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Auscinandersetzung um die ,,Katholische Aktion*

1. Das Problem wollte Gestalt der kath. Aktion angesehen oder ausgege-
' ben, In Wahrheit war es nur die Zwangsjacke, in die-
Ueber katholische Aktion ist schon sehr viel geredet Mussolini die katholische Aktion hineingezwungen hatte,
- und geschrieben worden. Pipste haben dazu aufgefordert — um sie aktionsunfihig zu machen.» Man wird nicht be-
und sich in Enzykliken mit ihr befasst, Theologen suchten haupten konnen, dass diese Zeitbedingtheit der «Natur-
mach ihren dogmatischen Grundlagen, Organisationen be- - stinde» heute, drei Jahre nach dem Zusammenbruch der
mithten sich, ihr eine feste Gestalt zu geben, Laien be- totalitdren Staaten, allgemein eingesehen worden wire. -
geisterten sich fiir ihre Aufgaben, Gegner witterten in Ein anderes Beispiel: Im Lexikon fiir Theologie und
ihr ein gefihrliches Machtinstrument, eine Art «jesuiti- Kirche nennt Prof. Algermissen (Artikel «Katholische
schen Trick», um der Kirche verlorene Positionen in der Aktion») als entscheidenden Grund fiir die «Notwendig-
Welt wieder zu erobern. Obwohl seit der Emnzyklika «Ubi keit> und Gegenwartsbedeutung der katholischen Aktion
arcanos 1922 die katholische Aktion eine gewissermassen den «internationalen Zusammenschluss der stets wachsen-
offizielle kirchliche Einrichtung darstellt, ist sie trotzdem iden Organisationen der Religionsfeinde (Freidenker und-
heute noch von gewissen Unklarheiten umwittert, die ihre atheistische Organisationen)». Dies mochte 1933 durch-
Stosskraft gefihrden: In welchem Verhaltnis steht sie zur aus richtig sein, heute ist es zweifellos wesentlich anders:
kirchlichen Hierarchie? Inwieweit gehéren sogenannt - Die genannten Organisationen sind zur Bedeutungslosig-
 weltliche Aufgaben zu ihrem Wirkungskreis? Stellt sie keit herabgesunken, Ist darum .die katholische Aktion
eine Art Dach iber den tibrigen kirchlichen Vereinen dar? ‘heute irgendwie weniger «notwendig«?
Oder ist sie ein Verein neben andern? Soll sie iiberhaupt . Wir sehen also: Mit so kurz berechneten Perspektiven
eine eigene organisatorische Gestalt annehmen, oder dst . ist dieser Frage nicht beizukommen. Trotzdem wollen wir
gie nicht vielmehr ein Handlungsprinzip, ein Tun, zu dem an einer gewissen Zeitbedingtheit der katholischen Aktion
jeder Laie gerufen ist kraft seiner Taufe und Firmung? festhalten. Durch das Herausstellen der blossen dogmati-
An Hand von pépstlichen und bischéflichen Erlassen schen Grundlagen, die, solange es eine katholische Kirche
bemiihen sich oft Geistliche, in diesen Wirrwarr Klarheit gibt, immer sich gleich bleiben werden, kénnen wir -hier
und Ordnung zu bringen. Dabei achten sie nicht selten zu auch nichts erreichen; denn es handelt sich darum festzu-
wenig auf den zeitbedingten Charakter solcher kirchlicher stellen, weshalb die katholische Aktion gerade -von den
Stimmen. Richtlinien sind keine Lehrentscheidungen. Wag letzten Pipsten immer wieder gewiinscht wird. Haben wir
zur Zeit des Fascismus und Nationalsozialismus eine gute diesen Punkt einmal geklidrt, dann lassen sich von dieser
Richtlinie war, kann sich heute als sehr unpassend erwei- inneren Sicht der Zeit aus auch die.anderen Fragen nach
'gen, da sich die Richtpunkte auf der einen Seite alle ver- ~ ihrer wiinschbaren organisatorischen Gestalt, nach ihrem
andert haben. So wird die Unordnung nur noch vergros- Verhéltnis zur Hierarchie, Politik usw. viel leichter kli-

sert. Wir zitieren zum Beleg nur folgende Satze aus einem
Referat von Prof. v. Nell-Breuning iiber die katholische ;
Aktion in Italien: «Sie alle werden noch das Bild vor Au- Die heutige Nummer ist eine Doppelnummer (1213} im
gen haben des S#ulenschemas mit den angeblichen sechs - Umfang von 16 Seiten. Dafiir erfolgt Mitte Juli keine

«Naturstindens (Mianner, Frauen, Jungménner, Jung- . :

frauen, Studenten und Studentinnen), neben denen es Ausgabe. Nr. ]4/]5_ erscheint als Dop pelnummer am
gonst nichts geben durfte. Dieses unselige Schema wurde : 31. Juli, Nr. 16 am 31. August.

ja vielfach auch ausserhalb Italiens als die vom Papst ge- .
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ren, ganz abgesehen von dem, was in diesem oder jenem
Land, in dieser oder jener Didzese augenblicklich gelten
mag.

II. Die zwei Gruppen: «Pneumatiker» und «Taktiker»

Abgesehen von Frahk;reich, das eine besondere Sbel-
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lung innehat, werden die eben angedeuteten Fragen vor

allem in Deutschland eifrig besprochen. Dabei lassen sich
fast stets zwei Anschauungen unterscheiden, die man auch
schon den Standpunkt der «Pneumatiker» und der «Takti-
ker» genannt hat. Die «Pneumatiker» sagen:; Katholische
Aktion ist eine Laienbewegung. Der eigentliche Wirkkreis
der Laien im Unterschied vom.Geistlichen ist sein Beruf
als Arzt, Advokat, Schriftsteller, Kaufmann, Fabrikar-
beiter, Angestellter usw., kurz der weltliche Raum. Diesen
Raum christlich zu gestalten, ist darum das eigentliche
Aufgabengebiet der katholischen Aktion. Nicht das also
ist katholische Aktion, dass sich z. B. der Arzt eines Ortes
seinem Pfarrer zur Verfiigung stellt, ein religiéses Flug-

blatt zu verteilen. Er mag sich zu solcher Hilfeleistung not-

falls auch einmal bereit finden, aber seine zentrale Auf-
gabe hat die christliche Gestaltung seines drztlichen Mi-
lieus zu sein. Aus solcher Sicht formuliert z. B. Walter
Dircks das Problem: «Wenn ein christlicher Minister im
Sinn seiner christlichen Verantwortung an der Gesetzge-
bung -arbeitet, dann ist das katholische Aktion; wenn ein
katholischer Gelehrter oder Dichter ein Buch schreibt,
dann ist das katholische Aktion; wenn eine Bauerin ein
verniinftiges Wort zu ihrer Nachbarin sagt, dann kann
das katholische Aktion sein» (Schlusswort zur Limburger
Tagung der Arbeitsgemeinschaft katholischer Lajenwerke
[AKL] im «Werkhefte»> Januar 1947, S. 20).
" Worin liegt das zeitbedingt Neue in dieser Sicht? Es
liegt darin, dass die Gestaltung des weltlichen Raumes im
Mittelalter fiir den einzelnen gar kein Problem war, Im
Rahmen einer festen standischen Ordnung erfiillte ein gu-
ter Laie'seine «Standespflichten», d. h. er beobachtete die
zehn Gebote Gottes, ohne sich fiir das Ganze und fiir die
Ausgestaltung seines Standesraumes weiter verantwort-
lich zu fiihlen. Heute ist dieser weltliche Raum zum Pro-
blem geworden. Die Kirche ist praktisch micht mehr das
«Lebensprinzip der menschlichen Gesellschafts, wie Pius
XII. dies als ihre «wesentliche Sendungs» herausstellt (20.
Februar 1946). Hier liegt eine ihrer brennendsten Gegen-
wartsaufgaben, und so stehen heute, sehr im Gegensatz
zu anderen Zeiten, «die Laien in der vordersten Linie des
kirchlichen Lebens» (ebda).

Mehr noch: An die Stelle der «unmittelbaren Herr-
schaft der Kirche iiber die Seele» sei, so sagen die «Pneu-

Lehre von der indirekten Gewalt erfiahrt eine stdndige
Lauterung und Klarung, die noch keineswegs vollig zum
Abschluss gekommen sei. Das eréffne einem Laien ein
eigenes Tatigkeitsgebiet und belade ihn mit einer Verant-
wortung und Verpflichtung zu selbstindigem Handeln, die
er weithin noch nicht begriffen habe. Diese -Verantwor-
tung zu wecken, betrachten die «Pneumatiker» als die ei-
gentliche Aufgabe der katholischen Aktion. Ihre Stellung-
nahme ist also gezeichnet von einem geschichtli-
chen Denken, das wesentlich um die Frage des Ver-

. hiltnisses von Kirche und Welt kreist. Aus der geschicht-
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matiker», durch einen Prozess der Emanzipation, der Er-

niichterung, Aufklirung, Bewusstwerdung in negativer
Hinsicht die Sdkularisierung getreten, der in positiver
Hinsicht die Miindigkeit des Laien entsprechen miisse.
Anders ausgedriickt: Wihrend im Mittelalter Welt und
Kirche noch eine Einheit bildeten, bei der die Welt in
sich selbst, in ihrer Eigenart, kaum erfasst wurde, son-
dern mehr als blosses Symbol der héheren geistlichen Ord-
nung galt, hat sich nunmehr der Mensch dieser Welt selbst
und ihrer Gestaltung zugekehrt. Er erwachte wie aus
einem «Traum» (so ungefihr Dircks bei einer Frankfur-
ter Aussprache der AKL Juli 1946 und Limburger Ta-
~ gung November 1946). Kirche und Welt seien also aus-
einander getreten; was keineswegs nur eine unheilvolle
Sinndeutung zuldsst. Endgiiltig venschwindet . in - der
Kirche die welfische Ausdeutung der zwei Schwerter, die
beide dem Petrus gegeben seien. Eine direkte Gewalt in
weltlichen Dingen beansprucht in .der Kirche heute kein
Mensch mehr. Aber auch die von Bellarmin vertretene

lichen Situation ergeben sich hier Fragen, die weder prak-
tisch noch theoretisch vollig befriedigend gelost sind, und
Aufgaben, die eine andere Zeit weder kannte noch kennen
konnte, )
Wesentlich unproblematischer sprechen die sogenann-
ten « Taktiker». Sie analysieren, unbelastet von ge-
schichtlichen Erwigungen, einfach die Gegenwart und
stellen fest, dass die Massen weithin entchristlicht sind.
Sie zu erfassen, geniigt die Zahl der von der Kirche be-
stellten Seelsorger nicht, und ausserdem steht der Geist-
liche hier weithin vor verschlossenen Tiiren. Er hat keine
Moéglichkeit, mit konkreten, der Kirche entfremdeten
Menschen in persénlichen Kontakt zu treten. Daraus er-
geben sich fiir den Geistlichen Bestrebungen, wie wir sie
z. B. in Frankreich erleben bei der Mission de
France, die in eigenen Seminarien einen Klerus er-

zieht, der sich dem Arbeiter- bzw. Bauernmilieu anzupas- -

sen versteht, indem er gewisse Pfarreien, die das erfor-
dern, «ent-biirgerlicht», wie man das nennt, oder bei der
Mission de Paris, die Priester als Werktitige un-
ter die Arbeiterschaft schickt, damit sie in allem deren

Leben teilen und so die Kirche in eine Welt verpflanzen, -

die ihr sonst verschlossen bleibt. Dariiber hinaus dst aber
auch, so sagen die Taktiker, eine Umwandlung der Laien
erforderlich. Der erkaltete Sinn fiir das Apostolat ist neu
zu beleben., Es muss jeder Laie in seiner Umwelt fiir sei-
nen Glauben Zeugnis geben. Dies ist eine Verpflichtung,
die ihm als Getauftem und Gefirmtem, aus der Tatsache
des allgemeinen Priestertums heraus, allzeit obliegt.
Durch-die Kdmpfe der Reformationszeit sei diese Glau-
benswahrheit ungebiihrlich in den Hintergrund gedrangt
worden, es gelte, sie wieder in ihre Rechte einzusetzen.
In diesem Sinn habe jeder Christ an der katholischen Ak-
tion Anteil. Das Besondere unserer Zeit liegt von hier
aus gesehen lediglich in der bedauerlichen Tatsache, dass
theute Europa fast ganz zum «Missionsland» gewonden ist.
Ein Missionsland erfordert ganz anders als ein christ-

. liches Gebiet die Betonung des apostolischen Gedankens.

Deshalb sind auch unter Laien eigene Kaders von speziell
geschulten Aposteln auszubilden. Ein spezielles Studium
der zu verchristlichenden Umwelt sei erforderlich, und
eine moglichst weitgehende Anpassung geboten.
Schliesslich miisse man die Laien auch in vermehrtem
Ausmass heranziehen zu Titigkeiten, die bis heute dem
Priester vorbehalten waren, In Missionslindern gibe es -
heute noch iiberall Laienkatechisten und Laienhelfer, die
ein schwacher Rest der einstigen niederen Weihen und
sogar des Subdiakonates und Diakonates seien. Es. sei zu
iiberlegen, ob nicht diese hierarchischen Weihen, die heute
lediglich die Funktion von Vorbereitungsstufen auf das
Priestertum besitzen, wieder neu zu beleben wiren als
eigene Lebensstinde mit fest umrissenem praktischen
Aufgabenkreis, als Katecheten, als Leiter der. Vereine, als
Verwalter der kirchlichen Giiter, aber auch vielleicht als
Assistenz am Altar. Sie wiren je mach ihrer Beanspru-
chung von kirchlicher Seite zu besolden, hitten ihre nach
kanonischem Recht festzulegenden Aufgaben zu erfiillen
und: wiirden trotzdem niemals zum Priestertum gelangen.
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-Sich zu verheiraten stinde ihnen zum wenigsten in einem
gewissen Teil dieser kirchlichen Aemter, vielleicht in
‘allen, frei. Der Uebergang von katholischer Aktion (d. h.
Laienbewegung) und Eingliederung in den geistlichen
Stand ist hier, wie man wohl bemerkt, ein fliéssender,
die genauen Grenzen sind kaum zu ziehen, Ja es frigt
.sich, ob in dieser Sicht bei der Analyse der katholischen
Aktion als Gegenpol des Laien iiberhaupt der Geistliche
zu gelten habe oder nicht eben die Hierarchie der Kirche,
die €rst beim Bischof beginnt, wihrend- «der Priester als
solcher genau so ein Glied der hérenden Kirche ist, wie
die katholische ‘Laienwelt», wie dies Prof. von Nell-Breu-
ning in einem vielumstrittenen Vortrag iiber katholische
Aktion vertrat (Limburger Tagung der AKL 1946).
Fassen wir zusammen: In dieser zweiten Sicht, die
man jene des «Taktischens genannt hat, bleibt die katho.
lische Aktion auf eigentlich kirchlichem Boden.- Es geht
hier um die eigentlich religiose Titigkeit des Laien, um
‘das direkte Apostolat im eigentlichen Sinn und nicht um
die Gestaltung des weltlichen Raumes aus christlichem
Geist; diesem weltlichen Raum passt man sich hochstens
aus taktischen, d. h. missionarischen Erwidgungen an. Ka-
tholische Aktion in weiterem Sinn ist hier jedes Laien
Pflicht zu jeder Zeit. In engerem Sinn die spezielle Kader-
bildung besonderer Gruppen, die mit einer quasi missio
‘canonica von der Kirche betraut werden.
Dass diese beiden Auffassungen standig miteinander
vermengt werden, ohne dass man sich oft dariiber Rechen-
schaft gibt, dass hier zwei Anliegen zur Sprache gebracht

werden, die beide berechtigt, beide zeitnahe, beide neuge--

16st, beide den Laien tangierend und doch etwas durchaus
Verschiedenes sind, scheint uns ein grundlegender Mangel
-der meisten heutigen Diskussionen iiber katholische Ak-
‘tion zu sein. .

