unsitte, nicht zwar
um der Musikalitdt willen, wohl dagegen aus extremer Scheu vor dem rational
Faflbaren, Gedichte entstehen, die, wie die von Nelly Sachs oder von Perse, ent-
weder bedngstigend nichtssagend sind — fast nur noch emotionierte Drucker-
schwirze — oder auch dem lautersten Verstehensversuch so sprode bleiben, daf}
man sich nach banaler Klarheit zuriicksehnt.“ H. M. Enzensberger, der Verteidiger
»der Wolfe“, der zornig seine ,Landessprache® ins Land posaunte, wufite und
schrieb schon 1961: ,,Im Zentrum von Stockholm, ... zwischen dem ordentlichen
Paalsundpark und den kleinen Lebensmittelgeschiften gegeniiber konnte der Be-
sucher, wenn er es darauf abgesehen hitte, zu gewissen Stunden des Vormittags
einer zierlichen, freundlichen, scheuen dlteren Dame begegnen: der grofiten Dich-
terin, die heute in deutscher Sprache schreibt.” Und er fihrt fort: ,,Sprich ihn nicht
aus, den Superlativ! Geh vorbei, Fremder! Denn die kleine Wohnung . . . ist eine
Zuflucht, die Freistatt einer Verfolgten.“ Dort, in dieser kleinen Wohnung be-
suchte sie Rolf Italiaander, bei seinem ersten Nachkriegsbesuch. Er berichtet:
»Nelly Sachs’ Kiiche war ihr Schlaf-, Wohn- und Arbeitszimmer, Empfangsraum
aber auch fiir den Besucher. Im anderen Zimmer lag schwerleidend die greise Mut-
ter. Als ich kam, legte Nelly Sachs die Kiichenschiirze ab. Ich wunderte mich, wie
klein und zart sie ist. Thre Art empfand ich als berlinerisch. Ich ... war von der
herzlichen Natiirlichkeit der Dichterin bezaubert. Noch wahrend sie die eben ge-
schilten Kartoffeln beiseite raumte, begannen wir, iiber Literatur zu sprechen.“!

Man hat Nelly Sachs ,eine Schwester Kafkas® genannt. Allein, Erfahrung und
sprachlicher Ausdruck liegen bei ihr strukturell anders als bei Kafka. Das Dunkel
zeigt einen zwar schmerzlichen, aber Daseins-erhellenden Sinn. Das Leid kann ver-
wandelt werden. Der Fluchtweg steht offen, nicht von hier nach dort, aber von
hier nach driiben, aus der Immanenz in die Transzendenz. Gott ist ihr nicht wie
dem Kaufmanns-Sohn Kafka zergangen, sondern wie den Berufenen des Alten

1 Michael Landmann, Die absolute Dichtung (Stuttgarc 1963) 20; Hans M. Enzensberger, in: Nelly Sachs zu Ehren
(Frankfurt 1961) 45; Rolf Iraliaander, in: Der deutsche Buchhandel (Mitteilungen fiir die Presse) 1965, Nr. 174.
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Bundes immerdar gegenwirtig. Mit mehr Recht hat man sie ,eine Schwester Hiobs*
genannt®. Eine Schwester Hiobs ist sie in der Tat, getrennt nur durch zweieinhalb
Jahrtausende, nicht getrennt durch die Intensitit der Leiderfahrung, durch die
irdischen Verluste, das bohrende Fragen, das Festhalten am Jahve-Gott, das kla-
gende Tasten im Dunkel und ahnende Finden im Glauben. Nicht von ungefihr
wird die exemplarische Leidens- und Glaubensgestalt des Volkes Israel bei Nelly
Sachs thematisch.

HIOB

O du Windrose der Qualen!

Von Urzeitstiirmen

in immer andere Richtungen der Unwetter gerissen;
noch dein Siiden heif3t Einsamkeit.

Wo du stehst, ist der Nabel der Schmerzen.

Deine Augen sind tief in deinen Schidel gesunken
wie Hohlentauben in der Nacht

die der Jager blind herausholt.

Deine Stimme ist stumm geworden,

denn sie hat zuviel Warum gefragt.

Zu den Wiirmern und Fischen ist deine Stimme eingegangen.
Hiob, du hast alle Nachtwachen durchweint

aber einmal wird das Sternbild deines Blutes

alle aufgehenden Sonnen erbleichen lassen. (95)®

Die Qualen umstellen den Dulder aus allen Richtungen des Windes. Keine Mog-
lichkeit des Entkommens in Zeit und Raum. Wo immer er steht, ,ist der Nabel
der Schmerzen®. Keine Mdglichkeit des Auskommens — aber der Verwandlung.
Im bisher letzten verdffentlichten Gedichtzyklus, in ,Glithende Ritsel®, darf die
Dichterin dann schreiben: ,,Deine Angst ist ins Leuchten geraten®.

Leben und Werk

Nelly Sachs ist am 10. Dezember 1891 in Berlin als einziges Kind des jiidischen
Fabrikanten William Sachs zur Welt gekommen. In einer Villa im Tiergarten-
viertel ist sie aufgewachsen, in grofibiirgerlichem Milieu, von Privatlehrern er-
zogen. Als Méadchen war sie hingerissen vom Musizieren ihres Vaters. In seiner
Bibliothek fand sie Biicher der deutschen Romantik, die sie faszinierten. Frith be-

2 Ragnar Thoursie, in: Nelly Sachs zu Ehren, 68 (.Eine Schwester Kafkas®); G. L. Jost, in: Der deutsche Buch-
handel, Nr. 174 (,Eine Schwester Hiobs“).

3 Die Zahlen in Klammern verweisen auf die Seitenzahl in der bisherigen Gesamtausgabe: Nelly Sachs, Fahrt ins
Staublose (Frankfurt 1961).
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gann sie zu musizieren, zu tanzen, zu schreiben. Mit fiinfzehn Jahren las sie Selma
Lagerlof. Spiter widmete sie ihr eigenes literarisches Erstlingswerk, ,Legenden
und Erzihlungen® (Berlin 1921), der schwedischen Dichterin. In den zwanziger
Jahren war ihr Stefan Zweig ein erster literarischer Berater. Ihre ersten Gedichte
erschienen 1929 in der ,, Vossischen Zeitung®. Leo Hirsch druckte 1932 Verse der
Unbekannten im Berliner , Tagblatt“. Auch die einst bekannte Miinchner Zeit-
schrift , Jugend“ druckte sie. Bald stand ihr nur mehr ,Der Morgen®, die Zeit-
schrift des jiidischen Kulturbundes, offen. Im arischen Deutschland konnte sie nicht
mehr publizieren. Ab 1938/39, als die Ausrottung der Juden planmiRig einsetzte,
kam ihr Leben in Gefahr. Durch Vermittlung einer Freundin im Sommer 1939
setzte sich Selma Lagerl6f, in Verbindung mit dem schwedischen Konigshaus, fiir
thre und ihrer Mutter Rettung ein. Zusammen mit ihrer Mutter erreichte Nelly
Sachs im Juni 1940 von Berlin aus per Flugzeug Stockholm. Selma Lagerlof war
inzwischen gestorben. Die zu diesem Zeitpunkt gelungene Rettung erschien der
Geretteten wie ein Wunder. Thre Angehérigen sind in den Konzentrationslagern
des Dritten Reiches umgekommen. Mit allen Adern ihres Denkens und Liebens
erlitt sie die T6tung geliebter Menschen und die systematische Ausrottung ihres
Volkes in den Gaskammern.

Aus diesem Erleiden entstanden, ab 1940, ihre Verse ,,In den Wohnungen des
Todes“. Sie erschienen erstmals 1947 im Aufbau-Verlag in Ostberlin. Die folgen-
den Zyklen des Bandes ,Sternverdunkelung® schrieb sie von 1944 an. Sie medi-
tieren Gestalten des Alten Testaments und die nicht mehr ablassende Frage nach
dem Sinn des Lebens und Sterbens in dieser Welt. Die Verfasserin konnte die Verse
1949 im Verlag Bermann-Fischer, damals in Amsterdam, unterbringen. Der gro-
Bere Teil der Auflage mufite eingestampft werden. Niemand kannte sie, wollte
sie kaufen. Keine literarische Zeitschrift stellt sie vor. Der nichste Band, ,,Und
niemand weifl weiter®, 1950-56 entstanden, enthilt Elegien auf den Tod ihrer
Mutter und weitere biblische Betrachtungen. Der Hamburger Verleger Heinrich
Ellermann druckte sie diesmal (1957). Zwei Jahre spiter verlegte die Deutsche
Verlags-Anstalt Stuttgart ihren neuen Zyklus ,Flucht und Verwandlung®. Die
spateren Zyklen, ,,Fahrt ins Staublose und ,,Noch feiert der Tod das Leben®, er-
schienen, zusammen mit den fritheren Gedichten, 1961 bei Suhrkamp in Frank-
furt. Die Gesamtausgabe der Verse erhielt den Titel ,,Fahrt ins Staublose®. Eine
Auswahl, vermehrt um den 1962 entstandenen ersten Teil des Zyklus ,,Glithende
Ritsel“, der eine Art lyrische Summe darstellt, brachte 1963 die ,edition suhr-
kamp® heraus. Teil IT und III der ,Glithenden Ritsel — die bisher letzte Publi-
kation der Dichterin — erschienen in ,,Spite Gedichte“ (Bibliothek Suhrkamp 1964).

Nelly Sachs hat auch szenische Dichtungen geschrieben. Bekannt wurde ,Eli¢,
ein Mysterienspiel vom Leiden Israels. Eli ist ein achtjihriger Hirtenknabe in
einem vom letzten Krieg zerstorten jiidischen Stddtchen in Polen. Eines Morgens
holen deutsche Soldaten seine beiden Eltern aus den Betten. Eli liuft im Hemd
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hinterher, hebt seine Hirtenflote hoch und ruft mit ihr Gott zu Hilfe. Ein Soldat
fiirchtet, es sei ein Signal, und schligt den Knaben mit dem Gewehrkolben tot. Der
alte Grofivater Samuel, der hinterher gelaufen ist, verliert vor Schrecken die Spra-
che. Spiter erfihrt der Soldat sein Gewissen, an dem er stirbt.

Als Zeichen des Dankes an das Gastland Schweden iibersetzte Nelly Sachs mo-
derne schwedische Lyrik ins Deutsche!. Fiir diese Arbeit empfing sie ihre erste
offentliche Ehrung, den Literaturpreis des Verbandes schwedischer Lyriker. Eine
Ehrengabe des Kulturkreises im Bundesverband der deutschen Industrie folgte
1959. Ein Jahr spiter durfte sie in Meersburg den Droste-Preis entgegennehmen.
In ihrem Dankwort bat die Geehrte: ,Meine Schwestern und Briider, schenken
Sie mir weiter diesen Mut, mit dem Sie mir heute meine Schwachheit iiberwinden
halfen. Ich habe nichts zu verzeihen; ich bin nur ein Mensch wie jeder andere.”
Hat man sie gelesen? Oder wollte man ,, Wiedergutmachung® treiben? Schon 1961
wurde sie erneut geehrt, diesmal mit dem Literaturpreis der Stadt Dortmund. Die
grofite Ehrung von deutscher Seite geschah ihr am 17. Oktober 1965, als ihr der
Friedenspreis des Deutschen Buchhandels verliehen wurde. Dem unbeteiligten Zu-
schauer fiel bei der Verleihung auf: Als die Kameras blitzten, hat die Preistrigerin
nicht posiert. Wo die Redner beredt waren, hat sie geschwiegen. Heroen und Stars,
auch Schriftsteller-Stars, sind bestechlich. Die Reime des Ruhms konnten Nelly
Sachs nicht stechen. Die Mache, der Betrieb, die buhlerische Publizitit konnten ihr
nichts anhaben. Welch schlackenlose Echtheit, welches Zeichen, welcher Trost in
dieser Welt. Sie gab sich der Leid-Erwihlung hin. Thr Werk ist ,nicht zu denken
ohne ein Moment der Stellvertretung ... Aus ihrem Mund spricht mehr als sie
selbst“3. Am 20. Oktober 1966 erhielt sie, zusammen mit Samuel] J. Agnon, den
Nobelpreis fiir Literatur.

Das jidische Schicksal

Theodor W. Adorno, selbst ein Mann des Exils, hat nach dem Krieg den inzwi-
schen viel zitierten Satz gesprochen: nach Auschwitz sei es nicht mehr moglich, ein
Gedicht zu schreiben. Nelly Sachs hat nach Auschwitz und sogar iiber Auschwitz
Gedichte geschrieben. Sie hat Adorno insofern bestitigt, als eine nachromantische
Lied- oder eine expressionistische ,Sturz und Schrei“-Tradition kein Muster mehr
abgeben konnten. Sie hat die Meinung des Philosophen widerlegt durch den eigenen
konzentrierten, vom Sterben entschlackten, prophetisch herben, der Unzeit ur-
gemiflen religivsen Ton.

4 Von Welle und Granit. Querschnitt durch die schwedische Lyrik des 20. Jahrhunderts (Berlin 1947); Aber auch
diese Sonne ist heimatlos. Schwedische Lyrik der Gegenwart (Darmstadt 1957); Johannes Edfelt, Der Schattenfischer.
Gedichte (Darmstade 1959); Gunnar Ekelof, Poesie. Schwedisch und deutsch (Frankfurt 1962); Erik Lindegren, Ge-
dichte (Neuwied 1963).

5 H. M. Enzensberger, in: Nelly Sachs, Ausgewihlte Gedichte (Frankfurt 1963, edition suhrkamp) Nachwort.
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»In den Wohnungen des Todes“ heiflen die vier Vers-Zyklen, mit denen sie das
unfaflbare KZ-Geschehen betrachtete, betete, beschwor. Gewidmet sind sie , Mei-
nen toten Briidern und Schwestern®. Der erste Teil gilt dem jiidischen Volk als
ganzem; der zweite enthilt ,,Gebete fiir den toten Briutigam®; der dritte eine
Reihe von ,Grabschriften in die Luft geschrieben®; der vierte ,, Chdre nach Mitter-
nacht“. Mehrere Gedichte tragen Vorspriiche aus Bibel, Chassidismus und Kabbala.
Die Sprechende steht in der Tradition der Glaubenden, der jiidischen Frommen.

Der Vorspruch zum ersten Gedicht — es gab dem ersten Band den Titel — ist
dem Buch Hiob entnommen. Er impliziert durch den Kontext eine , Anrufung der
Muse®, nicht der antiken, nicht einer neu-mythischen®, und gar nicht der eigenen
Mache. In seiner fiinften Gegenrede bittet Hiob seine Ankldger und Freunde um
Mitleid, wiinscht, dafl seine Worte aufgeschrieben, in den Fels gehauen wiirden,
weil sie seine Erfahrung bekennen, seinen Glauben an den Rechtsbeistand Jahves
dokumentieren, sein Aushalten des Nicht-zu-Verstehenden, sein Sich-Ausstrecken
nach dem Retter-Gott zeigen. Den zentralen Vers erwihlte die Dichterin — G. Benn
wiirde sagen das lyrische Ich — als weisende Formel, als Vorspruch. Er lautet: ,,Und
wenn diese meine Haut zerschlagen sein wird, so werde ich ohne mein Fleisch Gott
schauen® (Hiob 19, 26). Das nun folgende Titelgedicht heifit:

O DIE SCHORNSTEINE

Auf den sinnreich erdachten Wohnungen des Todes,
Als Israels Leib zog aufgeldst in Rauch

Durch die Luft —

Als Essenkehrer ihn ein Stern empfing

Der schwarz wurde

Oder war es ein Sonnenstrahl?

O die Schornsteine,

Freiheitswege fiir Jeremias und Hiobs Staub -
Wer erdachte euch und baute Stein auf Stein
Den Weg fiir Fliichtlinge aus Rauch?

O die Wohnungen des Todes,

Einladend hergerichtet

Fiir den Wirt des Hauses, der sonst Gast war —
O ihr Finger,

Die Eingangsschwelle legend

Wie ein Messer zwischen Leben und Tod —

O ihr Schornsteine,

O ihr Finger,

Und Israels Leib im Rauch durch die Luft! (8)

6 Vgl. z. B. Ingeborg Bachmanns Anrufung in dem Gedicht ,Mein Vogel®, oder die von H. M. Enzensberger in
dem Gedicht ,mehrere elstern®.
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Der Vorgang, der hier vergegenwirtigt wird, ist die T6tung der Juden und ihre
Verbrennung in den Vernichtungslagern des Dritten Reiches. Die Verse sind
Totenklage. Das namenlose Téten und Sterben sucht sein Gedenken — eine Rich-
tung des Sinns. Die Ermordung geschieht ,Israels Leib®. Es ist das jiidische Volk
in seiner irdisch sichtbaren, religids, nicht rassisch gesehenen Gestalt. Das Geschehen
wird nicht sosehr beschrieben als angerufen, evoziert und gedeutet. Seine brutale
Ungestalt wird durch Evokation, Invokation und insinuierende Frage hineingeho-
ben in die gedenkende Gestalt.

,O dieSchornsteine / Auf den sinnreich erdachten Wohnungen des Todes“. In den
,Wohnungen des Todes* wurden die Nachkommen Israels getotet. Durch die
Schornsteine der Verbrennungséfen wurden sie in die Luft gejagt. Welche Ironie
in dem Wort ,, Wohnungen®. Wohnungen, nicht um zu wohnen und zu leben, son-
dern um getdtet zu werden. Und welche Perversion des Denkens, welche Verkeh-
rung des Sinns, wenn diese Wohnungen Mord-Fabriken und diese ,,sinnreich er-
dacht® sind. Der Kosmos trauert. Der ,,Stern®, der ,als Essenkehrer® hineinleuch-
tet in die Kamine der Verbrennungsfabriken, wurde ,schwarz“: schwarz vor Rufi,
schwarz vor Rauch, schwarz vor Trauer. ,Oder war es ein Sonnenstrahl?“ fragt
die letzte Zeile der Strophe. Ausweitung der Teilnahme aus der Richtung des Uber-
irdischen. Stern und Sonnenstrahl sind Klage, Klidger und Troster in einem. Die
Morder wollten Israels Leib buchstiblich in die Luft jagen und nichten. Doch
,Istacls Leib zog aufgeldst in Rauch / Durch die Luft, durch die Luft hindurch.
Wohin? In welche Wohnungen? In die kosmisch-iiberirdischen Rdume. ,,Stern® und
,Sonnenstrahl® wurden nicht nur schwarz, erfuhren nicht nur passiv das Ge-
schehen. Sie setzten ihrerseits eine Aktion: gegen die Ausstoflung einen Empfang,
gegen die Vernichtung eine Rettung. Sie ,empfingen® Israels Leib. Der bdsen
Tronie, den ,,sinnreich erdachten Wohnungen®, antwortet eine hohere, lichte Ironie.
Sie {ibersteigt das Bose, kann aber — und darin liegt fiir den Menschen unbegreif-
liches Dunkel — die irdische Vernichtungsaktion nicht hindern. Die iiberirdischen
Riume empfangen nur das Ubriggeblicbene, das Unsterbliche.

Gliubige Betrachtung erkennt (zweite Strophe) die Schornsteine des Todes als
,Freiheitswege fiir Jeremias und Hiobs Staub®. ,Staub“ gehdrt zu den Grund-
worten der Dichterin. Er definiert den einen Pol der menschlichen Existenz. Die
Definition wurzelt in der biblischen Erfahrungsformel: Denn du bist Staub und
kehrst zuriick zu Staub (1 Mos 3, 19). Aber das Lyrische Werk der Nelly Sachs
fithrt den biblischen Satz biblisch weiter: und kehrst zuriick durch Staub. Der
Staub ist zugleich ,Auferstechungsasche® (384) und als solche Ausgangspunkt fiir
die letzte Verwandlung. So betrachtet sind Stauberfahrung (,Enterbte beweinen
wir Staub®, Spite Gedichte, 170) und Staubwerdung in jeder Form Stationen der
_Fahrt ins Staublose®, wie die spitere lyrische Formel lautet. Das ist hier nicht
ausdriicklich gesagt, aber bereits eingeschlossen. Ausdriicklich fragt das Gedicht
nach dem Erdenker und Erbauer der Dennoch-,Freiheitswege“. , Wer erdachte

426



Fabrt ins Staublose™

euch und baute Stein auf Stein / Den Weg fiir Fliichtlinge aus Rauch?“ Gegen die
sinnreichen Erdenker und Erbauer der ,Schornsteine® wird der Erdenker und Er-
bauer der ,Freiheitswege“, gegen die untere Organisation eine obere staunend er-
kannt. Die Vernichtungswege der Morder sind zugleich ,, Freiheitswege®, die Frei-
heitswege ., Fliichtlingswege®, die Fluchtwege — so sagt das spitere Werk — Wege
der , Verwandlung®. Die Antwort auf die Frage nach dem Erdenker und Erbauer
der Freiheitswege wird nicht mehr ausgesprochen. Sie ist im Kontext bereits gege-
ben. Der dies tat ist der Gott ,Israels®, des ,, Jeremias“ und ,,Hiobs“ Gott. Aufler-
dem hat es der Vorspruch schon ausdriicklich gesagt: ,,Und wenn diese meine Haut
zerschlagen sein wird, so werde ich ohne mein Fleisch Gott schauen.”

Gegeniiber der Deutung des sieghaften Entkommens der Getoteten dréngt sich
erneut (dritte Strophe) Erinnerung und Klage des Geschehenen vor. Welche Sprache,
welches Pathos reichte, es zu vergegenwirtigen? Die Urgeste der Klage ruft: “O
die Wohnungen des Todes“. Euphemistisch untertreibend und zugleich ironisch
wird in antithetischer Spannung zur schlichten Klage angemerkt: ,Einladend her-
gerichtet / Fiir den Wirt des Hauses, der sonst Gast war.“ Dieser Wirt ist der Tod.
Das Prisenspartizip ,einladend® vergegenwirtigt das Geschehene. Und wie die
erste Strophe das sinnreiche Denken der Todesfabrikanten apostrophiert, so wer-
den jetzt die Tiéter durch ihre ,,Finger® (pars pro toto) in schauderndem Gedenken
gegenwirtig. ,O ihr Finger, / Die Eingangsschwelle legend / Wie ein Messer zwi-
schen Leben und Tod®. Dafl es so etwas gab, kann nur klagend, nur in der ein-
fachsten und zugleich intensivsten Form ausgerufen werden.

Die letzte Strophe fafit zusammen. Sie beschwort in duflerster Verdichtung und
Verkiirzung das Ganze. Je eine Verszeile fiir den Ort, die Téter, die Toten; Be-
richt und Betrachtung, Klage und Trdstung eingeschlossen.

O ihr Schornsteine,

O ihr Finger,

Und Israels Leib im Rauch durch die Luft!
Die Okonomie der Worte ist eine duflerste. Ein grofles Gedicht. Die Aussage in-
kommensurabel.

In ganz anderer Form hat Paul Celan in seiner beriihmten ,Todesfuge das
gleiche Geschehen zum Gegenstand eines Gedichts gemacht. Es ist als ,Fuge® nicht
nur kunstvoller gefiigt, sondern auch wortreicher gebaut. Anstelle des urtiimlich
schlichten, stockend klagenden Tons bei Nelly Sachs ein fliissiger, leichter, fast tan-
zerischer Rhythmus und magisch kreisender Ton. Keine Deutung des Geschehens
bei Celan. In kunstvoll gebauten Langzeilen eine visiondre Darstellung von un-
erhorter Bildkraft und Suggestion. Aber keine Suche eines Sinns. Ohne Aufstieg zu
religioser Transzendenz. Celans Gedicht ist von schrecklicher Schonheit — die Verse
der Nelly Sachs sind betrachtend, prophetisch und schlicht.

Dem Zyklus ,Dein Leib im Rauch durch die Luft®, dessen Titelgedicht hier
interpretiert wurde, folgen die ,Gebete fiir den toten Briutigam*“: Liebesgedichte
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und Gebete in einem. Der alles durchdringende Schmerz des durch die Schwelle des
Todes Getrenntseins, das Ansprechen des Abwesenden, das Sprechen zu Gott und
den Dingen iiber den geliebten Toten, diese Unmittelbarkeit der Ansprache und
Dichte des Bewuftseins?, diese Einheit von Leiderfahrung und sie durchdringender
Kontemplation: das alles ist einmalig, von einem ganz eigenen, religiésen und kos-
mischen Ton. Vielleicht wurde diese Intensitit, Reinheit und Transzendenzkraft
der Sehnsucht im dichterischen Ausdruck seit Dante nicht mehr erreicht. Wie
»Staub® gehort ,Sehnsucht® zu den Grundworten der Dichterin. Definiért ,Staub®
den Menschen in seiner ihm vorgegebenen Existenz, so ,Sehnsucht® den Menschen
in seiner Weghaftigkeit und Freiheit zur Transzendenz.

VIELLEICHT ABER braucht Gott die Sehnsucht, wo sollte sonst
sie auch bleiben,

Sie, die mit Kiissen und Trinen und Seufzern fiillt die
geheimnisvollen Riume der Luft —

Vielleicht ist sie das unsichtbare Erdreich, daraus die gliithenden
Wurzeln der Sterne treiben —

Und die Strahlenstimme iiber die Felder der Trennung, die zum
Wiedersehn ruft?

O mein Geliebter, vielleicht hat unsere Liebe in den Himmel
der Sehnsucht schon Welten geboren —

Wie unser Atemzug, ein — und aus, baute eine Wiege fiir Leben
und Tod?

Sandkérner wir beide, dunkel vor Abschied, und in das goldene
Geheimnis der Geburten verloren,

Und vielleicht schon von kommenden Sternen, Monden und
Sonnen umloht. (25)

Das Material der Worte erscheint konventionell. Keines, das nicht schon zwei
Generationen zuvor hitte stehen konnen. Woher stammt die dennoch fraglose,
iiberzeugende Kraft? Aus der Reinheit, der Innerlichkeit, der Vergeistigung von
Liebe und Schmerz, aus dem mystischen Bewufltsein der Allgegenwart des Gelieb-
ten und kosmisch-personaler Einung.

Den ,,Gebeten fiir den toten Briutigam® folgen die ,Grabschriften in die Luft
geschrieben®. Es sind Grabschriften fiir einzelne, durch Berufsbezeichnung und
Initialen in der Uberschrift bezeichnete Bekannte. In die Luft geschrieben sind diese
Worte des Andenkens, weil es einen Ort des Grabes und einen Grabstein fiir sie
nicht gibt. Sie alle gehdren zu ,Israels Leib, ,aufgelost in Rauch durch die Luft®.

Den letzten Zyklus des Bandes ,In den Wohnungen des Todes“ bilden die
,Chore nach Mitternacht®: ein ,,Chor der verlassenen Dinge®, ein ,,Chor der Ge-
retteten®, ein ,Chor der Wandernden®, ein ,,Chor der Waisen®, ein ,,Chor der

7 Vgl. dazu Marie Luise Kaschnitz, ,Dein Schweigen — Meine Stimme*, jetzt in: Uberallnie. Ausg'ew':ihltc Gedichte
(Hamburg 1965).
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Toten“ und einer ,,der Schatten®, ein ,,Chor der Steine® und ein ,,Chor der Sterne*,
einer ,der Wolken® und einer ,der Biume®, ein ,Chor der unsichtbaren Dinge®
und ,ein Chor der Ungeborenen®. Alle Chore besprechen eine wirkliche Welt und
Zeit, deuten die kosmische, geschichtliche und gegenwirtige Weltzeit. Es ist die
Zeit ,nach Mitternacht®, nach dem groflen Morden, nach dem Krieg, die Zeit, da
ein neuer Tag sich aufmacht. Nicht unwahrscheinlich, dafl in der Mitternachts-
Chiffre der Dichterin des Jeremias Mitternacht steckt. Bei Jeremias tragt die ,, Ener-
gie von Chaos und Schopfung ihren eigenen Namen. Dieser ist: Mitternacht.
Mitternacht, das ist zunichst ein Ort: der Bezirk des Nordens, worin die Finster-
nis und die Nacht regieren. Um Mitternacht sind simtliche schidlichen Krifte kon-
zentriert. Wenn die Pforten von Mitternacht sich 6ffnen, gewinnt das Bdse freie
Bahn. Es ist unmoglich, die Physiognomie dieses Bdsen vorauszusehen, weder den
Grad, noch die Dauer seiner Schidlichkeit. Aber Mitternacht, das ist auch die er-
regende Stunde, in welche — mit Jeremias — alle Menschen plotzlich geworfen wer-
den. Jeremias hat die Pforten der Mitternacht sich 6ffnen sehen.“® Mitternacht ist
aber bei Nelly Sachs auch die Zeit innigen Vertrautseins, gemdf} den spdteren Ver-
sen ,und nach Mitternacht / rechten nur Geschwister® (149). Der ,,Chor der Ge-
retteten® bittet: ,Laflt uns dasLeben leise wieder lernen (50). Die ,, Toten Israels®
sprechen: ,, Wir reichen schon einen Stern weiter / In unseren verborgenen Gott
hinein® (56). Die ,,unsichtbaren Dinge® trosten die ,,auseinandergerissenen Lieben-
den®, richten sich, ihrer Kraft bewufit, gegen die ,Klagemauer Nacht“:

Klagemauer Nacht,

Von dem Blitze eines Gebetes kannst du zertriimmert werden
und alle, die Gott verschlafen haben

Wachen hinter deinen stiirzenden Mauern

Zu ihm auf. (62)

Zuletzt spricht die ,Stimme des heiligen Landes (stammt diese Benennung nicht
aus christlichem Bereich?). Sie spricht: ,O meine Kinder / Der Tod ist durch eure
Herzen gefahren / Wie durch einen Weinberg —“. Sie fragt weiter: ,Wo soll die
kleine Heiligkeit hin / Die noch in meinem Sande wohnt?“ Sie antwortet mah-
nend: in das Verzeihen. '

»Leget auf den Acker die Waffen der Rache

Damit sie leise werden —

Denn auch Eisen und Korn sind Geschwister
Im Schofie der Erde — (68)

Wer konnte solche Worte heute glaubhaft sprechen? Ein Christ? Welcher Christ?
Die Jiidin Nelly Sachs kann und darf es. In dem Gedicht ,,Auf daf} die Verfolg-
ten nicht die Verfolger werden® (77) mahnt sie ihre Briider und Schwestern er-
neut, vom Geist der Rache Abstand zu nehmen.

8 André Neher, Jeremias (Koln 1961) 17 f., 20.
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Gemif aller gingigen Theorie von Benn bis Brecht und Hollerer bis Heissen-
biittel ist diese Art zu sprechen altmodisch, sind Themen des biblischen Heils un-
méglich. Zumindest kommen sie keinem Programmatiker in den programmieren-
den Sinn. Sie alle haben Wissen und Weisheit auf ihre Weise definiert. Das grofiere
Wirkliche sparen sie aus. Von mystischer Gemeinschaft scheinen sie wenig zu wissen.

