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Korea

Waffenstillstands-Verhandlungen! Dasieht man einmal wie-
der, dass die Stalinisten gar nicht so tbel sind. Sie lassen ihre
Stockholmer Friedenstaube nicht nur durch alle Linder
fliegen, sondern auch gurren. Malik gurrte in New Yoik;
der russische Oberkommandierende in Berlin kam gar mit
seinem - ganzen Taubenschlag zur Feier des amerikanischen
Nationalfeiertages (was bisher nie geschahl); die russischen
Botschafter von London und Paris sind plotzlich von einer
bestrickenden Liebenswiirdigkeit geworden; kurz die Frie-
denstaube von Picasso. wurde zu einem Wundervogel, neben
der die weisse Taube des Heiligen Geistes wie gerupft aus-
sieht. Freilich: in einer Welt, wo soviel gegen jeden Geist,
nicht nur gegen den Heiligen, verstossen wird, wo man vor
lauter Friedensgegurre nicht mehr das Stohren der Millionen
von Mirtyrern hort, die gefoltert oder auf sonst irgendeine
vor Friedensliebe triefende Weise ihrer letzten Menschen-
wiirde beraubt werden, wie kann es da andets sein? Moskau
teint, Taube bleibe Taube und die von Picasso gefillt ihm
nun einmal besser, - )

Sollen wir also den Frieden in Korea — wenn et zustande
kommt — nicht begriissenn? Sollen wir also nicht zu Gott
beten, dass das Hinmorden von Millionen von Menschen dort
und anderswo endlich aufhdrt? Dass dieses ungliickliche, ves-
wilstete Land nicht mehr das Versuchsfeld aller modernen
Waffen bleibt? Sollen wir uns nicht mit allen Menschen des
weiten Erdenrundes freuen, dass es endlich mit dem bisher
unversShnlichen Feind unserer christlich-westlichen Zivili-
sation zu Gesprichen kommt, die uns vom Alpdruck emes
neuen Krieges erlosen? .

Wir wiren keine Christen, wir wiitden allen unseren tig-
lichen Gebeten entgegenhandeln, wenn wir diese Fragen vet-
neinen wiirden. Aber gerade weil Gott fiir uns die grosste,
die ewige Realitit ist, haben auch wir Realisten zu sein und
uns, «damit dir nicht etwas Schlimmeres begegne» (Jobh. s)
zu fragen, was diesen plotzlichen Szenenwechsel verursachte.
Wir haben uns dies ganz niichtern zu fragen, da wir es ja mit
einem Gegner zu tun haben, der nicht von Gott, sondern nur
von sich und aus seinem Geist heraus denkt und handelt.

" Einem Gegner, der iiberall seine Feuer anziindete und anziin-

det: in Indochina, in Malesien, in Persien, in Afrika und in

jedem der Linder, die bisher so stolz auf ihre eigene Zivili-

satlin waren. '
. ’ * . *

Korea ist lediglich ein Symbol fiir die Art des Vorgehens
von Moskau, das ja «offiziell» mit dem Kriege in Korea gar
nichts zu tun hatte, auf dessen Befehl hin aber iiber Nacht
Kotea und das hinter ilim stehende verwandte China sich zu
Waffenstillstands- und Friedensverhandlungen bereit erklirten.

Schon einmal sahen wir, dass Moskau sowohl der Blockade
in Berlin, wie dem Biirgerkrieg in Griechenland ebenfalls
von heute auf morgen ein Ende machte. Warum? Weil sie
in keinem Verhiltnis mehr zu dem eingegangenen Risiko
standen und zu kostspielig wurden. Denn eines geht aus allen
militirischen und politischen Handlungen Moskaus heivor:
zum mindesten vorliufig scheut es das Risiko eines neuen
Weltkrieges. Wire dem nicht so, dann hiitte es mit dem nieder-
walzenden Ubergewicht seiner Divisionen lingst alle Papier-
fronten tiberrannt und der Gegenseite nicht Zeit gelassen, ihre
schénen Pline auch nur teilweise zu verwirklichen. Sowie
Moskau sah, dass man ihm energisch gegeniibertrat und sogatr
die Moglichkeit eines Krieges mit ihm kalt in Rechnung stellte,
zuckte es zuriick. - Eine bewundernswert geschmeidige poli-
tische Taktik hilft ihm dabei, dieselbe Taktik, mit der es sich
auch stets von jedem Engagement mit dem politischen Gegner
zu ldsen wusste. Seit 40 “Jahren kann man dieses Phinomen
immer wieder beobachten und Moskau wiirde sich heute mit
einem Peron ebenso verbilinden, wie seinerzeit mit Hitler,
wenn es zu seinem Vorteil wire. Mit anderen Worten: es
gab und gibt fiir Moskau keinen Vertrag, der nicht morgen
gebrochen wird, wenn es sein Interesse erheischt. Nichts in
der bisherigen kommunistischen Geschichte kann das Gegen-
teil beweisen — nichts!

Aber was liegt in seinem Interesse? Erstens: sein innerer
Aufbau, aus dem es seine materielle Kraft zieht. Wir haben
seit Jahren die eigenen Statistiken und Angaben Moskaus



Die Diskussion um das nese Mariendogma hat Dr. Mazio
Galli in einem Sonderheft der «Orientierung »,

«Maria, des Erlisers hobe Gefabriin»

zusammengefasst und neu bearbeitet.

Wir senden dieses Heft unseren Schweizesabonnenten zum
Sonderpreis von Fr.2.— (statt Fr.2.50) demnichst zur
Ansicht zu. Alle Abonnenten ausserhalb der Schweiz konnen
diese Schrift direkt bei der Administration «Qrientierung»,
Auf der Mauer 13, Ziirich 1, bestellen. Senderpreise: Deutsch-
land DM 2.25, Oesterreich Sch 8.—, Frankreich fFr. 160.—,
Benelux bFt. 18.—.

verfolgt und analysiert. Wir verglichen sie mit den weltbe-
kanntesten englischen und amerikanischen Analysen. Die Er-
folge, die festgestellt wurden, waren enorm. Die durch den
Krieg hinterlassenen Ruinen aber auch. Und die notwendige
Verlegung wichtigster Industriezentren nach dem sicheren
Osten des Reiches fordert gewaltige Mittel. Man kann also,
der Wahrheit ziemlich nahekommend, behaupten, dass alle
nicht zu unterschitzenden Erfolge noch auf lingere Zeit
nicht gentigen. Das Risiko eines Weltktieges wiitde fiir Moskau
heute bedeuten, seine ganze Existenz auf das Spiel zu setzen.
Diese Tatsache wird noch durch zwei weitere erhirtet: einmal
dass nach eigenen Kritiken, die in dieser Hinsicht in der
«Prawda» ziemlich heftig sind, die Qualitit der hergestellten
Fabrikate sehr zu wiinschen tbrig lisst; des andern durch die
Ubermacht Amerikas hinsichtlich der Atombombe, durch die
im Kriegsfall die russischen Industriezentren ausserordentlich
gefihrdet wiirden.

Diese Lage fiihrt zweitens zu einer Politik, deren Haupt-
ziel die Aufrechterhaltung der Ohnmacht der mili-
tirischen Riume Europas und Asiens ist. Von hier aus ge-
sehen bekommt der seit langem sichtbare Wunsch Moskaus
nach einer «Fiinfer-Konferenz» seine ganze Bedeutung. Da
es offensichtlich ist, dass der «Westen» auf keine Landerobe-
rungen ausgeht und nur ein Ziel hat, den Frieden herzustellen,
zu dem ihn schon seine demokratisch erzogenen Volker drin-
gen, kann es sich bei einer solchen Konferenz nur darum han-
deln, vor allem das militirische Niemandsland Europas, ganz
besonders aber Deutschlands aufrecht zu erhalten. Sollte der
Westen dafiir nur mit Bedingungen, die Sowjetrussland nicht
zu erfiillen gewillt ist, zu haken sein (internationale Kontrolle
der Riistungen etc.), so wiirde man durch diese Verhandlungen
und durch eine eventuelle Zwischenlésung immerhin Zeit
gewinnen, in der man durch den «kalten Krieg» weiter an

150

der Zermiirbung der geistigen Widerstandskraft des Westens
arbeiten kann. Bekommt doch dieser «kalte Krieg» erhohte
Bedeutung durch die Stirkung der militirischen, europdischen
Front, die eine Schwichung des sozialen Unterbaues und der
einzelnen Staatsfinanzen unvermeidlich zur Folge haben wird.
Dies wiederum ist umso gefihrlicher fiix die westliche Welt,
weil sie sich immer-weniger auf Grund ihrer aus dem Christen-
tum hervorgegangenen eigenen Prinzipien verteidigt, sohdern
auf Grund des Sowijetrussland eigenen, zentralisierenden,
kollektiven Prinzips, das schon im Friedenszustand mehr oder
weniger diktatoriale Massnahmen etfordert. Diese Angleichung
der Systeme ist besonders in Amerika sichtbar, wo die Re-
gierung immer umfassendere Vollmachten erhilt.

* *®
* .

Wenn nun der durch Moskau befohlene politische Szenen-
wechsel mit den Waffenstillstandsverhandlungen von Korea
zusammentfillt, so ist dies nur eine Bestitigung der anfgezeigten
Entwicklung. War doch die erste ernsthafte Enttiuschung
Moskaus der unerwattet feste Widerstand Amerikas bzw. der
Vereinigten Nationen in Korea, den man nach der Abberu-
fung Mac Arthurs gebrochen glaubte. Dass Amerika die
Politik MacArthurs auch ohne ihn fortsetzen wiirde und sogar,
wie er es forderte, die chinesische Einfuhr blockierte, erwartete
man nicht. So musste man, da man militirisch selbst kein
Risiko auf sich nehmen wollte, politisch eine andere Taktik
anwenden. Schliesslich und endlich kann ja auch der Friede
in Korea niitzlich werden: Wer konnte z. B. etwas dagegen
einwenden, wenn anstelle der Million getoteter Nord-
koreaner «chinesische Brider» bei der Wiederaufbauarbeit
helfen? Man kann doch keinem Bauetn verbieten den Acker
zu pfliigen! Dass er damit gleichzeitig die Meinung der Ko-
reaner umpfliigt ist eine natiirliche Nebenerscheinung, die
gewiss vorteilbaft sein kann fiir — das nichstemal.

* * _
Co%

Jeder einzelne Friedenstag ist eine Gnade fir die Mensch-
heit. Aber unter der einen, unabdingbaren Bedingung, dass
man ihn'aufrecht zu erhalten weiss. In der Welt, in der wir
leben, kann das nur durch grosste Opfer geschehen. Nicht
nur de~ Krieg, sondern auch der Friede erfordert sie! Nicht
nur der Kirieg, sondern auch der Friede verlangt Stand-
haftigkeit in einer Welt, in der der Antichrist nicht zu einer
bloss geistigen Macht wurde! Zwischen ibm und Christus
kann es nur den schirfsten Kampf geben. Dass dieser nicht
in Krieg tbergeht, dafiir hat der Christ nur zwei Waffen:
eine charaktervolle, unerschiitterliche Haltung und das Gebet.

Hans Schwann

Die soziale Frage nach P. Lombardi

Die Unzufriedenheit P. Lombardis® mit der Gegenwart und
seine Hoffnung auf ein neues christliches Zeitalter erstreckt
sich zwar keineswegs ausschliesslich, aber doch wesentlich auf
die sozialen Verhiltnisse. Wenn man bedenkt, dass er seinen
Kampf im Italien des Krieges und der Nachkriegszeit gefihrt
hat, also in einem Volk, das durch schwerste soziale und wirt-
schaftliche Krisen und Erschiitterungen hindurchging und
noch mitten drin steht, wenn man weiterhin beriicksichtigt,
dass er vor allem dem in Italien starken Kommunismus als
Hauptfeind gegeniibersteht, ist das verstindlich. Da aber sein
Werk nicht nur einem neuen Italien gilt, sondern den Titel
trigt « Per un mondo nuovo», miissen wir seine sozialen The-
sen doch in grosserer Perspektive sehen. Darum ist eine Aus-
einandersetzung mit ihnen auch auf breiterer Basis nétig.

1 Cf. Orientierung No. 12/13, 1951, S. 133,

Versuchen wir zuerst, die Darlegungen des Verfassers zu
verstehen.

1. Der Werdegang der heutigen Lage. Die
Menschheit hat sich von Gott losgelést, um ihr Leben und
nicht zuletzt das Zusammenleben nach eigenen Ideen und aus
eigener Kraft zu gestalten. Zwei grosse Versuche standen sich
gegeniiber.

Der Liberalismus wollte ein Maximum von Freiheit
des Einzelnen und ein Minimum von Intervention des Staates.
Im Vertrauen auf die Kraft der menschlichen Vernunft und
die Autonomie menschlichen Wollens soll der Einzelne sein
Leben und damit auch sein Wirtschaften in voller Freiheit
gestalten kénnen. Der Staat ist nur dazu da, diese Freiheit zu
schiitzen und zu iberwachen. Es ist der «stato spettatore,
stato carabiniere». Unleugbar hat dieses System eine uner-



‘horte Initiative der Einzelnen zur Entfaltung gebracht, zu
grossen Fortschritten der Wissenschaft, Technik und Zivili-
sation gefithrt und dem wittschaftlichen Leben unerhorten
Auftrieb gegeben. Aber die schrankenlose Freiheit des Ein-
zelnen hat auch den wirtschaftlichen Egoismus geweckt, hat
durch die ungehinderte Konzentration des Besitzes in den
Hinden Weniger die kapitalistische Wirtschaft zur Folge
gehabt und durch sie die Entstehung der beiden Klassen der
Arbeitgeber und Arbejtnehmer, die sich in unverséhnlichem
Kampf gegeniiberstehen. Diktatur der Unternehmer und Ver-
sklavung der Arbeiter, Konzentration des Reichtums Weniger
und Verarmung der Massen war die Folge.

Der Marxismus wollte dem steuern, indem er dem Staat
nicht nur eine Zuschauertolle zuwies, sondern ihm die eigent-
lich entscheidende und bestimmende Aufgabe zuteilte. Der
Staat ist demnach Eigentiimer cer Produktionsmittel und Ver-
teiler der Produktionsergebnisse. Das Kollektiv ist alles. Da-
mit war ein Aufstieg der Arbeiterschaft, die Befreiung des
Proletariates gegeben, aber zugleich die Vernichtung der
Freiheit. Denn die staatliche Intervention erfolgt nun auf allen
Getlieten. Es gibt, wenn man den Kollektivismus zu Ende
denkt, keine privaten Lebensbezirke mehr. Infolgedessen wird
die Religion, die der Liberalismus noch als Privatsache geduldet
hatte, auch in dieser letzten Sphire nicht mehr anerkannt.
Der Marxismus ist wesentlich atheistisch,

Wir stehen also vor dem Ergebnis, dass das Banner der
Freiheit zur Ungerechtigkeit und zur Vergewaltigung der
Massen fithrt und dass umgekehrt das Banner kollektiver Ge-
rechtigkeit die Zerstorung der Freiheit mit sich bringt. Daher
das Suchen nach einem neuen Weg. Es ist der Weg der Frei-
heit in der Solidaritit, dessen Formel lauten muss: Soviel
Freiheit, als mit wirklicher Solidaritit vereinbar ist, und soviel
Solidaritit, als mit Freiheit vereinbar ist. Es ist die Losung,
die das Christentum anstrebt. Es ist Gegner des Liberalismus,
weil jede Form des Egoismus dem Christentum im Innersten
fremd ist. Es ist aber ebenso Gegner des Marxismus, weil die
Menschenwiirde der Einzelnen als Kinder Gottes die Freiheit
fordert. So dringt die geschichtliche Entwicklung der Dinge
formlich zur christlichen Losung.

2. Die jetzige Lage ist dadurch erschwert, dass die
beiden Systeme des Liberalismus und Marxismus sich in zwei
‘michtige politische Blécke verfestigt haben, in der politischen
Welt des Ostens unter der Fithrung von Sowjetrussland, und der
politischen Welt des Westens unter angelsichsischer Fiihrung.
Beide Blscke stehen sich unversdhnlich gegentiber. Zwei Wel-
ten,zwei Fronten,zwei Programme.Die Methoden des Ostblocks
sind so grauenhaft, dass, aufs Ganze gesehen, dem Westen
unbedingt der Vorzug gegeben werden muss, weil in ihm Moral
und Religion und die Entfaltung des Christentums noch mog-
lich sind. Trotzdem ist festzuhalten, dass in den Ideologien
beider Michte Wahrheitselemente stecken und dass infolge-
dessen auch von da aus gesehen sich der Ruf nach einer dritten

_Front ethebt, in welcher die berechtigten Forderungen beider
Ideologien verwirklicht werden. Also auch hier als Losung
ein Drittes: Das Leben der Einzelnen und der Gemeinschaft
nach den Forderungen der christlichen Moral, mit einem Wort:
ein soziales Christentum.

