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H'agiqographie_ als Zeugnis christlicher Wahrhéif

Hagiographie ist oft schon beides gewesen: Zeugnis und
Hindernis der katholischen Wahrheit. Hindernis war sie in der
griechischen Phantasie spitantiker Martyterlegenden, in den
unergiebigen Tugendschemata der mittelalterlichen Heiligen-
leben und noch in dem barocken Prunk mancher Lebensge-
schichten neucrer Heiliger aus dem 17. oder 18. Jahrhundert:
Zeugnis ist sie, wenn jhr als oberstes Gesetz die Erforschung
und Mitteilung det ganzen, erreichbaren Wahrheit des geschicht-
lichen Werdens eines heiligen Menschen vorschwebt. Das klas-
sische Vorbild dafiir ist die wissenschaftliche Arbeit, die seit
mehr als 300 Jahren von den Bollandisten geleistet wird.

Es ist ein erfreuliches Zeichen, dass in unseren Tagen das
Verstindnis fiir die wahre, unverzeichnete und lauteren Quel-
len entnommene Geschichte heiliger Menschen immer leben-
diger wird. So etwa (um nur einige Beispiele anzufithren) in
dem Interesse an den klassischen Dokumenten der altchrist-
lichen Mirtyrergeschichte!, an den sorgsam gearbeiteten
Briefausgaben wie etwa derjenigen der heiligen Teresa von
Jesus,? an dem historisch unvergleichlichen Material, das uns
neuestens Georg Schurhammer zum Leben des heiligen Franz

1 Vgl H. Rahner: «Die Martyrerakten des zweiten Jahrhunderts»
(2. Aufl), Verlag Herder, Freiburg i. Br., 1953.

2 Briefe der hl. Teresa von Jesus (= simtliche Werke, Band Il und IV,
herausg. von A. Alkofer). Miinchen 1936 und 1939,

Xaver vorgelegt hat.? Selbst das lebendige Echo, das die Bi-
cher von Walter Nigg (bei allen Vorbehalten, die wir dazu
hier und dort zu machen hitten) gefunden haben, deutet in die
gleiche Richtung: der Mensch von heute mit seinem oft fast
iiberfeinen Sinn fiir das Echte, das Beweisbare, das Mensch-

~ liche, das quellenmissig genau Unterbaute ist offener denn je
auch fiir das jenseitige Zeugnis, das eigentlich «Heilige», das

sich erst enthiillt, wenn das Menschentum der Heiligen histo-
risch echt und psychologisch begreifbar dargestellt wird.

Man kénnte nun auch anlisslich des goo. Todestages des
heiligen Ignatius von Loyola am 31. Juli 1956 an Hand der
Biographien, die dieser grossartigen und bis heute umstrittenen
Gestalt gewidmet wurden, die Entwicklung des hagiographi-
schen Ideals zeichnen. Die ersten Versuche zu einer Lebens-
darstellung des Mannes aus Loyola (Laynez, Polanco, Wid-
manstadt) stehen noch ganz, man mochte sagen, naiv untet
dem personlich etlebten Bindruck dieses sein christliches Zeug-
nis unmittelbar ausstrahlenden Lebens. Aber schon das erste
offizielle im Druck erschienene Leben des Ignatius, das Pedro
de Ribadeneira 1572 herausgab, ist bei all seinem aus intimster
Kenntnis geschdpften Zeugniswert doch auch schon geschrie-
ben unter dem Einfluss der damals einsetzenden Bestrebungen

3 G. Schurhammer: «Franz Xaver. Sein Leben und seine Zeit, I». Ver-
lag Herder, Freiburg i. Br., 1955.
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zur Kanonisation seines Helden: das «Erbauliche» (hier iibri-
gens noch im besten Sinn des Wortes) tiberwiegt, das Tugend-
schema dominiert. Die Unmittelbarkeit des Berichtes, wie er
uns in den von Ignatius selbst an Luis Gonzalves da Cimara
diktierten «Lebenserinnerungen» noch so ergreift,* tritt hier
und etwas spiter in dem humanistisch feinen Latein der Vita
des Gian Pietro Maffei (1585) zuriick hinter eine Gestaltzeich-
nung, die weniger das «Heiligwerden » als vielmehr die fast
starre Form des «Heiligseins» aufweist. Von der Heiligspre-
chung (1622) ab miindet dann die Hagiographie des Ignatius
kulturgeschichtlich gesehen in die Barockzeit, und die Lebens-
beschreibungen dieser Zeit (Nieremberg 1631, Lucas 1633,
Bartoli 1650, Nolarci 1680, Bouhours 1679, Fluvid 1735) haben
das Bild des Heiligen so gezeichnet wie die Kunst ihrer Tage
im Prunk des Grabmals und der Gemilde zu San Ignazio in
Rom. Aus ihrer Mitte ragt nur als quellengeschichtlich bedeut-
sames Monument hervor, was der Bollandist Pien (1731) im
siebten Juliband der Acta Sanctorum an damals erreichbaren
Dokumenten zum Leben des Ignatius zusammengetragen hat.