Flucht und Verwandlung

Schon das erste Gedicht aus den , Wohnungen des Todes“ nannte das Stichwort
Flucht. Dafl die Kamin-AusgestoRenen iiberirdisch empfangen, ihre radikalste
Zwingnis als Moglichkeit duflerster Freiheit erkannt wird, weist auf Verwand-
lung. Noch der spite Zyklus ,Glithende Rétsel“ ritselt an der eigenen Flucht- und
Verwandlungsexistenz. Flucht und Verwandlung werden in vielen Gedichten von
Nelly Sachs thematisch. Der 1959 verdffentlichte Zyklus trégt diesen Titel. Es ist
die gleiche radikale, unausweichliche und unzerstérbare Existenz, die in der spé-
teren Formulierung ,Fahrt ins Staublose® heifit. In der Staubgeburt beginnt des
Menschen Leben. Im Staublosen endet es. Dazwischen liegt die Fahrt mit vielen
Stationen der Abschiede, des Sterbens, der Verwandlungen, der schrittweisen,
manchmal gewalttitigen Geburt. Der Mensch ,dunkel vor Abschied®, aber ,in
das goldene Geheimnis der Geburten verloren (25); der Mensch ,explodierend®
geladen mit ,Sehnsuchtsstoff“ (331) ist immer schon »Auferstehungsasche“ (384):

Aufgefliigelt sind seine Gebete
aus tiglichen Vernichtungen
suchend die inneren Augenstrafien.

Krater und Trockenmeere

erfiillt von Trinen

durch sternige Stationen reisend
auf der Fahrt ins Staublose. (331)

Die ,,Fahrt ins Staublose® ist eine Flucht von und eine Flucht zu. Flucht von den
, Wohnungen des Todes® dieser Welt, ihrem ,, Atem von Sodom® und ihrer ,Last
von Ninive® (254); Flucht von der Welt, die den ,Brdutigam® getotet hat (23 f.)
und keine ,Heimat® gibt (262), Flucht von ihr, die den ,Strauch der Verzweif-
lung® (378) nihrt. Aber wohin? In der sehr konkret erkennbaren, personlichen
,Fliichtlings“-Situation auf dem ,Pflaster der fremden Stadt®, wo die Schau-
_Fenster® ihren ,Bilderbuchhimmel® zeigen, wehrt die ,Uberlebende® (zyklischer
Titel): , Welt, frage nicht die Todentrissenen / wohin sie gehen, / sie gehen immer
ihrem Grabe zu® (114). Im Zyklus ,,Von Fliichtlingen und Flucht* wird diese Er- -
fahrung dargestellt: ,Das ist der Fliichtlinge reiflende Flucht / in die Fallsucht,
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den Tod!*“ (160). Das lyrische Ich dieser Verse weif sich ,landsfliichtig / mit dem
schweren Gepick der Liebe® (259). Landsfliichtig wohin? In die andere Welt, in die
Welt des toten Brautigams und die Welt Gottes ineins. ,,Jmmer auf der Leucht-
spur zu dir“ (383). Das Du ist der getotete Brautigam. Gott wird in den Versen —
gemif streng israelitischer Ehrfurcht vor der absoluten Geistigkeit und Unendlich-
keit des ganz Anderen — nicht als Du angesprochen. Er ist der Gott der ,,Schop-
fung®, der ,Geburten®, der ,Quelle“ (386), des ,Geheimnisses®, der , Auferste-
hung®, des ,,Heils“ (141). Trotz der Anzielbarkeit seiner Welt ist die ,,Leuchtspur®
zu ihr und zu Thm wieder und wieder ,verdunkelt in der Fallsucht“ (383). Im
Juni 1961 bekannte die Dichterin in einem Brief: ,,Die Gedichte, die ich dann und
wann schreibe — am Anfang geschah es, um atmen zu konnen — jetzt stiirzen sie
wie Fallsucht nur dem Ende zu.“? Die Intensitit dieser ekstatischen Flucht reifit
den Flichtigen zuzeiten in die Nihe des Wahnsinns.

Flucht aus den schwarzgebluteten Gestirnen
des Abschieds,

Flucht in die blitztapezierten

Herbergen des Wahnsinns,

Flucht, Flucht, Flucht

in den Gnadenstof§ der Flucht
aus der zersprengten Blutbahn
kurzer Haltestelle — (164).

Israels Schicksal hief} seit ,, Abrahams* Tagen (162) Flucht. Die eigene, person-
liche Flucht geschieht im grofleren Fluchtstrom des Volkes. Aber auch diese grofiere
Flucht des Volkes ist noch umfassender zu begreifen, als der fiir unsere Wahrneh-
mung ausgepragteste, sichtbarste Fluchtstrom innerhalb einer geradezu kosmischen
Fluchtbewegung. Die ganze Welt befindet sich fiir Nelly Sachs im Aufbruch zu
einem unendlichen Flucht- und Zielpunkt. Das gesamte Weltall zieht einen ande-
ren Zustand, eine neue Geburt an.

WOHIN o wohin

du Weltall der Sehnsucht

das in der Raupe schon dunkel verzaubert
die Fliigel spannt,

mit den Flossen der Fische

immer den Anfang beschreibt

in Wassertiefen, die

ein einziges Herz

ausmessen kann mit dem Senkblei

der Trauer.

9 Widerspiel. Deutsche Lyrik seit 1945, Hrsg. Hans Bender (Miinchen 1962) 124, 265.
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Wohin o wohin

du Weltall der Sehnsucht

mit der Triume verlorenen Erdreichen

und der gesprengten Blutbahn des Leibes;
wihrend die Seele zusammengefaltet wartet
auf ihre Neugeburt

unter dem Eis der Todesmaske. (140)

Das Gedicht erscheint wie eine Parallele zum achten Kapitel des Romerbriefs:
»Die Sehnsucht der Schopfung wartet ja auf das Offenbarwerden der Kinder Got-
tes“, heiflt es bei Paulus. ,Denn die Schopfung ward der Verginglichkeit unter-
worfen, . .. aber auf Hoffnung hin, auch sie, die Schopfung, werde einst von der
verderblichen Sklaverei erlést werden zur Freiheit, dem herrlichen Gut der Kin-
der Gottes . . . Und nicht nur sie, auch wir . . . seufzen im Innern und miissen war-
ten auf den Besitz der Kindschaft, die Erlosung unseres Leibes“ (Rom 8, 19 f. 23).

Im ,Wohin“-Gedicht entwickelt die Dichterin zum erstenmal ihr grofles Ver-
wandlungsbild der Raupe in den Schmetterling!®. Es ist eines der zentralen Bilder
der morgenldndischen und abendlindischen Mystik, in sikularisierter Form noch
zu finden bei Goethe in dem Gedicht ,,Selige Sehnsucht® aus dem ,, West-Ostlichen
Divan®. Nelly Sachs hat fiir ihr Erleben und Glaubensverstehen von ,,Flucht und
Verwandlung® eine gegenstindliche Entsprechung!! im Bild des Schmetterlings ge-
funden. Die Raupe hat mehrere Verwandlungen vor sich, der Schmetterling hinter
sich: von der Raupe zur Puppe zum fliegenden Falter. Jedesmal ein Prozefl des
Sterbens und der neuen Geburt. Nelly Sachs sieht — und das ist Frucht chassidisch-
kabbalistischer Betrachtung — ,den Anfang® der Schmetterlingsfliigel schon in den
»Flossen der Fische® (140) angelegt. Fische sind fiir sie Wesen, die weiter vorne
liegen in der Schopfung, weiter unten in der Sehnsucht, niher dem Anfang. Auch
sie sind gegenstindliche Entsprechungen, nimlich des ,, Wasserbewufltseins® (vgl.
354, 162, 262) der Seele.

Anders als in Morikes Gedicht ,,Im Weinberg® wird der Schmetterling bei Nelly
Sachs schon im Ansatz auf Transzendenz hin durchsichtig. Bei Mérike erkennt das
im Weinberg sitzende lyrische Ich den Schmetterling zunichst als schimmerndes
Naturwesen, als reizenden Sylph, als dsthetische Begegnung. Erst in einem zweiten
Schritt und von auflen wird der Schmetterling vom Beschauer, der das Neue Testa-
ment in Handen hilt, auf das Wort Gottes, jetzt allerdings im engsten Sinn, be-
zogen. Fiir Nelly Sachs ist der Schmetterling in sich Bild der Verheiffung.

10 Zum erstenmal genannt, aber als Bild nicht ausgefiihrt, wurde der Schmetterling von Nelly Sachs in der Grab-
schrift fiir ,Die Tinzerin® (37) und im ,Chor der Ungeborenen® (67). Wahrscheinlich begegnete die Dichterin dem
Bild in der jiidischen Kabbala. So steht schon im Buch ,Sohar®, auf das sich mehrere Gedichte beziehen, im ersten
Kapitel: ,Das Strahlen, mit dem der ,Anfang‘ Samen aussit, sich zum Ruhm, wie der Same der Seidenraupe, die sich
einspinnt und einen Palast um sich baut, sich zum Preis und der Welt zum Segen“ (Die Geheimnisse der Schépfung.
Ein Kapitel aus dem Sohar. Ubersetzt von Gershom Scholem, Berlin 1936, 45).

11 In den dichtungstheoretischen Auflerungen von T. S. Eliot spielt der Begriff ,objective correlative®, zu deutsch
»gegenstindliche Entsprechung®, eine wichtige Rolle.
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SCHMETTERLING

Welch schines Jenseits

ist in deinen Staub gemalt.

Durch den Flammenkern der Erde,
durch ihre steinerne Schale

wurdest du gereicht,
Abschiedswebe in der Verginglichkeiten Maf.

Schmetterling

aller Wesen gute Nacht!

Die Gewichte von Leben und Tod

senken sich mit deinen Fliigeln

auf die Rose nieder

die mit dem heimwirts reifenden Licht welkt.

Welch schones Jenseits

ist in deinen Staub gemalt.
Welch Kénigszeichen

im Geheimnis der Luft. (148)

Der Schmetterling ist nicht naturalistisch, noch in der Art Goethes oder Morikes
betrachtet. Er wird von vornherein aus einem Horizont transzendenten Glaubens-
wissens angeschaut, in seinem Gleichnischarakter erkannt und in seinem Ver-
weisungscharakter dargestellt. Das gab es in mittelalterlicher und barocker Dich-
tung. Transzendentaler Glaube sucht sein bildliches Analogon, jenseits- und dunkel-
gerichtete Existenz ihre gegenstidndliche Entsprechung. Alles Schaubare muff dem
Glauben dienen, alle bildliche Welt der bildlosen. In dem Maf als eine aufklireri-
sche und naturwissenschaftliche Sehweise zur einzig legitimen erklirt wurde, war
solche Betrachtungsweise als unwissenschaftlich abgetan. Heimatrecht behielt sie
vorab bei den Mystikern. Im vorliegenden Gedicht ist der Schmetterling von vorn-
herein als Zeichen verstanden fiir eine der Wandlung unterworfene, jenseits-
bezogene, durch Sterben heimkehrende Existenz. Diese Sehweise verfliichtigt den
Schmetterling keineswegs zu einer diinnen Allegorie oder formelhaften Emblema-
tik. Die Darstellung aus dem Glauben intensiviert ihn vielmehr zu seinem iiber
sich selbst hinausweisenden Schépfungsselbst.

Mit einem Ausruf des Staunens setzt das Gedicht ein. ,, Welch schones Jenseits
ist in deinen Staub gemalt.“ Im Farbstaub der Fliigel steckt die Verginglichkeit
allen Staubes, steckt die Staubgeburt des Geschopflichen. Aber er trigt die Spuren
des Unverginglichen, die Schone des Jenseits. Polare Spannung von Jenseits und
Staub. Das schone Flammengebilde der Fliigel wurde, so wird gesagt, ,durch den
Flammenkern der Erde gereicht®. Es stammt aus dem Innersten, dem Stirksten,
dem zeugenden Feuer. Dann aber wurde es auch , durch ihre steinerne Schale ge-
reicht®, durch der Erde Verschlielendes und Verschlossenes. Die Rdume, aus denen
der Schmetterling stammt, denen er durch Herkunft verbunden ist, sind genannt.
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Die letzte Zeile der ersten Strophe benennt ihn selbst. Wer ist er denn? ,, Abschieds-
webe in der Verginglichkeiten Maf3“. Welche Definition, welche Metapher, wel-
che Verbindung von Bild und Begriff. Wessen ,, Abschiedswebe“ ist gemeint? Zu-
nichst die des Schmetterlings selbst. In seiner eigenen Entwidklung von der Raupe
zur Puppe, von der Puppe zum Falter ist die Webe der Fliigel die letzte Webe, das
Abschiedskleid. Als solche Webe ist sie aber zugleich ein kosmisches Zeichen des
Abschieds fiir den betrachtenden Menschen, ein ,Memento mori“ in der Fiille der
Schonheit und in der Leichtigkeit des Daseins. Darum ,aller Wesen gute Nacht®
(2. Strophe). Zeichen nicht nur der Nacht und Todesnacht, sondern Verheiflung
des Gutwerdens beider. Diese Verheiflung ist begriindet im eigenen Sein des
Schmetterlings, dessen Werde- und Sterbeprozef} in einem fort vom Niedrigeren
zum Hoheren, vom Bauchschweren zum Luftleichten aufsteigt. Er ist ex definitione
ein Wesen zwischen ,,Leben und Tod®. In dieser Zustindlichkeit senken sich die
gewichtlosen ,Gewichte“ seiner ,Fligel“ auf die ,Rose“ nieder. Sie ist die zweite
Entsprechung fiir die menschliche Seele. Als Blithende geht auch sie den Heimweg.
Auch sie zeigt den Hohepunkt ihres Daseins angesichts baldigen Sterbens. Zwischen
Schmetterling und Rose besteht also eine innere Beziehung. Sie ziehen sich gegen-
seitig an, zeigen sich einander, sprechen sich, indem der Schmetterling sich auf die
Rose niederliflt, das Liebes- und Abschiedswort zu. Ein Bild auch von Mann und
Frau, vereint gesteigertes Zeichen ,heimwirts reifenden Lichts®.

Von einer Behauptung ging das Gedicht aus. Mit dem Beweis endet es. Es ist das
Staunen auf héherer Stufe, die Frucht des Meditativen, wenn jetzt am Ende er-
neut gesagt wird: ,, Welch schdnes Jenseits ist in deinen Staub gemalt.“ Schlieflich
wird ausdriidklich auf die Zeichenhaftigkeit von Bild und Vorgang verwiesen.
»Welch Konigszeichen im Geheimnis der Luft.“ Konigszeichen: ein hochstes unter
den Zeichen. Die Dichterin verwendet die Konigsmetapher hiufig. So ist ,,der Fisch
mit den ausgerissenen Purpurkiemen / ein Kénig des Schmerzes“ (97). So spricht
sie von ,dieser Kette von Ritseln / um den Hals der Nacht gelegt / Konigswort
weit fort geschrieben® (385). So weif} sie um den ,Kdnigsweg der Geheimnisse®
(354). Die Konigsmetapher verweist iiber irdisch Hochstes und Wiirdiges hinweg
in den Raum des Gottkonigtums Jahves, also wiederum in die Transzendenz. Auch
dieses Wort eine Chiffre der jiidischen Kabbala'®. Konigszeichen ist im Gedicht
der Schmetterling, ist die Rose, ist die Begegnung beider: ,,Geheimnis“ in doppel-
tem Sinn. Nicht alle nehmen das Bild in seiner Zeichenhaftigkeit wahr. Sie sehen
und sehen nicht. Doch bleibt der Vorgang auch fiir den Sehenden ,Geheimnis®.
Der Lebens- und Sterbensvorgang kann nicht zu Ende gedeutet werden. Die Ver-
weisungsfunktion des Bildes miindet ins Unendliche.

12 In einer mystischen Hymne hat z. B. Moses ben Nachmann die Geburt der Seele aus der Tiefe der gdrelichen
Sphiren, aus der ihr Leben hervorstromt, beschrieben. Darin heifit es: ,Aus Nichts rief er mich hervor, doch am
Ende der Zeiten / werde ich wiedergefordert vom Kénig.“ Und: ,Herab stieg die Seele, aus der sinkenden Stufen
Geflechte, / aus dem Teich der Entsendung in den Garten des Konigs® (Gershom Scholem, Die jiidische Mystik in ihren
Hauptstrdmungen. Frankfurt 1957, 262. Englische Ausgabe 1941).
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Die durchgehende Existenzerfahrung des Ichs, das aus allen Versen spricht, heifit
Flucht. Flucht als Schicksal und Freiheit, Notwendigkeit und Gnade, Moglichkeit
und Bedingung des Lebens, als ,,Fallsucht® und ,, Jagd“ (vgl. 77, 95, 160 ff., 258).
Das in die Flucht gezwungene Ich betet ,fiir einen Wimpernschlag: / Ruhe auf der
Flucht“ (258). Das Gebet wird erhort. Die Darstellung der Erhdrung lautet:

IN DER FLUCHT
welch grofler Empfang
unterwegs —

Eingehiillt

in der Winde Tuch

Fiifle im Gebet des Sandes
der niemals Amen sagen kann
denn er muf}

von der Flosse in den Fliigel
und weiter —

Der kranke Schmetterling

weifl bald wieder vom Meer —
Dieser Stein

mit der Inschrift der Fliege

hat sich mir in die Hand gegeben —

An Stelle von Heimat
halte ich die Verwandlungen der Welt — (262)

Dem in die Flucht gerissenen Menschen wird nicht nur eine ,kurze Haltestelle®
(164) — so in einem fritheren Gedicht —, sondern ein ,grofler Empfang® gewihrt.
Worin besteht der Empfang? Wer ist der Gewihrende? Der Empfang ,in der
Flucht“ (es ist eine Verinnerung von ,auf der Flucht®) besteht im Ansichtigwerden
eines Bildes, und zwar des groflen Verwandlungsbildes der Dichterin. Sie erkennt
sofort dessen Zeichenhaftigkeit, seine gegenstindliche Entsprechung, Spiegelung
der eigenen Verfafltheit. In der Begegnung mit dem Bild des Schmetterlings er-
fihrt das Ich in der Flucht Ruhe, Bestitigung, Weisung, Hoffnung und Trost. Der
Schmetterling ist ein ,kranker Schmetterling® auf der Rast. Auch er unterwegs,
und zwar zum Meer. Worin besteht seine Krankheit? Das wird ausdriicklich nicht
gesagt, doch impliziert. Er ist krank vor Ermiidung, krank vor Sehnsucht, krank
vor Flucht, krank vom langen Weg.

»Eingehiillt / in der Winde Tuch / Fiifle im Gebet des Sandes“ steht, sitzt, liegt
er da. ,Eingehiillt in der Winde Tuch“ ist ironischer Euphemismus, denn das heifit
nicht eingehiillt, ausgesetzt den Winden. ,,Aber der Wind ist kein Haus / leckt nur
wie die Tiere / die Wunden am Leib®, heifit es im Gedicht ,, Jiger, mein Stern-
bild* (258). Der Wind ist kein Haus, keine Hiille, kein Gegeniiber. Und dennoch
ist er eine Form des Raumes, der Hiille und des Gegeniibers: ein Raum sui generis,
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nidmlich genau der, in dem sich ,,Flucht und Verwandlung® ereignen, die Entgren-
zung des Raumes und eine Art des unberechenbaren Angesprochenwerdens von
allen Seiten. Es zeigt die sinnbildliche und kosmische Sicht des Schmetterlings, das
aufBerordentliche Bewufitsein von Entgrenzung, Raum, Person und Transzendenz,
wenn von ihm gesagt wird, dafl seine ,,Fiiffe im Gebet des Sandes“ stecken. Natiir-
lich ist das anschauende Deutung. Der Schmetterling wird ja als Spiegelbild des
eigenen Ich verstanden. Das schliefit jedoch nicht aus, daB er durch eben dieses Er-
kanntwerden seine eigene kosmische Eigentlichkeit (vgl. Rom 8, 19 ff.) erlangt. Er
steht in einem Sand, ,,der niemals Amen sagen kann®. Wollte man die K&rner des
Sandes zdhlen, man kidme an kein Ende. In diesem Nicht-zu-Ende-Kommen gleicht
er dem endlosen ,,Meer®, zu dem der Schmetterling unterwegs ist. Der objektiven
Unendlichkeit des Zieles entspricht die subjektive Unendlichkeit der eigenen Ver-
fafitheit, des Gebetes. Es ist nicht nur der Sand, ,der niemals Amen sagen kann®,
sondern dariiber hinaus (stilistische Figur der Enallage, der Verschiebung der Wort-
beziehung) der Schmetterling, und dariiber hinaus der Mensch ,in der Flucht,
»denn er muf} (der Schmetterling) / von der Flosse in den Fliigel / und weiter®.
»Flosse® und ,Fliigel“ sind formelhafte Verkiirzungen. Wir sagten bereits, daf}
die Sehnsucht — Notwendigkeit der Flucht und Auftrag zur Verwandlung — in der
Vorstellungswelt der Dichterin bei ,den Flossen der Fische® (140) ihren Anfang
nimmt. Beim Menschen beginnen Flucht und Verwandlung ,,sternenriickwirts in
der Erinnerung, / schlafwassergefahren® (162). Der Weg, ,,die Goldader der Sterb-
lichen / sinkt unter Wasserbewufltsein / und arbeitet fiir Gott® (354). Aus die-
sem Flossen-Zustand und Wasserbewufltsein muf8 das der Flucht und Verwand-
lung unterworfene Wesen in ,den Kokon des Seidenschmetterlings® (258), ,in
den Fliigel“ — ,und weiter. Auch der gefliigelte Zustand ist noch kein endgiiltiger
Zustand. Als Staub-Gefliigelter mufl der Mensch, muf} ,,der kranke Schmetterling®
noch weiter zur letzten Verwandlung des ,Todes* in , Auferstehung® (317) aus
»Auferstehungsasche® (384).

Das Bewufitsein des Meeres, und damit den inneren Antrieb zum Ziel, hat der
kranke Schmetterling gegenwirtig verloren. Der Verlust ist Teil seines Krank-
seins. Aber er ,weifl bald wieder vom Meer®, von der Nihe des Gesuchten und
dem Ziel seiner Bestimmung. Uberraschend zeigt das Gedicht noch ein zweites Bild
der Begegnung: ,Dieser Stein / mit der Inschrift der Fliege / hat sich mir in die
Hand gegeben®, sagt das lyrische Ich. Kein ichhaftes Zugreifen nach dem gesehe-
nen Ding, sondern ehrfiirchtiges Anschauen, das den Stein als Gabe, die Gabe als
Zeichen begreift. Was ist das fiir ein Stein? Wahrscheinlich ein im Kiistensand ge-
fundener Bernstein, der ein Insekt eingeschlossen hilt. Weit davon entfernt ge-
schidtzt zu werden als Gegenstand des Schmucks, ist der Bernstein Zeichen dem
Glauben. War nicht der getotete Christus in den Fels eingeschlossen wie die Fliege
in den Stein? Der gefundene Stein ist ein Bild des Todes. ,Hiobs Vier-Winde-
Schrei / und der Schrei verborgen it Olberg / wie ein von Ohnmacht iibermanntes
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Insekt im Kristall, heiflt es im Gedicht ,Landschaft aus Schreien® (221 f., vgl.
225). Als Oster-Christus ist aber der Eingeschlossene Zeichen ,versteinter Auf-
erstehung® (vgl. 190). Der gefundene Stein mit der ,Inschrift der Fliege® ist dem
glaubend betrachtenden Ich Zeichen des eigenen Todes und der eigenen Auf-
erstehung.

Schmetterling und steinverschlossene Fliege sind zeichenhaft Formen der , Ver-
wandlungen der Welt“. Darin besteht die Rast in der Flucht, der Empfang, das
Anschauen, die Gabe, daf} sie beide dem lyrischen Ich die eigene innere Zustind-
lichkeit und Verfafitheit zeigen. Ausgangspunkt des Gedichtes war die eigene
Fluchtsituation. Die beiden Mittelstrophen zeigten zwei Verwandlungsbilder. Von
ihnen her deutet die Schlufistrophe auf hoherer Ebene die eigene Fluchtsituation,
eine Flucht verwandelt im Zeichen von Tod und Auferstehung. Die Schluf3verse
lauten: ,An Stelle von Heimat / halte ich die Verwandlungen der Welt.“ Man hat
darin die lyrische Selbstdeutung, die zur Formel verdichtete Existenzsumme der
Dichterin erkannt. Es ist kein Zufall, dafl aufler dem Wort ,Flucht® auch das Wort
»Empfang® schon im ersten Gedicht ,, Wohnungen des Todes“ begegnete. Stern
und Sonnenstrahl empfingen dort die ,Fliichtlinge aus Rauch®. Hier, in diesem
Gedicht, empfangen ,der kranke Schmetterling® und die versteinte ,Fliege“ den
Fliichtling. Unscheinbare Empfinger geben einen ,groflen Empfang®, hinter dem
der Gott Israels steht. Ihm ist das ,Meer® Zeichen und sind ,,die Verwandlungen®
Wege. Der durch seine ganze Existenz ,,in der Flucht® wesende Mensch besitzt kein
Haus. Er kann sich nicht festhalten, kann nicht ausruhen, ist nicht in dem verwur-
zelt, was man gemeinhin ,,Heimat“ nennt. Was anderen Menschen ,, Heimat®, sind
thm ,die Verwandlungen der Welt“. Welche Armut, welche Darbietung des Le-
bens. Eine ungeheuer herausgerufene und zeichenhafte Existenz. Der exponierteste
Weg zum Gott der Schépfung und der Auferstehung. ;

Den mittelalterlichen Pilger hat im zwanzigsten Jahrhundert der Fliichtling
schicksalhaft abgeldst. Doch wir weigern uns, seine Existenz zu erkennen. Die
Flucht heifft von ihrer helleren Seite her betrachtet ,Fahrt®. Was immer sich auf
der Fahrt befindet, Fische, Schmetterling, Rose oder Liebende, wer immer ,,von
der Erde kommt* (331), ist biblisch gesprochen ,,Staub“: staubgeboren, hinfilliger
Staub, Verwandlungsstaub, ,Staub, der offen steht zur seligen Begegnung® (149).
Der ganz und endgiiltig verwandelte, der auferstandene Mensch wird der ,,staub-
lose* sein: Ziel aller Flucht und aller Verwandlung. Uber alle uns in jiingster Zeit
zugeworfenen Definitionen des Menschen hinaus definiert Nelly Sachs aus bibli-
schem Glauben den Menschen als einen ,,auf der Fahrt ins Staublose® (331). Wel-
che Definition tite uns dringender not? Der technische Mensch will verindern; der
mystische ldf8t sich verwandeln.
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Der Mensch vor dem Geheimnis

Zum Menschenbild der modernen Malerei

Herbert Schade SJ

Wer an dem Drama der modernen Malerei nicht aktiv teilnimmt, dem wird ihr
Schauspiel unbegreiflich scheinen. Zu fremd und vielschichtig sind fiir ihn die mo-
dernen Experimente, Figurationen und Techniken. Auch der kunstgeschichtlich
Gebildete, der'die neuen Werke anerkennt, vermifit in der zeitgenossischen Malerei
das Menschenbild. Sicher gehort der Verlust dieses Bildes zu den , kritischen For-
men“ (H. Sedlmayr), das heifit zu den kunstgeschichtlichen Tatsachen, die Zeiten
und Welten scheiden. Aber es hitte wenig Sinn, diesen Vorgang von einer Defini-
tion des Menschen her systematisch anzugreifen. Vielmehr kann nur eine geschicht-
liche Darstellung des Motivwandels den Tatbestand kldren. Wer den mithsamen
Gang durch die Geschichte scheut, gerit in Gefahr, Worthiilsen zu stapeln, ohne
zur Wirklichkeit vorzustoflen. Der Mensch ist ein geschichtliches Wesen. Seine
Werke und er selbst sind deshalb ohne Geschichte unverstindlich!.

Die Geschichte des modernen Menschenbildes beginnt aber nicht erst im Jahr
1911, in dem der Russe Wassily Kandinsky in der Ainmillerstrafle in Miinchen
sein erstes abstraktes Aquarell schuf, sondern in der zweiten Hilfte des 18. Jahr-
hunderts. In dieser Zeit der grofien Revolutionen wurde das Menschenbild auto-
nom. Kunst und Wissenschaft 16sten sich aus den Vorstellungen der Tradition. Die
theologischen und mythologischen Programme der Barockzeit verschwanden. Der
Realismus der Neuzeit hielt nur mehr das fiir darstellungswiirdig, was der Erfah-
rung entsprach, Der Konflikt zwischen Tradition und Fortschritt, der seitdem un-
sere Geistesgeschichte zeichnet, ist ebenso erschiitternd wie fruchtbar, Die grofe
Spannung zwischen den traditionellen — besonders den christlichen — Auffassungen
und den modernen — vorwiegend sikularisierten — Wirklichkeitserfahrungen hat
neue Kraftfelder erschlossen. ,Unser pochendes Herz treibt uns hinab, tief hinun-
ter zum Urgrund®, schrieb Paul Klee. Und Jean Bezaine, der grofie Vertreter der
abstrakten Malerei, sprach von einer ,Kunst der Kommunion, wo der Mensch
jeden Augenblick in der Welt sein umgeformtes Antlitz wiedererkennt®. So wird
im Zeitalter des Experiments und der Erfahrung das Unerfahrbare, das Geheim-
nis, zum Spiegel menschlichen Wesens. Den Grund zu diesen Bemiihungen legten
die Kiinstler des Realismus und der Romantik.

1 Das verlorene Menschenbild. Zur Problematik des Portrits in der Kunst der Gegenwart. Eine Diskussion. Hrsg.
v. Richard Biedrzynski (Ziirich, Stuttgarc: Arcemis-Verl, 1961) 72 S. (Schriften zur Zeit. 24.) Kart. 3,80, Vgl. auds

den erst wihrend der Drucklegung dieses Heftes erschienenen Aufsatz von Werner Hofmann, Uber das Menschenbild
in der Malerei der Gegenwart, in: Christliche Kunstblitter (Linz a. D. 1966) H. 4, 82-84.
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Die Emanzipierung des Menschenbildes

Die Revolution der modernen Malerei, die auch das neue Bild vom Menschen
bestimmt, entsteht durch den Zusammenbruch des alten Weltbildes. Die kosmische
Architektur der Uberlieferung, die Welt aus Himmel und Erde, verlor ihren Halt.
Damit war auch das System des Menschen, der Mensch aus Himmel und Erde, der
»~Homo caelestis“, unvollziehbar geworden. Wenn Tiepolo im Treppenhaus der
Wiirzburger Residenz (1751-1753) noch den offenen Himmel geben konnte, aus
dem Gotter und Genien herabschweben, so war es Goya in San Antonio della Flo-
rida (1798) in Madrid nur mehr méglich eine Genreszene darzustellen. ,, Yo lo vi®
(Ich habe es gesechen) setzt der grofie Spanier unter ein Blatt seiner ,Schrecken des
Krieges“. ,Ich habe es gesehen“ kénnte man iiber die grofie Kunst der Zeit bis
heute schreiben. Die Erfahrung, nicht die Tradition, wird zum Prinzip des geistigen
Schaffens.

Mit dem Verlust der Tradition hat auch die Portritkunst Werte eingebiifit. Das
Bild des Menschen wird nicht mehr in eine grofle Ordnung eingebunden. Der
Mensch verliert seinen Zusammenhang mit dem Kosmos.

Der weltlose Mensch

Das Medaillon des Fiirstbischofs in der Wiirzburger Residenz schwebte noch im
Schnittpunkt von Himmel und Erde. Tiepolo machte noch einmal wie in einem ge-
waltigen ,theatrum mundi® den ,himmlischen Menschen® sichtbar. ,Goyas Ge-
stalten stehen beziehungslos vor dem Nichts“ (Theodor Hetzer). Es ist eigenartig,
wie leer und fahrig die Hintergriinde in den Bildern des Spaniers werden kénnen.
Die Gestalten verlieren den Zusammenhang mit dem Bildgrund. In den Malereien
im ,Hause des Tauben® von Goya wird dieser Bildgrund gelegentlich geradezu
schwarz.