Geht man diesem Werdegang und der daraus hervorge-
gangenen jetzigen Lage auf den Grund, so stellt sich als zen-
trale Frage der Forderungen und Bestrebungen die Eigentums-
frage. :

3. Die Frage des Eigentums ist darum genauer zu
studieren. Lombardi entwickelt folgende Gedanken:

An sich ist die Erde mit allen Schitzen, die sie birgt, fiir
das ganze Menschengeschlecht da. Nun sind aber tatsichlich
die Reichtiimer dusserst ungleich verteilt. Diese Tatsache ist
umso bedriickender, da sie eine Rechtsfrage darstellt. Denn
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der Reichtum soll die Frucht der Arbeit sein, folglich gehéren
die Reichtiimer von Rechts wegen den Atbeitern der Hand und
des Geistes. Das ist aber weithin nicht der Fall. Es ist somit
cine Forderung der sozialen Gerechtigkeit, hier ordnend ein-
zugreifen, Drei Grundsitze sind dabei festzuhalten:

1) Es gibt ein Recht auf Privateigentum. Dieses Recht hat
seine Wurzel in der geistigen Natur des Menschen. Er lebt
nicht wie ein Tier, sich von Tag zu Tag mit dem begniigend,
was et findet, sondern hat den Willen und das Recht, fiir die
Zukunft Vorsorge zu treffen und infolgedessen sichernden
Besitz zu haben. (Man koénnte hier beifiigen, dass auch die
Freiheit des Menschen Eigentum fordert, denn ohne ein
solches ist der Mensch vollig von andern abhingig und ihnen
restlos ausgeliefert.) Auch das Gemeinwohl hat vom privaten
Eigentum grosse Vorteile. Denn das Recht auf Besitz ist ein
Anspom zur Arbeit. Es wird mehr produziert und entsprechend
dann auch mehr konsumiert und so kommt das ganze Wirt- .
schaftsleben intensiver in Gang. Diese Uberlegungen gelten
in gleicher Weise fiir das Eigentum an Produktionsgiitern.

2) Jeder Mensch hat ein Recht auf ein menschenwiirdiges
Dasein. Das ergibt sich aus der personalen Wiirde des Menschen
und findet seinen Ausdruck im Selbsterhaltungstrieb. Dieser
bewirkt, dass keiner zufrieden ist, bis er eine Existenz bat, die
seiner Wiirde entspricht. Es muss infolgedessen- fiir alle die
Mboglichkeit geboten sein zu arbeiten und durch die Arbeit
Lebensunterhalt und Wohnung fiir sich und ihre Familien zu
erwerben.

3) Wenn zwischen dem privaten Eigentum einzelner und
einem nichtvorhandenen menschenwiirdigen Dasein anderer
ein Konflikt besteht, ist es Pflicht des Staates, einzugrei-
fen. Denn es besteht der Grundsatz, dass vom Einzelnen
rechtmissig all das gefordert werden kann, was fiir das Ge-
meinwohl notwendig ist, wie es Pius XI. in der Enzyklika
Divini Redemptoris ausdriicklich formuliert hat. Dabei ist
festzahalten, dass das Recht auf Existenz grosser und wichtiger
ist als das Recht des andern auf Eigentum.

Daraus ergeben sich weitgehende Befugnisse des Staates.
«Er kann von industriellen oder landwirtschaftlichen- Unter-
nehmungen vetlangen, dass sie noch mehr Arbeitskrifte ein-
stellen, damit die Arbeitslosigkeit vermindert werde. Er kann
weiterhin die Entlassung von Arbeitern verbieten, es sei denn,
dass irgend eine Schuld votliegt. Kann durch hohe Steuern
regulierend eingreifen, Aufteilung von Grossgrundbesitz for-
dern, wenn es sich darum handelt, dem Hunger zu begegnen.
Kann die Monopolbildung verhindern, vor allem bei den
anonymen Aktienkapitalien, die nur allzu leicht zu einer Wirt-
schaftsdiktatur der Unternehmungen fithren», usw. (S. 108).
Freilich darf er nicht so weit gehen, dass dadurch Unterneh-
mungen vollig ruiniert wiirden, denn man darf einen Baum
nicht so beschneiden, dass er eingeht. Lombardi stellt hier
sehr we1tgehcnde und kithne Forderungen auf. Er sussert
sich in diesem Zusammenhang selbst dahm, dass er sich des
tevolutiondren Charakters dieser Thesen bewusst sei (S. 112).

Merkwiirdigerweise stellt er diese sozialen Forderungen als
Forderungen des Evangeliums und Forderungen Jesu hin.
Das ist kithn formuliert. Man wird doch richtiger sagen miis-
sen, dass die Eigentumsfragen nicht unmittelbar vom Evan-
gelium her geldst werden konnen, sondern dass hier weit-
gehende Forderungen des Naturrechts und dadutch des
Schopfers dieses Naturrechts vorliegen. Und dass weiterhin
durch das kirchliche Lehramt die katholische Sozialdoktrin
entfaltet worden ist. Das Evangelium Jesu bietet wohl An-
haltspunkte, fordert soziale Gesinnung, sagt aber wenig tber
die Gestaltung des Institutionellen.

Soviel als Datlegung der Auffassungen Lombardis. Es
seien dazu ein paar Bemerkungen gestattet.

Der geschichtliche Werdegang ist nur in grossen Linien
gezeichnet und darum ohne die weitete, an sich wiinschens-



werte Differenzierung. P. Lombardi weiss selbstverstindlich,
dass es auch Zwischenformen gibt, etwa den gemissigteren
Neo-Liberalismus auf der einen Seite, und auf der andern einen
Sozialismus, der sich weitgehend von den marxistischen
Ideclcgien geldst hat. Lombardi ist wesentlich Redner und
stellt darum die Dinge etrwas vereinfachend dar. Das gilt
auch fiir die Zeichnung der beiden Gegenwartsfronten. Denn
es ist doch festzuhalten, dass zum Westblock auch Staaten
und Volker gehéren, die sich keineswegs der liberalen Wirt-
schaftscrdnung verschrieben haben, man denke an das gegen-
wirtige Grossbritannien und andere.

Das entscheidende Kapitel der sozialen Ausfihrungen ist
dasjenige Uber das Verhiltnis von Eigentum und Leben.
Man kann sich des Eindrucks nicht erwehren, dass hier die
Blicksrichtung des Verfassers etwas zu einseitig auf Italien
beschrinkt ist, wo der Gegensatz zwischen einer Unternehmer-
schaft mit grossem Gewinn und einer verarmten Arkeiter-
und Bauernschaft noch besonders gross ist, und wo es noch
immer brachliegende Giiter gibt, wihrend kleine Bauern
darten. In andern Lindern sind die Unterschiede schon
wesentlich ausgeglichener.

Inhaltlich will es uns scheinen, dass die kcnkreten
Forderongen Lombardis keine sicheren Loésungen bieten.
Und zwar sowohl wirtschaftlich nicht, wie auch formal-
organisatorisch nicht.

Wenn beispielsweise ein Unternehmen gezwungen wird,
vermehrte Arbeitskrifte einzustellen, muss es entweder mehr
prcduzieren oder die Arbeitszeit verkilirzen. Beides sind aber
Massregeln, die zu ernsten wirtschaftlichen Spannungen und
Schwierigkeiten filhren und somit in sich noch keineswegs
eine Losung bilden. Wenn es sich um ausbaufihige Betrieke
handelt und eine Sicherung des Absatzes gegeben ist, hat ein
gewisser Druck von Seiten des Staates bei bestehender Ar-
teitslosigkeit eine gewisse Berechtigung. Wichtiger wire in die-
ser Frage neue Arbeitsbeschaffung auf breitester Basis, wenn
nétig durch den Staat. Wenn P. Lombardi weiterhin die Mo-
nopolbildung sehr scharf angreift, so hat er insofern recht, als
diese zweifellos zu willkiirlichen Preissteigerungen und einer
Art Wirtschaftsdiktatur fithren kann. Aber die Esfahrung
zeigt, dass blosse Verbote schwet durchfilhrbar sind, weil die
Unternehmer viele Moglichkeiten haben, solche zu umgehen.

Die jingste Entwicklung, vor allem im Nachkriegsdeutsch-
land, zeigt ausserdem, dass die Eigentumsfrage nicht oder
nicht mehr die zentrale Frage der Wirtschaftsordnung ist.
Es bestehen zur Zeit grosse Unternebmungen, Kohlengruken
usw., die iiterhaopt keinen Eigentiimer haben und trotzdem
in voller Entfaltung arbeiten. Es zeigt sich mehr und mehr,
dass die Hauptaufgabe der sozialen Problematik darin besteht,
die Arbeiterschaft .aktiv ins Unternehmen miteinzubeziehen
durch Mitverantwortung, Mittragen und Mitanteil am Er-
gebnis. Das Unternehmen miisste so gestaltet werden, dass
Unternehmer, geistige Arbeiter (Direktoren, Ingenieure usw.)
und Handarbeiter und auch Konsumenten bei der Gestaltung
und Entwicklung mitbeteiligt sind. Dadurch wird neben der
politischen Miindigwerdung des Volkes in der Demokratie
eine Miindigwerdung der Arbeiterschaft in der Wirtschaft und
im Sozialen herbeigefiihrt und durch eine solche Schicksals-
gemeinschaft aller Mitbeteiligten wird grossere Sicherung und
Sicherheit geschaffen als durch staatliche Bestimmungen tber
eine neue Verteilung des Eigentums Es kann hier das Problem
und die Richtung, in welcher die Lésung zu suchen ist, aur
angedeutet werden.

Aber auch formal konnten die Vorschlige Lombardis
wenigstens in dem Sinn erginzt und modifiziert werden, dass

es nicht nur um den Arbeiter auf der einen Seite und den Staat
auf der andern geht, sondern dass wichtige Zwischenglieder
in Funktion treten kdénnen und miissen. Man denke etwa an

. die Betriebs- und Berufsgemeinschaften. Wenn diese ihre wohl-

durchdachten, die Interessen aller Beteiligten beriicksichtigen-
den Gesamtarbeitsvertrige aufstellen, kann der Staat sie als
allgemein verbindlich erkliren und dadurch ein gesundés
Wirtschaftsleben erméglichen. Auf solche Weise werden die
Einzelnen, die sozialen und wirtschaftlichen Zwischenglieder
und die staatliche Autoritit zu einer Zusammenarbeit gebracht.
Diese Art von Losungsversuchen scheint sich mehr und mehr
zu bewihren. Die horizontale Aufspaltung des Volkes in
Klassen, mit dem Klassenkampf als Ergebnis, wird durch eine
vertikale Gliederung aller am Unternehmen und an der Wirt-
schaft {iberhaupt Beteiligten zu einem organischen Ganzen
fihren und den Kampf in Zusammenarbeit umwandeln. Die
soziale Revolution wird dadurch zu einer sozialen Evolution.
Es ist Sache der Wirtschaftler und Soziclogen, iiber die Ein-
zelheiten dieses ganzen Fragenkomplexes zu urteilen.

Sind somit einzelne konkrete Forderungen Lombardis
fragwiirdig, so verdient anderseits die Grundtendenz seines
Buches iiberzeugte und ernste Zustimmung, nimlich die
Forderung eines sozialen Christentums, d. h. einer Reform des
Geistes und der Institutionen. ‘

Reform des Geistes an erster Stelle. Lombardi widmet
ihr ein eigenes Kapitel: Ricostiuire ’'amore. Die Institutionen
sind wichtig, aber sie geniigen nicht. Sie sind nicht einmal
das Erste. Denn wichtiger ist der Geist. Die Gesinnung, die
Lombardi fordett, steht im Widerspruch zu Marxismus und
Liberalismus. Der Marxismus will nur vom Recht und dem
Rechtsanspruch etwas wissen. Der Liberalismus ist in seinem
individualistischen Wesen egoistisch und redet nur von Al-
mosen. Liebe dagegen besagt Wohlwollen, das heisst der
ernste Wille, das Wohl aller, der Einzelnen sowohl wie der
Gemeinschaft, also das bonum privatum und das bonum
commune, zu wollen. Wo nur um Rechte gekimpft wird und
nur vom Organisatorischen her Erneuerung versucht wird,
da wird eine grundlegende und dauernde Erneuerung nie er-
folgen. Das Christentum war wesentlich eine Revolution des
Geistes und der Herzen. Als solche muss es sich heute betiti-
gen.

Dann erst, dann aber notwendig, muss auch die Reform
der 'Institutionen einsetzen. Das Christentum muss erd-
hafter werden. Es darf den Problemen nicht ausweichen unc
vor Entscheidungen nicht zurlickschrecken. Darf auch nichi
durch Riickzug in den sakralen Raum odeér durch Subli
mierung in reine Geistigkeit das von Gott losgelSste Saekulumr
sich selbst iiberlassen und damit die Saekularisierung indirek
unterstiitzen, sondern es muss das Saekulum zu Gott zurick
fihren, indem es seine Fragen zu beantworten, seine Aufgater
z 16sen sucht. In der Mitte des Christentums steht die Inkar
nation. Seitdem gehort Gott wesentlich ins Fleisch. Ein Chri
stentum, das nicht die Welt mit dem Géttlichen zu durch
dringen sucht, ist kein Christentum,

Die Sendung Lomtardis ist nicht das Aufzeigen von Einzel
ldsungen, sondern das Aufwecken der Christen, das Aufriittels
der Massen. Nach allen Seiten hin will er furchtlos die For
derungen stellen, die Fithrung nicht mehr andern iberlassen
das Saekulum umgestalten, damit die von Gott abgefallen
Welt wieder zu Gott heimgeholt werde. Der Kampf geht somi
um die Verchristlichung der neuen Zeit: per un mondo nuove

Damit ist aber auch schcon die Frage der Methode und de
taktischen Vorgehens ‘gestellt. Sie erfordert eine eigene Be
handlung. Dr. R. Gutzwille
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Apologetische Wirkungen S
katholischer Soziallehye

Newe Aktnalitit cines uralten Argumentes

In seiner Streitschrift «Contra epistulam Manichaei,
uam vocant fundamenti» aus dem Jahte 397, will Sankt
ugustinus zunidchst absehen von jenem lautersten, reinsten
Erkennen, zu welchem in diesem Ieben nur die Geistlich-

esinnten — jhrer sind wenige — hingelangen. Er will seinen
_Gegnern die katholische Wahrheit nur zum geringsten Teil,
jedoch immerhin mit Gewissheit vorfiihren: ut ex minima

uidem parte, sed tamen sine dubitatione cognoscant; und so
iihrt er denn die vielen und sehr guten Griinde an, die, wie-
wohl den zutiefst entscheidenden nachgeordnet, in ihrer Art
doch auch geeignet sind, den Gliubigen im Schosse seiner
Kirche festzuhalten. Da ist die Autoritit dieser Kirche, zuerst
erwiesen durch Wunder, dann durch Liebe gemehrt, durch
Alter bekriftigt; — da ist die liickenlose Reihe der Bischofe,
vom Apostel Petrus bis zum derzeit regierenden Bischof; —
und da ist der Name der katholischen Kirche, dieser Name, den
einzig die wahre Gemeinschaft der Christgliubigen erhalten
hat, mit der Wirkung, dass zwar simtliche «Hiretiker»
sich gern katholisch nennen mochten, und dennoch: da ist
keiner, der einem Fremden, der ihn nach dem Versammlungs-
ort der Katholiken befragt, sein eigenes Haus zu nennen wagte.

An die Spitze seiner Argumente jedoch stellt der Bischof
von Hippo eines, durch das er sich zugleich als wahrer Romer,
als rémischer Patriot erweist, und das mehr noch-als die iibri-
gen unser Interesse zu erwecken geeignet ist; es hilt ihn in
séiner Kirche fest, so bekennt er, die durch ebendiese Kirche
ermoglichte harmonische Einmiitigkeit der Staaten und Vol-
ker, consensio populorum atque gentium.

Machen wir uns, um den Vollgehalt dieser Worte zu ver-
nehmen, zunichst deutlich, dass populus das politische
Ganze meint, das rechtlich organisierte Staatsvolk, simtliche
Biirger, also Patrizier wie Plebejer, und an der Spitze beider
steht der Senat: «Senatus populusque Romanusy; der nicht
so seht rechtliche als vielmehr geschichtliche Begriff der gens
hingegen lenkt unseren Blick auf die gemeinschaftlichen Ut-
springe: Er meint Volkerschaft, Vélkerstamm und ist daher
sinnverwandt mit.dem enger umgrenzenden natio,

Sodann ist zu fragen: Was hat der Kirchenvater zu seiner
Zeit vor sich gesehen an «harmonischer Einmiitigkeit der
Staaten und Volker»? Wieviel von diesem Ideal war damals
politisch, geschichtlich-gestalthaft verwirklicht? — Man mag
das Kaisertum Theodosius’ des Grossen, des Begriinders der
katholischen Reichskirche, nach seiner Idee und seinen kon-
kreten Zielsetzungen noch so hoch einschitzen: seine sozialen
und administrativen Massnahmen sind nur zum Teil durch-
geflihrt worden. Denn da war ein nur schwerfillig funktio-
nierender Beamtenapparat, die Beamten hiufig korrupt, mit
inneren oder dusseren Reichsfeinden heimlich verbiindet; da
war unheilvoll anwachsende soziale Zerkliftung: Ein lind-
liches und ein stidtisches Proletariat bedrohten die Klasse der
Reichen; Handel und Gewerbe schrumpften, schon kam man
auf primitive, naturalwirtschaftliche Formen zuriick. Die bis-
her nur als provisorisch erachtete Reichsteilung ist zur davern-
den Institution geworden: Zwei Kaiser regieren, einer in Rom,
der andere in Konstantinopel, beide in ihren Entschliessungen
bestimmt durch ehrgeizige Feldherren und listige Ratgeber,
beide bedringt von immer neuen Schiiben kriegerischer Ger-
manenstimme: Die Volkerwanderung brandet wider die ost-
lichen und noérdlichen Grenzen des Reiches.

Wenn Augustinus dennoch, und voll inbriinstigen Eifers,
von harmonischer Einmiitigkeit der Staaten und Voélker redet,
so ist dies daraus zu erkliren, dass er nicht als pragmatischer
Historiker spricht, der Etreichtes lediglich festzustellen hat,
sondern als Theologe, der iiber Wert und Unwert vorhande-
ner und wirkender Prinzipien zu urteilen ex professo ver-
pflichtet ist; und dies auch dann, ja gerade dann, wenn in

unserer argen Welt vorerst nur kimmerliche, nur kriippel- .

wiichsige Verwirklichungen jener Prinzipien zu gewahren sind.