ML Katholische Aktion im Lichte der kirchlichen
o Dokumente

'1. Als «taktische» Angelegenheit.

Fragen wir nun weiter, welcher dieser beiden Auf-
-fassungen nach den kirchlichen Dokumenten der Titel
«Katholische Aktions zukommt, so scheint uns nach den
papstlichen Aeusserungen eindeutig die zweite, also die
«taktische» Ansicht gemeint zu sein. Immer wird
hier darauf Wert gelegt, dass katholische Aktion eine'
rein religiose Angelegenheit sei, also nicht
die-Gestaltung des weltlichen Raumes betreffe (was nicht
dasselbe ist wie ein Wirken im weltlichen Raum oder
ein sich dem weltlichen Raum anpassen), dass katholische
Aktion, «ein kollektives und organisiertes Apostolats be-
deute, wie noch kiirzlich Kardinal Pizzardo anlisslich des
‘Kongresses des -internationalen Verbandes katholischer
Frauenvereine in- Rom betonte, dass endlich dieses kollek-
tive Apostolat der katholischen Aktion nicht jedwedes or-
ganisierte und von Katholiken ausgeiibte Apostolat sei,
auch nicht einmal jedes von der Kirche gebilligte oder
-empfohlene, sondern nur jenes, das «ein -kirchliches
Mandat, das eine kanonische Sendung einschliesst,
die mehr ist als eine einfache Empfehlung oder Rilligungs
(Pizzardo ebda). Es handelt sich also, wie P. Congar

in der «Vie intellectuelle» Dezember 1946 (deutsche.

Uebersetzung in «Dokumente», Heft 7 und 8 1947) aus-
- fithrt, bei der katholischen Aktion nach kirchlichem
Sprachgebrauch um eine Handlung der Kirche als Ge-
meinschaft, die wohl zu unterscheiden ist von einer
‘Handlung, die ein Katholik als Glied in der Kirche
-setzt. Kraft der Taufe und Firmung ist jeder Katholik
zum verantwortungsbewussten und apostolischen Handeln

verpflichtet. Er wirkt als Glied in der Kirche. Er wirkt

" dadurch aber noch keineswegs im Namen der Gesamt-

kirche, die ein hierarchisch gegliedertes Ganzes ist. Auch
wenn sich katholische Laien nun aus freien Stiicken in
dieser apostolischen Wirksamkeit zusammenschliessen, wo-
zu ‘sie ohne Zweifel ein Recht besitzen (Papst Pius XII.
hat dieses Recht noch am 20. Februar 1946 durch Her-
vorhebung des sog. Subsidiarititsprinzips, das «auch
fiilr das Leben der Kirche» gelte, nicht umsonst unter-
strichen), erhilt ihr Wirken dadurch nicht den Charakter
einer Titigkeit der hierarchischen Gesamtkirche, es mag
dies eine Titigkeit aus christlicher Verantwortung sein,
sie kann sogar vom HI. Geist eingegeben sein, beseelt vom
Lebensprinzip des mystischen Leibes, aber sie bleibt Ta-
tigkeit von Gliedern in der-Kirche. Erst wenn die
hierarchische Kirche solchen spontan entstandenen Ver-
einigungen eine eigene kirchliche Sendung iibertrigt, wird
diese selbe Titigkeit zur eigentlichen Handlung der

Kirche als Gemeinschaft. Sie erhilt dadurch einen wesent- -

lich offizielleren Charakter, eine ganz wesentlich grossere
Bedeutung. Die Gesamtkirche ist engagiert, aber eben
dadurch gerit sie auch in eine engere Bindung zur kirch-
lichen Hierarchie. Einem auf diese Weise in die Tatigkeit
der Gesamtkirche eingegliederten Laien wird damit eine
erhshte Verantwortung iibertragen, seine Tiatigkeit er-
fahrt eine Erhéhung und Ehrung. Das alles ldsst sich
von der katholischen Aktion aussagen, aber eine grissere
Selbstindigkeit erhilt der. Laie dadurch in gar keiner
Weise, im Gegenteil, man koénnte viel eher sagen, die
Selbstindigkeit des Laien wird dadurch herabgemindert.
Es ist darum erstaunlich, wie der Ruf nach vermehrter
Selbstandigkeit oft mit der katholischen Aktion vermengt
wird, als wiirde das eine das andere bedingen. Die kathol.
Aktion vermehrt gerade durch groéssere Bindung des
Lajen an die Hierarchie dessen Verantwortung. Insofern
er nun zu gewissen Titigkeiten herangezogen wird, von
denen er vorher ausgeschlossen war, wie z. B. der amt-
lichen Glaubensunterweisung, also in gewissem Sinn in
die lehrende Kirche als untergeordnetes Organ einge-
reiht wird, wird er in vermehrtem Masse aktiviert
auf Gebieten, in denen er vorher passiv war. Dies ge-
schieht aber in keiner Weise durch Uebertragung gros-
serer Selbstindigkeit, sondern gerade umgekehrt durch
das Hereinnehmen des Laien in ein engeres Abhingig-
keitsverhiiltnis von der Hierarchie. Die Kirche kann hier
gar nicht anders handeln. Selbstindige Triger der kirch-
lichen Gewalt und Titigkeit sind die Bischéfe als Nach-
folger Petri. Alle weiteren Organe, die sich die Kirche
schaffen mag, sind wesentlich unselbstindige Organe, Die
emphatische Betonung: Katholische Aktion sei eine Laien-

" bewegung, niitzt gegen diese Feststellung gar nichts. Man

wird doch nicht behaupten wollen, der Papst wolle die
wesentliche Struktur der Kirche verindern. Nach dieser.
aber kann er die Laienwelt zur Mitwirkung am hierarchi-
schen Apostolat nur dadurch heranziehen, dass er die Bin-
dung zur Hierarchie enger gestaltet, und diesen Weg
ist darum der Papst auch gegangen, als er die Notwen-
digkeit der Intensivierung des kirchlichen Apostolates er-
kannte. Dies ist die erste Feststellung, die wir hier zu
machen haben.

Ein zweites betrifft die Gestaltung des weltlichen
Raumes. Sie obliegt wesentlich nicht der Kirche als
hierarchische Ganzheit. Deshalb kann sie auch gar nicht
Aufgabe der katholischen Aktion in eben umschriebenem
Sinn sein. Die Tatigkeit der katholischen Aktion kann
sich, wie aus dem Gesagten hervorgeht, nimlich nur so
weit erstrecken, als der Arm der hierarchischen Kirche
reicht, Schon Leo XIII. hatte in seinem Rundschreiben
«Sapientiae christianae» bezliglich Kirche und Staat er-



klart: «... in ihren Angelegenheiten stehen sich die bei-
den Machtbereiche vollig frei gegeniibers. Pius XI. hat
mehrfach hervorgehoben: «Die Kirche hilt sich nicht fiir
befugt zu einer unbegriindeten Einmischung in diese irdi-
schen und rein politischen Fragen», und Pius XII. hat er-
neut den Mangel einer «Sendung der Kirche in rein prak-
tischen Fragen der sozialen Struktur» betont (1.Juni
1941), Damit ist nicht gesagt, dass die Kirche bei der Ge-
staltung des weltlichen Raumes nicht mitzusprechen habe.
Als Hiiterin des Naturgesetzes und der Offenbarung, als
Bildnerin der Gewissen hat sie in allen sittlichen

Fragen, wie die Pipste ebenfalls nachdriicklich betonen,.

das letzte und entscheidende Urteil zu fillen. Damit
aber wird der weltliche Raum praktisch noch nicht gebaut.
Es werden nur Normen gegeben, die eine mehrfache prak-
tische Verwirklichung zulassen. Nur durch das Hinzu-
treten dieser «rein politischen», «rein praktischen», «rein
technischen» Seite des Wirtschafts-, Sozial-, Staatslebens
kommt konkret eine Wirtschaft, eine soziale Ordnung,
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ein Staat zustande. Gestehen wir offen, dass diese «rein .

politische», «rein praktische», «rein technische Seite» oft-
-mals nur allzusehr bagatellisiert wird. Unsere Gegner
aber sagen: «Praktisch beansprucht die Kirche damit
eben doch das Recht, alles, auch Staat, Wirtschaft und
Sozialleben zu regieren.» Die sogenannte «potestas indi-
recta» enscheint ihnen darum als ein velamentum mali-
tiae, eine schlaue Verhiillung der «potestas directa». So
ahnlich, wie wenn die fithrende Partei in einem Staat
einer demokratischen Verfassung zustimmen wollte unter
der stillschweigenden Voraussetzung: solange es mir ge-
lingt, auf irgendeine Weise die absolute Mehrheit zu be-
haupten. Eine solche Demokratie wiirden wir mit Recht
eine Scheindemokratie nennen. Aber auch von Seite der
Katholiken finden wir solche Verharmlesung des «rein
'Praktischen», und zwar der Hierarchie wie der Laien in
nicht seltenen Fillen. Es wird beispielsweise ein Staats-
gesetz dem Volke zur Abstimmung vorgelegt. Das Gesetz
steht mit dem Naturgesetz und der Offenbarung im Ein-
klang. Aus Griinden, die sich jedoch ebenfalls mit Natur
und Offenbarung vereinbaren lassen, kann und wird dem
Gesetz auch widersprochen. Kein Bischof hat in solchem
Fall die Méglichkeit, ohne Ueberschreitung seiner Macht-
befugnis zur Annahme des Gesetzes mit kirchlicher Au-
toritit zu raten. Tut er es doch mit Berufung auf sein
Wiachteramt, so zeigt er, dass er «die Beherrschung des
«rein Praktischen» unterschitzt. Viel -hdufiger finden
wir noch, dass L'aien (und darum geht es uns hier ja
in erster Linie) von «der Kirches. praktische Wege, kon-
krete, handfeste Anleitungen erwarten und verlangen, wo
diese solche verweigert. So erhofften viele, auch der Papst
werde dhnlich den protestantischen Kirchen Nordamerikas
ein bis in alle Details ausgearbeitetes Friedensprogramm
den Vereinten Nationen mach Abschluss des Krieges vor-
legen. Er hat sich hingegen mit einigen grossen Linien
begniigt und begniigen miissen. Wieder kann man heute
héren, die Kirche solle «die praktischen Wege» zur Durch-
fiithrung der in «Quadragesimo anno» empfohlenen beruf-
stindischen Ordnung aufzeigen. 1945 hat Prof. von Nell-
Breuning in den «Stimmen der Zeit» (April) einen  Ar-
tikel «Um die Berufstindische Ordnung» geschrieben, an
dessen Ende er es ablehnt, ein bis ins Letzte ausgedach-
tes Gliederungsschema vorzulegen, indem er diese Arbeit
den praktischen Staatsminnern zuweist. Man hat dies als
den «todlichen Grundfehler» pipstlicher Lehriusserungen
bezeichnet, der sich in dieser Arbeit eines Privatgelehr-
ten widerspiegle. Sehr zu Unrecht. Die Abstinenz, die
dieser Artikel aus philosophischen Griinden {ibt vom
Standpunkt der christlichen Staatslehre aus, muss die
Kirche allezeit itben vom Standpunkt ihrer gottlichen Sen-

dung aus. Ihr Wort zu weltlichen Fragen bleibt notwendig
nach der positiven Seite hin immer abstrakt, eben weil sie
iiber den Staat keine direkte Macht besitzt. Je klarer
sich die Hierarchie dieser ihrer Stellung bewusst wird, -
desto weniger wird der Laie von ihr praktische Anleitung
erwarten kénnen. ‘

Kommen wir nun auf die katholische Aktion zuriick.
Thre Reichweite geht soweit als der Arm der hierarchi-
schen Kirche, sagten wir eben. Sie kann also sehr wohl
ihren Mitgliedern eine Schulung in christlicher Staats-
lehre angeheihen lassen, ihnen christliche Grundsitze der
Wirtschaftsethik vermitteln. Das alles liegt durchaus in
ihrem Bereich. Es ist eine sehr verdienstliche, ja notwen-
dige Tatigkeit, wenn sie solche Aufgaben iibernimmt;
trotzdem kann sie — obwohl sie actio catholica heisst und
gerade weil die actio catholica eine besondere Bindung
an die Hierarchie besagt — im weltlichen Raum niemals
als solche zur actio, d. h. zur praktischen Verwirklichung
schreiten. Der christliche Staatsmann, der aus christlicher
Verantwortung sich um die praktische Ausarbeitung der
‘Gesetze miiht, iibt damit nicht katholische Aktion (um ein
Beispiel von -oben wieder anklingen zu lassen). Diese
Grenze der katholischen Aktion im weltlichen Raum wird
in fast simtlichen «Festreden» voéllig unbeachtet gelassen’
und damit wird, wie wir glauben, nicht unbetrichtlicher
Schaden angerichtet. Die Folge ist nimlich, dass der Laie
nun meint, mit dem Setzen der Grundsitze sei nun alles
getan, dass er sich wundert, wieso nun tatsichlich doch
nichts oder nur wenig geschieht, dass er die Schuld an der
bekannten Unfruchtbarkeit kath. Grundsitze einzig dem
bosen Gegner in die Schuhe 'schilebt', woriiber dieser mit
Recht sich entriistet, dass er schliesslich vielleicht irgend-
wo in seiner Seele einen gewissen Zweifel an der Richtig-
keit der christlichen Grundsitze ungelést stehen lasst; die
Folge ist weiter, dass die Kirche stindig mit politischen
Parteien in eins gesetzt wird und fiir alle moglichen Dinge
verantwortlich gemacht wird, die tatsichlich mit ihr
nichts zu tun haben.