Es war indessen nicht nur der hagiographische Zeitge
schmack, der den Zugang zu der eigentlich menschlichen und
also historisch greifbaren Gestalt des Ignatius erschwerte. Es
lag dies auch an der mangelnden Kenntnis det Quellen. Von
den Exerzitien und den Konstitutionen abgesehen, waren die
meisten Schriften des Heiligen lange in den Archiven des Or-
dens und in aller Welt verborgen geblieben. Eine Art von Et-
satz fiir die dadurch nicht greifbar gewordene Erkenntnis des
Inneren dieses Lebens bildeten manche Sammlungen von Sprii-
chen und Apophthegmata, die man meist aus zweiter Hand, also
aus den barocken Biographien sammelte, soweit sie nicht in
einer oft schwer kontrollierbaren miindlichen Ordensiiberliefe-
rung umgingen. Das fiir lange Zeit klassische Biichlein dieser
Art sind die '« Scintillae Ignatianae» des ungarischen Jesuiten
G. Hevenesy (Erstausgabe Wien 1705). Das begann sich mit
dem Beginn des 19. Jahrhunderts langsam, aber unaufhaltsam
zu dndern. 1804 erschien die erste, noch diirftige Sammlung
von Briefen des Ignatius (ed. Menchaca), 1874-1889 die sechs
Binde der Madrider Ausgabe der «Cartas de San Ignacio », und
" seit 1911 liegen uns in den zwdlf Binden der zu den Mo-
numenta Historica Societatis Jesu gehorigen Briefedition
nicht weniger als 6813 im Wortlaut oder im Regest erhaltene
Briefe und Instruktionen des Heiligen vor. Aus diesen drei
Daten allein lisst sich abnehmen, dass von nun an alle Biogra-
phien, von den ersten nicht eben gegliickten Anfingen an bis
zu der heute erreichten Hohe (Genelli 1848, Nieuwenhoff 1891,
Clait 1891, Stewart Rose 1891, Michel-Bartoli 1893, Gothein
1895, Boehmer 1914, Van Dyke 1927, Kolb-Hatheyer 1931,
Huonder 1932, Dudon 1934, Blunck 1937), sich in ihrer Giite
oder Fragwiirdigkeit geradezu messen lassen an der Kenntnis
und Verwertung der Briefe und der tbrigen Quellen, die uns
bis 1955 in den 76 Binden der Monumenta Historica zur Ver-
fugung stehen. Dazu kommen die zum Teil fundamentalen
Einzelforschungen der neuesten Zeit, vor allem diejenigen des
Ignatiusforschers Pedro de Leturia.5 Auf ihnen beruhen auch die
in diesem Jubiliumsjahr erschienenen Biographien von Gior-
gio Papasogli, Ricardo Garcia Villoslada und James Brodrick.

Nun ist aber in all diesen Versuchen, ein Leben des Ignatius
zu zeichnen, ein gemeinsamer Zug festzustellen: alle befassen
sich (von Nieuwenhoff abgesehen) zwar ausfihrlich mit der
Geschichte des Ignatius bis zum Jahre 1540, also bis zur Griin-
dung der Gesellschaft Jesu, und also bis dorthin, wo die ro-
mantisch bewegten Lehr- und Wanderjahre des «Pilgers» ein-
miinden in die stille r&mische Zeit von 1540 bis zum Tode
1556. Dieser sozusagen sesshaft gewordene Ignatius ist bio-

? Neueste deutsche Ausgabe: «Der Bericht des Pilgers», iibersetat und
erldutert von B. Schneider, Verlag Herder, Freiburg i. Br. 1956.

5 Vgl. J. Juambelz: «Bibliografia sobre la vida, obras y escritos de San
Ignacio de Loyola (1900-1950) », Madrid 1956. — G. Parasogli: «Sant’Igna-
zio di Loyola», Rom 1955, S. 487-511 (Bibliografia).
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graphisch auf den ersten Blick nicht so lockend wie der Mysti-
ker von Manresa, der Pilger von Jerusalem, der Student von
Paris und der Missionar von Azpeitia. Und so begniigt man
sich meist, die letzten sechzehn Jahre seines Lebens in einige
mehr thematische Kapitel zusammenzufassen, etwa iiber das
Werden der Ordenssatzungen, die Regierungsweise, das Ge-
betsleben, die Missionspolitik des Ordensgenerals. Unter dem
Raster dieser sachlichen Schemata geht dann wohl allzusehr
das Einmalige, das Werden, der bunte Alltag und das Mensch-
liche gerade dieser wichtigsten Periode verloren, in der Igna-
tius erst eigentlich in seine kirchenhistorische Bedeutung hin-
einwichst — also eben das «Geschichtliche» an diesem Leben,
an dem allein man das Metahistorische, das Heilige ablesen und
erfassen kann. Das Menschliche an dem Ignatius seiger reifen
Altersjahre ist bisher nicht vollwertig dargestellt worden. Man
hat sich allzusehr daran gewdhnt, ihn von 1540 ab sozusagen
als vollendet zu sehen und darin das eigentliche Lebenswerk
fast nur als korrolarische Auswirkung zu werten. Dabei iiber-
sieht man dann vor allem seine geistliche und mystische Ent-

- wicklung, die in noch ungemessene Weiten ging, so sehr, dass

et die «Urkirche» seiner mystischen Erfahrung von Manresa
spater seine «Kinderschule» nennen konnte. Man erschwert
sich so das genetische Erfassen seiner erstaunlich behenden An-
passung der seelsorglichen Zielsetzung des Ordens von der
Kinderkatechese det Urzeit von 1539/40 bis zur Ubernahme
von Universititen, von der Spitalspflegearbeit bis zum Hof-
beichtvateramt. Die dunklen Seiten dieses Lebens werden zu
stark tibetlichtet, man hért wenig von den Grenzen im Charak-
ter des Ignatius, wenig von seinen Misserfolgen und Enttiu-
schungen. Und die Ubungen seiner wahrhaft heroischen Tu-
gend, vorab der alltiglichen Geduld und einer schier iiber-
menschlichen Klugheit, verlieren irgendwie den Glanz und die
bezeugende Kraft, wenn nicht dargestellt wird, genau, niich-
tern und rein auf der Kenntnis der ungezihlten Quellen auf-
gebaut, in welchen konkreten Umstinden dieser Mensch
Ignatius ein Heiliger geworden ist.

