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KOMMENTARE

Louis de Wohl

Am 2. Juni 1961 wurde der Romanschriftsteller Louis de Wohl
.ganz unerwartet ins ewige Leben abberufen. Dies ist fiir alle,
die ihn kannten und liebten, aufs schmetzlichste bestiirzend.
Wit alle sind einsam. Wir wissen dies. Wenn aber einer durch
seine Seinsweise hinausgehoben war und prigend durch das
Leben ging, ist et es in besonderem Masse. Denn nichts macht
einsamer als Ruhm, weil dieser letztlich nichts anderes ist als
der Inbegriff von MiBverstindnissen, die sich um einen Namen
sammeln. Doch stehen sie um den Namen, nicht um das Werk
dessen, der sich um sein Werden miihte.

Louis de Wohl war in aller Welt beriihmt. Aber er war nicht
einsam. Er hatte Freunde iiberall. Denn seine wirkliche Grofle
beruhte nicht ausschlieBlich in seinem schriftstellerischen Kén-
nen und geistigen Wissen, sondern wesentlich in seinem So-
und nicht Anders-Sein. Seine menschliche Wirkfihigkeit
strdmte aus sittlichen, religidsen Kraftquellen.

Schon in seiner Jugend hatten ihm seine vorziigliche Schulbildung, seine
Studien, seine mannigfaltigen Begabungen, die Lebhaftigkeit seines Gei-
stes, die Differenziertheit seines Wesens, sein Humot, seine Kontaktfihig-
keit und Menschenzugewandtheit alle Tiiren geoffnet fiir reiche Moglich-
keiten der Lebensmeisterung und Lebensfithrung.

Louis de Wohl wurde am 24. Januar 1903 in Betlin geboren als Sohn eines

Minenbesitzers und Diplomaten. Bereits in den zwanziger Jahren erschie-
nen seine ersten Biicher = Unterhaltungs- und Kriminalromane —, deren
finanzielle Ergebnisse ihm seine Reisen auf den afrikanischen Kontinent,
in die Tiirkei, nach Indien und Ceylon ermdglichten. Spéter suchte Louis
de Wohl die groBen Stidte Ametikas auf, kehrte nach Berlin zuriick, ver-
faBte Filmdrehbiicher fiir die UFA, schrieb erfolgreiche Theaterstiicke
und befafite sich nebenbei, als Hobby, mit astrologischen Studien. Durch
scine Reisen und seine Titigkeit kam er stindig in Kontakt mit neuen, in-
teressanten und begabten Menschen. Eine in ihrer Art einmalige, einen
ganzen Einsatz fordernde Leistung vollbrachte Louis de Wohl wihrend
des Zweiten Weltkrieges in England, als er vom englischen Kriegskabi-
nett als Berater fiir psychologische Kriegsfithrung zugezogen wurde, um
mitzuarbeiten am zu erringenden Sieg iiber die Diktaturmichte. Durch
diese wichtige Aufgabe lernte «Captain de Wohl» die fiihrenden Minner
Englands kennen, wie Sir Winston Churchill, Lord Halifax usw., kam er
in Kontakt mit den héchsten Stellen von Armee und Marine. Er erwarb
die englische Staatshiirgerschaft und gleichzeitig seine hervorragenden
Kenntnisse der englischen Sprache, sodal} er seine spiteren Romane in
englischer Sprache zu schreiben vermochte. Ein fiir seine Wesensentfal-
tung und fiir sein nachheriges Schaffen bedeutsames Ereignis wat sein
Zuriickfinden zum katholischen Glauben, nachdem et sich viele Jahre vor-
her mit allen groBen Weltreligionen etnsthaft und eingehend befaBt hatte.
Louis de Wohl war nicht Konvertit, wie irrigerweise immer wieder gesagt
und geschrieben wird. Er stammte aus einer seit Generationen stets katho-
lisch gewesenen ungarischen Adelsfamilie.

Mit diesem einschneidenden Erlebnis begann zur groBen Uberraschung
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seiner Leserschaft, die ihn bisher als witzigen und befihigten Roman-
schriftsteller gekannt hatte, eine neue Periode seines Schaffens.
Sein Vermdgen, politisch zu denken, sein erstaunliches Gedichtnis, seine
Konzentrationsfihigkeit, seine geistige Auseinandersetzung mit den bren-
nenden Fragen der heutigen Menschheit, seine intensive Lebensteilhabe
an_unserer jetzigen Wirklichkeit befihigten ihn, historisches Quellen-
material rasch zu verarbeiten und die Ergebnisse mit einer spannungsrei-
_ chen, romanhaften Handlung zu verbinden. So entstanden seine auf hi-
" storischer Wahrheit beruhenden Hclhgengeschlchten, eine Art moderner
Hagiographie.

Es gibt Dichter, die mit Tiefsinn und Hintergriindigkeit be-
lastete Spr.achschopfungen hervorbringen und der Sprachc
das AuBerste zumuten. Louis dé Wohl vermochte mit ein-
fachen, klaren Worten, in knappster Formulierung, in einer
kunstvoll verschlungenen Handlung, dutch dramatische
Spannung und scharf akzentuierte Dialoge geschichtliche Ver-
gangenheit zeitnah und lebensrichtig heraufzubeschwéren, so-
daB sie erregend aktuell anmutet. «Fiit den Historiker sind
geschichtliche Geschehnisse als Parallelen zur gegenwirtigen
Zeit stets erkennbar. Auf einen einfachen Nenner gebracht,
sind alle historischen Ereignisse im Tiefsten ein Kampf zwi-
schen Gut und Bose », sagte Louis de Wohl vor etwa zwet
Jahren zu mir.

Er glaubte vor allem an d1e menschliche Wandlungsfa—
higkeit und - an das Wunder, und daB es auch in unserer
angeblich mirchen- und Wunderlosen Zeit moglich und wir-
kend sei.

Vielleicht rithrt die Wirkkraft der historischen Romane von
Louis de Wohl vor allem daher, daB er das Leben in seinen
Werken niemals und in keiner Weise romantisierte, daB er
vielmehr die Menschen, so wie sie sind, die Guten, die
Bosen, die Dummen, die Gescheiten, die Gutlgen Stolzen
Einsatzfihigen, Sclbstsuchtlgcn in ihter Bewihrung und in
ihrem Versagen wie Holzschnittfiguren zeichnete, dafl er™uns
aber gleichzeitig deutlich zu machen verstand, wie sehr auch
wir Heutigen, nicht nur die Damaligen, das Reich der Waht-
heit verhindern durch unsere Torheiten, durch unser Zuriick-
fallen, unser Ungeniigen, und daB wir letztlich, heute wie da-
mals, immer wieder von den Wirkungen zehren und leben, die
vom Sein und Tun Einzelner, Herausgehobener, Gottesge-
prigter ausgehen.

Tag fir Tag, Stunde fiir Stunde wuchs sein Werk. Denn er
war unermiidlich. Er hat in seinem Leben iiber 5o Biicher
geschrieben, In einem beinahe heiligen Eifer, gleichzeitig aber
auch in einer ruhigen, unbeirrbaren Behaglichkeit war er sei-
nen inneren Befehlen getreu. Er war wie die Natur, die mit
dem Kleinen und Wenigen beginnt, um still und ruhig den
weiten Weg zur Fiille, zum UberfluB zu gehen. Sein Leben und
Schaffen war ein fortwihrendes, nie aufhdrendes Bemiihen,
um vom guten zum besseren Gelingen zu kommen.

Louis de Wohl folgte, ohne sich um Zustimmung oder Ableh-
nung zu kiimmern, seinen eigenen Gesetzen in einer wunder-
baren Unbeirrtheit. Er arbeitete, weil er mullte — nicht um
Kiinstler zu sein, nicht um berithmt zu werden, sondern um ein
Werk zu schaffen — ein Werk zur Ehre Gottes. Denn dies vor
allem war sein Anliegen: Bekenntnis fiir Christus und seine
heilige katholische Kirche. Dieser Aufgabe widmete er sich mit
einer hingebenden und groBartigen AusschlieBlichkeit. Et lei-
stete sie mit denjenigen Gaben, die ihm zur Verfiigung stan-
den: Mit seiner Befihigung zu schreiben, mit seinem schatfen
Verstand, seinem Witz, seiner sprithenden Lebendigkeit, all
seiner Giite. Er war ein Grand Seigneur des Herzens -
ein Ambassadeur des Herrgotts.

Im allgemeinen ist die Begegnung mit einem iiber das MittelmaBl Hinaus-
ragenden anstrengend. Denn blofle Bewunderung geniigt ja nicht. Er for-
dert unbewuBt aus der besonderen Disposition seiner Fahigkeiten natiir-
lich nicht Gleichwertigkeit odet Gleichartigkeit, aber irgendwie Anspriiche,
denen et dann aus der Fiille und dem Reichtum seines Wesens so herrlich
entsprechen kann. Die Begegnung mit einem Uberlegenen ist meist auch
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unbequem. Man wird zu sehr genétigt, die eigenen, engen Grenzen zu et-
kennen. Zudem ist es gewOhnlich nicht leicht, auf das liebenswiitdige
Spiel einzugehen, mit welchem ein bedeutendetr Mensch versucht, die ei-

“gene Uberlegenheit nicht allzu deutlich zu machen. Und gerade diese Form

der Giite ist dann manchmal belastend fiir die anderen, weil er selbst, ganz
in der Mitte des eigenen Lebens- und Wirkensraumes stehend und von
hier aus leistend und arbeitend, dessen nicht stindig gewahr ist, da ja die
eigene Uberlegenheit fiir ihn selbst tigliches Gewohntsein und somit
selbstverstindlich ist.

Im Kontakt mit Louis de Wohl, im Gesptich mit ihm wurde
all dies gegenstandslos. In seiner Nihe fiihlte man sich gliick-
lich, kleiner und geringer zu sein als er. Unerwartet und iiberra-
schend war vor allem die Tatsache, dafl er immer Zeit hatte
fiir andere, wenn sie ein ernsthaftes Anliegen hatten, ein reli-
gioses Problem nicht allein zu bewiltigen vermochten. In
unseren Tagen des Hetzens und Hastens verfiigte er souverin
iber diesen kostbaten Wert — die Zeit — und schenkte sie
dem andern in unbeschrinktem MaQe.

Obschon er ungewohnlich witzig und schlagfertig war, be-
diente er sich niemals des Spottes. «Spottisch sein ist ein
Mangel an Liebe», sagte er gesprichsweise einmal zu mir.

Bewegend war immer wieder von neuem, wie sehr Louis de
Wohl sich zu freuen verstand iiber jede Kleinigkeit. Sein gan-
zes Wesen strahlte Freude aus, Freude an der Schopfung, an
ihrer verschwenderischen Fiille und Herrlichkeit. Er lebte und
arbeitete aus einer hinreilenden Hochgesinntheit heraus, aus
einer Zustimmung zur Welt im Ganzen, die nichts mit
blofem Optimismus zu tun hat, sondern auch unter Kimpfen
und Leid geleistet werden kann. Denn auch im Leben von
Louis de Wohl gab es Kimpfe, Enttiuschungen und Leid.
Seine Lebensfreudigkeit, seine Daseinsgliubigkeit haben ihn -
jedoch immer wieder «ja» sagen lassen zu allem Geschehen,
ihn zu Heiterkeit, Gelassenheit und zu einer freudigen Zu-
stimmung gefiihrt.

Et fiihlte sich verpflichtend aufgerufen zum Apostolat Nie-
mals war seine Freude grofler, als wenn er Werkzeug sein
durfte, um einen Menschen zuriickzufiihren zum Glauben. Und
nur aus diesem Aufgerufensein 148t sich sein leidenschaftlicher
Arbeitswille erkliren, sein zihes Ausharren, seine Kompromil3-
Abgeneigtheit, nur so 1iBt sich der Mut deuten, der nétig ist,
um in unserer heillosen und verwirrten Zeit immer und iiberall,
im Leben und im Werk, fiir Gott und die von Christus ge-
griindete Kirche einzustehen, wie Louis de Wohl dies getan

“hat.

Im August dieses Jahres wird seine von ihm verfaBte «Kirchengeschichte »
erscheinen, nicht in trockener Lehrhaftigkeit, sondern als' erregende
Schilderung der sich iiber 2000 Jahre erstreckenden Geschehnisse. Kurz
vor seinem Tod beendete er noch seinen Roman iiber «Konig David»,
der vermutlich im Herbst gedruckt werden wird. Diesem Buch schenkte
er seine letzten Krifte.

Untethalb der Tiirme der Hofkirche in Luzern hat er seine 1rdlschc Ruhe-
stiitte gefunden, in dieser an einem der schénsten Schweizerseen gelegenen
Stadt, wo er vor drei Jahren mit seiner von ihm so sehr geliebten Frau

- Ruth Magdalene sein Heim ecinrichtete. «Hier mdchte ich gerne alt wer-

den, wenn es dem Herrgott recht ist», schrieb er mir am 27. Dezember
1957. Gottes Pline waren andere. -
Wir jedoch, die wir ihn kannten und liebten, danken Louis de Wohl mit
unseren Gebeten fiir alles von ihm Empfangene. Er wird weiterleben in
unseren Herzen und in seinem Werk.

Elsi S fbi;zdler

Was hilt der Deutsche von Religion
und Politik ?

Um ihre Leser auf den Staatsbesuch des deutschen Bundespra-
sidenten vorzubereiten, ver6ffentlicht die katholische Pariser”
Tageszeitung «La Croix» eine Reihe Kurzartikel iiber die
Deutschen von heute. Auch hier wird der Wandel in unserem
Denken sichtbar. Wihtend noch vor zehn Jahren eine solche



«Vorstellung » teils aus geschichtlichen Reminiszenzen, teils
aus geistvollen Beschreibungen des deutschen Charakters be-
standen hitte, dutch die man die Franzosen selbst besser ken-
nengelernt hitte als die Deutschen, sind die heutigen Artikel
knappe, auf statistische Ethebungen sich griindende Analysen,

ein wahrer Triumph des soziologischen Denkens, der niichter- -

nen Sachlichkeit. Auch das hat natiitlich seine Einseitigkeit —
zur Uberwindung alter Ressentiments ist es aber ein guter Aus-
gangspunkt,

 Aus der zweiten dieser Analysen - sie befaBit sich mit.der Ein-
stellung des Deutschen zu Religion und Politik — geben wir die
folgenden Angaben wieder. Sie bestitigen statistisch, was Bun-
desanwalt Grde vom Geistigen her als der Deutschen Grund-
fehler aufzeigte (siche «Orientierung» Nr. 11, S. 121 f.).

» Aus einer Umfrage bei den Erwachsenen ergibt sich, daf3
78 von 100 angcben an Gott zu glaubed, und weitere. 10 %,
fiigen hinzu «ja, aber nicht im Sinn der Kirche». '

Nur 6 von 100 erkliren sich als ungliubig; die restlichen 6 9,
verweigern die Antwort. Ein Drittel der Westdeutschen geht
in die Kirche. Es handelt sich dabei vorwiegend um Katholiken
(die annihernd die Hilfte der Bevolkerung ausmachen). Sie
besuchen den Gottesdienst drei- bis viermal hiufiger als die
Protestanten (die keine Verpflichtung zum Besuch der Kirche
kennen).

Nebenbei: Ein Drittel von allen glaubt an eine Verknupfung
ihres Schicksals mit den Sternen!

» Die junge Generation (geboren zwischen 1934 und
1944) weifs nur wenig oder gar nichts vom Krieg und von der
Vorkriegszeit, manchmal auch kaum etwas von der unmittel-
baren Nachkriegszeit. Ist-diese junge Generation, die von El-
tern erzogen wurde, welche durch schmerzliche Erfahrungen
gegangen sind (55 9, der heutigen Deutschen haben Kriegs-
dienst geleistet und 35 9%, waren Kriegsgefangene), zu einem
restlosen Einsatz, auch des Lebens, bereit — und wofiir? Auf

diese Frage haben 13 9, bejahend geantwortet «fiir das Vater-.

land », nur 7 % fiir die menschliche Freiheit.

Bei den Studenten liegt der Prozentsatz viel héher: 8o %, hal-
ten es in gewissen Fillen fiir notwendig, auch das AuBerste zu
wagen. Freiheit und Menschenwiirde stehen mit 35 9%, an der
Spitze der Beweggriinde.

» Nach dieser Zihlung scheint der Nationalismus im all-
gemeinen recht gering; aber Deutschland ist heute geteilt und
war nur 75 Jahre ein einheitlicher Staat. Immerhin antworteten
von den Erwachsenen auf die Frage der wichtigsten Aufgabe,
mit der sich Deutschland befassen miisse, im Jahte 1960 46 9,
mit «die Wiedervereinigung »; im Jahte 1961 gaben nur 35 %
diese Antwort und die Berlinfrage geht im gleichen Zeitraum
von 15 %, auf 3 %, zuriick. Sie figuriert weit hinter der Ver-
besserung des Lebensstandards, dem Frieden und den kom-
menden Wahlen. :

Mangelndes politisches Interesse.

Man sagt, der Deutsche sei kein «politisches Lebewesen ».
Immethin, zur Wahl aufgerufen, beteiligen sich an einer sol-
chen 70 bis 80 %,. Die Stimmenzahl der CDU stieg stindig im
Lauf der Jahre: 31 9% 1949, 45 % 1953-und 50,2 %, 1957 gegen
29,2 %, 28,8 % und 31,8 9, fiir die Sozialdemokratie.

Der Deutsche kiitmmert sich- im iibrigen aber wenig um die
Politik und nur ¢ %, der Befragten hitten es gern, wenn ihr
Sohn Politiker wiirde.

