Katholische Blitter fiir
weltanschauliche Information

RIENTIERUNG

Nr. 6 23. Jahrgang

Erscheint zweimal meonatlich

Ziirich, den 31. Mirz 1959

QOstern

Das Geheimnis des Todes (cine Zusammen-
schau moderner Philosophen): Von der Wende
in der theologischen Reflexion tiber den Tod
~ Martin Heidegger: das Sein zum Tod — Mau-
rice Blondel: die Geburt des Wollens ist der
Tod — Joseph Maréchal: erst im Tod wird das
Erkennen ein vollkommenes «Bei-sich-sein» —
Gabriel Marcel: die grundsitzliche Todessitua-
tion der menschlichen Liebe — die thomistische
Philosophie zum Verhiltnis Seele-Leib — Karl
Rahner und das Herz der Etde.

Moral

Die Ethik der Propaganda (cin Versuch iiber
ein kaum behandeltes Problem): Was ist Pro-

paganda? — Die ethischen Prinzipien aus der
Natur des Menschen — Zwei fundamentale
Grundsitze — Anwendung auf drei moderne
Reklamemethoden — Die religitse Propa-
ganda: welche abzulehnen und welche aus-
zubauen ist.

Soziologie

Das Bild der Frau von Heute (Priliminarien
zum Frauenstimmrecht): Die Siinde in ihrer
Auswirkung auf die Begegnhung von Mann und
Frau - Die Frau kam in der Geschichte zu kurz
— Die Welt der Technokratie — Verminnlichte
und desintegrierte Welt von heute — Die minn-
liche Frau — Das Recht der Frau auf Zusammen-

weiblichen Berufe — «Auch Nonnen sind Men-
schen» — Die verheiratete Frau — Drei Gefahren
— Mitarbeit in den Arbeitskreisen - im kirch-
lichen Raum — im politischen Raum.

Ex urbe et orbe

Die Kirche in unserer Zeit (zum Buch: «Kri-
tik an der Kirche»): Die Kirche in kommuni-
stischen Lindern — bei den Unterentwickelten —
Das Problem des Hungers — Ausbildung von
Eliten an Mittelschulen — Lebendige Aus-
einandersetzung mit den groBen Weltreligionen

-nétig — Wiedervereinigung der Kirchen als

psychologisches Problem - Riicksichtnahme
auf Weltreaktionen — Das Anschen der Kirche

arbeit — Die alleinstehende Frau — Die typisch

wiichst und Bindung an die Kitchenimmt ab.

«Sacramentum Mortis»
- (Ein Versuch tiber den Sinn des Todes)

DIE HYPOTHESE: Der Tod ist der erste total-per-
sonale Akt des Menschen und somit der Ort des Bewuf3t-
werdens, der Freiheit, der Gottesbegegnung und der Ent-
scheidung iiber das ewige Schicksal.

DIE PHILOSOPHISCHE BEGRUNDUNG DER HYPO-
THESE

Vor kurzem erschien in den Verciniéten Staaten ein Buch
tiber «Die kommende Welt», vetfaBt von Prof. Robert W,
Gleason 5], Fordham University, New York. Das Werk ist fiir
den gegenwarngen Aufsatz vor allem darum bedeutend, weil
darin ein€ noch nicht abgeschlossene fachtheologische und
-philosophische Diskussion der breiten Offentlichkeit vor-
gelegt wurde.1 Das Erscheinen dieses Buches hat den Verfasser
dieses Artikels ermutigt, einmal ganz objektiv, «sine ira et
studio», die philosophischen und theologischen Argumente
fiir die Hypothese der «Endentscheidung» (optic finalis) in
allgemein verstindlicher Sprache vorzulegen, damit sie auf
ihren Wahrscheinlichkeitsgehalt hin von jedem, der sich dazu
die Miihe nimmt, untersucht werden konnen.

In den dreiBiger Jahren vollzog sich nidmlich eine groBe
Wendung in der theclogischen Reflexion iibet den Tod. Bis
dahin konzentrierte sich das Interesse der Theologen (wenn
wir davon absehen, was sie iiber die Vorbedingungen des
Todes, iiber die Situation des Menschen vor dem Tode sag-
ten) auf die Erarbeitung der «Zustinde» der vom Koérper
osgeltsten Seele nach dem Tode. Die klassischen Antwor-

ten sind bekannt: im Tod 18st sich die Geistseele vom Leib
und damit endet definitiv der Pilgerstand (status viatoris) des
Menschen; die Seele geht unmittelbar nach dem «Einzel-
gericht» in eines der vier «Seelenrezeptakel» ein, in den Him-
mel, in die Holle, ins Fegfeuer oder in den «limbus parvu-
lorum», wo sie dann die endzeitliche ‘Auferstehung abwartet.

‘Diese Probleme sind an sich wichtig, lassen aber die eigent-

liche Frage nach dem Tod selber aufler acht. Die grofSe Wende
der Theologie bestand eben darin, daB der Tod selbst von den
Theologen befragt wurde. Was geschieht eigentlich im Mo-
ment des Todes mit dem ganzen Menschen?? Wir wiirden
diese ganze Fragestellung und die darauf gegebene Antwort

‘nur schwer verstehen, wenn wir nicht zuerst die verschiedenen
“philosophischen Ansitze behandeln wiirden. Die ganze Aus-

einandersetzung steht ndmlich im Schnittpunkt der philoso-
phischen und theologischen Entwicklung unserer Tage.?

%

Jegliche philosophische Besinnh.ng auf den Tod schien fiir

‘lange Zeit gegenstandslos, da der Mensch iiber den Tod keine

direkte Erfahrung hat. Es gab keine philosophische Methode,
den Tod selbst ins Auge zu fassen. Was man nimlich bei einem
Sterbenden erfihrt, ist der duBere Aspekt, das biologisch-
psychische Vorspiel des Todes, nicht aber der Tod selbst.
Die moderne’Philosophie hat diese methodologischeFrage
gelost. Martin Heidegger sprach sich in seinem Buch «Sein und
Zcit» sehr klar dariiber aus.® Det Tod ist nach ihm eine Grund-
beschaffenheit des lebendigen Daseins. Die Todesgegenwart
ist dem Dasein so grundsitzlich, daB jede ihrer Regungen nur
von einem ihr konstitutiven In-Tod-gestellt-sein her zu ver-

" stehen ist. In jedem Daseinsakt west von jeher der Tod. Das

Ende gehdrt zum Dasein, und zwar in der Form von einem
«Ausstand ». Der Ausdruck bezeichnet das, was zu einem Sei-
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enden zwar «gehort», aber noch fehlt. So geht zum Beispiel
die unreife Frucht ihrer Reife entgegen. Sie selbst bringt sich
zur Reife und solches «Sichbringen» charakterisiert ihr Sein
als Frucht. Das «Noch-nicht» ist schon in ihr eigenes Sein
einbezogen und zwar als Konstitutivum.® So gehort der Tod
ins Dasein hinein und darum definiert man es als ein «Sein-
zum-Ende », ein «Sein-zum-Tode ». Das Dasein stirbt faktisch,
solange es existiert. Wenn aber die Gestalt des Todes im leben-
digen Dasein so zur Egscheinung kommt, dann kann der Phi-
losoph im Schnittpunkt der verschiedenen Todeshinweise
im lebendigen Dasein den Tod selber erfassen. Damit wurde
aber etwas Grundsitzliches erreicht: der Tod wurde in die
Struktur des Daseins hineinbezogen und der Weg fiir eine
Philosophie des Todes moglich gemacht.

*

Die Antegungen der «Action» von Maurice Blondel kdonnen
die heideggersche Annahme auf dem Gebiet des Wollens
erginzen. Blondel stellte nimlich heraus, daB das menschliche
Wollen immer schon unendlich mehr setzt, als das, was der
. Mensch tatsichlich in einem partikularen Willensakt will. Es

gibt im Dasein eine unreflektierte Abgezieltheit des Wollens,
die nur teilweise ins bewuBte Wollen eingeht. Der Mensch
scheint in all seinen Handlungen immer weiter zu zielen als
das, was er erreichen mochte. Es ist eine grundsitzliche «Un-
bescheidenheit» im menschlichen Wollen vorhanden, und
zwar nicht nur darum, weil im konkreten Leben die Moglich-
keit der Verwirklichung immer mit Abstrichen an der Abso-
lutheit der Forderung erkauft wird, sondern grundsitzlich,
weil im Kern des Wollens ein « Mehr» des Dranges vorhanden
ist. In jedem einzelnen Tun des Menschen scheint eine iiber-
stromende Macht und ein tibersttomendes Licht am Werk zu
sein. Die unaufhérliche Inadiquation des Dranges und des
tatsichlich Gewollten ist etwas Wesenhaftes im mensch-
lichen Dasein. Blondel hat das groBe Verdienst, herausgestellt
zu haben, daB3 es dem Menschen unméglich ist, diesem seinem
«Immer-mehr-wollen» zu entkommen. Hier erfafite er den
Drang, der selbst gegen unser bewuBtes Wollen aus uns em-
porsteigt, wogegen wir nichts vermogen, der uns aufgegeben
ist als reine Notwendigkeit. Am Quell unseres Tuns entdeckte
er ein geheimnisvoll Unbekanntes, das sich unserem Zugriff
entzieht und das es uns unmoglich macht, Halt zu machen und
Befriedigung zu finden.

Das andere grofle Verdienst Blondel’s wat, daBl er die Me-
thode gefunden hatte, mit der er aus diesem im Wollen lie-
genden Zwiespalt heraus dasjenige herauslesen kann, was in
jeder Regung des Wollens von vornherein behauptet, bejaht,
verfolgt und irgendwie auch erreicht wird. Er spielte dabei
das bewuBite Wollen gegen den unbewufBten Willensdrang
aus. Es gelang ihm, mit einer Methode von Spruch und Wider-
spruch in wissenschaftlicher Strenge (die Richtung des Willens-
dranges immer nur dort zu verfolgen, wo kein bewufBtes Wol-
len ihn aufzuhalten vermag) all das herauszustellen, was schon
von vornherein im Willensdrang angezielt wurde: in jedem
Akt des Wollens dringt der Mensch unbewuflt zu einer Ent-
scheidung, in der er mit seinem ganzen Wollen Gott gegen-
iiber Stellung beziehen kann. Fithren wir aber die blondel-
schen Anregungen nach ihren logischen Implikationen hin
weiter, so stelit sich heraus, da8 diese totale Stellungsbeziehung
bis zum Tode nicht moéglich ist. Das Wollen bleibt nidmlich
bis zum Moment des Todes in dem Zustand des Zwiespaltes;
bis zum Tod kann es nie in seine Akte voll eingehen. Alle
seine Akte bleiben bis zum Tod von dem Willensdrang iibet-
holt. Exst im Tode kann also das Wollen die volle Vereinigung
mit sich selber vollziehen, indem es alles in ihm schon von
votnherein Angestrebte frei annimmt (oder zuriickweist). So
ist das menschliche Wollen vor dem Tod immer nur ein Em-
bryo des Wollens. Die Geburt des Wollens ist der Tod. In
seiner «vorgeburtlichen» Existenzweise lernt das Wollen
die Bewegungen, die am Tag seiner Geburt ihm unentbehrlich
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werden. Im Lauf seines irdischen Werdeganges iibt er sich ein
fiir den entscheidenden und endgiiltigen Willensakt. So kann
vom Blondelismus her die Feststellung Heideggers konkre-
tisiert werden. Heidegger stellte heraus, daf3 der Tod notwen-
digerweise zum aktuellen Daseinsvollzug gehért und daB das
Dasein ein Hineinragen in den Tod ist. Blondel zeigt uns, wie
dieses Hineinragen in den Tod im menschlichen Wollen aus-
sicht: in jedem Willensakt dringt das Wollen zu einer totalen
Konfrontierung mit sich selber und mit allem, was in ihm
unbewuBt gesetzt wird. Aber erst im Tode kann dies wirklich
geschehen.,
,*

Auf dem Gebiet des Erkennens kann die heidegger-
sche Voraussetzung von den Anregungen Joseph Maréchal’s
her niher bestimmt wetden. Auch das Erkennen des Menschen
ist wesenhaft zweideutig. Es ist immer in die Welt verwiesen
und immer schon tiber sie hinaus. Es ist schon je ein grenzen-
loser Vorgriff, eine Begierde nach dem Sein iiberhaupt in ihm
vorhanden. Selbst die kleinste und unwichtigste Erkenntnis
ist von diesér Begierde getragen. Darum kann das Eingehen
des Geistes in die Sinnlichkeit und in die Welt nur als ein Wer-
den des Geistes, der zum Absoluten strebt, verstanden werden.
Somit «kennt» unsere Vernunft schon immer mehr als sie
tatsichlich «erkennt». Sie lebt in einem stindigen Excessus
auf Gott hin und kann Begrenztes, Sinnliches und Weltliches
nur im Zuge dieses unendlichen Vorgriffs erkennen. Dieser
stindige Drang des Erkennens nach Gott ist aber sozusagen
blind. Gott ist zwar dem Erkennen in jedem Akt gegeben,
aber er wird nie vorgestellt, reprisentiert. Er ist nicht ange-
schaut, das heilit, er tritt nicht vor den Blick einer «intuitio
intellectnalis», sondern ist als Bedingung der Moglichkeit
der gegenstindlichen Erkenntnis des Seienden mitbejaht. Das
kann sogar so weit gehen, dafl der Geist Gott in einem Voll-
zugsakt der Vernunft verleugnet und ihn zugleich (implicit)
bejaht, da ein Vollzugsakt nur auf Grund eines tatsichlichen
Excessus nach Gott hin moglich ist,

Zu all dem ist aber noch zu bedenken, daB8 im menschlichen
Geist ein Drang nach einem «Auf-sich-selbst-zuriickkehren »
vorhanden ist. Der menschliche Geist wire vollkommen «bei
sich», wenn er seinen unaussprechbaren Dynamismus auf Gott
hin sich «vergegenwirtigen» konnte. Er kann aber nicht voll-
kommen bei sich sein, da das Materielle den Weg der voll-
kommenen Selbstreflexion verbaut. Fithrt man diesen Ansatz
logisch weiter, so kommt man zu der SchluBfolgerung, daBl
der erste, totale Erkenntnisakt nur in dem Moment moglich
ist, in welchem der Geist sich vom materiellen Prinzip 16st,
im Moment des Todes also. Da aber die Freiheit sich aus der
tatsichlich verwirklichten Weite des Geistes hetleitet, wird
der menschliche Geist erst in dem Moment vollkommen frei,
wo er in einem Vollzugsakt seine tatsichlich gegebene, un-
endliche Weite erfaBt, also im Tode. In Wirklichkeit gilt also
das Umgekehrte davon, was Platon in seiner Anamnese-Theo-
tie ausgesprochen hatte: das Erkennen ist keine Erinnerung
an die zeitlose Schau der Priexistenz, sondern ein Vorgriff
auf das erst im Tode aufleuchtende Erfassen. So ist Erkenntnis
und Freiheit uns nur in der Form einer Voriibung gegeben
und der Tod ist wirklich eine «dies natalis » fiir unseren Geist.
Unser etster total-personaler Akt.