So steht denn fest: dies alles liesse sich hagiographisch ver-
antwortbar und christlich zeugnisgebend nur darstellen in einer
streng genetisch aufgebauten Biographie der letzten 16 Jahre
des Ignatius. Das aber ist nur méglich auf Grund einer genauen
Kenntnis der kritisch gesichteten und ausgewerteten Brief-
korrespondenz des Heiligen. Dabei verstehen wir das Wort
«Korrespondenz» im Vollsinn: das heisst, es miisste der Ver-
such gewagt wetden, die Bedeutung des Ignatius, die Fiille
seiner weltweiten Beziehungen, seinen Charakter und sein
christliches Sein, nicht nur seinen eigenen Briefen zu entneh-
men, sondern auch in vollem Ausmass die Briefe heranzu-
ziehen, die Ignatius in diesen 16 Jahten aus aller Welt erhalten
hat, also die in den Monumenta Historica verdffentlichten funf
gewichtigen Binde der «Epistolae Mixtae» und die bis 1556
reichenden vier Binde der sogenannten «Epistolae Quadri-
mestres», det Viermonatsberichte, die Ignatius von allen sei-
nen Mitbriidern verlangt hat. Nicht, als ob so eine Biographie
des Heiligen auch zur Urgeschichte seines Ordens werden
ditrfte — in diese Gefahr begaben sich vicle seiner Biographen —,
wohl aber, weil aus diesen Tausenden von Briefen auch das
Charakterbild und die Lebensarbeit des Ignatius in einem
Reichtum der Farben, der Begebenheiten und Beziehungen
greifbar werden, der weit hinausgeht iiber die matte Unergie-
bigkeit der iiblichen Tugendschemata

In den Dienst des hagiographischen Ideals einer kommenden
Ignatiusbiographie, die sich auf der Korrespondenz des Heili-
gen aufbaut, wollte sich nun das Buch stellen, das den Anlass
zu den hier vorgelegten Reflexionen bildet.8 Wir hatten zwar
frither (1942) schon den Versuch gemacht, die erstmals (1922)
von Otto Karrer herausgegebenen «Geistlichen Briefe» des

& H. Rahner: «Ignatius von Loyola. Briefwechscl mit Frauen.» Vetlag
Herder, Freiburg i. Br., 1956 (XXIV u. 648 S.).



Ignatius durch reicheren Ausbau der jedem Brief vorange-
schickten historischen Einfithrung zu einer Art von biogra-
phischer Skizze zu gestalten. Die neueste, auf den Stand der
heutigen Forschung gebrachte Ausgabe dieses Werkes zeitigte,
so mochten wir meinen, darin einige weitere Fortschritte.”
Allein, jede «Auswahl» ist immer nur ein kunstvoller, oft
kiinstlicher Ausschnitt aus dem lebendigen Ganzen. Und der
karge Raum gestattete es nicht, das Ganze, Lebendige, histo-
risch und menschlich Einmalige der Situation, aus der allein
jeder Brief lebendig wird, zu zeichnen, Das ist aber gerade fiir
die Briefe des Ignatius unerlisslich. Denn sie sind zumeist
trocken, oft einténig, manchmal fast langwéilig, und jedenfalls
nie zu vergleichen mit dem ‘sprachlich und inhaltlich funkeln-

den Glanz etwa der Briefe der heiligen Teresa von Avila. Sie -

kénnen also in ihrer Bedeutung fiir den Charakter und fir das
historische Lebenswerk des Heiligen nur sozusagen mund-
gerecht gemacht werden durch eine sorgsame und eindringende
Darstellung ihres Anlasses und ihter Umwelt. Es bedutrfte also
zweler Dinge, um auf diesem Gebiet einer hagiographischen
Auswertung der Ignatiusbriefe einen neuen Typus zu schaffen
und so die Forschung zu bereichern: einmal der Herausgabe
einer bestimmten Gruppe von Briefen, die dann aber zahlen-
missig und textlich vollstindig vorzulegen waren; und dann
eines umfassenden historischen Kommentars, der weitausho-
lend alles zusammenfasst, was den kargen Brieftext erst leben-
dig verstindlich machte. So entstand das Buch, dessen Et-
scheinen wir hier anzeigen. In seiner Einleitung haben wit
geschrieben: «Wir legen keine Auswahl vor, sondern simt-
liche Briefe, die Ignatius an Frauen geschrieben und von-ihnen
empfangen hat. Diese zahlenmissige Vollstandigkeit lisst also
auch jene Briefe nicht aus, die scheinbar unwichtig sind; denn
nur in der Zufilligkeit solcher Korrespondenz wird die leben-
dige, wahrhaft alltidgliche Heiligkeit des Ignatius greifbar. -Die
Ausgabe ist begleitet von einem eingehenden geschichtlichen
Kommentar. Denn nur so ist es méglich, diese Briefe gleich-
sam ,in situ naturae‘, in ihrem Eingebettetsein in den Néten
des Alltags zu erfassen, und nur so behilt jeder Brief seinen
unnachahmlichen Duft der Echtheit. Nur das ist wahre Hagio-
graphie.»®