2. Das Anliegen der sogenannten «Pnewmatikers

Was die «Pneumatiker» die Katholische Aktion nennen,
ist unserer Meinung nach nicht das, was die Kirche mit
diesem Wort bezeichnet. Trotzdem ist die Sache, die
hier vertreten wird, und die geschichtliche Perspektive,
aus der heraus hier gedacht wird, unbedingt richtig. Es
handelt sich hier um die eigentliche :Aufgabe der Laien,
um idie Verwirklichung der christlichen Grundsitze im
weltlichen Raum! Die Grundsitze bietet es sei noch-
mals gesagt, die hierarchische Kirche, Zur praktischen
Verwirklichung aber muss noch jenes «rein Politische»,
«rein Praktische», «rein Technische» hinzutreten, in
«dem die Hierarchie nicht zustindig, das aber unerliss-
lich ist, wenn wirklich etwas geschehen soll, Dieses voll
verantwortlich auf sich zu nehmen, ist Sache des Laien.
Hier besitzt er eine wahre Selbstindigkeit, die ihm die
Kirche nicht abnehmen kann, Der Raum dieses «rein
Technischen» ist mit dem Anwachsen der Technik und
mit der Hinkehr der Menschen zur Welt ins Ungeheure
gewachsen; die Moglichkeiten verschiedener Verwirk-
lichungen derselben Grundsdtze haben sich vervielfacht.
Damit ist auch die Aufgabe der Laien gewachsen, Eine
neue Welt entsteht. Unmittelbarer Triger des Baues
dieser Welt muss der Laje sein. -

Mehr noch: Da in seiner Hand die praktische Ver-
wirklichung des weltlichen Raumes liegt, da er der un-
mittelbare Triger in diesem Bau zu sein hat, wird er
ein ¥ a ch wissen tthber die Eigengesetzlichkeit der Wirt-
schaft, Medizin, des sozialen Lebens usw, besitzen, das
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den Triagern der hierarchischen Kirche zumeist abgeht.
Diese Eigengesetzlichkeiten, die aus der Natur der Sa-
che heraus besagen, was mdglich ist und was nicht,
welche zwangsldufigen Folgen sich aus diesem oder je-
nem Tatbestand ergeben usw., sind durchaus auch ein
Ausdruck des Willens ‘Gottes, der den Dingen ihre Na-
tur gege:ben hat. Bei der Entwicklung des weltlichen
Raumeés entstehen so neue Fragen der sittlichen Ord-
nung, die vorher nicht bestanden haben. Sie unterste-

hen als sittliche Fragen innerlich der hierarchischen

Kirche, dariiber kann kein Zweifel sein. Aber praktisch
sind die Triager der Hierarchie gar micht imstande, all
dieses Fachwissen zu beherrschen. Es muss also der
Laie diese meuen Fragen alg sittliche Fragen an erster
Stelle erkennen und beurteilen und oftmals praktisch
zu ihnen Stellung nehmen, ohne gich vorher bei der
Hierarchie Rat erholen zu kénnen. Er ist der Erstberu-
fene (nicht die letzte Instanz), diese neuen Erkenntnisse
darzustellen, ins richtige (d. h. christliche) Licht zu
setzen, auf die neuen Probleme hinzuweisen, ihre Lo-
Sungen anzubahnen. Mit anderen Worten, er muss ganz
anders als,in anderen Zeiten befdhigt sein, aus eige-
nem Gewissensentscheid zu urteilen und zu
handeln. Unterldsst er dies, so kann sich daraus allein
ein betrichtliches Nachhinken der Gesamtkirche hinter
der Zeit ergeben, das dementsprechend nicht so sehr
auf das Konto der hierarchischen Vertreter der Kirche,
als vielmehr der Unselbstindigkeit der Laien zu setzen
wire. Hier freilich treffen sich nun wieder die beiden
Auffassungen der katholischen Aktion, Zu selbstindigem
Gewissénsentscheid wird namlich nur der Laie befdhigt
* gein, der in den theoretischen Grundlagen katholischer
Soziallehre, ‘Staatslehre, Wirtschaftslehre richtig ge-
schult ist, wag wir oben als Aufgabenkreis der eigent-
lichen katholischen Aktion bezeichneten.
Worauf es uns in diesen :Ausfithrungen vor allem
ankam, sei nochmals betont. Ein Uiber die katholische

1Aktion hinausgehendes selbstindiges Handeln des katho-
lischen Laien im weltlichen Raum ist heute mehr denn
je unbedingt erforderlich. Hier liegt eine der bren.
nendsten Wunden unserer Zeit! Wir sind nicht der An-
sicht, dass dieses Uebel einzig auf die Vermassung,
auf die innere Haltlosigkeit, die sich immer weiter aus-
breitet, zuriickzufithren ist, wenn auch hier ohne Zwei-
fel mit ein Grund dafiir liegt; aber ebenso scheint es
uns, dass von kirchlicher Seite nur mit Zogern — einem
aus vielen Griinden verstidndlichen und wohlberechtig-
ten, aber doch eben zu iiberwindenden Zogern — ‘auf
die Eigenstindigkeit der Welt und ihre Bedeutung hin.
gewiesen wird, Auch in pépstlichen Aeusserungen wird
immer mur in Nebensitzen diese Eigenstindigkeit zuge-
geben, vorauf dann im Hauptsatz die Pflicht der Kirche,
zu der sittlichen Seite der Weltfragen Stellung zu neh-
men, betont wird., Die Pflicht des Laien, sich hier aus
christlicher Verantwortung selbstindig einzusetzen, er-
fahrt keine eigene ‘Behandlung.-Seine weitere Pflicht
zum Handeln aus eigenem Gewissensentscheid, seine
Pflicht, das technische Wissen und Kénnen, das nur er
besitzt, aus dem von der Kirche gebildeten Gewissen zu
beurteilen und zur neuen Problemstellung an die hierar-
chische Kirche zu verwenden, findet auch meist nur eine
flilchtige oder doch nicht -gen-iigend eindeutige Betonung,
die sich von der eigentlichen katholischen Aktion nicht
hinreichend abhebt, Dariiber einmal wvon kirchlicher
Seite ein massgebendes Wort zu horen, wire gewiss der
Wunsch, vielleicht auch der Schreck vieler Laien, gicher
ein. Gebot der Stunde. Ein solches kldrendes Wort aus
massgeblichem Mund kénnte uns vor vielen Schiefhei-
ten bewahren, wie sie sich heute bereits in vielgelesenen
Biichern finden, die das hier angedeutete Problem leb-
haft und brennend empfinden, ohne eg nun auch wirk--
lich meistern zu konnen. Wir werden von diesen Biichern
von Ernst Michel in einem weiteren Beitrag eigeng zu
berichten haben.

Goﬂ'esprobleme
in der jiingsten deutschen Olchﬂmg

"II. AUSSERCHRISTLICHE DICHTUNG *)

1. Ernst Wiechert

Das Ringen um die Probleme der Theodizee kenn-
zeichnet vor allem das Werk Ernst Wiecherts.
Wenige Dichter unserer Zeit sind in gleichem Masse
von der Erfiahrung des Bésen angefasst und in Verwir-
rung gebracht worden wie er, Wo man auch sein Werk
aufschligt: es geht immer um die gleiche Frage: Gott
und die Leiden der Menschen, Die Schrecken der jiing-
sten deutschen Vergangenheit und der Gang zum Bu-
chenwald haben ihn vollends zum Zweifler an der gott-
lichen Gerechtigkeit werden lassen, Von der Hiob-Frage
erfiillt, quélt er sich um die Aufhellung des metaphy-
gischen Ursprungs und des Sinnes des Leidens. Er
fiihlte, ldsst er seinen Johannes bei seiner Ankunft im
Buchenwald sagen, «wie durch das Bild Gottes ein
Sprung hindurchlief, der nicht mehr heilen wiirdes.

Wir kénnen die bedringende Gewalt des Theodizee-
Problems in Wiecherts Werk nur verstehen, wenn -wir
das Grauen %ennen, dag er in seinem Werk vor ung aus-
breltet Der Dichter ist von der Nachtselbe des Lebens

*) Vgl Onenherung Nr, 11.

im Innersten getroffen, Die Fahlgkelt deg Furchf}baren
inne zu werden, iitbersteigt weitaus sein Vermégen, sich
auch dem Schoénen und Grossen aufzuschliessen. Aber
er ist keineswegs nur ein Griibler. Wiechert ist ein Em-
porer. Die Kluft zwischen Gott und Welt wird abgriin-
dig aufgerissen. In vielen Werken der letzten Jahre
sehen wir aufriihrerische Gestalten, die Gott selbst zum
Schuldigen machen wollen am Ungliick dieser Welt. So-
wohl im «Einfachen Leben» wie in der «Majorin» und
im «Totenwolf» stehen wir Aug’ in Auge mit Menschen,
denen das Unheil und die Macht des Bdsen die Sinne
verwirrt. Das Grauen, das der Dichter durchschritten
hat, wird ihm =ur nie verstummenden Anklage gegen
Gott. .

Der letzte grosse Roman, «Die Jerominkinder», ent-
hilt alle bisherigen -Tendenzen in verdichteter Form. Es
ist das Parzivalmotiv von «dem reinen Toren, der aus.
zog, das Leben kennen zu lernen, auf dem Bauerndorf
der ostpreussischen Heimat, in der Schule, auf der Uni-

- versitdt im Grauen des Krieges, im Einbruch diaboli-

scher politischer Gestalten seine Erfahrungen sammelt
und. in nachdenklicher Weltbhetrachtung wie im Umgang
mit den Menschén ssich:8:ei.n:Bild vom Dasein macht,
das — wir konnen -hicht ‘daran. zweifeln — dag Urteil
des. Dichters ist: auf:jedér Station seines Lebens treten.



ihm furchtbare Unordnungen entgegen, die aus dem

Kern der Schopfung zu kommen scheinen, das Ver-

trauen in das Walten eines gerechten ‘Gottes erschiittern
und die Botschaft von der Erlésung von innen her
zerstbren, Er sieht, wie die eigene Familie sich mach
einem geheimen Weltgesetz aufspaltet in Gute und Bése.
Er erfdhrt das Damonische in den Kraften der Natur,
in der Krankheit unter den Menschen, in der Herzens.
kilte der Michtigen. Das Bbse offenbart sich in den
Schrecknissen des Krieges, die wahllos die Edlen und
die Gemeinen fordern, Es kommt auf ihn zu sowohl in
der Schule wie im Kolleg. Er muss erleben, als er sich
zu wohltitiger Arbeit unter einfachen Menschen nieder-
gelassen hat, dass die Verwirrungen der Zeit auch in
diesen Winkel des Landes hineinreichen und viele bis-
her unangefochtene Herzen von der geraden Strasse
des Lebens ablenken. In das Grauen der Verwiistung
hinabgerissen, glaubt Jeromin den Urspriingen aller
Katastrophen ins Auge zu sehen: «Fiir ihn war es mehr

alg eine Entartung der Zeit, fur ihn war es eine Ent-

artung der Ewigkeit.»

Wir miissen ung dariiber klar sein: Wiecherts Roman
«Dije Jerominkinder» ist eine der schmerzhaftesten, aber
auch der wildesten Empérungen, die wir seit langem im
Schrifttum der deutschen Sprache haben, Der zau-
berische Klang der Sprache, die zarten Linien der Bil-
der diirfen nicht dariiber hinwegtiuschen: dieses Buch
rebelliert in heftiger Auflehnung gegen eine — nach
Nietzsches Wort — tiefverfehlte Schopfung. Er will es
nicht mehr zulassen, «dass man vor die dumpfe Ur-
angst aller Kreatur die gefirbten Bilder einer Zauber-
laterne schob, die magischen Trostungen der Jahrtau-
sende, deren letztes Ziel kein anderes war alg ein seli-
ges Jenseits, um so seliger, je verfluchter der Gang
des Diesseits war ...», und darum werden -auch alle
Untaten der Menschen, ihre Siinden und Frevel nur
Aecusserungen eines aus der Tiefe heraus wirkenden
Urbestandes und empfangen ihre Kraft aus einer jen.
seits menschlicher Verantwortung liegenden Abgriin-
digkeit.,

Daraus ergibt sich Wiecherts Stellung zum Christen-
tum. Die Enthiillung des urtiimlich Bésen fithrt zu
einer scharfen Kritik an der ‘Offenbarungsreligion, die
die Menschheit mit einer falschen Wirklichkeitslehre
tiusche. Sie habe die Menschen seit 2000 Jahren fehl-
geleitet. IThr Anspruch, eine Religion der Erlosung zu
sein, sei falsch. Das Uebel sei micht von uns genom-
men, das Bose in den Herzen der Menschen geblieben.
Auch Christus sei nur eine zweifelhafte Gestalt, die
nicht antworte, wenn man hach ihr rufe. Er habe das
Elend in der Welt zwar gesehen und es wegnehmen
woilen, aber er habe es nicht vermocht. So sei auch
seine Sendung ein Irrtum. Was also bleibt? Die Welt
wird einfacher, meint Wiechert, wenn wir nicht mehr
an die godttliche Liebe glauben. Wir sollen die Dimonie
der Welt als eine unabinderliche Tatsache hinnehmen.
Wir sehen klarer, «<wenn wir den lieben Gott-aus dem
Spiele lassen und es allein auf unsere Schultern neh.
men, Schéner sieht es nicht aus, aber einfacher.» Schon
im «Einfachen 'Leben» hatte der Dichter erklart:
«Wenn wir die Welt aus der Liebe Gottes herausneh-
men, bekommt alles seinen Sinn, auch der Krieg.» —
«Gott konnte helfen,» sagt der Pfarrer Agricola in den
«Jerominkindern», «wenn er wire aber er ist micht.»
. Gegeniiber einem solchen Weltchaos bleibt dem Men-
schen, . wenn er leben will, nur eine einzige Rettung:
sich’ in .die eigene, selbstgeschaffene Ordnungswelt zu-
riickzuziehen und die dunklen Méchte draussen zu las-
gen.  Den <Kampf gegen die Dimonen». kann man nur
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gewirinen, wenn man sich in ganz enge Bezirke zuriick.
zieht und denen da draussen den Eintritt verwehrt;
Durch persénliches Wohltun im engsten Kreise vermag
der Mensch dem unaufhebbaren Chaos der Welt wenig-
stens ein paar Oasen der Menschlichkeit abzugewinnen,
Im- engen Raum einer iiberschaubaren Welt wird das
Gute getan, Gerechtigkeit geiibt, Versohnung gestiftet,
der Friede bewahrt oder hergestellt, das Leben der
Liebe gefiihrt. Hier konnen wir mit unserm Tun die
Schopfung verbessern, die «Schreibfehler Gottes aus-
radieren», Was ein Gott mcht moglich machte, brmgt
der Mensch fertig.

Ein weltimmanenter Gott also, der Weltgrund das
absolut Alogische? Es scheint so, als kénne sich der
Dichter nicht dabei beruhigen. Es hat keinen Sinn,
eine solche Sprache zu fithren, wenn ég keinen per-
sonlichen 'Gott gibt. Man schreit weder eine Statue
noch ein augenloses Fatum an. Wiechert aber ruft
sehr laut. Bleibt auf dem Grunde seiner Seele doch
noch ein ‘heimlicher ‘Glaube lebendig? Darf er es aber
dann ‘wagen, das ihm vorschwebende Gottesbild m1t
den Ziigen des Damonischen zu versehen?

Aber neben der Protesthaltung gibt es in Wiecherts
Biichern die ‘Gebdrde des beschwirend Betenden, Kaum
eine Seite, dass nicht der Name Gottes fallt. «Ich weiss,
dass er nicht da ist, aber ich rede mit ihm.» Der tot-
geglaubte Christus ist auch fiir den verzweifelten
Pfarrer Agricola (in den Jerominkindern) immer wie.
der da.