*

Bis jetzt haben wir die heideggersche Feststellung {iber das
Hineinragen des Daseins in den Tod von den Anregungen
Blondels und Maréchals her (diese Anregungen in die Richtung
ihrer logischen Implikationen hin weiterfilhrend) in bezug
auf das Wollen und Erkennen prizisiert. Die Ansitze von
Gabriel Marcel erdfinen uns eine weitere Moglichkeit. Sie lassen
die grundsitzliche Todessituation der menschlichen Liebe
erschlieBen. Die marcelsche Analyse der Liebe kann nicht in
wenigen Worten dargestellt werden. Sie stiitzt sich auf eine



breitangelegte Phinomenologic und diese 4Bt sich (dasin
besteht ihr Wesen) nicht restimieren. Man kann dadurch den
ganzen Gedanken zerstéren. Daher werden wir hier nur ein-
zelne Wesenselemente der Gedankenfiihrung hervorheben und
der Leser wird gebeten, in sich diesen Gedanken experimental
nachzugehen und dadurch die Phinomenologie zu ersetzen.
Nach Marcel erreicht die in Zerrissenhejt und Uneigentlichkeit
lebende Existenz erst in der Liebe jene innere Sammlung
(recueillement), die ihr erlaubt, wesenhaft ein Ich zu sein. Erst
die Eréffnung des Daseins auf eine andere Person hin schafft
unser Sein. Sein ist nach Matcel immer Mit-Sein, und zwar
Mit-Sein in der Liebe. Dazu aber mufl die eigene Existenz
gleichsam aufgegeben wetden, das heiBt, sie mul} aufhéren,
die andere Person zu «gebrauchen», als Besitz zu behandeln.
Sie muB sich dem Andern zur Verfiigung stellen. Diese ver-
trauensvolle Hingabe, diese Verfiigbarkeit (disponibilité) der-
Seele, ermoglicht die Liebe und dadurch das Sein. Um zu sein,
mulB man sich aufgeben. Das ist die erste Wesenseinsicht der
mazcelschen Analyse der Liebe. '

Wenn man nun aber weiterfrigt, was da eigentlich aufge-

geben werden muB, so bekommt man die Antwort: alles muf§
aufgegeben werden, soweit es nicht total auf die andere Person
hin ausgerichtet ist. Es gibt keine einzelnen Punkte, in denen
die Existénz sich «reformieren» muf}, um die Liebe zu errei-
chen, sondern die ganze Existenz mul3 «transformiert» wer-
den. Alles ist nidmlich im menschlichen Dasein von einem
Drang nach «Besitzen» durchwaltet. Das ganze Dasein ist
irgendwie in sich selbst zuriickgefaltet. Die ganze Existenz
ist ein einziger, unheimlicher Zirkel der Selbstsucht. Eine ge-
naue Selbstreflexion entdeckt selbst in den scheinbar selbst-
losesten Menschentaten die Wurzeln einer alles durchwaltenden
Selbstsucht. Es ist geradezu erschiitternd zu erleben, wie sich

die Selbstsucht sogar in die hochsten und reinsten Beweg-’

griinde einschleicht. Eine schreckliche Traglk herrscht im
menschlichen Herzen: wo das Gute in seiner reinen Gestalt
aus einem Menschenherzen emporsteigt, mul} es gleich untet-
gehen, Und darin liegt eine Auswegslosigkeit. Die furchtbare
Zweldcutlgkeut unserer Handlungen besteht darin, daB der
Mensch «nie das Gute an sich» erstrebt, sondern immer das
Gute, insofern es in einer ‘konkreten Beziehung zum Selbst
steht («das Gute fiir mich»)., Das Wollen ist in seiner ontischen
Wirklichkeit auf Seinsbereicherung hin ausgerichtet. Das an-
gestrebte Gute erfiillt das Wollen mit seinem Sein und zwingt
das Streben in die Subjektivitit zuriick. So ist das Wollen,
sogar in Momenten des wahrhaftigen Selbstiiberragens, von
einer Mauer der Subjektivitit umgeben.

Was geschieht nun mit uns in der Liebe, in den Momenten,
in denen sich unsere Liebeskraft voll auf einen anderen Men-
schen richtet, so daBl er von uns mit der ganzen Lebensfiille
bejaht wird? Im Emporflackern der Liebe wird eine «Selbst-
bereicherung» gar nicht angestrebt und oft sogar gar nicht
mitempfunden. Wenn es nétig (und moghch) wire, kénnte
der Liebende alle Selbstbereicherung seiner Liebe opfem Das
kann sogar so weit gehen, dafl die eigene Liebe gar nicht als
«unstige» erfahren, sondern als reines Geschenk in unsag-

barer Demut empfangen wird. Wie der alte, franzésische

Spruch sagt: «C’est moi qui te doit tout, puisque c’est moi
qui t’aime ». In diesen Momenten geschieht eine vollkommene

Hingabe. Der Mensch hat sich gegeben und sich nur insoweit -

zuriickerhalten, als das zu dieser Gabe notwendig ist. Alles,
was dieser Mensch im Leben noch hofft, erwartet er im Hin-
blick auf den Andern: et hofft etwas fiir sich, um es dem An-
dern geben zu kénnen. Darin wird aber das furchtbare In-sich-
selbst-Gewickeltsein der Existenz aufgehoben und der Mensch
steht da als reine Gabe, als reines Geschenk, Freilich sind diese
Momente nur fliichtig und unbestindig. Gleich fillt die Exi-
stenz in sich zuriick und fingt an in ihrem Schenken zu ver-
sagen. Die Mauer des Selbst baut sich wiederum auf und mufl
in der Treue immer wieder neu durchbrochen werden. So

vermag der Mensch nur in den héchsten Sternstunden des
Liebeseinsatzes sich einem Andern auszuliefern und im Aus-
geliefertsein einmal zu «sein».

. Was verhindert aber die Entfaltung, das Aufblithen und
das Bleiben dieses Zustandes der Liebe? Warum kann das ein-
mal Erreichte nicht weiter bestehen? Dies hat etwas mit der
Korperlichkeit zu tun. Die Existenz ist untrennbar von ihret
Verkdrperung, und alles existiert fiir sie insofern, als es zur
Verlingerung ihres Kérpers wird, Das Korepetliche, mein Leib,
ist aber nicht «ich». Ich.«habe», besitze einen Kérper, ich
«bin» nicht ohne weiteres mein Leib. Der” Korper ist sozu-
sagen mein absolutes « Haben» (1’avoir absolu) und alles, was
zur «Verlingerung » meines Korpers wird, tritt in eine Bezxe-
hung des Besitzens zu mir. Darum muf} jeder Akt der Existenz
einen steilen Hang erklimmen, wean er vom Haben-Besitzen
zum Hingabe-Sein gelangen will. DaB dies nie vollkommen
gelingt, ist eigentlich nicht meines Korpers Schuld, sondern
ist auf die Rechnung der Schwiche meines Geistes zu setzen.
Der Mensch ist durch seine Korperlichkeit in die Sphire des
Habens eingesenkt und besitzt nicht die Kraft, diese Situation
zu durchformen. Die erste Moglichkeit dazu bietet sich erst
im Moment des Todes. Erst dort kommen wir auf der Kante
des Seins an, dort, wo unser absolutes Haben, unser Leib, uns
verlifit. Dic Seele wird in diesem Moment «ausgeliefert».
Ohne Leib hort auch die bis zum Innern der Geistseele rei-
chende Beschiitzung auf; das Haben umgab doch die Seele
mit einer schitzenden Abschirmung, mit einer Sphire der vor-
dergriindigen Sichetheit und der handgreiflichen Sicherung.
Damit ist es aber im Tod endgiltig vorbei. Es sterben in der
Seele sogar die Wurzeln des Habens ab. Sie selbst stirbt irgend-
wie in diesem Ausgeliefertsein.?

Da aber die Vorbedingung einer totalen Hingabe eben das
Ausgeliefertsein der- Seele (das Aussterben des «Habens»,
des «In-sich-selbst-Gewickeltseins») ist, vermag die Seele
jetzt Endgiiltiges, von der Vorliufigkeit des Habens nicht
mehr Bedrohtes zu schaffen. Darum erwacht die Seele gleich-.
zeitig zu neuen Moglichkeiten des Seins. Wenn namlich die
Seele jetzt ihren Zustand des Ausgeliefertseins bejaht, dann
kehrt sie nie mehr zu sich selbst zuriick, sondern vollzieht in
ihrer Todesbejahung das, was sie in den héchsten Momenten
der Liebe schon irgendwie vorausgeiibt hat, die vollkommene
Selbstvergessenheit und Hingabe. Verneint sie aber ihren Zu-
stand der Auslieferung, so kommt sie frei zu sich selbst zu-
riick und bleibt ewig bei sich, allein und verlassen.®

*

Die von der Existenzanalyse Gabriel Marcel’s her gewon-
nenen Einsichten koénnen an Hand der thomistischen
Philosophie weiter prizisiert werden. Wir begniigen uns
dabei nur mit Andeutungen, da eine genaue Ertrterung unsere
gegenwirtige Untersuchung zu sehr belasten wiirde. Die
thomistische Philosophie sagt uns, dal das Verhiltnis zwischen
dem Leib und der Seele gar nicht akzidentell ist. Ihr Zusam-
mentreten ist nichts den beiden AuBerliches, sondern mit ihrer
Wirklichkeit schon von votnherein gegeben. Die «informatio
corporis» ist ein wesensmiBiger Akt der Seele. Als subsi-
stente Form kann sie zwar nicht sterben, aber als Form gibt
es in ihr ein reales Zugrundegehen, ein Sterben. Daraus wiirde
folgen, daB die oben aus der Existenzanalyse Marcel’s ge-
wonnene Einsicht liber das Ausgeliefertsein der Seele im Tode
durchaus realontologisch zu nehmen ist. Detr Vorgang des
Todes ist ein inneres Moment in der Seele selbst, das ihre Rea-
litit auf einer Schicht vernichtet, um sie dann auf eine andere
Schicht zu verlagern.®

x

Wie diese. Verlagerung der Seelenkrifte zu verstehen ist,
wird uns in einer auf den ersten Blick gewagten, aber nach
genauem - Nachdenken seht einleuchtenden Hypothese von
Karl Rahner erklirt, Er nimmt die thomistische Lehre’ {iber
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die Beziehung der Seele-zum Leib auf und fithrt sie in der
Richtung ihrer logischen EinschlieBungen weiter. In der
Geistseele ist nach streng thomistischer Auffassung eine trans-
Zendentale, das heiBt unmittelbar schon im Wesen der Seele
gegebene Bezogenheit auf die Materie. Danach wird die Seele
im Tode gar nicht a-kosmisch, sondern tritt in eine meta-em-
pitische Bezogenheit zur Matene und damit wird sie gewisser-
maBen all-kosmisch.2® Analysmrt man diese meta-empirische
Bezogenheit der Seele zum materiellen Sein, so kommt man
zu der Annahme, dall eine Bezogenheit dieser Art die Seele
dorthin versetzt, woher die Natur aus den eigenen Wesens-
und Seinsgriinden erwichst. Die Geistseele durchbricht so-
mit die empirische Raum-Zeit-Gestalt und gelangt zu der Stelle,
wo die wesens- und seinsmiBige Weltaktualisierung statt-
findet, das heilt in den Bereich der entelechial wirkenden
‘Utsichlichkeitsformen, der vom Weltzentrum her in die Sphiire
der Raumzeitlichkeit dringenden Seinsdynamik. Anders aus-
gedriickt: in die Sphire, woher die ganze Welt sich auseinan-
derfaltet, wo sie in eins genommen und gefalt- wird, wo sie
gleichsam zentral verknotet und befestigt ist. Dies ist aber die
Begriffsbestimmung des Urwortes «Herz».** Damit wire ein
wichtiger Begriff erarbeitet: im metaphysischen Vorgang des
Todes gelangt die Geistseele ins «Herz der Erdev, dorthin
wohin Christus auch in seinem Tod hinunterstieg («en te kar-
dia tes ges», Mt 12,40). Der Tod ist somit ein Hinuntersteigen
bis zur wurzelhaften Einheit der Welt, wo alles verkniipft
und eins ist, wo alle raumzeitlichen Dinge zusammengekniipft
sind und wie aus einer Wuzrzel leben, in das Unterste und Tief-
ste aller Sichtbarkeit.’? An dieser Stelle fallt die Entscheidung.