* Dass wir auf dieser hagiographischen Suche nach dem Men-
schen Ignatius gerade auf die Herausgabe seiner Frauenkor-
respondenz vetficlen, bedarf vielleicht einer besonderen Recht-
fertigung. Nicht, als ob wir bei det Etforschung dieses Brief-
wechsels sentimentale oder gar sensationelle Ergebnisse er-
wartet hitten. Ignatius ist auch in diesen Briefen bis in die
letzte Zeile hinein der beherrschte, allem Uberschwang instink-
tiv abholde Mann der sachlichen Niichternheit und eines voll-

endeten, jenseitig gewordenen Taktes. In diesem Sinn ist das .

Buch wahrhaft enttiuschend, und jeder, der darin anderes
erwartet, lege es beiseite. Aber ist nicht eben dies schon ein
hagiographischer Ertrag von bisher unausgemessener Bedeu-
tung? Und wiegt das Gesamtergebnis dieses umfangreichen
Buches nicht mehr als alle, wenn auch noch so richtigen Fest-
stellungen einer tugendschematischen Biographie, Ignatius sei
in seinen Beziehungen zu Frauen behetrscht, niichtern und
taktvoll gewesen? Damit unterstreicht das Buch auch die
Wandlung, die man duzch alle biographischen Vorarbeiten det
letzten Jahrzehnte hindurch in der Beurteilung von Gestalt
und Charakter des Ignatius feststellen kann. Man hat ihn fri-
her, oft iiberbetont - {ibrigens unter dem Eindruck der barock
ibermalten Figur des Heros und des Thaumaturgen —, als den
Soldaten, den Organisator, den herrischen General gezeichnet.
«Unser hagiographisches Ideal ist umfassender. Wir mochten
meinen, Ignatius sei ;menschlicher’ gewesen, und eben diese
Menschlichkeit miisse dargestellt werden, wenn wir die heroisch
jenseitige Grosse des Heiligen erfassen wollen — eines Heiligen,

7 H. Rahner: «Ignatius von Loyola. Geistliche Briefe». Verlag Benzi-
get, Einsiedeln-Ziirich-Koln, 1956 (340 S.).
¢ «Briefwechsel», S, 2 f.

der gerade in den Bereichen des Herzens, der Freundschaft,
der irdischen Bindungen und Beziehungen die himmlisch ge-
wordene ILauterkeit seiner ungeteilten Gottesliebe erweist.
Darum allein versuchten wir, den ganzen, echten und unver-
filschten Ignatius in seinem Briefwechsel mit Frauen zu
suchen.»®

Und det hagiograpbische Ertrag dieses Versuches? Wir
meinen, er liege in Folgendem. Zunichst, rein quellenmissig
gesehen, im Nachweis, dass das intensive Studium der Monu-
menta Historica Societatis Jesu, dieser von der Fachwissen--
schaft bis heute allzu vernachlissigten grossartigen Quellen-
sammlung, cine Fiille neuer Erkenntnisse zeitigen kann, Um
nur einige Beispicle aus dem Buch zu nennen: Die letzten
Lebensjahre der grossen Vittoria Colonna, die Jugendzeit der
aus Philipps II. Geschichte bekannten Fiirstin Eboli, der Tod -
der Konigin Johanna der Wahasinnigen, die Bekehrung der
Herzogin Renata von Ferrara, der Ehestreit der Madame Mar-
garita de Austria oder der Hetzogin “Juana Colonna: fiir alle
diese wichtigen Kapitel aus der Kultur- und Religionsge-
schichte des 16. Jahrhundests wird hier der Einfluss des Igna-
tius aufgezeigt. Damit ist aber ein Zweites gegeben: Wir méch-
ten es die « Konkretisierung » des Ignatiuslebens nennen. Es ist
dies eine Aufgabe, wie sie sich Georg Schurhammer im ersten
Band seinier Biographie des heiligen Franz Xaver aus meister-
hafter Kenntnis der Quellen gestellt hat und darin auch fiir
das Leben des Ignatius eine Fiille von neuen ‘oder genauet
umzeichneten Erkenntnissen bot — so intensiv, dass die psy-
chologische und die (bei einem Heiligen ebenso notwendig
darzustellende) theologische Gestalt des Helden hinter dem
Leben «seiner Zeit» zunichst fast wieder allzusehr zu ver-
schwinden droht, freilich um dann in eben dieser quellenmissig
ermoglichten Kenntnis seiner Umwelt wieder um so lebendiger
und frischer greifbar zu werden. Echte Hagtographie ist, wie
alle Historie, immer auch ein Kunstwerk. Eine sozusagen
«hypostatische» Einheit der Darstellung von Leib und Seele,
von Anschauung und Gedanke, von Umwelt und Seelenge-
heimnis. Und dies «unzerrissen und unvermischt» (um das
chalzedonensische Definitionswort vom Christusgeheimnis auf
unsere Frage anzuwenden) in dem Sinne, dass das «Fromme»
nicht tiberdeckt wird vom Historischen in einer Art von Ratio-
nalismus des bloss quellenmissig Erfassbaren, aber umgekehrt
das menschlich-geschichtliche Wesen des Heiligen nicht auf-
gesogen wird in einer Art von Monophysitismus des «Erbau-
flichen» und des vorgegebenen Tugendschemas. Und dies end-
lich so, dass letztlich das Jenseitige des Heiligen fassbar bleibt
an der Diesseitigkeit des Menschen.