Das Problem Wiecherts ist nur auf eine Weise, zu
losen. Es gibt vor aller Reflexion ein Grundverhalten -
zur Welt das Peter Wust einmal mit Urvertrauven oder
Urmisstrauen bezeichnet hat. Die Letztentscheidungen
des Menschen sind nur sehr verschwindend von der
vollen Klarheit der «ratio» bedingt, Die pessimistische
Beurteilung, die das ganze Schopfungswerk in Wie-
chernts Dichtung erfdahrt, beruht auf einer Urgesin-
nung, die sich kaum widerlegen lidsst. Sie kann nur
gewandelt werden durch eine neue Urerfahrung,
die in einem begnadeten Augenblick die Welt in einem
andern Lichte zeigt, und <durch Jernen Glauben, der
aus Gnade und Gebet folgt.

2. Hermann Hesse

Hermann Hesses Glasperlenspiel ‘ist ein Werk
aus ganz anderem Stoff. An Stelle tief erregter Dich-
ter, die die Not der Zeit im Herzen tragen, tritt uns
ein Traumer und Griibler entgegen, der, in der Hut
weltabgeschiedener Einsamkeit lebend, sich alten, aus
der Ueberlieferung auf ihn zukommenden Phantasien
iberldsst und damit die eigene Linie eines mnachdenk-
lichen Lebens zur Hohe fithrt: Nicht das Bose steht
fir thn in der Mitte der Erlebnisse; aber er macht
andere Grundbestinde des Seins sichtbar, iiberhiin.
gendé, das menschliche Leben umfassende Wirklichkei-
ten, von denen unsere eigene Rolle im Drama dieser
Welt bestimmt wird. Und insofern es bei seinen weit-
gespannten Meditationen iiber das Fundament des
Weltbaus letztlich doch um das Schicksal des Menschen
geht, ja, des Menschen dieser Zeit, bleibt auch sein
Werk auf die Gegenwart bezogen, kommt ihm eine exi-
stenzielle, auf unser eigenes Dasein gerichtete Bedeu.
tung zu.

Das Werk umspannt zwei Ebenen: im Glasperlen-
spiel symbolhaft die ewige Idealitit der Dinge, im
Lebén des Joseph Knecht die Zeitlichkeit eines vors
ilbergehenden Daseins, Es handelt sich also. um eine
Entgegensetzung von Sein und Werden, Weltgrund und



Geschichte, Prinzip und Individuation. Der Bau des
-ganzen Werks macht deutlich, dass es dem Dichter
wesentlich darauf ankommt, den einen Pol des Span-
nungsgefiiges besonders sichtbar zu machen: das ge-
heime Fundament der Welt, den Quellgrund alles Ge-
schaffenen, und menschliche Schicksale und Entwick-
lungen nur unter dem Sternbild dieser unendlichen
.Wesenheit zu betrachten. Sein Anliegen ist ein letztlich
‘politisches und péddagogisches: menschliche Geistes-
haltungen der grossen gegenwirtigen Gefihrdung inne
werden zu lassen und sie zu ewigen Bindungen zu fith-
ren — ein Roman also mit einem tiefen philosophischen
"Ansatz aus einer an Platon erinnernden Weltschau.
Den Roman hier bis in Einzelheiten hinein zu ana-
lysieren, ist nicht angingig. Nur wenige Bemerkungen
konnen eine Hindeutung auf das Werk sein. Diese Welt
aus. dem Taumel :aktivistischer Betriebsamkeit vor das
Antlitz ihrer in der Seinstiefe verborgenen unverinder-

lichen '‘Grundbestinde zu fithren, baut der Dichter ein

kleines Reich der Phantasie weitab von aller Erfahrung
auf. In der pidagogischen Provinz Kastalien wird von
einer in ordensmissiger Abgeschlossenheit Jlebenden
und asketischen Bindungen unterworfenen Gemeinde
von Miannern der Versuch gemacht, in Meditation und
Hingabe an die Grundformen des Lebens den Grund
des Seins in der Wirklichkeit sichtbar zu machen, sozu-
sagen auf die Oberfliche der Welt heraufzuholen, und
unabhingig von allen geschichtlichen Verinderungen
auf den Grundklang des Universums zu horchen, Jer
sich im Studium der Musik und ihrer Formen, in ver-
- senkender Betrachtung in die allen Verdnderungen ent-
zogenen Grundgesetze der Welt enthiillt. In dem durch
viele Generationen hindurch entwickelten, verdnderten
und auf immer héher gelegenen Ebene der Geistlichkeit
gesteigerten Glasperlenspiel wird eine Mythisierung der
Welt versucht, eine Einrichtung, die auf Grund einer
aus den Dingen entnommenen Gesetzlichkeit mit den
Inhalten und den Werten unserer gesamten Kultur be-
schiaftigt ist. In diese Sichtbarwerdung der Ewigkeit
hineingestellt ist nun der Entwicklungsgang des Glas-

119

perlenspielmeisters Joseph Knecht, der die Schulen die-
ses merkwiirdigen Ordens absolviert, selbst allmiahlich
zu hohen Wiirden kommt und zu den Personlichkeiten
gehort, die fiir diese Mdnnergemeinschaft Mass und Ge-
setz werden. Thm aber dimmert die Problematik Kasta-
liens mehr und mehr auf, und dann geschieht das einzig
'spannende und dramatische Ereignis in diesem philo-
sophischen Roman, dass er nicht nur auf sein :Amt ver.
zichtet, sondern den Orden sogar verldsst. Und damit
wird die ganze Daseinsform, um derentwillen der Dich-
ter ein gestalten- und ideenreiches Land der Phantasie .
beschworen hat, am Ende nicht nur in Frage gestellt,
sondern als Irrtum béeiseite geschoben,

Was aber bedeutet dies? Die innere Logik des Wer-
kes legt die folgende Deutung nahe: der Auszug Josef
Knechts aus der Welt Kastalieng kann nur heissen, dass
er den Glauben an einen festen Bauplan der Schépfung
aufgegeben hat, Bleiben wir in der Konsequenz einer
idealen Linienfiihrung, so enthilt das Werk das Be-
kenntnis zu einem Glauben an die absolute Unbestindig-
keit aller Dinge, an das letztlich Unberechenbare, Un-
heimliche, Dunkle, an die .dynamisch-dionysischen
Krafte der Welt. Wir befinden uns damit abermals im
Gefolge von Gedanken, die im" Chaos die Quellgriinde
alles Lebens erkennen. Wir sehen die Gedanken bei
Schopenhauer und Nietzsche aufsteigen und in marichen
Erscheinungen des modernen Existenzialismus seine
letzte Form gewinnen. Wir finden bei Wiechert einen
Hoéhepunkt dieser Not. Hesse ist von ihm weniger weit
entfernt, ials auf den ensten Blick erkannt werden mag
— wenn ihm auch alles fehlt, was ieinen Menschen zum
Rebellen macht, Er empért sich nicht, er nimmt das Un-
abéinderliche hin. '‘Aber die Leidenschaft des Gedankens
vollzieht sich in grosserer Tiefe, und auch bei ihm geht
es um idas Schicksal des Menschen, den er ja in allen
seinen Werken zu sich selbst fithren will, Religi6s nicht
entziindet, bewegt sich das Werk in der Nachfolge einer
idealistischen Philosophie, ein Zeugnis jenes Bewusst-
seins, das sich mit der «Ferne Gottes» abfinden muss.

Dr. W. Grenzmann, Bonn.

Kommunismus, Geschichte und Wirklichkeit

(Zum Kommunismus-Sonderheft der «Schweizer
Rundschau»)

Der Kommunismus ist heute ein weltpolitischer Fak-
tor ersten Ranges. Das ist eine allgemein anerkannte Tat-
sache, wenn auch keineswegs feststeht, welches Element
dem Kommunismus die grosse Gegenwartsbedeutung gibt:
ob die militdrisch-politische Position der Sowjetunion, die
proletarische Bewegung, die Ohnmacht der nichtsozialisti-
schen Wirtschaft, die politische - Schwiche der biirgerli-
chen ‘Demokratie oder das Unvermogen des von der Qef-
fentlichkeit verstossenen Christentums zur unmittelbaren,
raschen Hilfeleistung. Berichte iiber den Kommunismus
und aufklarende Schriften dariiber finden heute Interesse.
Umsomehr eine Schrift, die in reicher Fiille aktuelle Fra-
gen iiber den Kommunismus aufgreift. Das von Sieg-

" fried Streicher dargebotene Sonderheft der «Schweizer
Rundschau»*) erfiillt diese Aufigabe in hervorragender
Weise, wie der griindliche Leser dankbar anerkennt. Das
Material wird in 25 Abhandlungen dank einer schlichten
Binteilung (Kommunismus in der Geschichte, Die” Wiirk-
lichkeit, Auseinandersetzung) auch dem nicht damit Ver-

*) Kommunismus, «Schweizer Rundschau», Heft 2, Mai
1048, (Sonderheit, 254 S. Preis -ausser Abonnement Fr. 5.50).

trauten leicht zuganglich gemacht und zwar bis in letzte
Fragen der Problematik hinein.

Der Leser wird zuerst den zweiten Teil besonders be-
achten, der «Die Wirklichkeit» betitelt ist, Die ak-
tuelle Orientierung umfasst die Oststaaten bis auf zwei
(Ruménien, Bulgarien) und von den ithrigen Lindern
Deuttschland, Italien, USA und China. — Die Sowjetpoli-
tik war den europiischen O ststaaten (Volksdemokra-
tien, Ostblock) und vielleicht kiinftigen Sowjetrepubli-
ken gegenitber von Anfang an zielbewusst. Es begann
«demokratisch», wohl um das originale Starkeverhiltnis
der politischen Gesinnungen kennen zu lernen, aber auch
zur Tarnung gegeniiber den Westalliierten. Es ging wei-
ter mit einer gesteigerten Einflussnahme der Kommuni-
sten und vollendete sich in der Errichtung der Diktatur-
systeme. Freilich nicht, ohne dass die Sowjetbehérden

‘und ihre einheimischen Helfer, die Kommunisten des

Landes, sich doch wieder den verschiedenen Volkscha-
rakteren anpassten. In Jugoslawien ging: Tito von An-
fang an mit Ausserster Energie vor, in Ungarn wird das
Volk iiber das Parlament auf den neuen Weg gefiihrt,
in der Tschechoslowakei findet sich ein eigenartiges Ge-
misch von heftigem Zupacken und Kompromiss zugleich.

Man muss sich fragen, “warum -neben Italien nicht
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auch Frankreich eigens behandelt wurde. Von der
Geschichte, der eigenen wirtschaftlichen Lage und der
geistigen Situation (die Kreise um «La Pensée» wirken
sehr nachhaltig) her miisste doch vom Kommunismus
in Frankreich vieles zu sagen sein, was sonst nicht ge-
nannt werden kann und was fiir die Gesamtbeurteilung
wie fiir die mégliche Zukunft des Kommunismus in Eu-
ropa von grosser Bedeutung ist. — Auch iiber den Kom-
munismus in der Schweiz vermissen wir einen Be-
richt. Er mag im Rahmen des gesamteuropdischen und
des Weltgeschehens unbedeutend sein. Die Partei der
Arbeit-Leute sind aber Kommunisten; die Kenntnis ihrer
Organisation und Taktik wire fiir den Schweizer Leser
lehrreich, ganz abgesehen davon, dass die PdA auch fiir
unser politisches Leben Fragen aufwirft, wie die Ver-
handlungen kiirzlich im Basler Grossen Rat, im Ziircher
Kantonsrat und im Nationalrat gezeigt haben.

Zwei Hinweise in den Situationsberichten verdienen
u. E. besonders unterstrichen zu werden. So, wie im
Italienbericht (Airoldi) von einer hervorragenden An-
passung der kommunistischen Politik (Togliatti) an die
inneren und #usseren Interessen Italiens die Rede ist.
Airoldi sagt, diese Politik habe vielfach Blindheit und
Arglosigkeit gegenber den Kommunisten verursacht, und
er ist sich selber gegeniiber verschiedenen Aktionen To-
gliattis im unklaren, ob sie ehrlich gemeint seien oder
nicht. Dazu ist zu sagen, dass es sich hier nicht um eine
spezifisch italienische kommunistische Taktik, sondern
um die besonders gelungene Anwendung einer allgemei-
nen. im Wiesten — je nach der Fihigkeit der kommuni-
stischen Fiihrer und der verschiedenen giinstigen Vor-
aussetzungen mit mehr oder weniger Geschick und Er-
folg — geiibten kommunistischen Praxis der Vertrauens-
gewinnung handelt. — Ferner ist im USA-Bericht von
Waldemar Gurian vom Problem des <«halbsichtbaren
Kommunismus» die Rede. Gemeint sind einflussreiche
Fiihrer und Kreise der 6ffentlichen Meinung (im Falle
der USA besonders Henry Wallace), die eine Politik
verfechten, welche die Kommunisten ungeheuer fiir sich
ausniitzen koénnen. Die Sowjets sind Meister darin, aus
solchen unfreiwilligen Parteigingern das Grosstmogliche
fiir sich herauszuholen. Bis die Unklugen und Verblen-
deten das selber sehen, ist schon reichlich viel zugunsten
der Xommunisten geschehen.

Die kommunistische Wirklichkeit offenbart nicht
bloss frische Erkrankungsstellen am politischen Gesell-
schaftsorganismus Europas, sondern es kommt vieles
aus der Tiefe und kann nur aus der Geschichte der
kommunistischen Ideen verstanden werden. Der erste
Teil des Sonderheftes widmet sich dieser Aufgabe.

Unter diesen Artikeln ist der iiber «Kommunismus der

Kirchenvater» (Hugo Rahner) nicht nur apologetisch
wichtig, weil er Texte aus dem Frithchristentum, die
von Kommunisten und Sozialisten fiir ihre Eigentums-
lehre ausgebeutet werden, in ihrem wahren (nicht eigen-
tumsfeindlichen) Sinn zu verstehen lehrt, der Artikel
gibt schon von diesen friihchnistlichen Ueberlegungen
her wertvolle Einfithrungen und Klarungen fiir den gan-
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stehen — soll vom Ideelichen her die. Ueberwindung
des Kommunismus geschehen, dann muss moch eine un-
geheure Geistesarbeit geleistet werden!