(Das Soziale bei heutigen Konvertiten)

So vernommen, ist das Argument der durch die katholische
Kirche verbiirgten consensio populorum atque gentium heute
wieder von erregender Aktualitit: Es ist, als respondiere dem
Bischof von Hippo ein Chorus Neubekehrterl) aus allen
Lindern der Welt.

Frobbotschaft wnd Familie

Durch Jesus Christus, den Vollender des mosaischen Ge-
setzes und den Wiederhersteller der menschlichen Wiirde, ist
auch in die Ehe eine neue, zuvor noch nie gekannte Heiligkeit
eingezogen. Threm urspriinglichen Adel ist die Ehe zurtick-
gegeben worden, und mit der Ehe die Familie. Diese aber ist
die Pflanzschule des staatlichen Gemeinwesens. Wie Papst
Leo XIII. bemerkt, wachsen die Menschen keineswegs als
isolierte Individuen, sondern durch die Vermittlung ihrer Fa-
milien in den Staat hinein. Daher beginnen wir unsere Uber-
schau sinngemiss mit der Betrachtung von Beispielen, wie die
katholische Familie durch ihten wesenseigenen, sei es einfach-
hin dargelebten, sei es auch lehrmissig vorgetragenen Sinn-
gehalt die Gemiiter fernéstlicher Heiden zur Annahme der
Frohbotschaft geneigt zu machen vermag.

John Tsching Hsiung Wu, derzeit National-Chinas
Vertreter beim Vatikan, wir§ im Geiste des Konfuzius etzo-
gen. Als Siebenjéhriger liest er das Buch «Die vierundzwanzig
Vorbilder ehrfurchtiger Menschenliebe ». Spiter werden Texte
aus Konfuzius und Menzius auswendig gelernt. Konfuzius
aber ist ihm nicht allein der grosse Ethiker des Fernen Ostens,
immer wieder scheint er ihm iber die bloss ethische Sphire
hinauszuweisen. Wo Konfuzius « Himmel» sagt, so deutet Wu,
da meint er «Gott». An das Wort: «Ein Mensch, der die
Liebe besitzt, dient seinen Eltern so, wie er dem Himmel
dient; und er dient dem Himmel so, wie er seinen Eltern
dient», kniipft Wu die Betrachtung: «Ungliicklicherweise
haben die Konfuzianer diese wesentlichen Punkte im Ge-
dankengut ihres Meisters nicht erfasst. Sie predigen nur ehr-
fiirchtige Elternliebe, vergessen aber géinzlic% die ehrfiirchtige
Kindesliebe Gott gegeniibet. So ist in der Obhut det Konfu-
zianer der erwachende Theismus des Konfuzius zu einem
verarmenden Pantheismus ausgeartet. Es gibt in der chine-
sischen Geschichte kaum einen grésseren Mann als Konfu-
zius, weil kaum einer fiir Gott eine so kindliche Liebe besass.
Konfuzius ist uns Ausgangspunkt, um zu Christus zu gelangen.
Ich bin iberzeugt, dass dies der einzige Weg ist, der unsere
Nation zu einer geistigen Wiedergeburt fithren wird.»

Indes, dies ist nur einer der durch Reflexion erarbeiteten
theoretischen Aspekte. Psychologisch betrachtet weist auch
diese Bekehrung, wie so manche, zuriick auf friiheste, auf kind-
liche Dinge. Zehnjihtig, hat Wu seinen Vater sterben gesehen.
«Wihrend mehrerer Stunden schien er in Ekstase zu sein. Von
Zeit zu Zeit richtete er seine Blicke gegen die Fenster und
sagte: ,Seht da! Acht Busa?), um mich in den Himmel zu fiih-
ren. Welch eine Herablassung! Ich bin deren so ganz unwiir-
dig!‘ Ein iiberweltliches Licheln spielte in seinem Antlitz. So
gab er seinen Geist auf. Wahrlich, ich sah nie meht ein so
schones Sterben wie das meines Vaters.» Von Stund an zwei-
felt der Knabe nicht mehr am Dasein einer hdheren Welt.
Hiufig wird er den Gedanken erwigen: Wenn es schon so
begliickend ist, Sohn eines guten Menschen zu sein, wer kann
dann das Gliick det Gotteskindschaft fassen? Endgiiltige Ant-
wort auf solches Fragen gibt ihm weder die Methodisten-
gemeinde amerikanischer Prigung — in dieser empfingt der
Achtzehnjihrige die Taufe —, noch irgendeine andere der
vielen christlichen Sekten, die der noch zwanzig Jahre lang
Suchende und Ringende eine nach der anderen befragen wird.

1) Die nachfolgenden Beispiele sind simtlich entnommen dem Werk: «Sie
hotten seine Stimme. Zeugnisse von Gottsuchern unserer Zeit. Gesammelt
und mit einem Schlusswort herausgegeben von Bruno Schafer.» 2 Bde,,
Vetlag Riber, Luzein, 1949 u. 1950.

2) Vergéttlichte Menschen.



Endgiiltige Antwort gibt ihm die katholische Kirche: «Immer,
wenn ich jetzt als Katholik von der Kommunionbank zuriick-
kehre, wende ich die Worte meines Vaters an: ,Welch eine
Herablassung! Wie bin ich ihrer so unwiirdig!® So ist der Hert
der Heerscharen, der Konig der Konige selbst gekommen,
um sich mit seinem armseligen Geschopf aufs innigste zu
vereinigen.» :

Auch Paul Kwang-tsien Sih ist Konfuzianer. Sein Weg
zur katholischen Kirche fiihrt ihn tber die Oxfordbewegung,
deren moralische Forderungen, so scheint es ihm, genau denen
der Kirche entsprechen. Des zum Beweis wird eine Stelle aus
«Ta Hsiieh» angefiihrt: «Unsere Altvordern haben aus dem
Wunsche heraus, mit ihren strahlenden Tugenden die Welt zu
erleachten, damit angefangen, zuerst ihr Land in Ordnung zu
bringen. Aus dem Bestreben heraus, ihre Familien zu ordnen,
begannen sie damit, an sich selbst zu arbeiten. Denn ist einmal
die Person vervcillkemmnet, wird auch die Familie harmonisch
gestaltet. Herrscht Harmonie im Familienleben, dann steht es
gut ums Vaterland. Und ist das Vaterland wohlgeordnet,
dann wird die ganze Welt ruhig und glicklich sein.» Spiter
wird die Frommigkeit des zum katholischen Christen Gewor-
denen noch immer die durch das angestammte konfuzianische
Leitbild der Familie geprigten Ziige aufweisen. Die Heilige,
die er am innigsten versteht und verehrt, ist Therese von
Lisieux, dies wohlbehiitete Kind frommer Eltern, das sich,
mit der ihm verliechenen religiosen Genialitit, aus der im
frithesten Lebensalter erfahrenen irdischen Kindschaft spiter-
hin emporleiten liess zu immer spiritualeren Erfahrungen
himmlischer Kindschaft.

Hoang Tschang-Fong meint, dass alle Chinesen, wel-
cher Religion sie auch angehéren mogen, iiber den Geist der
Familie und der Gesellschaft restlos tbereinstimmten: «Ein-
satzbereitschaft fiir die Heimat und ehsfiirchtige Elternliebe!
Konfuzius war der Auffassung, dass bei Erfullung dieser
beiden Pflichten die Spannungen unter den Menschen vermie-
den werden kénnten, und es wite dann der Menschenfamilie
vergonnt, in Eintracht und Frieden zu leben.» Vom so ver-
standenen Familienwesen her bestimmt sich denn auch bei ihm
die erste, ihn allgemach an die christliche Wahrheit heranlei-
tende Frage. Der Sechzehnjihrige nimlich liest in seinem
Geschichtsbuch von den ersten Missionaren, die nach China
gekommen, und vom heldenmiitigen Verhalten der Katho-
liken im Jahre 1900, wihrend den Boxeraufstinden. Er wird die
Frage nicht mehr los: «Wie konnten diese Katholiken ihre
Kirche verteidigen bis zur Preisgabe selbst ihrer Familien?»
und er gewahrt allmihlich, dass katholische Religion zutiefst
Liebe meint: die Verpflichtung, den Nichsten zu lieben wie
sich selbst, und dass es keine grdssere Liebe gibt, als sich fiir
denjenigen hinzuopfern, den man liebt. Aus det Liebe Gott-
vaters zur Menschheit wird diesem Konvertiten die Hingabe
Seines eingeborenen Sohnes licht, dessen blutiger Tod am
Kreuz, und schliesslich die unblutige Wiedervergegenwirti-
gung des Kreuzopfers Christi: die heilige Messe.

Frohbotschaft und kulturformende Krifte

Es ist kein Zufall, dass Papst Pius XI. in seinem
Rundschreiben «Quadragesimo anno» .auf jene nicht eigent-
lich naturrechtlich gebotenen, wohl aber naturgemissen und
daram hochst wiinschbaren Gemeinschaftsformen zu sprechen
kommt, die den weiten gesellschaftlichen Raum zwischen den
einzelnen Familien und dem Staat mindestens dann erfiillen,
wenn das Gesellschaftsganze gut in Form sein soll. Es ist auch
kein Zufall, dass gerade an dieser Stelle der Papst auf das einst
blithend und reichgegliedert in einer Fiille verschiedenartiger
Vergemeinschaftungen entfaltete Gesellschaftsleben des hohen
Mittelalters, also des zwolften und dreizehnten Jahrhunderts,
zu sprechen kommt. Nicht anders als dem Pa;]zst ergeht es
vielen unserer sozialen und politischen Neubekehrten, und
zwar sowohl im alten Europa wie in Amerika und Asien: Es ist
die Sozialstruktur des Hochmittelalters, welche die
- nach neuer Ordnung ausspihenden Blicke auf sich zieht.

John Lorne Campbell, Laird of Canna, aufgewachsen
in der schottischen Episkopalkirche, in anglikanischer, mit
calvinischeén Finfliissen stark durchsetzter Umwelt, gewinnt
wissetischaftliches und 4sthetisches Intetesse an der nationalen
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Kultur Schottlands; er studiert die jakobitische Vergangenheit
seiner Heimat; alte Briuche zeichnet er auf; aus mindlicher
wie schriftlicher Uberlieferung sammelt er schottische und gili-
sche Volkslieder. Aus solchen Bemihungen heraus nihrt sich
zunichst eine Art schongeistiger Zuneigung zum Katholizis-
mus — «fiir einen schottischen Nationalisten nichts Unge-
wohnliches». Im Laufe der Jahre erwichst grosserer Ernst,
tiefere Indignation: Vor den Aussagen ungedruckter Quellen,
deren unser Forscher habhaft wird, vermdgen die Liigen der
offiziellen Geschichtsbiicher nicht mehr zu bestehen. Es sind
indes zunichst nicht die Glaubenssitze katholischer Theologie,
die diesen Eirzliberalen — er glaubt an den unbegrenzten
natiirlichen Fortschritt und die natiitliche Perfektibilitit der
Menschheit — in ihren Bann ziehen, sondern die katholischen
Soziallehren, Seiner Landsleute volklich-staatliche Wohlfahrt
liegt ihm am Herzen: «populi consensio», mit den Worten
Augustins. Und da findet der Laird of Canna die ihm genii-
genden Antworten nirgendwo anders als in den neuesten
Lehrkundgebungen der katholischen Kirche, in den Enzykli-
ken «Rerum novarum» und «Quadragesimo anno», die ihm
von jenseits des Atlantik her die Genossenschaftsbewegung
Canadas vermittelt. Alsdann entfacht der zweite Weltkrieg
ein unabweisliches Verlangen nach einheitlicher, in sich ge-
schlossener religiéser und philosophischer Anschauung. Got-
tes Gnade bleibt nicht fern; endlich gewahrt der zur Konver-
sion Gereifte die Kirche Gottes nicht mehr nur «minima ex
parte»: Geist, Wahrheit, Leben werden ihm in Fille zuteil.

Neben den schottischen Laird of Canna diirfen wir einen
Japaner vornehmer Abkunft stellen, den Architekten Imai
Kenjy, den sein Weg vom Buddhismus tiber den Atheismus
zur katholischen Kirche fiihrt. Noch Student, liest er aus
Neugierde eine Lebensgeschichte der heiligen Klara von
Assisi. So wird er mit dem Poverello selber bekannt und auch
dessen Vaterstadt Assisi taucht auf, in weiter Ferne. Indes,
lange Jahte bevor er John Ruskins Schriften studieren
wird, und als Staats-Stipendiat auf einer Studienreise Europas
Sakralbauten, zumal die in Assisi, anschauend bewundern
wird; lange Jahre bevor er, noch Heide, eine katholische
Christin heiraten wird, versucht dieser Asiate einen Sozial-
gedanken des katholischen, europiischen Mittelalters in sei-
ner Heimat zu verwirklichen, den Gedanken der Bauhiitte:
«Ich fand auf dem Bauplatz eine Gemeinschaft zusammen-
gesetzt aus Zimmerleuten, Maurern, Metallarbeitern, Bau-
fihrern und Handlangern, junge und alte Leuté, Minner und
Frauen, und aller Denken und Trachten galt dem einen Ziel:
dem Bau. Auch ich war also einer unter.diesen Arbeitern.
Doch machten sich in dieser kleinen Gemeinschaft, wie in der
grossen Welt unserer Tage, Lieblosigkeiten und Hirten be-
merkbar. Oft und oft widerstand ich diesen Hirten, dieser
unsozialen Stimmung. Ich trug in mir die Uberzeugung, dass
meine besondere Aufgabe als Architekt in einem Zuriickgrei-
fen auf das Mittelalter bestehe, in welchem die alten Kirchen
und Kapellen entstanden, und dass ich meine Auffassungen
dem modernen Baubetrieb beibringen miisse.»

Wie man sieht durchdringen sich, wie im Fall des Laird of
Canna, auch hier wieder das Asthetische und das Sozialethische,
das Schone und das Gesellschaftlich-Sittlich-Gute in klarer
Harmonie. Hier aber finden wir beides noch aufs innigste
durchseelt von der Liebe einer frommen FEhefrau, einer
Verehrerin der Therese von Lisieux. «Meine Vorliebe zum
Studium mittelalterlicher Baukunst» — sagt uns der Neube-
kehrte — «liess mich eine Katholikin heiraten und brachte
mich mit vielen Katholiken und Priestern in Verbindung.
Im tiglichen Leben der Gattin erkannte ich den Wert der
Religion. Letzter Grund meiner Bekehrung war die Einsicht,
dass ithr Glaube im Leiden nur noch wuchs und dass ihre Liebe
und ihr Friede im tiglichen Leben nur Vorbereitung eines
ewigen Lebens nach dem Tode sein miissen. Es war mir, als
wire die Gattin durch die Gnade Gottes in die Fremde gekom-
men, zu mir und zum Sohne, um in der Erfiillung ihrer Pficht
uns Gott zuzufithren. Dann sei sie im Frieden wieder zu Gott
heimgegangen. » Diese Bekenntnisse weisen wiederum in eine
europiische und katholische Sphire, den mittelalterlichen Sa-
kralbauten nahe, nimlich in die dichterische Sphite der Donna
angelica, der Beatrice in Dantes Vita nuova.

Wesentlich gleiche Aspekte ergeben sich®aus den Lebens-
erzihlungen des Chinesen Francis Yeh und des Finnen Jarl



Gallén, eines Patrioten, Offiziers und Historikers, der das
Wirken der katholischen Kirche, vorab des Dominikaner-
ordens, im mittelalterlichen Nordeuropa erforscht. Die gesell-
schaftlichen Einrichtungen und Zustinde lingst abgelebter
Zeiten werden mit modernster Sozialproblematik geistvoll in
eins geschaut auch von'einem amerikanischen Konvertiten, dem
Historiker Henry S. Lucas. Auf vielfachen Wegen sieht
dieser Gelehrte die Kraft des katholischen Glaubens fruchtbar
geworden: Im Leben der Wiistenheiligen und der benedikti-
nischen Viter, im Franziskanertum, im Geiste detr Kartduser
und der Theatiner, in den Montes pietatis. Dem Modernismus
wird (mit Recht!) vorgeworfen, dass er, trotz selbstgefilliger
Betonung gerade des «sozialen Evangeliums», die wahren
Grundlagen kirchlichen Wirkens und die weiten Einzugsgebie-
te, auf die es sich-erstreckte, verkannt hat. In den grossartigen
Rundschreiben Leos XIII. erkennt Lucas eine Weiterfithrung
dieser Titigkeit der Kirche. Besonders «Rerum novarum»
und alsdann die Enzykliken «Quadragesimo anno» und
«Divini redemptoris» von Pius XI. verkinden die lebendigen
Prinzipien einer Soziallehre, die allein fihig ist, das geistige
Elend unserer Tage wirksam zu bekimpfen und den Menschen
auf eine Fbene emporzuheben, auf der er sich als menschliches
Wesen betitigen kann.