Ahnliche Bildgestalten beobachten wir auch bei anderen Kiinstlern dieser Zeit.
Im , Tod des Marat® (1793) von Jacques Louis David wirkt die Wand hinter dem
Revolutionir wie ein Fallbeil. Losgeldst vom Grund erscheint das Bild des Men-
schen, so wie der Kiinstler es sieht. Keine Hierarchie oder Sozialordnung trégt die
Gestalt. Der Kosmos flieht vor dem Menschen ins Unendliche. In Caspar David
Friedrichs ,Monch am Meer® (1808) sechen wir die kleine Figur vor dem unend-
lichen Naturraum und in John Martins ,Sadak auf der Suche nach den Wassern
des Vergessens“ (1812) verliert sich die Gestalt in hochgetiirmten Gebirgen. Der
Mensch wird nicht mehr vom Kosmos her definiert. Er ist weltlos geworden. Der
Kosmos erschien den Alten wie ein von Gott fiir den Menschen gebauter Palast.
Dieser Palast war zusammengebrochen. Isoliert steht der moderne Mensch vor
einem ihm fragwiirdig gewordenen leeren Naturraum.

Diese Isolierung erhdhte zunéchst die Bedeutung des Menschen. Das Portrit ist
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bei vielen Malern des beginnenden 19. Jahrhunderts von besonderer Qualitit. Der
Mensch erhilt in diesen Bildern einen autonomen Charakter. Er wird absolut.

Der absolute Mensch

In Goyas Portrit der Kénigin Maria Louise in Miinchen und in der Darstellung
der Grifin Chinchén in Madrid sehen wir zwei sehr verschiedene Frauenbildnisse
der Zeit um 1800, die von diesem Charakter des Absoluten geprigt sind. Maria
Louise wird als sinnliche Frau gegeben, die Schwichen zeigt. In den durchbroche-
nen Spitzen des Kleides prisentiert sie sich tippig. Unsicher hilt die Rechte der
Kénigin einen Ficher, als tastete sie wie eine Blinde in den Raum. Die Augen sind
grofl. Der Blick des Gesichts ist klug, durchdringend und lauernd. Die Halbfigur
der Konigin steigt aus der Tiefe wie eine Gottin der Unterwelt. Napoleon sagte
von ihr: ,,Sie trigt ihr Herz und ihre Geschichte in ihren Gesichtsziigen eingegra-
ben; es iibersteigt schlechterdings die Grenzen des Vorstellbaren. In dieser Span-
nung zwischen eigener Schwiche und iibergroffem Wollen hat der spanische Maler
sie dargestellt. Die Konigin hilt diese Spannung aus.

Die Grifin Chinchén war ihre Rivalin. Maria Louise hatte mit dem Gatten der
Grifin, Godoy, ein Verhiltnis. Im Bild Goyas sitzt die Grifin in weiflem Atlaskleid
auf einem Stuhl und wirkt wie ein silbernes Gestirn auf dunklem Grund. Chinchén
schaut in die Ferne, als wiifite sie um alle Vorginge am Hof. Thre Haltung erwedkt
den Eindruck, sie michte aufstehen und davongehen. Aber sie bleibt. Auch sie hilt
die Spannung aus. Zwischen personlicher Demiitigung und gesellschaftlicher Ver-
pflichtung verharrt sie fest und entschlossen. Wahrend es bei der Konigin gleich-
sam die Spannung im Laster ist, scheint im Bild der Grifin die Haltung der Tugend
auf. Das Existentielle einer menschlichen Situation ist in den Darstellungen Goyas
lange vor dem Existentialismus Bild geworden: die absolute personale Freiheit.

Diese Freiheit wird in einzigartiger Weise in den ,Erschiefungen vom 3. Mai®
(1814) sichtbar gemacht. Der Freiheitskimpfer wird dort zum Inbegriff einer
neuen Gesellschaftsordnung, die nicht mehr nach Rang und Herkunft wertet, son-
dern nach dem selbstverantwortlichen Einsatz fiir eine Sache. Ohne »Kaiser und
Papst®, nur auf sich selbst gestellt nimmt der Mann mit erhobenen Armen den
Tod auf sich. Nie zuvor wurde die personliche Freiheit in der Malerei in dieser
Weise dargestellt, und es scheint nur konsequent, wenn der alte Maler Christus
am Olberg (1819) in gleicher Haltung wiedergibt. Die existentiell erfaite Freiheit
ermdglicht es auch, in der Moderne Analogien fiir den Gottmenschen Christus zu
finden.

Die Mbglichkeit, autonome Freiheit in der Malerei darzustellen, schafft auch
die Voraussetzungen zu einer Darstellung des Genies oder des absoluten Feldherrn.
J. L. David benutzt zur Wiedergabe seines ,Napoleon beim Ubergang iiber den
Gotthard* (1800) die klassizistische Form (Abb. 1). Metallisch wie ein Reiterstand-
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b.1: Jacques Lc David, Napoleon beim Ubergang iiber den Gotthard (1800)

Berlin, Charlottenburger Schloff, Galerie




tsammlung

, Priva

and

—
=

a

M

ateria (1912)

Abb. 2: Umberto Boccioni,




Abb. 3: Salvador Soria, Integration mit Arbeiter (1965)
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Der Mensch vor dem Gebeimnis

bild erheben sich Feldherr und Pferd. Wie in vielen klassizistischen Werken steht
auch hier der Gedanke vor dem Erlebnis. Der Napoleon Davids gibt nicht nur eine
Personlichkeit, sondern auch ein Programm. Seit dem Klassizismus wird es moglich,
auch in der Malerei Ideologien darzustellen. Der Geniekult kann sogar bis zur
kiinstlichen Mythenbildung vorgetrieben werden. Im ,Pestlazarett von Jaffa“
(1804), einem Bild von Antoine Jean Gros, berithrt Napoleon die Geschwulst eines
Kranken wie ein neuer Heiland. Der Feldherr erhilt gottlichen Rang. Schubert
wird in seiner Winterreise die Worte vertonen, die diese geistesgeschichtliche Situa-
tion interpretieren: , Will kein Gott auf Erden sein, sind wir selber Gotter.“ Wir
wissen, daf} dieser Geniekult bis in die Gegenwart hineinreicht. Die Standbilder
Stalins in Berlin und die Gemilde Hitlers im Haus der deutschen Kunst in Miin-
chen waren letzte, wenn auch kiinstlerisch schwache Ausliufer dieser Thematik.

In dieser Autonomie und Selbstherrlichkeit zeichnet sich eine erste Gefahrdung
des modernen Menschen ab: Der Mensch erhebt sich selbst zur Norm und wird
zum Tyrann.

Der gefihrdete Mensch

Diese Bedrohung gibt dem sozialen Thema eine besondere Bedeutung. Die Dar-
stellungen der Revolution und des Klassenkampfes, der Massen und der National-
bewegungen werden bevorzugt. ,Die Freiheit fithrt das Volk an“ (1830) von
Eugéne Delacroix und ,,Die Revolte® (1848) von Honoré Daumier sind fiir die-
sen Motivkreis charakteristisch. Neben diesen Bildern der sozialen Katastrophen
gibt es viele Darstellungen von Naturkatastrophen. In den Bildern des englischen
Malers Turner ertrinken die Menschen oft im Meer oder sie versinken im Feuer.
In Théodore Géricaults ,,Floff der Medusa® (1819) halten noch zwei Schiffbriichige
Tiicher als Fahnen der Hoffnung hoch. In Caspar David Friedrichs ,Die geschei-
terte Hoffnung® (1821) erdriickt das Eis — die Natur — die letzten Planken des
Schiffes. '

Diese Elemente der Bedrohung und Angst werden aus der modernen Malerei nie
mehr verschwinden. Der Mensch fiihlt sich bedroht und lebt in bestindiger Furcht.
Es ist die kosmische Einsamkeit, die ithn ingstigt. Die Isolierung aus der Gesell-
schaft wird fiir ihn bedrohlich. Dazu tritt in besonderer Weise die Bedrohung von
innen. Mit Goya setzt nimlich in der Malerei eine Differenzierung des psychischen
Ausdrucks ein. Wir finden im Werk des Spaniers dhnlich wie bei Hogarth frithe
Darstellungen eines Irrenhauses. Théodore Géricault gibt in seinem ,,Geisteskran-
ken“ (1822) den starren Blick des Wahnsinns. Blake und Fiissli werden nicht miide,
die Angstvorstellungen des Menschen sichtbar zu machen. Der Weg ins Unerfahr-
bare tut sich fiir die moderne Kunst auf.

Dieser Weg lif3t sich an einer fiir das 19. Jahrhundert bedeutsamen Thematik
besonders verfolgen: am Bild des Erotischen oder in den Aktdarstellungen der
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Frau. Goyas bekleidete und nackte Maya sind die ersten Bilder, die das Erotische
ungedeutet ins Bild bringen. Von Velasquez gibt es eine ,, Venus®. Von anderen
groflen Malern haben sich Darstellungen der ,,Hl. Maria Magdalena“ oder ,Eva*“
erhalten. Selbst die Frauenbilder des Rokoko sind noch mythologisch oder aristo-
kratisch geprigt. Die Aktdarstellungen wurden inhaltlich und formal aus einer
iibergreifenden mythischen oder religiosen Ordnung interpretiert. Seit Goya domi-
niert auch bei diesem Motiv die Erfahrung. Sensibel und einfiihlsam werden Inkar-
nat und Stoff erfaflt. Zahlreiche grofle Frauenbilder entstehen: ,Die Frau mit dem
Papagei“ (1825) von Eugéne Delacroix und die verschiedenen Badebilder von
Jean-Dominique Ingres. Die impressionistischen Aktbilder eines Renoir sind von
einzigartiger Bedeutung und Wiirde. Das , Diesseits“ wird grof} gesehen und voll
bejaht.

Zur gleichen Zeit aber wird der ungedeutete Eros der Erfahrung auch in seiner
Fragwiirdigkeit sichtbar. Goya gibt in seinen Capricchos die Begegnung von Mann
und Frau, fiir die die Bibel das Wort ,sie erkannten einander® prigte, unter dem
Titel ,Keiner kennt sich“ wieder. Maskiert schauen Kavalier und Dame inmitten
von Vermummten einander an. Die ,,Olympia® (1863) von Edouard Manet be-
tont sogar das Triviale und Hiflliche. Und bei den Expressionisten beobachten
wir Aktbilder, die uns abstoflen. Die Dirnen der Vorstidte von Georges Rouault
und die Kokotten von Emil Kirchner wirken bedrohlich. Das Erotische besitzt,
wenn man es auflerhalb der alten Ordnungsgefiige betrachtet, nicht nur neue und
groflere Werte als in der Vergangenheit, sondern zeigt auch neue Gefahren. Der
Abgrund der Seele tut sich auf; iiber- und untermenschliche Krifte brechen in die
Bildgefiige der modernen Maler ein und bedingen die Zerstérung des Menschen-
bildes. Das Erscheinungsbild des Menschen, die Person, hért im 20. Jahrhundert
auf darstellungswiirdig zu sein. Dafiir sucht man die iibergreifenden Krifte an-
sichtig zu machen, die den Menschen bestimmen.

Die iibermichtigen Krifte und der Zerfall
des Menschenbildes

»Alle Wege fithren uns zu dem gleichen Phinomen: der Flucht vor der Person
des Menschen®, so erklirte José Ortega y Gasset in seiner Studie iiber ,Die Ver-
treibung des Menschen aus der Kunst® schon im Jahr 1925. Damit diese Worte
nicht miflverstanden werden, mufl man sie zunichst in den kunstgeschichtlichen
Vorgang iibersetzen. ,,Person des Menschen® heif}t in der Malerei zunichst indivi-
duelles Erscheinungsbild der menschlichen Gestalt. Dieses individuelle Erschei-
nungsbild der menschlichen Gestalt war bis dahin vor allem an den Werken des
Hellenismus und der Renaissance orientiert. Am Ende des 19. und bei Beginn des
20. Jahrhunderts macht dieses Erscheinungsbild einen merkwiirdigen Wandel durch
und wechselt zugleich sein Ideal.
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Der neue Kanon des Menschenbildes

Die Portrits von Paul Cézanne werden unbeweglich. Die vibrierende Lebendig-
keit der impressionistischen Gestalten hort auf. Nowotny hat auf das Ende der
wissenschaftlichen Perspektive im Werk des groffen Franzosen hingewiesen. Cézan-
nes Figuren kann man mit Architekturen vergleichen. Mit festen Strukturen be-
gabt, erscheinen sie wie gebaut.

Auch bei den Symbolisten wird ein anderer Formkanon kultiviert. Nicht das
hellenische Ideal des schénen Menschen, das David, Ingres und Degas noch ver-
herrlichten, galt, sondern das Agyptische und Polynesische prigte die Bilder von
Paul Gauguin. Die Fauves, die Expressionisten und die Kubisten sehen sogar im
Negeridol, im Schnitzbild der Primitiven ihr Vorbild. Die kirchlichen Kiinstler
sind mit P. Desiderus Lenz OSB in Beuron ebenfalls vom Agyptischen erfiillt oder
sie bevorzugen das Romanische. Seitdem spricht man in kirchlichen Kreisen gern
vom Kultbild, das das Andachtsbild zu ersetzen hitte. Die allgemeine Tendenz
der Kunst geht also ins Archaische, nicht mehr ins Klassische. In der Gegenwart
wird das Totem modern. Strunkartig oder knorrigen Pfihlen dhnlich werden ge-
legentlich selbst die Christusbilder in den modernen Kirchen gebildet.

Dieser Archaisierungsprozefl wird durch iibergreifende Krifte ausgeldst, die
dem Menschen vorgegeben sind und in der Moderne besonders stark werden. Einige
dieser Krifte lassen sich anhand der kiinstlerischen Bewegungen benennen. Im
Kubismus dringt eine neue Figuren- und Raumarchitektur das Erscheinungsbild
des Menschen zuriick. Bei den Futuristen zerstort die moderne Erfahrung der Zeit
und Geschwindigkeit die menschliche Gestalt. Neue Auffassungen von Licht und
Materie gefihrden bei anderen Kiinstlern den Selbstwert des Erscheinungsbildes
der menschlichen Figur. Im Surrealismus sind vor allem die Krifte des Seelen-
grundes, Angst und Trieb, Liebe und Macht, gréfler als der Mensch.

Die Ubermacht von Raum und Zeit

Der Kubismus, den Picasso mit seinen ,Madchen von Avignon® (1906/07) er-
funden hat, machte die Sache zum Formprinzip der Malerei. Ein neuer Raum ent-
steht. Seine konstruktiven Krifte verfremden die Gestalten der Frauen. Die Mad-
chen wirken wie Schnitzbild und Totem: In den ,Akten im Walde“ (1910) von
Fernand Léger werden die Organismen zu Maschinenteilen. Eine technisch auf-
gefafite Welt — Formel und Konstruktion — prigt auch das Bild des Menschen nach
dem Muster der Maschine.

Der Futurismus macht den Aufldsungsprozeff der menschlichen Gestalt unter
anderen Vorzeichen ansichtig. Diese Gruppe italienischer Maler wollte die ,,Schon-
heit der Geschwindigkeit® darstellen. Damit wurde die moderne Zeiterfahrung
zum Thema der Malerei. Gino Severini gibt in seinen Tédnzerinnen (1912) die Ab-
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folge der Bewegungen durch Wiederholung der Arme, Beine, des Kopfes und des
ganzen Korpers. Dabei werden die Korperteile in die stereometrischen Formen
des Kubismus zerlegt. Zugleich versteht es der Italiener, die Farbigkeit der Ko-
stime besonders hervorzuheben. Das Bedeutsame an diesen rhythmischen Ge-
fiigen ist die Einheit des ganzen Bildes, die trotz des sichtbaren Auseinandertre-
tens der Gestalten erhalten bleibt. Der Mensch zerfillt in der Bewegung, um die
groflere Kraft, die Musik und den Rhythmus als Eigenwert sichtbar zu machen.
Francis Picabia treibt in seiner Tédnzerin ,Udnie® (1913) die Auflosung der
menschlichen Gestalt so weit, dafl nur mehr ein farbiger abstrakter Rhythmus er-
kennbar bleibt. Die Erinnerung an die menschliche Figur gibt die Bildunterschrift,
nicht das Gemalde.

Die Ubermacht von Materie und Licht

Noch erregender bringt ein anderer kiinstlerischer Vorgang die neuen Krifte
zur Darstellung, die das Erscheinungsbild des Menschen auflosen. Er beginnt mit
dem synthetischen Kubismus. In diesen Werken wird nicht mehr nur gemalt, son-
dern es werden Materialien ins Bild eingefiigt. So hat Georges Braque 1912 in ein
Stilleben den Sand der Sorgue in der Provence eingeklebt. Es folgen Papier, Holz
und andere bildfremde Stoffe. Schon 1911 gab Braque dem Bild des ,Portugiesen
Druckbuchstaben hinzu. Eingeklebte Zeitungsstiicke und iibereinandergeschichtete
ausgeschnittene Papiere verstirken den Eindruck von der Ubermacht der Materia-
lien iiber die menschliche Figur. Der Mensch wird aus Materialien aufgebaut, und
Materialstiicke werden gleichsam psychisch belebt. Die Dinge beginnen zu reden
und erhalten menschliche Gestalt. Diese Beseelung der Dingwelt fithrte zu einer
Art sublimen Fetischismus, den besonders die Surrealisten pflegten. Das Material
und die Maschinenteile haben das Thema des Menschenbildes aufgeldst oder durch
Materialstiicke bis ins Unerkennbare verfremdet.

Ahnlich wie das Material wird auch das Licht im modernen Bild {ibermichtig
und [8scht die Gestalt des Menschen aus. In einzigartiger Weise hat Oskar Kokoschka
in seinem Portrdt ,Dr. Forell“ (1912) gezeigt, wie der Mensch von Licht und
Energiebiindeln durchstrahlt wird, die aus dem Grund steigen. Die Gestalt wird
kaum noch von auflen beleuchtet, sondern von innen her wie von Réntgenstrahlen
durchlichtet. Obwohl bei Kokoschka das Erscheinungsbild und die Ahnlichkeit mit
dem Portritierten in charakteristischer Weise erhalten bleiben, bemerkt man die
iiberméchtigen Krifte, die in einem solchen Bild am Werk sind. In Boccionis , Ma-
teria“ (1912; Abb. 2) wird eine Art Roboterweib mit Schraubstockhiinden gege-
ben. Die Gestalt erscheint jedoch wie von Elektrizititsbiindeln durchzuckt. Der
Mensch im Elektroschock moderner Kraftmaschinen kann nur mehr eine Allegorie
sein. Vom Standpunkt des traditionellen Realismus aus sind derartige Bilder nicht
mehr zu rechtfertigen. Die Figur ist nicht mehr sie selbst, sondern nur noch der
Schnittpunkt entgegengesetzter Kraftfelder.
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Diese Auflosung der menschlichen Gestalt 1ift sich in besonderer Weise bei den
Darstellungen jener Themen beobachten, die die psychischen Erfahrungen ansichtig
machen. Angst und Liebe sind dafiir beispielhaft.

Die Ubermacht von Angst und Eros

In Eduard Munchs ,Schrei“ (1893) wird die Angst eines Menschen dargestellt.
Ein Mann schreit, von unerkennbaren Gefahren bedroht. Bemerkenswert an dem
Bild ist, dafl die Landschaft an dieser Angst teilnimmt. Die Ufer des Sees im Hin-
tergrund schwingen schreckhaft. Himmel und Erde werden rot wie Feuer.

In den Werken von Giorgio de Chirico und Carlo Carr3, den Vertretern der ita-
lienischen ,Pittura metafisica*, wird die Angst allgemein. Leere Straflen, von
Schatten und Masken bedroht, stehen isoliert im Raum. Es gibt kaum noch Ge-
sichter. Jede Gestalt wird zur Marionette der Angst und Melancholie. Bei Max
Beckmann wird die Angst nicht wie bei den Italienern durch Leere, sondern durch
gedringte Fiille erzeugt. In seiner ,Nacht® (1918) bedringen die Menschen ein-
ander mit grausamen Torturen. Sie sind zusammengepfercht und von einem Raum
cingeschlossen, dem sie nicht zu entrinnen vermdgen. Die Raumnot steigert die
Angst. Beckmann abstrahiert nicht von der Figur, aber er verstiimmelt sie. Diese
Gestalten mit abgeschlagenen Hinden, gefesselten Armen, verrenkten Gliedern
befinden sich in einer entsetzlichen Not. Bei Salvador Dali werden die Gliedmafien
der Menschen weich wie Wachs. Die Gestalten beginnen zu zerflielen oder 16sen
sich in der Luft auf. Das Weichwerden wird zum ,Grausigen Spiel“ (1929). Die
plastischen Gestalten von Menschen zersetzen sich.

Man versteht es, dafl Angst — ,,die Flucht des Geistes“ (Augustinus) — aufldst.
Weniger einsichtig ist es, daf} die Erfahrung der Liebe als Thema der Malerei in
der Moderne die Gestalt des Menschen bedroht. Sicher finden wir im Werk Picas-
sos, Chagalls oder Otto Miillers erlesene Bilder der Liebe. Bei der Mehrzahl der
modernen Kiinstler des 20. Jahrhunderts wird die Liebe in den Bildern zu einem
todlichen Geschift. Auch diese Betrachtung kann man mit einem Motiv von Eduard
Munch beginnen. Im Werk des grofien Norwegers erhilt die Angst vor dem Ge-
schlechtlichen einen besonders breiten Raum. Einzigartig ist das Midchen aus dem
Bild ,Pubertit® (1894). Es sitzt nackt am Bettrand und erkennt, von dunklen
Schatten umgeben, seine eigene Geschlechtlichkeit. Dieses aufsteigende Wissen hat
die Kunst hier wohl das erste Mal dargestellt. Die Angst vor der Sexualitit wird
thematisch.

Was die erotische Thematik seit dem Expressionismus so bedeutsam macht, ist
der Versuch der Malerei, die Motive in einen Raum des Geheimnisses zu stellen.
Dabei spielen Verfremdung, Tod und Auflsung der menschlichen Gestalt eben-
falls eine Rolle. ,Geburt der flieBenden Wiinsche® (1932), ein Bild von Salvador
Dali, zeigt diese Verwandtschaft zwischen Liebe und Tod in besonderer Weise. Die
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Umarmung ist zugleich die Aufldsung und wird von der Darstellung eines Ab-
stiegs in den Abgrund kommentiert. ,Pfeil vor dem Ziel“ (1921) von Paul Klee
identifiziert erotische Vorginge mit einem mythischen Kampf. Max Beckmann er-
klirt ,Die Versuchung des hl. Antonius® (1936) in einem Seitenfliigel dieses
Triptychons durch einen Mann mit Riistung und blankem Schwert. ,Die chemi-
sche Hochzeit“ (1948) von Max Ernst zeichnet das Liebespaar technoid. ,, Wo bist
du?“ (1954) von Yves Tanguy lif8t die Frau in einer Art Mondlandschaft zur Fels-
formation mit Haarcharakter werden. , Der schéne Vogel entziffert dem Liebespaar
das Unbekannte“ (1941) von Juan Miro gibt eine ornamentale Fliche, in der man
Augen, Gestirne, Pflanzen und wohl auch erotische Symbole erkennen kann. ,Die
Menschen werden davon nichts wissen® (1923) von Max Ernst zeigt einen kaum ver-
standlichen Akt am Himmel unter der Mondsichel. In den »Mysterien der Liebe®
(1955) hat derselbe Maler das Thema zu einem abstrakten Gemilde lyrischer Farb-
gebung uminterpretiert. Die menschliche Gestalt vergeht auch hier in der Erfah-
rung eines grofleren Geheimnisses.

Der erste Eindruck dieses geistesgeschichtlichen Gestaltwandels, das uns den
Verlust des Menschenbildes in der Kunst des 20. Jahrhunderts zeigt, ist erschiit-
ternd. Denn die tibergreifenden Krifte — wie immer man sie definiert — wirken in
den Werken oft bedrohlich. Man erkennt aber auch, dafl hier nicht nur negative
- Gewalten einwirken. Vielmehr wird der Optimismus des ausgehenden 19. Jahr-
hunderts in Frage gestellt. Die schéne Welt des Scheins zerbricht und eine geheim-
nisvolle Wirklichkeit jenseits — ein anderes Wort ist kaum dafiir auffindbar — aller
Erfahrungen tut sich auf. Diese Wirklichkeit selbst entziffert das Unbekannte.
Und die Erfahrung des Unbekannten deutet den Menschen als geheimnisvolles
Wesen. In dem Bild von Max Ernst ,Die Menschen werden nichts davon wissen®,
in vielen Werken Chagalls und mancher anderer haben wir den Eindruck, daf die
moderne Malerei dem Menschen kosmischen und sogar himmlischen Charakter
zuerkennt. In den meisten Fillen aber ist dieser Mensch ein Wesen der Tiefe oder
des Abgrunds.

Die Wasserzeichen dieses Menschenbildes erkennen wir auch in den Unterneh-
mungen der zeitgendssischen Malerei. Die ,Wegzeichen im Unbekannten“?, die
diese Kiinstler im geistigen Niemandsland der Gegenwart setzen, zeigen in den
Strukturen der Welt das umgeformte Antlitz des Menschen oder besser jenen
Grund, der menschliche Existenz moglich macht.

Der Mensch als Experiment

Die moderne Kunst begann bei Goya mit der Devise: , Yo lo vi — Ich habe es
gesehen®. Die Erfahrung als Prinzip des geistigen Lebens hat jedoch zugleich in

2 Wegzeichen im Unbekannten. Neunzehn deutsche Maler zu Fragen der zeitgendssischen Kunst (Heidelberg: Rothe
1962) 132 5., 51 Abb. Kart. 12,80; S. 107 (Emil Kiess). °
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einem anderen Bild des Spaniers Ausdruck gefunden, in der Darstellung des alten
Mannes, der lernt, auf Kriicken zu gehen. Goya setzt als Titel unter diese Gestalt
die Worte: ,,Aun aprendo — Ich lerne immer noch®. Die Erfahrung der Hinfillig-
keit des Menschen demaskiert den Glauben an die rationalistische Erklirbarkeit
des Daseins als Aberglauben. Tatsichlich haben Aufklirung, Rationalisierung
und Technisierung im 19. Jahrhundert als Gegenbewegung eine intensive Irratio-
nalisierung zur Folge. Eine Welt ohne Geheimnis wird unheimlich. So steht die
Kunst der Moderne im Kampf gegen ihr eigenes Zeitalter; denn in den Werken
der zeitgenossischen Kiinstler wird das Absurde einer Industriekultur sichtbar ge-
macht. Die Fragwiirdigkeit der modernen Wissenschaft wird dokumentiert. Schlief3-
lich erweist sich der moderne Kiinstler als profilierter Gegner des Kunstrummels
der Gegenwart: er schafft eine Antikunst.

Wihrend also selbst ein Teil der Theologen in einer Art Nachholbedarf an Auf-
klarung in unserem sakularisierten Zeitalter die Bibel zu entmythologisieren su-
chen und die iiberlieferten Glaubenswahrheiten existentialisieren, 6ffnet die exi-
stentielle Kunst der Gegenwart in breiter Front den Zugang zum Geheimnis. Die-
ser Vorgang ist so offenkundig, dafl der Wiener Museumsdirektor Werner Hof-
mann — ein hervorragender Kenner der Kunst der Moderne — sich nicht scheut, die
Parallelen zwischen der Gegenwart und dem Mittelalter zu ziehen: ,,Unser Jahr-
hundert hat das Mittelalter neu entdeckt ... Es ist kein Zufall, dafl ein gegenwarts-
bewuflter Kunsthistoriker wie Worringer seine Beweisfithrung auf das Mittelalter
stiitzte, als er Beispiele fiir seine Gleichung von Kunstdrang und Abstraktions-
drang suchte.“® Der Belgier Jean Onimus schreibt sogar, die aktuelle Kunst von
heute sei eine , wesentlich sakrale Kunst®, eine Kunst, die die ,Gegenwart des Ge-
heimnisses“ suche!. Und Mark Rothko — ein anderer Kiinstler der Gegenwart —
erklirt: ,Bilder miissen wie Wunder sein: in dem Augenblick, in dem eines voll-
endet ist, endet die Vertrautheit zwischen dem Geschaffenen und dem Schépfer.
Er ist ein Fremdkorper, ein Outsider. Das Bild muf fiir ihn wie fiir jeden anderen,
der ihm spiter gegeniibertritt, eine Offenbarung sein, die unerwartet und erst-
malig eine ihm stindig vertraute Notwendigkeit auflost.“® Das Wunder des Da-
seins wird — in Parallele zum Mittelalter — vor allem in den Dingen und in der
Verdinglichung gesehen. So wird ,die tote Materie lebendiger Geist® (W. Kan-
dinsky). Nicht das Menschenbild selbst wird also zunichst geformt, sondern die
Uberbleibsel des Menschen — seine ,Reliquien® — werden zur Wiirde des Kunst-
werks erhoben.

3 Werner Hofmann, Grundlagen der modernen Kunst. Eine Einfithrung in ihre symbolischen Formen. Mit 30 Bild-
taf. u. 18 Abb, im Text (Stuttgart: Kréner 1966) 512 S. Lw. 22,—; S. 470. Dieses Werk bringt in bemerkenswerter
Weise eine philosophische Orientierung zu den Problemen der modernen Kunst.

4 Jean Onimus, Réflexions sur 1’art actuel (Bruges: Desclée de Brouwer 1964) 215 S.; S. 81 u. 87. Dieses Buch
sollte man ins Deutsche iibersetzen.

5 Jiirgen Claus, Kunst heute. Personen, Analysen, Dokumente (Hamburg 1965) 73.

447



Herbert Schade.
Die ,Reliquien® der Industriekultur

Schon der Dadaismus und der Surrealismus haben sich bemiiht, die ,,Chinesische
Mauer der Zivilisation® (J. Onimus) zu durchbrechen und die Reste der Konsum-
welt zu entdecken. Das ,,objet trouvé®, das , gefundene® oder ,gedemiitigte Ding
wird aufgehoben und gezeigt. Tatsichlich wirken die technisch erzeugten Dinge,
wenn man sie aus ihrem Zusammenhang reiflt, geheimnisvoll und magisch. Eine
zerbrochene Schallplatte erscheint auf einem roten Farbgrund seltsam und fremd.
Als Marcel Duchamp ein Urinoir als ,Kunstwerk® aufstellte, wollte er schockie-
ren. In seiner Nachfolge hat man ,Fallbilder® konstruiert, in denen die merkwiir-
digsten Dinge hidngen oder herabfallen. Jim Dines ,Black Hand Saw*“ (1961) gibt
einen unterbrochenen Fuchsschwanz auf schwarzem Grund. Der Belgier Paul Jestins
kann in ,Das irdische Paradies® (1958) zu einer Sige Muscheln, Stoffreste und
recht merkwiirdige Symbole zusammenfiigen. Lucas Samaras (USA) bietet ,Ohne
Titel“ (1964) gedffnete Schachteln an, die in einer Art Spiegeldeckel zweimal das-
selbe Gesicht zeigen. Der Mensch ist in der Klamotte aufgehoben. Die ,,Selbstent-
leerung der Zivilisation® (H. Hofmann) und eine ,Topographie des Zufalls®
(J. Claus) wird in diesen ,,Fallbildern® sichtbar. Die moderne Gesellschaft, die eine
Verchrung von Reliquien briisk ablehnt, aber ihr ,Ritual® vor dem Toiletten-
schrinkchen, vor Bartischen, Biiroapparaten und im Sexualbetrieb unaufhorlich
vollzieht, erhilt in solchen Gebilden ihren Fetischismus bestitigt. Der Mensch, ,das
Werkzeug schaffende Tier® (Marx), wird in seinen ,Kultgegenstinden® ansichtig
gemacht. Das Wirtschaftswunderzeitalter, das ,den Geschlechtsteil des Geldes®
(Rilke) entdeckt hat, erhilt etwa in den Tafeln von Jasper Johns ,Scheibe mit
Gipsabdriicken® (1955) Totem und Reliquiar. In einer Nische iiber einer Scheibe
mit konzentrischen Farbkreisen stehen dort die Abgiisse von einzelnen Ké6rper-
teilen ausgestellt. Sollte das ,Ritual® des Atomzeitalters noch irgendwelche litur-
gische Unklarheiten aufweisen, so belehrt uns der Niederlinder Woody van Amen
in seinem ,Checkpoint Charley“ (1965) iiber die Situation. Eine Altarwand wird
dort von Hammer und Sichel umsiumt. Die englischen und franzdsischen Farben
und das Sternenbanner schmiicken Grund und Arkaden. In der Mitte vor dem
Alrar steht siiff der Jesusknabe mit einem Herzen. Maria und Josef flankieren ihn.
Aber beide Heilige tragen statt eines Kopfes einen Kasten mit einer Linse oder
Optik, ein technisches Auge in der Art eines Fernschapparats auf ihren Schultern.
Maria und Josef stellen hier ironisch und technisch gedeutet Ost- und Westdeutsch-
land dar. Dieser , Altar® ist kein Kunstwerk im Winckelmannschen Sinn, aber
eine Wirklichkeit, die unsere Situation ansichtig macht.