*

Die so gewonnenen Einsichten iiber den menschlichen Tod
zeigen eine Richtung des Denkens, die von einer theologischen
Spekulation aufgenommen und fruchtbar entfaltet werden
konnte. Erst durch eine theologische Durchdringung erhalten
namlich diese Gedanken ihre volle Bedeutung. Indessen kann
die philosophische Besinnung weiter vorandringen. Wir haben
in dem gegenwirtigen Aufsatz nur die Analyse des In-den-
Tod-gestellt-seins von Wollen, Erkennen und Liebe angefiihrt.
Eine dhnliche Riickfiihrung kénnte wohl bei anderen geistigen
Akten geschehen. Die genaue Analyse des kiinstlerischen
Schaffens, der Ekstase der Dichtung, der Grunderfahrungen
von Traurigkeit,” Ungeniigén, Freude, Angst usw. wiirde

ANMERKUNGEN-

1 Robert W. Gleason, «The World to Come», Sheed & Ward, New York,
1958. S. 43—77 «Deatli». In mehr «technischer» Form finden wir den-
selben Aufsatz unter dem Titel «Toward a Theology of Death» in
Thought, Fordham University Quarterly, Jg. 32, No. 124, 1957, S. 39-68.

2 Es muB ausdriicklich darauf hingewiesen werden, dal} die hypothetisch
angenommene Endentscheidung im Moment des Todes stattfindet.
Weder vor dem Tod, noch nach dem Tod, sondern im Tod. - Gew&hn-
lich lautet der Vorwutf gegen die Hypothese der Endentscheidung:
«Man kann doch mit gutemi Gewissen nicht annehmen, daBl im Zustand

. von kbrperlichen und seelischen Qualen, im kliglichen Bankrott der
Agonie, in der Stumpfheit des Sterbens jemand den ersten total-perso-
nalen Akt seines Lebens setzt.» Dieses Gegenargument trifft vollkom-
men daneben. Niemand ist nimlich so naiv, die endgiiltige Option in
die Agonie zu vetlegen. Dann vetl6ren freilich alle Argumente fiir die
Hypothese der Endentscheidung ihre Beweiskraft. Dies wird aus den
Ausfithrungen des Aufsatzes klar ersichtlich. ~ Die Endentscheidung
findet aber auch nicht nach dem Tod statt. Eine solche Behauptung wiir-

- de der Kirchenlehre iiber die Endgiiltigkeit des nach dem Tod erreich-
ten Zustandes entgegenlaufen. — Gleich kommt aber cin anderes Gegen-
drgument von seiten des mehr spekulativ eingestellten Lesers: «Fiir
eine Entscheidung ist eine gewisse Zeitspanne notwendig. Es gibt aber
keine Zeitspanne zwischen dem ,vor-dem-Tod* und dem ,nach-dem-
Tod*. Alles, was im Tod geschehen kann, muB in diese zwei Kategorien
-eingéteilt werden. Der Ubergang selbst ist zeitlos, oder wie die Schola-
stik ausdriicken wiirde, ,consistit in indivisibili‘. » (So argumentiert zum
Beispiel F. Sola S] im vierten Band der «Sacrae Theologiae Summany,

64

herausstellen, wie der Mensch sich auch in diesen Begeben-

heiten in den Tod stellt, und in welchem Mal in ihnen der

Tod als total-personaler Akt antizipiert witd. Dies wire eine

sehr wichtige und lockende Aufgabe. Das Wesentliche wurde

aber in den hier kurz angefithrten Analysen bereits erteicht.

Die philosophische Seite unserer Todeshypothese scheint uns
mehr als hinreichend begriindet zu sein.

Wir méchten aber noch auf eine wichtige Folgerung hin-
weisen. Soll die Geistseele im Tode der Ganzheit des schon
je in seinen Akten Gemeinten und Angestrebten konfrontiert
werden, soll sie zugleich auch in den Weltgrund eingestiftet
werden, so wird sie dabei notwendigerweise Gott gegeniiber-
gestellt. In der Verlingerung ihres wesenhaften Dynamismus
steht doch Gott, genauer gesagt Jesus Christus, der den gan-
zen Wesensdynamismus des Menschen in seiner Erlgsungstat
umformte. In den Weltgrund wurde auch Jesus Christus in
seinem Tod eingestiftet. Darum ist die Aussage logisch un-
angreifbar: die totale Selbstbegegnung und Weltbegegnung
ist zugleich eine personale Christusbegegnung. Es gibt also
im Tod ein reales unserem Herrn Gegeniibergestelltsein, und
zwar durch das «Signum» des menschlichen Wesensdynamis-
mus und des Weltgrundes. Der Mensch wird im Akt des Todes
all dem konfrontiert, wonach er schon immer in der Tiefe
seiner Sehnstichte verlangt, was er in all seinen Erkenntnissen’
schon immer vermutet, wohin er in all seinem Wollen un-
bewult hingestrebt, was er in seinem Leben im Grunde geliebt
hat. Zugleich wird er dorthin versetzt, von woher die ganze
Kreatur Gott entgegenharrt. In all dem, in dem Hinstreben
seiner eigenen Menschlichkeit und in dem groflen Dringen
des Kosmos, wird er dem Herrn der Welt gegeniibergestellt.
Und da wird die endgiiltige Entscheidung fallen. Was da ent-
schieden wird, besteht in Ewigkeit, da die Entscheidung nicht
mehr in der Vorliufigkeit, Zerrissenheit, Zweideutigkeit und
Unganzheit der Existenz gefillt wird (diese Bestimmungen

. etlaubten im irdischen Leben die Entscheidungen zu revidie-

ten, da sie nie vollkommen zum Sein geworden sind, sondern
immer nur «unsere Akte» blieben). Jetzt wird der Akt zum

Sein, die Entscheidung zum Zustand, die Zeit zur Ewigkeit.

Damit gleitet aber unsere philosophische Grundleguxig in
die theologische Besinnung hiniiber, der wir einen getrennten
Teil dieses Aufsatzes widmen mdochten.

(Ein zweiter Teil folgt) Dr. Ladislans Boros

Biblioteca de Autores Cristianos, Madrid, 1956, S. 158.) Dieses Gegen-
argument ist zwat verbal sehr bestechend, logisch aber ganz fadenschei-
nig. Alle plotzlichen Verinderungen kodnnen nur in einem zeitlosen
Ubergang geschehen. Dies bedeutet aber nur so viel, daB der letzte Mo-
ment vor dem Ubergang mit dem ersten Moment nach dem Ubergang
zusammenfillt. So ist der Ubergang selber von dem nachher herrschen-
den Zustand her geschen der letzte Moment des vorigen Zustandes, und
von dem vorher herrschenden Zustand her gesehen der erste Moment des
folgenden Zustandes. Der Tod selber ist also der letzte Moment des Pil-
gerstandes und der erste Moment des Endzustandes. Obwohl also der
Ubergang selber als etwas Zeitloses betrachtet werden soll, ist das, was in
diesem Ubergang geschieht, zeithaft und darum bietet er eine Méglich-
keit fiir eine Entscheidung. Wir diirfen also dem Objizienten nut drin-
gend zuraten, sich in die Metaphysik der Zeit mehr zu vertiefen.

3 Mit groBem Feinsinn schildert Hans Urs von Balthasar die groB3e Wende
der eschatologischen Theologie, «des Wetterwinkels in der Theologie
unserer Zeit, von dem her jene Gewitter aufsteigen, die das ganze Land
der Theologie fruchtbat bedrohen, verhageln und erfrischen», in seinem
Aufsatz «Eschatologie» (Feiner-Triitsch-Bockle: «Fragen der Theo-
logie heute»; Benziger-Verlag, Einsiedeln, 1957, S. 403—421). In diesem
Aufsatz kann man eine gute Literatur aus neuester Zeit zur Theologie
des Todes finden.

4 Niemand hat diese unmittelbare Erfahrung des Todes. Selbst diejenigen
nicht, die ganz nahe dem Tod standen, oder bereits von threr Umgebung
fiir tot gehalten wurden. Aus personlicher Erfahrung kann man also
iiber den Tod nicht philosophieren. Wir diirfen auch von denjenigen
keine entscheidende Auskunft erwarten, die «beruflich » mit Sterbenden



umgehen; manchmal haben sie tiefe Einsichten in-die menschliche Ago-
nie gewonnen, den Tod sahen sie aber nie. Mit ihrem oft schrecklichen

" Greuel verdeckt die Agonie vor uns den eigentlichen Vorgang des To-
"des, das Eingehen det Existenz ins Sein. Darum kann niemand den Ster-
benden bei seinem Tod begleiten. Den Tod mufl ]eder selbst auf s:ch
nehmen, ihm allein begegnen.

5 M. Heidegger, «Sein und Zeit ». Max Niemeyer Verlag, Tiibingen, 1953,
7. Aufl,, S. 235-267. — Ich selber versuchte in meinem Aufsatz Les caté-
gories de la temporalité chex saint Augustin («Archives de Philosophie»,
Jg. 21, No. 3, S. 324-385) herauszustellen, daB3 Augustin schon das We-
sentliche der heideggerschen Aussagen iiber den Tod ausgesprochen
hat, zum Beispiel in der schénen Stelle: «Si ex illo quisque incipit mori,
hoc est esse in morte, ex quo in illo agi coeperit ipsa mors, id est vitae
detractio ... profecto ex quo esse incipit in hoc corpore, in morte est.»
De civitate Dei 13; 10 (CCL 48 392).

¢ Die Todesgegenwart im menschlichen Dasein darf mcht ohne weiteres
nach dem Schema des angefiihrten Beispieles aufgefafit werden, sie ist
viel intensiver, wesenhafter und durchgreifender. Heidegger selbst
bringt wesentliche Erganzungen zu dem Vergleich (vgl. a.a. 0. 8. 244).

"7 Es hat den Anschein, als ob Gabriel Matcel in zwei Punkten den vorher
gewonnenen Einsichten widersprechen wirde, Ersténs ist die Leib-
lichkeit fiir ihn irgendwie doch das Prinzip des In-sich-selbst-Gewickelt-
seins der Existenz. Vorher wurde aber gesagt, daBl gerade die Leiblich-
keit das Zu-sich-kommen des Geistes verhindere. Es ist klar, daBB wir
das In-sich-selbst-Gewickeltsein in der marcelschen Sicht anders ver-
stehen miissen als das Zu-sich-kommen des Geistes bei Maréchal. Das
erste bedeutet «Selbstsucht», das andere «totale Reflexion». — Zwei-
tens erklirt uns G. Marcel, daB der Tod eine totale Passivitit, ein Aus-
geliefertsein der Seele hervorrufe. Aus den vorigen Analysen geht aber
hervor, daB der Tod im Gegenteil die totale Aktivierung der Seelen-
krifte bedinge. Die zwei Aussagen stehen nicht in Widerspruch. Der

Die Ethik der Propaganda’

Das fortwihtende Anwachsen der Reklame, die Verfeine-
rung der Methoden in der Massenwerbung, ‘der weitverbrei-
tete Gebrauch der Propaganda und Reklame im Dienste von
Regierungen, Geschiftsfirmen und Einzelner und nicht zu-
letzt der Terror der Gehirnwische haben neues Interesse an
der Ethik der Werbung geweckt. Trotzdem sind die bis jetzt
-iiber dieses Problem verdflentlichten Arbeiten noch keines-
wegs befriedigend. Von einigen Autoren wird jede Wetbung
verurteilt, weil sie einen Angriff auf die menschliche Freiheit
darstelle; andere «16sen» das Problem, indem sie thm mit der
einfachen Erklirung aus dem Weg gehen, dal Werbung er-
laubt sei, solange sie in den Grenzen der Wahrheit und An-
stindigkeit bleibe. Einen gebildeten Menschen konnen beide
Einstellungen nicht befriedigen. Halt man sich nidmlich an den
ersten Grundsatz, dann fillt auch jede erzicherische Titigkeit
darunter und wird somit auch verurteilt. Entscheidet man sich
jedoch fiir den Grundsatz der «Wahrheit und Anstindigkeit»,
dann gibt man den Demagogen volle Freiheit, die Gefiihle
der Massen nach Belieben aufzupeitschen.

Ich wihle darum einen mittleren Weg und versuche, wenig-
stens einige giiltige Anhaltspunkte aufzustellen. Ich mdchte
in diesen Zeilen gewisse Grundlinien des Problems heraus-
schilen und einige elementare Grundsitze formulieren, die
bei der Beurteilung der Sittlichkeit der einzelnen heute ge-
brauchlichen Werbungsmethoden behilflich sein konnen.

Dabei wird es von Nutzen sein, gleich zu Anfang die ver-
schiedenen Bedeutungen des Wortes Propaganda klar zu un-
terscheiden. In einem weiten allgemeinen Sinn bezeichnet
das Wort Propaganda jedes Bemiihen, auf dic Ansichten,
Einstellungen und Handlungen Einzelner oder groBerer Grup-
pen verindernd einzuwirken. Ein groBer Teil der Erziehungs-
und Missionstitigkeit fillt unter diese Bedeutung des Wortes,

1 Der Autor betrachtet diesen Artikel als eine Versuchsldsung und er
ladet jene, die sich mit diesen ernsten Problemen abgeben, zur Kritik ein.