Als Acies -ordinata, als geordnete Schlachtreihe preist
unsere heilige Liturgie die Gottesmutter Maria, Mit Jesu
Mutter aber ist zugleich gemeint die Mutter der Gliubigen,
die Kirche. Acies ordinata! Ist es nicht, als kimpften in dieser
Schlachtreihe zu jeder Zeit alle Zeiten mit, selbst die fernsten?
Dem ist so. Der sozial-caritative Weltstadtapostel Carl Son-
nenschein hat es mit untriiglicher Sicherheit gewusst. Er
etkannte, dass es im modernen Berlin nicht einfachhin darum
ging, den katholischen Glauben zu lehren wie in irgendeinem
seit uralters heidnischen Missionssprengel, sondern ebendiesen
Glauben in seiner Qualitit als « Glauben der Vitet », der, nach
vier Jahrhunderten der Hiresie, wieder heimisch gemacht
werden muss. Eigens hierzu griindete Sonnenschein den
Mirkischen Geschichtsverein, dessen Aufgabe es war, Berlins
katholische Jahthunderte wiedererstehen zu lassen aus den
Urkunden der Archive; und eigens hierzu unternahm er mit
der Schar seiner Getreuen ungezihlte Sonntagsexkursionen
zur Besichtigung all det noch vorhandenen (und wiren’s
Ruinen!) katholischen Monumente, vorab zisterziensischenund
primonstratensischen Ursprungs. «Er, der besessen moderne
Mensch, wusste, dass von der Technik der Mensch nicht
leben kann, dass seine Seele verdorrt ohne Bodentiefe, dass
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der Betliner Katholizismus innerlich feste altkatholische Sub-

stanz haben miisse», bemerkt einer seiner Biographen.?)

Frabbotscbaft und sogialpolitisches Denken

Bedeutsame apologetische Wirkungen iibt die katholische
Soziallehre auch auf jene Naturen aus, deren Sinnen und
Trachten primir auf ein staatsdienstliches oder politisches Wit-
ken geht.

Ein wichtiger Reprisentant dieses Typus unter unseren
«sozialen» Konvertiten ist der Right Honour Sir Henry
Slesser, Privy Councillor, der nach jahrzehntelangem Ringen,
als fiinfundsechzigjihriger Mann, im Jahre 1948 zur Kirche
heimfand. Die Konversion dieses Inhabers hochster Amter
im Dienste des United Kingdom wie der Chutch of England
ist von ihrer natiirlichen Seite her zu etfassen aus drei Anliegen,
die dem «staatlichen» Menschen besondets dringlich sind:
dem Verlangen nach Autoritit, nach Gemeinschaft und nach
Verwirklichung.

Es ist lediglich natiirlich und daher mit Sicherheit zu et-
warten, dass der Diener des Staates dann, wenn Glaubens-
fragen fiir ihn dringlich werden, im Raum von Christentum
und Kirche ebendieselbe Frage stellt, ohne die et im Raum
seines Berufes, seines Amtes nicht einen Tag bestehen und
wirken kénnte: «Welche Autoritit hat die Dinge so geordnet ?»
Die Antwott, welche Slesser von seiner Religionsgemein-
schaft vernahm, war diese: «Die Church of England ist ein
Zweig der katholischen Kirche, ebenbirtig und gleichwertig
den Kirchen von Rom und Konstantinopel.» Gebet und
Studium, vorab geschichtliches und theologisches Studium,
fiihren den eindringlich Fragenden dazu, den anglikanischen

%) Thrasolt, Etnst: Dt. Catl Sonnenschein. Miinchen, 1930, p. 519..

Anspruch auf Katholizitit schliesslich abzuweisen und allein
den romisch-katholischen anzuerkennen: Primat und Unfehl-
barkeit des Apostolischen Stuhles. Darin aber, dass sich Slesser
— der ibrigens bescheiden bekennt, er trete lediglich in die
Fusstapfen von Newman, Manning, Knox, Chesterton — so.
sehr auf geschichtliche Studien beruft, mag man wiederum
einen spezifisch staatsminnischen (freilich auch national-eng-
lischen) Wesenszug erblicken: Herrschen kann einer nur dann,
wenn er das zu Beherrschende in seiner Gewordenheit ver-
standen hat. Soll aber der im Beteich des Staates zu herrschen
Gewohnte im Bereich der Kirche sich unterwerfen, dann wird
er, jeder gefiihligen Voreiligkeit abhold, nach der Geworden-
1heit auch dieser Kirche intensiv zu fragen keinesfalls unter-
assen.

Dem Verlangen nach Autoritit ist zugeordnet das nach
Gemeinschaft. Das Bonum commune, das Gemeinwohl zu
verwirklichen ist der Staatsdiener zuhochst verpflichtet; ihn
besorgt das harmonisch-erspriessliche Zusammenwirken simt-
licher Glieder des Sozialkdrpers; und es scheint, dass auch
dieses Anliegen eine bcsondIZre Disposition schafft zur An-
nahme gewisser dogmatischer Wahrheiten, wie der Communio
sanctorum. «Danebeny», bekennt Henry Slesser, «bleibt noch
ein anderer Punkt von grosset Tragweite, der oft iibersehen
wird. Die Kirche von England vermag das endgiiltige Ziel
des Menschen, der erldst wurde um zur seligen Gottesschau
zu gelangen, nicht geniigend zu wiirdigen. Sie sieht eine
Schwierigkeit in der Fiirbitte der Gottesmutter und der
Heiligen und weigert sich, fiir die Vetstorbenen zu beten.
Dadurch zieht sie in irriger Weise den Trennungsstrich
zwischen der streitenden Kirche auf Erden und der trium-
phierenden Kirche im Jenseits. Tatsichlich bleibt ihr Gebet
fir die Kirche absichtlich auf jene Kirche beschrinkt, die
«hier auf Erden» ist. Die anglikanische Kirche bleibt so,
wenn sie der materialistischen Welt entgegentritt, det Fiirbitte
und Hilfe der heiligen Jungfrau, der Heiligen und lieber
Verstorbener beraubt, die uns doch eine endgiiltige Zuversicht
verleihen konnen,»’

Zu den besonderen Wesensziigen des Staatsmannes gehort
endlich das, was das von Newman geliebte und hiufig vet-
wendete Wort «to realize» besagt: Verwirklichung. Was wire
ein Staat, der nur Staatstugend lehrte, jedoch zu handeln unter-
liesse? Was wire eine bBloss lehrende, nicht auch streitende
Kirche? Der Anspruch auf Katholizitit birgt in sich, so fot-
muliert Slesser, nicht allein lehrmissige Gewissheit, sondern
auch eine spezifische Haltung gegeniiber den aktuellen Fragen
internationaler, wirtschaftlicher und politischer Natur, Wegen
ihrer Zerrissenheit, die jedes zielstrebig einmiitige Vorgehen
unméglich mache, versage die Church of England auch hier,
wihrend die katholische Soziallehre, geistesmichtig grund-
gelegtdurch Thomas von Aquin, die Wege zu weisen verméchte.

Den Typus des «staatlichen» Menschen nicht in seiner
beamtlichen Form, nicht als Diener des Staates, wie Slesser,
sondern in seiner unbeamtet politischen Form, verkdrpert ein
ehemaliger Untertan des Britischen Weltreiches, der indische

- Nationalist B. S. Gilani, heute Sekretir des Verteidigungs-

ministers Sardar Baldev Singh. . :

Von beteits christlichen Eltern protestantisch erzogen, et-
glitht der Student fiir die Eigenstaatlichkeit seines Vaterlandes
und da kommen ihm, wie er fiir einen fernen, unbekannten
Konig beten soll, fiir einen Koénig «der, soweit wit wussten,
fiir unsere politische Sklaverei eintrat» — die ersten Zweifel
am Wahrheitsanspruch des Protestantismus. Er studiert die
Geschichte der christlichen Vélker des Abendlandes, die Auf-
lehnung Luthers und die Heinrichs VIIIL., die konfessionelle
Aufspaltung Buropas. «Ich forschte nach dem Grund des
beharrlichen Schweiﬁens unserer Lehrbiicher, wenn es galt,
irgendetwas in der katholischen Kirche anzuerkennen, nach
dem Grund des Schweigens iiber deren Heilige, tiber deren
vielgestaltige Geschichte. Auch fragte ich mich, wieso die
katholische Kirche gegen jeglichen Kompromiss mit dem
Protestantismus war, trotz aller Macht, trotz des Ansehens
und des Glanzes protestantischer Nationen.» Durch Zufall
gerit Gilani in den Besitz der pipstlichen Sozialrundschreiben;

. jene Zweifel verschirfen sich; ecindringliches Studium des

katholischen”Glaubens erscheint geboten. Gleichzeitig geht -



der politische Kampf weiter; 1925 beginat ein Prozess mit
den britischen Behorden, Gilani verliert ihn und wird 1929
«wie ein gemeiner Verbrecher» eingekerkert. Im Kerker emp-
fingt er die Taufe durch einen belgischen Kapuziner.

1934 entlassen, griindet Gilani in Allahabad die Wochen-
zeitung «The Sccial Order», ein die katholischen Gesell-
schaftslehren verbreitendes Blatt, das grosses Interesse findet,
jedoch im zweiten Weltkrieg — 1942 — mit den biitischen
Behorden in Konflikt gerit, vorab wegen seiner antibolsche-
wistischen Haltung. Als Ergebnis seines Wirkens bucht
Gilani: «Meine indischen Landsleute wussten jetzt, dass die
katholische Kirche nicht so ist, wie sie in den britischen Lehr-
biichern dargestellt wird; dass ihre Lehren den Idealen sehr
dhnlich sind, die unser hetvorragender Fiithrer Mahatma Gan-
dhi empfiehlt; dass die Pipste die Freunde der niedergetretenen
und leidenden Klassen sind, und dass wir in den sozialen Leh-
ren der katholischen Kirche ein Mittel haben, um in Indien
dem Kommunismus mit Erfolg Einhalt zu gebieten.»

Die hier vorgefithrte Reitie von «sozialen» Konvertiten
ergibt ein trostliches Bild; zumal dann, wenn man bedenkt,
dass hinter jedem, der seine Stimme erhebt, noch viele stehen,
die schweigen.

Es diirfte deutlich geworden sein, dass tberall, sowohl in
unserer europiisch-amerikanischen Welt, wie in den uns
jetzt so nahe geriickten, uralten Kulturwelten des Fernen
Ostens typische geistseelische «Ansprechbarkeiten» beste-
hen, fragend ausschauende Geisteshaltungen, denen die katho-
lischen %oziallchren ihrerseits «entsprechen», d. h. entgegen-
kommen mit Antworten, die, als wahr befunden, den Fragen-
den alsdann weiterzuleiten vermogen zur gliubigen Annahme
der vollen katholischen Wahrheit, der Frohbotschaft; — oder,
um nochmals die Worte Sankt Augustins zu gebrauchen: Das
Argument von det «durch die Kirche Christi verbiirgten har-
monischen Einmiitigkeit der Staaten und Vélker» bat an
Dutrchschlagskraft nichts eingebiisst. Auf dem ganzen Erden-
rund iibt es heute seine Wirkung aus.

' Dr. Willi Stadler, Kiisnacht

sCxtra €cclesiam nulla salus*”

(Zur «Frage Simone Weil» in Frankreich)

Vorbemerking der Redaktion: Der folgende Aufsatz ist nicht «Orien-
tierung », wie wir diese hier sonst verstehen. Er bietet weder geniigende
Klirung noch Losung der aufgeworfenen Probleme. Wenn wir ihn trotz-
dem verdffentlichen, dann deshalb, weil er die Situation gewisser Kreise
in Frankreich scharf beleuchtet, Er zeigt die ganze Unruhe, die bald in
einer Uberbetonung des Sozialen, bald in einer vélligen Abkehr davon
sich kundgibt, eine Unruhe, die auch vor der Frage der Kirche nicht
Halt macht. Dass alle Fragen noch ineinanderspielen, erhdht die Proble-
matik, deren Echtheit bei manchen wir nicht in Zweifel ziehen méchten,
wenn sie auch fiir andere mehr den Reiz und den Trost des Pikanten hat.

Der Name Simpne Weil ist in den letzten anderthalb Jahren
in allen religids bewegten Kreisen Frankreichs oft zitiert
worden; seine Trigerin gehért heute vielleicht zu_den am
meisten umstrittenen Persénlichkeiten der letzten Generation.
Selbst unter den Katholiken erscheinen die Meinungen tber
die Person und die Bedeutung Simone Weils, deten Leten
die schmale Zeitspanne zwischen 1909 und 1943 umschliesst,
ausserordentlich geteilt. Einem Gustave Thibon und einem
Pere Perrin, die sich eben in den letzten Jahren um die post-
hume Herausgabe ihrer Aufzeichnungen verdient machten,
stellt die Autorin eine Art neuen Typ moderner Gottsuche,
wenn nicht geradezu moderner Heiligkeit dar; anderen wieder,
so etwa ihrem ehemaligen Mitarbeiter Marcel Moré, erscheint
die junge, jiidischer Familie entstammende Intellektuelle, die
trotz ihrer tiefgehenden Christusgliubigkeit bis zu ihrem Tode
die Taufe und damit die dussere Aufnahme in die kirchliche
Gemeinschaft zutiickwies, als Verwirrte und aus Hochmut
Irtende, fiir die Mozé in einer griindlichen Studie, die kiirzlich
in der Zeitschrift Gabriel Marcels «Dieu vivant» verdffentlicht
wutde, ausserordentlich harte Worte findet. Zu erweisen, auf
welcher Seite das Mehrgewicht an Wahrheit liegt, iiberstiege
weit den Rahmen ciner Artikelstudie. Hier soll einzig versucht
werden, das «Problem Simone Weil» und dessen weitgehende
Verzweigungen in Kiirze aufzuzeigen.

In diesem Zusammenhang ldsst sich sagen, dass die Inter-
essenahme an Simone Weil zunichst ein Zeichen fiir die Krise
des Katholizismus im heutigen Frankreich darstellt. Krise soll
hier nicht mit Krankheit verwechselt werden. Wir wollen viel-
mehr der Meinung Ausdruck geben, dass der franzdsische
Katholik, vielleicht frither als seine Glaubensgenossen anderer
Linder, an einem Wendepunkt der Selbstbesinnung angelangt
ist, der ihn tiglich und stindlich vor neue Realititen des
Gewissens stellt. Die Krise, auf einfachste Formeln gebracht,
rotiert um die Fragen: Anpassung der Kirche? oder: Anpas-
sung an die Kirche?, um schliesslich in der Sgitzenfrage zu
miinden: «Gestaltung einer neuen Gliubigkeit, eines neuen
Kirchentums ?» :

Hiebei ist es symptomatisch fiir Frankreich, dass nicht etwa’
versucht wird, neue Sekten oder ausserkirchliche Gemein-
schaften zu griinden, sondern dass von fast allen religios be-
wegten Kreisen getrachtet wird, die Bindung mit der Kirche
nicht zu zerreissen, sondern sie womdglich noch zu ver-
stirken.

Hier einige Beispiele zur Erliuterung der Spannungen im

_Rahm‘cn des katholischen Lebens Frankreichs:

Die «offiziellen » Katholiken der letzten Generation sinken
im Kuts, wenn man so sagen kann. So ist, wie jedermann
weiss, Paul Claudel seit einiger Zeit stindigen Angtiffen von
katholischer Seite ausgesetzt, die nicht so sehr seinen dichte-
rischen Wert als vielmehr seine Rechtglaubigkeit in Zweifel
stellen. Erschien doch vor kurzem eine Broschiire mit dem
bezeichnenden Titel: «Ist Paul Claudel ein katholischer
Schriftsteller?» — Die grosse Hoflnung vieler Katholiken,
die sich um das Werk von Abbé Godin, die «Mission de Parisy,
mit anderen Worten um die Schaffung eines neuen Seelsorger-
typs, des «Arbeiterpriesters» in Wetkstatt und Fabrik, grup-
pierten, ist in der letzten Zeit, wenn nicht untergegangen, so

‘doch vérdistert worden; praktisch ist es so, dass zwar die

«Mission de Paris» weiterbesteht, jedoch, wie es heisst aus
Griinden der Klugheit, in ihrem Nachwuchs nicht geférdert
wird, was von vielen Katholiken, namentlich vom Kreise
«Esprit» des verewigten Emmanuel Mounier, schmerzlich
empfunden wird.

Ein Beispiel des «Aus-der-Reihe-Tretens», vielleicht das
einzige dieser Art, stellt der tragische Gewissensfall des Abbé
Boulier dar, der, nach Meinung seiner kirchlichen Oberen
allzu stark in der kommunistischen Parteipropaganda fiir den
Appell von Stockholm engagiert, auf die Interdiktion mit einem
lutherischen «Hier stehe ich, ich kann nicht anders» reagierte
und bis heute auf seinem Standpunkt verharrte.

Umgekehrt sehen wir mit Erstaunen den seinerzeit stark
links engagierten «existentialistischen» Pater Bruckberger
seine Position wechseln und, nicht chne gewisse Rigiditit,
sich als Apologisten des «Syllabus» bekenhen. Desgleichen
haben die Fastenpredigten von Notre-Dame de Paris des
Jesuitenpaters Riquet ihr politisch-soziales Profil der letzten
Jahre vollig aufgegeben, um sich auf die rein biblische und
dogmatische Sphire zuriickzuziehen. Demgegeniiber steht
wiederum eine Reihe von Versuchen und Manifestationen,
die bezeichnend fiir die «Unruhe des Herzens» des katholischen
Frankreichs sind, das sich im gegenwirtigen Augenblick nicht
mit blosser Anpassung .an die iiberkommenen Formen und
Formeln zufrieden geben kann.