Noch erschiitternder als die ,Assemblagen und , Fallbilder® zeigen die Werke
unsere geistige Situation, in denen man die duflere Erscheinung des Menschen, sein
Bild oder ein Fragment davon noch erkennt. Dazu gehoren die Werke der Pop-
Art, des Surrealismus und einer neuen Art von Realismus.
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Das Konsumbild und der ,entblofite Mensch

Die Wirklichkeit des Industriezeitalters ist kurzlebig. Man produziert, um zu
konsumieren. Eine Kunst, die dieser Geistigkeit einer Technokultur entsprechen
will, wird ebenso schnell verbrauchbar und leicht verkaufbar — also auch ein wenig
»5eX“ sein miissen, denn nur so ist sie populir. Deshalb hat die ,Independent
Group“ in London, zu der unter anderen Eduardo Paolozzi und Richard Hamil-
ton gehoren, die Pop-Art (= Populirkunst) hervorgebracht. Das Werk ,Was
macht denn das heutige Zuhause so anders, so anziehend (1956) von Hamilton
gibt Collagen, bei denen der Muskelmann und das Pin-up-Girl eine grofle Rolle
spielen. Der Fernsehapparat und das Tonbandgerit gehren dazu. Martial Raysse
fiigt in sein ,Kino, Malerei und Neon® (1964) zu den ausgeschnittenen Midchen
in Badeanziigen, die er in fluoreszierenden Farben intensiv rot und gelb anmalt,
verschiedene Materialien. Diese Arbeiten wollen keine bedeutenden Kunstwerke
im alten Sinn sein; aber vielleicht geben sie eine Methode an die Hand, mit unserer
Konsumgesellschaft und ihren Eindriicken fertig zu werden. Sie fiigen den ,Kram®
mit der Bildwelt der Illustrierten zusammen und ,monumentalisieren® sie. Da-
durch soll diese Welt der Apparate und Reize gebannt werden.

In den eigentlichen Malereien, die noch Fragmente des Menschenbildes zeigen,
beobachten wir die Tendenzen des Surrealismus: Trieb und Verwesung. Victor
Brauner gibt in seinem ,, Traum® (1964) einen merkwiirdigen Vogelmenschen, der
mit einem phallischen Gebilde schreibt. Gudmundur Ferrd fithrt auf ein weites
Feld im Stil der Bilder von Yves Tanguy. Sein ,, Appetit ist ein Verbrechen (1963)
bietet Speisen, Aktbilder in wurzelartiger Verstimmelung zusammen mit einem
Arsenal von Apparaten und Képfen: Hymne und Hohn auf dasDelikatefigeschift.

Francis Bacon zeigt Menschen, deren Gliedmafien oder Kopfe sich zu einem Teil
schreckhaft verdrehen, zum andern fahrig vom Grund aufgeriecben werden: ,,Ich
mochte, dafl meine Bilder aussehen, als ob sich ein menschliches Wesen wie eine
Schnecke zwischen ihnen hindurchgeschoben und dabei eine Spur von menschlicher
Gegenwart und von Erinnerung an vergangene Ereignisse zuriickgelassen hitte,
wie eben auch eine Schnecke ihre Schleimspuren hinterldfit.“ In seinen ,, Anthropo-
méthries® iibersetzte der Franzose Yves Klein dieses Bild des Englinders in die
Wirklichkeit; er suchte durch den Abdruck nackter blauer Kérper auf der Lein-
wand seine Ideen von der ,, Auferstehung des Korpers® und der ,,Immaterialisie-
rung® zu veranschaulichen. Der Vorgang selbst wurde in dem Film ,,Mondo Cane —
Hundewelt“ gezeigt. Die Trennung zwischen Kunst und Leben gibt es in solchen
Vorgingen nicht mehr. Die Wirklichkeit selbst wird im Bild gegenwirtig gesetzt.
Diese Wirklichkeit wird in einer anderen Malweise noch intensiver sichtbar ge-
macht, die man , Action Painting — Formhandlung® genannt hat.
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Der Mensch als ,, Wasserzeichen® des Bildgrundes

Sowohl die ,Konsumbilder® wie die »Entbloflungen® zeigen, daf der moderne
Mensch sich fragwiirdig geworden ist. Das Humane ist in der Gegenwart wie das
Licht eines erloschenen Sternes. Niemand kennt seinen Ursprung und sein Wesen.
Selbst der Philosoph Karl Jaspers konnte schreiben: ,, Was der Mensch sei, ist onto-
logisch nicht zu fixieren. Der Mensch ist sich selbst nicht genug, in keinem Wissen
erfaflt, ist sich Chiffre®®, Dieser Aporie der Wissenschaft sucht der Kiinstler zu be-
gegnen: er erforscht sich selbst und seine Umwelt durch die Form. Dadurch wird
die Malerei wie bei Leonardo da Vinci wieder zu einer grundlegenden Wissen-
schaft. So hat etwa Georges Mathieu mit seiner ,automatischen Schrift“ die Wesens-
gesetze des eigenen Daseins und der Dinge zu fixieren gesucht. Unheimlich waren
die ,Begehungen® von Jackson Pollods. Dieser Amerikaner tauchte seine FHinde
in Aluminiumfarben und besprengte damit rhythmisch grofie Leinwandflichen,
die er auf den Boden gelegt hatte. Das fremde — ihm selbst unbekannte — Gesetz
des eigenen Seins sollte so sichtbar werden. Pollods hat seine existentiellen Ver-
suche — wie manche andere modernen Maler auch — mit Selbstmord abgeschlossen.
Der Versuch, das Leben selbst auf die Leinwand zu bannen, scheint einem Schritt
ins Unbetretbare gleichzukommen. Jedoch hat W. Haftmann recht, wenn er bei
der Eroffnung der Ausstellung ,documenta II¢ in Kassel sagte: ,Sie werden in
dieser Ausstellung auf Bilder stofien, die in einer ungeheuerlich gespannten Ge-
biarde apokalyptische Formzusammenbriiche, brechende, splitternde, wirbelnde
Gefiige und rhythmische Einbriiche aushalten und zusammenhalten, und das ist, als
habe sich der Mensch in einen apokalyptischen Ansturm hineingestellt, liefe die
kosmische Flutung durch sich hindurchgehen, hinge selbst wie ein Radar-Mensch
mit ausgefahrenen Antennen in der kosmischen katartischen Beweglichkeit und
schriebe diese seine Situation als leibliche Gestik der Bildgestik ein.* Derartige Ver-
suche machen den Menschen selbst zu einem ,, Wasserzeichen® im Grund des Bildes.
Seine Gestalt ist im Bildgrund ausgespart wie in der , Integration mit dem Arbei-
ter® (1965) von Salvador Soria (Abb. 3). So ist die dufiere Erscheinung des Men-
schen in der modernen Malerei zwar verborgen, er selbst aber ist in elementarer
Weise anwesend. Diese ,Formhandlungen® sind wie der ,Urschrei und ein
»tastendes Gestammel“ (W. Hofmann) am Beginn jeder Kunst. Die ,Leinwand
wird zur Arena® (H. Rosenberg). Der Versuch, etwas von dem Geheimnis des
Menschen selbst ansichtig zu machen, spricht sich in diesen Bildern aus. Allerdings
bleiben uns die Experten die Antwort auf die Frage schuldig, wann derartige Form-
handlungen, die die 4sthetischen Kategorien iibersteigen, kiinstlerische Werte dar-

stellen und wann sie im Bereich eines psychologischen oder soziologischen Tests
zuriickbleiben.

6 Philosophie Bd. 3: Metaphysik (Berlin 1932) 187.
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Dagegen bekommen wir mit den Werken der ,klassischen Abstraktion® wieder
kiinstlerisch festen Boden unter die Fiifle. Beide Fliigel der Abstrakten, die objek-
tive und die subjektive Abstraktion, machen wesentliche Strukturen des Mensch-
lichen kiinstlerisch ansichtig.

» Vir Heroicus Sublimis® — Der Mensch vor dem Geheimnis

Wie im frithen Mittelalter zunichst das Ornament als Inbegriff der Welt und
ihrer Ordnung dargestellt wurde, so hat bei der groflen Wende zur abstrakten
Malerei der Kiinstler dem Erscheinungsbild des Menschen den Abschied gegeben,
um die Ordnungsstrukturen des Daseins neu zu entdecken, die vor der Person lie-
gen. ,,Alles opfert der Maler den Wahrheiten, den Notwendigkeiten einer héheren
Natur, die er voraussetzt, ohne sie zu entdecken (Kenneth Noland). Diese , Not-
wendigkeiten einer héheren Natur® kommen in dem objektiven Fliigel der ab-
strakten Malerei besonders zum Ausdruck. Unter dem objektiven Fliigel der ab-
strakten Malerei werden hier diejenigen Maler verstanden, die in der Nachfolge
des Kubismus vor allem geometrische Formen zum Inhalt ihrer Bildwelt machen.
Dazu gehéren nach Piet Mondrian die russischen Suprematisten und Konstruktivi-
sten, manche Maler des Bauhauses, Ben Nicholson, Victor Vasarely und viele an-
dere. Im ,,Globetrotter* von El Lissitzky (T 1941) erkennen wir geradezu ein Leit-
motiv des Zeitalters der Weltraumforschung. Uber einer schwarzen Scheibe (der
Erde?) erhebt sich ein Gefiige aus Kreissegmenten, die zu einer Propellerform zu-
sammengesetzt sind. Graue, rote, braune und schwarze Kreise, Quadrate und Drei-
ecke bauen im leeren Bildgrund wie in einem leeren Weltenraum eine mathemati-
sche Ordnung auf, die stellvertretend fiir das Motiv des ,Globetrotters® (des
» Weltenwanderers“) steht,

Victor Vasarelys farbige Quadrate besitzen eine eigene suggestive Kraft. Ob-
wohl diese Art der Kunst bewufit sachlich konzipiert ist, bilden die Tafeln des aus
Ungarn stammenden Franzosen magische Strahlfelder. ,Bei lingerem Betrachten
konnte man in der Malerei Vasarelys psychische Hintergriinde entdecken, auf
denen sich ein Mensch entziffern lie3“, schreibt Alain Jouffroy”. So kann ein ita-
lienischer Maler, Alberto Magnelli, auch ein Bild ,Zwiegesprich® (1956) nennen,
weil die geometrischen Gefiige seiner Tafel dialogische Existenz zeigen. Und Nico-
laas Warb (Sophie Warburg) wird dieses Zwiegesprich in ,,Ich, Geheimnis® (1955)
noch vertiefen. Das Bewuf3tsein, einer grofleren Weltordnung — einem Geheimnis —
gegeniiberzustehen, hat wohl auch den New Yorker Maler Barnett Newmann zu
seiner Tafel ,, Vir Heroicus Sublimis“ (1951/52) veranlafit. Ein grofles rotes Farb-
feld ist durch vier feine Vertikale gegliedert, die dem Werk einen feierlichen, trip-

7 Kunst unserer Zeit., Malerei und Plastik. Hrsg. v. Will Grohmann (Kéln: DuMont Schauberg 1966) 321 S.
Lw. 32,—; S. 74. Ein Grofiteil der in diesem Beitrag besprochenen Darstellungen ist in diesem sehr gut informierenden
Buch abgebilder.
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tychonartigen Charakter geben. ,,In diesem visuellen Schauspiel, das zu Recht als
,die reine Abstraktion® bezeichnet wurde, betdubt die riesige rote Fliche das Ich
des Betrachters, so wie ihn der Anblick des weiten Meeres aus seiner Ich-Bezogen-
heit herausreifit“ (Sam Hunter). Der Mensch sieht sich hier einer erhabenen Ord-
nung gegeniiber, die ohne jedes Sentiment ist und die ihm selbst eigen sein sollte.
Der ,,Vir Heroicus Sublimis“ ist der Fliigelaltar eines entmythologisierten Zeit-
alters, der den Menschen prophetisch zur Wiirde mahnt.

Dafl in einer solchen Malerei auch neue religiose Moglichkeiten erschlossen wer-
den, zeigen die Kreuzbilder von Ad Reinhardt. In seinen ,schwarzen Bildern“
tiberzieht eine horizontale breite Form eine Vertikale und setzt so das uralte reli-
gidse Symbol gegenwiirtig. ,, Wir alle werden gekreuzigt werden. Mein Kreuz habe
ich schon vorbereitet* hat der New Yorker Maler einmal zu Pevsner gedufiert. In
den geometrisierenden Formen dieser Vertreter einer objektiven Abstraktion wird
also Weltarchitektur und Weltordnung gegenwirtig gesetzt, ahnlich wie im geome-
trischen archaischen Stil der griechischen Kunst oder den geometrisierenden Orna-
menten der irischen Buchmalerei. Kunst im Winckelmannschen Sinn wird von
einem Teil dieser Maler mit Piet Mondrian abgelehnt. Dafiir werden die Pro-
portionen des Daseins zur Darstellung gebracht und das Gleichgewicht der Gesell-
schaftsordnung in Form und Farbe auszudriicken gesucht.

Diese Bemithungen kann man auch im linken Fliigel, in derexpressiven Abstraktion
erkennen, die mit Kandinsky beginnt. Hier steht am Beginn der Arbeit die innere
Erfahrung, die Bewegung in der Seele des Kiinstlers selbst. Kandinsky nannte es
die Klangerfahrung. Sie kann sehr verschiedene Motive zeigen. So wird etwa Ma-
ria Elena Vieira da Silva von der Grofstadt angeregt. ,,Metrostation® (1953) und
»Atelier am Boulevard St. Jacques® (1960) geben Gefiige und Strukturen, die den
Eindruck von Straflenziigen oder Fensterfassaden riesiger Wohnblocks machen.
Derartige Grofistadtbilder finden wir schon bei den Impressionisten Monet und
Pissaro. Bei Vieira da Silva aber wird dem Motiv sein konkreter Bezug genommen
und gleichsam das absolute, alles iibersteigende Gesetz der Stadt, ihr Rhythmus,
dargestellt. Dadurch wird die Stadt zum Geheimnis. Noch stirker ist dieser Ge-
heimnischarakter in den Broadway-Bildern Tobeys sichtbar. Hier ist ein Gefiige
»weiller Schrift“ auf die farbigen Griinde aufgetragen, die das Durchsichtige, das
»Jenseits“ der Neonreklame ansichtig macht und die Stadt in ein Lichtmysterium
versetzt, das nicht mehr mit dieser oder jener Stadt, mit dieser oder jener Reklame
identifiziert werden kann, sondern ins Allgemeine und Ubermenschliche weist. Die
Assoziation zum ,,Himmlischen Jerusalem® der mittelalterlichen Vorstellungswelt
stellt sich ein. Sicher bieten derartige Werke einen besonderen Beitrag zum Thema:
Der Mensch in der modernen Malerei.

Demgegeniiber erinnern die Darstellungen des Armeniers Arshile Gorki an die
Welt der Tragodie. ,Nacht, Ritsel und Sehnsucht®, ,,Agonie®, ,Das Unzuling-
liche® sind Titel seiner Bilder. Die Spannungen der Formen und Farben sind von
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chthonischen und triebhaften Kriften des Unterbewufitseins bestimmt. Eine selt-
same Urkraft bewegt seine Gebilde. Ahnlich wirkt die abstrakte rot-gelbe Tafel,
die der Maler Dimitri Perdikidis ,Efialtes per uni“ nennt (1966; Abb. 4). Der
Aufschrei gegen den Verrat wird in ihr ansichtig.

Jean Dubuffet verhilft in seinen Texturologien dem ,Archaischen® zu neuem
Durchbruch. Seine Bilder bieten die Oberfliche uralter Gesteine, die verwittern,
so daf eine seltsame ,,Geologie des Geistes“ sich vor uns ausbreitet. Georges Lim-
bour charakterisiert diese Bildwelt sehr treffend: ,,Die beste Methode, die er findet,
um sich mit seinem ganzen Gefolge von unsagbaren Dingen auszudriicken, ist
durch die Vermittlung irgendeines Realititsfragments, das dann nach dem unge-
heuren Zusammenbruch der deskriptiven Malerei der Welt, gleich dem Fragment
eines Heiligen Knochens, eine iibernatiirliche Wiirde annimmt. Dubuffets Gegen-
stinde haben oft den Charakter und die Eigentiimlichkeiten von Reliquien; Reli-
quien einer vernichteten Welt; mit ihrer Hilfe schaffen wir daraus eine neue Welt,
die die alte iibertrifft.”

So konnten wir die abstrakten Maler weiterhin beschreiben, von Hartung zu
Soulages und von Werner zu Nay. Wir werden bei diesen Malern kein System des
Menschen mehr finden, aber einen sehr personlichen Beitrag zum Menschlichen.
Konnte man alle diese Mosaiksteinchen der zeitgenossischen Kiinstler zusammen-
tragen, wiirde sich auch eine Tkonologie des Menschen selbst ergeben. Diese ,, Weg-
zeichen im Unbekannten® wiren auch die Grenzpfihle gegen eine rein merkantile,
technische und politische Welt. Genauso wie sie des Interpreten bediirfen, brauchen
sie jedoch eine Erginzung durch die Tradition.

Es gehort zu den Merkwiirdigkeiten der Geistesgeschichte, dafl in dem Augen-
blick, in dem das Trivialbild und der Positivismus von innen und auflen sich ab-
solut setzen, die Bilder der Vergangenheit auftauchen. So hat der Amerikaner
Robert Rauschenberg in seinen Objektbildern, die vorwiegend Materialien oder
Trivialgegenstinde wie Coca-Cola-Flasche, Schliissel und Farbfetzen kombinie-
ren, Abbildungen von Werken alter Meister in seinem Ensemble eingefiigt. Im
LExil“ (1962) taucht geheimnisvoll iiber den seltsamsten Gebilden die ,Venus®
von Velasquez auf. Und im Bild ,, Windwirts“ (1963) sitzt ein weiblicher Akt von
Rubens iiber einem Kaffeehaus. Wenn man bei Rauschenberg mit Riicksicht auf
die Unmittelbarkeit der Objekte von ,Epiphaniebildern gesprochen hat, so darf
man in dem Auftauchen von Collagen alter Meisterwerke noch mehr ,,Epiphanie®-
Charakter erkennen. Im Trivialen ,erscheint® das grofle Bild des Menschen
der Vergangenheit wie eine Vision in der Abfalltonne. Diese alten kiinstlerischen
Elemente geben den alltiglichen Dingen Bedeutung und kritisieren den Kunst- und
Abbildungsbetrieb. Larry Rivers gibt 1963 vergleichbare Varianten der ,Staal-
meesters“ von Rembrandt. Francis Bacon wandelt 1953 das Portrit des Papstes
Innozenz X. von Velasquez ab. Picasso schuf 1957 die Variationen zu ,,Las Meni-
nas®. Schon Cézanne und van Gogh glaubten, sie konnten religiose Motive nicht
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mehr selbstindig entwerfen, sondern nur als Varianten zu alten Meistern erfassen.
Es kann also keine Frage sein, daff zu dem horizontalen Gefiige der Bilder und
Zeichen zeitgendssischer Kiinstler die Vertikale der Bildvorstellungen der Ge-
schichte — das ,,imaginire Museum® (A. Malraux) der Menschheit — gehort, wenn
eine Weltkultur den vernichtenden Kriften des Ephemeren, des Konsums, und dem
Zugriff technischer Prozesse entgehen will. Die ,,unsichtbare Bilderwelt* (A. Dempf)
der iiberlieferten und der zeitgendssischen Malerei aber belegen gemeinsam, daf}
der Mensch nicht allein zur Produktion und zum Konsum, sondern fiir ein Ge-
heimnis bestimmt ist.

Wir konnten also anhand der kunstgeschichtlichen Skizzen beobachten, wie das
Menschenbild in der Nachfolge der Revolutionen autonom wurde. Grofere Krifte,
eine neue Welt- und Zeiterfahrung und psychische Elementarereignisse 16sen das
autonom und konventionell gewordene Bild des Menschen auf. Die Beitrige zeit-
gendssischer Kiinstler, die im Unerfahrbaren einen Wesensbestandteil des Huma-
nen entdecken, und im Allgemeinen, das sich aus den unauslotbaren Griinden der
Zeit und des Kosmos aufbaut, das der Person Vorgegebene erkennen, fiihren den
Menschen wieder ins Geheimnis.
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Siinde der Welt und Erbsiinde

In der traditionellen Darstellungsweise der
katholischen Erbsiindenlehre wird die den per-
sonlichen Entscheidungen der einzelnen vor-
ausliegende Solidaritit aller Menschen in der
Siinde ausschlieflich auf die in der zeugungs-
mifligen Abstammung griindende Einheit aller
mit dem ersten Menschenpaar und auf dessen
stellvertretende Heils- bzw. faktische Unheils-
funktion zuriickgefithrt. Diese Darstellungs-
weise, die hier als bekannt vorausgesetzt wer-
den darf und in der Glaubenswahrheiten,
Schriftaussagen und komplizierte Gedanken-
konstruktionen in anfechtbarer Symbiose le-
ben, wird heute von den Gliubigen oft nur
noch mithsam geglaubt. Die Gaben der Ur-
standsgerechtigkeit strapazieren die Phantasie.
Eine sich in einem einzigen Menschenpaar voll-
ziehende Hominisation ist fiir eine an der Evo-
lution ausgerichtete Naturwissenschaft eine ans
Unmédgliche grenzende Unwahrscheinlichkeir.
Vor allem aber scheint die relativ spite Refle-
xion Israels iiber den Ursprung von Siinde und
Leid in der Welt durch die traditionelle Erb-
siindenlehre iiberfordert. Die Heilige Schrift
sagt mehr tiber die Siinde und weniger iiber
die Erbsiinde als es die Schulbiicher und Kate-
chismen aller Sprachen vermuten lassen.
Diese Feststellungen werden auch im deut-
schen Sprachraum getroffen; aber es fehlte bis-
her der Versuch einer schriftgemifien Neufor-
mulierung der katholischen Erbsiindenlehre, der
auch den Tatsachen der Evolution geniigend
Rechnung trige. Es ist deshalb sehr zu begrii-
fen, dafl die bedeutende Arbeit des hollindi-
schen Jesuiten Piet Schoonenberg! kurze Zeit

1 Piet Schoonenberg, Theologie der Siinde. Ein theo-
logischer Versuch (Einsiedeln: Benziger 1966). 230 S.
Lw. 19,80. Die Seitenzahlen im Text beziehen sich auf
dieses Buch.

nach ihrer Ubersetzung ins Englische nun auch
deutsch zuginglich ist. Das dritte und vierte
Kapitel des Buches gibt den 1963 erschienenen
Artikel ,Zonde der wereld en erfzonde®? wie-
der und behandelt das eigentliche Anliegen des
Verfassers weit umfassender als ein kurzer,
1962 unter dem Titel ,Erbsiinde und Stinde
der Welt“ erschienener Aufsatz®. Obwohl wir
meinen, daff auch die ersten beiden Kapitel
dieser ,, Theologie der Siinde® eine Bereicherung
der katholischen Siindenlehre darstellen, m&ch-
ten wir uns hier auf das eigentlich Neue und
Bedeutende an diesem Buch beschrinken: Die
Gegeniiberstellung der Siinde der Welt mit der
traditionellen katholischen Erbstindenlehre.

Eine Theologie der Siinde der Welt, die
Schoonenberg, auf die Arbeiten von Robinson
und de Fraine* aufbauend und diese weiter-
fithrend, zunichst einmal unabhidngig von der
Erbsiindenlehre entwickelt, ist nach ithm auf
jeden Fall ,eine Herausforderung an die klas-
sische Theologie, sich zu prizisieren. Vielleicht
ist sie aber mehr als das. Vielleicht ergibt sich
bei niherem Zusehen, dafl die Siinde der Welt

. mit dem zusammenfillt, was die klassische
Theologie meint, wenn sie vom Siindenfall
Adams und unserem erbsiindlichen Zustand
spricht® (201). Im Begrif der ,Siinde der
Welt“ unterscheidet der Verfasser zwei Aspek-
te: Die stindigen Taten der Menschen, die zu-
sammen die Siinde der Welt ausmachen, und,
,da die Siinde einer Gemeinschaft, letztlich die
Siinde der Welt, mehr ist als eine Summe von
individuellen Siinden ohne inneren Zusammen-
hang®, ein ,Verbindungsglied, durch das die
Siinden des einen mit denen des anderen, die
Siinden des Vaters mit denen seiner Kinder
verbunden sind® (120).

Die Siinde der Welt, betrachtet unter dem
Aspekt der Taten, die sie konstituieren, ist eine
dynamische, im Lauf der Geschichte wachsende
Grofle, die erst in der Kreuzigung und in der
Verwerfung Jesu ihr eigentliches Wesen offen-

2 Bijdragen 24 (1963) 349-386.

3 P, Schoonenberg, Erbsiinde und Siinde der Welt, in:
Orientierung 26 (1962) 65—69.

4 Vgl. P. Schoonenberg 116, Anm. 18.

455



Umschau

bart und in ihr auch Héhepunkt und Voll-
endung erreicht. Auf die Erbsiinde iibertragen
bedeutet das, dafl der den erbsiindlichen Zu-
stand verursachende Siindenfall nicht nur die
eine Siinde Adams ist; vielmehr besteht der
eigentliche Siindenfall der Menschheit (als ,pec-
catum originale originans®) in der Verwer-
fung des Sohnes Gottes. Da Kirche und Schrift
die Allgemeinheit der Erbsiinde erst fiir nach
dem ,Stindenfall® und seit dem Bestehen der
Taufe lehren, ist auch fiir die Zeit vor dem
»Siindenfall® (hier also der Kreuzigung Jesu)
die Allgemeinheit der Erbsiinde nicht in glei-
cher Weise zu fordern wie fiir die Zeit nachher.
Schoonenberg hat recht, wenn er meint: ,Sollte
diese Erklirung richtig sein, dann besteht auch
. .. keine Notwendigkeit, ein einziges, siindiges
Stammelternpaar anzunehmen® (212). Eine erst
nach dem Tod Jesu eintretende Universalitit
der Erbsiinde fordert keinen Monogenismus.
Das vielfach aus den Gaben der Integritit fiir
den Monogenismus angefiihrte Argument sieht
Schoonenberg moglicherweise durch eine per-
sonliche Bewiltigung von Leiden und Tod ent-
kriftet. ,Vielleicht ist es moglich, die klassi-
sche Erbsiindenlehre so zu modifizieren, dafl
der biologische Tod anders wird, dafl er fiir
den Menschen eine andere Bedeutung erhilt.
Er wurde ... zu einem Verlassen der Welt, das
notig geworden ist, weil der siindige, in Be-
gierlichkeit und Knechtschaft gefangene Mensch
die Welt und den Mitmenschen erst verlassen
muf}, bevor er das ,Gott in allem* finden kann®
(204). Die metaphysischen Griinde fiir den
Monogenismus, wie sie von Karl Rahner® dar-
gelegt wurden, lehnt Schoonenberg mit #hnli-
chen Argumenten ab, wie sie sich auch bei Smul-
ders und Lengsfeld finden®.

Grundlegend sind die Ausfithrungen des
hollindischen Dogmatikers zum zweiten Aspeke
der Siinde der Welt, in denen er zeigt, wie
diese Siinde der Welt eine ,innere Bestimmtheit
jedes Menschen®, ein ,,Mangel an Gnadenleben,

5 Theologisches zum Monogenismus: Schriften zur
Theologie I, 253-322.

6 P. Smulders, Theologie und Evolution (Essen 1963)
248, Anm. 226; P. Lengsfeld, Adam und Christus (Essen

1965) 231, Anm. 503.
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eine Ohnmacht, ein Tod fiir das iibernatiirliche
Leben® (201) sein kénnte. Das, ,was also ne-
ben den siindigen Taten als zweiter Bestand-
teil der Stinde der Welt genannt werden mufi,
ist die siindige Situation® (121), die Schoonen-
berg (um das Miftverstindnis zu vermeiden,
Situation sei notwendig etwas dem Menschen
Auferliches) auch das siindige ,Situiertsein der
Person nennt. ,Die Siinde der Welt, aber auch
die geschichtliche Siindigkeit einer bestimmten
Familien- oder Kulturgemeinschaft —man denke
z.B. an den Antisemitismus, den Kolonialis-
mus -, ist eine Wirklichkeit im Menschen
selbst (122). In seiner weiteren Analyse des
Situiertseins zeigt Schoonenberg, dafl die siin-
digen Taten anderer fiir den Menschen, der
Glied dieser Gemeinschaft wird, nicht nur ,exi-
stentielle Situationen® schaffen, denen er selbst
Sinn und Gestalt geben kann und die seiner
Freiheit aufgegeben sind, sondern das Situiert-
sein fithrt u.U. auch zu einer ,existentialen
Situation®, die, der eigenen Entscheidung vor-
ausgehend, eine sittliche Ohnmacht zur Reali-
sierung bestimmter Werte, einen ,partiellen
Tod der Seele“, bewirkt. Durch die Verwer-
fung Jesu ist nun eine solche, und zwar eine
allgemeine, die ganze Menschheit umfassende
existentiale Situation der Gnadenlosigkeit ein-
getreten. Denn alle Gnade ist an menschliche
Vermittlung gebunden. Wenn sich nun schon
in jeder Siinde der Mensch weigert, Vermittler
der Gnade fiir andere zu sein, so wird eine
Siinde, die sich gegen die von Gott erwihlten
Vermittler der Gnade selbst richtet, um so fol-
genschwerer sein und schlieflich da ihren un-
tiberbietbaren Hohepunkt erreichen, wo sie sich
gegen den wendet, der der Mittler und die
Quelle aller Gnaden ist. So wurde durch die
Verwerfung und Kreuzigung Jesu nicht nur
das Mafl der Viter voll gemacht, sondern diese
Welt wurde von uns aus endgiiltig gnadenlos.
Nun (vor allem nach dem Zeugnis des Johan-
nes und Paulus) ist das Unheil genauso unbe-
grenzt wie die Welt. ,Das bringt daher mit
sich, dafl fortan der Mensch, der sein Dasein
in der Welt beginnt, auch schon vor jeder eige-
nen Entscheidung in einem gnadenlosen Raum

steht. Die Gnadenlosigkeit ist zu einer existen-
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tialen Situation geworden® (139). ,Der Weg
der zwischenmenschlichen, charismatischen Gna-
denvermittlung ist fiir jeden verschlossen® (212);
deshalb ist der Zugang zur Gnade auch nur
noch iiber den Tod, den sakramentalen und
schliefilich den biologischen Tod, méglich.