» Auf die Frage nach ihrem persénlichen Interesse am Bffent-
lichen Leben ergaben sich folgende Antworten:
Interessierte 27 %;

ohne besonderes Interesse 41 % ;
gar nicht interessiert 32 %,. -

Besonders deutlich zeigt sich die Nichtinteressiertheit bei den
Frauen: nur 11 von 100 haben sich positiv gedullert!

Liegt hier ein Erziehungsproblem vor? Vielleicht, denn auf
Bundesebene gibt es keinen Erziechungsminister, da die Ez-
ziehung Sache der Linder ist, die iiber ihre Rechte eifersiichtig
wachen.

» Schulwesen:* 869, der Westdeutschen besuchen nur die
Primarschule; bloB 4 9% kommen bis zum Bakkalaureat und
1,5 % besuchen die Universitit oder héhere Schulen, was den
heutigen Bediirfnissen kaum entsprechen dirfte.

In Fragen des &ffentlichen Lebens schlecht ausgebildet, ver-
hielten sich die Deutschen der Nazidiktatur gegeniiber passiv,
wie auch gegeniiber ihren Vetbrechen, die sie tibrigens bis
1945 nur schlecht kannten, woraus sich auch heute ihre Zwei-
fel in dieser Frage erkliren.

Eichmann und der Antisemitismus

Auf die Frage: «Hitte man Widerstand leisten miissen,  wenn
man von diesen Verbrechen gewuBt hiitte ?», antworteten 41 9%
mit ja, 36 %, mit nein, die andern wissen keine Antwort, sie’
glauben aber nicht, daf3 die Nazi in Deutschland wieder: Ein-
fluB gewinnen konnten (68 %, gegen 5 9%, der Antworten) und
sie glauben auch nicht, daB es zur Zeit noch Nazi gibt (58 %,
gegen 19 %)

Unter dem Eindruck des Eichmannprozesses antworten auf
die Frage: «Soll man die aktiven Antisemiten der Nazizeit

~verfolgen?» 78 %, mit ja.

Die Todesstrafe ist zwar seit dem Krieg in Deutschland abge-
schafft; trotzdem aber wiirden sie 35 %, fir Eichmann befiit-
worten. ’ .

* Das harte Urteil in der Schulfrage beruht, wie man sieht, zum Teil auf
ciner Nichtbeachtung des ganz anders aufgcbauten Schulwesens in
Deutschland, das der Verfasser nicht zu kennen scheint.

Teenagers auf den Philippinen -

Wo findet man heute die philippinische Jugend?

«In der Bar», antwortete kiirzlich eine philippinische Schulzei-
tung aus Manila. «Sie trinkt!» Ein hartes Urteil! Aber es ist
wahr. Freilich, was sie trinkt, sind die Standardgetrinke: Co-
ca Cola und Orangensaft.

Wer die Philippinen vor zwanzig, ja vor zehn Jahren erlebt hat,
dem wird hier erneut klar, daB der Lebensstil des philippini-.
schen Jugendlichen sich radikal geindert hat, Die Weltan-
schauung des Teenagers 1961 ist eine andere als die der letzten
fiinfzig Jahre. Verflogen sind die Zeiten,da die philippinische
Jugend nach dem Angelusliuten im Hause sein muBte. Es
klingt wie ein Mirchen aus alten Tagen. Noch beim Morgen-
grauen ist heute die « Hoflnung des Vaterlandes » itberall anzu-
treffen, nur nicht zu Hause.

Der philippinische Teenager ist der nur allzu offenherzige
Spiegel einer Nation, die in den Geburtswehen ihrer Selbstbe-
sinnung liegt. Sie bemiiht sich, zur glelchen Zeit ganz vet-
schiedene Kulturen zu assimilieren.

Neu strdmt herein das amerikanische Denken mit seinem Ge-
fiihl fiir Unabhingigkeit und Selbstverantwortung;
gleichzeitig aber wichst doch auch das BewuBtsein, da3 die -
alte, bodenstindige, spamsche Kultur nicht vernachlissigt wer-
den datf.

» Film und Radio uben den stirksten Einfluf} auf die phil-
ippinische Jugend aus, einen weit groBeren als in andern Lin-
dern, weil hier die iibrigen kulturellen und freizeitgestaltenden
Mittel der westlichen Linder unbekannt sind. In Europa be-
schiftigen sich die Jungen und Midchen mit allen moglichen
Sportarten, die ihnen Friihling, Sommer, Herbst und Winter
bieten. Sie kdnnen Opern, Schauspiele und sonstige Auffith-
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rungen besuchen. Jugendherbergen laden zum Wandern ein.
Das alles gibt es auf den Philippinen nicht und dieses Vakuum
.erklirt die Ubermacht von Film und Radio. So wechselt die
Mode der jungen Leute iiber Nacht mit dem Wechsel eines
Films. Als Elwis Presley Star Nummer Eins war, zog jeder
Philippino-Boy hiifteschwingend, gitarrezupfend und mit Ko-
teletten behangen dutch die StraBen.

Die Midchen sind erstaunlicherweise fiir filmische Moden we-
niger anfillig. Freilich ahmen auch von ihnen viele die charak-

. teristischen Manieren zum Beispiel einet Audrey Hepburn
oder Sandra Dee nach.

Die Filme sind wie auch die Biicher und Zeitschriften, ja jede
Art von Publikationen amerikanisch geprigt. Mit Neid
schaut der philippinische Teenager auf seinen amerikanischen
Altersgenossen, der sich bereits in seiner Schiiler- und Stu-
dentenzeit wirtschaftlicher Unabhingigkeit erfreut. Er kann
sich ja durch so «wunderbare Gelegenheiten» wie «Baby sit-
ting » in den Ferien Geld verdienen. Auf den Philippinen gibt
es solche Verdienstmoglichkeiten fiir einen Studenten nicht.
Bereits die Berufstitigen, die im Existenzkampf stehen, finden
nicht geniigend Arbeit. So muf} er damit auskommen, was ihm
die Eltern geben. Das betont wiederum seine stirkere Abhin-
gigkeit von den Eltern.

» Die Musik ist die Leidenschaft der Philippinos. Auch die
Jugend ist fiir alles begeistert, was nach Musik «riecht».
Kommt ein Auslinder zu den Philippinen, ist er fasziniert von
dem angeborenen Sinn fiir Rhythmus, den die Menschen hier
besitzen. Freilich muB3 das noch in die richtigen Bahnen ge-
lenkt werden. Denn was die Philippinos von klein auf hérten,
war die europiisch-amerikanische Schlagermusik. So ist es ver-
stindlich, daB der junge Philippino davon triumt, den be-
riilhmten Schlagersingern wie Frank Sinatra, Johnny Mathis,
Neil Sedaka usw. es gleich zu tun.

Augenblicklich ist die «Student Canteen» das berithmteste
Radio- und Televisionsstudio auf den Philippinen. Es strahlt
seine Sendungen iiber die ganze Inselwelt. Man hort hier die
jungsten Singertalente der Studenten, die groBtenteils ihre
Vorlesungen schwinzen, um an Studiosendungen teilnehmen
zu kénnen. Typischerweise haben die Singer den grdften Er-
folg, die am verbliiffendsten die bekannten amerikanischen
Singer imitieren. Hin und wieder gewinnt aber auch ein Sin-
ger mit einem echt philippinischen «kundiman» einen Preis.

» Tanzen und Feiern entspricht dem angeborenen Gefiihl
fiir Musik und Rhythmus. Auch hier gleicht die philippinische
Party mehr und mehr dem amerikanischen Vorbild. Das Tan-
zen nimmt einen immer groBeren Raum des Abendprogramms
ein. Freilich ist der philippinische Teenager auf dem Tanzbo-
den viel mehr zu Hause als sein amerikanischer Freund, ganz

UBER DIE PHILOSOPHIE

Philosophie besagt ein zu den letzten Griinden vordringendes
Wissen der menschlichen Vernunft um die Gesamtwirklichkeit,
Dieses Wissen geschieht aber immer nur als sehnsuchtsvolles
Ringen, als ein «Hinlieben zur Wahrheit», dem die letztgiiltige
Vollendung vetsagt bleibt. Als Philosoph mufl der Mensch
alles immer von vorne anfangen, ist fortwihrend unterwegs,
ein ewiger Wanderer, der sich nirgends endgiiltig niederlassen
kann. Um Philosoph zu werden, sollte man sich also nicht so
sehr mit philosophischen Denksystemen auseinandersetzen,

' Eine empfehlenswerte erste Orientierung in der « Disziplin » Philosophie,
- in ihren neuesten Strémungen und in der Frage der «chtistlichen Philo-
sophie» bietet uns das leicht lesbare und mit neuesten Literaturangaben
versehene Biichlein von Wilkelm Keilbach (0. 6. Professor fiir Systematische
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egal ob es sich um Tango, Walzer, Sweet music oder Off-best
handelt. Tanzen ist seine Leidenschaft.

» Das philippinische Midchen wurde noch 1930 ver-
korpert durch die Idealgestalt der Maria Clara (entsprechend
dem deutschen Gretchen) in langer Tracht, Sittsamkeit und
Scheu. Heute erwichst ein neues Bild des typischen philippini-
schen Midchens: der philippinische Teenager. Er ist nicht von
der nachlissigen und saloppen Art, die man sonst iiberall auf
der Welt an den Teenagern beobachtet. Aber er gleicht doch
immer mehr dem Typ des «jeans-wrapped, record swooning
bobby-sox».

Das philippinische Midchen weiB, daBl es nach seiner Ab-
schiuBpriifung nicht zu Hause bleiben kann. So bemiiht es sich
um einen Beruf. Das verlangt aber eine andere Vorbereitung
fiir das kommende soziale Leben. Maria Clara in Ehren! Aber
auch sie hitte sich anzugleichen und sie wiirde es bestimmt ge-
tan haben.

So versucht der Teenager von heute, sich frith dem Leben an-
zupassen. Dabei hilft ihm das durch die alte Kultur tief in thm
verwurzelte gesunde Gefiihl fiir sittliche Haltung. Im allgemei-
nen iiberlegt sich’s ein Midchen zweimal, ehe es in Schlauch-
oder Niethosen iiber die Strale geht, und ganz wenige nur wiir-
den es wagen, auBethalb des Hauses kurze Hosen zu tragen
oder sogar in kurzen Hosen auf 6ffentlichen Plitzen Sport zu
treiben.

v Im Staatsleben wird der philippinischen Jugend die ent-
scheidende Rolle der Zukunft zufallen. Dessen ist sie sich meht
und mehr bewuflt. Es gilt, die nationale Wohlfahrt des Landes
zu heben. Ein gewisses, immer stirker werdendes Verantwor-
tungsgefiihl ist unverkennbar. Es duBlert sich im allgemeinen
Bildungsstreben. Man wiirde lieber in eine dreiklassige Schule
gehen, als auf den Unterricht verzichten. Studentenverbindun-
gen, «interstudent organisations» und biirgerliche Jugend-
verbinde sind viel zahlreicher als die iiblichen «fan clubs». Die
traditionellen Tugenden der Philippinos: Achtung vor dem
Alter, Hoéflichkeit und Gastfreundschaft sind auch heute die
typischen Eigenschaften der philippinischen Jungen und Mid-
chen. :

So ist im gesamten offentlichen Leben des philippinischen Teen-
agers der groBe, wenn auch nicht immer gute, EinfluB des
Westens deutlich zu spiiren. Und doch, die alte philippinische
Tradition, geformt von der spanisch-katholischen Kultur, die
in drei Jahrhunderten sich tief in die philippinische Muttererde
eingrub, bildet das ausgleichende Element gegeniiber den mo-
dernen Kriften und Strémungen, so daB trotz all der watnen-
den Stimmen von Bangmachern der philippinische Teenager
im Ganzen gesund ist an Leib und Seele, die frohe Hoffnung
der kommenden philippinischen Nation. oo

' Araceli T. Salagar, Manila

sondetn jene innere Haltung zu vollziehen suchen, die in einem
Licbesverhiltnis des Geistes zur Wirklichkeit besteht.! Denn
das Grundgeschehen des Philosophierens ist ein Ergriffen-
wetden des denkenden Daseins vom Absoluten,
eine Bewegung der Seele zum unergriindlichen Grund, ein
Verlangen des verginglichen Wesens nach dem unsterblichen
Sein, Das alles kann nur als aktiver Vollzug geschehen und
deshalb auch nicht «geletnt» werden. Um zu verstehen, was
Philosophie ist, gibt es letztlich keine andere Moglichkeit, als

scholastische Philosophie an der Universitit Miinchen), Eimk’éun{g ins philo-
sophische Denken. Max Hueber Verlag, Miinchen, 1960 (180 Seiten; kart.
DM 7.80). Das Buch enthiilt selbst fiir Fachphilosophen niitzliche Anre-

gungen.



dafB} man anfingt zu philosophieren, die Anziehung des Geistes
vom Absoluten zu erfahren.? Ein schicksalschweres Wagnis des
Denkens.

Die philosophische Reflexion vollendet sich nicht in einem
Wissen um Losungen und Antworten. Es ist nicht einmal not-
wendig, daB der Mensch dabei Antworten findet: Platons letzte
Dialoge miinden ausnahmslos in der Weglosigkeit. Als Philo-
soph liBt der Mensch den Strom des inneren Lebens aufsteigen
und sich von seinen Wogen iiberfluten. Auf dieser Ebene kann
die Philosophie als ein «denkerisches Hineinruhen des
Menschen in das eigene Sein» definiert werden. Das
Wichtige und UnerldBliche dabei ist, da@ dieser einzelne Mensch
seine- Sehnsucht nach ungeteilter Seinsfiille, sein Verlangen,

von der Peripherie der Unelgenthchkelt zum Sinnzentrum des
Daseins zuriickzufinden, bewuBt nachvollzieht, daB er das
Staunen, den Anfang und das Ende allef Weisheit, zur Daseins-
haltung macht. So ist die Philosophie ein innerer «Weg» in
jenem schicksalhaft-persénlichen und doch ganzheitlich-kosmi-
_ schen Sinne, den Dante dem Wort «cammino» in der «Gott-
lichen Komodie» gibt: ein Durchwandern aller Seinsbereiche
innerhalb des eigenen Schicksals, wobei das Dasein die Demut
lernt und geldutert wird, bis ein neugewonnenes Leben aus
dem Herzen des Sehnsiichtigen aufsteigt.

Dieser «philosophische Grundvorgang » setzt keineswegs eine
«hohere» Art des Denkens und des Fihlens voraus. Er voll-
zieht sich im Gegenteil auf einer demiitigen und innerlichen
Ebene des Dascins. Die philosophische Haltung besteht in ei-
nem Einfiltigwerden des Blickes, das nur durchgeistige
Demut und innere Selbstloslosung erreicht werden kann. Sie
ist eine innere Beruhigung und Verringerung des Daseins, ein
Sichanheimgeben des Denkens an die allumfassende Gegenwart
des Absoluten im SchoBe der Wirklichkeit, ein lautloses Sich-
offnen der Seele dem stindig anlangenden und doch sich iiber-
all entziehenden Unbedingten. Wir kénnten diesen philosophi-
schen Grundakt der «Selbstverringerung» mit Paul Ricceur
«Riickkehr zum Geist der Kindheit » nennen. Welches ist nun
die Struktur dieser philosophischen Haltung und was fiir Erfah-
rungen setzt sie voraus? Um diese Doppelfrage beantworten
zu kénnen, greifen wir auf jenen liebeerfilllten Gedichtnisbe-
richt zuriick (wir.begannen die Niederschrift dieses Versuchs

~am Tage der heiligen Monika), den Augustinus im zehnten
Kapitel seiner «Bekenntnisse» wiedergab. Alle Momente der
philosophischen Grundetfahrung sind in der «Vision von Ostia
am Tiber », in diesem gemeinsamen «ascensus mentis in Deum »
der Mutter und des Sohnes, enthalten. Dieser Text gehort zur
kleinen Zahl jener Dokumente des inneren Lebens, die unzer-
storbare Lebenskraft in sich tragen und Masstibe des Daseins
zu schaffen vermégen. Fiir unsere Zwecke geniigt eine Wieder-
gabe der zentralen Stelle des Berichts.

*

«Als schon der Tag nabe war, an dem sie aus diesem Leben schei-
den sollte, da hatte es sich so gefiigt, daff wir beide, sie und ich, allein
an ein Fenster gelehint standen, von welchem aus der innere Garten
des Hanses sichtbar war, das wir bewobnien, dort gu Ostia am
Tiber, wo wir uns, guriickgezogen vom Gedringe, von den Anstren-
gungen der langen Reise fiir die Uberfabrt erbolen wollten. Uberaus
lieblich war unsere einsame Unterhaltung. Wir befragten einander,
welcher Art wobl dereinst das ewige Leben der Heiligen sein werde.
Von Stufe gu Stufe durchwanderten wir die gange Kirperwelt,
deine Werke innerlich bedenkend und besprechend und bewundernd.
2 Mehr mit der akthaften Seite des Philosophierens beschiftigt sich Johannes
Theodorakopoulos in seinem kurzen, aber inhaltsreichen und anregenden Ent-
wurf: « Philosophie und Religion» (Miinchener Universititsreden, Neue Folge,
Heft 27; Max Hueber Verlag, Miinchen, 1960, 15 Seiten; geh. DM 1.50).
Als Erginzung zur oben angegebenen, hauptsichlich die gegenstindliche

Seite der Philosophie behandelnden «Einfithrung » kann diese kleine Studie
Fruchtbares zum Selbstverstindnis der Philosophie beitragen.