Begriff des Ausgeliefertseins bedeutet cine Loslésung vom «Haben».
Dies-besagt aber fiir Marcel das Erwachen des Geistes fiir das «Sein».”

s Die Ansichten G. Marcel’s knnen am einfachsten in dem zusammen-
fassenden Werk von R. Troisfontaines, «De Dexistence 2 ’étre» (Paris,
Viin, 1953 ‘B. I-II) nachgelesen werden. Zum Teil aus marcelschen
Voraussetzungen heraus entwickelt Troisfontaines seine Hypothese tiber
die Endentscheidung in seinem Aufsatz «La mort, épreuve de 'amour,
condition de la liberté» («Cahiers Laénnec», Jg.'7, No. 4,-Dezember .
1946, S. 6-21). Der Aufsatz erschien in deutscher Sprache in dem Buch:
Okinczyc-Troisfontaines-Diffiné, «Uber den Tod» (F. Schoningh, Pa-
derborn, 1954), S. 38-71: «Der Tod als Priifstein der Liebe und Vor-
bedingung der Freiheit». E

? Eine gute Orientierung bietet uns in diesem ganzen Fragenkomplex -
(nebst gut ausgewihlten und geschickt zusammengestellten Zitaten)
G. Trapp, « Humanae animae competit uniri corpori» («Scholastik », Jg.
27, No. 3, 1952, S. 382-399). :

10 Es ist bemerkenswert, daB es nach Thomas eine Beznehung geistiger
Substanzen zum matericllen Sein gibt, die «per modum alligationis
cujusdam>» sich auswirkt (z.B. ScG IV, go), aber doch keine «mfor—
matio» bedeutet.

11 K. Rabner, «Einige Thesen zur Theologie der Herz-]esu-Verehrung »,
erschienen in: J. Stierli, «Cor Salvatoris» (Herder-Verlag, Freiburg,
1954 S. 169). Die oben angefiihrte Bcgrlffsbcstlmmung des «Herzens »
nimmt Rahner von H. Conrad-Martius.

12 Die Ansichten K. Rabners kbnnen in den folgenden Verﬁﬂ'ent]ichungen
nachgelesen wetden. «Zur Theologic des Todes», Synopsis, Studien
aus Medizin und Naturwissenschaft, Heft 3, Hamburg, 1949, S. 87-112;
«Zur Theologie des Todes», Zeitschtift fiir katholische Theologie, Jg.
79 1957, S. 1—44; «Zur Theologie des Todes», Quaestiones D1sputatac
2, Herder, Freiburg, 1959 (2. Aufl.). . i

Doch das ist es nicht, was gemeinhin unter Propaganda
heute verstanden wird. Der gewohnliche Gebrauch des Wortes
hat eine weniger vornehme Bedeutung und erinnert unmittel-
bar an die Titigkeit der totalitiren Regierungen, an die- Ma-
chenschaften der «pressure groups»® und an den'emotionalen .
und irrationalen Appell in mancher Reklame. Mit Propaginda
bezeichnet man in diesem zwieten Sinn eine Werbetitigkeit,
die sich auf Ubertreibungen, Falschheiten und verborgene
Versuche, die Offentlichkeit zum eigenen - privaten’, Vorteil
irrezufithren, stiitzt. Man reagiert auf solche Versuche spontan
ablehnend, nicht nur weil es ihr Ziel ist, verdrehte oder falsche
Ideen zu erzeugen und uns zu Handlungen von zweifelhafter
Moralitit zu bewegen, sondern weil in der Methode selbst
etwas Grundfalsches zu sein scheint. Mehr oder weniger klar
erkennen wir die Methode als eine Beleidigung der rationalen
Natur des Menschen, als einen Versuch, den Menschen in sei-
nem Menschsein zu gefahrden

Wenn dieses Gefithl oder diese Intuition auch manchmal
vage sein mag, so beruht es doch auf einer grundsitzlich ge-
sunden Basis. Diese Basis, die ich in den folgenden Paragra-
phen klar herausstellen mochte, ist philosophisch, sie beruht
auf dem Begriff, was der Mensch ist und was er sein soll, wie
et handeln soll und welchen Handlungen er sich unterwerfen
soll oder darf. Das will eigentlich sagen, dafi letztlich unsere
Einstellung der Werbung gegeniiber diktiert wird von unserer
Einstellung gegeniiber dem Menschen selbst.

Der Mensch, wie wir ihn kennen, ist eine seltsame Mlschung
von Koérper und Geist, Seine Titigkeiten sind — oder sollten
es sein — eine Harmonie der Sinne und des Verstandes, des
Geistes und des Willens. Zu seiner Vervollkommnung muB
et danach streben, diese Elemente unter det Hegemonie det
Vetrnunft zu einigen und zu integrieren. Seine Vervollkomm-
nung kann nicht in einem Versuch bestehen, den Kérper oder

2 «Pressure Group»: Eine zur Wahrung ihrer Interessen organi-
siette Gruppe, die durch Propaganda und Einflu einen gewissen
«Dtuck» auf jene Kreise, die ihr behilflich ‘oder auch ein Hmdenus
sein konnen, ausibt. . .
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die Sinne zu zerstdren, sondern in einer Titigkeit, die den
Stoff durch den Geist prigt und das oft rebellische Fleisch in
eine Harmonie mit der Seele bringt.

Diese Einigung der Titigkeit des Menschen unter der Ober-
herrschaft der Vernunft kommt nicht leicht zustande. Der
Mensch muB kimpfen, um sich selbst zu finden und um diese
Ordnung in sich und seiner Umwelt herzustellen. Obwohl
dieser Kampf vor allem Aufgabe des Einzelnen ist, kommen
ihm dabei — und es muB so sein — auch andere Menschen, so-
wohl als Einzelne wie als Glieder der Gesellschaft zu Hilfe.
Unsere weitreichenden Erziehungssysteme, der manchmal
listige Mechanismus der Gesetze und die Kirche mit ihrer
Organisation sind dazu da, dem Menschen in diesem Kampf
Hilfe zu leisten. Mit Recht, da der Mensch ein «animal soci-
ale» ist und somit von andern nicht nur in seiner wirtschaft-
lichen Titigkeit, sondern auch in seinem moralischen Handeln
abhingt.

In unseren Tagen hingt der Einzelne mehr denn je von
seinen Mitmenschen ab und bedarf ihrer Mithilfe. Vom Staats-
biirger wird verlangt, daB er seine Stimme tiber komplizierte
Fragen abgebe, zu deren Studium er aus Zeit- odet Talent-
mangel unfihig wire. Er ist auf den Rat der Mitmenschen
angewiesen: seine Familie, Freunde, Bekannte, Schriftsteller
und Journalisten, Radio- und TV-Sprecher und die ganze
Armee von Experten, die uns die moderne Welt zur Verfligung
stellt. Der Einzelne soll eine verwirrende Vielfalt von mehr
oder weniger wichtigen Entscheidungen treffen.

Ohne unterrichtet zu sein, kann er keine verniinftige, men-
schenwiirdige Entscheidung fillen. Darum muf er in den mei-
sten Fillen sich von andern belehren lassen. Natiirlich kénnte
der einzelne Mensch seiner Verantwortung entflichen, indem
er nach Einfall, Lust oder Vorurteil handelt, doch dadurch
wiitde er sein eigenes Menschsein verleugnen.

Wenn nun der Mensch die Pflicht hat, vernunftmiBig zu han-
deln und wenn dieses vernunftmifBige Handeln die Mithilfe
seiner Mitmenschen erfordert, dann hat er auch unter gewissen
Bedingungen ein Recht auf diese Hilfe, und bei diesem Ver-
such, als Mensch zu handeln, darf ihm kein Hindernis in den
Weg gelegt werden. Diese Punkte bediirfen weiterer Erkli-
rung und sorgfiltigerer Formulierung, um richtig verstanden
zu werden.

Wir diirfen nie die Vernunftmifigkeit unseres Mitmenschen oder
seine Tatigkeit durch unser Eingreifen vermindern.

Wenn deshalb ein Redner an das Gefiihl appelliert, um die
Denkkraft zu betiuben, um die Aufmerksamkeit von den Tat-
sachen abzulenken und um eine Handlung hervorzurufen,
die auf rein emotionaler Reaktion beruht, dann fehlt er gegen
diesen ersten Grundsatz. Ein'solches Vorgehen setzt die Fahig-
keit zu einer klar bewuBten Entscheidung herab und vermin-
dert dadurch die Moglichkeit des Handelns als Mensch. Es
wire ein ganz anderer Fall, wenn der emotionale Appell dahin
zielte, die Erfassung der Wahrheit zu intensivieren oder ein
anderes Gefiihl zu neutralisieren, das die Denkkraft des Pub-
likums verdunkelt. In diesem letzten Fall besteht die Absicht,
die Entscheidung eher vernunftgemifler und menschenwiir-
diger zu gestalten als umgékehrt. Unsere ungiinstige Reaktion
der Propaganda gegeniiber, wie das Wort im abschitzigen
Sinn verstanden wird, findet ihre sittliche Rechtfertigung ge-
rade dadurch, daB sie eine Verurteilung des Versuchs ist, den
Menschen in seinem Menschsein anzugreifen. Die Kritiker
verwerfen mit Recht eine Reklame, die versucht, die Vernunft
zu umgehen oder etwas nahezulegen oder zu suggerieren,
was sie offen zu sagen sich nicht getraut. Aus demselben Grund
verurteilen die Ethiker nicht nur ausgesprochene Unwahrheit,
sondern auch eine derartige Darstellung der Wahrheit, daB
der Durchschnittsmensch irregefithrt wird. Die sittliche Grund-
lage all dieser Urteile ist die Verletzung des angcfuhrtcn Prin-
zips.
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Diese negative Pﬂlcht andere in ihrer Rationalitit und da-
rum in ihrem Menschsein nicht herabzusetzen, hat allgemeine
Giiltigkeit. Es ist jedoch schwieriger, eine Formulierung der
positiven Pflicht zu treffen. Wir sind offensichtlich nicht ver-
pflichtet, andern mit unserer Hilfe zu allen Zeiten und unter
allen Umstinden beizustehen. Nehmen wir jedoch den Fall,
daB jemand sich vorgenommen hat, eine andere Person oder
eine Gruppe von Personen zu beeinflussen oder zu iiberreden.
Welches sind nun seine positiven Pflichten?

Ich gebe hier eine mogliche Formulierung der positiven
Pflicht, doch bin ich mir bewuBt, daB sie vielleicht anders und
besser ausgedriickt werden kann,

Die Werbung muff darauf abgielen, die Titigkeit und besonders die
Wabhl des andern rationaler gu gestalten, als sie es obne diesen Eingriff
Lewesen wire.

Diese Pflicht wird desto ernster, je verantwortlicher die

~ Stellung dessen ist, der den EinfluB ausiibt, je wichtiger der

Sachverhalt ist, um den es geht und je fihiger die beeinflu3te
Person ist, eine rationale Entscheidung zu treffen.

Det Grundsatz, wie er formuliert ist, beruht auf der Pflicht,
die Mitmenschen als Personen zu respektieren, auf deren Wohl
hinzuarbeiten und ihnen in der Etfiillung ihrer Pflichten so-
weit wie moglich beizustehen. .

An sich ist dies lediglich eine Erwelterung der grundsitz-
lichen Pflicht der Nichstenliebe. Wenn wir das Prinzip ver-
stindig anwenden wollen, dann miissen wir die Bedingungen
sorgfiltig beachten, die unsere Pflicht, andern zu einem ratio-
naleren Handeln behilflich zu sein, vermehren. Obwohl diese
Pflicht alle betrifft, die Einflu} auf andere ausiiben wollen, so
ist sie doch groBer bei Personen, die in fithrender Stellung
oder mit der Erziehung der Mitmenschen betraut sind. Lehrer,
Priester und Eltern haben eine besonders ernste Verantwor-
tung, da ihre Autoritit ihnen mehr Einflul gewihrt. So miis-
sen auch politische Fiihrer und Leute mit Berufen, die ihren
Aussagen eine gewisse Autoritit geben, sehr darauf achten,
daB ihr Einflu zu einer vernunftmiBigen Entscheidung bei-
trigt. SchlieBlich gehdren hiether Journalisten, Schriftsteller
und Reklamechefs, die zwar keine offentliche Stellung inne-
haben, aber doch kraft ihres sozialen Prestiges eine gewisse
Macht ausiiben. Manchmal fillt solchen Privatpersonen eine
groBere Verantwortung zu, da sie auf ein groBeres Publikum
einwirken kdnnen.

Die Verantwortung wichst aber nicht nur mit der Stellung
des Werbenden, sondern auch mit der Wichtigkeit der Sache,
um die es geht. Wenn es sich um eine religiose Konversion
handelt, ist die Pflicht unermeBlich groBer, dall die Worte klar
erfait und die Folgen der Handlung vollkommen erkannt
werden. Im Gegensatz dazu geniigt es beim Verkauf einer be-
stimmten Zahnpasta, daf3 einiges iiber deren wirkliche Qua-
litit ausgesagt wird. Die Wichtigkeit der Sache verlangt hier
nicht mehr. Zwischen diesen beiden Begriffen liegt eine lange
Skala von Sachen und Handlungen mit steigender Wichtigkeit.
In jedem Fall wird die konkrete Pflicht verschieden groB sein.
Die Information, die zur Vorbereitung auf einen rationalen
Kauf eines 10 Fr.-Artikels geniigt, wird nicht befriedigend
sein bei einem 1000 Fr.-Artikel.