Es ist sicher keine grofle Kunst, auch ein be-
deutendes Werk mit Fragezeichen zu versehen,
vor allem wenn es die ausdriicklich als Versuch
formulierte Aufgabe unternimmt, das dunkle
Kapitel der Erbsiinde durch eine Konfrontie-
rung mit den Ergebnissen neuerer exegetischer
Forschungen und in Einklang mit einem evo-
lutionistischen Weltbild zu erhellen. Nach
Scheffczyk ist die Erbsiindenlehre ja komple-
xer Natur und stellt ein hochempfindliches
Netzwerk von Gedankenlinien dar, ,das sofort
an vielen Stellen reiflt, wenn es nur an einem
Punkt verletzt wird“7?. Schoonenberg hat das
Netz der Gedankenlinien, das die definierten
Glaubenswahrheiten iiber die Erbsiinde umgibt,
ganz bewuffit an mehr als einem Punkt ,ver-
letzt“, und deshalb seien auch hier, um der
Sache willen, einige Bemerkungen erlaubt.

In der Ablehnung des von der Kirche nie zu
einem Dogma erhobenen biologischen Monoge-
nismus kann sich Schoonenberg heute auf die
Gesellschaft illustrer Minner berufen. Mehr
und mehr verbreitet sich auch unter Dogmati-
kern die Ansicht, ,dafl in der Heiligen Schrift
nicht geoffenbart ist, daf alle wirklichen Men-
schen nach Adam von ithm als ithrem einzigen
Vater abstammen®8 und dafl man bei ndherem
Zusehen nicht die Evolution als solche bejahen,
sich aber gleichzeitig eine Wahl zwischen Poly-
genismus oder Monogenismus unbefangen vor-
behalten kann: ein Zusammenhang, den Teil-
hard de Chardin als sachkundiger und iiber-
zeugter Evolutionist frijher erkannte als an-
dere?. Sicher, die Frage nach dem konkreten
Modus der Hominisation ist nicht das einzige
Problem der Erbsiindenlehre, und manche Pro-

7 L. Scheffczyk, Die Erbschuld zwischen Naturalismus
und Existentialismus, in: Miinchener Theologische Zeit-
schrift 15 (1964) 50. -

8 Z. Alszeghy-M. Flick, Die Erbsiinde in evolutiver
Sicht, in: Theologie der Gegenwart 9 (1966) 156.

8 Vgl. R. North, Teilhard and the many Adams, in:
Continuum 1 (1963) 329-342.

bleme stellen sich im Grund genommen einer
monogenistischen Abstammungstheorie genau-
sogut wie einer polygenistischen. Trotzdem
aber mufl jede den Monogenismus verlassende
katholische Erbsiindenlehre diejenigen Wahr-
heiten, die durch die Annahme eines monoge-
nistischen Ursprungs der Menschheit einigerma-
Ben einsichtig gemacht werden konnten, auf
ihre Weise sinnvoll zu erkliren versuchen.
Das gilt zunichst einmal fiir die Universali-
tdt des erbsiindlichen Zustands. Dafl ein Theo-
loge die Verwerfung Jesu, die in allen anderen
Siinden vorgezeichnet oder nachgeahmt ist,
ernst nimmt und sie nicht nur in ihrer Heils-
bedeutung, sondern auch als die Unheilstat der
Menschheitsgeschichte und als die Vollendung
der Siinde der Welt in seine Uberlegungen mit-
einbezieht, kann nur begriift werden. Trotz-
dem scheint die Meinung Schoonenbergs (auch
wenn sie der ausdriicklichen Lehre von Kirche
und Schrift nicht widerspricht), dafl die Uni-
versalitit der Erbsiinde erst nach dem Tod Jesu
eintrat, nur schwer mit der Tatsache vereinbar,
daff Christus fiir alle Menschen gestorben ist.
Auch einmal abgeschen davon, dafl schon der
Gedanke an Menschen, die, ohne Erbsiinde ge-
boren, in diesem Zustand der Siindelosigkeit
starben, einem sensibel veranlagten Theologen
schlaflose Nichte bereiten kann, und auch wenn
man zuzugeben bereit ist, dafl das ,peccatum
originale originans® nicht ausschliefilich und
allein die eine Siinde Adams ist, so ist doch an
der auch vorchristlichen Allgemeinheit des erb-
siindlichen Zustands festzuhalten. Die Erls-
sungsbediirftigkeit der Menschheit reicht bis in
ihre ersten Anfinge und duldet (ohne ein be-
sonderes Gnadenprivileg Gottes) keine Aus-
nahme. An dieser Stelle und in der von Schoo-
nenberg dargelegten Weise mochte ich die Iden-
tifizierung von Siinde der Welt und Erbsiinde
als gescheitert betrachten. Wie man sich aber
dann bei einem polygenistisch gedachten Ur-
sprung der Menschheit die Universalitit der
Siinde und ihr ,Michtigwerden in der Welt“
erkliren kann und wie man es vermeidet, das
Siindigwerdenkonnen der ersten Menschen mit
einem Siindigwerdenmiissen zu identifizieren,
das darzulegen kann hier nicht unsere Aufgabe

457



Umschan

sein. Nur soviel sei bemerkt: die Hominisation Diese Gemeinsamkeit von Hominisation und

wird sich auf jeden Fall in einem begrenzten
Raum und in relativ geringer Zahl vollzogen
haben. Wenn aber nach der herkémmlichen
Auffassung zwei Menschen siindigen konnten,
ohne dafl dies eine sich aus der Schépfung not-
wendig ergebende Folge war, so ist auch nicht
einzusehen, warum die gleiche Aussage nicht
von mehr als zwei Menschen gemacht werden
kénnte, ohne damit Siinde und Schopfung zu-
sammenfallen zu lassen und die menschliche Frei-
heit aufzuheben. Uberdies ist auch noch zu be-
denken: wenn es gelingen sollte (wie es Schoo-
nenberg meiner Ansicht nach tatsichlich gelun-
gen ist), die Einheit der Menschen anders als
durch die zeugungsmiflige Abstammung zu be-
griinden, dann ist auch bei einer polygenisti-
schen Abstammungstheorie der Gedanke nicht
mehr absurd, daf der erste Mensch stellver-
tretend (im Sinn des Begriffes der korporativen
Personlichkeit in der HI. Schrift) fiir alle han-
delt!%. Solche Uberlegungen wiirden sich auch
zwanglos in die Ausfithrungen Schoonenbergs
einordnen lassen und so auch die Universalitit
des erbsiindlichen Zustands sicherstellen.

Zu der die Universalitit der Erbsiinde be-
griindenden Frage nach der Einheit der Men-
schen hat nun, wie schon angedeutet, der hol-
lindische Dogmatiker einen wertvollen und
wegweisenden Beitrag geleistet. Soll nidmlich
die den personlichen Entscheidungen voraus-
gehende Siindhaftigkeit aller Menschen nicht
wie ein willkiirlich dekretierter Akt Gottes am
Menschen erscheinen (was eben der Fall wire,
wenn wir mit ,Adam® so wenig wie etwa mit
einem ,Marsmenschen® zu tun hitten), dann
mufl die natiirlich-iibernatiirliche Einheit der
Menschen aufgezeigt werden. Was aber die vie-
len Menschen eint, ist nicht sosehr die zeu-
gungsmifige Abstammung aller von einem ein-
zigen Menschenpaar, sondern die durch die
Hominisation ermdglichte, von Gottes freier
Gnade geschenkte iibernatiirliche Berufung aller
zu dem Heil, das in einem gemeinsamen Raum
und in einer gemeinsamen Geschichte sowie im
gegenseitigen Angewiesensein aufeinander vom
einzelnen in Freiheit gewirkt werden mufi.

10 Vgl. Alszeghy-Flik a.a.0. 158,
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Berufung, die Einheit von Raum und Ge-
schichte, in der das Heil gewirkt werden muf,
bringt es mit sich, dafl die Siinden der einzel-
nen nie isolierte Minuspunkte der Weltge-
schichte sind, sondern zu den Vorgegebenheiten
menschlicher Freiheit gehoren, die Freiheit des
in die siindige Welt geborenen Menschen gleich-
sam ,priformieren®, ein ,negatives Existential
ihres Vollzugs® (Metz) bilden und den Men-
schen, der ja immer auch seine Geschichte ist,
als seine Erbsiinde innerlich bestimmen. Die so
als ,Erbsiinde® verstandene Siinde der Welt,
in der die erste Siinde der Menschheit als der
unheilvolle Anfang und die Kreuzigung Jesu
als Vollendung und (von uns aus) Verend-
giiltigung des Unbheils ihre besonders qualifi-
zierte Stellung in der Geschichte der Siinde be-
halten, wird dann nicht im eigentlichen Sinn
als Siinde ,fortgepflanzt®, ist also nicht auf
die menschliche Zeugung als ihre unaufgebbare
Bedingung verwiesen, sondern die Siinden der
»Viter” bilden jene Vorgegebenheit mensch-
licher Freiheit, die Schoonenberg das Situiert-
sein der Person nennt. Die Siinden der ver-
schiedenen Geschichts- und Kulturepochen der
Menschheit mégen so verschieden sein wie die
Siinden einzelner. Sie haben jedoch alle das
gemeinsam, dafl sie gegen die Liebe sind und
Lieblosigkeit verursachen, jenen Mangel und
jene Ohnmacht fiir alle Liebe, von der Schoo-
nenberg spricht und die nur von Jesus Chri-
stus erlost werden kann.

Auf die teilweise schon von anderer Seite
vorgebrachten Einwinde gegen die Darlegun-
gen Schoonenbergs, vor allem aus dem hollin-
dischen Raum!!, kann hier nicht mehr einge-
gangen werden. Schoonenberg selbst bezeichnet
sein Buch als einen Versuch. Als solcher kann
er die traditionelle Lehre von der Erbsiinde
nicht ersetzen. Aber man darf hoffen, dafl auf
Grund dieses Buches die deutsche mit der hol-
lindischen Theologie ins Gesprich kommt, um
die Erbsiindenlehre, soweit das moglich ist,
unserer skeptisch gewordenen Zeit verstind-

lich zu machen. K.H.Weger S]

11 Vgl. etwa Smulders a.a.0. 224,
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Vorzensur in der Kirche*

Die Dokumente des II. Vatikanischen Konzils
betonen mehrmals die Verantwortung der Kir-
che fiir die Achtung, Hochschitzung und For-
derung der menschlichen Freiheit. Sie ist nicht
nur im Skumenischen und auflerkirchlich-welt-
lichen Raum, sondern auch innerkirchlich von
hoher Bedeutung. In diesem Zusammenhang
mufl auch das Problem der kirchlichen Vor-
zensur und das von ihr in die Offentlichkeit be-
forderte ,Image® beschrinkter Freiheit neu er-
ortert werden. Die Zensurvorschriften stellen,
ungeachtet einiger Einschrinkungen und Linde-
rungen, eine grundsitzliche Frage. In einem
Zeitalter, das einen gesteigerten Sinn fiir in-
tellektuelle Freiheit entwickelt hat, verlangt
die Kirche, als weithin sichtbares Zeichen einer
aus dem Evangelium gewonnenen Freiheit von
der Welt gesechen zu werden. Aber schwicht
nicht der ganze Apparat ihres Zensurwesens die
Glaubwiirdigkeit und Zeichenhaftigkeit ihrer
eigenen Botschaft? Erinnert er nicht mehr an
einen totalitiren Staat als an die Fleischwer-
dung des Evangeliums? Trigt dieses Zensur-
wesen nicht anachronistische Ziige? Mehr als
nach erhabenen Verlautbarungen — und stamm-
ten sie von einem Konzil — wird die Glaub-
wiirdigkeit der Kirche heute nach ihrem Tun,
ithrem eigenen Stil, ihren Praktiken beurteilt.
Spuren einer Vorzensur konnen zwar schon
in der frithen Kirche gefunden werden. Aber
erst die Erfindung des Buchdrudks im 15. Jahr-
hundert fithrte auf dem V. Lateran-Konzil
(1515) zur ersten allgemeinen Vorschrift einer
Vorzensur. Das Konzil von Trient und spitere
pipstliche Verlautbarungen festigten diese Pra-
xis. Sie fand ihren endgiiltigen Niederschlag in
der Kodifizierung des Kirchenrechts von 1918
(§ 1348 ff.). Nach diesen Canones miissen Welt-
und Ordenskleriker fiir jede Buchverdffentli-
chung Erlaubnis einholen. Alle Katholiken, die

* Der Beitrag, den wir hier in gekiirzter Ubersetzung
verdffentlichen, erschien in der von den nordamerikani-
schen Jesuiten herausgegebenen Zeitschrift ,America®
(8. 10. 1966). Er befafit sich mit einem Problem, das
auch bei uns diskutiert werden muff. Ahnliche Gedanken
finden unsere Leser in dem Aufsatz von Karl Rahner in
diesem Heft. (Anm. der Redaktion.)

an Publikationen mitarbeiten, die wiederholt
die katholische Religion angreifen, brauchen
eine besondere Erlaubnis. Alle katholischen
Autoren, die einen Aufsatz oder ein Buch liber
die Heilige Schrift, Theologie, Moral, Aszese
oder eine andere theologische Disziplin schrei-
ben, miissen ihre Arbeit einer Vorzensur unter-
ziehen. Natiirlich konnen Religion und Moral
auch Literatur, Soziologie oder Psychologie be-
rihren. Auf diese Weise kann die Verpflich-
tung der Vorzensur weit ausgedehnt werden.

Das ,nihil obstat® oder ,imprimatur® vor
oder hinter einer Verdffentlichung besagt nur,
dafl der Zensor und die zensurierende Behérde
nichts dem katholischen Glauben und katholi-
scher Moral Widersprechendes gefunden hat.
Es ist keine positive Empfehlung, vielmehr eine
negative Erklirung der Nicht-Beanstandung
von theologischer Seite. Am meisten hemmend
und besonders problematisch sind die Zensur-
vorschriften fiir Kleriker, weil sie schlechter-
dings jede Publikation, auch wenn sie natur-
wissenschaftliche Gegenstinde, Musik oder Ma-
thematik betreffen, vorlegen miissen. Es hilft
hier wenig, dafl Autor und Verleger innerhalb
gewisser Grenzen sich den Bischof fiir die Zen-
sur wihlen kdnnen, oder sich, im Fall der Ver-
weigerung des ,imprimatur®, an einen anderen
Ortsordinarius wenden k&nnen.

Verteidiger der Zensurvorschriften verweisen
manchmal auf Parallelen in der modernen Ge-
sellschaft. Hohere Offiziere, Regierungsmitglie-
der und Vereinsfunktionire, sagt man, unter-
liegen einer zensurihnlichen Kontrolle in ihren
offentlichen Aussagen. Die Kontrolle betrifft
aber nur den eigentlichen Amtsbereich, nicht die
gesamte Breite jedweder schriftstellerischen Ar-
beit. Im iibrigen ist die Kirche weder eine Ar-
‘mee, noch ein diplomatischer Apparat, noch
eine Geschiftsorganisation.

Die gegenwirtigen Zensurvorschriften tra-
gen die Spuren der Auseinandersetzungen um
den Modernismus nach der Jahrhundertwende.
Man fiirchtete von iiberallher das Eindringen
never und gefihrlicher Lehrmeinungen, zeigte
sich der Auseinandersetzung mit dem Neuen
und seiner Unterscheidung nicht gewachsen.
Zweifellos sollten Verdffentlichungen von Kle-
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rikern den Geist der Treue zur Kirche nicht
verletzen. Das kann aber nicht heiflen, daf die
Kirche unter dem Titel der Ausbreitung des
Evangeliums Zensurpraktiken gutheifit, die den
Schriftsteller in der Kirche an Bedingungen bin-
den, die Gefingnisvorschriften nicht in jeder
Hinsicht unihnlich sind. Will die Kirche ihrer
Berufung treu sein, so muf sie auch in diesem
Raum das Zeugnis vertrauensvoller Offenheit
ablegen. Sie soll ihn nicht von vornherein durch
Polizeivorschriften nach der Art weltlicher In-
stitutionen begrenzen und vermessen. Es ist
nicht einzusehen, warum die Kirche heute ihre
positiven Gesetze der Vorzensur nicht dndern
konnte und sollte. Das Anliegen der Wahrung
und Verteidigung von Glaube und Sittlichkeit
wird niemand bezweifeln. Ein theologischer
Schriftsteller wird auch nicht jegliche Hilfe in
Form kritischer Lektiire seines Manuskripts
durch andere grundsitzlich abweisen und jeg-
lichen Sinn einer Diskussion vor der Verdffent-
lichung in Frage stellen. Dennoch muff man
fragen, ob die geltenden rechtlichen Bestimmun-
gen der beste Weg, oder nur ein guter Weg zur
Forderung des Ziels, nimlich des Schutzes und
der Ausbreitung von Glaube und Sittlichkeit,
sind.

Der breite Gebrauch und das iibliche Ver-
stindnis des ,imprimatur® fithrt hiufig zur
Verwechslung der theologischen Meinung eines
Autors mit der amtlichen Lehre der Kirche.
Was ein einzelner in Sachen der Religion schreibt,
sollte nicht mehr oder minder bewufit mit der
Lehre des Magisteriums in der Kirche gleich-
gesetzt oder als solche verstanden werden. Das
belastet den einzelnen zu sehr und umgibt ihn
iiberdies mit einer Aura der Unfehlbarkeit. Ge-
bildete Kleriker und Laien von heute wissen
wohl zu unterscheiden zwischen autoritativer
Lehre und Ansiche eines einzelnen. Im iibrigen
hat sich in den letzten Jahrzehnten die Grund-
einstellung gegeniiber Gedrucktem und 6ffent-
lich Vorgetragenem nicht unwesentlich verin-
dert. Menschen, die im Zeitalter der Massen-
medien daran gewohnt sind, iiber alles und
jedes die verschiedensten Ansichten zu lesen
und zu héren, werden nicht mehr leicht durch
die provozierende Meinung eines einzelnen in
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ithrem Glauben verwirrt. Sie wissen und erwar-
ten, dafl Meinung auf Gegenmeinung stoft.
Schliefflich kommt auch, und zwar gerade durch
provozierend vorgetragene Meinungen, Leben
in einen stagnierten oder zu Stagnierung nei-
genden geistigen Betrieb.

Religiose Orden haben iiber die allgemeinen
kirchlichen Vorschriften hinaus ihre eigenen
Bestimmungen der Vorzensur. Was sie kraft
ihres Wesens erstreben, ist die Darlegung und
Darstellung des Geistes der Kirche gemif} ihrer
besonderen Ordensstiftung. Aber die Orden
sollten, bei aller Zeichenhaftigkeit, abriicken
von einem monolithischen Mythos, dem zufolge
sie meinen, dafl es eine ganz spezifische und un-
verwechselbare eigene geistige Form der Fran-
ziskaner, der Jesuiten, der Redemptoristen usw.
gebe, nach der sie geschlossene Lehrmeinungen
zu verteidigen und dem Orden eigene Ansichten
zu propagieren hitten. Ein solcher Mythos wi-
den Tatsachen.
Schnittmusterbogen der Vorzensur entmutigen
den Autor, blockieren auch das Interesse zahl-
reicher Leser. Dafl die schwerfillige Prozedur
der Vorzensur nicht selten die rechtzeitige und
schnelle Verdffentlichung eines Artikels hindert,
sei nur am Rand bemerkt. Diese Schwierigkei-

derstreitet mehr und mehr

ten voraussehend, nimmt mancher mdogliche
Autor von vornherein von &ffentlicher Mei-
nungsiuflerung Abstand.

Es ist nicht zu leugnen, dafl Vorzensur der
theologischen Forschung in der katholischen
Kirche in den letzten sechzig Jahren einen
schwerwiegenden Dimpfer auferlegte. Wo zu-
erst Sicherheit und Ubereinstimmung verlangt
wird, wird die wissenschaftliche Hypothese ver-
hindert, das Interesse an der Forschung gemin-
dert. Der Mangel an katholischer theologischer
Forschung in Amerika wihrend der ersten
Hilfte des 20. Jahrhunderts geht zu keinem ge-
ringen Teil auf den indirekt ausgelibten Druck
der Vorzensur zuriick. Entmutigend ist auch
fiir Autor und Leser, dafl die Zensur manch-
mal die eigentliche Meinung des Autors so ab-
schwicht und verwischt, dafl nur noch die all-
gemeine und mehr oder minder jetzt gerade
oder schon immer amtlich gingige Ansicht als
Gegenstand der Diskussion iibrigbleibt. Eine
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ganze Reihe von Fragen, wie etwa Geburten-
kontrolle, Ehemoral, Z&libat der Weltpriester
u. a.m., kimen heute nicht in der Vehemenz
auf die Kirche zu, wenn friither eine freie Dis-
kussion erlaubt gewesen wire. Es gibe dann
auch nicht die ungesunde Zuflucht von Verfas-
sern zu Pseudonymen.

Ein kluger Autor wird in schwierigen Fra-
gen auch ohne einen formalen Zensurapparat
seine Meinung Fachkundigen vorlegen. Warum
sollte es in Didzesen und Ordensgemeinschaf-
ten nicht Kommissionen von Sachverstindigen
geben, an die sich ein Autor wenden kann? Sie
konnten zugleich, soweit dies moglich ist, eine
geschlossene Lehrmeinung férdern und dem
einzelnen durch sachliche Bemerkungen helfen.
Aber dies miifite auf freiwilliger Basis und
ohne rechtliche Verpflichtung geschehen. Mehr
als auf eine Vorzensur mit restriktiver Ten-
denz sollte man heute auf die Diskussion und
Kritik eines veroffentlichten Beitrags achten.
Man sollte mehr dafiir sorgen, dafl geiufierte
Meinungen in Zeitschriften kritisch besprochen
werden, dafl man etwa die schwachen Punkte
einer These aufzeigt, oder daf man andere
Gesichtspunkte, die der Autor iibersehen hat,
geltend macht. In einem auflerordentlichen Fall
kénnte auch der Bischof Stellung nehmen.

Daf heute jemand durch einzelne, vielleicht
hier und dort irrtiimliche Ansichten eines Autors
so beeinfluft wird, daf sein Glaube Schiff-
bruch erleidet, wird nicht leicht eintreten. Man
sollte fundamentalen Glauben nicht mit einigen,
moglicherweise halb oder dreiviertel irrtiimli-
chen theologischen Meinungen verwechseln. Eine
allzu systematische und defensive Kontrolle
&ffentlich zugelassener Meinung einerseits, und
andererseits das Anwachsen privat gebildeter
Meinungen, die gewiff in mancher Hinsicht
korrekturbediirftig, aber doch nicht zugelassen
sind, diirfte der Kirche gefihrlicher werden als
eine Lockerung der Zensurvorschriften.

Die ,Pastoralkonstitution iiber die Kirche
in der Welt von heute® scheint die mdgliche
Grundlage einer Neuordnung der Bestimmun-
gen iiber die Vorzensur zu legen. Wo dort von
yneuen Forschungen der Theologen® und den
weltlichen Wissenschaften die Rede ist, heiflt es

im Anschlufl: ,Zur Ausfithrung dieser Aufgabe
muf} aber den Gliubigen, Klerikern wie Laien,
die rechte Freiheit des Forschens, des Denkens
sowie der Meinungsiuflerung — in Demut und
Festigkeit — zuerkannt werden in allen Belan-
gen, fiir die sie zustandig sind“ (Nr. 62). Auch
die Enzyklika ,Pacem in terris® und die Er-
kldrung iiber die Religionsfreiheit betonen wie-
derholt und an hervorragender Stelle die
menschliche Freiheit, die sich ,vor allem auf
die geistigen Werte des Menschen bezieht.”
Man sollte bemerkt haben, dafl die heutige
Welt mehr denn je auf den intellektuellen Ein-
satz der katholischen Forscher und Lehrer war-
tet. Die wahre Freiheit des Evangeliums lebt
innerhalb des Raumes der Glaubenszustimmung
der Kirche und ihrer Tradition. Aber dieser
Raum ist in weit gréflerem Maf, als die bis-
herige Apparatur der Vorzensur dies zuliflt,
nach vorn offen.

Eugene C. Bianchi S]

Die Stunde der Intellektuellen?

Ob die Stunde der Intellektuellen geschlagen
hat, dariiber mag man verschiedener Meinung
sein. Sicher ist, daff die Intellektuellen im Ge-
sprich sind und daf es nicht leicht ist, die Rolle,
die sie in der Vergangenheit gespielt haben und
in Zukunft innehaben werden, zu bestimmen.
Das bestitigen erneut die kiirzlich erschienenen
Untersuchungen von Molnar, Kraus und Botto-
more. Die Schwierigkeiten beginnen bereits mit
der ,Definition® des Intellektuellen. Molnar?,
der dem Aufkommen der europiischen Intel-
lektuellen nachgeht, meint im Blidk auf die
Renaissance ,mit ein wenig vielleicht entschuld-
barer Verallgemeinerung®, ,daf der Intellek-
tuelle der Mann zu sein schien, der das Wissen,
die Kultur und die fachliche Terminologie be-
saf, die fiir die Mittelschichten bei ihrem revo-
lutioniren Durchbruch durch die Mauern der
traditionellen Gesellschaft und Weltanschauung

1 Thomas Molnar, Kampf und Untergang der Intel-
lektuellen (Miinchen: Beck 1966, 462 S. Lw. 19,80).
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unerldfilich waren® (13/14). So richtig das
scheint, so verhingnisvoll wirkt sich Molnars
allgemeine ,Definition® des Intellektuellen auf
das Buch aus®; denn die am Ende dieser ,Defi-
nition® nur als Vermutung geiuflerte Ansicht,
der Intellektuelle sei ein Ideologe, scheint in
Wirklichkeit Molnars fixe Idee zu sein, die er
in seiner Untersuchung um jeden Preis zu be-
legen sucht. Bottomore? stiitzt Molnar insofern,
als fiir ihn die Intellektuellen ,unmittelbar an
der Hervorbringung, Ubermittlung und Kritik
von Ideen beteiligt sind®, bleibt aber in der
Bestimmung des Verhiltnisses der Intellektuel-
Gesellschaft  zuriickhaltender. Fiir
Kraust, dessen Darstellung von jenem Optimis-

len zur

mus geprige ist, wie er den von Molnar ver-
abscheuten ,Progressisten® eigen ist, ist der In-
tellektuelle ,ein Mensch, dem weit iiber die
sinnlichen Eindriicke hinaus das Welterlebnis
durch die Anwendung des Intellekts erschlossen
wird und der daraus den Impuls zu weiterer
Vertiefung dieses Erlebens und zur Ubertra-
gung auf andere gewinnt® (71) — eine wohl zu
allgemeine Charakterisierung. Doch wer sich
mit dem Phidnomen der Intellektuellen be-
schiftigt hat®, weifl mit Kraus, ,dafl mit einer
kurzen und bequemen Formel nicht gedient
werden kann® (169).

So nah sich die Autoren bei der ,Definition®
des Intellektuellen auch gekommen sein magen, in
der Beschreibung seiner Rolle und erst recht bei
deren Wertung zeigen sich betrichtliche Diffe-
renzen. Am objektivsten scheint noch die Fest-
stellung Bottomores, dafl die Intellektuellen
bei dem von ihm geschilderten Kreislauf der
Eliten neben den Managern und Biirokraten in
Zukunft weiterhin von Bedeutung sein werden.
Richtig ist fernerhin, daf} ihre Situation in den

2 Ebd. 16: ,Er verbindet also Theorie und Praxis
und wird vermutlich eine Ideologie neu formulieren oder
Anhiinger einer bereits bestehenden sein.®

3 T. B. Bottomore, Elite und Gesellschaft. Eine Uber-
sicht iiber die Entwicklung des Eliteproblems (Miinchen:
Beck 1966, 178 S. Lw. 9,80; Bedk’sche Schwarze Reihe. 40.).

4 Wolfgang Kraus, Der fiinfte Stand. Aufbruch der
Intellektuellen in West und Ost (Bern, Miinchen: Scherz
1966. 176 S. Lw. 16,80).

5 Vgl. dazu auch Giinther Schiwy, Intellektuelle und
Demokratie heute (Wiirzburg 1966) 9 ff.
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modernen Gesellschaften starken Schwankun-
gen unterworfen ist. Aber ob gegenwirtig
swahrscheinlich die meisten Intellektuellen
Westeuropas und der USA Anhinger der Rech-
ten® sind (76), wird nicht nur Molnar, son-
dern auch einem unbefangenen Betrachter frag-
wiirdig erscheinen. Dagegen besteht Einigkeit
dariiber, dafl der Vormarsch der ,Experten
aller Art®, wie Bottomore sie nennt (77), un-
ter ihnen vor allem der von Molnar ausfithrlich
negativ beschriebenen ,Gesellschaftsingenieure®,
die Intellektuellen in eine neue Krise stiirzen
wird.

In der Beurteilung jenes Trends jedoch, der
heute zur ,einen Welt“ fithrt, und in der Frage,
welche Rolle die Intellektuellen dabei spielen,
nehmen Kraus und Molnar diametral entgegen-
gesetzte Standpunlkte ein. Das ist angesichts der
Wichtigkeit des Problems tiberraschend und be-
unruhigend zugleich, denn die so unterschied-
liche Sicht ist m. E. weniger in der objektiv
undurchschaubaren Lage der Dinge begriindet
als in der bei Kraus mehr optimistischen, bei
Molnar mehr pessimistischen Grundeinstellung,
die vor allem bei Molnar zu einer auffallenden
Einseitigkeit bei der Heranzichung von Mate-
rial und dessen Auswertung fiihrt. Molnars
These lautet: ,Der grundlegende Irrtum der
Intellektuellen war, daf} sie unbedingt eine uni-
verselle sikulare Gesellschaft herbeifiihren woll-
ten, obwohl sie sahen, daf} eine andere univer-
selle Gesellschaft, die sich auf die Kirche stiitzte,
gescheitert war ... Wihrend die eine Ideolo-
gie — und das eine Rezept — den Staat auflésen
und durch eine vage ,universelle Gesellschaft
ersetzen wollte (Marxismus, Sozialismus), woll-
te die andere Ideologie — und das andere Re-
zept — den Staat zum Gott und so michtig
machen, dafl er mit der Gesellschaft identisch
wiirde (Faschismus)® (264/5). Molnar lehnt also
nicht nur die beiden historischen Versuche, jene
universelle sikulare Gesellschaft herbeizufiih-
ren, als verhingnisvolle Irrwege ab, sondern
bezeichnet bereits das Streben, ,den uralten
Wunsch des Menschen nach Frieden, Wohlstand
und Einheit zu erfiillen® (327), als ,ideolo-
gisch®, als ,utopisch® und deshalb als ,zutiefst
unmoralisch® (440). Daher ist es fiir Molnar
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nur konsequent, wenn er auch die dritte, ,die
planetare Ideologie® der ,Gesellschaftsinge-
nieure®, die der von den Intellektuellen ge-
pflegten Utopie jetzt nachjagen und — im Ge-
gensatz zu ihnen — auch die Mittel besitzen, sie
in die Tat umzusetzen, in den schwirzesten
Farben malt.