Wir behaupten nicht, dass dieses Ideal in dem Buch des igna-
tianischen Briefwechsels auch nur annihernd erreicht wurde.
Aber wir haben es jedenfalls nie aus dem Auge verloren. Denn
das Erbaulichste ist immer die volle historische Wahrheit. Die
Gestalt des Heiligen blieb in unserem Buch immer unverriickt
im Mittelpunkt seiner Umwelt, die ebenso bunt, verwirrend,

* gut und bose, grossartig und lichetlich wat wie das Menschen-

leben aller Zeiten. Aber das war dennoch nie jene Fixation des
Blickpunktes, die in so vielen frommen Biographien die Figur
des Heiligen gleichsam absolut macht, als sei nur er dagewesen
und nur er der Inbegriff des Vollkommenen, und als sei die
ganze Umwelt nur eben die (meist dann auch unanschaulich
und mit dirftigen Strichen gezeichnete) Staffage — eben eines
«Heiligenlebens ». Der Ignatius dieser romischen Jahre (das
wollten wir mit jeder Zeile erweisen) war ein ganzer, blut-
lebendiger und echter Mensch, .in der Mystik seiner grossen
Stunden und im Missmut seines Alltags, in der Geduld seiner
tiglichen Kortespondenz, in dem enttiuschenden Gleichklang

“seiner nur mithsam gedrechselten Schreiben. Dieser Ignatius

predigt auf den Plitzen Roms, sammelt die vetlorenen Mid-
chen auf den Strassen, macht Hausbesuche der Héflichkeit,
nimmt Stellung zu den Fragen der Damenmode und des weib-

S, 3. -

139



lichen Mystizismus seiner Tage. Ex schreibt an Fiirstinnen und
Biirgersfraven, an Herzoginnen und Nonnen. Eheberatung
und Klosterberuf, aszetisches Leben und finanzielle Fragen
der Kollegsgriindungen, Trost bei Todesfillen und Dank fiir
Wohltaten, das ist der Inhalt dieser alltiglichen Briefe. Ob die
Tochter des Kaisers Katl als weibliches Mitglied in den Jesuiten-
orden aufgenommen werden soll, oder ob eine kleine Biirgers-
frau aus Holland durch das Testament ihres Jesuitensohnes ge-
schidigt ist, wie man die Kloster in Katalonien reformiert
oder den Waisenhiusern der Vizekdnigin von Sizilien hilft, das
alles und unendlich mehr erfiillt die Lebensjahre dieses Heili-
gen und dies alles witd lebendig in seinen Briefen. Die (an Zahl
und Umfang der Briefe gemessen fast zu reiche) historische
Kommentierung der einzelnen Schreiben steht im gleichen
Dienst einer Konkretisierung, die allein eine geistliche Wer-
tung der Korrespondenz erméglicht. Dadurch wird erteicht
oder doch angestrebt, was der Mensch von heute in den Heili-
genleben sucht: die Herstellung der Beziehungen des Heiligen
zu seiner historischen Umwelt und darin der Nachweis, dass
Ignatius zu jenen Heiligen gehort, die mit der ganzen Kraft
ihres Menschtums «in der Welt und doch nicht von der Welt»
gewesen sind. Wit vernehmen in unserem Buch von den Be-
zichungen des Ignatius zu Kaiser Karl V. und dem Hause Habs-
burg, von der Brautfahrt Philipps IT. nach England, vom Augs-
- burger Interim und vom Konzil in Trient, von der Politik des
Fatnesepapstes Paul III. und von dem langsamen Beginn einer
wahren Kirchenteform. Diese Briefe und ihr Kommentar bil-
den geradezu ein bisher fast unbekanntes Stiick aus der Ge-
schichte der Frauenseelsorge des 16. Jahrhurderts, und es ist
vor allem bedeutsam, zu verfolgen, wie in den Gedanken des
Ignatius jene Ideale sich anzubahnen beginnen, die erst in
unseren Tagen in den Versuchen eines «in der Welt» aufzu-
bauenden Ordenslebens verwirklicht werden.