So gelangten wir zu unserem Geist, aber wir schritten auch jiber
ihn binaus, wm schlieflich in das Reich der unerschopflichen
Fruchtbarkeit 3u gelangen. Und da wir so sprachen und uns nach
der Wabrheit sebnten, beriibrten wir sie kury mit dem vollen
Schlag unseres Hergens. Dann seufziten wir auf und kebrien gu
unseres Mundes Wortgerdusch guriick, wo das Wort beginnt und

endet».
*

Eine Erfahrung héchster Intensitit. Ein Zeugnis persénlicher
Geschichte im strengsten Sinne des Wortes und doch, oder ge-
rade deshalb, uns allen aus eigenen Erlebnissen immer schon
bekannt. Es gibt solche Augenblicke im Leben eines jeden von
uns. Manchmal etinnern wir uns sogar des genauen Datums die-
ser Erlebnisse, und wenn wir zuriickdenken, spiiren wir noch
heute den Wohlgeschmack dieser Zeiten der inneren Verwand-
lung auf unserer Zunge. Wie Aurelius Augustinus, der nach
Jahren noch weiB, an welchem Fenster sie standen, als sie ge-
meinsam Gott erahnten. Plétzlich, unerwartet und unbemerkt,
bricht das Absolute zur Seele durch. In diesem Durchbruch er-
eignet sich Ergriffenheit des Geistes vom Absoluten, und als .
denkerischer Nachvollzug dieser Ergriffenheit geschieht Philo-

'sophie. Wir werden jetzt versuchen, sieben Grundmomente aus

dem Gesamtzusammenhang herauszuheben um zu zeigen, wot-
auf die eigentliche Intention des Philosophierens hinzielt.

«Als schon der Tag nabe war, an dem sie aus diesem Leben
scheiden sofffe». Monikas Dasein war von einer starken reli-
gitsen Miitterlichkeit geprigt, die das werdende christliche
Leben von Augustinus umfing und es zur bewuBlten Existenz
hintrug. Bereits im neunten Buch der « Bekenntnisse » berichtet

" Augustinus, wie tief er durch den Tod seiner Mutter erschiit-

tert wurde. Er selbst starb irgendwie mit seiner Mutter: «Meine
Seele wurde immer tiefer verwundet und jenes Leben gleich-
sam zettissen, das aus dem ihrigen und dem meinigen zu einem
einzigen geworden war.» Die «philosophische Etfahrung»
verbindet sich im Gedichtnis von Augustinus unlésbar mit
dem Erlebnis des im Tod der geliebten Mutter erfahrenen eige-
nen Todes. Darin zeigt sich deutlich, wie grundsitzlich Tod
und Philosophie ineinandergeflochten sind.

Detr Akt des Todes, die endgiiltige Entscheidung im «Hin-
iibergang », fithrt den Menschen zu einer letzten Grenze, an der
das Dasein, im Vollbesitz seiner eigenen Wirklichkeit, sich hin-
iberwerfen kann ins ganz Andere, Unbedingte, Schreckliche,
Erfillende und Seligmachende. In der philosophischen Erfah-
rung geschieht im Grunde das gleiche, doch ohne den endgiil-
tigen Hintibergang. In ihr ergreift sich das Dasein innerlich
und erreicht die Fiille seiner Eigentlichkeit. Die Stréme des
Lebens tragen den Menschen nicht mehr vorwirts, sondern
stauen sich auf, werden aufgehalten, flieBen in eins und reillen
so das Dasein nicht mehr mit sich in die zeitliche Zukunft, son-
dern heben es hinauf zur ewigen Erfiillung. Die Erfahrung der
endgiiltigen Grenze und des ganzheitlichen Hiniiberharrens .
ins Unbedingte ist der Wesensakt des Philosophierens. Dieses
Erlebnis des Ergriffenseins vom Absoluten, worin das End-
ereignis des Todes geheimnishaft vorgebildet ist, befihigt den
Philosophen,die Gegenwart des Absoluten iiberall im geschopf-
lichen Sein zu entdecken. Darin vollzieht sich Lichtung. Die
geschopflichen Dinge tragen von nun an fiir den Philosophen
ein UbermaB an Licht in sich, sie ragen gleichsam aus dem
Lichtgrund Gottes in die Wirklichkeit hinein. Der denkerische
Nachvollzug dieser Gegenwart des Absoluten im Schofle der
Weltlichkeit ist die eigentliche und einzige phllosopmsche Tat
des zum Sein aufgelichteten Geistes.

Doch erreicht die denkerische Bemithung des Philosophen nie
die volle Schau der in seiner Tat bereits eingeschlossenen Wirk-
lichkeit. Bleibend das Unbedingte seiner philosophischen Tat

zu fassen vermdchte er nur, wenn er endgiiltig «dritben » wire,

137



den Akt des Todes vollzogen hitte. Dort kdnnte et seine Be-
gegnung mit dem Absoluten in seinem eigenen, endgiiltig ge-
wordenen und vollig gelichteten Sein datleben, wire seinem
ganzen Wesen nach «Metaphysiker», das heif3t einer, der den
Zustand der Vordergriindigkeit fiir immer hinter sich gelassen
hat. So aber vermag er nichts anderes zu tun, als das bereits
Erfahrene zu beschreiben, ihm verschiedene Namen zu geben,
um es stindig bereit und zuginglich zu halten, es seinen an-
deren Etlebnissen gegeniiber abzugrenzen und immer wieder
neu zu umkreisen. Dabei entsteht die greifbar-objektive Ge-
stalt der «Philosophie», mit all ihrer Systematisierung, Be-
griffsbildung, Abstraktion und Inbezugsetzung. Dieses demii-
tige philosophische «Handwerk» wird von einer Haltung der
Treue getragen, die der primiren Intuition, dem feinen und
leicht zerstorbaren Bestand der philosophischen Urerfahrung
eine duBlere Sicherung zu geben sucht. Nach einiger Zeit be-
metrkt aber der Philosoph, daB sein System der urspriinglichen
Erfahrung nicht mehr entspricht, daB der Behilter leer gewor-
den ist. Dann muB} er den Mut aufbringen, alles neu anzufan-
gen, seine pthosoph.lsche Grundintention neu auszusprechen,
seine Begegnung mit dem Absoluten neu darzuleben, das Ge-
heimnis seines eigenen Seins neu zu zetnieren. Falls er wirklich
demiitig ist, wird er damit fortfahren bis zu seinem Tod, der
dann die endgiiltige Vollendung seines verzweifelten Ringens
bringen witd.

«Wir beide, sie und ich, standen allein an ein Fenster gelehnt».
Vielleicht hielten sie dabei einander still die Hinde, damit in
dieser zirtlich zuriickhaltenden Berithrung ihre Seelen inein-
anderfinden. Sie weilten in der Geborgenheit des Hauses und
schauten hinaus in das Ungeborgene, das aber in der festen
Umgrenzung des Innenhofes in Mafl und Gestalt gehalten
wurde. Und wie sie sich gliicklich und einsgeworden an das
Fenster lehnten, wurden sie der 4uBleren Welt inne, es spiegel-
ten sich in ihren ins Unbekannte gerichteten geistigen Augen
der Himmel, die Wilder, die Felder, die Higel und die Wol-
ken, die am Himmel vorbeizogen. In ihrem zufriedenen gemein-
samen Schauen entstand eine neue Einheit und Freundschaft
des Kosmos, ein Herzraum, eine objektive Innerlichkeit der
duBeren Welt. Die Liebe erkennt. Ja sie schafft gleichsam den
Gegenstand ihrer Erkenntnis. Die Wahrheit der Welt ist nit-
gends einem absoluten DrauBlen preisgegeben. Sie steht im
Herzraum Gottes, ist ein geheimnishaftes Abbild der Liebe
Gottes zu uns. Dieser Liebeszustand der Welt 6ffnet sich aber
erst dem Herzen und seiner Liebe. Die Liebe gehort deshalb
wesenhaft zum Grundakt des Philosophierens. Philosophie
entsteht erst im Raum der gelebten Intersubjektivitit.

Es ist ergreifend, zu sehen, wie hier zwei Menschen versuchen,

einer dem andern helfend, einander hebend und sich aneinander .

klammernd, bis zur duBersten Gemarkung der Existenz vorzu-
stoflen. Keiner von den beiden kénnte diesen Weg allein hinter
sich legen. Doch keiner geht voraus, nicht die Mutter und nicht
der Sohn, sondern beide sind fithrend und beide sind folgend.
Es gibt solche Gespriche zwischen liebenden Menschen: ihr
Zusammensein hebt mit vielleicht nichtssagenden Worten an,
um plotzlich eine ungeahnte Richtung einzuschlagen und dort
anzukommen, wo im seligen Einswerden das Unbedingte er-
fahren wird. «Colloquebamur soli valde dulciter» — iiberaus
liebreich war unsere einsame Unterhaltung. Darin kommt ein
weiteres zum Ausdruck. Die Begegnung mit dem Absoluten
ereignet sich in einem aus Milde, Anmut, Ergebung und Sere-
nitit aufgebauten Seinsraum. Das Zarteste hat die groBte Kraft.
Das Unbedingte iibereignet sich uns als Gnade, als «charis»,
die zugleich Lieblichkeit meint, und verdichtet sich fiir uns auf
dem Antlitz eines geliebten Du als das Licheln der huldreichen
Hingabe. Im achtundzwanzigsten Gesang des «Paradiso» be-
schreibt Dante in wenigen Worten einen erschiitternden Vor-
gang: Beatrice steht da, in liebendem Licheln Dante zugewen-
det, und zieht mit ihrer {iber alles Ausdriickbare hinauswach-
senden Schénheit die ganze Schauenskraft des Dichters zu
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sich; indem aber Dante seinen von der Liebe gefesselten Blick
in die Augen Beatrices tichtet, erschauert er, denn er bemerkt,
wie sich in diesen Augen Gott selbst spiegelt, umgeben
von einem Feuerkreis aus Engeln. Reinstes Sinnbild dessen, was
sich in der demiitig liebenden Zuneigung zweier Wesen an
Seinsfiille ereignen mag.

«Zursickgezogen vom Gedringe». Hier macht uns Augusti-
nus einen neuen Wesenszug der philosophischen Erfahrung
deutlich, der eigentlich in den zwei bereits genannten Grund-
momenten zeichenhaft enthalten war. «Remoti a turbis ». Philo-
sophie heilit Vertrautheit mit einer letzten Einsamkeit. Die ort-
hafte ‘Abgeschiedenheit ist dabei nur ein Zeichen eines quali-
tativen Vorgangs, der inneren Entriickung. Philosophie ge-
schieht in der infieren Zuriickgezogenheit, in det uneigenniitzi-
gen Betrachtung, im Bereich des Musischen. Im Grunde ge-
nommen ist sie keine «Arbeit», keine Abrichtung der Wirklich-
keit, kein Kneten der Begriffe im Backtrog des Denkens. Sie
entsteht nicht in einer aktiven Anstrengung, in den Akten des
Untersuchens, des Verkniipfens, des Vergleichens, des Unter-
scheidens, des SchluBfolgerns und des Beweisens. Sie macht
sich das Leben auf genialste Weise leicht, denn sie tut nichts
anderes — Heraklit sagt es — als auf «die Wahrheit der Dinge
hinzuhorchen». Ihte eigentlichste Gebirde ist ein entspanntes
Hinblicken, ein einfaches Sichoffnen, ein empfangendes Zu-
schauen, dem sich die Wahrheit von sich aus datrbietet, wie dem
Auge die Landschaft. Der grundsitzliche philosophische
Denkvorgang ist demnach nicht die «Wegziehung» (Abstrak-
tion: Herauslésung von Teilinhalten aus einem Ganzen), son-
dern die existenzielle « Zuriickhaltung»: ein Abstandnehmen
vom Gedringe der Uneigentlichkeiten, von der Antlitzlosigkeit
der Massenmeinungen, vom Zustand der Halbheit, der Mittel-
miBigkeit, des Geredes, der Verstellung, der Mattherzigkeit
und des unehrlichen Allesbesserwissens. Als Philosoph betrach-
tet man die Dinge, ohne sie «beherrschen» zu wollen: mit
staunenden, weitaufgerissenen Augen wandelt man in der
Landschaft des Seins dahin. Die Fiille des Eigentlichen 6ffnet
sich erst jenem Menschen, der eine allumfassende, zirtlich zu-
riickhaltende Hoflichkeit dem ganzen Sein gegeniiber zu seiner
Wesenshaltung gemacht hat. Diese vornehme, dem Menschen
des Gedringes so abhanden gekommene Haltung nannte J. H.
Newman «das Wissen des Gentleman», wobei et dem Wort
«gentleman» jene Bedeutung gab, die er in seinem Versuch
«The Idea of a University » aussprach: ein Mensch der keinem
Wesen Gewalt und Leid antut.

Mag diese Haltung in den Augen der Massen als Schwiche et-
scheinen. Sie ist getragen von einer letzten Festigkeit, von einer
sicheren Verwurzeltheit im Sein. Deshalb hat sie auch nicht
nétig, um das Eigene zu kimpfen, duBere Sicherungen im Be-
reich des Gewohnten zu suchen. Sie kann strémend werden,
sich an die Dinge und Ereignisse anschmiegen, ohne dabei ihr
eigenes Wesen zu verlieren. Sie ist deshalb wie ein «festum-
grenztes FlieBen », eine immer wieder fllissig werdende und zu
jeder Verinderung hingabebereite Festigkeit: ecine mozartisch
schwebende Haltung zwischen Geldstheit und Formstrenge,
zwischen Frohlichkeit und Geduld. Sie ist keine Verspieltheit,
cher ein Spiel. Und es gibt kein Spiel, ohne tiefen Ernst. Wenn
Kinder spielen, treten sie zuriick in die Sphire ihrer Eigentlich-
keit, nehmen sich als Ganzes, ohne erwachsene Halbheit, zu-
sammen und bringen sich mit der ganzen Einfalt des Herzens
zum Einsatz. Sie treten mit einer fast mythischen Kraft in den
Bannkreis der absoluten Verpflichtung. Solch heiterer Ernst
eignet der philosophischen Tat. In ihr wird das «Gedringe-
hafte» (das Zweckdenken, die Selbstverstellung, die Abstump-
fung und die Verhirtung) iiberwunden. Das Dasein steht geldst
und offen der Ginze des Wirklichen gegeniiber.

Diese lautere, uneigenniitzige und geléste Haltung der'philoso-
phischen Zuriickgezogenheit (oder Zuriickhaltung) befreit die
Dinge zu ihrem eigentlichsten Sein. Wie neugeworden treten



sie uns entgegen und bieten sich an, Das philosophische Wissen
wird nicht errungen. Es ist stets ein Geschenktes, Empfange-
nes, Ungeschuldetes und Unverdienbares. Die ihm wesens-
eigene Entspannung, ja Gelostheit 148t die Heiligkeit der Dinge
von innen her aufleuchten. Die Betrachtung des Schauenden
(des im Schauen Sagenden) erschafft die Vollgestalt der Wirk-
lichkeit. Denn das Wirkliche gelangt erst im durchlichteten
Geist zu seiner Vollendung. Ohne diese Durchlichtung bleibt
es Torso («kolobon» des Aristoteles). Die Barden in der alten
nordischen Sage besangen Wilder und Sterne, wodurch diese
allererst entstanden. Oder Orpheus: auf seiner Lyra spielt er
das groBe Lied des Alls, die Sterne geraten dadurch in Bewe-
gung und aus dem Kosmos entspringt eine letzte Harmonie.

«Welcher Art wird dereinst das ewige Leben der Heiligen sein?»
Der gemeinsame «ascensus mentis .in Deum» von Augu-
stinus und Monika witd von einer Frage ausgelost, die auf
" das ewige Leben hinzielt. Dies ist bezeichnend fiir jegliche
philosophische Tat und fiir die philosophische Welthaltung:
iiberhaupt. Innerhalb der philosophischen Reflexion ist ein
Verlangen nach groferer und echteter Vollendung, eine heils-
durstige Ungeduld, die um der érahnten letzten Erfiillung willen
alles bereits Erreichte fiir Nichts achtet, am Wetk. Auf dem
Gesicht des in Betrachtung des Wirklichen Versunkenen spie-
gelt sich eine Zukunft, die {iberall bereits vorscheinhaft da ist
und worin noch niemand war: ein Zustand des letzten Hell-
werdens, der ganzheitlichen Selbstgegenwart, der letzten Ad-
iquation desMenschen mit sich selbst, mit detGemeinschaft und
mit dem ganzen Universum, det vollendeten Seinsmichtigkeit;
eine Seinsdisposition also, worin die Sehnsucht und die Erful-
lung grundsitzlich und far immer eins geworden sind. Fiit,
Augustinus und fiir Monika ist dieser Zustand der «vita
beata» kein utopischer Das¢insraum, sondern ganz genau und
konkret das «Leben der Heiligen»: Himmel. Die erahnte Vor-
wegnahme der endgiiltigen Gemeinschaft mit Gott gehdrt zur
inneren Triebkraft des philosophischen Aufschwungs zum
Absoluten, ja in irgendeiner Form, meist nur unbewuflt, in
Wunschbildern und in verzerrten Spiegelungen (Etnst Bloch
hat dariiber in seinem «Prinzip Hofflnung» Entscheidendes zu
betichten gewuBt), zum inneren Dynamismus jeglichen echten
Philosophierens. In jeder philosophischen Erfahrung wird
nimlich eine letzte Lichtfiille wahrgenommen, der gegeniiber
jegliche Lebensverwirklichung sich als unzulinglich erweist,
die aber trotzdem, oder gerade deshalb, das einzig Notwendige
unseres philosophischen Strebens ausmacht. Auf das Kommen
jenes Zustandes zu verzichten, in dem das Dasein diese bereits
erahnte Lichtfiille ganzheitlich verwirklichen kann, hiefe nicht
nur, das Eigentliche unseres Philosophierens aufzugeben, son-
dern den Wesensdynamismus unsetes Daseins zur Regungs-
losigkeit zu verurteilen, Ohne Himmel ist die Erde unlebbar.
Und ohne Himmel gibt es auch keine Philosophie: die denke-
rische Erfassung unsetes eigentlichen Lebens. Was hat fiir diese
zwei Menschen, fiir Augustinus und Monika, das Wort «Him-
mel » bedeutet? Wenn wir versuchen, einmal die Fiille unserer
hochsten Geisteserfahrungen (wie: Erlebnisse von GréBe,
Kraft, Glut, Reinheit, Wiirde; Schonheit, Kampf, Wagnis,
Schopfung, Schicksal, Entziickung, Friede, Liebe und Kiithn-
heit) zusammenzuhalten und sie in einen reinen, ungeteilten
Seinsvollzug hineinzuprojizieren, dann erahnen wir etwas, das
diesem Himmelszustand wie sein Schatten gleichen konnte.