Molnars Kritik an den kollektivistischen
Tendenzen unserer Zeit ist berechtigt, aber sie
setzt sich selbst ins Unrecht, wenn sie dafiir
fast allein und nahezu alle Intellektuellen ver-
antwortlich macht, und wenn sie dem Kollek-
tivismus nicht — wie Molnar selbst meint —
einen sowohl dem Individuum wie der Gemein-
schaft zu ihrem Recht verhelfenden Personalis-
mus entgegensetzt, sondern eher einen extre-
men Individualismus, fiir den er sich filsch-
licherweise auf das christliche Menschenbild be-
ruft. Aus einer dhnlichen ideologischen Vorein-
genommenheit mifiversteht er Texte von Mari-
tain und Augustinus (422) und, weil der ihm
gar nicht ins Konzept pafit, von Teilhard de
Chardin, fiir ihn der katholische ,Intellektuelle
als Progressist® par excellence. Auf solche Weise
vorbereitet, erwartet man #hnliche Einseitig-
keiten bei der Beschreibung des ,amerikani-
schen® und des ,europiischen® Intellektuellen.
Eine Fiille richtiger Beobachtungen und eine
grofle Belesenheit werden auch hier durch die
Ideologie des Verfassers beeintrichtigt, und das
gilt vom ganzen Buch, sosehr man die Intention
des Autors bejahen mag, ,die essentielle Wich-
tigheit der menschlichen Dimension und daher
die Wiirde des Menschen wiederherzustellen®
(438).

Wihrend fiir Molnar der ,Untergang der
Intellektuellen® (= Ideologen) schon deshalb
feststeht, weil sich heute der Ubergang ,von
der Ideologie zur Gesellschaftstechnik® voll-
zieht, setzt Kraus, unbelastet von dem Vor-
urteil, jeder Intellektuelle sei ein Ideologe und
jeder ,Gesellschaftsingenieur® wolle aus dem
Menschen einen Roboter machen, seine Hoff-
nung fiir die Zukunft gerade auf den Intellek-
tuellen. Denn ,,im Osten wie im Westen gilt es,
die Phase der Macht abzubauen: im Osten wei-
terhin die sichtbar hinschwindende Macht der

Ideologie, ... im Westen aber die Macht des

Konsums® (124). Was gerade die Intellektuel-
len dazu befihigt, zwischen den Blécken zu
vermitteln und so die Welt dem Frieden und
der Einheit niher zu bringen, sind nach Kraus
,das Streben nach begrifflicher Klarheit, nach
Offenheit und Korrekturbereitschaft des Den-
kens, nach proportioniertem Verhalten gegen-
iiber Besitz ebenso wie gegeniiber einer Idee,
Verantwortlichkeit und vor allem — die Fahig-
keit zu gegenseitiger Verstindigung® (170).
Aber wird der Einfluf der Intellektuellen
durch die wachsenden Organisationen der Ge-
sellschaftstechniker nicht
Kraus sieht die Gefahr: ,wie aber soll der

standig  reduziert?

Weltkonnex ohne Organisationen und Institu-
tionen moglich sein?® (163). Ohne diesen Welt-
konnex jedoch hat die Welt keine Chance, den
drohenden Katastrophen der Uberbevolkerung
und der Massenvernichtung durch ideologisch
bornierte Kriegstreiber zu entgehen — eben weil
die Intellektuellen, solange sie isoliert und dem
jeweiligen Provinzialismus ausgeliefert sind,
ihre Potenzen als , Weltklasse® nicht entwickeln
konnen. Deshalb fordert Kraus die Intellek-
tuellen auf, die internationalen Organisationen
und Institutionen noch weiter auszubauen. Nicht
den Untergang der Intellektuellen trotz des
Versagens vieler Intellektueller, sondern eine
neue Aufgabe prophezeit Kraus sich selbst und
allen, die sich angesprochen fithlen: ,Unzihlige
Schematismen, iiberholte Urteile, bequeme Rou-
tine und Gesten aller Art sind zu {iberwinden:
hier der Provinzialismus einer Wohlstands-
idylle, deren technischer Komfort und motori-
sche Dynamik allzuleicht iiber die erhalten ge-
bliebene biedermeierliche Ignoranz hinwegtdu-
schen, und auf der anderen Seite der Roman-
tizismus des Glaubens an eine Realitdtsbewil-
tigung durch ideologische Dogmatik und abso-
lutistische Methoden® (162). Hitte das II. Va-
tikanum in seiner ,Pastoralkonstitution iiber
die Kirche in der Welt von heute® zum Thema
JIntellektuelle heute® Stellung genommen, es
hitte das Problem aller Wahrscheinlichkeit nach
mehr im Sinn von Wolfgang Kraus als von
Thomas Molnar behandelt.

Ginther Schiwy S]
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Offnung zur Welt

Aspekte einer Amerikareise

Das Zweite Vatikanische Konzil diente nach
dem von Papst Johannes XXIII. vorgegebenen
Ziel der Erneuerung der Kirche im Sinn einer
zeitgemiflen Verlebendigung des Glaubensgutes,
einer zeitgemiflen Anpassung der kirchlichen
Institutionen und des Gesprichs mit der zeit-
gendssischen Welt und ihren verschiedenen
Gruppen. Die Dialogbereitschaft der Kirche
und ihre ,Offnung zur Welt® — das, was Jo-
hannes XXIII. ,aggiornamento® nannte, — ist
seither fast ein Modebegriff geworden. Dialog
und Offnung wurden zu einer Art Giitemarke,
an der die Kirche in ihrem Reformwillen ge-
messen wird. Die zwangsliufige Entleerung die-
ser Begriffe durch allzu hiufigen Gebrauch in
jedoch
nicht vergessen lassen, welch ungeheure An-

nachkonziliaren Sonntagsreden darf
strengung erforderlich war, bevor der Katholi-
zismus in seine gegenwirtige Phase der Selbst-
besinnung und Neuorientierung eintreten konn-
te, und welcher Mut im Grund immer noch
dazu gehort, Dialog und Offnung zur Welt nun
auch tatsichlich zu praktizieren.

Wie bei allen Neuerungen bedarf es dabei
der Einiibung durch berufene Personlichkeiten
und Institutionen. Wer die Titigkeit der Ka-
tholischen Akademie in Bayern unter ihrem
Direktor und jetzigen Sekretir der Deutschen
Bischofskonferenz, Msgr. Dr. Karl Forster, ihr
Bemithen um ein Gesprich zwischen Kirche
und Welt kennt, wird nicht daran zweifeln,
dafl die Reise, die diese noch von Kardinal
Wendel ins Leben gerufene Akademie vom
4, bis 25. Oktober durch die USA unternahm,
im Hinblick auf die Einiibung des ,aggiorna-
mento® sinnvoll war. Die Bedeutung des Un-
ternehmens wurde noch unterstrichen durch die
Teilnahme des Miinchener Erzbischofs und Vor-
sitzenden der Fuldaer Bischofskonferenz, Kar-
dinal Julius Dopfner, dessen Ansprachen an-
liflich der Verlethung einiger Ehrendoktor-
wiirden (Der Weg der Kirche nach dem Kon-
zil; Kirche und Wissenschaft aus der Weltsicht
des Konzils; Religionsfreiheit als Vorausset-
zung menschlicher Briiderlichkeit) den Charak-
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ter der Reise in die Vereinigten Staaten deut-
lich artikulierten.

Die Reise diente nicht nur dem Studium des
amerikanischen Katholizismus sowie der all-
gemeinen gesellschaftlichen, politischen und kul-
turellen Probleme in den USA, wozu reichhal-
tig Gelegenheit geboten wurde, sie sollte auch
interessierte amerikanische Kreise mit den Fra-
gen und Aufgaben der katholischen Kirche in
Deutschland vertraut machen. Daneben folgte
sie dem Auftrag des Konzils zur Verstirkung
der internationalen Zusammenarbeit der Kir-
che und vor allem, wie Forster nach Beendi-
gung des Unternehmens am 27, Oktober auf
einer Pressekonferenz in Miinchen hervorhob,
eben jener Vertiefung der Beziehung zwischen
Kirche und Welt, die Laien und Klerikern als
nachkonziliare Aufgabe gestellt ist. Rund 30
Theologen, Historiker, Politiker, Publizisten
und verantwortliche Personlichkeiten des ka-
tholischen Lebens in Deutschland bemiihten sich
auf der Reise durch Nordamerika, die in sie
gesetzten Erwartungen zu erfiillen. Dabei bil-
deten die Begegnungen des Kardinals und der
Akademiegruppe mit US-Vizeprasident Hum-
phrey, UNO - Generalsekretir U Thant und
Vertretern des State Departments nicht nur den
reprisentativen Rahmen. Sie waren ein nicht
unwesentlicher Teil des beginnenden Gesprichs
der Kirche mit der Welt.

Allgemeine Bedeutung kam in diesem Zu-
sammenhang einer Veranstaltung im New Yor-
ker Goethe-Institut zu (mit einer Ansprache
des geistlichen Direktors beim Zentralkomitee
der deutschen Katholiken, Prilat Bernhard
Hanssler), sowie einer Tagung im Rahmen eines
Forschungsauftrags der Ford Foundation iiber
»The condition of western man: the problem
of freedom and authority® in der Notre Dame-
Universitit.

Die Einschitzung der Autoritit in Kirche
und Staat und die Frage, wie die Freiheit des
Christen innerhalb der Kirche und im Gefiige
einer offenen Gesellschaft, in der Kirche und
Staat als Partner auftreten, bewiltigt werden
kann, gehdren zu den zentralen Themen, mit
denen sich gerade der deutsche Katholizismus
nach dem Aufbruch aus dem Getto noch lange
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Zeit beschiftigen mufl. Die Riickbesinnung auf
die eigene Vergangenheit ist dabei ebenso uner-
lifllich wie das nach vorn gewandte Denken.
Gerade in einem Land wie den USA mit sei-
ner pluralistischen Struktur und seinen demo-
kratischen Formen und Einrichtungen war fiir
ein solches Gesprich ein geeigneter Ort.

,Wir miissen dankbar sein®, unterstrich
Hanssler in New York, ,dafl uns das Konzil
aus dem Ressentiment herausgefiihrt und uns
die Unbefangenheit gegeniiber der modernen
Kultur erméglicht hat. Dafl diese moderne Kul-
tur anders ist als frithere kulturelle Ideale, ist
nur Ausdruck der Geschichtlichkeit des Men-
schen.® Prilat Hanssler sprach iiber die Kirche
des Zweiten Vatikanischen Konzils und unter-
suchte nach einem historischen Uberblide die
jetzige Haltung der Kirche zur Demokratie
und zur Kultur. Er stellte fest, dafl die Kirche
des 19. Jahrhunderts wegen ihres Mifitrauens
gegen die Demokratie und wegen ihrer Span-
nung mit der Kultur der Zeit vom modernen
Leben abgeschieden war und daher ihre Mis-
sion in der Welt immer schwerer erfiillen konnte.

In der Notre Dame-Universitit ging Prof.
Dr. Rudolf Morsey (Wiirzburg) ebenfalls auf
das Verhiltnis der deutschen Katholiken zur
Republik im 19. und 20. Jahrhundert ein. Die
Zahl der ,bewufiten Republikaner® unter den
deutschen Katholiken der Weimarer Zeit sei
nicht sehr grofl gewesen. ,Die meisten neigten
nach wie vor zur Monarchie.“ Darunter war
auch ein grofler Teil der deutschen Bischofe,
insbesondere in Bayern. Fiir die verinderte
Situation nach 1945 stellte Morsey fest, der zu-
nehmende Abbau ideologischer Barrieren und
eine weitgehende politische Anniherung der
groffen Parteien habe die frithere parteipoliti-
sche Formierung des deutschen Katholizismus
aufgelost. Dessen historische Vorbelastungen
bildeten kein Hindernis mehr fiir die politische
Mitgestaltung der demokratisch-republikani-
schen Gegenwart.

Moglicher Kritik an dem Verhalten vieler
im Dritten Reich suchte Prof. Dr. Buchheim
(Mainz) mit der Feststellung zu begegnen: ,Es
ist nicht gerecht, ihnen vorzuwerfen, dafl sie
nicht tapfer fiir das Gute eingetreten sind,

30 Stimmen 178, 12

wenn entweder das Bése, was geschah, nicht ge-
glaubt wurde, oder wenn der sichere Mafistab
der Beurteilung verlorengegangen ist, was
eigentlich gut und bdse ist. Der pseudoreligidse
und pseudomoralische Autoritdtsanspruch des
totalitdren Machthabers stiirzt die Menschen in
eine im wahrsten Sinne des Wortes heillose Ver-
wirrung.“ Buchheims Absicht war es, aufzuzei-
gen, dafl das totalitire System eine viel radi-
kalere Bedrohung der Freiheit darstellt als der
Autorititsanspruch des Staates, und dafl die
staatliche Normativitit derjenigen, die dem
totalitiren Machtanspruch unterworfen sind,
sogar einen gewissen Schutz zu bieten vermag.
Aber auch die staatliche Autoritit kénne der
Freiheit gefihrlich werden, wenn man sie nicht
unter Kontrolle hilt.

Wer Freiheit sagt, meint auch Gleichheit. Da-
zu duflerte sich in Notre Dame der Miinchener
Politologe Prof. Dr. Hans Maier. Heilung
konne weder aus der Uberordnung der Freiheit
iiber die Gleichheit, noch aus der Uberordnung
der Gleichheit iiber die Freiheit kommen, son-
dern nur aus einer neuverstandenen Freiheit,
Hfiir die Hilfs- und Erginzungspflicht der Men-
schen nicht Gegenbild und Stérung ist (wie fiir
das aufklirerische Naturrecht), sondern inhirie-
rendes Element der Freiheit selbst®. Maier
nannte die Frage nach der Bewahrung der per-
sonalen Freiheit und der mitmenschlichen Hilfs-
pflicht unter den Bedingungen der Industrie-
gesellschaft und unter dem Druck des ,massen-
tiimlichen Daseins® eine ,offene Frage, von der
unsere Zukunft abhingt®.

Zur freiheitlichen Demokratie gehdrt selbst-
verstandlich das Element der Fithrung, ein Be-
griff, der in Deutschland allerdings aus der Zeit
vor 1945 stark belastet ist; das Verhiltnis zu
Autoritit und Freiheit unterliegt einer tiefen
Unsicherheit. Bundesverfassungsrichter Prof.
Dr. Willi Geiger stellte daher die Frage, wie
Freiheit und Autoritit in der Demokratie von
heute gestirkt werden konne. Geigers Empfeh-
lungen verdienen festgehalten zu werden. Er
schlug dreierlei vor: 1. miisse man die kritische
Lage, in der sich die freiheitliche Demokratie
befindet, im Volk bewufit machen; 2. bediirf-
ten' der Staat, seine Kompetenz, seine Hoheits-
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macht und seine Leistung der positiven Wiirdi-
gung; 3. sei die Herstellung eines Kernbestan-
des von materialen sittlichen Werten erforder-
lich, die die Grundlage fiir die gemeinsame Ord-
nung abgeben konnen, unter denen das Volk
in Staat und Gesellschaft zusammenlebt.

Wenn man von einer Krise der Freiheit
durch zu wenig Bindung an sittliche Normen
in der freiheitlich strukturierten Gesellschaft
sprechen kann, so sollte man mit dem Wort
Krise innerhalb der Kirche im Hinblick auf die
beiden Pole Freiheit und Autoritit vorsichtig
sein. Eher ist schon, wie John Courthney Mur-
ray S] in Notre Dame hervorhob, eine Krise
der Gemeinschaft erkennbar. Nach Murray hat
die Autoritit drei voneinander abhingige Funk-
tionen: eine einende, eine dirigierende und eine
korrigierende. Diesen Funktionen der Autori-
tdt entsprechen die charismatische, die ausfiih-
rende und die asketische Funktion der Freiheit.
Autoritit und Freiheit sind zwei sich entspre-
chende Pole, deren Spannungsverhiltnis von
der Natur her unl8sbar ist und allein durch
die Gemeinschaft ertragbar und fruchtbar wird.
Ist also die kirchliche Gemeinschaft in ihrer
Briiderlichkeit, die durch das Mafi der Liebe
bestimmt wird, intakt, wird sich das Verhilt-
nis von notwendiger Fithrung und notwendiger
Freiheit harmonisch die Waage halten.

In der Formel ., Autoritit und Freiheit® kon-
zentriert sich ein grofler Teil jener Spannungen,
hob Prof. Dr. Michael Schmaus (z. Zt. Chicago)
hervor, die seit dem Erwachen des Perstnlich-
keitsbewufltseins, d. h. seit dem Beginn der Re-
naissance das Verhiltnis des einzelnen Glaubi-
gen zu den Trigern der kirchlichen Hierarchie
belasteten.

Freiheit der Laien, wie sie das Konzil meint,
ist nicht, so Schmaus, ,eine gegenstandslose
Freiheit im Sinne der Willkiir, sondern eine an
die Wahrheit und an die Liebe gebundene
Selbstentscheidung und Verantwortlichkeit®.
Der Laie miisse auch dort, wo es Mut und An-
strengung kostet, offen und verantwortungs-
voll seine Meinung sagen, ebenso wie der Tri-
ger der Hierarchie bereit sein miisse, das Wort
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der Laien zu héren, und zwar der wirklich zu-
stindigen und sachkundigen. Die Kirche mache
heute Ernst mit der Erkenntnis, dafl ihre Auf-
gabe nicht die Schaffung bestimmter politischer
oder kultureller Formen ist. Ihre alle irdischen
Formen transzendierende Heilsaufgabe ist viel-
mehr, wie Schmaus definierte, innerhalb einer
jeden die Menschenwiirde gewihrleistenden
Weltgestalt erfiillbar.

In einem stark beachteten Beitrag ging Pro-
fessor Johannes B. Lotz SJ (Pullach/Rom) auf
die Frage ein, was denn nun die letzte Wurzel
aller Freiheit sei. Er lief keinen Zweifel daran,
dafl dies nur die absolute Freiheit Gottes sein
kann, mit der er sich selbst umfaflt. ,In dieser
letzten Tiefe“, sagte Lotz, ,sind Freiheit und
Notwendigkeit dasselbe. Hieraus erwichst Got-
tes Entscheidung beziiglich seines Verhaltens
zur Schipfung und seine Wahl beziiglich der
einzelnen geschaffenen Wesen. Des Menschen
Freiheit 1dft sich einzig verstehen als Teilnah-
me an dieser absoluten Freiheit Gottes.”

In seiner Rede vor der Georgetown-Univer-
sitit in Washington am 8. Oktober anldfilich
der Verlethung einer Ehrendoktorwiirde hatte
Kardinal Dgpfner betont, daf es sicherlich
Konzilsdokumente gibt, die bindende und ein-
deutige Weisungen enthalten. Aber noch mehr
gehe es darum, ,das Volk Gottes wachzurufen
und auf den Weg zu bringen®. ,Wir sind noch
auf der Suche nach der gottgewollten konkre-
ten Gestalt der Kirche in diesem geschichtlichen
Augenblick des Weges, den das Volk Gottes in
die endgiiltige Zukunft hinein geht®, unter-
strich Dopfner. Zu dieser Suche nach dem end-
giiltigen Weg sind sicherlich unsere katholischen
Akademien in besonderer Weise legitimiert.
Dafl dies auch auf Reisen in andere Linder ge-
schehen kann, bei Begegnungen mit Staatsmén-
nern und Zusammenkiinften wie in der Notre
Dame-Universitit, hat die Katholische Akade-
mie in Bayern nachdriicklich demonstriert. Off-
nung der Kirche zur Welt kann man nicht prak-
tizieren, wenn das Gesprich nicht iiber den
Bannkreis der eigenen Kirchturmspitze hinaus-
geht, Norbert Stahl
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Konzil

GALLIL, Mario von - MOOSBRUGGER, Bernhard:
Das Konzil und seine Folgen. Luzern, Frank-
furt: Bucher 1966. 300 S. mit Abb. Geb. 38,80.

Mario von Gallis Konzilskommentare, die
in den vier ,Bild- und Textberichten® (Mainz,
Matthias-Griinewald-Verl.) ihren Niederschlag
fanden, gehérten ohne Zweifel zum Besten,
was iiber das Zweite Vatikanum gesagt und
geschrieben wurde. Um aber ,das Ganze des
Konzils darzustellen® (9), wie er es in seinem
neuen und abschlieflenden Werk versucht, konn-
te er die wihrend des Konzils geschriebenen
Berichte nicht einfach wiederaufnehmen. Die
»groflen, zukunfistrichtigen Linien® (10) tre-
ten nur hervor, wenn man die Konzilsdoku-
mente in ihrem gegenseitigen Zusammenhang
sicht und von ihrer Geschichte — die sich meist
tber simtliche vier Sitzungsperioden hinzog —
her versteht. So hat Galli einen neuen Text ver-
fafit, im selben Geist zwar und in derselben
unverwechselbaren Originalitit wie das frither
Geschriebene, aber nun das Konzil als Ganz-
heit erfassend und immer bestrebt, die ,tief-
greifende Wende in der Haltung der gesamten
katholischen Kirche® (10) aufzuzeigen. Deswe-
gen darf man von Gallis Buch keine Geschichte
des Konzils im Sinn einer exakten historischen
Darstellung erwarten (obwohl er eine knappe
Chronik der Ereignisse an den Anfang stellt),
sondern Reflexionen iiber die ,vielschichtige
Wirklichkeit® (11) des II. Vatikanums und vor
allem iiber die ,Folgen®, die freilich im Augen-
blide meist nur erst als Forderungen, noch nicht
als konkretes Ergebnis genannt werden kénnen.

Es ist fiir Gallis Konzilsbild bezeichnend, dafl
er die Erdffnungsansprache Johannes’ XXIII.
an den Anfang stellt. Thr folgend, sieht er im
Zweiten Vatikanum eine Entwicklung, die
»vom rechtlichen zum lebendigen Sein®, ,von
der Verteidigung zum Dialog® und ,vom star-
ren Begriff zum geschichtlichen Fluff® (63)
fiihrt, oder, anders ausgedriickt, in der die Kir-
che durch eine breit angelegte ,Entjuridizie-
rung® zum Dialog kommt und dadurch ,Kir-
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che in Bewegung“ wird. Er zeigt anhand der
einzelnen Fragenkreise — die er nicht chronolo-
gisch, sondern thematisch gruppiert —, wie das
Konzil selbst von dieser Entwicklung erfafit
wurde, so dafl zwischen der ,Ausdrucksweise
eines paternalistischen und gar nicht auf Dialog
bedachten Denkens® (8) im Dekret iiber die
Massenmedien (von dem es treffend heiflt, dafl
man es ,nur mit einem etwas verlegenen Li-
cheln lesen kann, etwa so, wie ein Dichter in
einem Jugendwerk blittern mag®: 64) und
etwa der ,Pastoralkonstitution iiber die Kirche
in der Welt von heute® betrichtliche Unter-
schiede bestehen. Gallis Kommentare werden
erginzt durch Ausziige aus den Konzilsdoku-
menten und die wichtigsten Konzilsreden.

Die meisterhaften Fotos von Bernhard Moos-
brugger sind auch in diesem Band nicht nur
Illustration, sondern gehiren wesentlich zur
Aussage des Buches selbst. Sie lassen das Kon-
zilsgeschehen von einer Seite hervortreten, die
der Text nicht erfassen kann. Sie erginzen
nicht allein das dort Gesagte, sie sind zu einer
inneren Einheit mit thm verbunden. Man kann
deswegen das Buch nur nachdriicklich empfeh-
len. W. Seibel S|

KARRER, Otto: Das Zweite Vatikanische Kon-
zil. Reflexionen zu seiner geschichtlichen und
geistlichen Wirklichkeit. Miinchen: Kosel 1966.
275 S. (Kleine Schriften zur Theologie.) Lw.
16,80.

Otto Karrer hat wihrend des Konzils ent-
schiedener als viele andere nach der kumeni-
schen Bedeutung des II. Vatikanums gefragt.
Die Suche nach der Einheit der Christen war
fir ihn nicht ein Ziel neben vielen anderen,
sondern das entscheidende Anliegen des Kon-
zils tiberhaupt, der Punkt, mit dem alle The-
men unldsbar verflochten waren. Nicht zu Un-
recht wuflte er sich damit auf der Linie der ur-
spriinglichen Konzilsidee Johannes’ XXIII.

Die Bedeutung seiner Aufsitze (sie wurden
fast unverindert aus dem ,Hochland“ abge-
drucke, nur in den Fufinoten hier und da erginzt)
liegt in dieser Skumenischen Motivation. Schon
seit Jahrzehnten der Sache der Einheit der Chri-
sten verbunden und ohne Zweifel einer der gei-
stigen Wegbereiter des Konzils, kann Karrer im
II. Vatikanum mit Recht die spite Erfiillung
vieler seiner Wiinsche und Ideen sehen. Dabei
verfallt er keinem billigen Triumphalismus. Er
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sieht das noch nicht Vollendete, das eben erst
Angefangene. Wo er ein kritisches Wort sagen
mufl - zur Mischehenregelung etwa, zur Un-
ausgewogenheit mancher Passagen der Kirchen-
oder Offenbarungskonstitution —, zeigt er nicht
sosehr die Mingel, sondern die Ansitze zum
Besseren. In diesem grundsitzlichen Wohlwol-
len, in der Betonung des Einenden und Vor-
wirtsweisenden vor dem Trennenden gibt er
selbst ein iiberzeugendes Beispiel von der Hal-
tung, die Voraussetzung jedes okumenischen
Bemiihens ist. Nicht zuletzt deswegen gehoren
diese ,Reflexionen® zu den empfehlenswerte-
sten Konzilsbiichern, die wir bis zur Stunde be-
sitzen. W. Seibel ST

ScHLINK, Edmund: Nach dem Konzil. Min-
chen, Hamburg: Siebenstern Taschenbuch Verl.
1966. 252 S. (Siebenstern-Taschenbuch. 75.)
Kart. 5,80.

Wenn man in der bald uniibersehbaren Kon-
zilsliteratur nach den wenigen wirklich emp-
fehlenswerten Biichern sucht, wird man den
Kommentar des Beobachters der EKD nicht
tibergehen diirfen. Schlink gehdrt im Skumeni-
schen Gesprich nicht zu den Enthusiasten, die,
wie er formuliert, ,die bestehenden Unter-
schiede und die Geschichte der Kirchentrennun-
gen iiberspringen zu kénnen meinen®. Er steht
eher auf der Seite derer, die ,in briiderlicher
Offenheit zuerst nach der Wahrheit fragten,
von der die anderen leben, und ihnen die
Wahrheit bezeugten, von der sie selber leben®
(36). In dieser Haltung sucht er den Geist, die
Bedeutung und die Forderungen des Konzils zu
erfassen. ,Ein dynamisches Wirken anstelle des
statischen Selbstverstindnisses, ein Vorwirts-
schreiten anstelle des Beharrens, der Mut zur
Armut anstelle der Sicherung von Macht und
Glanz, die Offenheit fiir die getrennten Briider
anstelle der Abgrenzungen der Selbstverteidi-
gung ... und dariiber hinaus eine neue Ein-
stellung zur Welt“ (34), darin sieht er die
eigentliche Leistung des Konzils. Die unter-
schiedlichen Auffassungen im Kirchenbegriff,
im Verhiltnis Schrift-Tradition, in der Auffas-
sung der Einheit und in der Mariologie sind
zwar nicht verschwunden, wie er mehrfach be-
tont. Er zeigt jedoch auf, dafl in allen Doku-
menten wesentliche Entscheidungen gefillt wur-
den, die ein neues Gesprich mit den anderen
Christen und mit der Welt ermdglichen. In vie-
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len Punkten decken sich seine Bemerkungen mit
der Kritik, die auf dem Konzil selbst und in
der innerkatholischen Diskussion vorgebracht
wurde, so etwa, um nur cin Beispiel zu nennen,
im Hinweis auf den zu groflen Optimismus des
»Schemas 13¢. Das Okumenismus-Dekret wird
man allerdings kaum so stark von der Kirchen-
konstitution her interpretieren miissen, wie er
es an mehreren Stellen tut: das umgekehrte
Verhiltnis gilt genauso!

Obwohl Schlink fast zu hiufig kritisch be-
tont, dafl die Dogmen unverindert blieben und
dafl die tridentinische Verwerfung der refor-
matorischen Lehren nicht zurlickgenommen wur-
de, so weil} er doch, dafl der Blick in die Zu-
kunft entscheidender ist als die Beschiftigung

+ mit der Vergangenheit, und dafl die Trennung

der Christen nicht allein (und vielleicht gar
nicht immer in erster Linie) in einem unter-
schiedlichen Bekenntnis wurzelt, sondern auch
(und oft eher) in ,Lieblosigkeit, Herrschsucht,
Rechthaberei und Engigkeit® (242). Deswegen
gelte es, die Angstlichkeit im Verhalten der
Kirchen zueinander der Liebe weichen zu las-
sen. ,Wieviel Kraft verschwenden die Kirchen
auf die Abgrenzungen voneinander und auf die
Auseinandersetzungen miteinander! Die Liebe
aber zu den Briidern befreit zum Dienst an der
Welt“ (223): Treffender konnte man die For-
derungen des Evangeliums an die christlichen
Kirchen und auch das tiefste Wollen des Kon-
zils kaum formulieren. W. Seibel S

HirscHAUER, Gerd: Der Katholizismus vor
dem Risiko der Freibeit. Nachruf auf ein Kon-
zil. Miinchen: Szczesny 1966. 299 S. Lw. 19,80.

Wer in den ,,Werkheften® die kritischen Be-
merkungen Hirschauers zum Konzil verfolgt
hat, wird in diesem Buch von vornherein keine
Zustimmung zu den Ergebnissen des II. Vati-
lkanums erwarten. Wihrend sich die bisherige
Konzilsliteratur fast einstimmig nur mit der
ykonservativen® Richtung kritisch befafit und
mehr oder weniger engagiert die Positionen
der Majoritit vertritt, wendet sich Hirschauer
mit Entschiedenheit auch gegen diese. Johan-
nes XXIII. habe noch den Willen gehabt, ,den
Katholizismus zu &ffnen fiir die auflerhalb der
Kirche entstandenen unmifiverstindlichen ,Zei-
chen der Zeit™ (16). Fiir Paul VI. hingegen sei
»das wichtigste Ziel das der Stirkung des Pre-
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stiges und der Durchschlagskraft der kirchlichen
Auroritidt® (16), und das Konzil sei diesem
»neuen Autoritarismus und Papalismus® (18)
widerspruchslos gefolgt. Statt die kirchliche
Verfassungsstruktur durch eine ,radikale Ent-
feudalisierung® (134) der verinderten Welt an-
zupassen und ,den Sprung aus einem absoluten
Wahrheits- und totalitiren Herrschaftssystem

. in die Welt des Pluralismus und der Frei-
heit* (35) zu wagen, sei die Kirche weiterhin
eine ,autoritire Ideologie® geblieben: ,Aus der
Aufgabe der Erneuerung der Kirche ... wurde
eine Restaurierung der alten Strukturen durch
Anpassung® (292). Dafl unter solchen Voraus-
setzungen der vom Konzil geforderte Dialog
nur als ,gehorsame Zustimmung zu autoritativ
monologischen Entscheidungen® (107) erscheint,
die Erklirung iiber die Religionsfreiheit als
~fades Kompromiff“ (161 u. &.), das Verhiltnis
zur Welt nach wie vor als Herrschaftsanspruch
eines ,dogmatischen Imperialismus® (240), ist
dann eigentlich nur folgerichtig.