Mit einem einzigen Wort: dieses Buch wollte ein Typ von
Hagiographie werden, der ohne viel Worte, aber in der Maje-
stit der Tatsachen, in der historisch unangreifbaren Zeichnung
des Heiligen ein Zeugnis christlicher Wahrheit gibt. Wir woll-
ten nicht von der so viel gerithmten Klugheit und Geduld, von
dem feinen Takt und der vollendetén Weltliufigkeit des Igna-
tius nur reden oder sie nur behaupten, sondern wir wollten sie
aus den Tatsachen erweisen. So ist, wie wir zu hoffen wagen,
ein Bild des Heiligen aus seinen Briefen entstanden, wie es
frisher schon die Herausgeber der «Cartas de San Ignacio» ge-
zeichnet haben, das Bild eines Menschen, der darum heilig
war, weil er ein Mensch blieb, und der nur datum zu det edlen
Gestaltung seiner Menschlichkeit gelangt ist, weil er ein Heili-
ger wurde. «Alles, was in diesen Briefen geschrieben steht, ist
offen und schlicht und ohne jedenunordentlichen Uberschwang.
Der diese Briefe geschrieben hat, ist ein sehr demiitiger Mensch,
der sich nirgendwo etwas vergibt. Er ist Herr iiber seine Lei-
denschaften und ein Meister iiber die ersten Regungen seiner
Seele. Er hat ein treffsicheres Urteil und einen durchdringenden
Blick fiir die Tiefe des Herzens. Er ist ein sehr kluger Mann, ein
Kenner der Menschen, einer, der in Vetbindung steht mit
allem, was in Europa hochgeboren, gross und blithend ist.
Seine Briefe sind eben in ihrer Kargheit voll von der Majestit
des Einfachen. Und sie sind iiberglinzt von der noblen und
ausgesuchten Weltgewandtheit, die dem adligen Spanier seiner
Zeit eigen war,»10 Kurz, hier besitzen wir ein Stiick — freilich
nur einen Ausschnitt — aus der Briefsammlung eines Heiligen,
der darin nichts anderes sagen und schenken wollte als ein de-
miitiges Zeugnis fiir den, der seine einzige Liebe war, fiir
Christus, den er so getne genannt hat: «den Ewigen Hetrn
aller Dinge». Hugo Rahner, Innsbruck

108, 9.

Zur Diskussion um die Handschriften
. vom Toten (Meer

Hans Joachim Schoeps sagt in seiner Studie « Urgemeinde —
Judenchristentum - Gnosis», erschienen zu Beginn dieses
Jahtes, er habe iiber die Handschriften vom Toten Meer
«etwa 8o Veroffentlichungen in den verschiedensten Sprachen
durchgesehen, doch ist mir sicher nur ein kleiner Bruchteil
der alle Ufer iiberschwemmenden Sekundirliteratur (...) be-
kanntgeworden». Tatsichlich weist schon eine Bibliographie
aus dem Jahre 1952, in dem Buch «The Zadokite Fragments
and the Dead Sea Scrolls» von Professor H. H. Rowley in

Manchester, gegen 700 Titel auf. Damit ist aber die Diskussion
um die Funde vom Toten Meer auch mcht einmal zu einem
vorldufigen Abschluss gekommen.

Wichtige Funde und aufregende Fragén

Seit der Versflentlichung von Rowley wurden weitere wich-
tige Funde gemacht.! Was die vierte Hohle, die im September
1952 entdeckt wurde, an Handschriften und Fragmenten barg,

! Es ist zu unterscheiden zwischen den Hohlen von Qumran, die auf

einer Linge von etwa 8 km an der Felskiiste des Nord-West-Ufers des
Toten Meeres liegen, und der Ruine, von den Arabern Khirbet Qumran

' genannt, die ungefihr in der Mitte liegt, 1 km siidlich von der 1947 ent-
deckten Hohle. Handschriften wurden nur in den Hohlen gefunden, nicht
aber bei der Ausgrabung der klosterihnlichen Anlagen des Khirbet. Die
Hohlen, in denen Handschriften gefunden wurden, tragen die Nummermn
1-10, in der Reihenfolge der Entdeckung odet des Kaufs der entsprechen-
den Fragmente: 1. Hohle 1947; 2. und 3. Hohle Friihjahr 1952; 4. Hohle
September 1952; 7.~10. H6hle Frithjahr 1g55.

Nicht zu verwechseln mit den Héhlen von Qumran sind die Hohlen
von Murabba‘at, die im Januar und Februar 1952 von einer archiologischen
Expedition durchsucht wurden. Sie liegen 18 km siidlich von der 1947
entdeckten Hohle von Qumran und zu Fuss drei Stunden vom Toten
Meer. Die dort gefundenen Handschriften stammen aus der Zeit der zwei-
ten jiidischen Revolte (132-135 n. Cht.) und haben mit der Sekte von
Qumran nichts zu tun, cbenso wenig wie die Handschrifter von Khirbet
Mird, die dem 5.-8. Jahrhundert zugewiesen werden.

Die Hunderte von Handschriften und Tausende von Fragmenten wer-
den in zwei Kategorien eingeteilt: biblische und ausserbiblische Texte,
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A) Die biblischen Texte machen ungefihr ein Viertel der gesamten -
Schriftfunde aus («Revue Biblique», im folgenden abgekiirzt RB, 1953,
555). Da eine Aufzihlung der biblischen Handschriften im Rahmen unse-
res Artikels nicht méglich ist, wollen wir wenigstens zwei interessante
Einzelheiten herausgreifen. Das friiheste. Datum, das bis jetzt fiir eine in
Qumran gefundene Handschrift ermittelt wurde, ist Ende des 3. Jahrhun-
derts v. Chr. Es handelt sich um eines der drei Exemplare der Samuel-
biicher. Den gleichen Schriftcharakter weist ein Jeremias-Manuskript:
auf. F.M.Cross jun. datiert es um 200 v.Chr. («Journal of Biblical Litera-
ture» 1955, 164). Fragen wir, welches biblische Buch am hiufigsten abge-
schrieben wurde, so steht das Deuteronomium mit 14 Manuskripten an
erster Stelle (RB 1956, 56).