Es fillt uns auf, dass selbst das breite, sogar das «nicht
praktizierende» katholische Publikum mit leidenschaftlichem
Interesse Biihnen- und Filmwerke verfolgt, die Beziehung zu
Gewissens- und Glaubensfragen haben. So hilt bereits seit
tiber zwei Jahren Gabriel Marcels «Ein Mann Gottes» (Ge-
wissenskonflikt und Gottsuche eines Pastors) die Zuschauer
eines Pariser Theaters in Atem; Filme wie «Dieu a bescin des
hommes », oder das verfilmte «Tagebuch eines Landpfarrers »
von Georges Bernanos gaben Gelegenheit zu leidenschaftlichen
Debatten in Versammlungen, Filmklubs und in der Presse.
Hier noch ein personliches, in seiner Art jedoch bezeichnendes
Beispiel fiir die Bereitschaft und Unruhe des Herzens; die wir
heute in Frankreich antreffen: Als der Verfasser dieses Aufsatzes
vor kurzem in einer rein literarischen Pariser Zeitschrift einen
Aufsatz iiber Werk und Gedankenwelt des genannten Pére
Teilhard de Chardin verdffentlichte, erhielt er eine wahre Flut
von Briefen aus Leserkreisen, die Zustimmung, Unrube und
seelischen Wissensdurst verrieten. Die von uns seinerzeit an
dieser Stelle betonte starke Anteilnahme Frankreichs am Werke
Graham Greenes gehort auf dieselbe Linie. Beispiele dieser
Art liessen sich miihelos den bereits genannten anfiigen. Da-
mit gelangen wir zu dem hier in Frage stehenden, das heisst
zur Bedeutung Simone Weils im Rahmen des franzdsischen
Katholizismus unserer Tage.

Nach dem Gesagten erklirt sich verhiltnismissig leicht,
weshalb die Gedankenwelt einer Nicht-Christin, die jedoch
anderseits stindig und unabldslich, wie ein Planet um die
Sonne, um die christliche Zentralsubstanz und namentlich um
den Kathohzlsmus kreist, Anreiz bildet und Anklang erhilt.
Gerade das Unprizise und Nicht-Gebundene bietet mehr
Chancen, von einem grosseren Kreise gehort zu werden, als
eine feste Formulierung, die als Ganzes angenommen ocet
abgelehnt werden miisste. Das goethe’sche Wort: «Wer vieles

bringt, wird jedem etwas bringen» lasst sich unserer Meinung

nach auf die Wirksamkeit Simone Weils anwenden. .

Jedermann, der irgendwie religits bewegt ist, kann- sich
hier ein Element aneignen, das ihm zusagt: sei es die all-
gemeine religiose Stimmung (die noch nicht Religion ist),
welche die Schriften Simone Weils ausatmen, sei es die ab-
griindige, geradezu existentialistisch zu nennende Trostlosig-
keit und Riicksichtslosigkeit, in welcher unsere Autorin das
Christentum erlebt; so glaubt sie nicht an ein persénliches
Fortleben nach dem Tode und misstraut den Erdendingen
bis an ihre Wurzel: der einzige Weg, aus der Erdenschwere
zur Gnade zu kommen sei, sich zu «ent-schaffen» (se
décréer), da die Schopfung durch ihre blosse Existenz bereits
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langte Simone Weil friihzeitig zum Abschluss ihrer Studien
und zum Mittelschullehrerberufe, den sie jedoch alsbald ver-
liess, um sich ganz in die soziale Realitit zu versenken. Von
schwacher Korperlichkeit, leistete sie harte Arbeit in der
Fabrik und spiterhin auf dem Lande. Durch die rassische
Vetfolgung in Mitleidenschaft gezogen, emigrierte sie mit
ihrer Familie, um schliesslich in England zu landen, wo sie
selbst die ihr zustehenden Uter-Rationen an Nahtung zu-
rliickwies, um wenigstens auf diese Weise an den Leiden des
besetzten Frankreich teilzunehmen; ihr physisches Erléschen
im Sanatorium von Ashford am 24. August 1943 ist auf all-
gemeine Krifteerschopfung zurlickzufiihren.

Diese Art freiwilliger Selbstaufgabe erinnert uns einiger-
massen an die soziale Deutung, die J.-P. Sartre (in freilich
einseitiger Weise) dem Typus des Heiligen gibt, der es vor-
ziehe, im Schatten reicher Gelage zu verhungern und durch
langsame Selbstzerstétung in den virtuellen Besitz jener
Giiter zu gelangen, auf die er verzichtet. Damit wollen wir
ausdriicken, dass unserer Meinung nach Simone Weil trotz
ihres restlosen Aufgehens im Sozialen an der Seite der Be-
driickten und Bedringten keineswegs als eine Persdnlichkeit
im Sinne sozialen Schopfertums anzusprechen ist, wie etwa
Vinzenz von Paul oder Louise de Marillac. Selbst das soziale
Erlebnis, zu welchem sie durch eine Art « Bekehrungsepisode »
gelangt, hervorgerufen-durch die Begegnung mit Arbeitslosen,
die zur Erhaltung ihrer staatlichen Unterstiitzung Steine klop-
fen miissen, dient ibr gewissermassen nur als Vehikel ihrer
eigenen «Entschaffing», d.h. der Vernichtung ihres «Ich».
Es scheint uns, als hitten die Bewunderer Simone Weils, die
in ihr eine Art soziale Heiligengestalt unserer Tage sehen,
nicht geniigend auf diesen Aspekt ihres Seelenlebens geachtet,
der notwendigerweise die Deutung ihres Denkens und Lebens
verschieben muss. Nicht, als ob dadurch die innere Anteil-
nahme an der menschlichen Not cntwc:fet_ wiirde; sie wird
jedoch von der- spontanen Hingabe als Selbstzweck zu
cinem Mittel umgebogen; Beweis dafiir ist ihre an sich
zwecklose Selbstaufopferung, die das Mit-Leiden akzeptiert,

. jedoch nicht eigentlich daran denkt, an der Verminderung und,

sich von Gott 16se und damit in die Siinde falle. Es ist kein .

Zufall, dass Simone Weil in ihren historischen Studien stark
beeindruckt war von der Doktrin der Katharerund Albigenser,
die (gleich den Manichiern oder Kierkegaard und den Jan-
semsten) die «Welt» als vom Bésen kommend betrachten und
in einem schmerzlichen, schroffen Dualismus verhaftet bleiben.

Hiebei ist die Frage nicht von der Hand zu weisen, ob
nicht etwa die weltabgewandte Haltung Simone Weils («Un-
sere Existenz ist nur aus der Erwartung Gottes und aus unseret
Zustimmung gemacht, nicht zu existieren»).damit zu-
sammenhingt, dass unsere Autorin, wie es bezeugt wird, vollig
physischen Reizes ermangelte und damit zu einem Verzicht
von vornherein gedringt wurde, der immer mehr in ihre Natur
hineinwuchs. Im iibrigen unterstrich sie noch dazu durch ihre
Kleidung und Gebarung das Unfrauliche an sich: sie trug gerne
Minnerkleidung und liebte es, wihrend ihrer freiwilligen
Arbeitspeticden in der Fabrik oder auf dem Lande, die burschi-
kosen Manieren ihrer Arbeitskollepen anzunehmen. Damit
gelangen wir zu ‘einem weiteten Zug jener eigenartigen Per-
sénlichkeit, der einen guten Teil ihrer Aureole ausmacht: wir
meinen die eigenwillige und selbstlose Lebensfithrung Simone
Weils, die' nicht ohne Verantwortung an ihrem vorzeitigen
Tode ist. Einer franzésischen Arztfamilic entstammend, ge-

soweit es menschlich moglich ist, an der Abschaffung des
Leidens aller zu atbeiten. Das Leiden ist, so gesehen, als eine
statische, invariable Grdsse angesehen, die vom ersten
Augenblick der Schopfung an gegeben ist und aus der es nur
einen Ausweg: den «Tod des Ich» gibt. Damit schliesst sich

-der Gedankenkzeis, von dem wir ausgegangen sind: der dii-

stere seelische Hintergrund der religiésen Welt Simone Weils
ist, so hart dies auch manchen klingen mag, die manichiische
Verneinung der Erlésung im Rahmen der Welt;
Erdenschwere und Gnade sind nicht aufeinander in dém Sinne
aufgebaut, dass letztere die erstere durchleuchtet, ohne sie
zu vernichten, sondern beide bleiben ewig -uniiberbriickbare
Gegensitze: Wit glauben nicht, dass Simone Weil in der gan-
zen Tragweite den Satz des hcxhgen Augustmus annimmt,
mit welchem dieser die Uberwindung seines urspriinglichen
manichiischen und damit welt-feindlichen Gedankenerbes
fixiert: «Gott ist Mensch geworden, damit der Mensch
Gott werde».

Auf alle Fille erscheint uns wichtig, bei der Autorin der
«La Pesanteur et la grice» zwei Dinge auseinanderzuhalten:
Einerseits ihre soziale Haltung und anderseits die gedankliche
und seelische Grundlage, aus welcher diese Haltung er-
wichst.

Aus den nachgelassenen Schriften Simone Weils sind uns
bisher vier Biicher bekannt geworden: La pesanteur et la
grice (Erdenschwere und Gnade), L’enracinement (Verwur-
zelung), Attente de Dieu (Erwartung Gottes) und La con-
naissance surnaturelle (Die Ubernatiirliche Erkenntnis). Im
bisherigen Verlaufe unseres Artikels haben wir versucht, unsere
Autorin riumlich und menschlich durch Hinweise auf einzelne
ihrer Ziige zu situieren. Im weiteren obliegt es uns, zum min-



desten im grossen, ihre religiose Situation soweit zu umreissen,
als dies zur Erklirung ihrer Wirkung bis weit in katholische
Kreise Frankreichs notig erscheint. Bei einer derartigen Be-
trachtung darf nicht vergessen werden, dass es sich nicht um
eine Katholikin, sondern um eine Nicht-Chtistin handelt, der
gegeniiber der «Vorwurf» falscher Interpretation des Chri-
stentums nur bedingt anwendbar ist. Thr Biograph und’ Het-
ausgeber Pére Perrin schrieb zutreffend: «Man verlangt vom
Bergfiihrer, in der guten Richtung zu marschieren, nicht abet
angekommen zu sein.» Es liesse sich dabei schwer leugnen,
dass, wie oben gesagt, einer der Hauptanziehungspunkte
Simone Weils gerade fiir viele Katholiken auf jhrer unge-
nauven Stellungnahme und unprizisen Ausdrucksweise be-
ruht, die ein Ventil fiir vielerlei Unbefriedigtheit und Un-
ruhe Offnen. Wir glauben jedoch nicht, dass es sich dabei
nur um oberflichliche Sensationen handelt, sondern vielmehr
um die Grundfrage des seelischen Heiles, die heute die Men-
schen zutiefst bewegt.

Im Falle Simone Weils spitzt sich letzten Endes das Problem
zur brennenden Frage zu, ob und wieweit die Gnade ausser-
halb der Kirche mdglich ist.

* Zunichst eine Vorerklirung: Es handelt sich natiirlich
keineswegs darum, zu wissen, ob und wieweit in der Seele
unserer Autorin die Gnade (im kirchlichen Sinne) wirksam
geworden ist. Nach der Lehre der Kifche darf kein Mensch
ohne weiteres von sich behaupten, im Stande der Gnade zu
sein, Um wieviel weniger — so diitfen wir schliessen — sind
wir also berechtigt, von einem Mitmenschen auszusagen, er
befinde sich im Gnadenstande oder nicht. Worum es uns also
im Falle Simone Weil geht ist, zu ergriinden, ob der von ihr
begangene Weg zu Gott allgemeine Giiltigkeit haben kann
oder nicht.

Das religigse Erlebnis Simone Weils baut sich vor allem auf
individueller Grundlage auf. Thr Weg zu Gott umgeht ge-
flissentlich jede gemeinschaftliche Bindung einer Kirche. So
sehr unsere Autorin innerliche Distanz gegeniiber dem Juden-
tum hielt, aus dem sie zwar stammte, das sie jedoch in kate-
gotischer Weise verleugnete, so sehr vermeidet sie anderseits,
sich durch Annahme der Taufe an eine sichtbare «Ecclesia»
zu binden. Uber diese Weigerung darf man sich keinen from-
men- Ilusionen hingeben. In ihren Briefen an Pére Perrin
erklirt Simone Weil ausdriicklich, sie habe von Gott keinen
Befehl erhalten, in die Kirche einzutreten, sein Wille sei es,
sic an ihrem gegenwirtigen Platze zu wissen. «Soweit die
Kirche eine soziale Angelegenheit ist, gehort sie dem Fiirsten
dieser Welt an», heisst es an einer Stelle.

Anderseits jedoch treffen wir auf Ausdriicke und Worte,
die nur durch ein inniges Gott-Erleben erklirbar sind. So etwa,
wenn es in der «Attente de Dieu» (Seite 49) heisst:

«Man muss die Wirklichkeit und die Gegeawart Gottes
durch alle dusseren Dinge ohne Ausnahme hindurchfiihlen,
ebenso klar wie die Hand die Festigkeit des Papiers durch
den Federhalter und die Feder hindurch fiihlt. . . Gott belohnt
die Seele, die an ihn mit Aufmerksamkeit und Liebe denkt,
er belohnt sie, indem er auf sie einen strengen Zwang ausiibt,
der mathematisch proportional dieser Aufmerksamkeit und
Liebe entspricht. .

Das eben gcnannte Zitat, eines unter vielen, die anzufuhrcn
wiren, leuchtet den Weg Simone Weils ab. Wir denken dabei
an den gewichtigen Ausspruch, der letztes Jahr einem Biihnen-
stiick des Vieux Colombier Theaters seinen Titel gab, nimlich,
dass sich Gott «jedem gemiss seinem Hunger» gibt und sich
dem Menschen nachdem Mass seiner inneren Aufgeschlossenheit
eréffinet. Damit gelangen wir zum grossen Thema der Mit-
arbeit des Menschen an det Inkarnation Gottes und -am
«heimlichen Wirken » Gottes in den Seelen, das oft nicht kon-
form mit dusseren Gebirden und religiésen Ubungen geht. In
der Literatur unserer Generation wird dieses Thema nament-
lich in- den Romanen seelischer Tiefenforschung immer wie-

~ der angeschlagen. Denken wir an die «Schliissel zum Konig-

reich» von Cronin, an die «Kraft und Herrlichkeit» sowie an
den «Grund des Problems» von Graham Gtreene, denken wir
(bei aller Reserve) an Paul Claudel... «Selbst die Siinde ist
niitzlich», heisst es im «Seidenen Schuh», Uberall finden wir,
dass das Leben weitergeht und dass sich alles so abspielt, als

‘gibe es keinen absoluten, gemeinsamen Nenner in der sicht-

baren Welt. « Gute Werke» und «bése Werke» im traditio-

" nellen Sinne werden durchleuchtet und als #usserst fraglich

hingestellt. Der atheistische Doktor im «Keys of the King-
domp» ist in Wirklichkeit dem Himmelreich niher als eine
ganze Sippe guter Durchschnittschristen. Im «Heart of the
Matter» Graham Greenes haben wir den Eindruck eines
Autors, der von seinem eigenen Problem iiberrannt ist. Seine
Sympathie gehort dem (krass ausgedriickt) ehebrecherischen,
sakrilegischen Selbstmorder Scobie, der bis zum letzten Augen-
blick keine Zeit und Moglichkeit findet, zu bereuen und der
dennoch — dies ist anzunehmen — gerettet wird, da der
Eindruck besteht: «Der licbe Gott wird es schon machen».

Mit den genannten Beispielen geht jene Tendenz konform,
die wir so stark bei Simone Weil empfinden und deren bester
Ausdruck vielleicht mit den Worten: «Attente de Dieu»
gegeben ist. Ausrichtung des seelischen Apparates zur «Er-
wartung» Gottes, keine Werkhcmgkelt als «letztes Mittel»
zur Erreichung des Heiles, sondern, wie es Meister Eckhart
ausdriickte: «Der Mensch soll nicht auf sein Werk schauen,
sondern auf sein Sein; denn wenn sein Sein gut ist, wird
auch sein Werk gut sein». Bei solchen Erwigungen miissen
wir uns allerdings bewusst bleiben, dass wir auf #dusserst
heiklem Terrain schreiten, in welchem jedes Wort vieldeutig
sein kann und zu ungeahnten Folgerungen verleiten kénnte.
Wir bewegen uns an der Grenze des «libre arbitre», d. h.
einerseits der hochsten Selbstverantwortlichkeit des Menschen,
anderseits einer frei steigenden Religiositit, die unter Umstén-

-den zur Ablehnung allen Mittlertums und darmt auch aller

Kirchlichkeit fithren kann.

Man mag uns entgegenhalten, viele der christlichen My-
stiker seien diesen Weg gegangen; der direkte Aufstieg zum
Gottlichen setze nicht notwendig eine konformistische Bin-
dung voraus, die von den Sakramenten bis zum Besprengen
mit Weihwasser gehe: die Etremiten der Wiste und andere
hitten viele Jahte lang ohne Kirchenbesuch und Sakraments-
empfang gelebt und hiitten deanoch in sich die «Unio mystica»
verwirklicht. Wenn also Simone Weil die dussere Kirche ab-
lehnt, weil sie es «als eine Pflicht», wie sie sagt, empfindet,
ausserhalb dieser zu bleiben, obwohl sie an Christus glaubt
und tiefbewegte Worte fiir die Eucharistie findet, so bedeute
dies (wenigstens nach Ansicht mancher Katholiken) kein
Ausschluss aus der grossen Gemeinschaft des Corpus mysticum.

So gesehen, verwischen sich leicht alle Konturen und ein
Wortt letzter Weltskepsis des Neuen Testamentes taucht vor
uns auf: «Was ist Wahrheit?» fragte Pontius Pilatus. ..