«Himmel» ist das zum offenen Seinsereignis gewordene Mit-
sein mit Gott. Mitsein heit Seinsaustausch; und Mitsein mit
Gott: Vergottlichung. Innerliche Teilhabe an Gottes Wirklich-
keit, liebende Vereinigung mit ihm, worin sein ganzes Wesen
vor uns aufleuchtet und unser wird, das ist der Zustand det
letzten Vollendung. Alle Spannungen unseres Menschseins
heben sich auf in diesem kostbaren Mitsein mit dem Absoluten:
alle Innigkeit wird zum Offensein und alles Offene zu unserer
Innigkeit. Durch alles Seiende hindutch scheint die Lichtfiille

Gottes: unendlich strtémende Kraft des Segens und der Schén-
heit. Die ganze Schépfung, der ganze Reichtum unseres Welt-
gebildes, das uns aus irdischer Erfahrung so teuer und vertraut
geworden ist, die Sonne, der Mond, die Gestirne, die Erde, das
Meer, die Inseln, die Berge, die Flisse, die Pflanzen, die Tiere,
alles, restlos alles, wird zur Dimension dieses unseres Mitseins
mit-Gott. Die ganze geschépfliche Welt wird ins gbttliche Le-
ben hineingehoben. Deshalb wird auch die Gottheit stindig vor
unseren Augen stehen. Unser Sehen wird -zum Vollzug der
hochsten Vereinigi...g mit Gott, des ek-statischen Hiniiberseins
unseres Wesens zu Gott und des in-statischen In-uns-seins
Gottes. Die Ruhe dieses Schauens bringt aber keineswegs Er-
starrung mit sich. Nichts ist im Himmel bewegungslos. Alles
ist im Gegenteil in voller Spannung geballter Aktivitat.
Die «ewige Ruhe» ist die Weise dieses ewigen Inbewegung-
bleibens: die Gelassenheit, die Gelostheit, die Sammlung und
die Schwerelosigkeit des Seins und des Besitzens. Alles strdmt
auf uns zu in fortwihrender Neuheit, in nie endender Abwechs-
lung. Der christliche Himmel ist nicht die Ideenwelt der Neu-
platoniker, blutleet und abgemagert, sondetn die Fiille, die bis
in die Unendlichkeit gesteigerte Wohlgestalt unserer bereits

- erfahrenen, liebgewonnenen, sinnhaften Welt. Gott wird alles

in allem sein. Nicht als ob die Dinge, die Personen und Ereig-
nisse aufhorten, sie selbst zu sein, sondern weil Gott selbst in
ihnen, unter tausend Gestalten und in allen Wahrnehmungen,
uns entgegenstromt, und weil er selbst ihre kleine, endliche
Wirklichkeit durch seine michtige Gegenwart iibersteigert;
aus ihrem nichtigen Sein unendliche Geschenke wirkt. Aller -
Pantheismus ist nur kindliche Triumerei gegen dieses letzte
Einswerden Gottes mit der Schépfung, wobei die grundsitz-
liche Verschiedenheit nicht aufgehoben wird, sondern die In-
nigkeit der Zusammenschmelzung noch steigert, Alles, was wir
in unserem irdischen Leben erstrebten, waren, versuchten und
halb verwirklichten, und auch alles, was wir nicht sein konnten,
was uns versagt wurde und nur als totgeborene Moglichkeit
gegeben war, erbliiht jetzt zur vollen Wirklichkeit in Gott. Und
das menschlich Tr6stlichste: wir finden die von uns geliebte Pex-
son wieder. Thr Wesen ist auch zu einer einzigen Schau bis in
die Weiten Gottes geworden. In ihter zum seinshaften Zustand
entfalteten Liebe sind wir nun ewig beheimatet, Thre Liebe und
ihr Wesen wurden fiir uns zum ewigen Ort des Seins. Das
Sprechen muB vor dieser letzten Erfiillung des menschlichen
Wesens in Gott verstummen, um das Herz mit seinen gebets-
erfiillten Ahnungen allein zu lassen. Dergestalt konnte jene
Vorkenntnis angedeutet werden, die den Aufstieg zum Abso-
luten bei Augustinus und Monika einleitete und die unabding-
bar zum Wesensbestand jeglicher philosophischen Erfahrung
gehort, auch wenn man sich dariiber oft iberhaupt nicht, oder
nicht ausdriicklich, Rechenschaft gibt.

Wie keine irdische Farbe das eine Licht festhilt, an dessen We-
sen sie teilhat, so vermag auch keine philosophische Erfahrung
den in ihr erahnten Himmel an sich zu binden. Der Himmel ist
dem Philosophen tiberall nah, indem et sich ihm stindig ent-
zieht. Er hat fiir ihn eine allverwandelnde Gegenwart als Ge-
heimnis, im unnahbaten Lichtgrund des erfahrenen Seins. Er
ist ihm gegeben als unsere einzige, allbeherrschende «Sehn-
sucht ». : )

«Wir sebnten uns». Diese philosophische Sehnsucht ist aber
zugleich die Esrfahrung einer grundsitzlichen Bedrohung. Sie
ist im Grund eine Ahnung, dall wir nicht an unserem eigent-
lichen Ort sind, daB die Tiiren des Seins vor uns verschlossen
wurden; das schmerzhafte Etlebnis, da3 wir immer mehr er-
ahnen als verstehen, immer mehr erfithlen als tatsichlich be-
sitzen, Das Erreichte ist fiir uns bereits leer geworden, indem
und weil wit es erreichten, Dieses existenzielle Enttiuschtsein
des Philosophen ist nicht an bestimmte «enttiuschende» Le-
benserfahrungen gebunden. Es kann sich iiberall entziinden,

- jegliche Situation sinnlos machen, ein noch so gut eingerich-
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tetes Leben verwiisten. Die Nahrung der philosophischen
Sehnsucht ist eine stindige Enttiuschung, die tiefer reicht als
die konkrete Lebenssituation. Sie ist eine Enttiuschung von
der Ginze unserer Existenz her. Sic ereignet sich, indem man
meint, das Endgiiltige in den Hinden zu halten und plétzlich
bemerkt, daf3 es zerflossen, zerfallen, nicht mehr da ist. Wie dexr
Mensch, der im Traum die Hand nach sichtbaren Gegenstin-
den ausstreckt und nichts ertastet. Oder der Mann in der Erzih-
lung, der in einen Spiegel blickt und kein Gesicht darin sieht.
In den «Sonetten an Orpheus » heif3t es sinnvoll: «Wir wurden
dort entlassen, wo wir meinten, erst begriifit zu sein». In einem
der glanzvollsten Entwiitfe der neuzeitlichen Philosophie, in
der «Action» von Maurice Blondel, wurde dieses jeglicher
philosophischen Etfahrung wesenseigene «Ungeniigen» auf
seine dynamischen Komponenten hin befragt: das Absolute
unserer Sehnsucht ist der Grund fiir unsere existenzielle Ent-
tduschung; uns «MaBlosen» kann nur Gott geniigen, und zwat
nur ein Gott der iibernatiitlichen Erfiillung. Das deckt sich ge-
nau mit der philosophischen Grunderfahrung Pascals: «Der
Mensch ibersteigt um ein Unendliches den Menschen. »

«Und beriibrten sie kury mit dem vollen Schlag unseres Her-
gens». Augustinus beschreibt den Durchbruch zum Abso-
luten im Sinnbild des «Aufstiegs». Eine erste Grundform der
Religiositit, die sogenannten «Himmelsgewolbereligionen»,
suchten den «Otrt» Gottes «oben ». Diese religiése Einstellung
- entsprang dem Weltgefiihl der Jiger und der Nomadenhirten,
dem Weltgefiihl von Menschen also, die das Geheimnis des
Sternenhimmels und der glithenden Sonne mit allen Fasern
ihrer Existenz erlebten. Der Platonismus, dem Augustinus
sehr grundsitzlich verpflichtet war, hat diese religiose Welt-
erfahrung zum metaphysischen System ausgebaut, zum System
‘der Sinnhdhe, die man mit einem Hohenflug des Geistes, mit
der Kiihnheit des Fiihlens, mit dem platonischen «Eros» er-
reicht. Zu diesem metaphysischen «Otrt» schligt das mensch-
liche Herz in der Erfahrung des Absoluten «hinauf». Das Ab-
solute kann nur mit der «Spitze des Geistes », mit der «Schnei-
de des Gemiits », auf dem «Grat der Existenz » beriithrt werden.
- Die sogenannten «chthonischen», oder Erdreligionen, such-
ten dagegen den «Ort» Gottes «innen», in der Tiefe, im Ge-
heimnishaften. Diese religiése Welterfahrung ist dem Daseins-
gefithl der Planzer- und Ackerbaukulturen entsprungen, der
Existenzerfahrung von Menschen also, die die Fruchtbarkeit
des vom Innenraum der Erde HervorsprieBenden auf religitse
Weise erfahten haben und stindig mit der ungebindigten
Macht der tropischen Vegetation zu kimpfen hatten. Diese
Erfahrung der heiligen Innerlichkeit erfuhr vor allem in der
deutschen Mystik eine reichhaltige Entfaltung: das Absolute
wird im «Seelengrund », mit der «Innetlichkeit des Herzens»
und von «tiefgewordenen Gemiitern» erfal3t. — Im letzten sind
beide «Orte» des Absoluten eins. Beide meinen den letzten,
wesentlichen Bereich der geistigen Wirklichkeit und beziehen
sich nicht auf kosmologische, sondern auf existenzielle Vor-
ginge. Im Grunde spricht also hier Augustinus von einem letz-
ten Berithrtwerden des Daseins von der Heiligkeit des Abso-
luten, von einem Erglithen des Geistes im Feuer der Gottes-
begegnung. Von diesem Vorgang wird gesagt, er sei «kurz»
und geschehe in einem «vollen Schlag des Herzens » (attigimus
eam modice toto ictu cordis). Die Begegnung mit dem Abso-
luten ist fliichtig.

Bereits im ersten Punkt unseres Versuchs haben wir davon ge-
sprochen, daf} die philosophische Etfahrung ein Nachvollzug
des Todesvorgangs ist. Das ist auch der Grund, warum die sich
in ihr vollziehende Begegnung mit dem Absoluten nur fliichtig
sein kann und sich nicht zum «Zustand » zu entfalten vermag.
Sonst wiirde die philosophische Etgtiffenheit in Tod umschla-
gen. Das Eigentliche, das seinshaft Bleibende erahnen wir im-
met nur fiir einen Augenblick. Das Herzg das heifit die ginz-
lich durchgliihte, in der Liebe einsgewordene Existenz schligt
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zum Absoluten «empory». Eine andere Beschreibung dieses
Vorganges gibt es nicht. Wir erfahren das Absolute nur in un-
serem eigenen Herzschlag, das heiit, wissen nur so viel von
ihm, daf unser Herz zu ihm schligt. Das ist fiir uns genug. Wir
wissen daraus, daB8 das Absolute die ganze Sinnfiille, das Ganz-
Andere, das Eine und das Unendliche ist. Wir wissen es, weil
wir erfahren, daB unser Herz im Zustand der Vorlaufigkeit, der
Unerfilltheit, der Ausgesetztheit, der Entpersénlichung, der
Zerstreuung, des Dunkels, der Unzufriedenheit und der Zer-
rissenheit nach einem ganz Anderen schligt. Dies ist im We-
sentlichen die Struktur einer endlichen Seinserfahrung: das
Erahnen des Absoluten im beschlagenen Spiegel unserer Exi-
stenz, «in umbris et in imaginibus».

«Und  kebrten zu unseres Mundes Wortgerdusch urdick».
Der unteilbare Augenblick héchster Sinnerfahrung verlieh
dem Dasein ein Gefiihl der Leichtigkeit, eine Kraft des Schwe-
bens, eine Spannfrische des Entschlusses und einen mutigen
Griff der Formung. Doch gerade diese hochstangespannte Sen-
sibilitit macht das Dasein verwundbar, setzt es der Erbarmungs-
losigkeit des Weltgefiiges aus. Die Seele des Philosophen liegt
gleichsam ungeschiitzt bloB. Und darin vollzieht sich bereits
ein Sturz ins Nichtende. Séren Kierkegaard beschrieb diese
Zusammenhinge in seinem Versuch «Die Wiederholung»:
«Mein Gang war schwebend, doch nicht wie des Vogels Flug,
der die Luft durchschneidet, sondern wie das Wogen der vom
Winde bewegten Saat, wie das sehnsuchtstrunkene Wiegen des
Meeres, wie das triumende Hingleiten der Wolken. Mein We-
sen war die reine Durchsichtigkeit, wie das tiefe Sinnen der See,
wie das selbstzufriedene Schweigen der Nacht, wie die mono-
logische Stille des Mittags. Jede Stimmung tonte in meiner
Seele nach wie melodische Resonanz. Jeder Gedanke bot sich
von selbst an; und jeder Gedanke zog mit einer feierlichen
Freudigkeit in- meine Seele ein ... Jeder Eindruck war geahnt,
ehe er kam, und war fiir mich nur die erwartete Verwirkli-
chung einer in mir liegenden Moglichkeit ... Wie gesagt, punkt
ein Uhtr war ich auf dem Héchsten, wo ich das Allerhéchste
ahnte. Da fing plotzlich in meinem linken Auge etwas zu juk-
ken an. Was es war, ob ein Haar der Wimper, ob ein Fiserchen
oder ein Staubkom ich weif} es nicht. Das aber weil3 ich, da3
ich im selben Augenblick hinabstiirzte in einen Abgrund der
Verzweiflung. » Bemerkenswert in diesem Bericht ist, wie ge-
ringfiigig der 4uBere AnlaB des «Absturzes » ist, ohne wirkliche
Beziehung zu der Verwundung des inneren Menschen, die er
einleitet. An 4duBleren AnliBen und Anstdssen ist weder der
Vorgang des Aufstiegs, noch der des Absturzes zu messen.

Kommt man nach dem Augenblick des geistigen «Hohenflu-
ges» mit der Vordergriindigkeit des Alltags in Beziechung, so
breitet sich eine Enttiuschung tiber die Seele aus und wird zum
Gefiih! einer unertriglichen Leete. Das im Zuge des «Auf-
stiegs» Erfahrene wirkt fremd, schwach, unmiindig, ja «un-
wirklich» in einer Welt der vordergriindigen Evidenzen, des
Gewohnlichen, des Alltiglichen, der Oberflichlichkeit und
der Zerstreuung. Wenn man anfingt, das Figentliche seiner
Erfahrungen in Worte zu fassen, wirkt die Rede hohl und un-
wirklich. Man schimt sich geradezu, es anderen Menschen
preiszugeben. So michtig ist dieses Gefiihl der Unwirklichkeit,
daf} man sich selbst frigt, ob man sich vielleicht doch nur ge-
tiuscht hat. Nicht die Zweifel der Unverstindigen, sondern die-
se innere Verzweiflung ist die eigentlichste Versuchung des
Philosophen. Er ist ein unsicheter Mensch, der sehr viel Ver-
stindnis braucht, weil er Lasten zu tragen hat, die wir nicht er-
tragen wiirden. Es gelingt ihm gelegentlich, in einem jener ge-
segneten Augenbhcke die ihm wiederum Mut und Zuversicht
einfldBen, einem geliebten und verstindnisvollen Menschen
iiber seine Erfahrungen zu berichten. Dann erlebt er, im Mit-
vollzug des andern, die ganze Evidenz des Absoluten neu.
Alles wird wieder klar und durchsichtig. Sein ganzes philo-
sophisches Dasein findet in diesem Moment neue Bestitigung.



Im philosophischen «Schaffen» handelt es sich dann im We-

sentlichen darum, diese von Alltagseinsichten und inneten
Zweifeln bedrohte Grunderfahrung zu beschiitzen, um sie
dann, ruhig und besinnlich, zum lebentragenden Weltbild zu
entfalten. Nach dem ersten Sturm der Ergriffenheit, nach der
Erschiitterung des Daseins durch das Absolute soll ein behut-
sam sich voranwagendes Ordnungssuchen stattfinden, wobei
ein philosophisches «System » ‘entstehen mag, das sowohl ein
Wetk der Verzweiflung als auch def Ausdruck des demiitigen,

Exegese und Dogmatik

Was in diesem Aufsatz gesagt werden soll, bezicht sich nicht
nur und nicht in erster Linie auf die akademische Frage nach
dem Verhiltnis der beiden Wissenschaften: Exegese (und
Biblische Theologie) und Dogmatik. Dieser Aufsatz ist viel-
mehr aus dem Eindruck entstanden, daB3 innerhalb det katho-
lischen Theologie eine gewisse Entfremdung zwischen den
Vertretern dieser beiden Disziplinen obwaltet. Es will mir
scheinen, daB nicht ganz wenige Vertreter der beiden Arbeits-
gebiete der katholischen Theologie einander mit einem gewis-
sen MiBtrauen betrachten, ja mit Gereiztheit.

Die Dogmatiker scheinen da und dott den Eindruck zu haben,
als kiimmerten sich die Exegeten herzlich wenig um jene
Theologie, an die sich der Dogmatiker gebunden weiB und die
auch iiber jene Fragen Aussagen macht, die den Gegenstand
der Exegese (im weitesten Sinn des Wortes) bilden.