Gehen wir noch etwas auf das Stichwort: Mar-
xismus ein: Wir finden im Heft einen Beitrag iiber
den Marxismus, wie er dem Kopf von Karl Marx ent-
sprang und die Feder von Marx und Engels ihn zeich-
neten (K. Stark, Hundert Jahre Kommunistisches Mani.
fest). Danach lassen sich anhand der Geschichte der
letzten hundert Jahre marxistische Prognosen, wesent-
liche Entwicklungsgesetze des wissenschaftlichen Sozia-
lismus und dessen Bild von der Zukunft aufs schwerste
kritisieren,- so dass vom «wissenschaftlichen Sozialis-
mus» wirklich nicht viel iibrig bleibt. Aber wir werden
in weiteren Artikeln doch auch auf bedeutsame Wand-
lunger} in der marxistischen Lehre aufmerksam gemacht.
Nach N. Berdjajeff (dem kiirzlich verstorbenen, so dass
sein Beitrag fiir dieses Sonderheft seine letzte Arbeit
gewesen sein diirfte; vgl. «Orientierung» Nr. 10, S.
93 f.) ist der Lenin-Stalinsche Kommunismus zu einigen
Elementen des revolutioniren Narodnitschestwo des

 19. Jahrhunderts zuriickgekehrt. Von daher stammt der

zen Komplex der Eigentumsfrage. — Aehnlich geben die

Aufsitze tiber die politischen Utopien (A. Grabowsky)
und den utopischen Sozialismus (B. Voyenne und F.
Strobel) Zeugnis von. der unstillbaren Sehnsucht nach
Gemeingchaft und ausgleichender Gerechtigkeit, vom
brennenden, immer noch nicht gelosten Problem der
Ueberwindung des Kapitalismus und eine Ahnung ven
vielen unbeantworteten Fragen, die die Gleichheitsidee
stellt. Die Geschichte der Tatsachen wartet zwar ge-
wohnlich nicht, bis Rezepte dafiir- fixfertig vorliegen,

aber — das geben diese geschichtlichen' Artikel zu ver-’

Stalinsche Gedanke von der Mabglichkeit der Schaffung
einer neuen Welt auf dem eigenartigen russischen Bo-
den. Nach Berdjajeff stehen Lenin und Stalin nicht nur
Marx und Engels nahe, sondern auch dem Narodniki-
Sozialisten Tkatscheff der siebziger Jahre, der ein ent-
schiedener Antidemokrat war und eine starke diktato-
rische Staatsgewalt forderte. Der von Lenin und Stalin.
russifizierte Marxismus in der Sowjetunion erfuhr durch
diese Einfliisse auch eine Steigerung seiner messiani-
stisch-religiésen Seite (im Gegensatz zur wissenschaft-
lichen). Damit hingt auch eine Abbiegung :des mecha-
nistischen, nur Bewegung von aussen kennenden Ma-

terialismus, zu einem aktualistischen Materialismus zu-

sammen, «der mit einer der Materie innewohnenden
schépferischen Energie und Spontanbewegung rechnet.
Berdjajeff sieht hier — mit welchem Recht, wird sich
zeigen — Ansatzpunkte zum Entstehen eines neuen Hu-
manismus, der seiner Meinung nach in einem freilich
langen Prozess sogar den Weg zum christlichen Huma-
nismus wieder finden kénnte. Liest man solche Gedan-
ken, dann stellen sich ganz von selbst Fragezeichen hin-
ter «optimistische» Hoffnungen, als wiirde bei leisestem
Stoss von aussen der ganze marxistische Spuk in Russ-
land in sich’ zusammenfallen. — Ignazio Silone
stellt schliesslich dem (degenerierten, wie er ihn bezeich-
net) Marxismus als Dogma einen (der ihm der eigent-
liche erscheint) Marxismus als Methode zur Analyse so-
zialer Zustinde gegeniiber. Nach Silone bliebe auch nach
Erledigung des «wissenschaftlichen» Sozialismus die
«Utopie», d.h. das Streben nach «sozialer Gerechtigkeit
und Gleichheit durch die Vernichtung der skonomischen
und politischen Priwvilegien», und nach ihm ist nicht die
Theorie das Grosse in der Geschichte des Sozialismus,
sondern «das Dasein des Proletariats». Ein derartiger
«Marxismus» wire fiir den Christen kein Stein des An-
stosses mehr. Der Beitrag Silones im Heft ist deshalb
wertvoll, weil er von einer unendlichen Variabilitit des
tatsdchlichen mnd moglichen marxistischen Denkens
zeugt und uns eine Ahnung davon gibt, dass noch auf -
Generationen hinaus bis dahin unentwickelte Keime des
Marxismus zu schaffen geben werden.

Ein Wort vom <«Kommunismus im An-
griffs. Ernst Jucker weist in seinem Beitrag
anhand von Stalins Werk <«Fragen des Leninismus»
(auch Berdjajeff mahnt in seinem Artikel, dieses Buch
Stalins doch ja zu lesen!) nach, dass der Kommunismus
nach der Weltrevolution strebt, Jucker bezieht sich vor
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allem auf das Kapitel in diesem Buch mit dem Titel:
«Strategie und Taktik». Was in diesem Kapitel steht,

hat Stalin bereits im Jahre 1924 ih Vorlesungen an der -

Swerdlower Arbeiteruniversitit- vorgetragen. Stalins An-
weisungen itber Taktik gelten heute noch und zu vielem,
was in den Situationsberichten im Sonderheft iiber Tak-
tik zur Darstellung kommt, findet sich im Kapitel
«Strategie und Taktiks der Schliissel des Verstindnisses.
Man kann das Politbureau, die Kommunistische Partei
Russlands und die Kominform nicht ernst genug neh-
men! — Ein anderer Beitrag, von Prof. Berken-
kopf, zeigt uns neben der geistigen Kraft der Sowjet-
union (der erobernde nationalisierte Marxismus hat nach
Berkenkopf viel Aehnlichkeit mit dem Islam, als er Eu-
ropa bestlirmte!), deren Schwiche im Fehlen des. per-
sonalen Bewusstseins, das in der Geisteswelt des Bol-
“schewismus keinen Raum hat. Die Schwiche ist gegen-
wirtig freilich weniger spiirbar als die Stidrke, aber auf
die Dauer muss das bolschewistische «Bild von der Wirk-
lichkeit» zusammenbrechen, weil es eben der ‘Wirklichkeit
gar nicht entspricht,

Vom Christentum wund Kommunlsmus
kann anhand des Heftes leider nicht viel Zusammenhin-
gendes berichtet werden. Fumet schreibt seinen
geistreichen Artikel fiir franzosische Katholiken, die mit
dem Kommunismus sympathisieren und zeigt ihnen die
Unméoglichkeit, Kommunismus mit dem Christentum zu

vergleichen. Alois Hiirlimann spricht in seiner -

Erwidgung iiber die verschiedenen Moglichkeiten, den
Kommunismus zu iiberwinden, auch davon, ob soviel
«Wirksubstanz des christlichen Erbes» librig blieb, dass
noch vor der Katastrophe (Krieg, Aufbruch neuer kom-
munistischer Herde) eine« neue theozentrische Ordnung»

verwirklicht werden kann. Man kann dem damit ausge-
driickten Pessimismus eine gewisse Berechtigung nicht
absprechen, aber es wire doch auch auf starke positive

-Krafte hinzuweisen: den Freiheitswillen, den ‘Willen zur

Verteidigung der _Persﬁnlivchkeits-rechte, " auf Ansatz-
punkte fiir gesunde Neuordnung im Sozialen und
schliesslich auf die Kraft des Christlichen.

Die kommunistische Propaganda und ihre Intrigen
haben in verschiedenen demokratischen Staaten, vor al-
lem in den USA, eine energische Reaktion hervorgerufen.
Aus dem, was W.Gurian in seinem Bericht dariiber
schreibt, ergeben sich zwei Dinge: Erstens, in Stellen,
die fiir die nationale Sicherheit wichtig.sind, darf fiir"
Kommunisten und prokommunistische Elemente kein
Platz sein. Zweitens, ein direktes Parteiverbot ist unter
den gewshnlichen Umstinden abzulehnen. Von den prak-
tischen Abwehrmitteln gegen den Kommunismus, die. da
und dort in verschiedenen Artikeln besprochen werden,
sei nur noch die eindringliche Mahnung Eugen Kogons
genannt, gegen die kommunistische Gefahr in Deutsch-
land dem Volk Freiheit und Brot zu geben.

Ein Buch iiber den Kommunismus, #usserlich glei-
chen Umfangs, aber inhaltlich von einem Autor und des-
wegen von einem Guss, lisst sich gewiss leichter verar-
beilen als dieses Sonderheft, von dessen 25 Abhandlun-
gen jede vom Leser neue Einfithlung verlangt. Anderer-
seits ist es ungeheuer lohnend, sich durch verschiedene
und verschiedenartige Medien immer wieder vor das
Problem des Kommunismus fiihren zu lassen. Der griind-

~ liche Leser wird das zu schitzen wissen und dem Re-

daktor fiir die grosse Miihe, die ein solches rSonderheft
fordert, sich zu Dank verpfhchtet fithlen.

'Kc.irl Jaspers -

I. Der Philosoph und sein Werk

Nachdem Karl Jaspers den Ruf nach Basel angenom-
men hat, ist in das Schweizer Universititsleben ein
Mann eingetreten, dessen geistiger Einfluss schon seit
langem fiiber die ‘Grenzen seiner Heimat hinausstrahit.
Hauptséchlich ist er'als fithrender und wohl typischster
Vertreter der Existenzphilosophie bekannt geworden.
Nach dem dedtschen Zusammenbruch hat ihn auf Grund
seiner ungebrochenen Haltung das Ausland als einen
der ersten eingeladen und gehdrt. Seine Schrift iiber
«Die Schuldfrage» wurde auch in der Schweiz abge-
druckt (Ziirich 1946). Suchen wir das geistige Profil
dieses Mannes in seinen wesenthchsten Linien sichtbar
zu machen.

1. Von der Psychiatrie zur Ewxistenzphilosophie

Jaspers, 1883 in Oldenburg geboren und seit 1921
" Professor in Heidelberg, kommt urspriinglich von der
Medizin, und zwar von der Psychiatrie, her. Dasg er

damit auch heute noch in lebendiger Verbindung steht, -

zeigt seine 1946 in 4. Auflage erschienene «Allgemeine
Psychopathologie», deren umfangreicheg Manuskript er
in vollig neuer Bearbeitung erst 1942 .abgeschlossen
hat. Von diesem Ausgangspunkt fithrt sein Weg iiber
die «Psychologie der Weltanschauungen» (zuerst 1919)
zZur Exxvstenzphllosopxhw Eine erste Andeutumg davon
bietet die kleine, aber ideenreiche Schrift «Die geistige
Situation der Zeit» (1931), der schon im n#chsten Jahre
dag ausgefiithrte System unter dem Titel «Philosophies

(1932) in drei Binden folgte, Entséhleide'nd‘e Grundge-
danken daraus zusammen mit Erorterungen iitber die
philosophische Logik legen die Groninger («Vernunft

und Existenzs 1935) und Frankfurter («Existenzphiloso-

phie» 1938) Vorlesungen dar. Daneben verdient vor:
allem die Auseinandersetzung mit Nietzsche Beachtung
(«Nietzsche, Eine Einfithrung in das Verstindnis seines
Philosophierens» 1936). Alg neueste Gabe verdankén wir
der Schaffenskraft von Jaspers den ersten Band seiner.
schon lange angekiindigten «Philosophischen Logik»

‘(«Von der Wahrheits 1947),

Bereits auf seinem medizinischen Fachgebiet wirkte
Jaspers bahnbrechend fiir dessen geisteswissenschaft-
lich-charakterologische und philosophische "Durchdrin.
gung; so gipfelt seine allgemeine Psychopathologie in
Betrachtungen iiber das «Ganze des Menschseins«. Noch
mehr philosophisch bedeutsam ist seine gross.angelegte
verstehende Typenlehre der Weltanschauungen. Sein
eigentlich philosophisches Schaffen zeigt Jaspers als

-einen durchaus urspriinglichen und selbstindigen Den-

ker, der mit imponierender denkerischer Kraft eine um-
fassende Konzeption im ganzen entworfen und im ein-

.zelnen durchgefiihrt hat. Das schliesst nicht aus, dass

er unter. dem bestimmenden Einfluss von Kant steht,
dessen Grenzziehung des Wissens und Primat des Glau-
bens in metaphysischen Fragen bei ihm deutlich fort-
leben.  Seine entscheidendsten Anregungen aber hat
Jaspers von Kierkegaard empfangen, dem er so nahe
bleibt wie kein anderer der Philosophen, die sich mit
der -Existenz befassen. Man *ann geradezu sagen, dass



er die Exist-enztxheolbgie des grossén Dénen auf die phi-
losophische Ebene iibersetzt und dessen elementarem
Durchbruch erst eine durchgeprigte Systemgestalt ver-
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lichen hat. Deshalb gilt es, das Verstehen von Jaspers

durch einen Blick auf Kierkegaand vorzubereiten.

2. Der Einfluss von Kierkegaard’s Existenzialtheologie

Kierkegaard sieht schon in der ersten Hilfte des
19. Jahrhunderts den Menschen durch zwei zerstorende
Michte bedroht.
Idealismus einegs Hegel zum wverschwindenden  Durch-
gangsmoment im notwendigen Entwicklungsprozess des
Weltgeistes oder der absoluten Idee. Auf der andern
Szite wirbeln ihn der Betrieb des Alltags und die Ober-
flichlichkeit der grossen Masse als nichtiges Menschen-
Atom dahin. Beide Michte nehmen dem Menschen sein
Leben ab und iibernehmen es an seiner Stelle, so idass er
von aussen her gelebt wird, aber nicht mehr selbst oder
von seiner eigenen Mitte her lebt. So verliert er sich
selbst und damit auch die echte Begegnung mit der
Wirklichkeit oder’ dem Sein, — Soll der Mensch sich
selbst und damit das Sein wiedergewinnen, so muiss er
zu sich selbst zuriickkehren, Das aber geschieht in jener
Tat seiner Freiheit, mit der er selbst sein Leben iiber.
nimmt und selbst oder von seiner eigenen Mitte her
lebt. Erst durch die Wahl seiner selbst ist er eigentlich
als Mensch da, existiert er, ist er «Existenzy. Bei dieser
Selbst-Setzung erfihrt er sich zugleich als immer schon
von einem andern, namlich von '‘Gott gesetzt. Daher
sohliesst die Selbstsetzung wesentlich die Anerkennung
des Gesetztseins von Gott her ein, oder sie ist Glaube.