Endlich wichst die Pflicht, andern zu einer rationaleren
Handlung zu verhelfen, im Verhiltnis zu den Fihigkeiten
des Einzelnen, der beeinflufit wird. Eine Mutter, die ihrem
dreijahrigen Kind befiehlt, sich das Gesicht zu waschen, hilt
ihm mit Recht keinen langen Vortrag iiber Hygiene, da das
Kind nichts davon verstehen wiirde. Wenn ein Politiker zu
einem Publikum, das aus einfachen Leuten besteht, iiber den
Gemeinsamen Markt spricht, hat er nicht die' Pflicht, ihm alle
die verzwickten Probleme des Devisenverkehrs und der Tarif-
schranken im einzelnen zu erkliren. Und das aus zwei Griin-
den: einmal wiirde das Publikum jhn nicht verstehen und -



dann wiirde das eher dazu fithren, daB es mit weniger Klarheit -

eine Wahl treffen konnte. Aus diesem Grund schlieft die
Pflicht immer auch die Person ein, die beeinflullt witd, ihre
Fahigkeit und ihre Beschrinktheit.

Doch miissen wir hier eine Warnung in bezug auf die Fihig-
keit des gewdhnlichen Menschen anbringen. Es besteht eine
Tendenz, den Mann auf der StraBle zu unterschitzen und ihn
abzufertigen mit der Ansicht, daf er den Verstand eines 13jih-
rigen Kindes habe, daB er sich von Einfillen leiten lasse und
kein cigenes Urteil bilden konne. Solch bequeme Verallge-
meinerungen sind oft gebraucht worden, um einige recht
zynische Methoden der Beeinflussung zu rechtfertigen und
sie sind unter den Reklame-Berufsleuten ziemlich weit vet-
breitet. Doch bedenke man, daB 13jihrige Kinder manchmal
sehr intelligent und fihig sind, sich iiber manche Dinge ein
gesundes Urteil zu bilden. Weiter kann man ein allméhliches
Wachsen in der Durchschnittsintelligenz des gewdhnlichen
Menschen feststellen, Und endlich existiert wohl der « Durch-
schnittsmensch » kaum auBerhalb ‘der Statistiken.

*

Indem wir uns all dessen bewuBt bleiben, behandeln wir
nun einige der Methoden, wie sie bei der modernen Propa-
ganda und Reklame in Gebrauch sind. Drei davon verdienen
besondetes Interesse:

— subliminal communication
— depth communication
— obsessive slogans.

Subliminal communication? versucht, den Sinnen ein
Bild einzuprigen, ohne daB das Subjekt sich dessen bewuBt
wird. Die Moglichkeit dieses Verfahrens ist schon seit vielen
_]ahren bekannt, aber etst kiirzlich wutde es als Reklametechnik
von einigen angewandt. Die Reklamegesellschaften in England
und in den Vereinigten Staaten haben diese Methode mit der
Begriindung verboten, daBl das Publikum in der Annahme
oder Ablehnung der Information, die gegeben wird, frei sein
sollte. Sie wird auf Grund unsetet Grundsitze verurteilt, da
sie darauf hinzielt, menschliche Handlungen vollstindig irra-
tional und darum nicht menschengemil zu gestalten.

Depth communication* geht nicht notwendigerweise an
der bewuBten Sinneswahrnehmung vorbei, aber sie versucht,
eine Nachricht ins UnterbewulSte oder Unbewufte hiniibet-
zusenden. Diese Technik gebraucht sichtbare und horbare
Symbole, deren Bedeutung nicht vom Verstand, sondern nur
vom UnterbewuBtsein erfallt werden. Zum Beispiel eine Re-
klame fiir einen Whisky trigt ein Symbol, das die Mitteilung
enthilt: «Whisky wird deine sexuelle Anziehungskraft ver-
mehren». Wihrend der Verstand eine solche Mitteilung als
falsch und licherlich ausschlagen wiirde, erwartet man, daB
das UnbewuBte sie annehme, und daBl man den Whisky aus
diesem Grund kaufe, obwohl man sich des eigentlichen Motivs
dafiir nicht bewuft ist.

Abgesehen davén, daB sich diese Methode oft an wenig
ehrenhafte Motive wendet, ist sie zu verwerfen, weil sie den
EinfluB des UnbewuBten zu vermehren und die Mdoglichkeit,
eine- vernunftmiBige Wahl zu treffen, zu vermindern sucht.
Doch wenn das Symbol die gleiche Idee enthilt wie der Text
der Reklame, ist es méglich, dall es die Wahl nicht weniger
menschengemdl3 gestaltet. Ja es kann sogar dazu beitragen,
sie rationaler zu machen, indem es stérende Einfliisse im Un-
bewuliten eliminiert. Die Motralitit eines solchen Gebrauchs
bedarf einer weiteren Untersuchung. Man koénnte zwar vot-
laufig sagen, daB sie erlaubt zu sein scheine, falls die Idee, die
damit ausgedriickt wird, « wahr und anstindig» ist.

® «Subliminal Communication» besteht in der EinfluBnahme auf das
unterschwellige Wahrnehmen.

* «Depth Communication» ist eine EinfluBnahme, die auf der Tie-
fenpsychologie beruht.

Der obsessive slogan wird so oft und in solcher Weise
wiederholt, daf3 er das Gedichtnis dominiert und die Erwi-
gung aller andern Ideen ausschheBt Als Gedichtnisstiitze ist
der Slogan sicher zuldssig, aber wenn er geplant und gebraucht
wird, um eines Menschen Denkfihigkeit zu vermindern, dann
muB er als schidlich verworfen werden, da er das rationale
Handeln verhindert. Es fillt allerdings nicht leicht, zu bestim-
men, welche Slogans tatsichlich unter diese Verurteilung
fallen. Die Einschitzung der Intention des Werbenden und
die Empfinglichkeit des Publikums ist aulerordentlich schwie-
rig. Das muB in der Beurteilung des Gebrauchs von Slogans
und dhnlichen rhetorischen Mitteln beriicksichtigt werden.

. Das Utteil ist bei den drei angefithrten Beispielen verhilt-
nismiBig leicht zu fillen, da sie extreme Fille darstellen. In
der Kritik anderer Beispiele muB3 man mit groBer Vossicht
vorgehen. Manche Reklamemittel, die als zur suggestiven
Propaganda gehorend verurteilt werden, werden tatsichlich
nur gebraucht, um die Aufmerksamkeit in Vorbereitung auf
cine Ideenvermittlung zu erregen. In den meisten Fillen hat
dds hiibsche Girl in einer Reklame nur diesen Zweck. Es soll
nicht unbedingt die Leidenschaft wecken — das wiirde ja nur
ablenken - und so vermindert es auch nicht den rationalen
Charakter der Wahl. Auf jeden Fall muB die Intention des
Werbenden und die Wirkung auf den normalen Leset bekannt
sein, bevor wir ein giiltiges Urteil fillen kdnnen.

*

In einer fritheren (30. Juni-1958) Ausgabe der «Orientie-
rung» war eine Diskussion iiber die Moglichkeit des Ge-
brauchs inoderner Propagandamethoden in den Missionen
und im Dienste religioser Titigkeit in der Heimat. Es gibt
sicher gute Griinde, dal in der Verkiundigung des Wortes
Gottes die besten Methoden angewandt werden sollen. Doch
unser Artikel hat gezeigt, daB die religitse- Werbung strengen
Begrenzungen unterworfen ist, besonders da die Sache selbst
von grofer Bedeutung ist und die Werber durch ihre Stellung
als Lehrer verpflichtet sind, andere zu voller geistiger Reife
zu fithren. Diese zwei Griinde schlieBen den Gebrauch man-
cher Werbemethoden aus und verpflichten, auch im Gebrauch
der tibrigen mit feinem Gefiihl und Ehrfurcht vor der mensch-
lichen Natur vorzugehen,

Trotz meiner H,o_chaéhtung fir den Schreiber des oben et-
wihaten Artikels bin ich der Ansicht, dal Werbung im eigent-
lichen Sinne des Wortes von religitsen Gruppen nicht ge-
braucht werden darf, wenn es darum geht, unmittelbar das
UnbewuBte anzusprechen, ohne daB das Subjekt sich dessen
bewuBt wird. Wenn der Appell an das UnbewuBte in der selben
Werbung auch ausdriicklich in Worten wiederholt wird, dann
konnte diese Methode wohl gerechtfertigt werden, doch ich
personlich wiirde auch da noch mit meinem Urteil zuriick-
halten. Slogans mégen ihren Platz haben in der Handelsre-
klame,aber in der religitsen Werbung schaden sie ihrem Zweck,
selbst wenn sie nicht « obsessive» wirken sollen. Wenn ein
Slogan die Wahrheit zu stark vereinfacht oder sie entstellt, liuft
er Gefahr, von normalen Menschen miiverstanden zu werden,
und dann ist der Slogan in religidser Werbung wahtlich nicht
angebracht.

Es wurde vorgeschlagen, daB das Zeugnis von Persénlich-
keiten, die in allgemeinem Ansehen stehen, in der religidsen
Propaganda gebraucht werde. Doch ist mit dieser Methode
ein grofles Risiko verbunden. Erstens einmal besteht die Ge-
fahr, daB die «Persdnlichkeit» unerwartet umschligt und dann
dieses Zeugnis zum Argernis wird. Das Schicksal so mancher
katholischer Filmstars diitfte diese Gefahr klar illustrieren,
Zweitens wiirde eine solche Methode Gefahr laufen, die reli-
giosen Werte auf das Niveau jener Artikel und Produkte
herabzuziehen, die auf gleiche Weise angepriesen werden,

Die Verteidiger der Massenwerbung im Dienste der Reli-
gion sollten die motralische Seite ihrer Methode wohl beden-
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ken. Sie sollen sich auch daran erinnern, daB selbst die fort-
schrittlichsten Reklamemethoden ihre Grenzen haben. Jene,
die in naiver Weise die Ansichten, wie sie in populiren Arti-
keln iiber Propaganda geboten werden, annehmen, werden
iiberrascht sein, zu erfahren, daB nach dem Urteil von Sozial-
Psychologen die meisten mit Massen-Werbemitteln gefithrten
Kampagnen mit einem MiBerfolg enden und da8 die tbrigen,
mit wenigen Ausnahmen, nur mifligen Erfolg haben! Die
Propaganda wirkt nicht wie Magie und ist nicht allmichtig.
Sie ist, wie die Experten erkliren, sicher kein vollwertiger
Ersatz fiir personlichen Kontakt, :

Und doch kann im Dienste Gottes viel zustande gebracht
werden durch einen intelligenten und ethischen Gebrauch
der Propaganda. Die Titigkeit der Catholic Truth Society
in England und der Kolumbus-Ritter in den Vereinigten
Staaten beweist dies. Zwei Punkte sollten beachtet werden
in der Arbeit dieser zwei Gruppen. Einmal gebrauchen sie
die Propaganda nur, um persénliche Kontakte herzustellen
und sie setzen dann ihre Arbeit fort mit Hilfe von Biichern,
Broschiiren und personlichen Briefen. Sie machen keinen
Versuch, an das Unbewufite zu appellieten oder auf dieses
einzuwirken. Danhn kann ihr Erfolg - in England haben sie
groBeren Erfolg als die meisten Handelsreklamen — durch
die Tatsache erklirt werden, daf3 die beste Ware noch immer
den besten Markt findet und dieses Prinzip gilt auch immer
noch unter den Berufsreklameleuten.

Das Bild der Frau von heute”

Vor allem: Siinde hat die Welt gestort. Und wenn das Mann-
und Frausein Zeichen ist fiir die Gemeinschaft zwischen Gott
und den Menschen, dann muB die Siinde, die diese Gemein-
schaft zerstdrt hat, sich besonders ausgewirkt haben im Zei-
chen: in der Begegnung von Mann und Frau. Unter diesem
Schicksal leidet zumal die Frau.1t

Von ihrem Ursprung her eine Macht zur Uberwindung der
Einsamkeit, ist sie allen urspriinglich gemeinschaftsbildenden
Kriften besonders verbunden und muB tiefer leiden unter der
Verwirrung der Gemeinschaft. Thre vielfiltigen Einsamkeiten
in der Welt sind schmerzlicher als die des Mannes. Die Er-
fiillung ihres Auftrages ist gefihrdeter. Die groBere Stille ihres
Wortes — das «groBe Wort» liegt ihr ja nicht, und wo sie es
fuhrt gerit sie in Widerspruch zu ihrem Wesen und Auftrag —

macht, daB es leichter iiberhért wird. Unleugbar, daf3 die Frau -

Jahrtausende hindurch in der Gestaltung der Weltgeschichte
zu wenig zu Worte kam. Viele Einseitigkeiten dieser Welt-
geschichte, viele Irrungen -und Wirrungen gehen darauf
zuriick ...

Wird dieses frauliche Wort wenigstens heute iiberall ver-
nommen, wo ihr Beitrag notwendig ist, damit wahre Ver-
stindigung werde? Steht die Frau so in allen Gemeinschaf-
ten (nicht an einer Seite, nicht an den Rand gedringt), als
Mittrigerin des Geistes und Mitgestalterin des Lebens, wie es
der Geist von Pfingsten — jener Geist neuer Gemeinschaft —
ermoglicht? Erhebt wenigstens sie selbst ihre Stimme iiberall
rein, ihrer Art, ihrem Ort in den einzelnen Gemeinschaften
entsprechend, dafl allein dadurch schon die Gemeinschaft
wichst? WeiB sie sich aufgerufen, jene Moglichkeiten zu
sechen und wahrzunehmen, die der Frau.in dieser Welt ge-
schenkt sind, das Gespaltene, das Zersptengte wieder zu-
sammenczufiihren, Isolierungen zu iiberwinden, Verfestigungen
zu lockern, Reibungen zu mildern: als Gefil des Geistes dem
Frieden zu dienen, sammelnde Mitte zu sein?