Die Exegeten ihrerseits scheinen da und dort der Meinung zu
sein, da3 die Dogmatiker ihnen Bindungen aufetlegen wollen,
die von der Sache her nicht gerechtfertigt sind, weil die Dog-
matiker von den Fortschritten, die die katholische Exegese in
den letzten Jahrzehnten erzielt hat, nicht geniigend Notiz nih-
men. :

Es besteht hier nicht die Absicht, diese angedeutete Spannung niher zu
schildern oder dokumentarisch zu belegen. Sie ist ja nicht eine Sache, die
sich schon sehr deutlich in Biichern und anderen gedruckten Erzeugnis-
sen niedergeschlagen hat. Die Spannung 4uBert sich bisher mehr in Ge-
sprichen, Vortrigen, Vorlesungen — bis zum klerikalen Tratsch, den es
natiitlich auch gibt. Wollte man diesen Dingen nachgehen, vetlére man
sich nur im Gestriipp petsénlicher Reibungen, Empfindlichkeiten und
Polemiken. Dies hat keinen Sinn und keinen Nutzen.

Ist aber die vermutecte Spannung doch auch nicht ein bloBes Gespenst
einer verdngstigten Phantasie und soll der Wissenschaft und der Kirche
daraus nicht allmihlich ein ernsthafter Schaden erwachsen, dann wird es
geraten sein, iiber das Verhiltnis zwischen Dogmatik und Exegese ein
paar grundsitzliche Erwidgungen anzustellen: niichtern, aber auch in aller
Offentlichkeit. Denn durch Vertuschung werden diese Dinge nicht besser
und nicht aus der Welt geschafft.

Wenn jedoch jemand durch diese Ausfihrungen wider die Absicht deS
Verfassers und wider die objektiven Verhiltnisse den Eindruck bekom-
men sollte, es hetrschten in der deutschen katholischen Theologie schlim-
me Zustinde sachlicher oder persénlicher Art, oder der Verfasser trete so
etwas wie eine Flucht in die Offentlichkeit an, dann kénnte auch ein solches
MiBverstindnis noch kein Grund sein, diese Ubetlegungen zu unterlassen.
Auch richtige und wichtige Ausfithrungen kénnen miverstanden werden.

Wir sprechen auch nicht, weder direkt noch indirekt, zu dem beschédmen-
den und fiir die Wiirde und das Ansehen det katholischen Wissenschaft so
abtriglichen Artikel von A.Romeo gegen diec Professoten des Pipstli-
chen Bibelinstituts!. Insofern sich dieser Aufsatz in unwiirdigen Verdéch-

1 N. G. Rabies theologica, in: Wort und Wahrheit 16 (1961), 241 f.

A. Romeo, L’Enciclica *Divino afflante Spiritu’ e le *opiniones novae’, in:
Divinitas 4 (1960), 387—456 (vgl. Herder-Korrespondenz 15 (1961), 287);
Pontificium Institutum Biblicum et recens libellus R. D. A. Romeo, in:
Vetbum Domini 39 (1961) 1-17.

Galbiati, in: La scuola cattolica.

J.-M. Le Blond, L’Eglise et I’Histoire, in Etudes 309 (1961), 84 ff.

sich selbst hintanstellenden und opferwillig liebenden Dienstes
am Absoluten ist.
*

In siebenfacher Spiegelung erschauten wir das eine, unteilbare
Wesen der philosophischen Grunderfahrung. Im denkertischen
Nachvollzug dieses Aktes und vielleicht noch meht in der de-
miitigen Gestaltung unseres Lebens nach den in ihm enthalte-
nen Forderungen geschieht Philosophie. «Sieh, nun heifit es
zusammen.ertragen Stiickwerk und Teile, als sei es das Ganze».

Dr. Ladislans Boros

tigungen auch gerade gegen deutsche Exegeten crgeht, gegen die «brume
notdiche» (dicken Nebel aus dem Norden), womit liebenswiirdigerweisc
die deutsche katholische Exegese gemeint ist und auch deutsche katholi-
sche Exegeten darin ausdriicklich apostrophicrt sind, soll hier im Vor-
iibergehen nur das cine gesagt werden: die deutsche katholische Exegese
empfindet es mit Recht als eine hiflliche Verunglimpfung ihrer ehrlichen
und kirchlichen Arbeit und Gesinnung, wenn sie der Hiresie und der un-
kirchlichen Gesinnung verdichtigt wird. Man kann auch einige hundert
Kilometer von Rom cntfernt gut katholisch sein. Wir méchten meinen,
daB auch die katholischen Dogmatiker und Bischéfe solche unqualifizier-
ten Pauschalverdichtigungen, solidarisch mit den deutschen Exegeten,
entschieden und cindcutig ablehnen. Aber {iber dieses etwas beschdamende
Kapitel wollen wir, wie gesagt nicht reden.

Wenn wit niichtern und unpolemisch Schw1er1gke1ten vom
Grundsitzlichen her besprechen, dann ist dies kein Beweis da-
fiir, daB in der katholischen Exegese eine alarmierende Situa-
tion herrsche oder daf3 diejenigen, die nach dem kirchlichen
Bannstrahl rufen, am Ende doch recht hitten. Umgekehrt be-
deutet dies freilich auch nicht, dal man so tun solle, als gibe
es iiberhaupt keine Fragen und Schwierigkeiten.

Merkwirdigerweise ist es heute aber so, da3 die «subkutanen»
Probleme, die den AnstoB dieser Uberlegungen bilden, eher
auf dem Gebiet des Neuen Testaments liegen als auf dem des
Alten. Vor 30 Jahren wire es noch umgekehrt gewesen. Un-
sere Uberlegungen denken also vor allem an die Fragen, die
zwischen Exegeten und Dogmatikern hinsichtlich des Neuen
Testaments ausdriicklicher und offener besprochen werden
sollten. Wenn manches, was gesagt wird, vielleicht den Ein-
druck der Rede eines Besserwissers und des Schiedsrichters
dutch eigene Ernennung macht, dann mage der geneigte Le-
ser fragen, ob man diesen Eindruck anders hitte vermeiden
konnen als dadurch, dal man das heile Eisen unangefal3t 14Bt.
Ist er der Meinung, daB dies eine noch schlechtere Methode
sei, dann mége er seine unangenchmen Eindriicke als unver-
meidliche Randerscheinung einer doch notwendigen Sache in
Kauf nehmen.

Wenn wit nach allen Seiten unsetre Meinung ohne Angst und
in voller Freiheit sagen, dann nehmen wir, so will uns scheinen,
nichts anderes in Anspruch als das Recht des Kindes im Haus
des Vaters, das nicht fiirchten muf3, seine bescheidene und
ehrerbietige Meinung gegeniiber den Eltern zu sagen; nichts
als das Recht, das mit der Notwendigkeit einer 6ffentlichen

- Meinung in der Kirche gegeben ist, deren Fehlen der Kitche

zum groflen Schaden fiir Hirt und Herde gereichte, wie
Pius XII. ausdriicklich erklirt hat?,

Die Einteilung dieser Uberlegungen ist einfach: Wir denken
zuerst an die Exegeten, dann an die Dogmatiker und schlie3-
lich'an die Triger der eigentlichen Autoritit in der Kirche in
lehramtlicher und disziplinirer Hinsicht.

Vgl. auch L. Alonso-Schokel, Argument d’écriture et théologie biblique
dans l'enseignement théologique, in: Nouvelle Revue Théologique 81

(1959), 337-

2 Ansprache an die Teilnehmer des Internationalen katholischen Presse- -
kongresses am 17..Februar 1950, AAS 42 (1950), 251 ff; vgl. Utz-Gronet,
Soziale Summe Pius X1II., 21§1/2152.
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An die Exegeten: ein Wort des Dogmatikers

Liebe Briider und verehrte Herren Kollegen: Erlaubt mir, daf3
ich der Meinung bin, daB ihr Exegeten nicht immer geniigend
Riicksicht nehmt auf uns Dogmatiker und unsere Dogmatik.
Wenn ich ein wenig in Pauschalurteilen rede, so nehmt mir das
nicht iibel. Wer sachlich nicht betroffen ist, braucht sich auch
hier nicht betroffen zu fiihlen.

Aber es will mir eben doch scheinen: ihr Exegeten vergeBt
manchmal, daB ihr katholische Theologen seid. Natiirlich wollt
ihr das sein, natiirlich seid ihr es. Natiitlich habe ich nicht die
leiseste Absicht, den ungerechten Verdacht zu #uBern, iht
kenntet nicht die katholischen Prinzipien iiber das Verhiltnis
von Exegese und Dogmatik, von Glaube und Forschung, von
Wissenschaft und kirchlichem Lehtramt, oder ihr wolltet sie
nicht beachten. Aber ihr seid Menschen und Siinder wie alle
anderen Menschen (und sogar die Dogmatiker). Und darum
kann es euch im Alltag eurer Wissenschaft eben doch passieten,
daB ihr diese Grundsitze nicht geniigend beachtet. Und so ist
es manchmal. Thr kénnt vergessen (nicht leugnen und nicht
prinzipiell ausschlieBen), dass ihr ein Fach betreibt, das
ein inneres Moment der katholischen Theologie
als solcher ist, also all jene Prinzipien zu beachten
hat, die der katholischen Theologie nun einmal zu
eigen sind.

Darum ist die katholische Exegese eine Glaubenswissenschaft,
nicht nur Philosophie und Religionswissenschaft; sie steht in
einem positiven Verhiltnis zum Glauben der Kirche und zum
kirchlichen Lehramt. Dessen Lehre und Weisung bedeuten
fur die katholische Exegese nicht nur eine norma negativa,
eine Grenze, die man nicht iiberschreiten darf, will man katho-
lisch bleiben. Sie sind vielmehr noch ein innetes positives
Forschungsprinzip der exegetischen Arbeit selbst,
so sehr deutlich bleiben mufl (wir werden dariiber im Wort an
die Dogmatiker zu reden haben), was in der exegetischen
Arbeit und in der biblischen Theologie Ergebnis der philolo-
gischen und historischen Methode als solcher ist und was nicht,
.so wenig hier genauer gesagt werden kann, was es konkret
bedeutet, wenn wir sagen, die Exegese sei eine eigentlich theo-
logische Wissenschaft samt all dem, was daraus folgt.
Aber in ein paar duBeren Indizien 148t sich das doch sehr leicht
greifen, ebenso wie die Tatsache, daBB das BewuBtsein davon
nicht immer geniigend lebendig ist bei euch: Ich habe den Ein-
druck, daB ihr oft munter und vergniigt im Stil des bloBen
Philologen und Profanhistorikers eure Arbeit tut und, wenn
dann Schwierigkeiten, Probleme fiir die dogmatische Theolo-
gie oder fiir das Glaubensbewufitsein eurer jungen Theologen
oder bei den Laien auftauchen, erklirt: das geht «uns» nichts
an, das ist Sache der Dogmatiker, mégen diese sehen, wie sie
damit fertig werden. Nein, liebe Briider: Die Dogmatiker diir-
fen durch euch ruhig Arbeit bekommen, und sie sollten dat-
iiber nicht bose werden. Aber die wirkliche, echte Vertriglich-
keit eurer Ergebnisse mit dem katholischen Dogma und
(gtundsitzlich wenigstens) auch mit der nichtdefinier-
ten kirchenamtlichen ILehte ohne Gewaltsamkeit und
in aller Ehrlichkeit aufzuweisen, bzw. diese Ubereinstimmung
herzustellen, das ist eure ureigenste Aufgabe.

Denn ihr seid katholische Theoldgen.

Und ihr habt genau dieselbe Verantwortung gegeniiber der
Lehre der Kirche und dem Glauben des einfachen Gliubigen
wie der Dogmatiker. Nehmt es mir nicht iibel: Man kann
manchmal den Eindruck gewinnen, daB ihr euch dieser Ver-
antwortung nicht immer geniigend bewuBt seid, dafB} ihr bei-
nahe so etwas wie eine gelinde Schadenfreude empfindet,
wenn ihr uns Dogmatikern echte oder vermeintliche Schwie-
rigkeiten machen kénnt. Man hat manchmal den Eindruck, ihr
empfindet es als den Gipfel und Ausweis der Echtheit und
Wissenschaftlichkeit eurer Wissenschaft, wenn ihr Schwierig-
keiten entdecken konnt.
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Thr sollt kritisch sein, unerbittlich kritisch. Thr sollt keine un-
ehrlichen Verséhnungen arrangieren zwischen den Ergebnis-
sen der Wissenschaft und der kirchlichen Lehre. Ihr kdnnt auch
ruhig, wo es notwendig ist, ein Problem anmelden und ehrlich
aussprechen, auch wenn ihr eine klare Ldsung positiver Art
des Ausgleichs zwischen kirchenamtlicher Lehre (oder dem,
was man wie eine solche ansieht) und den wirklichen oder ver-
meintlichen Ergebnissen eurer Wissenschaft nicht schon seht,
trotz eures besten Willens noch nicht seht. Aber ihr sollt es erst
dann als den wahten Gipfel eurer Wissenschaft betrachten,
wenn ihr eure ganze Aufgabe erfillt habt. Und zu dieser gehért
(als Teil euter exegetisch-katholischen Aufgabe) der Aufweis
der Harmonie zwischen euren Ergebnissen und der kirchlichen
Lehte, der Aufweis, wie diese Ergebnisse von sich aus in die
kirchliche Lehre als deren genuinen Ausdruck hiniiberweisen.

So etwa braucht natiirlich nicht jeder Exeget jedesmal zu tun
(ohne Atrbeitsteilung und Teilarbeit kommt heute niemand
mehr aus), aber daBl so etwas grundsitzlich zur Aufgabe des
Exegeten gehért, das sollte manchmal bei euch etwas deutli-
cher sein, als es mir zu sein scheint,

Wie ist es denn?

Wenn ihr diese Arbeit des Briickenschlags zwischen Exegese
und Dogmatik einfach bequem uns iiberlaBt und wir arme
Dogmatiker sie auf uns nehmen wollen (und dann uns eben
auch auf Exegese einlassen miissen, weil eine Briicke es mit
zwei Ufern zu tun hat), dann seid ihr — seid ehrlich! — doch
wieder die ersten, die schreien, wir Dogmatiker vetstiinden
nichts von Exegese und trieben sehr stimperhaft und billig .
Exegese, von der wir lieber die Finger lassen sollten. Wer soll
denn dann diese Aufgabe, die unerliBlich ist, ausfiihren?

Ihr macht da manchmal einen seltsamen Eindruck: Auf det
einen Seite beklagt ihr; dall man die Schrift zu wenig achte, zu
viel Schultheologie treibe und zu wenig biblische Theologie.

Wenn es aber dann geboten wite, zu zeigen, wie und wo in der
Schrift die Lehre der Kirche ihren Ausdruck oder wenigstens
ihr letztes Fundament finde, dann fangt ihr an, euch zu ent-
schuldigen und zu erkliren, ihr konntet fiir diese Kirchenlehre
(zum Beispiel fiir bestimmte Sakramente, fiir gewisse mariolo-
gische Dogmen usw.) in der Schrift bei bestem Willen nichts
als Anhaltspunkt finden. Das sei eben etwas, was die Tradition
und das Lehramt allein zu verantworten habe. Seid ihr so nicht
oft selbst daran schuld, daB manche Theologen nach eurem
Eindruck das Blaue vom Himmel herunterspekulieren, wenn
ihr fiir Wahrheiten, die auch zu eurem katholischen Glauben
gehoren, auf jede biblische Fundierung plétzlich verzichtet?

Wo soll denn die Tradition solche Wahrheiten her haben? Ihr
seid doch als Historiker gerade die, die am wenigsten an unter-
irdische Kanile in der Tradition glauben, wenn etwas in den.
ersten Jahrhunderten im offentlichen Glaubensbewuf3tsein der
Kirche als weder explizit noch implizit enthalten nachgewiesen
werden kann. Das Lehramt aber ist der Triger einer Glaubens-
wahrheit, der Triger einer moglichen Explikation, nicht aber
eine materielle Quelle einer Offenbarungswahrheit. -
Mit anderen Worten: Wenn ein durch das spitere Lehramt als
geoffenbart erklirter Satz in den ersten Jahrhunderten von den
Kirchenvitern in den uns noch zuginglichen Schriften nicht
explizit gelehrt wird und es historisch klar gemacht wetrden
kann, daB} er damals auch nicht «miindlich» explizit vorgetra-
gen worden ist (weil sonst sein Fehlen in der tberlicferten
Literatur nicht erklirlich ist), dann muB der betreffende Satz
implizit in der Lehre der Schrift enthalten sein. Und dann ist
es auch Aufgabe der Exegeten, ihren Beitrag biblischer Theo-
logie so zu bieten, dafl der Dogmatiker auf eine exegetisch ein-
wandfreie Weise zeigen kann, daBl und wie der betreffende Satz
in der Lehre der Schrift implizit enthalten ist. Habt ihr also
nicht die Pflicht, Aufgaben, die eure selbst sind, wahrzunehmen
und sie nicht zu schnell auf andere abzuschieben? Verschanzt
iht euch nicht zu schnell an manchen Stellen hinter der Eckli-



rung, dem Exegeten obliege es nur, den unmittelbaren Wort-
sinn der Schrift festzustellen und alles, was dariiber hinausgehe,
sei nicht mehr seines Metiers?

-*Und noch etwas: Nehmt es mir nicht iibel, ich habe manchmal
‘den Eindruck, ihr scheut euch, eure excgetlschen Prinzi-
‘pien als solche (diejenigen namhch die nicht nur rein dogma-
tischer Art sind, sondern in ihrer Konkretheit aus der exege-
tischen Arbeit selbst erwachsen) einmal grundsitzlich darzu-
legen und mit den kirchenamtlichen Prinzipien als iiberein-
stimmend nachzuweisen.