Auf der einen Seite macht ihn der

Weil aber Kierkegaard damit den christlichen Glauben ~

meint, kann sich der Mensch nur als Christ verwirk.
Jichen. — Die Selbstsetzung im ‘Glauben muss jeder Ein-
zelne unvertretbar selbst vollziehen. Die ihr zugeord-
ordnete Wahrheit ist ebenfalls auf den Einzelnen be-
zogen, eing“mit seiner Subjektivitit oder Existenz und
80 «subjektivy oder «existenziell»,

8. Die Philosophie von Jaspers

Auch Jaspers sieht den Menschenbedroh#t. In tle'.f
eindringender Analyse geht er der «geistigen Situation
der Zeit» nach und stellt fest, wie Vermassung und Ni.-
vellierung, Entleerung und Verfilschung wsich des
menschlichen Daseins beméichtigen. Trotz gewaltiger
Anstrengungen entgleitet thm das Sein, verfingt es sich
in allerlei Scheingebilden, die ihm die echte Wirklich-
keit verstellen. Zur Wende kann es einzig dadurch kom-
men, dass der Mensch wieder zu sich selbst zuriickkehrt,
sich in seinem vollmenschlichen «Selbstsein» verwirk-
licht; in dem Masse, wie er 'das vollbringt, wird ihm
auch das Sein, die eigentliche Wirklichkeit offenstehen.
«Alles wesentlich Wirkliche ist fiir mich ‘nur dadurch,
dass ich ich selbst bin» (Existenzphilosophie 1). ,

Was die angedeutete Riick%Xehr 2zu sich
selbst besagt, lasst sich erst verstehen, wenn wir
von der Oberfliche des Menschen in seine innere Tiefe
hinabsteigen., Zunichst begegnet er uns als empirisches

. Dasein, das geboren wird dauert und stirbt, das den
Boden aller héheren Entfaltung bildet. Dariiber baut
sich das Bewusstsein, und zwar micht allein das .indi-
viduell-empirische, sondern vor allem das Bewusstsein
iiberhaupt, das denkend Gegenstinde als Sein-fiir-uns
entwirft. Héher noch steht der Geist, in dessen ideellen
Totalititen alles Vorausgehende seine Deutung erfihrt.
(Die beiden letzten Stufen heissen bei Kant Verstand
und Vernunft.) Den Raum der Immanenz, in dem wir
uns bisher bewegten, umfingt die .ganz neue Dimen.

scheint «das Eigentliche des Menschen als etwas,

,

sion der Transzendenz, in «die der Sprung «von dem
Dasein des bewussten 'Geistes zur Existenz» (Existenz-
philosophie 17) hineinfithrt, «Existenz ist das
Selbstsein, das sich zu sich selbst und
darin zu der Transzendenz verh4lt, durch
die es sich geschenkt weiss, und auf die es sich griin.
dety (Existenzphilosophie 17) Diese Bestimmwung ist
im einzelnen zu entfalten; schon jetzt kann man kaum
verkennen, wie sehr sie an Kierkegaard anklingt. '
Die oben geforderte Riickkehr des Menschen zu-sich
selbst vollzieht sich nach dem Gesagten dadurch, dass
er sich zur Existenz erhebt. Diese aber besteht
(1hrem ersten Schritt nach) darin, dass er sich zu
sich selbst verh#alt. Zundchst findet sich der
Mensch als Dasein in der Welt vor und geht auf deren
Bewiltigung durch Bewusstsein und Geist aus. Er
verhilt sich also zu der Welt und nur insoweit zu sich
selbst, 1als ‘er selbst ein Glied der Welt ist. Dabei wer-
den die Dinge und auch der Mensch alg Wissbares oder
Gegenstindliches im notwendigen Zusammenhang des
Naturgeschehens ergriffen, Nun zeigt die «Weltorien.
tierung» (Titel des ersten Bandes der «Philosophie»
von Jaspers), dass dieser Weg dag eigentliche Sein
verfehlt, schon bei der Wer]t und erst recht beim Men-
schen, e
Deshalb gllt es, sich darither zu erheben, um den
Menschen nicht langer von der Welt, sondern von sich
selbst ther zu sichten und so in ihm die Aktivitat der
Selbstverwirklichung zu erwecken (dadurch wird auch
die Welt erst in dem, was sie ist, offenbar). In der
«Existenzerhellung» (Titel des zweiten Bandes) er-
das
iiber alles gegenstindlich Wissbare hinausliegt und
sich im Raume der Freiheit entfaltet. Hier erst verhilt

sich «der Mensch wirklich zu sich selbst, indem er sich

mit der Tat .der Freiheit zu sich selbst entscheidet,

sein Sein ergreift und itbernimmt und damit von sich

selbst her lebt. Durch sein eigenes inneres Hanldeln
verwirklicht sich das ‘Selbstsein alg Existenz.

Bisher hat sich der Mensch nur der Welt gegeniiber
— und auf dich selbst gestellt; noch aber hat er nicht
den Umkreis der Welt als ganzen iiberstiegen: Das
verlangt nun die Existenz; denn nach der obigen
Beschreibung ist es fiir sie wesentlich, dass sie «sich

selbst und darin zuder Tramszendenz verhidlts.

Existenz griindet in der Transzendenz und wird erst
durch diese sich selbst geschenkt. N

Als sinnlich.zeitliches Dasein in der Welt findet der
Mensch weder Ruhe moch Vollendung, Es gibt niamlich
gewisse Grundgegebenheiten, die ihn an die Grenzen
der Welt fiihren ja dariiber hinausschleudern; sie heis-
sen die «<Grenzsituationen». Dag sind letzte un.
aufhebbare Widerstinde, die innerweltlich nicht zu
bewiltigen s8ind, an denen wie an einer Wand alles in-
nerweltliche Bemiihen scheitért, “Dabei geht es um so
entscheiidende Wirklichkeiten wie den Tod, das Leiden,
den Kampf und d1e Schuld. Indem sgie 1nnerh.a1b des
sinnlich-zeitlichen ' Daseins ungeloste Fragen bleiben
miissen, erscheint idieses als unabgeschlossen und unab-
schliessbar, als fragwiirdig und briichig, ja als gleich-
giiltig und michtig. Hiermit entgleitet seine auf den
ersten Blick so fraglose Festigkeit, wodurch dem Men-
schen der wvertraute Boden unter den Fiissen wegge-
zogen wind. Darunter aber scheint zunidchst alles auf-
zuhoren; ist nichts mehr zu sehen, gihnt der leere Ab-
grund oder das Nichts; das- bezeugen Erfahrungen
wie Schwindel und Schauder, Angst und Verzweiflung.

Die Grenzsituationen stehlven das 'Selbstisein vor die
grosse Enrtvs cheidung, in-der es- alles, nimlich
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seine Existenz, zu verlieren oder zu gewinnen hat.
Wenn sich der Mensch in das Nichts verkrampft, zer-
stort er sich selbst, ‘einerlei ob er fanatisiert nach
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allem Diesseitigen gewaltsam ausgreift, um sich vor -

dem Nichts zu retten, oder ob er verflichtigt wie eine
leere Maske dahintreibt und mur noch wie Material
verwendbar ist, — Dem eigentlichen Sinn und inneren
Zug der Grenzsituationen gibt sich 'der Mensch erst
dann voll hin, wenn er den Schrecken des Nichts bén.
digt. Dann nimmt er dag Sinnlich-Zeitliche nicht mehr
allein fiir das Wirkliche; indem er gich einer héheren
Wirklichkeit &ffnet, kommt ihm aus dem Nichts das
Bigentliche das Sein entgegen. Die «Metaphysik» (Titel
des dritten Bandes) beschwort im Uebersteigen der Welt
oder in der Transzendenz das Sein. In diesem
griindet die Existenz, einzig von ihm her wird sie sich
selbst geschenkt, verfiigt sie im besonderen iitber Frei-
heit. Nur indem sie sich zu der Transzendenz verhilt,
kann sie sich zu sich selbst verhalten; aber auch um-
gekehrt: nur indem sie sich zu sich selbst verhilt, kann
sie sich zur Transzendenz verhalten. Anders gesagt:
die Verwirklichung der Existenz hingt von der Ent-
hiilllung des Seins ab und umgekehrt.

Nun fragt es sich, wie das Sein, das sich hier
zu enthitllen beginnt, des niheren zu bestimmen
~ ist. Bei Kierkegaard ist es Gott. Bei Jaspers bildet es
den Urgrund von allem, der die Welt {bersteigt und
deshalb nur im transzendierenden Mehr-als-Denken zu-
ginglich wird. Es handelt sich um «das Sein an sich
selbst», um das «Sein selbst, das wirklich und ewig
ist» (Existenzphilosophie 21), oder um die «eigentliche
Wirklichkeit» (ebd. 59), «die die Wirklichkeit selbst,
unendlich und vollendet ist, aus der und in der alles
ist, was wir smd und was fir uns ist» (ebd. 69). Diese
Wirklichkeit wird sogar die «Gottheits (ebd. 17), ja
«der eine Gottys (ebd, 66) genannt. Soweit scheint
Uebereinstimmung mit Kierkegaard zu bestehen,

- Jaspers trennt sich -von Kierkegaard. erst, wenn wir

den Weg, der die Transzendenz erschliesst, ing

Auge fassen; hier tritt trotz grundlegender Gemeinsam=
keiten dem  christlichen Ansatz der rein memschliche
gegeniiber. Genau so wie die Existenz liegt die Trans-
zendenz iiber den ‘Bereich des gegenstindlich Wiss-
baren hinaus; das blosse Wissen scheitert daran. Aber
gerade in dem Riickprall seines Nichtkonnens wird das
Wissen iiber sich selbst hinausgeschleudert, gelingt ihm
der «Sprung» in- die Transzendenz der «philoso-
phischer Glaube» heisst. Er wird von den
«Chiffren» als der Sprache der transzendenten
Wirklichkeit in der Welt gefithrt. Durch die Chiffren
lasst sich die Transzendenz einerseits in der Welt ver-
nehmen, anderseits nie im Sinne eines greifbar Gegen-
standlichen ausdeuten. Alles Innerweltliche kann
Chiffre werden, michts ]edoch ist zwingend Chiffre,
weil daraus nie ein '‘Beweis als allgemeingiiltiges Wis-
sen erwichst, Die leise Botschaft der Chiffren -wird
fiir einen nur in dem Masse horbar, wie er sich als
Existenz verwirklicht (auch das Umgekehrte gilt), also
im individuellen Aufschwung als seline ganz personliche
Wahrheit. Doch kénnen und sollen die Einzelwahrhei-
ten durch die «Kommunikation» sich gengensemlg an-
rufen, erwecken und tragen.

Nachdem Jaspers einen eigenen philosophi-
gchen Glauben ausgebildet hat, bleibt zu priifen,
_wie- sich dieser zum religitsen Glauben ver-
hdlt. Neben der Philosophie erkennt Jaspers die
Religion als echte, unentbehrliche Macht im Leben des
Menschen an. "Sie-ist wesentlich positive, naherhin
Offenbamingsreligion, in welclier der transzendente

Gott selbst auf Grund seines Wortes an den Menscheh
gégenwirtig und greifbar wird. Im Gegensatz hierzu
keiinizeichnet den philosophischen Glauben «Wirklich.
keitsfernes, weil in ihm Gott immer nur sich ankiindigt,
stets v'erbo'rgen und letztlich zweideutig bleibt, nie
aber selbst alg eigenstindiges Wesen und lebendige
Person fassbar erscheint. Statt der Begegnung
mit dem Transzendenten liegt hier die irgend-
wie unerfiillte Transzendenz oder die Bewegung
des Transzendierens vor, deren ganzer Sinn
darin besteht, dem 1nnuerwalthchen ‘Dasein seiine letzbe
Intensitit und Tiefe zu verleihen. «Daher ist fiir ung
Transzendenz nichts, sofern alles, was fiir uns ist, in
Gestalt des Daseing idst. Und daher ist Transzendenz
fiir unsg alles, sofern was fiir,uns :im Dasein éigent-

“liches Sein ist, dies nur ist in bezug auf Transzendenz

oder als Chiffre der Tnanszendenz» (Existenzphiloso-
phie 71). Jaspers selbst zieht hieraus die Folgerung,
dass die Philosophie an sichreligionsfremd
ist; doch ist sie ‘auf das Transzendente der Religion als
notwendigen Halte. und Richtpunkt fiir ihr Transzen.
dieren angew:esen Umgekehrt vermag das Transzendie-
ren der Philosophie, insofern es sich jederzeit als per-

_sonlicher Vollzug der Existenz verwirklicht, die Reli-

gion immer wieder zum lebendigen Aufschwung anzu-
regen, der, wenn man der Gegenwart des Transzenden-
ten allzu gewiss ist, erlahmen kdénnte.

Wo aber liegt die letzte und eigentliche Wa hr.
helit, im philosophischen oder im religiosen Glauben?
Die Antwort scheint folgender Satz anzudeuten: «Es
ist zu vermuten, dass ein zum religiosen Glauben Ge-
kommener, der vorh'er Philosoph war, niemals beim
eigentlichen Philosophieren wars - (Exlstenz;phllosophue
80 f), Wer das ungegenstindliche Trans-
zendieren der Philosophie wirklich erreicht hat, ist
in die reine Wahrheit eingegangen. Fir jhn wire der
Uebengang zum religiésen Glauben ein Zuriicksinken
auf die Stufe, wo die Transzendenz noch nach -Art des
Innerweltlichen vergegensténdlicht oder verdinglicht
wird. Der umgekehrte Uebergang vom religidsen zum
philosophischen ‘Glauben wire danach ein Aufstieg. Da
jedoch dieser nur als «Ausnahme» méglich ist, muss es
den religiosen ‘Glauben als die Vorstufe dazu geben; es
ist gut, dass die meisten Menschen wenigstens so in
den Raum der Transzendenz eintreten. Den Hintergrund
dieser Auffassung bildet die Lieugnung der echten iber-
natiirlichen Offenbarung, die Jaspers in dem neuen Band
«Von der Wahrheit» mit besonderer Klarheit vollzieht.

II. Wiirdigung

Nachdem wir das geistige Profil von Jaspers, freilich
nur in seinen wesentlichsten Grundziigen, sichtbar -ge-
macht haben, gilt es ein kurzes Wort der Wiirdigung
beizufiigen. Auf das ganze gesehen, ist diese Philosophie
ein machtvoller Aufruf zur Erncuerung des
durch die allgemeine Vermassung bedrohten Menschen.
Ihr Ansatz trifft genau die Erfordernisse, auf die alles
ankommt: Existenz in Transzendenz und Transzendenz
in Existenz. Wenn thierbei Kierkegaards theologische
Sicht auf die philosophische Ebene, also vom Christen
auf den Menschen iibertragen wird, so kommt damit der
vom Christen nicht aufgesogene, bei Kierkegaard aber
verkiirzte Eigenbereich des Menschen zu seinem Recht.

Doch sind auch gewisse G r e nzen dieser Philosophie
nicht zu verkennen. Sie entstammen dem Erbe von Kant
und Kierkegaard, das Jaspers {ibernommen hat. Vor allem
spielt die kantische Grenzziehung des Wis-
s-en-s- eine -entscheidende Rolle. Danach .ist dieses auf



das gegensténdlich Wissbare und der notwendigen Natur-
kausalitit Unterworfene, somit auf das Innerweltliche
eingeschriankt, in dessen Umkreis allein es Allgemein-
giiltigkeit gibt. Folglich liegen sowohl die Freiheit als
auch die Transzendenz iiber das Wissen hinaus; beide
sind nicht etwas Gegenstindliches und lassen keine allge-
meingiiltigen Aussagen zu. Zumal die Transzendenz
wird zzimungegenstindlichenTranszendie-
ren im Glauben als dem individuell einmaligen Auf-
schwung. -

Sicher darf Gott nie nach Art eines innerweltlichen
Gegenstandes gefasst werden; dass Gott in diesem Sinne
un-gegenstindlich ist, 6ffnet erst den Zugang
zu seinem eigentlichen Wesen, gehért zu dem Element
der Un-ahnlichkeit, das die echte Analogie zwischen Gott

und Geschopf tiefer als alle Aehnlichkeit kennzeichnet.