Man kann gegen die Thesen des Buches zahl-
lose Einwinde erheben, gegen ihren Grund-
ansatz sowohl wie gegen die Einzelinterpreta-
tionen. Doch wird man damit den Vertreter
einer so radikalen Meinung kaum iiberzeugen
konnen, da ihm solche Einwinde dann ja nur
als Zeichen jenes Autoritarismus gelten werden,
den er als dialogunfihig erklirt und deswegen
grundsdtzlich ablehnt. Die Schwiche der hier
vertretenen Position besteht gerade darin, daff
sie sich einen Gegner konstruiert und dabei des-
sen leidenschaftlich angegriffene Grundhaltung
unversehens selbst iibernimmt: Hirschauer er-
hebt seine Anklagen mit genau demselben un-
erbittlichen Absolutismus, den er dem Konzil
und der Kirche von heute vorwirft. Freiheit,
Offenheit und Dialog sind aber nur dort még-
lich und sinnvoll, wo man nicht von vornherein
mit einem fertigen Urteil antritt, sondern auf
den anderen hért und ihn in seiner Situation
und seinen Mbglichkeiten, die immer und iiber-
all begrenzt sind, zu verstehen sucht.

Dennoch sollte man nicht alle Bemerkungen
Hirschauers in den Wind schlagen. Wenn er
auch durch seine apodiktischen Formulierungen
zum Widerspruch reizt, so darf man doch nicht
tibersehen, dafl er manche Schwichen des Kon-
zils und des gegenwirtigen Katholizismus deut-
licher sicht, als es in vielen anderen Konzils-
biichern der Fall ist. Seine Vorwiirfe lassen sich
im Grund nur dadurch entkriften, daf man

das Buch nicht rundweg ablehnt, sondern zu
unterscheiden versteht und das Ernstzuneh-
mende auch ernst nimmt. W. Seibel S]

VarLLQuist, Gunnel: Das Zweite Vatikanische
Konzil. Nirnberg: Glock u. Lutz 1966. VII,
608 S. Lw. 40,—.

Der Konzilsbericht der schwedischen Journa-
listin ist ein Tagebuch im besten Sinn des Wor-
tes, geistvoll, lebendig, natiirlich kein ,erschp-
fender oder fachkundiger Bericht®, sondern
»durch die Brille der Autorin gesehen® und be-
einfluflit von ihren ,Sympathien und Antipa-
thien, ihren ,Hoffnungen und Befiirchtun-
gen®, wie sie selbst thr Vorhaben charakteri-
siert. Wir haben im deutschen Sprachraum noch
kein Konzilsbuch von dieser persénlichen Un-
mittelbarkeit — schon das mag die Ubersetzung
rechtfertigen.

Gunnel Vallquist zeigt sich gut informiert.
Sie berichtet manche Ereignisse am Rande des
Konzilsgeschehens, die nicht allen bekannt sind
und dem Ganzen Farbe geben. Deren Zuverlis-
sigkeit ist freilich hiufig nur die rémischer Ge-
riichte, so dafl sich nicht immer Wahrheit von
Dichtung sauber scheiden 1ifit. Sie findet tref-
fende Charakteristiken von Theologen und Bi-
schofen. Dafl sie auf der Seite der ,Progressi-
ven“ steht, versteht sich fast von selbst. Sie
tritt ein fiir die Mitarbeit der Laien, besonders
der Frauen in der Kirche. Die Armut der Kir-
che, die absolute Verurteilung des Krieges, die
radikale Beseitigung sozialer Ungerechtigkeiten
sind ihr unbedingte Forderungen des Evange-
liums, und sie beklagt, dafl das Konzil in sol-
cher Klarheit nicht gesprochen habe.

Im ganzen freilich findet der Leser wenig,
was er nicht aus anderen Konzilsbiichern bereits
kennt, und die reizvollen Stellen gehen in der
Fiille des Berichteten unter. In Schweden hatte
das Buch groflen Erfolg, weil es in vier Teilen
nach jeder Sitzungsperiode erschien. Die ein-
bindige Ubersetzung ist, wenngleich gekiirzt,
zu lang, als daf man sie in einem Zug lesen,
und zu personlich geprigt, als daff man sie zum
Nachschlagen beniitzen konnte. Die Ubersetzung
ist fliissig, aber nicht sachkundig. Sonst finden
sich nicht Begriffe wie das ,Allgemeine Beste
(225, statt: Gemeinwohl), ,formhistorische
(statt: formgeschichtliche) Methode® (307), ,,neu-
testamentarisch® (501, statt: neutestamentlich),
»Psalterpsalm® (587, statt einfach: Psalm), um
nur einige Beispiele zu nennen.  W. Seibel §]
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LiNNERzZ, Heinz: Das Konzil hat gesprochen.
Themen, Texte, Tendenzen. Kevelaer: Butzon
& Bercker 1966. 290 S. Kart. 10,80.

Der Verfasser, wihrend des Konzils Kom-
mentator des Zweiten Deutschen Fernsehens,
will einem moglichst breiten Leserkreis die
Konzilsdokumente in ihrer Bedeutung und
ihrem wesentlichen Inhalt zuginglich machen.
Er gibt deswegen neben einer kurzen Chronik
(»Das Konzil in Daten®) einen Uberblick iiber
die Geschichte und den Text der einzelnen Do-
kumente, die er nicht chronologisch, sondern
nach ihrem thematischen Zusammenhang ord-
net. Er bemiiht sich, das Wesentliche zu erfas-
sen, ohne der bei einem solchen Unternehmen
naheliegenden Gefahr einer einseitigen oder
verzerrenden Auswahl zu erliegen. Seine Stel-
lungnahmen scheinen ausgewogen und zutref-
fend. Nur das Urteil iiber das Ostkirchendekret
ist wohl zu positiv ausgefallen. Dagegen wird
das ,Dekret iiber die Werkzeuge der sozialen
Kommunikation® mit Recht als einer der we-
niger gelungenen Konzilstexte bezeichnet. Am
Schlufl des Buches zihlt Linnerz die bisher er-
richteten Institutionen zur Durchfilhrung der
Konzilsbeschliisse auf. Besonders instruktiv sind
die Tabellen iiber die Ergebnisse der Voten
und die Teilnehmer des Konzils. Man kann da-
bei feststellen, daf} lediglich in der Schweiz die
Zahl der Bischéfe auf dem Konzil dem Anteil
der Schweizer Katholiken an der Gesamtkatho-
likenzahl genau entspricht (0,4 %/). Italien hin-
gegen stellte 19,1 %o der Konzilsteilnehmer bei
nur 9% aller Katholiken! W. Seibel S]

Was bedeutet das Zweite Vatikanische Konzil
fiéir uns¢ Sechs Vortrige, hrsg. und mit einem
Vorwort versehen von Werner ScHATZ. Basel:
Reinhardt 1966. 217 S. Kart. 9,80.

Die hier veroffentlichte Vortragsreihe der
evangelisch-reformierten Petersgemeinde von
Basel (Januar/Februar 1966) ist deswegen von
Bedeutung, weil in ihr reprisentative Vertreter
der christlichen Kirchen und des Judentums
ihre Stellung zum Konzil darlegen. Oscar Cull-
mann sieht im Konzil eine wahre Erneuerung
der katholischen Kirche, meint aber nicht ohne
Recht, dafl fiir die Zukunft der Christenheit
Skumenische Taten wichtiger seien als Gespri-
che. Johannes Feiner hebt den Geist und die
grundsitzliche Ausrichtung des Konzils hervor,
vor allem im Blick auf die 6kumenische Frage,
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an deren Losung er als Konsultor des Einheits-
sekretariats mafigeblich beteiligt war und ist.
Der altkatholische Pfarrer Herwig Aldenhoven
begriifit es, daf auf dem Konzil ,in bemer-
kenswertem Ausmaf} biblischem und altkirchli-
chem Denken die Tiir geoffnet® (117) wurde;
doch seien ,die meisten Gedanken und Re-
formen® des Konzils in der altkatholischen
Kirche ,in einem viel weitergehenden Ausmafl

. schon seit langem vertreten und durchge-
fithrt (118). Ohne Einschrinkung begriifit der
Anglikaner Patrick C. Rodger das Konzil. Es
habe nur ,Freude, Dankbarkeit gegeniiber Gott
und Bewunderung fiir die grofle Arbeit* (141)
ausgelst. Er hofft, daf es ,als duflerer Anlaf}
zur Beschleunigung der anglikanischen Erneue-
rung wirken wird® (143). Eine kritischere Sicht
entwidkelt der orthodoxe Theologe Nikos A.
Nissiotis. Er sieht eine der wesentlichen Schwi-
chen der Theologie des Konzils in einer zu we-
nig ausgeprigten Pneumatologie. Im Augen-
blick lasse sich nur von einer , Verbesserung des
psychologischen Klimas® (180) zwischen den
Kirchen sprechen. Erst ein ,allchristliches Kon-
zil® (176) konne die kumenische Bewegung
voranbringen. Ernst Ludwig Ehrlich schlief8lich,
der die Stimme der Juden zu Gehor brachte,
vertritt ein grundsitzlich positives Urteil iiber
die Judenerklirung. Der Antisemitismus sei
dort eindeutig verworfen.

Sosehr man einige der hier dargelegten Mei-
nungen bereits aus anderen Verdffentlichungen
kennt, so ist doch eine Sammlung in dieser Zu-
sammenstellung nicht ohne Nutzen. Sie bietet
vor allem einen guten Beitrag zum &kumeni-
schen Gesprich nach dem Konzil.

W. Seibel S|

Religitses Leben

NIELEN, Josef Maria: Begegnungen. Frank-
furt: Knecht 1966. 93 S. Kart. 6,80.

Der Verf. hat hier in lockeren Skizzen die
Erinnerung an sieben Freunde festgehalten, de-
nen er personlich nahekommen durfte und de-
ren Bild es verdient, auch fiir einen gréfleren
Leserkreis festgehalten zu werden. Es handelt
sich um Carl Sonnenschein, Peter Lippert, Theo-
dor Steinbiichel, Johannes Pinsk, Ernst Beutler,
Ernst Michel, Martin Buber. Es sind nicht eigent-
lich biographische Bilder als vielmehr der Ver-
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such, ihre Art und ihre geistige Welt einzufan-
gen. Die Essays sind auch nicht durch biblio-
graphische Angaben belastet. Wer durch sie an-
geregt wiirde, mit diesen Minnern niher be-
kannt zu werden, wird unschwer Wege zu
ihren Werken und zu ausfiihrlichen Biogra-
phien finden. F. Hillig §]

ZANDER, Vera: Seraphim von Sarow. Ein Hei-
liger der orthodoxen Christenheit (1759-1833).
Diisseldorf: Patmos 1965. 176 S. Lw. 16,—.

Die Lebensbeschreibung eines bei den russi-
schen Orthodoxen hochverehrten Monches und
Einsiedlers, in dem zur Zeit Goethes noch ein-
mal das alte §stliche Monchtum in seiner gan-
zen Hirte in Reinheit und Intensitit aufleuch-
tet: ein Leben in Einsamkeit und tiefem Schwei-
gen, in Gebet und Bufle, das schliefilich nach
auflen zu wirken beginnt und auf seiner Hohe
eine gewaltige Anziehung auf die Zeitgenossen
ausiibt, Charismatisch begnadet wird Seraphim
zum Starez, zum Seelenfilhrer und Troster
zahlloser Pilger. Verkennung und Verfolgung
bleiben ihm nicht erspart, zumal auf Grund
seiner Bezichungen zur Schwesternschaft von
Diweewo.

Dieses russische Heiligenleben lifit uns einen
tiefen Blick in die religidse Seele des Rufllands
vor hundert Jahren tun. Es gibt mancherlei in-
teressante historische und biographische Auf-
schliisse. Was die Darstellung angeht, wiinschte
man gelegentlich etwas mehr Distanz und hi-
storische Kritik., Sie wiirde beim Leser den
Eindruds eher verstirken als mindern. Im iib-
rigen ist das Buch nicht zuletzt als Beitrag zum
Verstindnis der Ostkirche hochwillkommen.

F. Hillig S]

Die Einbeit der Kirche. Material der kumeni-
schen Bewegung. Im Auftrag des Referates fiir
Glauben und Kirchenverfassung hrsg. v. Lukas
ViscHER, Miinchen: Kaiser 1965. 323 S. Kart.
15,80.

Der 30. Band in der Sammlung ,, Theologische
Biicherei® trigt den Titel ,Die Einheit der Kir-
che®. Er enthilt in iibersichtlicher Weise das
.Material der Skumenischen Bewegung® zu
dieser fiir alle Christen entscheidenden und vor
allem durch das II. Vatikanum neu provozier-
ten Frage.

Lukas Vischer schrieb fiir diesen Band eine
sehr erhellende Einleitung iiber ,Wesen und

Bedeutung der Berichte von Glauben und Kir-
chenverfassung®, in der vor allem der histori-
sche Ort der Dokumente gekldrt und damit ein
giiltiger Maflstab fiir ihre Deutung vermittelt
wird. Dann folgen die einschligigen Berichte
der Weltkonferenzen, sowohl der fiir ,Glauben
und Kirchenverfassung® als auch der Vollver-
sammlungen des Okumenischen Rates. In einem
zweiten Kapitel finden sich ,Erklirungen®, die
der Zentralausschufl des Rates auf seinen Sitzun-
gen entgegengenommen hat. Unter ihnen be-
sitzt die sog. Toronto-Erklirung iiber die
ekklesiologische Bedeutung des Ukumenischen
Rates der Kirchen besonderen Wert; diirfte sie
doch unter theologischem Aspekt die Mitglied-
schaft der katholischen Kirche in der Ukumene
grundsitzlich erméglichen. In einem weiteren
Kapitel sind eine Reihe von Dokumenten ab-
gedrudt, die sich auf die Bewegung von ,Glau-
ben und Kirchenverfassung® beziehen.

Wer immer in das Gesprich um die Einheit
der Kirchen nicht nur mit theologischem Sach-
verstand, sondern auch in der Kenntnis der ge-
schichtlichen Lage eintreten will, wird kaum
ohne diese Dokumentation auskommen, zumal
eine Bibliographie der wichtigsten Publikatio-
nen zu der behandelten Frage beigefiigt ist.

H. Wulf §]

GELINAU, Joseph: Die Musik im christlichen
Gottesdienst. Prinzipien, Gesetze, praktische
Anwendungen. Regensburg: Pustet 1965. 304 S.
Lw. 24—

P. Gelinau, der als Kenner der theoretischen
Probleme und der historischen Erscheinungen
auf kirchenmusikalischem Gebiet wie als Prak-
tiker auf dem Feld des Kirchengesangs auch
auflerhalb Frankreichs lingst bekannt ist, ent-
wickelt in seinem Buch die Grundsitze fiir die
Aufgaben des Gesangs und der Musik in der
Liturgie. Er beginnt seine kirchenmusikalische
Prinzipienlehre mit einer Besinnung auf das
Geheimnis des gesungenen menschlichen Wor-
tes, dessen natiirliches Wesen zeichenhafte Ver-
mittlung ist zwischen den Menschen als Kund-
gabe, Flehen und Lobpreis. Im christlichen Got-
tesdienst wird das gesungene Wort zum feier-
lichen, kultischen Dialog zwischen Mensch und
Gott durch die Vermittlung Jesu Christi. Kir-
chenmusik ist daher wesentlich Vokalmusik,
da sie im Dienst der Offenbarung im Wort
steht. Die musikalische Gestalt des gesungenen
Wortes in der Liturgie bestimmt sich vom Ziel
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her: als Verkiindigung (Lesungen), Lobpreis
Psalmen, Lieder) und Bitte (Orationen); sie ver-
langt eine Abstimmung auf den oder die musi-
kalischen Rollentriger (Solist, Vorsinger, Schola,
Chor, Volk), Die Wahl der musikalischen Gat-
tung mufl mit Riicksicht auf den zu singenden
Text geschehen: Fortlaufende Formen (Lesun-
gen, Prifation), Antwortformen (Dialoge, Li-
tanei, responsorische Psalmodie, antiphonische
Psalmodie usw.), wechselchtrige Formen (wech-
selchérige Psalmodie und Hymnodie). Dazu
tritt die Frage nach der musikalischen Sprache
und dem musikalischen Stil, die entsprechend
den verschiedenen kulturellen Traditionen, den
verschiedenen Anschauungen und Konventio-
nen beziiglich des Schénen und Heiligen in den
einzelnen Lindern und Kulturkreisen anders
beantwortet werden wird. Zwar ist das Ge-
sprich der Heilsgemeinschaft mit dem Vater
aller in Christus universell, jedoch ist die Weise
des Vollzugs, der musikalische Stil und die
musikalische Sprache partikulir. Als letzte
Frage wird die Mehrstimmigkeit und die Ver-
bindung dieser gottesdienstlichen Vokalmusik
mit dem Spiel von Instrumenten behandelt.

Der Erarbeitung der Prinzipien folgt ein
praktischer Teil, in dem zuerst die Gesinge der
romischen Messe anhand der aufgestellten Kri-
terien bestimmt und dann die traditionellen
Repertoirien unserer Kirchenmusik auf ihre
Eignung fiir den Gottesdienst kritisch unter-
sucht werden. Den Abschluf bildet ein Kapitel
{iber die im neuen Licht gesechene Aufgabe des
Komponisten.

Nicht nur Kirchenmusikern, sondern allen,
die an einer lebensnahen Gestaltung der Messe
interessiert sind, wird dieses Buch reiche An-
regungen vermitteln. A. Stoiber S]

Literatur

Literatur II. Teil 1. 2. Hrsg. von Wolf-Hart-
mut FRIEDRICH u. Walther Kirry. Frankfurt:
S. Fischer 1965. 718 S. (Das Fischer Lexikon.
35/1. 2.) Je 3,80.
WiLPERT, Gero v.: Sachwirterbuch der Litera-
tur. Stuttgart: Kroner 41964. VI, 795 S. (Krd-
ners Taschenausgabe. 231.) Lw. 15,—.

Der erste Teil des Fischer-Lexikons der Lite-
ratur (Bd. 34) bot Skizzen der Nationallitera-
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turen. Der nunmehr erschienene zweite Teil
enthilt sachbezogene Stichworte, alphabetisch
geordnet. Auch das nach knapp zehn Jahren in
erweiterter 4. Auflage erschienene Sachworter-
buch der Literatur in Kroners Taschenausgaben
ist alphabetisch geordnet. Gleiches Format, fast
gleicher Umfang (das Kronersche Lexikon et-
was umfinglicher, zweispaltig und mit Klein-
druck arbeitend), alphabetische Sachworte, zu-
verldssige Information: Worin unterscheiden
sich die beiden Handbiicher in Darbietung und
Leistung?

Das Kronersche Lexikon enthilt rund 3600
Stichworte, das Fischer-Lexikon deren nicht
ganz fiinfzig. Dafiir bietet es am Ende durch
ein ausfiihrliches Sach- und Namensregister
einen zusitzlichen Schliissel zum Gebrauch. Wil-
pert gibt die Bibliographie in Auswahl (von
Auflage zu Auflage erginzt) jeweils am Ende
der Stichworte. Das F.-Lexikon setzt die ge-
samte Bibliographie (ebenfalls in Auswahl) ans
Ende des zweiten Bandes. Wilpert gibt knapp-
ste Begriffserklirungen, soweit moglich in ge-
schichtlicher Entwidklung und Entfaltung. Sein
Ziel ist eine moglichst vollstindige Handrei-
chung informativer Art der in der wissenschaft-
lichen Literaturgeschichte und -kritik iiblichen
Termini. Als solche hat sich sein Sachworter-
buch in der Reihe studentischer Handbiicher
einen verdienten Platz erobert. Das F.-Lexikon
bemiiht sich, iiber die Ebene des Informativen
und Registrierenden hinausgehend, um selb-
stindige Darstellung von Zeit- und Sachzusam-
menhingen. Die Verfasser haben zu einem gu-
ten Teil Anteil an der Forschung. Das Stich-
wort ,Hermeneutik® etwa erscheint bei Wil-
pert als blofle Begriffserklirung. Im F.-Lexi-
kon hingegen wird die Geschichte der Herme-
neutik, ihre Problematik und Eigenart, werden
Bereiche und Richtungen der Hermeneutik pro-
blembewufit gezeigt. Will aber jemand erfah-
ren, was ,Epanalepse, ,Innerer Monolog®
oder ,Lettrismus® ist, mufl er zu Wilpert grei-
fen. Das Register im F.-Lexikon sollte er frei-
lich nicht vergessen. Obschon z.B. die ,Meta-
pher® kein eigenes Stichwort hat, verweist das
Register auf die Behandlung (weit ausfithrli-
cher als bei Wilpert) innerhalb des Stichworts
»Bild*.

Daf} aber eine so ausgezeichnete Darlegung
der Metapher wie die von M. Landmann (in:
Die absolute Dichtung, Stuttgart 1963) weder
benutzt noch gekannt wird, und daf die Me-
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taphernbeispiele bei Rilke enden, zeigt auch
im F.-Lexikon Grenzen. Die Chiffre-Metaphern
der Gegenwart kommen nicht in den Blick.
Auch von anderen Stichworten wiinschte man,
daf} sie nidher und genauer an die Gegenwart
heranfithrten. Ob , Allegorie“ und ,allegori-
sche Interpretation® im 20. Jahrhundert noch
einen ernsthaften Ort haben konnen, etwa bei
Kafka, erfihrt der Leser nicht. Der Verf. des
Stichworts ,Lyrik® hitte zur gegenwirtigen
Lyrik Genaueres sagen kénnen, wenn er Enzens-
bergers Einleitung zum ,Museum moderner
Poesie“ gelesen hitte. Der Bearbeiter des Stich-
worts ,Moderne® scheint weder Triibners Deut-
sches Worterbuch aufgeschlagen zu haben, noch
dem Wortgebrauch bei Fr. Schlegel oder H.
Heine begegnet zu sein. Andere Stichworte,
z. B. ,Ironie“, ,Utopie® oder ,Dramatische
Gattungen®, bringen neueste Gesichtspunkte
durchaus zur Sprache. Bei den Stichworten
fragt man sich freilich, warum zwar ,Epische
Gattungen® und ,Dramatische Gattungen®,
nicht aber ,Lyrische Gattungen®, sondern blof$
»Lyrik“? Oder warum ,Romantik®, nicht aber
»Klassik und Klassizismus®, warum ,,Schifer-
poesie und ,Anakreontik®, nicht aber ,Na-
turalismus®, ,Expressionismus“? Das ist nicht
einsichtig, und eine Begriindung fehlt. In Wil-
perts Sachwdrterbuch konnten bei einer Neu-
auflage z.B. die Fachausdriicke ,Verschleierte
Rede®, ,Textbild“, ,Ideogramm®, ,lyrisches
Ich* erginzt werden. Die Stichworte ,Struk-
tur®, ,Offene Formen®, ,,Verfremdung® sollten
genauer beschrieben werden. ,Verfremdung®
gibt es nicht nur als Brecht’schen ,Verfrem-
dungseffekt, sondern als Stilmittel zu ver-
schiedensten Zeiten und Zwedken (siche Sklov-
skij und V. Erlich). Auch ,Engagierte Literatur®
sollte man nicht nur von ,Tendenzdichtung®
her erkliren. Das sind einzelne kritische Be-
merkungen.

Die Brauchbarkeit der beiden Handbiicher,
die Leistung ihrer Bearbeiter, Herausgeber und
der beiden Verlage stehen aufler Frage. Als
Sachbiicher erginzen sie sich aufs beste. Sie ge-
héren zur Handbibliothek jedes literarisch In-
teressierten. PG Kurs ST

Deuntsche Literaturkritik im 20. Jabrbundert.
Kaiserreich, Erster Weltkrieg und Erste Nach-
kriegszeit (1889-1933). Hrsg. von Hans MAYER.
Stuttgart: Henry Goverts 1965 (Neue Biblio-
thek der Weltliteratur) 858 S. Lw. 52,—.

Dieser Band ist der dritte einer Anthologie
von ,Meisterwerken deutscher Literaturkritik®,
die der bekannte, 1963 aus Leipzig nach West-
deutschland  ,emigrierte* Germanist Hans
Mayer herausgibt. Der erste und zweite Band
(erschienen 1954 und 1956) bot literaturkriti-
sche Texte der deutschen ,,Aufklirung, Klassik
und Romantik® wie des 19. Jahrhunderts , Von
Heine bis Mehring®. Obschon der Herausgeber
diesem dritten Band, dessen Texte von Lilien-
cron bis Hans Henny Jahnn noch die aktuelle
kritische Diskussion bestimmen, den anspruchs-
vollen Titel ,Meisterwerke® versagt hat, soll
er doch die Dokumentation zeitlich wie metho-
disch fortfiihren. Ein vierter Band mit aus-
gewahlten Texten seit 1933, der das Gesamt-
werk abschliefit, ist angekiindigt.

Die Auswahl, die Mayer getroffen hat, sollte
»die Vielfalt der geistigen Strémungen jenes
Zeitraums, die Gegensitze literarischer Urteile,
merkwiirdige Uberschneidungen zwischen ein-
zelnen kritischen Standpunkten® sichtbar ma-
chen. Zu diesem Ende bedient sich Mayer der
Methode, ,die wichtigsten literarischen Figu-
ren, wenn irgend moglich, sowohl als Subjekt
wie Objekt der Kritik, als Kritiker und Kriti-
sierte, vorzustellen® (819). Er zwingt sich da-
durch zu einer Unparteilichkeit, die sich ange-
sichts seiner bekannten Neigungen zu einer so-
ziologisch-politisch engagierten Literaturbetrach-
tung nicht von selbst versteht. So ist sein Vor-
haben, aufs Ganze gesehen, wohlgelungen. Wie
bei jeder Auswahl kann man sich iiber die Auf-
nahme einzelner Stiicke streiten (z.B. Ludwig
Thomas Anmerkungen zu Reden Kaiser Wil-
helms IT., Wedekinds Kleist-Vortrag oder Else
Lasker-Schiilers ,Phantasie®). Inzwischen be-
rithmt gewordene Texte wie etwa Hofmanns-
thals ,Gesprich iiber Gedichte®, K. Edschmids
»Expressionismus® oder O. Loerkes ,Form-
probleme der Lyrik® sind vollstindig aufge-
nommen. Mit Bedauern vermifit man Theodor
Haedker, der sicher fiir keine ,Strémung des
Zeitraums® stehen kann, dessen energisch ka-
tholische Stimme aber unleugbar einen dezi-
dierten Gegensatz zu vielem formulierte. Ver-

sehen oder Absicht?

Wer sich sein Interesse an der Literatur eini-

_ges kosten zu lassen gewillt ist, wird begierig

nach dieser Anthologie greifen. Sie kann nie-
mand von den herrschenden kritischen Néten
befreien, hilft aber vortrefflich, deren Ausmafl
zu iibersehen. H. Wutz §]
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Der George-Kreis. Eine Auswahl aus seinen
Schriften. Hrsg. von Georg Peter LANDMANN.
Koln, Berlin: Kiepenheuer & Witsch 1965.
502 S. (Neue Wissenschaftliche Bibliothek. 8.)
Paperback 19,80.

Die Auswahl will die geistigen Erzeugnisse
des um George versammelten Freundeskreises
fiir die deutsche Geistesgeschichte dokumentie-
ren. Entsprechend der Verdffentlichung inner-
halb der literaturwissenschaftlichen Reihe sind
in erster Linie Kunsttheorie, literar- und gei-
stesgeschichtliche Arbeiten beriicksichtigt. Die
chronologisch angeordnete Auswahl reicht von
1892 bis iiber Georges Tod (1933) hinaus. Sie
beginnt mit dem Programm des 1. Bandes der
,Blitter fiir die Kunst. Die Blitter wollen
»der Kunst, besonders der Dichtung und dem
Schrifttum dienen, alles Staatliche und Gesell-
schaftliche ausscheidend, ... die geistige Kunst
auf Grund der neuen Fiihlweise und Mache —
eine Kunst fiir die Kunst ... In der Kunst glau-
ben wir an eine glinzende Wiedergeburt.“ Die
Auswahl endet mit Max Kommerells ,Der
Dichter als Fithrer in der deutschen Klassik®,
Deutung der Vergangenheit unter George’scher
Blende. Man sieht es nochmals (oder erstmals):
die hohe Form, das Pathos, das Aristokrati-
sche, das Gekiinstelte, den Geist, der sich aus
dem Riderwerk der Geschichte ausnehmen will,
das gottesdienstliche Gebaren, die Ironie der
Erscheinung. P.K. Kurz §]

Roy, Jules: Passion und Tod Saint-Exupérys.
Mit einem Vorwort von Jean-Claude Brisville.
Deutsch von Oswald von Nostitz. Kéln und
Olten: Hegner 1965. 137 S. Lw. 9,80.

Der franzosische Autor wertet alle noch er-
reichbaren Quellen aus, um die bis heute nicht
vollig aufgeklirten Einzelumstinde von Saint-
Exupérys Tod aufzuhellen, der am 31. Juli 1944
als Major einer Aufklirungsstaffel von einem
Feindflug nicht zuriickgekehrt ist.

Zu dieser nicht leichten Aufgabe bringt er
besonders giinstige Voraussetzungen mit. Er ist,
wie Saint-Exupéry, Flieger und Schriftsteller
zugleich; er verfiigt iiber einen Schatz von lite-
rarischem Vergleichsmaterial, um interessante
Parallelen zu zichen und scharfsinnige Analy-
sen herauszuarbeiten; er fithlt sich von den
Idealen, die dieser Deuter des Menschlichen fiir
einen groflen Teil des damaligen und heutigen
Frankreichs bleibend verkérpert, im innersten
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angesprochen; er hat ithn selber noch personlich
gekannt und weifl auf Grund seiner eigenen
Erfahrungen den technischen Verlauf des letz-
ten Fluges so anschaulich zu schildern, dafl man
ihn mitzuerleben meint. Der Augenblids frei-
lich, da die Lightning P 38 wie ein Blitz an
einem Bergmassiv zerschellte oder von einem
deutschen Jager getroffen in die Tiefe stiirzte
oder eine Sauerstoffpanne dem Piloten zum
Verhdngnis wurde, kann dem Dunkel der Ver-
gangenheit nicht mehr entrissen werden, weil
es dafiir keine Augenzeugen gibt. Fest steht
fiir Jules Roy nur, daf sein Held keinen Selbst-
mord beging, sondern einen chrlichen Tod ,ab-
seits der Herde gefunden hat. In den letzten
miindlichen und schriftlichen Auflerungen er-
blickt der Biograph Anzeichen dafiir, daff Saint-
Exupéry mit seiner bezaubernden und erfolg-
reichsten literarischen Schépfung, dem ,kleinen
Prinzen®, im ganzen Lebensstil sich allmihlich
identifizierte und anschickte, den Mythos, den
seine Phantasie so einmalig geschaffen, in leib-
haftige Wirklichkeit zu verwandeln.