Ich weiB3: das ist nicht leicht. Man muB} unter Umstinden auch
niichtern bei einer solchen Arbeit sagen, daB einem diese oder
jene Erklirung der Bibelkommission aus den Anfingen des
20. Jahrhunderts entweder als itberholt oder als nur unter be-
stimmten Nuancierungen noch geltend erscheint. Aber ihr
miiBt den Mut zu solch «gefihrlicher» Arbeit haben. Denn sie
muB getan werden. Und nur ihr kdnnt sie tun, da jhr uns
«Systematikern» und Dogmatikern ja doch nicht die genaue
Kenntnis der exegetischen Einzelprobleme zutraut, ohne die
“solche Prinzipien zu allgemein, zu vieldeutig, zu ungenau, zu

wenig praktisch handhabbar bleiben.

Ihr habt solche Prinzipien. Abet ihr vetsenkt sie in der Einzel--

exegese. Und der exegetische Laie, der auch der Dogmatiker
ist, fragt sich dann verwundert bei eurer Einzelexegese und
ihren Ergebnissen, wie dies und das zur Irrtumslosigkeit det
Schrift passe, zu lehramtlichen Kanones i{iber den Sinn be-
stimmter Schriftstellen, wie da das genus historicum einer
Schrift noch gewahrt sei, wie es denn nun mit der Pseudony-
mitit einer Schrift bestellt sei, ob man so etwas grundsitzlich
auch im Neuen Testament als méglich annehmen kénne, wie
man zurechtkomme mit Dekreten der Bibelkommission usw.

Ich fange an unhéflich zu werden. Aber erlaubt mir noch eine
etwas boshafte Bemerkung (weil ich gern zugebe, dall man sie

umgekehrt auch gegeniiber den Dogmatikern machen kann):

Wenn ihr manchmal doch noch genauer die Schul-
theologie kenntet und diese nicht manchmal bei dem einen
oder andeten Vertreter eurer groBartigen und heiligen Wissen-
schaft auf das Niveau einer halb vergessenen Wissenschaft
herabgesunken wire, die man schon lange nicht mehr betreibt,
dann hittet ihr es in der Exegese oft sogar leichter und nicht
schwerer.

Mir will zum Beispiel scheinen, dal} die Exegeten uiber die biblische Lehre
vom Verdienst einerseits und der reinen Gnadenhaftigkeit der Seligkeit
anderscits noch deutlicher und ausgeglichener sprechen kénnten, wenn sie
die scholastische Lehre vom Verhiiltnis von Freiheit und Gnade bis in ihre
letzte Radikalitdt noch deutlicher prisent hitten. In solcher scholastischer
Lehre ist eben in anderer Begrifflichkeit auch biblische Theologie getrie-
ben worden. :
Wenn man nicht von einer Dreifaltigkeitslehre aus dichte (man verzeihe
mir dieses Beispiel, das auf eine exegetisch hervorragende Arbeit nur eben
anspielen will?), die vermutlich doch sehr primitiv ist, briuchte man nicht
zu behaupten, man kdnne bei Paulus keine wirkliche Trlmtatslehre finden.
(Wo iibrigens soll man sie dann im Neuen Testament finden, wenn man
sie nicht einmal bei Paulus.finden kann? Vermutlich immer bei jener
Schrift, die man gerade nicht in Arbeit hat.) Wenn man sich deutlich ver-
gegenwirtigte, was die scholastische Theologie iiber den blof3 relativen
Unterschied der drei Personen, iiber diesen fast nicht mehr greifbaren
Unterschied lehrt, kénnte man so viel Unterschied auch bei Paulus finden
(in anderen Worten natiirlich), weil auch bei ihm Kyrios und Pneuma nicht
. einfach zwei Worte fiir haargenau dieselbe absolut unterschiedslose Sache
sind.
Man kann als katholischer Theologe unter Umstinden seine
Bedenken gegen nichtdefinitorische LehriauBerungen des
kirchlichen Lehramtes haben. Man soll das dann aber aus-
driicklich sagen und begriinden. Man soll sich hingegen das
Problem nicht dadutch vom Hals schaffen, dal3 man — still-
schweigend zur Tagesordnung iibergeht.
Vielfach werden die scheinbaren Widerspriiche groflerer oder

3 Ingo Hermann, Kytios und Pneuma, Miinchen 1961, Késel-Verlag.

kleinerer Att, die so passant in der exegetischen Arbeit gegen-
iber AuBerungen des kirchlichen Lehramtes aufzutreten schei-
nen, oft in Witrklichkeit nut terminologischer Art sein, was
auch bei ganz unvermuteten Gclcgenheitcn geschehen kann

wo es sich auf den ersten Blick um eine héchst gef_ahrhchc

Sache handelt.

Aber dann soll sich eben auch der Exeget bemithen, die
Sptrechweise des kirchlichen Lehramtes vor Augen zu haben
und zu erkliren, warum zwischen diesen Erklirungen und sei-
nen Ergebnissen sachlich keine Differenz besteht. Was zum
Beispiel ein «Irrtum» und was keiner ist, das ist schon hin-
sichtlich des formalen Sinnes eines solchen Begriffs gar nicht
so leicht zu sagen wie es aussieht und man es fiir gewohnlich
voraussetzt. Der Exeget kann daher vielleicht mit einem «Irt-
tum», den er irgendwo im Neuen Testament annimmt, etwas
meinen, was, anders ausgedriickt, ein richtiger und unleugbar
wahrer Sachverhalt ist, den auch kein.Dogmatiker leugnen
muB und leugnen wird; so wenig wie jene papstlichen Enzy-
kliken, die jeden Itrtum in der Schrift ausschlieen,

Mit einer solchen Qualifikation meint zum Beispiel der Exeget die Tat-
sache, daB3 ein bestimmter Satz in der Schrift, zum Beispiel dal Abiathar
(Mk 2,26) Hohepriester war, als David die Schaubrote aB3, ein Irrtum ist,
wenn der Satz aus dem genus litterarium der Schrift, in das er dort einge-
bettet ist, und aus dem Bezugssystem, von dem aus er gesprochen wird,
hetrausgenommen und fiit sich allein gelesen witd, was zu tun dutchaus
Recht des Exegeten ist.

Keine wahre Erkenntnis, auch wenn sie zunichst erniichternd
ist und Schwierigkeiten macht, die iiberwunden werden miis-
sen, ist wirklich ein «Abbau». Aber es ist doch auch gut,
wenn die Nichtfachleute metken, dass ihr auf-
baut und nicht nut abbaut, daf} ihr die Etkenntnis des
Lebens Christi fordert und nicht nur nachweist, dal man vie-
les, historisch gesehen, nicht so genau weil, wie man bisher
meinte. Wenn man deutlich sieht, daf3 ihr nicht nur gerade
die dogmatisch unaufgebbaren Daten des Lebens, des Selbst-
bewuBtseins und des SendungsbewuBtseins Jesu, die fiir den
Dogmatiker in der Christologie und Soteriologie unerliBlich
sind, noch stehen laBt, sondern sie ins hellere Licht riickt und
verteidigt, und zwar auch mit den Methoden der historischen
Erkenntnis, dann werden die Dogmatiker leichter verstehen,
daB iht recht habt, wenn ihr nicht jedes Wort Jesu, wie es auch
bei den Synoptikern steht, als eine Art «Bandaufnahme» oder
Stenogramm aus dem Munde des historischen Jesu selbst auf-
faBt, sondern damit rechnet (und nicht nur allgemein und theo-
retlsch) daB in der Uberlieferung der Worte Jesu schon die
theologische Deutung der apostolischen Zeit mit am Werk ist,

solche Worte in ihrem Sinn prizisiert, sie schon an bestimmte
Umstinde der Gemeinde anpafit.

Ich weiB: Thr seid das alles schon lingst gewthnt, fiir euch liegt darin
iiberhaupt kein Problem meht. Aber so sind eben doch nicht alle. Und ihr
miiBt auch auf die «Schwachen im Glauben », auf die Langsamen im Ver-
stindnis Riicksicht nehmen. Thr miiBt euch Miihe geben, auch diesen ver-
stindlich zu machen, daB ihr aufbaut und nicht abbaut. Thr miif}t eure
jungen Theologen so belehren, daf sie selbst keinen Schaden leiden an
ihrem Glauben und daB sie als Kapline nicht meinen, ihre Hauptaufgabe
sei es, von der Kanzel exegetische Probleme zu verkiinden, die sie selbst
vielleicht nur halb verstanden haben, vergrébern und einem dafiit noch
weniger bereiten Publikum zu seiner Verwunderung und seinem Argernis
verkiinden.

Es wiirde auch nicht schaden, wenn ihr vielleicht genauer als
bisher da und dort dariiber nachdichtet, welche apriori-
schen Prinzipien dogmatischer und fundamental-
theologlscher Art (diese natiirlich sehr vorsichtig und ge-
nau interpretiert und gefaBt und schon im Blick auf die Pro-
bleme eurer eigenen Exegese in ihrer Tragweite und verpflich-
tenden Kraft nuanciert) auch-ihr in dieser Leben-]Jesu-For-

- schung beachten miifit, damit der Jesus der Evangelienfor-

schung mit dem Christus des Glaubens auch einen histo-
risch noch nachweisbaren Zusammenhang hat. Thr braucht
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keine chalkedonische Christologie in der Exegese als solcher
zu treiben, aber das, was der historische Jesus von sich selbst
gesagt hat, mul3 (mindestens zusammengehalten mit der Ostet-
etfahrung) der Sache nach eben doch das sein, was die dogma-
tische Christologie von Jesus weiB. Es ist auch durchaus et-
laubt, auch das genus litterarium synoptischet und johannei-
scher Wundererzihlungen noch genauer zu bestimmen und die
allgemeine Aussage; vor allem angewandt auf einzelne Erzih-
lungen, es handle sich um historische Berichte, noch zu undif-
ferenziert zu finden.

Es wire aber vielleicht auch fiir euch nutzhch und unter Um-
stinden befreiend, theoretisch genauer zu iiberlegen,
was ein Wunder an sich iiberhaupt sein will hinsicht-
lich seiner Tatsichlichkeit und Erkennbarkeit. Und auch ihr
sollt nicht den Anschein erwecken, als ob ihr der Meinung
wiret, man konne aus den Evangelien nicht historisch erken-
nen, daB Jesus solche Wunder (und vor allem das der Aufer-
stehung) gewirkt hat, die auch heute noch zur Legitimierung
seiner Sendung von Bedeutung sind. Wenn iht etwas von den
dogmatischen Prinzipien der Fundamentaltheologie ver-
steht (und das ist doch anzunehmen), dann werdet ihr es euren
Horern deutlich werden lassen, daf die Auferstehung Jesu
nicht nur Gegenstand, sondern auch Grund des Glaubens an
den Herrn ist. Niemand wird es euch als eine schlimme Grenz-
iiberschreitung vorhalten, wenn ihr selbst euren Hérern er-
klirt, warum und wie beides gleichzeitig moglich und richtig
ist,

Ein Letztes: Es ist eine ungerechte und sowohl euch wie die
evangelischen Theologen krinkende Methode, euch vorzu-
werfen, ihr habt dieses oder jenes aus der evangelischen Exe-
gese.iibernommen. Denn was beweist so etwas, wenn die Fest-*
stellung richtig ist? Gar nichts. Die evangelische Exegese
kann nimlich — man sollte das eigentlich gar nicht betonen
brauchen — durchaus richtige Ergebnisse haben. Es ist also nur
richtig, sie zu iibernehmen, wenn es so ist. Und wenn sie falsch
sind und nicht annehmbar? Dann verwerfe man sie mit An-
gabe der sachlichen Griinde ihrer Falschheit, nicht mit dem
Verdikt, das sei evangelische Theologie. Aber auch wenn das
wahr ist, solltet ihr dann doch nicht manchmal den Eindruck
vermeiden, als sei bei euch eine evangelische These
schon darum wahrscheinlicher, weil sie auf dem
Boden der evangelischen Exegese und nicht ur-
spriinglich auf dem katholischen gewachsen ist?
Und solitet ihr nicht auch bedenken, daB die evangelische
Theologie weithin mit einem philosophischen Apriori, nicht
einer sachgerechten, aus der Exegese selbst erwachsenen Me-
thode an die Schrift herangeht? Wenn ihr nur bedenkt, daf es
fir manche ihrer Theologen eine feste, aber doch unbewiesene
Voraussetzung ihrer exegetischen Arbeit ist, daBl es keine
Wunder geben kann. Gewil: wir wollen aufrichtig gestehen,
daB wir sehr viel in der Exegese von unseren evangelischen
Briidern gelernt haben und noch lernen miissen, aber wir soll-
ten doch auch ihre eindeutigen Grenzen klarer sehen.

(Es folgt ein zweiter Teil) Karl Rabner

DAS BILDUNGSWESEN IN DER UdSSR . iy

Schule und Volk

Die Schule ist fiir die Kommunisten die ideale Basis, ihre
Ideen ins Volk hineinzutragen und dort zu verankern.
Schon Lenin hat das sehr genau gewuBt: «Nur wenn wir die
Schulung, Organisierung und Erziehung der Jugend wvon
Grund aus umgestalten, werden wir erreichen koénnen, daf}
dank der Anstrengungen der jungen Generation eine Gesell-
schaft geschaffen wird, die der alten nicht gleicht, das heilt eine
kommunistische Gesellschaft» (V. I. Lenin, «Ausgew. Werke »,
Bd. II, Berlin 1959, S. 790).

Diese Umgestaltung der Schule ist heute so glinzend erreicht,
daB selbst diejenigen Russen, welche mit dem gegenwirtigen
Regime nicht zufrieden sind, im tiefsten Herzen doch daran
glauben, daB nur der Kommunismus der richtige Weg sei. Sie
begriinden ihre Unzufriedenheit damit, daf3 sie glauben, die
augenblicklichen Fithrér hitten die grundlegenden Ideen des
Kommunismus verraten, dal der Kommunismus selbst falsch
ist, merken nur sehr wenige!

Die kommunistische Schule ist eine. reine Lernschule sie
will dem Schiilet ein Maximum an Wissen vermitteln, ohne ihn
jedoch zu cigenem produktivem Denken anzuregen. Doch
wird indirekt in der Mathematik und auch in anderen Fichern
ein kritisches Denken geschult, ohne dal3 dies direkt gewiinscht
worden wire — und gerade,darin liegt eine nicht zu unterschit-
zende Gefahr fiir das kommunistische Regime. Daf3 dieses
kritische Denken vorhanden ist, haben die Studentenunruhen,
welche an verschiedenen sowjetischen Universititen nach dem
Ungarnaufstand aufflackerten, bewiesen,

Es herrscht heute auf dem Gebiet der UdSSR ein sehr starkes
Bediirfnis nach Wissen., Die Schule erscheint dement-
sprechend dem Russen als ein Wert.

Dies ist um so leichter verstindlich, wenn man bedenkt, wie das
Schulwesen vor nur einer Generation ausgesehen hat.

Auflerdem kommt als sehr wichtiges Moment die Tatsache
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hinzu, daf} die heutige Stadtbevoélkerung zu einem sehr groBen
Prozentsatz erst in der ersten oder zweiten Generation in der
Stadt lebt und dementsprechend noch iiber eine relativ starke
geistige Spannkraft und Konzentrationsfihigkeit verfiigt, an
deren Mangel die iiberziichtete europiische Kultur so sehr
leidet.

Ebenso gibt es keine Probleme des Autorititsschwundes in
den sowijetischen Schulen, der Sowjetstaat tut alles, um die
Autoritit der Lehrer zu festigen. Ja, man hat sogar einmal allen
Ernstes erwogen, ob man nicht die Eltern von schlecht lernen-
den Schiilern fiir diese Tatsache zur Verantwortung zu ziehen
habe. (Bei uns ist man dagegen viel leichter geneigt, dem Leh-
rer die Schuld in die Schuhe zu schieben.) — Die Schiiler tragen
heute wieder, wie es auch zur Zarenzeit in Rufland iiblich ge-
wesen ist, eine Schuluniform, die fiir die Jungen aus einem
blauen Barett und einer bequemen kurzen Jacke besteht, wih-
rend an den Midchen die stets blendendweiBlen Schiirzen und
die weilen Halskragen auffallen.

Was nun die Fachverteilung anbelangt, so sieht sie, in Pro-
zentzahlen ausgedriickt, etwa folgendermaBen aus: 28,1 %
entfallen auf russische Sprache und Literatur, 22 9, auf die
Mathematik, 8,9 %, Physik, Chemie, Astronomie, 5,5 % Natur-
wissenschaften, 6 %, Geographie, 8,3 %, Geschichte und Ver-
fassung der UdSSR, 6,8 %, moderne Sprachen, 3,4 %, Schon-
schreiben, Zeichnen, 11 %, Korperkultur und vormilitirischer
Unterticht (vgl. L. Volpicelli, «Die sowjetische Schule», Hei-
delberg 1958, S. 175). )

Es ist erstaunlich, ein wie starkes Gewicht auf die russische
Literatur gelegt wird. Ein Absolvent der zehnjihrigen Schule
hort bei einer Gesamtzahl von 10 132 Schulstunden volle
2856 Stunden Literatur. Mit Ausnahme von Dostojewskij
werden alle groBen russischen Dichter behandelt und Klaus
Mehnert hat zweifellos sehr richtig gesehen, wenn et darauf
hinweist, daf} diese Lektiire der beriihmten Dichter und des
tiefen Humanismus, der sich in ihren Werken birgt, an den



Schiilern nicht spurlos voriibergehen kann. So letnen denn die
russischen Kinder auch die Welt von einer anderen Seite be-
trachten, als Sic ihnen in den tiglichen Parolen eines Sowjet-
alltags eingehimmert wird.