Es scheint uns notwendig, aus dem Kreuzfeuer der hier
kurz skizzierten Gedankenginge, die fiir das heutige Denken
Frankreichs bezeichnend sind und die auch die derzeitige
«Simone-Weil-Konjunktur» erkliren, einige Folgerungen zu
ziehen, die moglicherweise einen Weg in die Zukunft weisen
konnen.,

Zunichst steht es ausser Zweifel, dass die gegenwirtige
Gewissenskrise, die nicht das eine oder andere Dogma, sondern
die Frage der Kirche als solche in die Waagschale witft,
in ihrer ganzen Tiefe besteht und nicht abzuleugnen ist.

Weiterhin scheint uns, als seien ihre Ursachen aufs innigste
mit den sozialen Umformungen und mit den neuen Gegeben-
heiten verbunden. Ein Teil der Katholiken fiihlt sich heute
in einer Art « Niemandsland » einer Welt gegeniiber, auf welche
die iberkommenen Formeln und Institutionen immer wenjgcr
‘Wirkung haben. Aus dieser Einsicht ergeben sich zwei Ein-
stellungen: entweder der Versuch, mit allen Mitteln der «Tech-



nik » im weitesten Sinne des Wortes das schwankende Gebaude
zu stiitzen oder aber, «den Tempel verfallen zu lassen» und
einen neuen Weg zur Erreichung des Géttlichen zu suchen:
dieser Weg fiithrte im Falle Simone Weil zu einer «Verwendung»
christlicher Baumaterialien, die jedoch, aus der Nihe gesehen,
cher Paraphrasen zum christlichen Thema gleichen als einer
kontinuierlichen Konstruktion. Dies schliesst jedoch nicht,
wie wir nochmals betonen miissen, die abgriindige Tiefe der
Gottessehnsucht unserer Autorin aus, die zu leidgeborenen
Formulierungen filihrt, deren Wahrhaftigkeit und Groésse uns
als endgiiltig erscheint.

Moghcherwelse schliesst der Weg Simone Weils eine Aus--
richtung in die Zukunft in ‘sich; vielleicht ist es mdoglich,
zwischen den beiden Pfeilern: Aufgehen im Sozialen und
Selbstvernichtung in Gott ein feues seelisches Gébiude auf-

* zutichten, in welchem das Wort «Kirche» seinen vorziiglichen

Platz einnehmen konnte. Alles Tasten und Ringen, vondem wir
sprachen, beweist uns nimlich eines: jenes erstaunliche
«Nicht-loskommen-Kénnen» von Gott und von der Kirche,

2u einem Roman

Es wird immer wieder spiirbar, dass Stefan Andres von det
katholischen Literaturkritik nur mit Vorsicht angefasst wird.
Offenbar weiss man noch immer nicht, wen man eigentlich
vor sich hat und vethilt sich dilatorisch. Man nimmt ihn zwar
ernst, denn er ist zweifellos eine literariscke Begabung (auch
wenn er hin und wieder iiberschitzt zu wercen scheint, denn
es fehlt ihm eine gewisse Okonomie der #sthetischen Mittel),
aber man traut ihm nicht ganz iker den Weg und hat mitunter
den nicht angenehmen Verdacht, von seiner Sanrc und Ironie,
ein wenig duplert zu werden.. L

Zum Belspml Es ist nicht ohne weiteres einzu sel“en, watum

cer «Hitler» seines neuven Remansl) ein Professor der katho-

>

lischen Dogmatik sein muss, ein Whisky-Saufer und Knaken-
liebhaber mit broselndem Bass und salbadernden Spriichen,
ein seelisch ziemlich verkommenes Individuum, das aker
immerhin fiir gut genug befunden wurde, noch ein wenig
Pastoraltheologie zu dozieren und Sgiritual an einem Knaken-
konvikt zu werden, obwoh! der ganze Mensch vom Scheitel
bis zur Zehe vollig profan ist und zu jenen widerlichen Figuren
gehort, die nicht angenehmer werden, wenn sie in einer Sou-
tane daherkommen. Andres versichert uns zwar, unbeeinflusst
von dem historischen ‘Geschehen seine Personen gewihlt zu
haben; sein -Professor Dr. Alois Moosthaler sei mehr als
eine blosse Analogie zu einem bestimmten deutschen oder aus-
lindischen Diktator und mit ihm sei der Versuch gemacht,
iber eine bestimmte- historische und vom flackernden Licht
der Meinungen umwaberte Gestalt hinauszugelangen in jenen
Raum, wo ausschliesslich durch die Mitte] der Asthetik eine
Gestalt geschaffen- wurde. Ater das wurde dann doch nicht
erreicht, denn Moosthaler gleitet sehr rasch, nach einigen eige-
nen Anfingen, in die Hitlersche Schablone zuriick und nimmt
die Alliiren des pathologischen Braunauers an, ja streckenweise,
gegen den Schluss hin, nihert sich die Analogie sogar bedenk-
lich der Identifikaticn: Andres gewdhnt seinem Whisky-Siufer
nicht nur den Alkohol ab, er lisst ihm auch die betliihmte
Strihne wachsen und dndert seinen Namen in Jorg Retter;
dann fingt dieser Moosthaler an Uniformen, Embleme und
den parteiapprobierten Schnickschnack zu erfinden und briillt
im Diskant zwischen halluzinatorischen Erregungszustinden
und zynisch kalter Grausamkeit. Schliesslich passiert nur noch
das, was zur jiingsten historischen Vergangenheit gehort und
von einer frei erfundenen Figur kann keine Rede mehr sein.

1) Stefan Andres: «Die Sintflut —
Tiefe» (Piper, Miinchen, 1949).

.

Det etste Roman: Das Tier aus der
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das wir bis zu den Grenzen des dussersten Materialismus immer
wieder feststellen miissen. Dies soll nicht heissen, dass die
leidende Kirche von heute morgen eine Ecclesia triumphans
sein wird.

Worauf wit jedoch hoffen diitfen, ist dies: Dass jenes selbst
in den dustersten Perioden der Kirche immer noch lebendige
«Phylum» (wie es Teilhatd de Chardin nennt), kirchlich aus-
gedriickt: die Leitung durch den Heiligen Geist gerade aus
den Spannungen und unertriglich empfundenen Gegensitzen
unserer Zeit etwas Neues erwachsen lisst, in welchem das
innere ‘Leben, die gnadenhafte Fithrung des Menschen zu
Gott hin gewihrleistet wird, und dass damit der Name der
«una sancta catholica» wiederum von vitalem Inhalt beseeit
werde. .

Avuf diesem Wege steht der Name Simone Weil, nicht von
einem Heiligenschein umleuchtet, aber auch nicht wie der
Schatten einer «Ungliubigen», sondern als Zeuge fiir die
kompromisslose Hingabe auf der Suche nach Gott und nach
innerer Wahrhaftigkeit. Frangois-Albert Viallet, Paris

von Stefan Andres

Der Roman wird zur Zeitreportage. Wie gesagt, man sieht
nicht ein, warum dieser nur leicht chiffrierte Hitler ein Profes-
sor der katholischen Dogmatik sein muss, wenn es am Ende
doch nur auf den Schickelgruber hinauskommt und seine
Biographie exzerpiert wird.

Man erwigt darum die Méglichkeit, ob hier eine Bosheit
vorliegt, ein antiklerikaler Komplex oder etwas derglc1chen.
Denn man stellt schliesslich auch fest, dass die christlich ge-
meinten Gestalten des Romans fast ausnahmslos nur Aussen-
seiter sind, vom «heiligen Idioten» Don Evaristo iiber den

“Maler Natters bis zum «bafberinischen Faun: », dem noch seht

zwielichtipen Theologiestudenten Guttmann, wihrend die
kirchliche Hierarchie zweiten und dritten Grades, soweit sie
in Erscheinung tritt, aus Opportunisten, Karrieremachern, Be-
ziechungsmeiern und Nepoten besteht. Und schliesslich ‘fillt
noch ein Licht auf "Zeisig, das «bdse Kaninchen», den,
«Chef der Kartothek », der wie Moosthaler einem dick katho-
lischen Milien entstammt. Er «dichtet Polizei» und legt jene
geheimen Dossiers an, in denen jeder mégliche Freund oder
Feind der Partei seine Karte hat und seine Formel, zusammen-
gestellt aus Informationen iiber Bestechlichkeit, Vermdgens-
lage, dunkle Vergangenheit, Schweinerelen und Vorstrafen
und eben allem, was eines ‘Tagés niitzlich sein kann, um einen
Mann in die Zange zu nehmen und zu erpressen. Zeisig, dieser
Karteichef der Moosthalerschen Menschenbeherrschungs-
maschine entwickelt in einem Gesprich seine Idee vom
Werkzeugtyp. «Zwar soll jeder Genormte», meint er, «ein
Werkzeug in der Hand des Normers sein, aber es gibt auch das

-~ Werkzeug, mit dem man Werkzeuge herstellt. Das miissen

Menschen sein von héchster Prizision, Zuverlissigkeit, Unbe-
stechlichkeit, ja Unverfithrbarkeit. Un-Menschen méchte ich

. sagen, insofern als sie auf nichts mehr hereinfallen, was fiir den

ublichen Genormten noch eine Gefahr bedeutet.» Worauf
dann Moosthaler ihn fragt: «Mein Gott, Zeisig, wenn ich
mich recht erinnere, ist das unser erstes Gesprich! Sind Sie —

.ja, unheimlich! — Jesuitenzogling?» Und Zeisig verbessert:

«Nein — es waren Redemptoristen. Aber das hat nichts zu
sagen.» Und das soll wohl heissen: das kommt auf dasselbe
hinaus. ..

Was liegt also vor, da die offizielle Kirche und das geistliche
Personal des Romans in offensichtlich geinlicher Beleuchtung
erscheinen? Die kleine Revanche eines Abgesprungenen, der
nun.sein Miitchen kiihlt (denn Andres hat einmal katholische
Theologie studiert und wollte Priester werden)? Eine anti-
romische Verklemmung? Denn der Theologiestudent Lotenz



Guttmann sagte zu Natters in Rom: «Die Theologen in dieser
Stadt reden iiber die Theologie oder Politik oder Archiologie
oder Beforderungen oder die offenen und verborgenen Schwi-
chen ihrer Konfratres, dariiber allerdings am meisten. .. Aber,
wo ist Er? Ja, Herr Philippus, wir méchten Jesum sehen!. ..
Wo ist Er denn bestitigt, verherslicht worden? Auf Golgatha?
In Sankt Peter? In den Missionen, wo man Neophyten kauft,
damit man taufen und bekehren kann?... Wissen Sie, mein
Lieber, was man dem Birschlein Glaubcn, meinem Glauben,
sagte, als er in San Giovanni im Lateran seine Zweifel im
Beichtstuhl bekannte: ,Surrexit et non est hic'.
kann nimlich Latein... Ja also: et ist auferstanden und nicht
hier. Gut, sagte ich, genau das habe ich sagen wollen, er ist
nicht hier. . . Ich kdnnte Gott mein Augenlicht anbieten, wenn
er mir dafiir den sehenden Glauben gibe! Aber Gott ist kein
Geschiftsmann, wenn man auch in dieser santa bottega
manchmal auf diese Vorstellung verfallen machte. . . Denn die
Zeugen des Kreuzes sind selten geworden, und was bekom-
men wir zu sehen: Gerichtsvollzieher Gottes, Heilsorganisa-
toren, kirchliche Sittlichkeitspolizei, Seelenhindler, Tempel-
kapxtahsten, Sakristeizwerge, Weihwassergliubige, pensio-
nierte Ewigkeitsanwirter.».

Und das sind keine seltenen Stellen. Was liegt also vor?.

* Glaubt Andres ein zweiter Bloy zu sein oder ein Georges Berna-
nos? Oder verfolgt er mit solchen Sottisen einen bestimmten
Zweck, der nicht ohne weiteres erkennbar ist, aber der Anlage
des -Romans entspringt und von dorther zu verstehen ist?
Das kdnnte immerhin sein. Es koénnte sein, dass hier noch et-
was mehr im Spiel ist als der Antiklerikalismus und der Auf-
kliricht eines Pfaffenhassers, der ein wenig Dostojewskis Le-
gende vom Grossinquisitor paraphrasiert hat. Wir sind vielleicht
etwas zu rasch indigniert, wenn Whisky-Priester und geistliche
Psychopathen und dergleichen in Romanen auftauchen und
wittern zu rasch nur Unrat (obwohl ich nicht bestreiten méchte,
dass indirekt und unbewusst auch solche Stésse von hinten her
in diesem Roman zu splren sind). Abet ich kénnte mir den-
ken, dass einiges mit der Vorstellung vom Antichristus
zusammenhingt, der sich Andres anzuschliessen scheint. Das
ist allerdings keine Auffassung, die allgemein ist und man wird

sich dariiber klar sein miissen, dass sie durchaus kontrovers’

bleibt und wegen ihrer 6stlichen Herkunft auch verdichtig.2)
Aber es gibt eine Theorie, wonach der Antichrist aus der
Kirche selbst hervorgehen werde, wonach das Tier aus der
Tiefe mitten aus der Ekklesia aufsteigt, um sie zu verwiisten.
Und nach dieser Theorie erscheint das satanische System nur
als eine hoéllische Nachahmung des himmlischen Jerusalems.
Das entspricht dem Prinzip von den symbolischen Ambiva-
lenzen und Andres will offenbar sagen: es kommt auf das Vor-
zeichen an, und so gut es eine Hierarchie und Ordnung des
Heiligen gibt, so gibt es auch eine Hierarchie und Schein-
ordnung des Unheiligen, des Satans und der Dimonen, und
der Teufel bedient sich der heiligen Ordoung, um sie in iht
satanisches Gegenteil zu verkehren,

Wenn er aber so meint, und wir kdénnen das einmal an-
nehmen, dann gehdrt es aur zu den symbolischen ambivalen-
ten Konsonanzen, wenn er den « Normer » aus der Kirche selbst
hervorgehen lisst, um sie zu korrumpieren, dann ist sein Anti-
christus zunichst mit Fug und Recht (symbolisch gesprochen)
ein katholischer Professor der Dogmatik, dann ist er das Tier
aus der Tiefe, das aus der Ekklesia heraufsteigt. Und dann ist

Moosthalers teuflische Welt der « Norm» eine Spiegelverkeh-.

rung der Kirchenwelt. Was hier links liegt, das liegt dort rechts,
was hier unten ist, das ist dort oben. Dann ist Alois Moosthaler
als Apostat, chiffrierter Hitler und blonde Bestie, als apokalyp-
tisches Tier aus der Tiefe keine bloss antiklerikale Sottise,
sondern das Sinnbild det Ttavestie, die hier ihr endzeitliches
Vorspiel treibt. Denn dieser abgesprungene Theologe hat

%) Josef Piper erwihnt sie auch bezeichnenderweise #izh? in seiner ge-
schichtsphilosophischen Meditation «Uber das Ende der Zeit» (Késel,
Miinchen, 1950). . .
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durchaus ein Gespiir dafiir, was aus der Kirche zu machen

wire, wenn man ihr den Heiligen Geist austreibt und dafiir
den Teufel in die Mitte setzt, wenn man, wie Hugo Ball3)
einmal in bezug auf ein dhnliches politisches System geschrie-
ben hat, «jede Art Mystik, jede Art Religion, jede Regung des
Seelenlebens und der menschlichen Sehnsucht, alles was dem
Menschen heilig ist, in raffiniertester Weise beniitzt, um den
Menschen zu fassen und gefiigig zu machen; wenn an die
Stelle des Ablasses der Aderlass tritt, an die Stelle der Ohren-
beichte die Detektivpolizei. Das klerikale Collegium de pro-
paganda fide ist ersetzt von einem journalistischen de propa-
gando bello, und die Freude und der Stolz, mit denen man
diesem verwerflichen System dient, geben die Beleuchtung zu
einem infernalischen Totentanz, in dem die Reste (mensch-
lichen) Wesens in Verwesung.iibergehen.»

Ist es wohl so? Ist es der Sinn eines «Hitlers » als Dogma-
tikprofessor, uns die Kehrseite des Heiligen zu zeigen, die Teu-
felskirche, die auf den Kopf gestellte Ekklesia ? Zu zeigen, was
daraus wird, wenn man das Vorzeichen wechselt?

Nun, es gibt ein Wort in diesem Roman und es steht an
einer entscheidenden Stelle, in einem Zusammenhang, der um
das Zentrum gravitiert. Ein Anhinger Moosthalers sagte zu
Natters auf der Fahrt nach Rom: «Ich bin davon iiberzeugt,
dass die ,Norm* der neue Katholizismus ist. Wir schlucken
Rom und alle Kirchen. Friedlich — odet — nun ja, die Kirche
hat sich ja auch nicht nur mit Predigen ausgebreitet. und mit
Mirtyrerblut. Mirtyrerblut brauchen wir natiirlich auch, und
Predigt, das heisst Presse, Rundfunk, Propaganda! Aber
dahinter muss die Macht stehen, dhnlich wie beim Papsttum
im Mittelalter, nur grésser. Auch wir sind letzten Endes iiber-
national.» Der das zu Natters sagte, hiess Klein und wurde eines
Tages beseitigt, weil er zu viel wusste, aber Klein erzihlte Nat-
ters nur, was Moosthaler gesagt hatte, der Professor der katho-
lischen Dogmatik, der « Normer», das Tier aus der Tiefe..
Und der «Normer» sagte noch etwas, anlisslich der Besichti-
gung eines Benediktinerklosters inkognito. Er sagte: «Wir
Genormten miissen uns an ihnen ein Beispiel nehmen.» Und
er sprach von einem Orden innerhalb der Genormten und von
der zukiinftigen Erzichung der Norm-Elite. «Statt Himmel
miissen wir Genormte Frde einsetzen, statt Christus den
Ubermenschen, statt Kirche den Staat, statt Orden die Norm-

. kameradschaft, statt Liturgie und Gottesdienst das politische

Fest und den Sozialdienst, statt Kutte die Uniform, statt Kom-
munion Gemeinschaftsabende, und so weiter. Alles iibrige, wie
Hierarchie, Ordnung, Disziplin, Gehorsam, Selbstaufgabe
miissen wir.frisch und ganz {bernehmen...» Worauf der
christliche Natters nur sagte: «Das kénnte ihm passen, diesem
Schwein!»