Fiir das franzosische Volk bedeutet das gei-
stige Engagement Saint-Exupérys, das in und
nach den demiitigenden Jahren des Zusammen-
bruchs zur nationalen Wiedergeburt beitrug,
ungeheuer viel. Sein sittlicher Ernst, der sich
echten Opfern verpflichtet fihlt; seine unbe-
dingte Wahrhaftigkeit, die den Wert schrift-
stellerischer Aussagen an der Giiltigkeit des In-
halts mifit; sein Kampf gegen jede Form der
Ideologisierung und seine Sehnsucht nach reli-
gitser Verankerung menschlicher Werte in Gott
verdienen auch unabhingiz von nationaler
Bindung Sympathie und Bewunderung. Berech-
tigt das aber schon zur Mythologisierung seiner
Gestalt? Eine solche Grenziiberschreitung liegt
vor, wenn ,Passion und Tod Saint-Exupérys®
in den Wortlaut des apostolischen Credo hin-
einprojiziert werden (90 f.). Paf}t sie zu Saint-
Exupéry, der in seinem letzten Werk die christ-
liche Offenbarung des menschgewordenen Got-
tes als ein ,schlechtes Puppenspiel von Erz-
engelerscheinungen® ausdriicklich ablehnte?

K. Neumeier S|

Hauscuka, Ernst R.: Weisheit unserer Zeit.
Zitate moderner Dichter und Denker., Regens-
burg: Pustet 1965. 239 S. Lw. 9,80.

Aus einer reichen Kenntnis der modernen Li-
teratur hat Ernst R. Hauschka, Direktor der
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Staatlichen Bibliothek Regensburg, eine Reihe
von Gedanken und Zitaten zu einer kleinen
»oumme des Denkens aller” (Franco Lombardi)
zusammengestellt. Diese Zitate, ,epigrammati-
sche Reflexionen, geschlossene Aussagen, Mei-
nungen, Sinngedanken mit einer moglichst
prignanten Konstellation® (9), wollen nicht
bloff dsthetisch genossen oder bewundert wer-
den, sondern ,eine erwidernde Denkbewegung
provozieren und zur geistigen Auseinander-
setzung anregen® (9). Darum sind sie ,wider-
spruchsvoll wie das Leben, weisen eine breite
Deutungsskala, bisweilen eine gewisse Trans-
parenz auf und dienen entweder der Verdich-
tung eines Problems oder haben die schlagende
Form einer Sentenz“. Immer aber suchen sie
das Gesprich mit dem Leser. ,Ein Zitat ohne
den lebendigen Geist, der sich mit ihm befafit,
ist wie ein Brief ohne Empfinger® (10).

Das diese Gedanken innerlich bewegende
Thema ist ,die Wirklichkeit der menschlichen
Existenz; der Mensch in seiner Welt, der Mensch
und sein Leben, der Mensch in der Gesellschaft,
die Problematik seiner Kontakte, seine Mog-
lichkeiten und Grenzen, die Unergriindlichkeit
von Schuld und Tod“ (10), der Mensch und
sein Gott.

So bunt und widerspruchsvoll wie das Leben
selbst ist auch die Reihe der Dichter und Deu-
ter der menschlichen Existenz, die in dieser
Sammlung zu Wort kommen: Philosophen und
Theologen, Dichter, Arzte, Psychologen und
Politiker, Journalisten und Kritiker. Karl
Jaspers, Alfred Delp, Sigmund Freud, Takashi
Nagai, Bertolt Brecht, Hermann Hesse, Milo-
van Djilas, Dag Hammarskjsld, André Mal-
raux, Paul Claudel, Simone Weil — soviel Na-
men, soviel Welten: Dennoch sind sie alle be-
wegt von derselben Urfrage des Menschen nach
der Wirklichkeit und dem Sinn seiner Existenz.

In seinem Aufleren schlicht gestaltet, bildet
das Buch ein kostbares Geschenk fiir jeden nach-
denklichen Menschen. B. Baecker

Soziale Frage

Katholizismus und freibeitlicher Sozialismus in
Europa. Hrsg. v. Albrecht LANGNER. K&ln: Ba-
chem 1965. 412 S. Lw. 36,~.

Das Verhiltnis der sozialistischen Parteien
in sechs europdischen Lindern zum Katholizis-

mus darzustellen ist das Anliegen dieses ak-
tuellen politikwissenschaftlichen Sammelbandes.
Beriicksichtigt werden dabei die Bundesrepu-
blik, Frankreich, die Niederlande, Usterreich,
die Schweiz und Belgien. Unter ,Katholizis-
mus® verstehen die Verfasser der einzelnen
Linderberichte nicht sosehr die hierarchische
Kirche, sondern die Gesamtheit aller katholisch
profilierten politischen, sozialen und kulturellen
Krifte, soweit sie in irgendeiner Form auf das
offentliche Leben gestaltenden EinfluR ausiiben.
Als ,neuralgischer® Punkt in der Auseinander-
setzung zwischen Katholizismus und Sozialis-
mus erweist sich, wie die Linderberichte {iber-
einstimmend zeigen, die Schulfrage.

Die ausnahmslos griindlich gearbeiteten und
mit zahlreichen Anmerkungen versehenen Lin-
deruntersuchungen ergeben, daf — abgesehen
von Frankreich und Belgien — bei den sozialisti-
schen Parteien der behandelten Linder eine Ab-
kehr von der offiziellen Bindung an den Mar-
xismus und damit vom Gedanken des Klassen-
kampfes festzustellen ist.

Den abgewogen differenzierenden Beitrag
»Die Sozialdemokratische Partei Deutschlands®
(25-90) schrieb der Herausgeber des Bandes,
Albrecht Langner, wissenschaftlicher Mitarbei-
ter an der katholischen sozialwissenschaftlichen
Zentralstelle in Ménchengladbach. Das Godes-
berger Programm ist fiir ihn nicht so sehr Aus-
druck eines bereits vollzogenen Wandels, son-
dern ,Richtung fiir einen in Zukunft noch zu
vollzichenden Umbruch bestimmter Kreise der
Partei“ (61). In der Schulfrage und in ihrer
Einstellung zum Elternrecht beharre die SPD,
wenn man von der erfreulichen Ausnahme des
niedersichsischen Konkordates absehe, nach wie
vor auf ihrem alten, der katholischen Auffas-
sung widersprechenden Standpunkt. Kardinal
Dopfner habe deshalb noch im Jahr 1964 er-
kldrt, dafl der Abgrund, ,der Kirche und So-
zialismus seit je getrennt hat®, zur Stunde noch
nicht geschlossen und die Briicke, die die SPD
iiber den Abgrund zu bauen begonnen habe,
noch nicht befahrbar sei (76).

Bei den hollindischen Sozialisten ist, wie der
Beitrag von Servatius Willem Couenberg zeigt,
die Entideologisierung und die Lsung vom
Marxismus bereits bedeutend weiter fortgeschrit-
ten als bei der SPD und den iibrigen behan-
delten sozialistischen Parteien. In Usterreich
und der Schweiz mildern sich ebenfalls die
Gegensitze zwischen den sozialistischen und
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katholischen Auffassungen. Die Schulfrage bil-
det auch hier den Stein des Anstofles. In Frank-
reich und Belgien dagegen sind die Fronten
zwischen den sozialistischen Parteien und dem
Katholizismus noch auflerordentlich verhirtet,
wie die Beitrige von Jean-Claude Criqui fiir
Frankreich und Jean Delfosse fiir Belgien zeigen.
Das noch heute giiltige Parteiprogramm der bel-
gischen sozialistischen Partei stammt bezeichnen-
derweise aus dem Jahr 1894!

Im Anhang bringt das Buch, das allseitiger
Beachtung wert ist, auf mehr als hundert Sei-
ten die gegenwirtig geltenden Fassungen der
Parteiprogramme der einzelnen Parteien. So-
weit es sich um nicht-deutschsprachige Partei-
programme handelt, ist eine deutsche Uber-
setzung beigegeben. Eine Auswahl der wichtig-
sten parteiwissenschaftlichen Literatur der ver-
schiedenen Linder erméglicht ein tieferes Ein-
dringen in Programmatik und Geschichte der
behandelten Parteien. J. Listl §]

ScHoLlL, S. Herman: Katholische Arbeiterbewe-
gung in Westenropa. Bonn: Eichholz-Verl. 1966.
468 S. Kart. 48,—.

Der 75. Jahrestag der Enzyklika ,Rerum
novarum“ Leos XIII. war Anlaf} fiir das vor-
liegende Buch. In den letzten Jahrzehnten sind
verschiedene Darstellungen der Geschichte der
katholischen Arbeiterbewegung erschienen, doch
ist die Ausweitung des geographischen Rah-
mens auf den westeuropdischen Raum eine be-
griiflenswerte Neuigkeit.

Der Herausgeber verbindet eine Reihe von
Beitrdagen in der Absicht, ,neben der Wissens-
vermittlung iiber die Vergangenheit auch not-
wendige Kenntnisse fiir die kiinftige Entwick-
lung (zu) unterbreiten® (Vorwort). Leider kann
das Werk diesem Ziel nur mit Einschrinkungen
gerecht werden, weil die Darstellung der katho-
lischen Arbeiterbewegung mit dem Jahr 1939
abschliefit. Fiir den Historiker ist der Beginn
des Zweiten Weltkriegs ein echtes Datum; fiir
die gegenwirtige und zukiinftige Entwicklung
der katholischen Arbeiterbewegung sind jedoch
spitere Zeitperioden von grofier Bedeutung.

Den Einzeldarstellungen (51-418) wird ein

grundlegendes Kapitel iiber die soziale Sen-
~ dung der Kirche vorausgeschickt. Soweit es sich
dabei um Geschichtliches handelt, besticht die
offene und kritische Auseinandersetzung mit
den pipstlichen Dokumenten und ihrem zeit-
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geschichtlichen und kirchenpolitischen Hinter-
grund; die theologischen Ausfiihrungen sind
ein wenig diirftig.

In iibersichtlicher und verstindlicher Weise
folgen dann die Darstellungen iiber die Ar-
beiterbewegung in Belgien, Deutschland, Frank-
reich, Italien, Niederlande, Usterreich, Portugal,
Schweiz und Spanien. Die durchgehende Glie-
derung in Aufkommen, Ausbreitung und Ziele
der katholischen Arbeiterbewegung ergibt die
Mébglichkeit, Verbindungslinien zu ziehen und
ein Gesamtbild der westeuropiischen Linder
in den Blick zu bekommen.

Die Namen der Autoren garantieren die
Qualitit der Einzeldarstellungen. Fiir ein ver-
tiefteres Studium der behandelten Fragen wer-
den sich der kritische Apparat, die Bibliogra-
phie und das Register als wertvoll erweisen.

H. Zwiefelbofer S|

ScHORR, Helmut J.: Adam Stegerwald — Ge-
werkschaftler und Politiker der ersten deutschen
Republik. Ein Beitrag zur Geschichte der christ-
lich-sozialen Bewegung in Deutschland. Reck-
linghausen: Kommunal-Verl. 1966. 352 S. Lw.
26,80.

Mit Recht zdhle der Verfasser die Person
Adam Stegerwalds ,zu den Schliisselfiguren der
Weimarer Republik® (Vorwort) und zu den
entscheidenden Anregern einer christlich-demo-
kratischen iiberkonfessionellen Parteigruppie-
rung. Schon diese beiden Aussagen lassen er-
kennen, wie bedeutsam Stegerwald fiir einen
breiten Raum der deutschen Politik gewesen
ist, von den Anfingen der Weimarer Republik
bis zur Griindung der CDU. Bewuf}t liegt dar-
um der Akzent dieser Biographie auf dem poli-
tischen Wirken Adam Stegerwalds. Dennoch
erhilt der Leser ein hinreichendes — wenn auch
knappes — Bild vom Gewerkschaftler Steger-
wald. Diese Titigkeit verschaffte ihm lang-
jahrige Erfahrung im Aufbau und in der Ent-
widklung einer Organisation, umfassende sozial-
politische Einsichten und eine realistische Ein-
schitzung der Stirken und Schwichen der Na-
tion; aber jene ,,Unsicherheit und Unklarheiten
tiber die Ziele, Ideen und Funktionen eines
republikanisch - demokratischen Staates® (58)
blieben Stegerwald und kennzeichneten seinen
Eintritt in das politische Leben der Weimarer
Republik. Den breitesten Raum der Biographie
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nehmen die Jahre 1919-1933 ein; der Verfasser
zeichnet ein lebendiges Bild der vielschichtigen
und aufreibenden Titigkeit des Politikers Ste-
gerwald. In drei weiteren Abschnitten behan-
delt der Verfasser die Zeit des totalitiren Staa-
tes, die Anfinge des Wiederaufbaus und ver-
sucht eine Wiirdigung der Personlichkeit.

So bestechend es sein mag, dafl der Autor
sich auf bisher unveréffentlichte Dokumente be-
rufen kann, die er selbst im Dezember 1963 in
einem Zimmer des Schlosses Heiligenhoven fand
und miithsam rekonstruierte, es verfithrte ihn
zu einer Uberbewertung dieser Quellen und
vermindert den historisch-kritischen Wert der
Biographie. Es hitte der Griofle der Person
Stegerwalds sicher keinen Abbruch getan, hitte
der Verfasser gerade jene Seiten mehr in den
Vordergrund treten lassen, die Widerspruch
und Diskussion auslésten. Waren die Ideen und
das Wirken Stegerwalds wirklich so unproble-
matisch, wie es auf weiten Strecken dieser Bio-
graphie erscheint? Allein ein kritischer Blick
auf den Bildteil und das Literaturverzeichnis
im Anhang des Buches geben dieser Frage ihre
Berechtigung. Der Leser sucht vergebens nach

einer Antwort. H. Zwiefelhofer S|

HaseNFuUss, Josef: Ersatzreligionen heute. So-
ziologismus und Existenzialismus. Aschaffen-
burg: Pattloch 1965. 165 S. ((Der Christ in der
Welt. XVIIL, 1.) Kart. 4,50.

Ohne ein Absolutes, das seinem Leben einen
Sinn gibt, kann der Mensch nicht leben, weil
er nicht wie das Tier von seinen Instinkten
naturhaft gefithrt wird, sondern sich entschei-
den mufl; und dies kann er nur auf einen Sinn
hin tun. Dieser Sinn wird ihm durch die Reli-
gion gegeben. Wo diese dahinschwindet, wie
dies in den letzten Jahrhunderten in der abend-
landischen Kultur mehr und mehr der Fall war,
muf sich darum der Mensch nach einem Ersatz
umsehen. In der heutigen Zeit bieten sich be-
sonders zwei solcher Ersatzreligionen dar, der
Soziologismus und der Existenzialismus. Sie
stehen zueinander in Gegensatz, da der Sozio-
logismus am Menschen die Seite der Gemein-
schaftlichkeit, der Existenzialismus hingegen
die Einzelhaftigkeit einseitig betont. Der So-
ziologismus tritt zuerst’ im Positivismus von
Comte und dann in der franzdsischen soziolo-
gischen Schule auf; in den angelsichsischen
Lindern, wo er sehr verbreitet ist, geht er auf

Spencer zurlick. Unter dem Einflufl des Exi-
stenzialismus, der unter dem Anstoff von Kier-
kegaard, Heidegger und Jaspers zu einem phi-
losophischen System ausgebaut wurde, stchen
die dialektische Theologie von K. Barth und
Bultmann mit seiner Theologi¢ der Entmytho-
logisierung. In klarer Sprache werden die ein-
zelnen Auffassungen dargestellt und das Un-
geniigende und direkt Falsche dieser Ersatz-
religionen hervorgehoben. A. Brunner §]

Massenmedien

CeraM, C. W.: Eine Archiologie des Kinos.
Reinbek: Rowohlt 1965. 263 S., 293 Abb. Lw.
28,50.

Es ist die Absicht des Verfassers, ,in einem
seit Jahrzehnten aufgehiuften Material Ord-
nung zu schaffen® (7). Dies ist Ceram vorbild-
lich gelungen. In fiinf knappen Kapiteln wird
die Urgeschichte des Films dargestellt, die mit
dem Jahr 1897, in dem sich das ,Kino® als
Film-Industrie organisiert hatte, endet. Ceram
informiert iiber die technischen Wegbereiter,
den Beitrag der Fotografie, die Hauptschopfer
der ersten Filme, die verschiedenen Entwick-
lungsrichtungen und iiber die notwendige —
man mochte sagen: im Wesen der Sache lie-
gende — sofortige industrielle Organisations-
form der Filmkunst.

Der Verf. hat sich, wie er selbst bemerkt,
lange mit der Materie seines Buches beschiftigt.
Er legt seine Fakten kritisch ausgesiebt vor,
formuliert seine Ergebnisse undogmatisch, riickt
andere Hypothesen zurecht und verwirrt den
Leser vor allem nicht mit Uberfliissigem. Es ist
Cerams Verdienst, einen Pfad durch den
Dschungel nationalistisch gefarbter ,,Erfindungs-
anspriiche“ geschlagen zu haben, welche in den
Vereinigten Staaten und quer durch Mittel-
europa hindurch bis zur Sowjetunion hin an-
gemeldet werden (vgl. die einschligigen Film-
geschichten zu diesem Thema). Fiir deutsche
Leser diirfte die Einordnung des deutschen Bei-
trags der Gebriider Skladanowsky aufschluf3-
reich sein, weil sie auf personlicher Kenntnis
der Beteiligten basiert. Im gleichen Kapitel weist
Ceram auf Jean Aimé Le Roy (USA) hin, des-
sen Werk seiner Meinung nach zu wenig ge-
wiirdigt wird. Es sei dazu angemerkt, dafl Le
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Roy im filmgeschichtlichen Unterricht in den
Vereinigten Staaten nicht itibersehen wird.

Sehr zu begriiflen ist die grofziigige Aus-
stattung des Bandes mit Bildmaterial. Wir ken-
nen keine andere filmgeschichtliche Monogra-
phie, die in der Kombination und Auswahl von
Bild und Text so sorgfiltig durchgearbeitet ist.
Allein der Kommentar zu den Bildern gibt dem
unbelasteten Leser eine giiltige, leicht fafiliche
Einfiihrung in das Problem.

Leider konnten viele Leser durch die Lek-
tiire des ersten Kapitels entmutigt werden, wo
Ceram sie ins Kaltwasserbad technischer Infor-
mation stoflt, die das normale Fassungsver-
mogen iibersteigt. Vielleicht wire ein ,Mehr®
an Text hier einmal nicht zum Schaden des
Werkes, das wir in die Hinde vieler Leser
wiinschen. R. Iblacker S]

GREGOR, Ulrich (u.) PATALAS, Enno: Geschichte
des modernen Films. Giitersloh: Mohn 1965.
342 S. m. Abb. (Das moderne Sachbuch. 36.)
Lw. 12,80.

Jede einbindige ,Geschichte der (des) ...“
stellt einen erneuten Versuch der Quadratur des
Zirkels dar. Merkwiirdigerweise schreckt das
Scheitern der einen andere nicht ab. So reiht
sich nun der stattlichen Kollektion von Wer-
ken dieses Typs, in denen bewufit oder unbe-
wuflt ignoriert, manipuliert und simplifiziert
wird, auch noch die ,Geschichte des modernen
Films“ ein. Die beiden Verf. miissen sich der
Unmoglichkeit ihres Unterfangens bewufit ge-
wesen sein. Deshalb versuchen sie, sich im Vor-
wort ihrer ,,Geschichte des Films® (dessen 2. Teil
sie hier auf den neuesten Stand gebracht, aber
im wesentlichen unverindert, vorlegen) abzu-
sichern, indem sie den gewihlten Titel nach
allen Seiten hin distinguieren. Aus der Sicht
der ,dsthetischen Linken® geben sie Anmerkun-
gen zum modernen Film, den sie mit dem Jahr
1940 beginnen lassen.

Volker Schlondorff bemerkte zu U. Gregors
»Wie sie filmen®, daf hier kein Sachbuch ge-
schaffen wurde, weil ein Ideologe am Werk
war (Spiegel Nr.27, 1966; 97). Wir mochten
diese Bemerkung ebenfalls auf die ,Geschichte
des modernen Films® anwenden. In diesem
~ Sinn kann man es nicht neben filmhistorische
Werke der Sadoul, Knight, Jacobs stellen. Ge-
sellschaftliche Betrachtungsweise allein bietet
kein giiltiges Kriterium fiir den Historiker. Sie
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macht ihn ungerecht gegeniiber dem Gehalt vie-
ler zu beurteilender Filme. Sie ist aber auch
kein giiltiges Kriterium fiir den Astheten, da
sie ihn frither oder spiter auf ideologisch fi-
xierte Formen festlegt.

Ist es vielleicht eine Folge dieser Betrach-
tungsweise, dafl sie sich die Begriindung ihrer
thesenartig vorgebrachten Wertungen auf fast
allen Seiten des Buches ersparen und es sich er-
lauben, ganze Bereiche der Produktion zu igno-
rieren, die unserer Meinung nach in eine Ge-
schichte des modernen Films gehiren, z.B.
Noch nach Jahr und Tag; Orfeu Negro; Herz-
klopfen; Wer die Nachtigall stort; Black Like
Me, um nur fiinf Beispiele aus der jiingsten Zeit
zu erwihnen? — Man fragt sich ebenfalls, ob
die ideologische Ausgangsposition der Autoren
zu jener schwer verstindlichen Uberbewertung
Viscontis und Unterbewertung Fellinis fiihrte,
wobei der erste ohne Zégern ins harte Pro-
krustesbett des eminenten Sozialkritikers ge-
zwingt wird. Bei Fellini, der nicht in das rigide
Schema der Verfasser pafit, iibersehen sie, dafl
sein ,La dolce Vita“ der bislang einzige Film
ist, in dem Gesellschaft sich als Gesellschaft re-
prisentiert und interpretiert.

Man konnte mit den Autoren sicherlich end-
los iber ihre ,dezidierte® Grundkonzeption
rechten, chne dafl sie sich zur theoretischen Auf-
gabe ihres Standpunkts verpflichtet sdhen.
Praktisch entzogen sie sich mehr als einmal der
totalen Unterwerfung unter die von ihnen pro-
pagierte Ideologie, wie ihre Bewertung R.
Bresson’s, Norman McLaren’s und der nord-
amerikanischen ,underground-movies® bewei-
sen.

Abgesehen von den ideologischen Verzerrun-
gen enthilt das Buch auch Unrichtigkeiten, die
seitenlang gehiduft werden konnten. Einige Bei-
spiele mbgen geniigen: , Jenseits von Eden® ist
nicht die Verfilmung eines ,mittelwestlichen
Familienromans®, sondern handelt ausschliefl-
lich in Kalifornien. In ,Die Frau in den Dii-
nen“ wird der Mann nicht ,von einer Frau®
festgehalten, sondern zunichst einmal von den
Dorfbewohnern. Kubricks ,Dr. Strangelove®
zum ,wichtigsten amerikanischen Film der
ersten Hilfte der sechziger Jahre® zu erkliren,
ist ebenso daneben wie den Meerszenen von
Moby Dick ,auflerordentliche Qualitit* zuzu-
sprechen.

Die Vorziige des Buches sollen nicht iiber-
sehen werden. Der Leser, dem systematische In-
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formationsmdglichkeiten fehlen, kann hier einen
guten Uberblick iiber das Filmschaffen in den
ostlichen Lindern gewinnen. Die Kapitel, in
denen die englisch-amerikanische ,Documen-
tary“-Bewegung beschrieben wird, kénnen viel
zu einem besseren Verstindnis des Phinomen
»,Documentary“ — gerade in Deutschland — bei-
tragen. Die Einteilung der Filmgeschichte in
Dekaden ist zwar nicht die Erfindung der
Autoren; es kann ihr aber zugestimmt werden
unter dem Vorbehalt, dafl auch in der Film-
geschichte die Uberginge flieflend sind (vgl. die
franzdsische Tradition, in der R. Bresson die
Abkehr von ,Papas Kino® in jeder Hinsicht
bereits vor der ,Neuen Welle“ realisierte).
Aufs Ganze gesehen wird man die Verf. um
Nachsicht fiir die scharfe Kritik an ihrer Fleif3-
arbeit bitten miissen. Aber da sie den ernstzu-
nehmenden Versuch einer Filmgeschichte in
deutscher Sprache wagten, erwartet man mehr
im Interesse aller, die sich sachlich informieren
wollen. Ein weniger fixierter Standpunkt wire
gut gewesen. Die Illustrationen in Form von
Bildserien iiber einen Film sind vorziiglich.

R. Iblacker S]

HAGEMANN, Walter: Grundziige der Publizi-

stik. Als eine Einfithrung in die Lehre von der

sozialen Kommunikation neu hrsg. von Henk
Prakke. Miinster: Regensberg 1966. 320 S.
(Dialog der Gesellschaft. 1.) Kart. 18,50.

Die ,Grundziige der Publizistik® erschienen
erstmals 1947. Sie analysierten die publizisti-
sche Aussage, den publizistischen Prozefl von
Erzeugung, Empfinger, Wirkung, gaben einen
geschichtlichen Abriff der Publizistik und zeig-
ten ihre Erscheinungsformen in Grofibritannien,
den Vereinigten Staaten, Frankreich und
Deutschland. Die ,Grundziige® waren nach
dem zweiten Weltkrieg die erste systematisch-
historische Zusammenschau publizistischer Er-
scheinungen und Vorginge. In der deutsch-
sprachigen Fachliteratur erschien bis heute kein
umfassendes, grundlegendes, als Lehrbuch ver-
wendbares Werk dieser Art. Das Buch ist seit
Jahren vergriffen. Die neue Auflage bringt den
Text des Erstdrucks unverindert, iiberarbeitete
und erginzte die ehemaligen Anmerkungen
und bringt sie als ,Verweise® zu den einzelnen
Kapiteln des Haupttextes. Die Ergidnzungen
des neuen Hrsg.s sind als solche gekennzeich-
net. Ein grundsitzlicher Aufsatz von W. Hage-

mann iber ,Begriffe und Methoden publizisti-
scher Forschung® (1956) wurde eingefiigt, eine
Hagemann-Bibliographie, eine Bibliographie
publizistischer Biographien, ein Person- und
Sachregister hinzugefiigt. Herausgeber ist der
seit 1960 in Miinster wirkende niederlindische
Ordinarius fiir Publizistik. Das Buch gehért an
den meisten Universititen zur Pflichclektiire
der Zeitungswissenschaftler. Die Neuauflage ist
ein verdienstvolles Unternehmen.

P.K.Kurz §]

Biologie

UNGERER, Emil: Die Wissenschaff vom Leben.
Eine Geschichte der Biologie. Bd. 3: Der Wan-
del der Problemlage der Biologie in den letz-
ten Jahrzehnten. Freiburg, Miinchen: Alber
1966. 406 S. (Orbis Academicus. 2, 14.) Lw.
49,50.

Bei dem stiirmichen Fortschritt und der weit-
gehenden Aufgliederung der Biologie in stark
spezialisierte Teilgebiete wird es dem einzelnen
fast unmoglich gemacht, den Uberblick iiber
das Ganze zu behalten und die Bedeutung der
zahllosen Einzelbefunde fiir das Gesamt der
lebendigen Welt und fiir die Stellung des Men-
schen in ihr zu erfassen und zu bewerten. Da-
mit wird das Ziel einer wissenschaftlich be-
griindeten Weltanschauung in weite Ferne ge-
riidst. Eine Hilfe bietet das vorliegende Werk.
Es hat drei Teile: Der erste (,Naturphilosophi-
sche Deutung und erkenntnistheoretische Grund-
lagen der Biologie®) bringt einen kurzen Ein-
blick in die Situation der Biologie in den drei-
Riger Jahren: Der Gegensatz von Mechanismus
und Vitalismus und die philosophische Bedeu-
tung zahlreicher Neuentwicklungen in Physik,
Biologie, Wissenschaftstheorie und Ontologie
fiir das Lebensproblem. Der zweite Teil
(»Neuere FErkenntnisfortschritte der Biologie
und ihre Verbindung mit den wissenschafts-
theoretischen Grundlagen®) sucht diejenigen
Stellen namhaft zu machen, an denen sich durch
neue Wege der Forschung, insbesondere von
Physik und Chemie, und durch die Entwick-
lung der Kybernetik wesentliche Anderungen
vollzogen haben. Solche Stellen sind: Die Lehre
von den Fliefgleichgewichten, die makromole-
kulare Chemie, das Verschmelzen von Genetik
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und Biochemie, die Entstehung der Biophysik,
das vertiefte Verstindnis der chemischen Me-
chanismen biologischer Elementarvorgiange und
die kybernetische Erfassung hoherer Lebens-
leistungen. Der bei weitem umfangreichste dritte
Teil (,Auswirkungen des Wandels der Pro-
blemlage auf die Gliedwissenschaften der Bio-
logie®) sucht fiir die in theoretischer Hinsicht
im Vordergrund stehenden biologischen Diszi-
plinen die Folgerungen dieser Fortschritte auf-
zuzeigen. Er entwirft ein Bild von der heuti-
gen Situation der Biologie und hebt zugleich
hervor, was bisher erreicht ist und was der
Aufklirung noch harrt. Zur Sprache kommen:
Genetik; allgemeine Physiologie, Stoffwechsel-,
Entwidklungs- und Neurophysiologie; Verhal-
tensforschung und die durch sie aufgeworfenen
philosophischen Probleme; die Ergebnisse der
mehr morphologisch ausgerichteten Teilwissen-
schaften und ihre Beziehung zur Abstammungs-
lehre; deren gegenwiirtiger Stand, vor allem
in Hinblide auf Neodarwinismus und Popula-
tionsgenetik; schlieflich die Erstentstehung des
Lebens. Die Schlufibetrachtung hebt einige Ge-
sichtspunkte bei der Erforschung des Lebendi-
gen hervor, z. B. den Unterschied von ,Kenn-
zeichnung® und ,Erklirung®, und beleuchtet
dann die Haltung dreier Atomphysiker zur

Z1IL DIESEM HEFT

Bedeutung der Quantenphysik fiir die Erfas-
sung des Lebendigen.

Der grofle Wert des Werkes liegt in der her-
vorragenden, 62 eng bedrudste Seiten umfas-
senden Dokumentation der fiir die einzelnen
Abschnitte bedeutsamen Originalquellen, oft
auch weiter zuriickliegender, die es moglich
macht, deren Entwicklung zu verfolgen und
deren gegenwirtigen Stand zu beurteilen. An
mehreren Stellen wird eingegangen auf die
Haltung von Autoren, die auf dem Boden des
dialektischen Materialismus stehen. Trotz aller
Bemithungen des Verf., den traditionellen Po-
sitivismus und Monismus vieler Biologen, der
im Grunde ein Materialismus ist, zu iiberwin-
den und zwischen erkenntnistheoretischen und
ontologischen Grundfragen auf der einen und
den naturwissenschaftlichen Aussagen auf der
anderen Seite zu unterscheiden, kann er doch
seinen anti-ontologischen Affekt nicht verleug-
nen. Bestimmte Versuche, die ontologische
Struktur der Organismen zu kennzeichnen,
werden zu ,Erklirungen® deklariert und als
saristotelisch®, ,,thomistisch®, ,,dogmatisch-theo-
logisch“ ohne Diskussion als selbstverstindlich
abzulehnend dargestellt. Freilich spiegelt Verf.
mit diesem Vorgehen das Bild der zeitgendssi-
schen Wissenschaft vom Leben wider.

J. Haas §]

KarL-HEINZ WEGER arbeitet an einer Studie iiber die Theologie der Erbsiinde und wird dann

einen Lehrauftrag an der theologischen Hochschule in Jogjakarta (Indonesien) iibernehmen.

EuGeNE C. Biancui doziert Theologie an der Universitit Santa Clara (Kalifornien/USA).

NorBERT STAHL leitet die KINA-Landesredaktion Bayern.

BILDNACHWEIS: Verwaltung der staatlichen Schlésser und Girten, Berlin (Abb.1) und Foto

Giacomelli — 33. Biennale Venedig (Abb. 2-4).
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