Auch das Thema Fremdsptrachen muB hier beriihrt werden.
Im Jahre 1956/57 lernten auf dem Gebiet der UdSSR rund 12
Millionen Schiiler eine Fremdsprache, wobei Deutsch und
Englisch bevorzugt wurden. Der Sprachunterricht hat ein
sehr gutes Niveau und die Schiilet lernen auf diese Weise auch
ein wenig die auslindische Kultur kennen — ein Faktum, das
wiederum in einigen westlichen Lindern in keiner Weise ge-
geben ist. Es konnte nicht schaden, wenn w1r dariiber einmal
einige Vergleiche anstellen wiirden!

Die werktitige Intelligenz als «neue Klasse»

Schon Lenin hatte erkennen miissen, dall man keine Industrie
ohne Spezialisten aufbauen kann und dafl das Patteibuch in
der Tasche noch lange keinen Ausweis fiir Spezialistentum dat-
stellt. Um die Spezialisten zu gewinnen, muBite man ihnen
diverse Rechte zugestehen, was besonders in der Stalinira seht
grofiziigig geschah, mit dem Endeffekt, daf§ sich eine neue
Klasse herausbildete, die von den Parteiideologen «werkti-
tige Intelligenz» getauft wurde.

Diese Klasse war genau so fanatisch kommunistisch, als sie fiir
ihren Kommunismus belohnt wurde. Thr groBes Fachwissen
war im Grunde das Kapital dieser Gruppe von Managern,
Ingenienren und Direktoren aller Art. Selbstverstandlich such-
ten sie dieses «Kapital» mit den damit verbundenen Annehm-
lichkeiten an ihre Kinder weiterzugeben. Wissen war, einmal
mehr, in RuBland zu einer sozialen Machtposition geworden.

Die neue Klasse suchte nach Kriften, dieses Monopol in ihrem
Sinn auszubauen. Diesem Bestreben trug Stalin Rechnung, als
er 1939 die Einheitsschule still beerdigte, indem er wie-
der das Schulgeld fiir die Mittel- und Hochschulen einfithrte.

Auflerdem standen der neuen Klasse auch hervorragende In-
ternatsschulen mit den besten Lehrern und ausgezeichne-
ter Ausstattung zur Verfiigung. Die Hohe des Schulgeldes bot
die sichete Gewihr, daB nur die Kinder dieser neuen Ober-
schicht dort studieren konnten. Bei den Aufnahmepriifungen
fur die Universititen waren selbstverstindlich die gut ausge-
bildeten und auf dieses Ziel hin speziell gedrillten Internats-
schiiler immer im Vorteil,

In besonderer Weise kam jedoch die Bevorzugung einer be-
stimmten Klasse bei den Offiziersschiilern zum Ausdruck.
In die Kadettenanstalten (eine aus der Zarenzeit iibetnommene
Einrichtung) wurden selbstverstindlich nur Sohne von Offi-
zieren aufgenommen, die «bereits im Geiste der siegreichen
roten Armee erzogen sind»!

Es bestand in der Sowjetunion auch noch ein Schultyp, der bei
uns unbekannt ist, die Schule der Arbeitskraftreserven.
Diese Schulen sind Fachschulen, deren Besuch jedoch die Ver-
pflichtung in sich schliefit, daB der Absolvent an seiner Stelle
verbleiben muBl und keine Moglichkeit zur Weiterbildung
mehr erhilt. Werden diese Schulen nicht dutch freiwillige An-
meldungen voll belegt, dann hat der Staat das Recht, die Kin-
der einfach einzuberufen, was jedoch bisher erst zweimal not-
. wendig war, Immerhin stellt diese Handhabung zweifellos eine
Vetletzung personlicher Rechte dar und ist bestimmt eine
Quelle von Ungerechtigkeiten. Bis zur Regierungsiibernahme
durch Chruschtschow waren die Kinder der neuen Klasse
durch eine FEinberufung zur Arbeitskraftreserve sicherlich
nicht stark gefihrdet.

Parteibiirokratie gegen Fachleute

Mit Chruschtschow inderte sich diese Bevorzugung det-
neuen Klasse sehr erheblich. Es__ waren ihm die Sturmzeichen

nicht entgangen,' welche die Bevorzugung der «werktitigen
Intelligenz » im Volk hervorgebracht hatte. Auch wuBte er um
die Kluft, die zwischen Intelligenz und Arbeiterschaft be-
stand. Diesen Abgrund wollte er wieder iiberbriicken.

Einer der ersten Schritte, die er deshalb unternahm, war die
Abschaffung des Schulgeldes am 1. September 1956.
Wesentlich empfindlicher jedoch traf er das Schulmonopol der
neuen Klasse, indem er fiir die Internate die Aufnahme von
nichtzahlenden Schilern verfiigte.

. N. 8. Chruschtschow glaubtc anfinglich, daf3 et den Unterschied zwischen

den entstandenen Klassen dadurch wiirde einebnen kdnnen, daB er die
obligatorische Zehnjahresschule einfiihrte, doch dieser Plan verschwand
stillschweigend in der Versenkung, als die 4uBeren Umstinde gebieterisch
nach einer radikaleren Lésung ricfen. Auf dem 13. Komsomol-KongreB
im April 1958 kiindigte Chruschtschow programmatisch eine entscheiden-
de Anderung des Bildungswesens an. Was waren die Griinde, die ihn von
seinem urspriinglichen Plan abgebracht hatten? Wir konnen sie aus ver-
schiedenen AuBcrungen entnchmen, zum Beispicl wies Chruschtschow
auf dem schon erwihnten 13. Komsomol-Kongre3 darauf hin, dafl in det
Zeit von 1953-1957 rund drei Millionen Schulabsolventen, welche eine
Hochschule oder ein Technikum besuchen wollten, dort nicht aufgenom-

;men werden konnten. Man wollte also verhindern, dal3 die Zahl unzufrie-

dener Studenten anwuchs (der Ungarnaufstand galt als besonderes Warn-
zeichen), vor allem auch deshalb, weil man vor dem Problem stand, wo
man diese Absolventen der Zehnjahresschulen in die Produktion einglie-
detn konnte, weil diese mit ihren Kenntnissen eine manuelle Arbeit durch-
wegs ablehnten. Es ficlen von Seiten des sowjetischen Staatschefs zuflerst
bittere Worte: «Mit einer solchen Situation, dal in unscrer Gesellschaft
Menschen erzogen werden, welche die kérperliche Arbeit nicht achten und
vom Leben losgeldst sind, kann man sich nicht linger abfinden » — und mit
einem deutlichen Seitenblick auf die neue Klasse, sagte cr: «Ob in der
Stadt, im Dorf oder in der Arbeitersiedlung, im ganzen Land gehen alle
Schulabginger in die Produktion, keiner soll darum herumkommen. Das
wird erstens demokratisch sein, da fiir alle Biirger gleiche Bedingungen
geschaffen werden: weder die Stellung der Eltern noch deren Gesuche
wetden irgend jemand von der produktiven Arbeit befreien; zweitens wird
das eine ausgezeichnete Schule der Erziehung unserer gesamten Jugend im
Geiste der heldenhaften Traditionen det Arbeiter- und Bauernklasse sein»
(«Prawda» z1. 9. 1958, zit. nach O. Answeiler, «Osteuropa», 9. Jahrgang,
Stuttgart 1959, S. 136). .Deutlicher hitte N. S. Chruschtschow wohl kaum
mehr reden kénnen!

Wie aber sieht das neue Schulprogramm nun aus?

An die Stelle der bisherigen Siebenjahrschule tritt eine Acht-
jahrschule, welche eine sogenannte «polytechnische Bildung»
vermitteln soll, das heift die Schiiler sollen auch in die Pro-
duktion, sei es Industrie oder Landwirtschaft, eingefiihrt wer-
den. GemiB der elften These des ZK der KPdSU vom 16, Nov.
1958 wird «die enge Verbindung des Unterrichts mit dem Le-
ben, mit der Produktion, mit der Praxis des kommunistischen
Aufbaus» gefordert.

Im Westen konnte man oft die Bchauptung lesen, daf die poly-
technisierte Achtklassenschule nur deshalb ein Jahr mehr zdhle,
weil durch den Atbeitsuntetricht die iibrigen Facher in Mitlei-
denschaft gezogen wiirden, Dies entspricht aber in keiner
Weise der Intention dieser Schulreform; nach den verdffent-
lichten Lehrplanmodellen muB man im Gegenteil annehmen,
daB dutrch die Achtklassenschule auch das schulische Ni-
veau in den theoretischen Fichern sehr stark an-
steigt, ein Ergebnis, das man einfach dadurch erreichte, dal3
die Stundenzahlen erhoht wurden. Eine kleine statistische
Ubersicht mag dies etliutern:

Summe der Unterrichtsstunden in der

Acht- Sieben-
klassenschule klassenschule
Geisteswissenschaften - 1662 1400
Naturwissenschaft
und Mathematik . 1750 1383
Kunst 245 140
Leibeserziehung 280 © 210
Arbeit und prakt. Ubungen 560 210
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(Zahlen aus: «Sovetskaja pedagogika», Nr. 1, Moskva 1959,
zit. nach «Ostprobleme », Nr. 17, Bonn 1959, S. 531.)

Wir miissen also festhalten, daBl durch die Chruschtschowsche
Schulreform das Bildungsniveau der breiten Volksschichten
gehoben wird!

Wesentlich schwieriger ist jedoch die Auswirkung der Schul-
reform auf dem Gebiet des Mittel- und Hochschulwe-
sens abzuschitzen, denn hier haben sich die eigentlich ein-
schneidenden Anderungen vollzogen..

Durch die Abschaffung der Zehnjahrschule entstand eine
Liicke im Ubergang zur Hochschule. Diese Liicke soll durch
drei, beziechungsweise vier verschiedene Schultypen geschlos-
sen werden: die ‘technischen Berufsschulen, die allgemeinbil-
denden Mittelschulen und die Spezial-Mittelschulen, die sich
dadurch gleichen, daB3 sich ihr Lehrpensum auf drei Jahre ver-
teilt, wobei grundsitzlich angenommen wird, daB diese Schu-
len als Abendschulen oder im Fernstudium absolviert werden,
wihrend der Student tagsiiber im Betrieb arbeitet (gewisse Er-
leichterungen fur die Prifungszeiten sind vorgesehen). Da-

neben gibt es dann noch den Schultypus der allgemeinbilden-

den Schule mit besonderer Begabtenférderung, die ein Schul-

pensum von nur zwei Jahren vorsieht und als einzige jhre Ab--

solventen ohne praktische Arbeit ditekt aus der Achtklassen-
schule iibernimmt. '

Fiir das Hochschulstudium gilt ebenfalls das Prinzip der
Vereinigung von Studium und Produktionsarbeit. An sich ist
gefordert, dald die beiden ersten Jahre des Hochschulstudiums
auch im Fern- oder Abendstudium durchlaufen wetden, selbst-
verstindlich unter EinschluB3 von Berufsarbeit! Erst darnach
werden sich die Studenten im Direktstudium auf ihre Diplome
.vorbereiten kénnen. Die Partei hat beim Hochschulstudium
auch noch einige Sicherungen eingebaut, welche verhindern
sollten, daB politisch unsichere Elemente an den Universititen
und Techniken des Landes studieren. Im Gesetz zur Reform
des Schul- und Hochschulwesens, das der Oberste Sowjet der

UdSSR am 23. Dezember 1958 billigte, lautet Art. 28 folgender- -

mafBen: «Die Ausbildung der Fachkrifte an den Hochschulen
hat auf der Basis der vollstindigen mittleren Bildung und auf
der Grundlage der Verbindung der Ausbildung mit der gesell-
schaftlich niitzlichen Arbeit zu geschehen ... Die Aufnahme an
die Hochschulen erfolgt auf Grund von Beurteilungen (Cha-
rakteristiken) seitens der Partei-, Gewerkschafts-, Komsomol-
und anderer gesellschaftlicher Organisationen, der Leiter von
industriellen Betrieben und Kolchosverwaltungen, um so
auf dem Weg iiber eine Auslesepriiffung (Konkursexamen) an

Biicher

CHRIST IN DER WELT

Von Balthasar Hans Urs: Verbum Caro. Skizzen zur Theologie 1. Johan-
nes Verlag, Einsiedeln, 1960, 300 Seiten, Fr. 24.—.

Der vorliegende erste Band ist eine Sammlung von Arbeiten, die der Autor
bis auf eine (Wort und Schweigen) bereits in Zeitschriften veréffentlicht
hat. Einige sind erweitert. Zu « Offenbarung und Schénheit » erscheint erst-
mals der zweite Teil. Der seinerzeit viel diskutierte Artikel «Theologie und
Heiligkeit », der die bedauerliche Entwicklung der knienden Theologie zur
- sitzenden Theologie aufzeigte, ist verindert und erweitert worden. Erst die
Sammlung der sonst zerstreut herumliegenden Artikel 1iBt so recht die
Genialitit des Verfassers erscheinen. In der gebotenen Zusammenschau
zeigt es sich, wie der Autor — von einer unfaflbaren Mitte fasziniert — be-
stimmte Themen immer wieder wic im Flug umkreist und von neuer Seite
angeht. Diese Mitte ist Christus, das Urbild der Wahrheit und die Mitte der
ganzen Schépfung. Die Fiille der Erkenntnisse, die Tiefe der Probleme,
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die Hochschulen die allerwiirdigsten Personen aufzunehmen,
die sich in der Produktion bewihrt haben, vorgebildet und be-
fahigt sind ...» (zit. nach «Der aktuelle Osten», Nr. 4, Bonn
1959, S. 2). '

Der Artikel 28 ist in seiner Art ein geniales Stiick Chruscht-
schowscher Parteidiplomatie, denn damit sichert er den treuen
Kommunisten natiirlich primir die Plitze an den Hochschulen.
Wie weit dies realpolitisch gedacht ist, kann noch nicht voraus-
gesagt werden. Es konnte sehr wohl mdglich sein, daB sich
im Laufe detr nichsten Jahre herausstellt, daB die treuesten
Kommunisten nicht unbedingt die besten Fachkrifte liefern,
womit sich eventuell eine gleiche Entwicklung anbahnen
wiirde, wie wir sie bereits einmal unter Lenin und Stalin fest-
gestellt hatten.

Internatsschulen

Daf die Schulreform nicht vorwiegend auf piadagogischen und
wirtschaftlichen, sondern auf ideologischen und sozialpoliti-
schen Uberlegungen griindete, zeigt sich noch an einer anderen
Stelle. Im Zusammenhang mit det Schulreform soll auch das
Netz der Internatsschulen ganz erheblich erweitert wer-
den. Mit anderen Worten ausgedriickt, man will die Kinder
aus den Familien herausnehmen, um sie ganz im Sinne der
Partei erzichen zu konnen.

Auf dem XXI. Parteitag sagte Chruschtschow: «Wit diirfen
die Moglichkeit eines biirgerlichen Einflusses nicht ignorieren,
und es ist unsere Pflicht, diesen EinfluB, das Eindringen frem-
der Anschauungen und Sitten in das Milieu der Sowjetmen-
schen und-besonders in das Milieu der Jugend, zu bekimpfen»
(«Prawda», 28. 1. 1959). Kossygin verkiindete vor dem Ober-
sten Sowjet, daf} im Jahre 1965 2,5 Millionen Kinder die Inter-
natsschulen besuchen werden, also rund 14 mal mehr als im
Mai 1959 (vgl. «Prawda», 28. 10. 1959).

Wir konnen nur mit Besorgnis die groBe Entwicklung des
.Bildungswesens, welche wir hier nur in wenigen Strichen
skizzieren konnten, verfolgen. Der Westen fiihlt sich als beru-
fener Kulturtriger, wobei man leider nicht darumherumkommt,
festzustellen, daB ein groBer Teil der westlichen Menschen
Kultur und Zivilisation verwechseln. Wit briisten uns mit un-
serem gewaltigen zivilisatorischen Vorsprung und vergessen
dabei sehr leicht, daB die Kommuiisten auf einem sehr viel
entscheidénderen Sektor ganz erhebliche Fortschritte gemacht
haben — auf dem Gebiet der Kultur. Es wird hochste Zeit,
wenn auch wir uns wieder auf die eigentlichen Werte unseres
Lebens zu besinnen beginnen! Robert Hotg

aber auch die Gréfle der christlichen Schau, die hier in meisterhafter Spra-
che geboten wird, vermag nicht nur den Geist (der hier allerdings voraus-
gesetzt wirdl) zu bereichern und anzuregen, sondern auch das Herz zu
erquicken. : . A E.

Hiring B.: Christ in einer neuen Welt. Erich Wewel-Verlag, Frciburg i/
Br., 1959. 448 S., DM 13.85.

Eine prichtige, handliche christliche Sittenlehre, die weniger eine Siinden-
als vielmehr eine Tugendlehre ist. Darin ist nicht viel von Pflichten, son-
dern von zu erstrebenden Zielen und Idealen die Rede. Uberall wird weni-
ger auf dic Vermeidung bestimmter Akte als vielmehr auf dic Umwand-
lung der Gesinnung gedringt, weniger auf die Abkehr von der Siinde (ob-
schon es natiirlich auch dies geben mufl und am SchluB ein eigenes Kapitel

der «Bekehrung » gewidmet ist) als auf die Liuterung und Steigerung der

Liebe.