Man witd sich also mit det Méglichkeit vertraut machen
miissen, dass gewisse Sottisen durchaus in den Zusammenhang
gehoren, sozusagen unumginglich sind, der symbolischen
Substanz dieses seltsamen Romans verhaftet bleiben, det ein
apokalyptisches Problem in die Literatur einfithrt, das bisher
noch ausserhalb der Gestaltung geblieben war. Und das Pro-
blem ist brennend genug, um es ernst und umsichtig zu pri-
fen. Seien wir also nicht zu empfindlich, auch wenn die Ge-
fahr, diipiert zu werden, immer noch gross ist, denn der aggres-
sive, kaustische Stil von Stefan Andres mit seinen Zwei- und
Dreideutigkeiten, seiner Ironie und seinen zynischen Apho-
rismen ist ein etwas glattes Parkett. Es steckt ein Stiick Vol-
taire in diesem Romancier, aber er ist offenbar mit sich selbst
noch nicht im Reinen, und der Skeptiker kimpft noch mit dem
Moralisten, der Moralist mit dem Theologen, und gelegentlich
kimpfen alle drei miteinander iiber- und durcheinander hin-
durch. Es ist also kein Wunder, dass man noch immer nicht
weliss, wen man eigentlich vor sich hat und geneigt ist, den
Fall Stefan Andres noch eine Weile dilatorisch zu behandeln.

Bert Herzog,
3) Hugo Ball: «Zur Kritik der deutschen Intelligenzs (Der Freie Vetlag,
Bern, 1919), Seite 17.
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Ex urbe et orbe

‘Belgien : Die Krise des S agiali;mm:

Die Krise des Sozialismus in Belgien zeigte sich schon —
wie Ubrigens die Krise des gesamten kontinentalen Sozialismus
— im Werke des grossten sozialistischen Denkers der Gegen-
wart, in Henti De Mans Werk mit dem bezeichnenden Titel:
«Jenseits des Marxismus ». Es gibt im Sozialismus seit langem
einen immer noch wachsenden Riss zwischen den wenigen,
die klar sehen, und die sich bemithen, die Gegenwart im
Lichte der marxistischen Quellen neu zu iberdenken, und
der grossen Masse von Ministern, Gewerkschaftsfilhrern und
Journalisten, die unreflektiert in gewohntem Geleise ihren
Sozialismus praktizieren. Das deutlichste Symbol dieses Risses
ist die Trennung zwischen Paul Henri Spaak und Henri de
Man kurz vor dem zweiten Weltkrieg. Diese Trennung liegt
wie eine schwere Hypothek auf dem belgischen Sozialismus.
Der letzte Sozialistische Kongtress hat tiberklar gezeigt, wie
das Fehlen einer Doktrin die ganze Partei auf die Dauer in
einen Pragmatismus zu versenken droht, der sich damit be-
gniigt, einige Ideen der englischen Labour-Party zu iiberneh-
men, und gleichzeitig die antiklerikalen Slogans monoton zu
repetieren, die vor einem halben Jahrhundert gezogen haben
mochten. Der Sozialistische Kongress, det sich in ausserordent-
licher Sitzung am 14.und 15. Aptil in Briissel versammelt
hatte, beschiftigte sich fast ausschliesslich mit der Schulfrage.
(Wir haben in «Orientierung » Nr. 2324, 195¢ dariiber einge-
hend terichtet.) — Ein ernsthafter Erneuerungsversuch einer
jungen, unabhingigen Gruppe schien zunichst vielverspre-
chend. Aber schon nach einem Jahre entpuppte sich ihr Organ

«Les Cahiers Socialistes » als fanatisch antiklerikal. Die philoto-

phischen Grundlagen wurden zwar nicht mehr beim Marxismus
ausgelichen, dafiir aber aus einem reichlich oberflichlichen
amerikanischen Pragmatismus geschopft. So setzen auch die
jungen Sozialisten Belgiens die tiberlebte alte Parteilinie fort
und enttiuschen die Hoffnung auf eine neue theoretische Be-
sinnung.

Die Stirke der belgischen Sozialisten-Partei beruht nicht
auf der Ideologie, sondern in jener Tradition einer Arbeiter-
Mystik, die in der Seele eines grossen Volksteiles tiefe Wurzeln
geschlagen hat — vor allem in Wallonien und gewissen In-
dustriezentren. Tatsichlich hatte das Volk in dieser Partei
erstmals eine kriftige, wirksame Vertretung seiner Interessen

gefunden. Das Bewusstsein davon ist beim arbeitenden Volke

bis heute geblieben. Die stiirmischen Juli-Tage 1950, die mit
der Abdankung Leopolds III. endeten, haben aufs neve be-
“wiesen, wie sehr der belgische Sozialismus sich auf zwei
Konstanten stiitzen kann: auf «L’absence d’arguments» und
auf die Macht irrationaler Motive.

Versuchen wir die Position des kelgischen Sczialismus
genauer zu beschreiben, indem wir seine Doktrin darlegen,
“den Typ des belgischen Sozialisten zeigen und die Taktik
beschreiben.

1. Die Doktrin. Bis zu seinem Tode war Emile Vander-
Velde der Doktrinir des Sozialismus. Die Partei richtete sich
geschmeidig nach den Verinderungen der sozialen Situation,
Nach dem ersten Weltkriege schlug VanderVelde eine Revi-
sion des Marzismus vor in seinem Werke: «Le Socialisme
d’Apres Guerren. — Nach ihm wurde sehr rasch Henti De
Man der unbestrittene Chef. In seinem deutsch erschienenen
Buch «Zur Psychologie des Sozialismus» versuchte er das
ganze Problem des Marxismus neu zu iiberdenken. Im Mittel-
punkt seines «neuen» Marxismus steht nicht mehr die Wirt-
schaft, sondern der Mensch. De Man war auch der Autor des
beriihmten De-Man-Planes, einer Art Versuch einer belgischen
Planwirtschaft. — Alle iibrigen Sozialistenfithrer, selbst Paul

Henri Spaak, lebten im Schatten De Mans. Heute lebt De Man,
wegen Kollaborationismus mit den Deutschen, exiliert in der
Schweiz; die iibrigen sozialistischen Doktrinire von Format
aber sind tot. — Man hat den Eindruck, der Sozialismus
Europas sei gegenwirtig in einem Stadium der Ermiidung
und Desorientierung, ja in einer Aufsplitterung begriffen, die
man mit den zahllosen frotestantischen Sekten vergleichen
kann,

2.Der Typ des belgischen Sozialisten. Die so-
zialistische Erziehung bleibt immer noch eng beschrinkt auf
die Bildung diesseitiger, rationalistischer Menschen. Ein ge-
nusstichtiger Hedonismus bei den Fihrern — wenig Idealis-
mus bei den Mitgliedern, Es ist bezeichnend, dass man bei
den Sozialisten am meisten Argumente gegen die Verteidigung
und die Wiederaufristung Europas hort — trotz der Reden
von Paul Spaak in Strassburg. Das zivile Leben wird durch
neo-malthucianische Ideen beherrscht, weshalb es uns nicht
verwundert, dass die Geburtsziffer Belgiens die niedrigste
ganz EBuropas ist — obwohl das Land eines der reichsten des
Kontinentes geblieben ist. — Die¢’ Haltung zum Staate bleibt
schwankend. . .man kopiert das christlichsoziale Programm
und fiigt ihm einige Postulate zugunsten der mittleren Kla<>en
und landwirtschaftlichen Kreise hinzu.

3. Die Taktik. Die sozialistische Strategie beruht im
wesentlichen auf einem blinden und fanatischen Antiklerika-
lismus. Diese Haltung wirkt sich besonders verhingnisvoll auf
dem moralischen Gebiete aus: man kann keine wache und
Legeisterte Jugend herankilden, die bereit ist, Opfer zu bringen
und die menschliche Wiitde zu achten, wenn man ihr nur

_das Ideal eines Bourgeois und eines Frith-Pensionsberech-
" tigten vor, Augen hilt.

Die Folgen dieses Materialismus
machen sich auf allen Gebieten Lereits sehr betriiblich ke-
merkbar.

Dazu kommt ein merkwutdlger Widerspruch: Die Presse
greift unaufhétlich den Staat-und seine Autoritit an, bekampft
den vaterlindischen Sinn und das Verantwortungsbewusstsein.
Gleichzeitig aber fordert sie eine fast vollige Verstaatlichung
auf den Sektoren der Wirtschaft und der Erziehung. Der
Separatismus in Wallonien stiitzt sich vorziiglich auf die
sozialistische Partei.

Zusammenfassend muss gesagt werden, dass der belgische
Sozialismus, der sich als Protagonist der Demokratie be-
trachtet, nur allzuoft ein praktischer Gegner der Demokratie
ist. Das Fair-Play, wie es in England zwischen den grossen
Parteien selbstverstindlich ist, fehlt in Belgien. Selbst jene
belgischen Sozialisten, die in Paris und New York Vorkdmpfer
eines christlichen Abendlandes sind, gebirden sich in Belgien
selbst als Sektierer, die die angestammte Religion Flanderns
und Walloniens ausmerzen wollen. Es muss freilich offen ge-
sagt werden, dass der Grossteil der Sozialisten ehemalige
Katholiken sind, die heute ausserhalb der Kirche stehen.
Vielleicht muss die Ursache dieser Abstindigkeit, ja Gegner-
schaft in manchen Fillen in einem allzu biirgerlichen Katholi-
zismus gesucht werden, der die sozialen Forderungen der
eigenen Kirche nicht ernst genug nimmt. Viele Wunden der
Gegenwart sind durch die Fehler der Vergangenheit entstan-
den. J. Kerkhofs, Lowen.

Der Film anf der Suche nach dem Menichen

Vor kurzem erschien von katholischer Seite das erste
Heft einer «Internationalen Film-Revue». Das reichhaltige,
gediegene Heft bietet interessante Einblicke in das Film- -
wesen auf der ganzen Welt. Dariiber hinaus sucht es in ein-
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zelnen Beitrigen zu einem tieferen Verstindnis des Films als
Kunst und als Faktor zur weltanschaulichen Meinungsbildung
beizutragen. Wir geben im Folgenden zunichst einen Ab-
schnitt aus einem Brief von Harald Braun, und dann ecine
Statistik tber die Filmproduktion der Welt, von Pierre Autré,
die wir beide diesem ersten Heft der neuen Revue entnehmen.

Es ist kein Geheimnis, dass die Filmproduktion in aller Welt
(und vor allem in Europa) vor schwer liberwindbaren ge-
schiftlichen Schwierigkeiten steht. Filme, die man auf Grund
jahrzehntelanger Erfahrungen als «sicher» ansah, haben pl6tz-
lich keinen Erfolg mehr. Filme, vor denen die alten Film-
experten warnten, fiillen tiberraschend die Theater. Es scheint
also, dass die ibernommenen Masstibe nicht mehr ausreichen.
Das Publikum, so sagt man, sei vollig unberechenbar gewor-
den.

Stimmt das? Oder liegt die Filmkrise nur darin begriindet,
dass man das Publikum nicht ernst genug nimmt? Dass man
nicht grindlich genug danach fragt, wie der Mensch von
heute beschaffen ist? Man ist in der Produktion und in der
Presse oft genug sehr erstaunt dariiber, dass heute weder die
dusserlich-attraktive Funktion, noch die delikate artistische
Funktion eines Films auszureichen scheinen, um das notige
Echo zu finden. Ein Erstaunen, das unberechtigt erscheint.
Denn diese beiden Funktionen, aus denen der Film seit Jabr-
zehnten seine Antriebe genommen hat, scheinen heute seltsam
unmodern geworden zu sein. Sie setzen eine gewisse Saturiert-
heit des Publikums voraus, einen einigermassen gefiillten Geld-
beutel und eine einigermassen gesicherte innere Existenz. Aber
das heutige Publikum ist nicht mehr saturiert. Es ist beun-
ruhigt, es ist ungeborgen, es ist in hohem Masse neuralgisch
geworden. Es will anders angesprochen werden als bisher.
Menschlicker, wenn Sie wollen, existentieller, verpflichtender.

Stimmt dies aber, dann verlangt die verinderte menschliche
Situation des Kinobesuchers auch vom Filmschaflenden eine
verinderte, oder wenigstens zusitzliche Einsicht.

Die Einsicht nimlich, dass der heutige Film nicht nur als
Kapitalanlage oder als Kunstausdruck anzusehen ist, sondern
dass er sich darum bemiihen miisste, auch Aussage zu sein
Aussage eines Erlebnisses oder eines Weltbildes, die den zu-
schauenden Menschen dazu bringt, die eigene Situation besser
zu iberblicken, sie durchsichtiger zu sehen und mit seinem
schweren Leben etwas leichter fertig zu werden.

Nun, das sind grosse Worte, und es ist leicht, sie misszu-
verstehen. Denn es konnte scheinen, als wire damit eine pida-
gogische oder gat evangelisicrende Forderung erhoben wor-
den.

Sie wissen, dass mir nichts in der-Welt veidichtiger ist
als der moralisierend erhobene Zeigefinger oder jene berufs-
missige «Wirme» und Gesichertheit, die auf jede Frage die
Antwort parat haben. Und Sie haben es mir aus Ihrer eigenen
seelsorgerlichen Arbeit bestiitigt, wie empfindlich der heutige
Mensch, besonders der heutige deutsche Mensch reagiert,
wenn er fihlt, dass er «gefithrt» werden soll. Er will, so scheint
es, nichts anderes, als in seiner Vereinsamung in Ruhe gelassen
zu werden. Es ist schwer, ihn «anzusprechen», — aber es
ist notig, mit ihm ins Gesprich zu kommen. Dies ist etwas
andetes, denn es setzt voraus, dass man sich mit ihm auf die
gleiche Ebene stellt, dass man seine Verlorenheit und Ausge-
setztheit genau so auf der Haut und im Herzen spiirt, wie er
selbst.

Dieses menschliche Gesprich zu schaffen — vielleicht ist
das das Ausserste, was ein Film heute anstreben und etreichen
kann.

* *
*

Statistische Angaben iiber die Filmproduktion in der Welt
sind und bleiben trotz allem immer nur annihernd. Wenn man
in den europiischen und amerikanischen Lindern iiber ziem-
lich geraue Zahlen verfiigt, so beruhen diese in andern Lin-
dern oft genug auf Schitzungen und Riickschliissen.

Am genauesten ist immer die Zahl der gedrehten Filme,
wenigstens die der Langfilme. Man weiss, dass die Gesamtzahl
der Hauptfilme im Laufe des Jahres 1949 rund 1800 erreicht:
hat. (Unter Hauptfilmen sind die abendfiillenden Filme zu ver-
stehen, die iiber eine Linge von 2000 Metern hinausgehen.)
Im Augenblick liegen die entsprechenden Ergebnisse aus dem
Jahre 1950 noch nicht vor, ausser vielleicht in den Vereinigten
Staaten, in Frankreich, Grossbritannien, Italien und Spanien.
Aus diesem Grunde sahen wir uns gezwungen, dem folgcnden
statistischen Uberblick die Zahlen des Jahres 1949 zugrunae
zu legen.

19.49 wirden 1800 Filme in der Welt gedreht

Die etwa 1800 Hauptfilme, die 1949 in der Welt gedreht
wurden, verteilen sich auf ungefihr 5o Herstellungslinder.
Mehr als die Hilfte — 1072 — wurden von nur 5 Lindetn
produziert; diese sind:

Vereinigte Staaten 409 Filme
Indien 250  »
Japan .200  »
Mexiko 110 » -
Frankreich 103  »

Es folgen 6 Linder, . von denen jedes so bis 100 Filme
fertiggestellt hat; sie ergeben zusammen 363 Filme:

Italien 81 Filme
Grossbritanmien 66 »
Deutschland 59 »
Aegypten 57 »
China 56 »
Philippinen 50 »

Die ubrigen 374 Filme wurden von 36 Lindern bergestellt,
an deren Spitze die folgenden stehen: Birma mit 46, Argen-
tinien mit 45, Spanien mit 38, Oesterreich mit 25, Schweden

- mit 24, Ungarn mit 24, die Tschechoslowakei mit 20, die Thiz-

kei mit 20, Brasilien mit 19, Finnland mit 15, Didnemark mit 9,
Griechenland mit 7, Marokko mit 7 Filmen usw.

Uber die Filmproduktion der UdSSR sind nur sehr unge-
naue Zahlenangaben bekannt. In ihrer letzten Veréffentlichung
in der «World Communication» schitzt die UNESCO die
Zahl der in der UdSSR im Jahre 1949 hergesteliten Hauptfilme
auf 14. Es ist anzunehmen, dass diese Zahl sehr weit unter der
wirklich erzielten Produktionsleistung liegt. Wenn man von
den abendfilllenden Filmen iuber Wissenschaft und Kultur
absieht, so kann man, wie es einzelne amerikanische Statistiken
tun, mit etwa 20 langen Unterhaltungsfilmen rechnen. Wir
geben diese Zahlenangaben jedoch mit grésstem Vorbehalt.
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Buchbesprechungen

Beitriige zum Pfarrprinzip

1. Schrott Alois S. J.: Seelsorge im Wandel der Zeiten. Formen und
Organisation seit der Begriindung des Pfarrinstitutes. 236 S. Graz 1949,
Styria,

2. Grass Franz: Pfarrei und Gemeinde im Spiegel der Weistiimer Tirols.
206 S. Innsbruck 1950, Tyrolia.

3. Noppel Constantin S. J.: Aedificatio Corpons Christi. Aufriss der
- Pastoral. 2. verbesserte Auflage. 258 S. Freiburg i. Bt. 1949, Herder.