Dariiber hinaus aber scheint Jaspers schon jedes Sich-
verdichten 'der philosophischen Transzendenz zu einem
eigenstindigen gottlichen Wesen, zu einer lebendigen
gottlichen Person als Vergegenstindlichung oder Verding-
lichung nach Art des Innerweltlichen anzusehen. Deshalb
ist die Philosophie, die mit der reinen Transzendenz ernst-
macht, religionsfremd; und die Religion wird als ver-
dinglichte Vorstufe der Philosophie gedeutet. Also bleibt
von der Transzendenz nur die Bewegung des Transzendie-
rens, die niemals den Transzendenten enthiillt. Schliess-
lich erhebt sich daraus, dass es keinen Zugang zu dem
Transzendenten gibt, die Frage, ob iiberhaupt hinter dem
Transzendieren der Transzendente steht. Wenn auch Jas-
pers diese Frage positiv beantwortet, so scheinen doch
seine Voraussetzungen eher das Gegenteil nahezulegen.
Solche Folgerungen wird der denkerische Einsatz nur
dann iiberwinden, wenn es ihm gelingt, zu einem Unge-
genstindlichen, das sich nicht in blosses Transzendieren
auflést, und zu einem Transzendenten, das nicht der Ver-
dinglichung verfillt, vorzudringen.

Damit hangt die Spannung von Wissen aund
Glauben zusammen. Sicher kann man von dem un-
gegenstindlichen oder {iberweltlichen Gott nie ein
Wissen haben, das dem Wissen von dem innerweltlich
Gegenstindlichen gleicht. Doch besagt das nicht ohne
weiteres, dass es sich hier iiberhaupt nicht mehr um Wis-
sen, sondern um etwas vollig Anderes, das Glaube heisst,
handelt. Wissen lebt von Begriff und Einsicht; es wirkt
durch seine rein theoretisch zwingende Kraft.

2.
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wire der Glaube iiber Begriff und Einsicht erhaben; auch
wiirde er, ohne theoretisch zwingend zu sein, aus der
freien Hingabe erwachsen. Wenn sich der Begriff
(nach Kant) darin erschépft, Erfahrungsmaterial zu ver-
arbeiten, hat er in der Transzendenz keinen Platz, wes-
halb diese (wie bei Jaspers) ohne inhaltliche Erfiillung
im Glauben aufgeht. Tatsichlich aber erschliesst sich
durch den. innerweltlichen oder univoken der transzen-
dente oder analoge Begriff, der mit der inhaltlichen Er-
fiillung der Transzendenz eine héhere, ihr zugeordnete
Gestalt des Wissens erméglicht, — Wenn die Einsicht
an den (von Kant her gesehenen) Begriff gebunden ist,
bleibt fiir die Transzendenz nur ein Glaube, der entweder

- vollig irrational oder héchstens von einem nicht weiter

bestimmbaren Hellwerden getragen ist. Der analoge Be-
griff hingegen begriindet eine sozusagen iiber-rationale
Einsichtigkeit, also wiederum ein héheres, der Transzen-
denz entsprechendes Wissen. — Da dieses Wissen iiber
die sinnlich-zeitliche Anschaulichkeit hinausfiihrt, ist es
nicht rein theoretisch zwingend, verlangt es den Auf-
schwung oder das Selbstwerden des ganzen Men-
schen. Doch ist die freie Hingabe nicht blind, weil sie
mit jenem héheren Wissen eins, von ihm durchleuchtet
ist. :
. Von hier liasst sich schliesslich die Spannung von
theoretisch-allgemeingiiltiger und existenziell -
individueller Wahrheit kliren. Jaspers kennt
mit Kierkegaard das Allgemeine nur im Sinne des kanti-
schen Begriffs oder als Gegenpol zur Existenz. Es ist das
bloss Innerweltliche, jedem ohne Einsatz seiner selbst rein
theoretisch Zugiangliche; deshalb &ffnet sich die Trans-
zendenz allein der streng vereinzelten Existenz im Er-
greifen ihrer selbst. Mit dieser Allgemeingiiltigkeit fillt
das wahrhaft metaphysische Allgemeine keineswegs zu-
sammen. Im analogen Begriff fithrt es iiber die Welt hin-
aus zu Gott, und in dieser Sinntiefe ist es nur jenem zu-
ginglich, der sich im Einsatz seiner selbst dazu auf-
schwingt. Also kommt das Allgemeine nur im individuel-
len Einsatz zur Verwirklichung; aber auch der indivi-
duelle Einsatz lebt vom Allgemeinen, weil er sich sonst
im bloss Subjektiven verliert. .

Wenn das denkerische Bemiihen die fruchtbaren An-
siatze von Jaspers aufnimmt und sie in der angedeuteten
Weise ldutert, kann daraus auch eine Befruchtung des
christlichen Philosophierens erwachsen.

Recht auf altiven Widerstand?

‘Auch in christlichen Kreisen herrscht weitgehend vél-
lige Unklarheit iiber das Widerstandsrecht des Volkes ge-
gen Uebergriffe und Missbrauch der Staatsgewalt. .Da
«Unklarheit in der Theorie und Unentschiedenheit in der
Praxis einander entsprechen», zudem die «Zeichen der
Zeit immer noch auf Sturm stehen» angesichts einer Ge-
walt, die mit allen Mitteln die Macht an sich reisst, ohne
vor gottlichem und menschlichem Recht Halt zu machen,
ist diese Frage auch heute wieder brennend. P. Pribilla
untersucht sie in einem Artikel der «Stimmen der Zeit»
(Miarz 1948): «An den Grenzen der Staatsgewalts. Seine
sorgfiltiz abgewogenen Ausfiithrungen geben wir in den
wesentlichen Ziigen hier wieder.

Staat und staatliche Autoritit sind in der Menschen-
natur, letztlich daher in Gott begriindet. Bestimmt zur
Sicherung und Férderung der allgemeinen Wohlfahrt ha-
ben sie Anspruch auf den Dienst der Staatsbiirger. Aber
die staatliche Autoritit ruht in menschlichen Hénden. Sie
kann ihrem Zweck, das Gemeinwohl zu fordern, entfrem-

det werden und in eine verbrecherische Tyrannei ausar-
ten. Steht das Volk diesem Missbrauch machtlos gegen-
tiber ?

Die Untergebenen haben nicht nur das Recht, sondern
auch die oft folgenschwere Pflicht,. passiven Wider-
stand zu leisten, wenn die Staatsgewalt Forderungen
stellt, die dem gottlichen Gesetz widerstreiten. Entschlos-
sener passiver Widerstand, von angesehenen Méinnern
rechtzeitig eingeleitet und von vielen zdh durchgefiihrt,
kann grossen Erfolg haben. Wenn die Regierung spiirt,
dass sie «unter der bestindigen wachen Kontrolle des
Volkes steht», wenn sie «schon bei den ersten Andeutun-
gen und Versuchen verkehrter oder verderblicher Mass-
nahmen den festen, entschlossenen Widenstand» wahr-
nimmt, wirkt dies wie ein Hemmschuh auf abschiissiger
Bahn. .

- Gegen eine ausgesprochene Gewaltherrschaft, die iiber
den gesamten Staatsapparat verfiigt und ihn riicksichts-
los einsetzt, ist bloss passiver Widerstand aber meist wir-




kungslos. Darum die Frage nach der Erlaubtheit auch
des aktiven Widerstandes.

Kann es Umstinde geben, in denen man mit Mutteln'

der Gewalt die Abstellung der Uebel oder gar den Um-
" sturz der zwar rechtmissigen, aber durch Missbrauch
das Gemeinwohl schidigenden Regierungsform herbei-
" fiihren, d. h. aktiven Widerstand leisten darf? Was sagt
uns Offenbarung und Kirche, was das Naturrecht?

I. Die theologische Frage.

Gegen die Erlaubthéit des aktiven Wider-
standes verweist man gern auf das Beispiel Chri-
gti und der ersten Christen, die ohne Wider-
stand gegen den Missbrauch der Staatsgewalt in den
Tod gingen. Zu Unrecht. Christus wollte den Auftrag,
sein Leben fiir die Erlssung der Menschen hinzugeben,
freiwillig erfiillen. Die ersten Christen aber waren in
so verschwindender Minderheit, dass sich aktiver Wider-
stand schon.wegen ginzlicher Aussichtslosigkeit verbot;
oder sie wollten, zahlreicher geworden, durch Verzicht auf
ihr Recht zéigen, dass sie keine Feinde des heidnischen
Staates seien.

Schwerwiegender ist der Emwand aus der Lehre
des hl. Paulus. Der Apostel schreibt einmal;: «Je-
dermann sei der obrigkeitlichen-Gewalt untertan; denn es
gibt keine Gewalt ausser von Gott, die bestehenden Ge-
walten aber sind von Gott angeordnet. Wer sich daher
der Gewalt widersetzt, widersetzt sich der Anordnung

_ Gottes; wer aber sich (ihr) widersetzt, wird sich selbst
das Gericht zuziehen» (Rom. 13, 1£f.), Pribilla sieht in
diesen Worten des Apostels keine Verurteilung des Rech-
tes auf aktiven Widerstand. Wer «den Text des hl. Pau-
lus in seinem Zusammenhang unbefangen liest», schreibt
¢r, «erkennt, dass er durchaus normale Verhiltnisse
zugrunde legt, von einer Obnigkeit spricht, die das Ge-
meinwohl im Auge hat, der Guten Schutz und der Bésen
Schrecken ist», Er «bekimpft die grundsédtzliche
Ablehnung der staatlichen Autoritdts. Mit keinem Wort
deutet er an, «dass er die schwierigen Konfliktsfragen zu
beriicksichtigen denkt, die sich im Verhaltnis zu einer
pflichtvergessenen, verbrecherischen Regierung ergeben
konnen». Das ist auch’ die {ibereinstimmende Ansicht der
Schriftausleger, sowohl auf katholischer (z. B. Barden-
hewer, Lagrange, Sickenberger) wie auch protestanti-
scher Seite (z. B. Weiss, Th. Zahn, J. Jiilicher). Der Pau-
lustext bietet also zur Losung unserer Frage keine ge-
miigende Handhabe., Nicht um die grundsitzliche Aner-
kennung der Staatsgewalt handelt -es sich, sondern um
ihre Begrenzung im Konfliktsfall,

4 Wenn sich aus den Quellen der christlichen Offenba-
rung kein Beweis gegen die abolute Unerlaubtheit des ak-
tiven Widerstandes fiithren ldsst, kann man hingegen «aus
der Lehre und Praxigs der Kirche zwei Be-
lege anfithren, die mit der unbedingten Ablehnung dieses
Widerstandes unvereinbar sind. Pius X I. schreibt 1937
andiemexikanischen Bisch 6fe mit deutlichem
Hinweis auf die gewalisame Verteidigung («violenta de-
fensio»): «Es ist beli Euch die Behauptung aufgestellt
worden: wenn die Staatsgewalt selbst die Gerechtigkeit
und Wahrheit offenkundig bekdmpft und dadurch sogar
die Grundlage ihrer Autoritiat untergribt, so sei nicht ein-
zusehen, warum man jenen Biungern einen Vorwurf
machen solle, die sich zu ihrem und ihrer Nation
Schutz zusammenschliessen, indem sie erlaubte und
geeignete Mittel anwenden gegen diejenigen, die ihre
Macht zum Verderben <des Staates missbrauchen»
(Acta Apost. Sedis 9, 1937). «Diese Behauptung»,
schreibt P. Pribilla, «erfahrt von der hochsten kirchlichen
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Stelle keinerlei grundsitzliche Zensur, sondern der Papst

begniigt sich, einige Bedingungen hervorzuheben, die da-

bei zu beachten seien.»

Gegeniiber der natlonatlenErhebung in Spa- :
nien urteilt der Erzbischof von Valladolid, Antonio Garcia
y Garcia: «Die nationale Erhebung war in ihrer Gesamt-

“heit eine legitime und vollig gerechte Erhebung zur Ver-

teidigung der Religion und des Vaterlandes» (Neujahrs-
schreiben vom 3. Januar 1947). Diese Stellungnahme
kann man als die iibereinstimmende Ansicht aller spani-
schen Bischofe betrachten (vgl. ihren gemeinsamen Hir-
tenbrief vom 1. Juli 1937: «Razén y Fe» 112, Burgos 1937
292—296, 410—424). «Ware eine solche Haltung des Ge-
samtepiskopates moglich und wiirde sie kirchlich unbe-
anstandet bleiben», fragt P. Pribilla mit Recht, «wenn
die katholische Lehre den aktiven Widerstand unter allen
Umstanden verurteilte?»

Da aber die Quellen der Offenbarung und die Leh're‘
der Kirche das Recht auf aktiven Widerstand nicht all-
seitig beleuchten, muss die Frage auf naturrechtlicher
Grundlage weiter gekliart werden.

11, Die naturrechtliche Frage.

Vor allem im Anschluss an Th. Meyer («Die Grundsitze
der Sittlichkeit und des Rechts», Freiburg 1868, «Institu-
tignes iuris naturalis», Freiburg 1900) formuliert P. Pri-
billa die massgeblichen Gesichtspunkte folgendermassen:
«Die matiirliche Rechtsordnumg, die von
der christlichen Offenbarung anerkannt, nicht zerstért
wird, ist ein in sich geschlossenes System, dessen sicherer
Bestand und richtiger Vollzug nicht eines besonderen Ein-
gréifens Gottes bediirfen. Mit dem Begriff dieser Rechts-
ordnung ist ein Unrecht unvereinbar, gegen das es kein
Rechtsmittel gibt. Es kann sich durch die Ungunst der
Verhiltnisse, durch die Unvollkommenheit, Torheit oder
Bosheit der Menschen die Unméglichkeit ergeben, ein
Recht tatsdachlich durchzusetzen. Aber die gott-
gegebene, naturrechtliche Ordnung darf die einzelnen und
die Volker in keiner I.age ohne’ rechtliche Hilfe
lassen, so dass 'die rechtlose Gewalt keine rechtliche
Schranke gegen sich hitte. Wer aber den aktiven Wider-
stand unter alten Umstinden als unerlaubt verurteilt, ver- .
weigert dem Volke das Recht zur Anwendung wirksamer
Mittel gerade in seiner hochsten Not, wenn es niamlich von
seiner eigenen Regierung zugrunde gerichtet wird. Es
bliebe ihm dann nichts anderes iibrig, als fatalistisch
alles wie eine Naturkatastrophe iiber sich ergehen zu
lassen, bis Gott eine Aenderung herbeifiihrt, zu der doch
auch die Menschen selbst eine Moglichkeit hatten. Da
miisste man in der Tat von einer ganz alleinstehenden
Ausnahme im Naturrecht, ja von einer Liicke in der gott-
lichen Vorsehung sprechen.»