Schon diese Fragen zeigen, wie sehr unsere verminnlichte
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Wenn die religidsen Gruppen mit den Waffen der Wahrheit,
der Ehrlichkeit und der notigen Ehrfurcht vor der rationalen
Natur des Menschen kdmpfen, so diirfen sie iiberzeugt sein,
daB sie andern gegeniiber nicht im Nachteil sind. Tatsichlich
haben Studien in den Vereinigten Staaten gezeigt, daB auf die
Léange jene Reklamemethoden die erfolgreichsten sind, die die
meiste und ehrlichste Aufklarung iiber den Verkaufsartikel
geben. Die Wahrheit ist immer noch die michtigste Waffe bei
der Werbearbeit unter Menschen. Jene, die ihre Mitmenschen
zynisch betrachten, tun es auf ihr eigenes Risiko, denn die
Natur richt sich an denen, die sie mifibrauchen. Der folgende
Ausschnitt, der von einem amerikanischen Experten geschrie-
ben wurde, mag fiir jene, die sich mit diesem Problem abgeben,
von Interesse sein:

«Gewohnlich wird gegen die amerikanische Gesellschaft
die Anklage erhoben, daBl wir in einet emotionalen Sklaverei
verharren, da wir uns von einer Serie von synthetischen Sym--
bolen beherrschen lassen, die von einer Propaganda-Elite mit-
groBlem Geschick gehandhabt werden. Doch nicht die Kédufer
sind die Sklaven, sondern die Reklameleute selbst ... und zwar
eines anonymen Betiubungsmittels, das heiit der mathema-
tischen Einheit des Massenpublikums, die tatsichlich nur in
den Statistiken existiert» (W. H. Whyte, Jr., «The Language
of Advertising», Fortune, September 1952, p. 186).

Thomas M. Garrett, Fribourg -

Welt die Zusammenarbeit von Mann und Frau braucht, nicht
zuletzt im Bereich der Politik.

Vermiinnlichte Welt

Wit leben in einer Technokratie. Die Herrschaft der Manager
wichst. Dafiir ist die Familie ausgewandert. «Vom Matriarchat
iibers Patriarchat zum Sekretariaty», hat man gesagt. Zuneh-
mend iibernahm die 6ffentliche Hand — muBlte es zum Teil —,
was Aufgabe der Familie und besonders der Frau als Leiterin
des Hauswesens war. Was wunder, daB die Frau diese Wan-
derung mitmachte. Nicht nur, weil die geschwundenen Fami-
lienaufgaben nun durch Geldaufwand ersetzt werden und die
Frauen deshalb mitverdienen muBten; auch deshalb, weil sich
die Frau im klein gewordenen Arbeitskreis «arbeitslos» vor- -
kam, zumal ihr gewachsener Entfaltungsdrang nach Wirk-
raum rief,

Heute ist unsere Welt nicht nur verminnlicht, sondern
auch — und darin tiefer minnlich — desintegriert. Beim Mann
hat sich das Technische abgespalten und lebt fiir sich ein
Eigendasein, das uns die Viter gekostet hat: «Welt ohne
Viter». — Bei der Frau hat sich das Erotische desintegriert
und fiihrt nun in der vaterlosen technischen Welt eine Sonder-
existenz. Die Frauen selbst — minnlich geworden — lelden an
ihrer Frigiditit.

Ist nicht auch hier die Frauenbewegung zum Teil Irrwege
gegangen? LieB sie nicht die Miitter im Leitgespann lediger
Frauen gegen die Viter kimpfen — etwa im Namen einer falsch
verstandenen Gleichberechtigung gegen den Vater als gesetz-
lich anerkanntes Haupt der Familie —, statt daB3 sie den Miittern
geholfen hitte, ihren Méinnern zu helfen, Viter zu sein, damit
Viter und Miitter gegen die Desintegration der Technik und
Erotik fiir eine menschliche Welt gemeinsam eintriten, wie
sie gemeinsam darunter leiden?

Zusammenarbeit von Mann und Frau

Zusammenarbeit von Mann und Frau ist nicht nur sach-
geboten. Die Frau hat auch ein Recht darauf. Wie sie immer



ein Recht gehabt hat, das innere Hauswesen zu leiten, so hat
sie auch, im MaBe als die Aufgabe des Hauswesens auf die
Offentlichkeit iibergegangen ist, ein Recht, diese Offentlichkeit
mitzubestimmen. Es haben die Minner nicht gnidig der Frau
Rechte zu gewihren, sondern, gewandelter Lage Rechnung
tragend, von allenfalls bereits bestehenden (weil natiirlichen)

- Rechten der Frau Kenntnis zu nehmen und sie in die positive
Rechtsordnung entsprechend einzubauen.

Freilich ist damit weder die Art dieser Zusammenatbeit
noch das Recht fraulicher Mitarbeit niher bestimmt. Sicher
geht es um die Mitarbeit der Frau in all den Sachfragen und
Arbeitskreisen, wo die Frau zur Frage steht. Damit ist auch
ein politisches Mltspracherecht gegeben. Doch was heiBt hier:
«Sachfragen», «Arbeitskreise», «Politik»?

Mithestimmung der Franenfragen

e

Wo Fragen der Frauen gestellt sind, haben - allgemein —
auch die Frauen selbst bei der Antwort mitzuredén und hat
ihr Wort ein Recht darauf, nicht nur gehért, sondern, auch
mitberiicksichtigt zu werden. Und welche groBen und kleinen
Alltagsfragen wiren nicht — wenigstens mittelbar — auch
Frauenfragen? Gehen Beruf und Betrieb des Mannes die Frau
nichts an, wo doch sie mit ihren Kindern zuerst leidet, wenn
der Mann miide und verdrossen heimkommt und nicht mehr
fihig ist, Vater seiner Kinder zu sein? Besonders geht es aber
um die Fragen der unverheirateten und verheirateten Frauen
selbst.

Die unverheiratete Frau ersehnt meistens Mann und
Kinder; aber vielleicht witd sie keine finden, weil Minner
fehlen. So wird Mitte dreiflig ihr Beruf zum Stand, sie selbst
zur «Berufstitigen». Haben nicht Frauen und Frauenvet-
binde — vielleicht zu sehr auf die Lohnfrage bedacht'? - allzu-
lange versiumt, diesen alleinstehenden Frauen zu helfen,
damit das, was oft nur aufgezwungener Beruf ist, als Berufung
gelebt werden kann?® Und wo liegt der Grund, daB im Zeit-
alter, der berufstitigen Frau die typisch weiblichen Berufe
Nachwuchssorgen haben? «Man hat uns das Recht auf Selb-
stindigkeit, das Recht auf Freizeit, das Recht auf Erholung,
das Recht auf ein bequemes Leben, das Recht auf Freiheit ge-
predigt; aber man hat uns nicht zu dem erzogen, was wir sind:
zu Frauen, »1

Wire es nicht an der Zeit, daB unsere Midchen wieder
wissen lernten: «Auch Nonnen sind Menschen»,5 und da3
man, selbst wenn man nie hinter dem Klausurgitter hervor
cinen Briefwechsel mit G. B. Shaw wird fithren konnen,®
«tfotzdem den Schleict nechmen» kann,? weil man frei ist
auch jenseits des Gitters und als Klosterfrau in besonderer
Art die Aufgabe der Frau lebt, sammelnde Mitte — Mittlerin
des Lebens zu sein?

Die verheiratete Frau hat wohl den Beruf, der 1hter
naturhaften Berufung entspricht. Doch Beruf und Berufung
sind vielfach gefihrdet. - Einmal weil der Beruf des Mannes
und Vaters ausfillt: vielleicht fillt er ganz aus, weil er tot oder
unerreichbar ist. Dann sind «Miitter allein».18 — Nahezu jedes
dritte Schulkind in Deutschland hat keinen Vater. Wieviele
Fragen fiir eine Mutter, die nun auch Etnihtrer und Vater sein
muB! Helfen die Frauen als Schwestern mit, die Fragen zu
16sen, die unlésbaren zu tragen? Vielleicht fallt der Mann als
Ernidhrer aus. Er verdient nicht genug - tatsichlich oder
vermeintlich, weil eine absatzbedachte Haushalt- und Fahr-
zeugindustrie durch Propaganda Anspriiche hochschraubt
und durch «bequeme» Ratenzahlungen Moglichkeiten schafft,
die man glaubt niitzen zu miissen, selbst wenn es die Muttet
vom Heim vertreibt. Nehmen wir die Problematik «der
auBerhiuslichen Erwerbstitigkeit verheirateter Frauen», die
Probleme dieser oft so miiden Frauen, die Fragen der spiel-
zeugreichen aber liebesarmen Kinder wirklich ernst?’® Und
wiederum: *Wo sind die hilfreichen Schwestern? — Der Mann

fillt als Vater aus. Vielleicht hat et nie gelernt, Vater zu
sein; vielleicht ist er einfach zu miide. Verstehen 'es die Gat-
tinnen, ihren Gatten zum Vater zu erziehen, indem sie ihm
jene Nestwiirme bieten, die er — das groBe Kmd nicht weniger
braucht als die kle1nen>

Die gweite Gefahrdung Jliegt im Aufgabcnschwund des
Hauswesens. Gewil3 ist «der Drang in die auBerhiuslichen
Dienste oft nur Uberkompensation fiir die Pflichtverletzung
in Heim und Kindetstube». Aber die Kinder werden fligge;
und vielleicht ist das Heim als Persoénlichkeitsraum wirklich
fiir manche zu klein. Darum muB es bei der Frau «zu einer-
neuen Einheit zwischen ihren innerehelichen und iiberehe-
lichen, zwischen ihren innerfamiliiren und iiberfamiliiren
Interessen kommen. Nur wenn die Frau diese iibergreifenden
Interessen bewuBt pflegt, kann sie sie in Ehe und Familie so
auswerten, daf3 sie von hier aus, von der Mitte der Familie her,
die Hilfte des Schicksals der Welt gestaltet. Das zu etstreben
ist nicht nur eine sittliche Aufgabe detr Frau, sondetn auch
ihtes Mannes. »2?

Eine dritte Gefahr schafft eine familienfeindliche Offentlich-
keit. Sind die Frauen bereit, etwa bei det Reform des Familien:
rechtes in einet Weise mitzuatbeiten, dafl die Familieneinheit
gestirkt wird und daB den Gattinnen der Gatte, den Kindern
und Mittern der Vater gesetzlich anerkannt und.-in seiner
Aufgabe geschiitzt bleibt, oder lassen sie sich beeindrucken
von jenen «unverheirateten Frauen, die sich iiber den ,mittel-
alterlichen® Zustand beklagen, in dem sich ihre verheirateten
Schwestern » befinden P21

Mitarbeit in den Arbeitskreisen

Wie die Frau das Recht hat, bei det Loésung der vielfachen
Frauenfragen mitzubestimmen, so hat sie auch das Recht, mit-
zusprechen, wo diese Fragen verhandelt werden. Es geht ja
um sie selbst — eine verantwortungsreife und verantwortungs-
bereite Personlichkeit. So darf nicht einfach iiber sie verhandelt
werden. Sie selber muB3 Mithandelnde sein. Das bedingt eine
vielfiltige Mitarbeit der Frau iiber den Beteich der Familie
hinaus.

Zum Teil ist sie — in der Schweiz cher starker als anderswo -
langst selbstverstindlich geworden. Man denke an die Mit-
arbeit der Frau in Betrieb und Wirtschaft, wie in der Offent-
lichkeit Gibethaupt. Neue Wege erofinen sich. Die Mitarbeit
det Frau im kirchlichen Raum dringt sich auf. Auch in
der katholischen Kirche wird die Seelsorgehelferin zu einem
notwendigen Beruf.?? Ist nicht in den Missionslindern die
Frau besonders gerufen ihre Schwestern zu BewuBtsein und
Verwn:khchung wahrer Glelchbcrechtxgung zu fithren?%s
Haben nicht immer wieder Frauen gezeigt, daB ihnen auch
das «geistliche Wort» gegeben sein kann, weil das Frauliche
im Menschen auch seine religiése Anlage ist und darum gerade
fiir das Religiose die aufnehmend- hmgebcnde Mitte der Frau
nochmals zum Zeichen wird 224

Endlich die Mitarbeit im Umkreis der Polirik.

Auch sie ist unbestritten und selbstverstindlich, wemgstens
wenn man nicht vorschnell politische Betitigung mit Stimm-
recht gleichsetzt. Immer hat die Mutter in ihrem Erziehungs-
recht auch Recht und Pflicht gehabt, den Grund der staats-
biirgerlichen Erziehung zu legen, damit die Liebe zum Vater-
land bei der Mutterliebe beginne. Immer hat die Frau die
Pflicht zur geistigen Landesverteidigung gehabt, notfalls zur
wehrhaften.