4. Rahner Karl: Friedliche Erwiigungen iiber das Pfarrprinzip. Zeit-

schrift fiir kath. Theologie 1948, S. 169—198.

Alois Schrott hat in seiner wettvollen, jedem Geistlichen zu emp-
fehlenden Schrift «Seelsorge im Wandel der Zeiten» (1) ein besonderes
Augenmerk auch dem Pfarrinstitut zugewendet, Klar tritt da hervor,
dass das Pfarrinstitut von Anfang an das tragende Fundament der all-
gemeinen Seelsorge war und es durch allen Wandel die Jahrhunderte lang
geblieben ist. Es hat sich auch in neuester Zeit noch als krisenfest erwiesen:
Kloster wurden aufgehoben, Vereine unterdriickt, das kirchliche Leben
nach aussen eingeengt — die Pfarrei konnte weiterbestehen und weiter-
wirken.

Eigentliche Pfarreien entstanden und entwickelten sich erst, als die
Seelsorge aus der Stadt, wo die Bischofskirche bis in spitere Zeiten hinein
die alleinige Seelsorgskirche war, auf das Land trat. Sie organisierten sich
dort im engsten Anschluss an die weltlichen Verwaltungssprengel, wes-
halb diese Pfarreien oft einen recht grossen Umfang hatten. In der spiit-
merovingischen und karolingischen Zeit bekam die Pfarrei durch das
Zehnten- und Pfriindenwesen einen mehr rechtlich-wirtschaftlichen Charak-
ter und die Seelsorge den einer Gegenleistung des Pfarters. Eine planmis-
sige, atif bewusstes, selbstindiges christliches Leben hinzielende Seelsorge
war das nicht. Wie die Hetrscher des Landes, so hielten sich auch die Ge-
meinden des Landes fiir betechtigt, die kirchlichen Angelegenheiten zu
iiberwachen, und fiir verantwortlich, dass die Leute ihre Christenpflichten
etfiillten. Das staatlich-wittschaftliche Leben und das religiGse Leben
bildeten eine Einheit. Wie weit und tief diese Einheit von Pfatrei und
Gemeinde, von biirgerlichem und kirchlichem Leben ging, und wie da-
durch ein biirgetlich geregeltes Brauchchtistentum entstand, das wohl den
ganzen Handel und Wandel etfasste, abet auch cine tiefere Vetlebendigung
des Christentums verhinderte, das tritt uns mit geradezu plastischer Deut-
lichkeit entgegen in det auf reinem Quellenmaterial und auf einer umfas-
senden Literatur fussenden Studie von Franz Grass, «Pfartei und Ge-
meinde im Spiegel der Weistiimer Tirols» (2). Kapitel darin wie: Pfarr-
aufsicht der Gemeinde, Der Gesellpriester, Der Mesner und die Glocken,
Der Kirchpropst, Das religiose Leben der Gemeinde, zeigen uns diesen
starken Einfluss der Gemeinde auf die kirchlichen Angelegenheiten.

Die Verinnerlichung und Vertiefung der Seelsorge kam nicht von
pfartlichen, sondern von aussetpfarrlichen Kriften: Es waren vor allem
. die Otden, die Bettelorden und dann zu Beginn der Neuzeit die Reform-
orden, die dié Seelsorge aus ihrer Starrheit herausrissen und ihr neue
Antriebe, neue Ziele und neue Methoden gaben. Dadurch wutde der Bo-
den fiir die Reformdekrete des Trienter Konzils vorbeteitet, das mit aller
matetiell-wirtschaftlichen Auffassung des Pfatrinstitutes brach und die
Seelsorge nicht bloss als Erfiillung einer Pflicht, sondetn mehr als ein
ideelles iibernatiirliches Herzensanliegen sehen liess. Es bezeichnete den
Bischof als den Seelsotger seiner Ditzese und an zweiter Stelle den Pfarrer.
Damit eine gedeihliche Seelsorge moglich wérde, sollten die Pfarreien
nicht zu gross und ausgedehnt sein; und wo dies der Fall sei, sollten die
Pfarreien geteilt und neue gegriindet werden. Aber die Reformdekrete
wirkten sich zunichst noch nicht im Pfatrinstitut aus, da Teilungen und
Neugriindungen von Pfarteien unterblieben und die Dekrete vielerorts
nicht beachtet wurden. Deshalb blieben die Bannerttiger der Reform auch
weiterhin die jungen Reformorden, die nun eine vielgestaltige Seelsorge
entfalteten. Vor allem waren es die Marianischen Kongregationen der
Jesuiten, die Exerzitien und die Volksmissionen, die zur Neugestaltung
des teligiosen Lebens im Volke michtig beitrugen.

Erst die Aufklirungszeit brachte, so sehr sie auch durch irrige theolo-
gische Auffassungen und Verordnungen schadete, dem Pfarrinstitut heil-
same Reformen; Reformen, die schon seit dem Trienter Konzil auf
Durchfithrung warteten, die aber etst jetzt, zwar nicht im Geiste und aus
dem Geiste des Tridentinums, aber doch durchgefiihrt wurden, so die
Errichtung zahlreicher neuer Seclsorgestellen und die Teilung iibergrosser

Pfarreien, sowie die Betonung des Pfatrgottesdienstes und der Pfarrpredigt
und der Katechese als Schulfach, Als dann im 19, Jahrhundert die Auf-
klirung im katholischen Denken {iberwunden war und eine fortschreitende
Vertiefung der religiosen Verkiindigung einsetzte und die Vereinsseel-
sorge mithalf, die breitesten Kreise des Volkes zu erfassen und gegen die
Ansteckung des Unglaubens zu schiitzen und die Welt wieder heimzu-
holen, war der Weg geebnet, auf dem im 20. Jahthundert die Pfarrei zu
einer sakramentalen Lebensgemeinschaft emporwachsen und die Katholi-
sche Aktion den grossen Rahmen fiir die Mitwirkung der Laien am hiet-
archischen Apostolat der Kirche schaffen konnte, Und es war nun auch
mdglich, einen so umfassenden und geschlossenen Aufbau der Pfarr-
seelsorge zuw geben, wie wir ihn in Noppels «Aedificatio Corpotis
Christi» vor uns haben (3). Schon der Name des Buches verkiindet die
neue Schau der Pfarrei als der Grundzelle im Aufbau der Kirche und damnt
auch des Leibes des Herrn.

Ein solch einheitlicher Aufbau der Seelsorge von der Pfartei aus,
wie er Noppel als Ideal vorschwebt, lisst sich nut dort durchfiihren, wo,
wie im Mittelalter, Gemeinde und Pfarrei zusammenfallen und die Pfarz-
angehdrigen ein geschlossenes soziales Ganzes bilden. Auf dem Lande
trifft dies auch heute noch bisweilen zu, Da stehen alle in einem gemein-
samen Lebens- und Arbeitsraum und.die gleichen Interessen und Be-
strebungen schliessen sie zu einer Einheit zusammen und erzeugen ein
gemeinsames Bewusstsein, ins Kirchliche hinein ein Pfarrbewusstsein.
Abet diese Einheit des Lebenstaumes und det umweltlichen Lebens-
bedingungen fehlt heute in den Pfarreien unserer grossen Stidte. Die
Pfarrkinder gehtren hier den verschiedensten ‘Berufsgruppen und Stin-
den an. Nun aber ist es gerade die Berufs- und Standeszugehorigkeit, die
die Menschen miteinander enger verbindet und zu einer Einheit auch in
ihrem Bewusstsein zusammenschliesst. Eine weitete einigende Kraft geht
von der Atrbeitsstitte aus. Die mittelaltetliche Pfatrei konnte wegen der
Sesshaftigkeit der Seelsorgebefohlenen diese dort ansprechen, wo sie-
standen und arbeiteten. Und das ist auch der naturgewiesene Weg. der
Seelsorge: Die Religion soll ja das ganze Leben durchdringen und ge-
stalten und deshalb muss die Seelsotge den Menschen dort aufsuchen und

" angthen, wo et lebt und arbeitet und seelisch zu Hause-ist. Fiit-den heu-

tigen Stadtmenschen aber ist die Pfarrei nicht mehr der einzige Ort, wo
er sich mit seinen Beziehungen und Intetessen beheimatet fiihlt. Das
Kapitel bei Schrott «Die Seelsorge des 19. Jahthunderts» lehrt uns auch,
dass die Vertiefung und Verlebendigung des religivsen Lebens in den
Stidten damals nicht in erster Linie von detr Pfatrei aus geschah, sondern
meht in Vereinen und Kongregationen und Biinden etfolgte, die vielfach
iiberpfarrlich organisiert waren und von ausserpfartlichen Kriften betreut
wurden. :

Die totalitiren vergangenen Jahrzehnte haben diese Otganisationen
unterdriickt und die Seelsorge auf den rein pfartlichen und kirchlichen
Raum zuriickgedringt. Und die Notzeit konnte eine echte Gemeinschaft
nur vom Altare aus erzeugen und eine gewisse pfarrliche Autarkie fordern.
Als die Freiheit wieder gewonnen wat, nach 1945, glaubte man vielfach,
man kénne das Pfarrprinzip in dieser Form beibehalten. Aber die Ent-
wicklung det Seelsorgslage lisst eine solche Selbstbescheidung nicht mehr
zu, Das Pfarrprinzip zeigt sich als erginzungsbediitftig. Es kann weder
die Pfarrgeistlichkeit allein die Vielfalt det Aufgaben, die die Gegenwart
an die Seelsorge stellt, bewiltigen, noch kdnnen die Aufgaben innerhalb
der Pfarrei ausschliesslich durchgefiihrt werden. Es braucht ausserpfart-
liche Krifte und iiberpfartliche Organisationen, es braucht soziale Glie-
detung und Querverbindungen. Katl Rahner hat dies in seinemso kli-
renden Aufsatz «Friedliche Erwiigungen iiber das Pfatrprinzip» (4) von
verschiedenen Seiten her iiberzeugend dargelegt.

Und diese Erkenntnis setzt sich auch immet meht durch. Schon Noppel
hat in der vorliegenden zweiten Auflage seines Pastoralauftisses, die er
noch kurz vor seinem im Juli 1945 erfolgten Tode fertigstellen konnte, dem
Wandel der Zeit Rechnung getragen. Unterdessen ist aber das Problem
des Pfartprinzips noch mehr geteift. Besonders fiir die Jugend betont man
wieder die Notwendigkeit einer iibergreifenden und weitergreifenden
Seelsorge. So erklirte Kardinal Frings bei einer Jugendkundgebung, jede
echte Erziehung kniipfe an die Lebensgewohnheiten, die berufliche Si-
tuation und die Standesprobleme der zu Erziehenden an, und auch die
Seelsorge miisse auf diese Bedingungen Riicksicht nehmen. Deshalb ver-
watf et den Versuch, alle Jugendlichen in einem Bunde zusammenzu-
fassen, als Utopie. Aber dhnliches gilt auch fiir andere Sektoren der Seel.
sorge. Prof. J. Millet, Innsbruck
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Lunn Arnold, Fels der Wahrheit. Aus dem Englischen iibersetzt von

Dr. Paul Hagmann. Luzern, Rexverlag 1950. 311 Seiten. Fr. g.20.

Dass ein Konvertit auf die Frage, ob er den Frieden gefunden habe,
erklirt: «Gott sei Dank, nein», mag iiberraschen. Aber diese Antwort
scheint irgendwie charakteristisch fiir die Eigenart des Konversions-
weges, den Lunn (als Verfasser von Schriften itber Alpinismus und friither
von Kampfschriften gegen den Katholizismus bekannt) im ersten Teil
dieses spannenden Buches (englisch: Now ] see — Jetzt sehe ich) sehr
lebendig schildert, um im zweiten Teil seinen Weg zum Glauben theorc-
tisch-apologetisch zu begriinden. Man hat Lunn neben Newman gestellt,
Das wird ein wenig iibertrieben sein, schon weil der Freund des scharf-
polemischen, allerdings immer fairen Kampfes ein anderer Typ ist als der
Kardinal, Was aber einen Vergleich -zwischen beiden nahelegt, ist die
ausgesprochen intellektuelle Art des von Lunn geschilderten Weges zur
Kirche. Ohne die emotional-religidsen Werte geringzuschitzen, hat er
doch eine wahre Scheu vor allem, was nach blosser Erlebnis- und Gefiihls-
religiositit aussehen kann, und sein Weg war der eines rationalen Suchens
und Unterbauens seiner Glaubensbereitschaft. Auch darin liegt ein aktueller
Zeit-Wert seines Buches. Prof. A. Willwoll.

Merton Thomas, Verheissungen der Stille. Luzern, Riber 1951. 215 Sei-
ten, Fr. 9.—. :

Der Vetfasser von «Berg der sieben Stufen» bietet in diesen kurzen
religitsen Skizzen ein Geschenk aus der beschaulichen Zelle des amerika-
nischen Trappisten. Er will nicht eine systematische Theorie von Aszese
und Mystik entfalten. Diese setzt er voraus und er erértert nur, in auf-
gelockerter Form, in quellfrisch zeitnaher Sprache, einzelne Fragen des
religidsen Lebens, um zuletzt bis vor das «helle Dunkel» mystischer Ge-
betsvereinigung mit Gott zu leiten. (Beim Letzteren wird recht deutlich,
dass Mystik Kreuzwegtrene zum Sichaufgeben, nicht gefiihlswohliges
Sichergehen im Rosengirtlein besagt.) Die literarische Eigenart det
«Aphorismen», wie der Verfasser das Biichlein allzu bescheiden nennt,
mag es mit sich bringen, dass gelegentlich Dinge nur von einer Seite her
gesichtet werden, z. B. wenn es beinahe scheint, als sei in mystischem
Gebet die Eigenpersonlichkeit ausgeloscht. Aber Merton macht selbst
darauf aufmerksam und gleicht andernorts die Einseitigkeiten aus. Wer
das Buch im Sinn seines Verfassers langsam liest, wird ihm Kostliches
entnehmen. Ww.

Clarke R. F., Geduld, Luzern, Riiber, 1951. g9 Seiten. Aus dem Engligchen
iibersetzt von Robert Egloff.

Die 31 Kurz-Betrachtungen sprechen zu Menschen, die im Glaubens-
leben stehen, wohltuend schlicht und fromm iiber die ebenso anspruchs-
lose wie allen nétige Tugend der Geduld in Priifungen, Ritseln, Kimpfen
und Versagungen des Lebens; iiber Vorbilder der Geduld und iiber deren
Friichte: Friede, Hoflnung und Freude. Es wird einem dabei klar, und
auch das ist ein Wert des Biichleins, dass alles problembelastete Suchen
nach dem «Wesentlicheny christlichen Lebens schliesslich im «Einfa-
chen» miinden muss. Ww.

Firkel Eva, Briefe an Bedriingte. Wien, Herder, 1951. 192 Seiten.

Fr. 8.60.

Firkel Eva, Frommigkeit des Siinders. Innsbruck, Tyrolia 1951, 187 Sci-
ten, . ’

Mancher wertreiche, aber schwer gepanzerte Band iiber «Aszetik»
kommt «Weltchristen», die im iibersetzten Tempo der Zeit mitleben miis-
sen, wie ein Buch mit sieben Siegeln vor, das wohl «nur fiir Klosterleute »
wie fiir Wesen einer anderen Zeit und Welt geschrieben sein kénne. So
ist der Wunsch nach einer ebenso ins heutige Leben «in der Welt» iiber-
setzbaren wie ernst christlichen Weltaszese seit Jahten laut geworden, und

" E. Firkels feinsinnige Biicher stellen sich in den Dienst dieses Wunsches.

Die Briefe an Bedrcngte in Lebens-, Liebes- und Glaubensnot sind nicht fingierte
Briefe, sondern aus wirklich gefithrter Korrespondenz ausgewihlt, Ant-
worten einet erfahrenen Frau an Frauen, die aus witrem Zeit- und Lebens-
schicksal sich zu einem festen religisen Boden hintasten miissen. Dem
entspricht die Eigenart der Briefe, die sich der religicsen Aufnahmefihig-
keit der des Anstieges noch Ungewohnten personlich anpassen und dabei
doch das Ziel christlicher Lebensmeisterung klar im Blick behalten. Man
splirt dem Biichlein die psychotherapeutische Kenntnis der Verfasserin
an, die, iiber ihrem Wissen stehend, dieses im Dienst der Wegweisung zum
Religitsen hin aufgehen lisst. — Die Frimmigkeit des Sinders bietet mehr
theoretische Erdrterungen der seelischen Situation moderner Menschen,

" die durch Zeitschicksale aus allen Wolkenidealen herausgerissen und gegen

alle grossen Worte und- cleganten Losungen von Lebensproblemen kri-
tisch geworden sind. Der Aufweis ihrer besonderen Erlésungsbediirftig-
keit gehort zum Schénsten des Buches, zusammen mit der Geradheit, mit
der das «Ja zum Christuskreuz im Leben» als der einzige Weg gezeigt
witd, der «Erldsung des Chaos » verspricht, aus dem es keinen natiir-
lichen « Lésungsausweg » gibt. Ww.
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