Tiefer noch begriindet Pribilla das Recht auf Wider-
stand aus dem Zweck der Staatsgewalt, «<Das Gemein-
wohl ist das hochste Gesetz. Wenn der Herrscher, der
fiir das Beste des Volkes zu sorgen hat, dauernd und in
schwerster Weise gegen das Gemeinwohl verstésst, ja den
Zweck seines Amtes in das vollige Gegenteil verkehrt und
offenkundig zum Feind und Verderber seines Volkes wird,
so verlisst er damit die Rechtsgrundlage, auf der seine
Gewalt aufgebaut ist. Es widerspricht dann der Ver-
nunftordnung und damit dem Naturrecht, von dem ge-
quilten und bedriickten Volk zu fordern, dass es auch wei-
terhin gegen seinen Feind in der Unterwiirfigkeit ver-
harre, zumal da der Herrscher fiir das Volk da ist und
nicht das Volk fiir den Herrscher. Und wenn der gebro-
chene Vertrag den Stinden das Widerstandsrecht gegen
den gewdhlten Herrscher gibt, ,sollte das, was po-



sitive, geschriebene Dokumente vermégen,- nicht in héthe-
rem Masse das gottgegebene, natiirliche Recht des Volkes
zu leisten imstande sein?’ (Mausbach, Staatslexikon 5 II,
Freiburg 1927, 528)». Und wenn dem einzelnen das Recht
der Notwehr auch gegeniiber dem unrechtméssig angrei-
fenden Herrscher gestattet ist, sollte dann der Gesamtheit
«das unter den gegebenen Umstidnden einzig. wirksame
Rechtsmittel - zur Behebung eines #ussersten Notstandes
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— némlich die Unschddlichmachung und Entmachtung .

des seine Gewalt missbrauchenden Herrschers» nicht auch
erlaubt sein? Wer das Recht auf aktiven Widerstand be-
jaht, kann seine Ansicht «auf gute :innere und #ussere
Griinde stiitzen.» '

Nach der Darlegung der grundsitzlichen Erlaubtheit
des aktiven Widerstandes fithrt P. Pribilla die Bedin-
gungen an, die erfiillt sein miissen, soll die Anwen-
dung dieser gefiahrlichen Waffe erlaubt sein:

1. Ausserordentlicher Missbrauch der Staatsgewalt.

2. Erschopfung aller friedlichen Mittel.

3. Moralische Sicherheit auf Erfolg, damit nicht
durch Misserfolg das Gemeinwohl noch mehr leidet.

4. Nicht mehr Gewalt, als zur Abstellung der Uebel-
stinde notwendig ist.

Wenn bei Erfiillung dieser Bedingungen das Recht
auf aktiven Widerstand gegeben ist, kdnnen wir abschlies-
send noch fragen, ob unter Umstinden aktiver Wider-
stand sogar zur Pflicht werden kann? Sehr klug be-
merkt P. Pribilla zu dieser Frage: «Wenn der aktive
Widerstand in Betracht kommt, dann handelt es sich um

die hochste Not des Volkes und eine vollige Zerriittung
des ‘6ffentlichen Lebens. Wer in einer solchen Lage iiber
die geniigende Einsicht und Macht verfiigt, um helfen zu
konnen, ist demmnach auch verpflichtet, unter Hintan-
setzung der eigenen Sicherheit und Bequemlichkeit das
Widerstandsrecht in die Tat umzusetzen; denn das for-
dert die Riicksicht auf das Gemeinwohl und die Liebe zum
Volke, das unter der Gewaltherrschaft unsédglich leidet
und seiner Rechte beraubt ist. Die Widerstandspflicht
wird um so dringlicher, je hoher die soziale Stellung, das
personliche Ansehen und die tatsichliche Wirkungsmog-
lichkeit derer ist, die zum Eingreifen und Durchgreifen
befghigt und somit auch berufen sind.» _

Bei der Frage um die Erlaubtheit des :aktiven Wider-
standes stellt sich konkret immer auch die Frage nach
den Grenzen dieses Widerstandes. P. Pribilla handelt
nicht ausdriicklich davon, wenn er :auch in der vierten
Bedingung zur Erlaubtheit des aktiven Widerstandes die
allgemeinen Umrisse zeichnet. Vielleicht wird er in einem
weiteren Beitrag auch auf diese Frage nidher eingehen.

- Der aktive Widerstand ist eine gefidhrliche Waffe.
Darum die Mahnung des hl. Paulus zum Gebet fiir die
Obrigkeit, damit sie ein friedliches Leben ermdgliche. Ge-
fahrliche Zeiten — Sturmwolken stehen auch iiber unserer
Zeit — konnen aber «die Notwendigkeit auferlegen, auch
zur gefdahrlichen Waffe zu greifen». Nicht nur die Rechte
der Staatsgewalt miissen darum klargelegt werden, son-
dern auch ihre Grenzen, damit nicht in entscheidender
Stunde Unklarheit in der Lehre die Durchschlagskraft
der Tat lahme.’ ‘

Ex urbe et orbe

1. Unaufhaltsame Entwicklung?

"Es ist ein Gedanke, der immer wieder auch in den
besten: Geistern Verwirrung hervorruft: es gibe Ent-
wicklungen, die nicht aufzuhalten seien, die unaufhaltsam
ihren Weg gehen wiirden. Dieser gefdhrliche Gedanke ist
es, der nur allzu oft die tiichtigsten Kréafte lahmt, ver-
niinftige Opposition abstoppt, ein mutiges Schwimmen
gegen den Strom aufgeben lasst. Selten ist €ine Bewe-
gung oder auch nur eine Idee lanciert worden, die nicht
mit diesem ungeheuren Anspruch aufgetreten wire: sie
habe die Zukunft auf jhrer Seite, ihre blosse Neuheit und
Jugendlichkeit schon seien Garanten des Erfolges. Was
wird heute nicht alles als «unaufhaltsame Entwicklung»
erklirt! Abgesehen vom Siegeszug der Technik und der
‘Naturwissenschaften wollen fast alle politischen Bewe-
gungen von dieser «inneren Notwendigkeit der Entwick-
lung» profitieren. Der Marxismus hat von Anfang an ge-
rade mit dieser selbstverstindlichen «Mechanik» die Mas-
sen anzuziehen gesucht. Der Nationalsozialismus konnte
auf diesen Reklametrick ebenso wenig verzichten: die Ju-
gendlichkeit des eigenen Volkes wurde den «degenerier-
ten Westdem(_)krati-en» gegeniibergestellt und der Sieg
zum vorneherein gefeiert. Heute sehen viele dim russi-
schen Kommunismus oder im Amerikanismus die zwar
unangenehme, aber nichtsdestoweniger unabwendbare
Zukunft. Man spricht von dem Versagen aller iibrigen
‘Systeme, man weist hin auf die kithne Zielsicherheit der
russischen Expansionspolitik, auf die Unverbrauchtheit
der slawischen Voélkermassen. Man behauptet, alle ande-
Ten Weltmachte seien ihrer eigenen Sache nicht sicher,
" ohne festen Plan, ohne zukunftsfreudigen Schwung. — So
harren heute viele wie hypnotisiert auf die «unaufhalt-
same Ent.wvicklunlg». Abgesehen davon, dass wvon dieser

Haltung gerade der Kommunismus den gréssten Nutzen
zieht und mit solchen Phrasen Propaganda grossten Stiles
macht, muss doch die Frage allen Ernstes aufgeworfen
werden, ob ein solcher Fatalismus das Ungliick nicht erst
heraufbeschworen muss? . Aengstliche Vorstellungen und
-‘Phantasien sind nur zu oft wirkkriftige Faktoren, sobald
Vernunft und Willen zum Schweigen verurteilt werdén.
Nur: die christliche Position ist damit aufgegeben. Die
grosse christliche Grundiiberzeugung von der Tatsache
der Freiheit ist damit verleugnet. Denn diese Ueberzeu-
gung ist es, die das christliche Denken am michtigsten
und fruchtbarsten von der unchristlichen Mentalitat ab-
gehoben hat.

Der freie Gott hat in freiem Schépfungsakt die Welt
geschaffen. In volliger Freiheit hilt er sie :@im Dasein.
Der Menschengeist aber nimmt teil an dieser Freiheit in
der Art seiner Weltgestaltung, in der freien Selbstent-
scheidung fiir Werte, in der freien Bestimmung mancher
Entwicklungsmoglichkeiten. Zwar miissen viele Vorausset-
zungen beriicksichtigt werden, gegabene Faktoren diirfen
nicht ignoriert, innere Gesetzlichkeiten nicht iibersehen
werden. Trotzdem bleibt die persénliche Entscheidungs-
kraft, und der Mensch darf sich ihrer nicht begeben, ohne
selbst sein Menschtum zu schinden, und den eigenen
Untergang herauszufordern. Das Dogma von der «not-
wendigen Entwicklung», wie es heute in vielen Kopfen
spukt, ist ein Dogma der Kopflosigkeit. Seine Gefiahr-
lichkeit muss laut und unerschrocken immer wieder den
Menschen vor Augen gefiihrt werden.

Nichts konnte uns deutlicher demonstrieren, wie erfolg-
reich es sein kann, sich solchen «unaufhaltsamen Ent-
wicklungen» mutig entgegenzusetzen, als die Situation
der Eidgenossenschaft. Die schweizerische Eidgenossen-
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schaft hat in der vergangenen Woche die Hundertjahr-
feier des Bundesstaates begangen. Wir haben in der
Nummer vom 15. Mérz d. J. in einem Leitartikel aus der
Feder von Nationalrat Dr. K. Wick bereits dariiber ge-
schrieben. Sehr gut war gerade in diesem Aufisatz der
Gedanke ausgefiihrt worden, dass die relative Stabilitat
unseres schweizerischen politischen Lebens der klug aus-
balancierten Bundesverfassung mit zu verdanken ist. Aber
beim Werden dieser Verfassung begegnete das Dogma von
der <«notwendigen Entwicklung», das die radikale Seite
damals scheinbar s0 unaufhaltsam vertrat, mit starken
Gegenkraften. Man kapitulierte nicht einfach, sondern
" nahm den Kampf-auf. In dieser ehrlichen Auseinander-
setzung konnte die neue Verfassung ohne mevolutionére,
religionsfeindliche Radikalitit gestaltet werden, Es ge-
lang jenes- Meisterstiikk zu schaffen, das trotz mancher
Unzuldnglichkeiten und Schénheitsfehler der Schweiz den
inneren Frieden gewihrleistet hat. Es hatte sich gelohnt,
den schweren Kampf aufzunehmen mund durchzufiihren.
Solange die Schweiz auf diesem Wege um eine echte Ent-
wicklung wsich miiht, werden ihr die bitteren Folgen eines
_fatalistischen Nachgebens erspart bleibén.

2. Kulturvernichtung im Namen des Fortschritis. -

Es ist ein, altes Spiel: im Namen sozialer Reformen,
die zukiinftigen Wohlstand bringen sollen, wird nur allzu
oft auch noch der letzte Rest des vorhandenen Reichtums
vernichtet. Im Namen einer verbiefteren und besseren
Volksgemeinschaft wird die bestehende Gemeinschaft zer-
stért, und die Vermassung gefordert. Man betrachtet zwar
mit Recht die Trennung der Konfessionen als Unheil —
aber die Gewaltmittel zur Ueberbriickung des Grabens
vertiefen diesen in Wirklichkeit. Eines dieser Gewalt-
mittel ist die Einheitsschule. Wir erleben heute in fast
allen Léndern erbitterte religiés-politische
Schulkadmpfe. Die Staaten mochten das Schulmono-
pol an sich reissen, um die innere Gemeinschaft des Vol-
kes zu stirken. Aber man missachtet dabei das Natur-

recht der Eltern auf Erziehung ihrer Kinder, und hindert -

die Kirche ijhren gottlichen Lehrauftrag zu erfiillen. Das
heisst aber, man will eine engere Gemeinschaft der Men-
schen untereinander herstellen,. und raubt gleichzeitig
jeder echten- kiinftigen Gemeinschaft das solide Funda-
ment: die Verwurzelung in Gott und den Nihrboden der
Familie. Gerade die Schulkdmpfe offenbaren den eigent-
lichen Charakter der heutigen Auseinandersetzung iiber-
deutlich: die Unterschiede von links und rechts werden
nicht selten dabei hinfallig, und in Erscheinung tritt der
Kampf fiir' oder gegen die Religion. In Frankreich wire
die Regierung Schumann vor drei Wochen wegen solcher
Kimpfe fast zu Fall gekommen. In Deutschland gibt es
kaum einen grosseren Bezirk, in dem heute nicht die
Schulfrage heiss umstritten wire. In den Ostdemokratien
geht man mit Gewalt gegen die konfessionelle Schule vor.

In diesen Tagen.wurde ja in Ungarn das mehrhundert- .

jahrige Kulturwerk der Schulorden liquidiert. Ueber
2500 katholische Volksschulen, iiber 100 katholische Mit-
telschulen wurden geschlossen. Was werden die Kommuni-
. sten an deren Stelle setzen? An Dutzenden von Orten ha-
ben die Eltern und Kinder passiven Widerstand geleistet
gegen die kommunistischen Verfiigungen. Allein, was
kiimment das eine «Volksdemokratie»? Im Namen der
neuen' Gemeinschaft darf man alle Freiheit zerstampfen.

Aber auch im Lande der traditionellen Freiheit, in
Amerika, lassen sich diese gefahrlichen. Stromungen kon-
statieren. Vor uns legt ein Artikel der Zeitschrift «Ame-
rica» vom 3. April 1948. Professor McGuire, der Mitglied

einer von Truman 1946 ernannten Kommission zum Stu; -

dium fiir hoheres Schulwesen ist, filhrt da aus, dass die

Mehrzahl der Kommissionsmitglieder das héhere Schul-
wesen auf dem Wege iiber staatliche Stipendien auch un-
ter die vollige staatliche Kontrolle bringen mochten. Auf
diesem Wege «kalter Taktik» wiirde es dann moéglich, die
Jugend weltanschaulich indifferent zu erziehen. Ja, als
hochstes Bildungsziel wiirde die Bildung zur Gesellschaft,
zum Staate, zur Demokratie bezeichnet, Diese Begriffe
aber seien im Gegensatz zur traditionellen und christli-
chen Auffassung véllig materialistisch wverstanden. Das
Endziel der so verstandenen Gesellschaft sei der grosst-
mogliche Fortschritt, Demokratie aber wiirde als religi6-
ses Ideal betrachtet, sie sei praktisch die Religion einer
stindig wachsenden Zahl von Amenikanern. Der Témpel
aber dieser Religion sei die 6ffentliche, allgemeine Schule.
Gegen diese «totale» Demokratie ist heute der Katholizis-
mus aufgerufen. Er wehrt gich leidenschaftlich dagegen,
dass dieser staatlichen Arroganz das Bildungmonopol zu-
komme, die es dann der jeweils herrschenden politischen
Majoritit ausliefere. Der wachsende Absolutismus der
Gesellschaft sei nicht nur der eigentliche Gegner der ka-
tholischen Kirche, sondern «der menschlichen Freiheit
tiberhaupt. »

Es scheint uns wichtig, auf diese Tatsache den Finger
zu legen. Es begegnen sich da zwei gefdhrliche Tendenzen
und reichen sich vielleicht unbewusst die Hinde: der Fa-
talismus, der wie gelahmt an <«unaufhaltsame Entwick-
lung» glaubt, und das verbrecherische Machtstreben des
totalen Kommunismus. Fatalismus und Xommunismus
aber sind die patentierten Totengriber der menschlichen
Freiheit, und damit der gottgewollten Menschenwiirde.
Werden wir noch die Kraft aufbringen zur Verteidigung
unserer Freiheit?
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