Umstritten ist erst die unmittelbare pohtlschc EmﬂuBnahme :
Dabei ist die Frauenbewegung im Zeichen der «Gleichberech-
tigung» wohl nicht immer einem doppelten Milverstind-
nis entgangen. Grundlegend vergaB man leicht, daB3 die
Frau, die wesenhaft tiefer von und nach innen lebt, durch die
Rechtsordnung, die wesenhaft eine suBere -Ordnung harter
Sachbeziige ist, nie in demselben MaBe schiitzbar ist wie der’
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tobuster gebaute Mann. Gewi}, frauliche Schutzrechte sind
notwendig, selbstverstindlich und widersprechen einer recht
verstandenen Gleichberechtigung in keiner Weise. Aber selbst
mit allen Schutztechten bleibt die Frau vetletzlicher und auch
rechtlich minder geschiitzt. Hier ist die Last zu spiiren, die der
Frau als Siindenfolge zu tragen auferlegt ist. Ein TrugschluB,
sich ihrer zu entledigen, indem man den Mann zu «entrech-
ten» sucht. Im Gegenteil: Manches, was zunichst wie ein
Vorrecht des Mannes ausschaut, ist in Wahrheit ein Schutz
der Frau, weil in einer richtig formulierten Gesetzgebung nun

ANMERKUNGEN

* Erster Teil siehe in Nr. 5 {1959) unter dem Titel: «Die Frau in der.

Gesellschaft von heute».

11 Zum Folgenden Hans Hirschmann: Das Fest der gemeinsamen Sprache.
Pfingstgedanken fiir die Frau (Rundfunkansprache).

12 Dazu neuestens Carmen Duft: Gleicher Lohn fir gleichwertige Arbeit
(Diss. jur. Ziirich), Winterthur 1958.

13 Dazu viele ausgezeichnete Hinweise bei Greeven.

¥ Beck-Miller, 126.

15 Mary Laurence O.P. hat das sechs jugendfrisch drauflos fragenden
Midchen mit fraulich-klugen, religits ticfen und nicht minder frischen
Antwortbriefen aufs beste bewiesen.

18 Wie dies die Abtissin eines englischen Benediktinerinnenklosters " in
der klugen Weise geistlicher Unterscheidung getan hat.

Y Wie jene Karmelitin Mutter Catherine Thomas, die uns von ihrem eige-
nen Lebensweg aus das Ideal des Karmels menschlich nahebringt.

18 Kite Kolkmannund O. Sehliftke greifen in einer packenden Brieffolge aus
gliubiger Schau mit wachem Wirklichkeitsblick all die Sorgen allein-
stehender Miitter auf und geben praktischen Rat, der um so mehr liber-
zeugt, als er mit warmer Anteilnahme erteilt wird.

19 Vgl. Hedwig A. Herrmann. Diese ausgezeichnete, aus Literatur, Statistik
und persdnlicher Umfrage erarbeitete Studie miindet darin, es sei «eine
auBerhiusliche Erwerbstitigkeit aus wirtschaftlicher Not iiberfliissig
zu machen; denjenigen Ehefrauen aber, die aus berechtigten auBler-
wirtschaftlichen Griinden eine Erwerbstitigkeit anstreben, bei der Ge-
staltung der Atbeitsbedingungen weitgehend entgegenzukommen»
(149). — Weitere Belege bei Ziggler, Entscheidungsreche, 315 ff. — Vgl.
auch Kiingolt Heim-Aebli: Reform des Hausfrauenberufes? («Die Schwei-
zerin», Oktober 1958, 19-22). — Die erwerbstitige Mutter («Ehe,
Familie, - Elterntecht». Schriftenreihe des Kath. Familienverbandes
Osterreichs, Wien 1958).

20 Hans Hirschmann, Familie unter dem Kreuz. Kéln 1952, 22. ~ Vgl. auch
Lange in Karrenberg.

2 A, Pitlo, FamRZ (1959), so b.

22 Vgl. Josef Ruffmann, 217 ff.

2 Vgl. Hedwig Thomd. Diese Berichte aus der evang. Missionsarbeit be-
eindrucken nicht nur durch die Zeugnisse fraulicher Arbeit und glau-

. - . - 1
Die Kirche in unserer Zeit

Ein Gesichtspunkt, unter dem die Situation der Kirche
erfallt werden kann, ist die Statistik. So schreibt E. Miiller-
Gangloff: «Von den zwei Milliarden Menschen auf unserem
Erdball, die keine Christen sind, ist ziemlich genau die Haiifte
kommunistisch oder lebt zumindest in einem kommunistisch
regierten Land» (S. 256). Diese Tatsache weckt in uns vor
allem Gefiihle der Trauer und Entriistung iiber die Christen-
verfolgung in jenen Lindern. Sollte sie aber nicht auch ein
Appell an unsere Reflexion sein? «Denn wo immer der Kom-
munismus zur Herrschaft gekommen ist, hat er ein mehr oder
minder umfangtreiches christlich-europiisches Erbe tibernom-
men, sei es in der unmittelbaren Abfolge, sei es iiber ein Zwi-
schenstadium des Kolonialismus» (S. z56).

Warum aber gingen vom Christentum keine Krifte des Widerstandes
gegen den Marxismus aus? Die russisch-orthodoxe Kirche war doch sicher

1 Erster Teil in Nr. 5, 15. Mirz 1959, unter dem Titel: Fragen an die
Kirche».
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auch der Mifibrauch dieses Rechtes, der ja doch die Frau trifft,
gesetzlich faB- und strafbar wird.?

Staatspolitisch besteht Gefahr, aus dem Stimmrecht
einen Mythos zu machen und seine praktische Bedeutung bei
weitem zu iberschitzen. Stimmrecht in Ehren! Aber die
geistige Schwerarbeit geschieht hinter den Kulissen, sei es am
Familientisch,?® sei es in den vorberatenden Kommissionen.??
Dennoch bleibt die Frage des eigentlichen Stimmrechtes als
Frage bestehen. Albert Ziegler

(Sehluss folgt)

bensstarker Hingabe bei den Missionarinnen, sondern auch durch die
Bekenntnisse der einheimischen Frauen selbst (vgl. bes. Julia Sarumpae?:
Die Stellung der Frau im indonesischen Grundgesetz ~ eine parlamen-
tarische Rede, 65-71).

24 Auf evang. Seite bes. Edith Thoma. In schmalem Heftchen ein wahthaft
geistliches Wort zu den Frauen, iiber das man sich freut, nicht zuletzt,
weil es auch den Ordensstand und die Mutter des Hetrn den evang.
Frauen nahezubringen sucht. (Interessant auch die Bemerkungen iiber.
die evang. Pfarrersfrau.) Darin das Kapitel: Die Kitche und die Gleich-
berechtigung der Frau, 58-66. — Auch bei Greeven und Kolkmann-
Schiiffke werden die geistlichen Fragen eingehend besprochen.

Auf kath. Seite haben Eleonore Beck und Gabriele Miller den Frauen ein
hervorragendes Gebetbuch geschenkt, das ihnen hilft, gerade ihren
Alltag zum Gebet zu machen. — Eine wertvolle Hilfe fiir die Frauen-
seelsorge sind die Frauenpredigten Rufmanns; kaum eine Frage, die
nicht, aus guter Kenntnis der Geschléchterpsychologie und reicher .
Apostolatserfahrung erarbeitet, ihre Antwort finde.

Zur Frau als Zeichen des Religidsen vor allem Evdokimoy (149 fI.) mit
cciner bemerkenswerten Deutung des Siindenfalles: «Eve a été tentée en
tant que principe religicux de la nature humaine, c’est dans ce principe
avant tout qu’il fallait blesser I’homme et le corrompre» (153 f.).

% Vgl. daza Helene Thalmann- Antenen: Ist die Schweizer Frau rechtlich
schlechter gestellt als die Frauen anderer Staaten? (Separatdruck aus
«Schweizer Frauenblatt»), Winterthur 1958. «Die in natlirlichen Tat-
sachen begriindete schlechtere Kampfposition der Frau wird durch
politische Rechte offenbar nicht bescitigt » (14). Diese Feststellung, un-
mittelbar zur Arbeits- und Lohnfrage gemacht, gilt allgemein.  Zum
Familienrecht vgl. Ziegler, Entscheidungsrecht, 339 f.

2 So bekannte ein Mann wie Stinderat Piller: Das Schonste wart,*ich
konnte alles mit meiner Frau besprechen (vgl. Nachruf in den «Mein-
radsraben»).

%" Hiet hat sich bekanntlich dic heute selbstverstindliche «Gepflogenheit
eingebiirgert, daB die Frauenverbinde zu allen wesentlichen legisla-
torischen Vorberatungen in sog. Expertenkommissionen beigezogen
werden. Das vetblirgt zwar der Frau keine Rechte, aber doch eine nicht
zu unterschitzende Moglichkeit der EinfluBnahme auf die Gesetz-
gebung» (Thalmann-Antenen, Anm. 25, 20). Vgl. den Prospekt des
Bundes Schweizerischer Frauenvereine.

im Volke verankert. Ihr religits-kultisches Leben war intensiv. Aber hat
sie sich auch mit den sozialen und gesellschaftlichen Problemen befafit
oder hat sie sich damit begniigt, Ergebung in den Willen Gottes zu pre-
digen? Sicher ist die Errichtung der kommunistischen Herrschaft in RuB3-
land ein zu komplexes Phinomen, als dal es mit ein paar Sitzen umrissen
werden kdnnte. Trotzdem scheint es uns die Frage aufzugeben, ob die
liturgische Bewegung und die paraliturgischen Manifestationen wie der
Fatima-Kult ein so solides Bollwerk gegen den Kommunismus sind, wie
manche glauben. Eine Kirche, deren Leben fast ausschlieBlich auf den
Kultus zentriert ist, scheint den Auseinandersetzungen unserer Zeit nicht
gewachsen zu sein. Deshalb ist die russisch-orthodoxe Kirche heute be-
strebt, ausgewihlten Laien eine religiose Bildung zu vermitteln, die sie
zum Apostolat befihigt. Sie hat auch die Moglichkeiten zur religitsen Be-
einflussung erkannt, die der kulturelle Bereich bietet. So bildet sie Jugend-
gruppen, die sich der Wanderung, der Musik und dem Theater hingeben.?

Nach der genannten Statistik gibt es aber neben der Milliarde

Kommunisten noch eine Milliarde Menschen, die wedet Chri-

sten noch Kommunisten sind. Sie wohnen in den unterent-

2 Nach dem Organ des Zentralkomitees det kommunistischen Partei
«Partinaia Jizn», zitiert in «Informations Catholiques Internationales»,
1959, Nr. 9o, 15. 2., S. 16. (Paris 17me, 163, Boulevard Malesherbes.)



wickelten Lindern. Es sind die Menschen, die Hunger leiden,
wihrend wir europiische Christen wohlgenihrt sind.3 Auf
diese unterentwickelten Linder ubt der Kommunismus eine
Anziehungskraft aus. Denn er lehrt sie einen Weg, mit dem
Problem des Hungers fertig zu werden. Wenn wir nichts un-
ternehmen, um diesen Landern zu helfen, «kann morgen die
Hilfte, kdnnen iibermorgen zwei Drittel der Welt kommuni-
stisch sein, ohne daf} ein einziger russischer oder chinesischer
Soldat marschiert» (S. 257). GewiB haben die deutschen Bi-
schofe einen Fastenhirtenbrief erlassen, in dem sie die Katho-
liken auffordern, eine Entbehrung auf sich zu nehmen, um
den hungernden Vélkern materiell zu helfen. Das ist ein hoff-
nungsvolles Zeichen fiir das erwachende Verantwortungs-
bewuBtsein der Christen. Aber gentigt es? Der katholische
Nationalokonom Fr. Perroux hat ein dreibindiges Werk ge-
schrieben, um seine Einsicht wissenschaftlich zu begriinden,
dafl wir mit dem Problem der unterentwickelten Linder nicht
fertig werden, solange der Kalte Krieg zu immer gréBeren
Riistungsausgaben zwingt, solange die feindlichen Blocke ihre
Wirtschaft nicht koordinieren, um den unterentwickelten
Lindern gemeinsam zu helfen.® Wenn Kar/ L. Heregeg in einem
Atrtikel von «Wort und Wahrheit» die Ansicht vertritt, der
Westen sei imstande, diese Aufgabe allein zu meistern, so
konnen wir in unserem Zusammenhang von dieser Divergenz
absehen und allein das hervorheben, was auch fiir Herczeg
- absolut notwendig ist: Der Westen mul3 ein gemeinsames
Hilfsprogramm aufstellen, das sich auf alle unterentwickelten
Linder erstreckt, und zu dem sowohl die Vereinigten Staaten
wie Europa ihren Beitrag zu leisten haben.’ Uns interessiert
nicht der technische Aspekt dieses Problems, sondern nur die
Frage, inwiefern die Kirche von chesem Problem betroffen
wird.

Die Kirche will in den untetentwickelten Lindern das Evangelium vet-
kiinden. Da aber die Missionare, selbst wenn sie persénlich arm sind, doch
aus den Lindern des reichen Westens kommen, wirkt ihre Verkiindigung
unglaubwiirdig, wenn nicht gar als Versuch einer ideologischen Koloniali-
Sierung, sofern sie nicht auf ein Hilfsprogramm hinweisen kénnen, das
aus dem Wort der Bruderliebe eine Tat macht. Wenn aber der Etfolg der
Missionierung mit der Losung sozialer Probleme von internationalem
Ausmal verkniipft ist, dann muB sich die Kirche zwangslidufig fiir die
Losung dieser Probleme interessieren. Kitchliche Appelle an die GroB-
mut und Opferbereitschaft der christlichen Volker werden aber auf die
Dauer nicht geniigen. Solche Appelle niitzen sich ab. Die Kirche wird also
jene naturrechtlichen Ubetlegungen weitetfilhren miissen, mit denen sie
in den Rundschreiben «Rerum Novarum» und «Quadragesimo Anno»
die Beziehungen zwischen Arbeitgeber und Arbeitnehmer umschrieben
hat. Die katholische Soziallehre muB auch die unterentwickelten Linder
umfassen. Fiir die Ausbildung der Eliten in den katholischen Mittelschulen
wird sich die Frage stellen, ob zur Formung eines christlichen Gewissens
in der zweiten Hilfte des 20. Jahrhunderts gewisse Kenntnisse in den
Wirtschaftswissenschaften nicht ebenso notwendig sind wie Latein und
Griechisch. Auf diese Weise kann die Kirche die Entwicklung jener
Motivationen férdern, die die notwendige psychologische Grundlage fiir
die Verwirklichung des Hilfsprogramms fiir die unterentwickelten Lander
sind. Wiirde diese Aufgabe nicht gesehen, so konnte es sein, daB die Volker
der unterentwickelten Linder der Kirche im 20. Jahrhundert ebenso ver-
loren gehen wie die Arbeitermassen im 19. Jahrhundert.