Darum stehen am Anfang zwei lingere Kapitel iiber das «Gesetz Christi

als Frohbotschaft» und «die Freiheit der Kinder Gottes». Gewissen und
‘ Gesinnung werden behandelt unter dem Stichwort « Gott und das Gewis-

sen des Menschen». An der Spitze der Tugendlehre stehen dann die dret



gottlichen Tugenden des Glaubens, der Hoffnung und det Liebe; ein eige-
ner Abschnitt ist der «anbetenden Liebe» (der Gottesverehrung, Tugend
der «Religion») gewidmet. Die Tugenden im menschlichen Bereich wer-
den unter den Uberschriften «die Wahrheit im Glanz der Liebe - die Tu-
gend der Gerechtigkeit — Zucht und Maf3 - die Tugend des Starkmutes »
(6. Kapitel) dargelegt. Sehr zu loben ist, dal der Wahrheit und Wahrhaftig-
keit ein so ehrenvoller Platz eingeriumt wird. Dagegen kommt bei dieser
Einteilung das Ehe- und Familienleben etwas knapp weg, obschon das
Wichtigste davon unter der Tugend der christlichen Liebe gesagt wird.

Der Verfasser hat sich durch sein gréBeres Werk «Das Gesetz Christi»
(1. Auflage 1954, 5. Auflage 1959, 1448 Seiten, Preis DM 48.—, mit Uber-
setzung in sieben Sprachen) verdienterweise sehr bekannt gemacht, bietet
hier aber in verstindiger Form den Stoff in knappeter und fiir den Laiea-
christen handlicherer Art dar.

Christliche Sittenlehre als Frohbotschaft — das ist fiir die meisten Christen
.wirklich eine frohe Botschaft! J.Dd.

Kranz Gisbert: Politische Heilize und katholische Reformatoren.
(2 Binde). Verlag Winfried-Werk GmbH., Augsburg. Band I 1958,
422 S., Leinen DM 18.50; Band 2 1959, 439 S Leinen DM 19.80.

Die beiden Binde sind eine wahre Wohltat in ciner Zeit, in der so viele
Menschen, zimal viele Intellektuelle und Fromme, sich von der Politik
zuriickhalten, da sie ihnen zugleich zu schmutzig und zu iibermichtig
erscheint, «wo man ja doch nichts ausrichten k&nne ».

Der Begriff «Politische Heilige » ist fiir vicle ein Widerspruch, ja bemahe
cine Blasphemie. Haben wir nicht allzu viel von «Politischem Katholizis-
mus» gehort und von der systematischen Propaganda dagegen uns be-
eindrucken lassen? Wird nicht andererseits allzu oft die Religion im
Dienste einer Politik miBlbraucht, die mit Religion, mit Gottesverehrung
herzlich wenig zu tun hat? '

Gisbert Kranz schildert in fliissiger, ‘gehobener, schéner und erfreulich
unkomplizierter, kiinstlerischer Sprache chne Geziertheit gegen 30 Hei-
lige, angefangen von Bonifatius und Kaiser Heinrich II. - dem Heiligen —
bis herauf in unsere Tage zu Ketteler, Don Bosco, Ozanam und Newman,
die es als heilige Pflicht empfanden, mit iiberlegenem Mut den Einsatz zu
leisten, um dem Gemeinwohl zu dienen, und zwar nicht nur dem kitch-
lichen, sondein auch in hervorragendem Mafle dem weltlichen — in der
Uberzeugung, daB hier der Einsatz fiir die Herstellung der Gottesordnung
besonders notwendig und dringlich, aber auch christlich fruchtbar sei.
Dabei wird der Blick ebenso auf die objektive, staatspolitische Seite ge-
lenkt, wie auf das persénliche Verhalten und den persénlichen Einsatz.
Vielleicht ist man iiberrascht, sicher aber wohltuend beriihrt von der
GrofBziigigkeit, Lauterkeit, Weitsicht und Griindlichkeit, mit der hier
Politik getrieben wird. Zur weiteren Vertiefung sind auch dlc Quellen
und sonstige Literatur angcgeben

Die beiden Binde sind mit prichtigen Portritbildern geschmiickt und
sind zur Lektiire sehr zu empfehlen, nicht nur den Politikern, sondern auch
allen jenen, die noch abseits stehen, aber dunkel fiihlen, daB hier eine
grofartige Pflicht auf sie wartet. J. Dd

Greinacher Norbert: Familiengruppen - eine moderne Form des
Apostolates. Alsatia-Verlag, Freiburg/Br., 156 S., DM r1.80.

Der bekannte Pastoralsoziologe fafit in diesem Bindchen eine Reihe von
Berichten iiber die in Frankreich und anderswo schon weit verbreiteten
«Familiengruppen» zusammen. Die meisten sind aus den katholischen.
Jugendorganisationen herausgewachsen, indem die jungen-Leute auch
nach ihretr Verheiratung den Kontakt mit der Welt nicht vetlieren wollten,
in der sie aufgewachsen waren und ihte Formung -erhalten hatten. Diese
nunmehr erwachsenen Christen wollten auch als Ehemann und Ehefrau
vollund ganz ihr Christentum leben. Sie verlangten immer mehr und immer
dringender nach einer zeitgemifien Ehe- und Familienspiritualitit, das
heiBt nach einer theologischen und aszetischen Durchdringung der Wirk-
lichkeiten des Ehe- und Familienlebens durch den Glauben und die Sakra-
mente. Gerade auf der Suche nach den richtigen Mitteln fir das geistliche
Leben haben sic die Idee der Familiengruppen gefunden. — Neben ciner
Reihe von ideellen Vertiefungen werden auch mancherlei praktische Hin-
weise in dem empfehlenswerten Bindchen gegeben. Ob nicht auch in un-
serem Land fiir die Gestaltung unserer Familien und Freundeszusammen-
kiinfte vieles zu lernen wire? . J. Dd.

Eine Schriftenreihe iiher die Familie. Schriftenreihe des Kath. Fami-
lienverbandes Osterreichs (Wien I, Wollzeile 22) 1959-61.

Die Familienverbinde sind in Osterreich sehr rege. Sowohl der neutrale
«Familienbund » (Wien I, Maria-HilferstraBe) wie der «Kath. Familienver-

band Osterreichs» (Wien I, Wollzeile 2a) geben je eine Reihe von sehr

niitzlichen Schriften iiber die Familie und Familienpolitik heraus. Dabei

wendet sich der Familienbund mehr den familienpolitischen, der Katholi-
sche Familienverband dagegen mehr den Fragen der Familienbildung und

- inneren Familienstruktur zu, ohne sich jedoch streng an eine solche Schei-

dung zu halten. P

Hier sind cinige neuere Nummern der Schriftenreihe des Kath. Familien-
verbandes anzuzeigen:

Nr. 4. Dr. Felix Gamitscheg: La8t die Kinder leben! (gegcn die in Ostet-
reich so grassierende Schwangerschaftsunterbrechung).

Nt. 5. Dr. Erich Bodzenta und Aichitekt Armin Dolesch: Der Familie ein
Heim.

Nr. 6. Die erwerbstitige Muttet, Vortrige des gleichnamigen « KANA-
Tages» 1958. - Eine ausgezeichnete, sehr niitzliche Schrift.

Nr. 7. Dr. Bruno Schimetscheck: Die Bestenerung der Familie in Oster-
reich.

Nr. 8. Dr. Bruno Schimetscheck: Erneuerung dcr Gcsellschaft durch die
Familie (Intern. Familientagung 1959 in Wien).

Aus dem Inhalt: Der moderne Mensch, ein Sklave in der Welt der Appa-
rate ~Die in ihrer Existenz bedrohte Familie: a) Der «enthauptete » Vater,
b) Die «entfesselte» Frau, c¢) Das verwahrloste Kind - Die Wiedergeburt
der Familie — Mittel und Wege zur Wiedererstarkung der Familie ~ Bei
der Familie fangt die Heilung an!

Nr. 9. Der Familienlastenausgleich.

Nr. 10. Dt. Bruno Schimetscheck: 1. Die moderne Familie in der indu-
stricllen Gesellschaft; 2. Elternrecht und Schulerzichung.

Nr. 11. Bischof Dr. Bruno Wechner: Eucharistie und Familie.

Die trefflichen Schriften wiirden auch bei uns eine weite Verbreitung vet-
dienen! ) J. Dad.

Rusch Paul, Bischof: Menschen im Betrieb. (Schriften des Volksboten
Nr. 8). Tyrolia-Verlag, Inasbruck-Wien-Miinchen, 1960. 84 Seiten kart,
Fr./DM 4.80.

Der weit iiber die Grenzen des deutschsprachigen Raumes hinaus wegen
seiner sozialen Initiativen bekannte Innsbrucker Bischof fafit in diesem
Biichlein scine Gedanken und Vorschlige fiir einc dem Menschen gerecht
werdende Betriebsordnung zusammen.

Im ersten Teil der Schrift wendet sich der Verfasser zunichst an die Beleg-
schaft selbst, die in yielen wichtigen Belangen die Verantwortung fiir die
Verhiltnisse in den Betrieben trigt und aus eigener Kraft manches zur

" Verbesserung des Betriebsklimas beitragen kann. Dann befaBt sich der
. Autor mit dem Fragenkomplex Maschine und Technik und fordert die

Anpassung der technischen Einrichtungen an die Bediirfnisse der atbeiten-
den Menschen. Ausfiihrlich werden schlieBlich die wichtigen Krifte der
Betriebsfithrung und die Betriebsverfassung untersucht und neue soziale
Betriebsformen, wie zum Beispiel der Partnerschaftsbetrieb, dargestelit.

Das Bindchen bietet viele gute Winke und Anregungen fiir eine mensch-
liche Gestaltung des Betriebes und des Betriebslebens. Zur Diskussion
herausfordern witd wohl der IV. Teil: «Die Krifte der Betriebsverfas-
sung ». D2 werden unter den «vergehenden Betriebsformen» der pattiar-
chalische, der kapitalistische, der Klassenkampfbetrieb, det vetstaatlichte
Betrieb aufgezihlt, unter den neuen Betriebsformen der soziale Betrieb,
der Partnerschaftsbetrieb, die produktive Genossenschaft erwihnt. Auch
diese Abschnitte bringen viele wertvolle Hinweise. Wenn es aber an die
Anderung der Betriebsverfassung geht, dann mdchte man vom Verfasser
ausfiihrlicher Antwort auf vielerlei Schwierigkeiten héren. Viclleicht wird
das in einer weiteren Schrift geschehen? J.Dd.

Christlich-sozialer Arbeitnehmerkongress 1960. Hetrausgegeben vom
Standigen AusschuB christlich-sozialer Arbeitnehmerkongresse. Druck
J. P. Bachem, Koéln, 1960.

Der KongreB3 bedeutete einen bedeutenden Fortschritt zur Zusammen-
filhrung der verschiedenen, zum Teil weit auscinanderstrebenden christ-
lich-sozialen Gruppen und zugleich eine deutliche Abgrenzung sowohl
gegeniiber dem Sozialismus wie dem Liberalismus.

Besonders hinweisen méchten wir auf die Vortriage «Christlich-sozial und
Liberalismus» (Heinz Budde, KAB S. 20-35) — «Christlich-sozial und
Sozialismus» (Dr. Rupprecht Dittmar, Hamburg, Evang. Atrbeiterbewe-

gung, 35-49) — «Christlich-sozial in unserer Zeit» (Hans Katzer, Christ-

lich-demokratische Sozialausschiisse, Konigswinter, 39~64). Ferner auf
den sehr mutigen, grundsitzlichen und gedankentiefen Vortrag von Bun-
desarbeitsminister Theodor Blank: «Sozmlpolmk in Freiheit und Verant-
wortung » (75-81). J. David
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Eingesandte Biicher

(Besprechung fiir ausdriicklich verlangte Biicher vorbehalten)

Bischof Walter Gort: Die ungleichen Jahre. Gedichte. Arte-
mis-Verlag, Ziirich, 1958. 72 S., Pappband Fr. 12.50.

Biser Fugen: Das Licht-des Lammes. Hinblicke auf den Er-
hohten. Kosel-Verlag, Miinchen, 1958. 166 S., Leinen DM 9.80.
Biihlmann Dr. P. Walbert: Feuer auf Erden. Lebensbilder von
acht Kapuzinermissionaren. Thomas-Verlag, Ziirich, 1958. 172
S., brosch. Fr. 5.80.

Buserbender Wilfried, OFM: Die Welt als Chance des Glau-
bens. Verlag Jos. Knecht, Caroclusdruckerei, Frankfurt a. M.,
1959. 194 S., geb, DM 7.80.

Calvez J-Y./J. Perrin: Eglise et Société Economique. Aubier
Editions Montaigne, Paris VIe, 1959. 578 S., broschiert.
Canisius Petrus: Briefe, Reihe «<Wort und Antwort», Band 23.
Hrsg. Purkhart Schneider S.J. Otto Miiller-Verlag, Salzburg,
1959. 320 S., Leinen sFr. 15.50.

Carpentier René, S.J.: Zeugen des Gottesreiches. Einfithrung
in das Ordensleben. Verlag Herold, Wien-Miinchen, 1958. 168
S., brosch. Fr. 13.25.

Centre Catéchetique de Mayidi: Le Christ au foyer. Editions
«Lumen Vitae», Bruxelles, 1958. 293 S., brosch.

Chavaz E.: Catholicisme romain et protestantisme. Pour la
clarté du dialogue. Editions Casterman, Tournali, 1959 160 S.,
brosch, LFr. 69.—.

Chesterton G.K.: Der heilige Franziskus von As51s1. Ein Hei-
ligenbild ohne Goldgrund. Band 47 der «Herder-Biicherei».
Verlag Herder, Freiburg i. Br. 1959. 144 S., Fr. 2.55.

Combes Abbé André: Gott spricht. Mystische Parabeln. Mas-
simo-Verlag, Wien, 1959. 220 S., Leinen.

Gustav Gerbert: Predigten iiber die Liebe

Werkbuch der Kanzelarbeit Band V
364 Seiten, kartoniert Fr.19.—

«In Anlehnung an das Kirchenjahr bringt der bekannte
Autor Anregungen und Votlagen zu Predigten iiber die
Liebe nach verschiedenen Gesichtspunkten.
. Das Buch bringt eine ganz grofe Menge von Gedanken
-und Handreichungen fiir den Prediger, oft in einer so
interessanten und iiberraschenden Form, daB jeder von
diesem Werk Nutzen ziehen wird.
Man wird schwerlich Praktischeres und Umfaflenderes an
Predigtthemen diber das Doppelgebot der Liebe finden als in
diesem Predigthehelf.»
(Verordnungsblatt d. Erzdidzese Salzburg)
Neu bei Threm Buchhindler
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Congar Yves: Wenn ihr meine Zeugen seid. Ueber das Aposto-
lat und das Prophetenamt des Laien in der Kirche. Schwaben-
verlag, Stuttgart, 1958. 72 S., engl. Broschur DM 2.80.
Cengar Yves: Christus - Maria - Kirche. Matthias-Griinewald-
Verlag, Mainz, 1959. 84 S., kart. DM 4.20.

Corman P. Gilbert, OP.: «Klelne kath. Sozxallehre», Schriften-
reihe Kommende, 1. Teil: Mensch in der Gesellschaft; 2. Teil:
Kirche in der Gesellschaft. Ludgerus-Verlag, .Hubert Wingen
KG, Essen, 1959. Beide 64 S., brosch. je DM 1.60.

Cottier Jean-Louis: La Technocratie. Nouveau Pouvoir. Edi-
tions du Cerf, Paris VIIe, 1959, 144 S., brosch. frs. 585.—.
Daniélou Jean: Die heiligen Heiden des Alten Testaments.
Schwabenverlag, Stuttgart, 1955. 143 S., Leinen DM 7.90.
Dansette Adrien: Experiment und Tragddie der Arbeiterprie-
ster. Verlag Styria, Graz, 1959. 296 S., Leinen sFr. 12.80.
Dantine Wilhelm: Die Gerechtmachung des Gottlosen. Eine
dogmatische Untersuchung. Chr, Xaiser-Verlag, Miinchen,
1959, 144 S., kart. DM 10.—.

«Das Worl in der Welt.» Die Gesellschaft des Géttlichen Wor-
tes im b50. Jahre nach dem Tode des Griinders P. Arnold
Janssen. . Steyler Vellagsbuchhandlung, Kaldenkirchen/Rhld.,
19583.

Demling Edmund: Freue dich allezeit! Zeitgemisse Gedanken
der christlichen Lebensfreude. Verlag B. Heiler, Wien VIII,
1959. 164 S., kart. Sch. 20.—.

Delp Alfred: Im Angesicht des Todes. Band 30 der «Herder-
Riicherei». Verlag Herder, Freiburg i. Br., 1958, 171 S., Fr. 2.30.
«Der grosse Tag.» Jahrgang 49. 12 Hefte — DM 1.90. Tho-
mas-Veriag, Kempen.

«Der heilige Pfarrer von Ars.» Festschrift zum 100. Todes-
tag. Johann Josef Zimmer Verlag, Trier, 1959, 50 Pfg.
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Scheidung — ja oder nein ?

Eine Ebheberaterin, ¢in Seelsorger, ein Richter geben Antwort
160 Seiten [ Leinen Fr. 8.30 [ englisch broschiert Fr. 6.30

An vielen Beispielen aus dem Leben behandeln die Ehe-
beraterin und der Seelsorger diese heute so oft gestell-
ten Fragen: Wann ist eine Scheidung 2zu verantwor-
ten? Gibt es nicht doch noch ein Miteinander? Wann ist
eine kirchliche Nichtigkeitserklirung mdoglich? Der Ju-
rist gibt einen Uberblick iiber das geltende staatliche
Scheidungstrecht in der Schweiz, Osterreich und Deutsch-
land, die weitreichenden rechtlichen Folgen der Schei-
dung und den Schutz, den das Gesetz der bestehenden
Ehe bietet.

Ein Buch, das helfen kann, die eigene Ehesituation bes-
set zu erkennen und iht gewachsen zu sein,

In jeder Buchhandlung

VERLAG HEROLD . WIEN . MUNCHEN

Nachdruck mit genauer Quellenangabe gestattet: «Orientierungs, Ziirich