B) Die nichtkanonischen Texte teilen wir in zwei Gmppcn ein:

a) Schon frither bekannte Schriften: Fragmente von den jubxlz‘ien ; 8
Manuskripte von Henoch; 7 Manuskripte der Damaskusschrift, in denen
sich- allerdings Stellen finden, die in dem bisher bekannten Text, 1910
von S, Schechter in Kairo entdeckt, nicht vorkommen (RB 1956, 61).

b) Bisher unbekannte Schriften: Aus den noch unveréffentlichten grei-
fen wir folgende heraus: Kommentare zu Psalmen, Isaias, Hosea, Nahum,
Genesis (auch das, was urspriinglich als Lamech-Apokalypse bezeichnet



iibertraf selbst die Funde der ersten Entdeckung im Jahre 1947.
Das ersieht man schon aus dem Raum, den die Verdflentli-
chung der Texte der vierten Héhle beanspruchen wird. Es sind
dafiir drei bis vier Binde vorgesehen, wihrend die Fragmente
der ersten Hohle letztes Jahr in einem Bande herausgekommen
sind. Auch die Ausgrabungen in Khirbet Qumran sind weiter-
gegangen. Erst mit der vierten Expedition, die im Februar 1955
stattfand, ist die Etforschung der Anlagen der Gebdulichkeiten
und der verschiedenen archiologischen Schichtungen zu einem
gewissen Abschluss gekommen.

Schon diese kurzen Hinweise geben uns eine Vorstellung
von det Bedeutung, die die Welt der Gelehrten den Funden
vom Toten Meer beimisst. Aber es scheint, dass sich nicht nur
die Wissenschaftler fiir die neuen Entdeckungen interessieren.
Hat es doch Pater de Vaux, einer der Leiter der Ausgrabungen
und der Veréffentlichungen der Texte, fiir notig erachtet, an-
lisslich einer Buchbesprechung in der «Revue Biblique» vom
Oktober des letzten Jahres eine Warnung zu erheben, Er be-
greife sehr wohl, dass breite Schichten begierig seien auf Infor-
mationen iiber die Funde, so dass die Verleger mit einem gros-
sen Absatz diesbeziiglicher Publikationen rechnen kénnen.
Trotzdem sei der Augenblick noch nicht gekommen fiir Syn-
thesen noch fiir Vulgarisationen. Wenn die Wissbegier des
Publikums trotzdem befriedigt werden miisse, so wire zu
wiinschen, dass nicht zu viele Irrtiimer und Verwechslungen
vulgarisiert wiirden.?

Dass sich viele Irrtiimer in die Popularisierungen einge-
schlichen haben, ist eigentlich nicht verwunderlich. Zeigt doch
schon die blosse Tatsache der zahllosen fachwissenschaftlichen
Studien, dass die von den Handschriften aufgeworfenen Pro-
bleme sehr verwickelt sind. Da ist es nicht nur fiir den Jout-
nalisten unméglich, sich einen Uberblick zu verschaffen. Selbst
den Gelehrten unterlaufen arge Irrtiimer, wenn sie iiber diese
Fragen schreiben, ohne darin Spezialisten zu sein. R. de Vaux
hat in der erwihnten Besprechung einige aufgezihlt, die sich
in einer Einleitung finden, die Daniel-Rops, Mitglied der fran-
z&sischen Akademie, geschrieben hat.

Hinzu kommt, dass selbst die Spezialisten g€zwungen waren,

ihre anfinglichen Behauptungen zu revidieren. Das ist etwas
héchst Natiirliches, wenn man bedenkt, dass immer neue Ent-
deckungen gemacht wurden. Aber die Folge hievon war, dass
eine bestimmte Auffassung eines Spezialisten zu dem Zeit-
punkt in das grosse Publikum getragen wutde, als der Spezia-
list selbst sie bereits aufgegeben hatte. Das ist z. B. dem ameri-

" kanischen Journalisten Edmund Wilson passiert, wie Msgr.
John J. Dougherty in seinem orientierenden Artikel in «Ame-
rika»® darlegt. Trotzdem sind diese Artikel von E. Wilson in
Buchform nun auch auf deutsch erschienen.

Miinzfunde und Datierung der Handschriften

Wie der Fortschritt in der archiologischen Erforschung von
Qumran eine Revision der ersten Thesen und Hypothesen mit
sich brachte, sieht man am deutlichsten an der Datierung der
Handschriften. Noch drei Jahre nach der ersten Entdeckung
gab es Gelehrte, die die Handschriften dem 3. Jahrhundert

~

n. Chr. zuwiesen, andere sogar dem 6. oder 12. Jahrhundert
n. Chr. So befremdlich dieser grosse Unterschied in der Datie-
rung sein mag, so interessant ist die Begriindung, die S. Zeitlin
fiir seine Datierung gegeben hat. Der Kommentar zu Habakuk
sei eine Schrift, zu der sich keine Parallelen in det vorchrist-
lichen Zeit finden lassen. Hingegen bestehe eine grosse Ahn-
lichkeit zur Literatur der Karaiten des Mittelalters. Obwohl
nun die These, det Habakuk-Kommentar sei im Mittelalter
entstanden, allgemein aufgegeben ist, so riumt man doch ein,
dass ein Zusammenhang zwischen den: Karaiten und den Hand-
schriften vom Toten Meer bestehen miisse. Man vermutet,
dass ein Fund von Handschriften, der um das Jahr 8co0 in
einer Hoéhle in der Nihe von Jericho gemacht wurde, die
Damaskus-Schrift umfasste, und dass unter ihrem Einfluss die
Theologie der Karaiten neu konzipiert wurde.