Die Missionsaufgabe der Kirche wird aber noch durch ein politisches
Problem erschwert. Das ersicht man am leichtesten aus dem Zeugnis einer
amerikanischen Missionsschwester von den Tochtern des hl Paulus:
«Die Japaner sind iiberzeugt, da Tausende von Menschen an den Folgen
der amerikanischen Atombombenexperimente gestorben sind. Das fithrt
zu Reaktionen gegeniiber den Missionaren. (...) Es ist schwierig gewor-
den, die Propaganda und die Versprechungen der Kommunisten zu be-

3 Buropa und Nordamerika verzehren 3; der Nahrungsmittelproduktion
der Welt. Die tigliche Nahrung der Hilfte der Menschheit bctragt
weniger als 2200 Kalotien; eine halbe Milliarde hat tiglich weniger als
30 gr, tierisches Eiweil3. Cf'. Fritz Baade, Welternihrungswirtschaft.

% Frangois Perroux, «La Coexistence Pacifique», 3 Binde. Paris, Presses
Universitaires de France, 1958.

8 K. L. Hetczeg, «Das Armenhaus der Welt», in «Wortt und Wahrheit»,
Februar 1959, S. 97-111.

kimpfen. Sie fiihren keine atomaten Expetimente im Pazifik durch und
verstehen es, diese Tatsache bei den Japanern zu ihren Gunsten auszu-
werten. »® Wenn es also vom Standpunkt der Missionen aus wiinschens-
wert wire, dall auf solche atomare Experimente verzichtet wiitde, so kann
die Kirche doch nicht dagegen Stellung bezichen, da sie ein notwendiges
Mittel zum Schutze der Freiheit des Westens zu sein scheinen.

Auf einer rein religiosen Ebene scheint jenes Problem zu
liegen, auf das Fr. Heer hinweist, die Tatsache niamlich, «daB
heute etwa acht groBe Weltreligionen einander gegeniiber-
stechen »(S. 27). Wenn er meint, es miissen neue Wege der
Auseinandersetzung beschritten werden, so kénnte diese For-
derung insofern einen Sinn haben, als die Entwicklung tat-
sichlich anders verlaufen ist, als man gerechnet hatte. «Meinte
man vielleicht vor 30 Jahren, daB man ,das Knistetn im Ge-
bilk des Heidentums® horen kénne und es nur eine Frage der
Zeit sei, bis auch die morschen Hochreligionen zusammen-
brechen, so ist eher das Gegenteil eingetreten ».7 Das gilt sicher
nicht nur vom Hinayana-Buddhismus, sondern auch vom Is-
lam. Denn beide sind dazu iibergegangen, Missionszentren
in den westeuropiischen Lindern zu errichten. Wihrend aber
die europiischen Staaten so wenig mit einem bedeutsamen
EinfluB dieser Missionszentren rechnen, daB sie dieselben

tuhig gewihren lassen konnen, gehen die Regierungen asiati-
.scher Staaten wie Indien, Indonesien dazu tiber, die Titigkeit

der christlichen Missionen einzuschrinken und zu behindern.
Da sie aber die technischen Hilfskrifte aus dem Westen zu-
lassen, miissen die antimissionarischen MaBnahmen wohl da-
mit erklirt werden, daf} die Regierungen die christliche Mis-
sion als kulturelle Uberfremdung empfinden. Hieraus muf}
man wohl schlieBen, daB der erkenntnismaBig klar erfaBte
Unterschied zwischen Christentum und abendlindischer Kul-
tur in der christlichen Missionstitigkeit noch nicht zur vollen
Auswirkung gekommen ist. Aber Namen aus der Missions-
geschichte wie de Nobili, Ricci, Lebbe zeigen doch, daB die
katholische Kirche um einen Weg der Begegnung mit den
Hochreligionen weil}, der fiir diese nicht verletzend ist, da er
die von ihrer Religion visierten Werte bejahen und die von
ihnen entwickelten Kulturformen iibernehmen kann.

Was den Erfolg der Akkomodation am meisten behindert,
ist die Aufspaltung der Christenheit in verschiedene Kon-
fessionen. Doch denken wir wohl kaum daran, daB diese
Spaltung auch fiir den Juden das groBe Argerms ist. Und doch
ist A. Rosenbérg tberzeugt, dafl der Jude die “Frage stellt:
«Warum hat sie (die Kizche) jahrhundertelang nichts Ent-
scheidendes, Ernsthaftes unternommen, diese Spaltung des
Kirchenleibes in verschiedene einander sogar mit dem Schwert
bekimpfende Teile wieder aufzuheben» (S. 253)?

Man kénnte vielleicht darauf hinweisen, daB diese Frage
auf einer unexakten Voraussetzung beruht. Denn selbst nach
dem Einigungsversuch von Ferrara-Florenz im 15. Jahthun-
dert hat Rom Schritte unternommen, die in seiner Perspektive
ernsthaft und entscheidend waren. Zum Trienter Konzil waren
die protestantischen Reichsstinde ecingeladen. Bei det Vor-
bereitung des Vatikanischen Konzils hat man die Frage sorg-
filtig gepriift, wer zum Konzil einzuladen sei. GewiBl kam
man zur Ansicht, daB} die Protestanten nicht zum Konzil ein-
geladen werden kénnen. Aber man war doch bereit, sie durch
ein eigenes pipstliches Schreiben nach Rom einzuladen, wo
sie die Méglichkeit haben sollten, aullerhalb des Konzils ihre
Ansichten miindlich und schriftlich darzulegen und mit katho-
lischen Vertretern, die das Konzil dafiir bestimmt, die Diffe-
renzpunkte zu diskutieren.® Die nicht-unierten orientalischen
Bischofe wurden zum Konzil eingeladen, wobei allerdings
vorausgesetzt war, dall sie zuerst zur Finheit der rdmisch-

¢ Zitiert nach «Informations C. I.», 1959, Nt. 9o, S. 14.

7 Herwig Wagner, «Europa — Buddhistisches Missionsland?» in «All-
gemeine Missionsnachrichten», Hamburg, 1958, H. 5, S. 74.

8 Th. Granderath, «Geschichte des Vatikanischen Konzils», Bd. I,
S.127f.
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katholischen Kirche zuriickkehren und erst dann am Konzil
teilnehmen. Diese Einladungen blieben ohne jeden Erfolg.
In der Riickschau iiberrascht das keineswegs. Denn heute
wissen wir, dafl die Wiedetvereinigung der Christen nicht
nur ein dogmatisches, sondern auch ein psychologisches Pro-
blem ist. Bevor man die Differenzpunkte besprechen kann,
mufl man so weit gekommen sein, den andern so zu schen,
wie er sich selber sieht. Das ist nur moéglich, wenn man mit-
einander ins Gesprich kommt. Solange der Dialog abgelehnt
wird, solange werden sich die Konfessionen immer weiter
auseinanderleben. Deshalb haben die «Informations Catho-
liques Internationales» in ihrem Artikel iiber das kommende
Okumenische Konzil sicher recht, wenn sie den entscheiden-
den Punkt der Bestrebungen um die Wiedervereinigung darin
sehen, daB es zu positiven Beziehungen zwischen Rom und
dem Weltrat der Kirchen kommt.®

Ein anderes Moment der Situation der Kirche in unserer Zeit wird
merkwiirdigerweise von keinem einzigen Autor des Buches «Kritik an
der Kirche» erwihnt. Wir meinen die Raschheit und Universalitit der
Information. Was das praktisch heiBt, wird klar, wenn wir uns an das Vor-
gehen des Bischofs von Prato in Italien erinnern oder an die SchlieBung
von protestantischen Schulen oder Kirchen in Spanien. Der seelsorgliche
Eifer des Bischofs mag noch so lauter, seine MaBnahme auf lokaler Ebene
noch so gerechtfertigt gewesen sein, so ist der Schaden fiir die Kirche
doch grofer gewesen als der Nutzen. Denn wenn ein Wort oder eine
MafBnahme eines Bischofs das Empfinden des heutigen Menschen vetletzt,
so kann auf Grund des heutigen Informationsapparates sofort an die Welt-
meinung appelliert werden. Diese Riicksicht auf die gewaltige Wirkung
der Information darf nun nicht als Einladung zum Konformismus mif3-
verstanden werden, Die Treue zum Evangelium wird die Kirche immer
wieder dazu fithren, gegen Entartungen des Zeitgeistes Stellung zu neh-
men. Aber selbst in diesem Fall miissen MaBnahmen und Verlautbarungen
mit solcher Umsicht vorbereitet werden, daB sie auch von nicht-katho-
lischen «Menschen guten Willens» verstanden werden kénnen. Sonst
entstehen psychologische Mauern, die aus dem Wirkungsbereich der
Kirche immer mehr ein Ghetto machen.

Auf der Ebene der Kirche in Deutschland wird ein Kontrast

¢ «Informations C.I.», 1959, Nr. 9o, S. z5.
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so einhellig von den verschiedenen Autoren hervorgehoben,
daf} schon diese Konvergenz im Urteil die Annahme nahelegt,
es werde ein wirklicher Sachverhalt getroffen. Der Kontrast
liegt darin, daB das Ansehen der Kirche wachse, die Bindung
an die Kirche abetr abnehme. Hierin liegt sicher auch der sach-
lichste Grund fiir eine Reflexion iiber die Kirche. Denn ange-
sichts dieses Kontrastes sagt sich jedermann, daf} irgendetwas
nicht stimmt. Geben wir also eine kleine Probe von der Kon-
vergenz der Autoren:

«Mir scheint, der (katholische franzdsische) Bischof hat
mit gutem Recht bemerkt, wie sehr 6ffentlicher EinfluB und
offentliches Ansehen der Kirche bei uns zugenommen haben. ...
Und er konnte sich einfach nicht vorstellen, daf} all dies eben
nicht das Ergebnis einer umfassenden religiésen Erneuerung,
einer inneren Wandlung des deutschen Volkes sein sollte»
(S. 112). — «Thr Sffentliches Ansehen stieg, obwohl die reli-
gitse Praxis seit 1950 zuriickgeht» (S. 114, H. Th. Risse).

«Eine hiufig gehérte Klage besagt, daBl es heute zwar cin
starkes Interesse an allgemein-religiosen Fragen gibt, die Bin-
dung an die Kirche aber doch eher ab- als zunimmt» (S 153,
U. Schmidhiuser).

Ist das Fehlen an demokratischem Staatsverstindnis nicht
einer der Griinde, «warum dem Gewinn an gesellschaftlichem
Ansehen der Kirche seit 1945 leider so wenig Zuwendung
zu ihrer Verkiindigung entspricht ...»? (S. 265, A. Arndt).10

«Organisatorischer Aufwand und Offentlichkeitsanspruch
verhalten sich umgekehrt proportional zu missionarischer

Potenz» (S. 146, H. J. Schultz).

Worin sehen nun die Autoten die Griinde fiir die Entfrem-
dung gegeniiber der Kirche? Wenn wir aus der relativen Hiu-
figkeit, mit der in unseren Lesenotizen gewisse Griinde bei
den verschiedensten Autoren wiederkehren, einen SchiuB zie-
hen diirfen, so stehen Verkiindigung und Amt im Vordergrund.

M. Brindle

10 Dieses Urteil eines protestantischen Autors diirfee fiir den katholischen
Volkerteil Deutschlands keine Berechtigung haben.
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DAS NATURRECHT

Handbuch der Rechts-, Gesellschafis-, Staats- und Wirtschaftsethik von
Univ.-Prof, DDDDr. Johannes Messner
3. neubearbeitete und wesentlich erweiterte Auflage,
Leinen, sfr. 53.—
Uebersetzt in vier Weltsprachen
«Es ist wirklich kein Schlagwort, wenn man sagt, das vBu:h ersetzt eine
Biicherei.»
Dr. H. Sacher, . Hercusgeber des Stoatslexikons der Gorres--GeseIls:haft
«. .. noch besser, noch aktuellars :
Univ.-Prof. Dr. Adolf Weber, Miinchen, Uber die Mevaufiage

«Man findet in der Literatur aller Sprachen keinen so klar und logisch
durchgearbeiteten und mit Kenninis der modernen Fragestellung so aus-
gestatteten Traktat, wie ihn Messner hier vorlegt. Das Werk ist in der
Tat das bedeutends?e Standardwerk auf dem Gebiet der Gesellschafts-
lehre.»

Freiburger Zeitschrift fir Philosophie und Theologie (Univ.-Prof. A. F. Utz)
TYROLIA-VERLAG INNSBRUCK -WIEN - MUNCHEN

1206 Seiten,
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