Bei solchen literargeschichtlichen Verhiltnissen konnte die
Entscheidung iiber das Datum nicht von inneren Kriterien her
gewonnen werden. Einen von subjektivern Ermessen freien
Masstab lieferte nur die Archiologie. Als der Vergleich der
Keramik des Platzes Khirbet Qumran ‘mit derjenigen der
Hohlen den Bewéis fiir den geschichtlichen Zusammen-
hang dieser beiden Fundstellen erbrachte, konnte die Bau-
geschichte von Khirbet Qumran als objektives Kriterium fiir
die Datierung det Handschriften dienen: «Der Zeitraum der
Beniitzung -der Hohlen entspricht der ersten und zweiten Pe-
riode der Beniitzung der Khirbet», schreibt de Vaux in der
Berichterstattung iiber die zweite atchdologische Expedition.t
Wenn also ein Datum fiir das Ende der zweiten Periode, wih-
rend welcher die Gebiulichkeiten der Khirbet bewohnt waren,
ermittelt werden konnte, so stand gleichzeitig fest, zu welchem
Zeitpunkt die Handschriften in den Hohlen sein mussten, Mit
anderen Worten: Fiir die Abfassung der Schriften von Qumran
kam kein spiterer Zeitpunkt in Frage als das Ende der zweiten
Periode.

Auf Grund der Miinzfunde konnte die Geschichte der Ge-
biulichkeiten der Khirbet in all jenen Punkten prizisiert wet-
den, die von den iibrigen archiologischen Erhebungen offen
gelassen wurden. Die Bauten wurden errichtet zur Zeit des
Hohenpriesters Johannes Hyrkanus, 135-104 v. Chr. Unter
Herodes dem Grossen war das Gebiude verlassen. Ob das
seinen Grund hat im Erdbeben, das die Gebdulichkeiten im
Frithjahr 31 v. Chr. schwer beschidigt hatte, kann noch nicht
gesagt werden. Sicher ist hingegen, dass die gleiche Gemein-
schaft die Gebaude zur Zeit des Herodes Archelaus, 4 v. Chr,
bis 6 n. Chr., wieder hergestellt hat. Da die archiologischen
Schichten dieser zweiten Periode eingestiirzte Mauern, Brand-
spuren und Eisenpfeile aufweisen, muss das Gebidude durch
cine kriegerische Aktion zerstdrt worden sein. Die Kombina-
tion der archiologischen Ergebnisse mit den Angaben von
Flavius Josephus in seiner Schrift «Der jiidische Krieg» fiih-
ren zu der sicheren Schlussfoigerung, dass die Gebiude
von Khirbet Qumran von Soldaten der 10. Legion im Juni
68 n. Chr. zerstért wurden.® Damit ist das Jahr ermittelt, in
dem die Schriften vom Toten Meer bereits geschrieben sein
mussten.

wutde, ist ein Midrasch zu Genesis); ferner liturgische Gebete, Fluch-
und Segensspriiche, Fragmente von unbekannten Apokalypsen, ein ara-
miisches Testamentum Levi, ein Blatt mit messianischen Zeugnissen. Die
Entzifferung der berihmten Kupferrollen wurde in einem Pressecommu-
niqué vom 2. Juni {(cf. «Le Monde ») bekannt gegeben. Sie enthalten Tradi-
tionen tiber das Versteck alter Schitze. Nach diesen phantastischen Anga-
ben wiirde sich das verborgene Gold und Silber auf 200 Tonnen belaufen.

Aus den bereits veriffentlichten Texien erwihnen wir: Sektenschrift odet
Sektenkanon, neuestens von E.Vogt («Biblica» 1956, 234) auch «Regel
der Kommunitit » genannt (1QS, englische Abkiirzung: DSD) — Ordnung
der Volksgemeinde oder Regel der Gemeinde, bisher bekannter unter
dem Namen «Die beiden Kolumden» (1Q8a) — Kriegsrolle oder Buch der
Kriege der Schne des Lichts gegen die Sohne der Finsternis (QM) —
Hymnen (QH) — Habakuk-Kommentar oder Habakuk-Midrasch (QpH:

Qumran pescher Habakuk). Aus dieset letzten Schrift stammen die sensa-
tionellen Stellen, die wir in diesem Artikel behandeln.

2 RB 1955, 632. 2 Vom 4. 2. 1956, S. 498-500.

4 RB 1954, 228.

5 Gegeniiber der Beweisfilhrung de Vaux’ fiir dieses Datum der Zer-
stdrung (RB 1954, 206-236, bes. 232/33) gibt W.R.Farmer einer persén-
lichen Hypothese den Vorzug. Er meint in seinem Artikel «The Econo-
mic Basis of the Qumran Community » in der «Theologischen Zeitschrift»,
Basel,-die Essener kdnnten Qumran auch zu einem spiteren Zeitpunkt
aufgegeben haben, etwa unter dem Druck arabischer Stimme, dic um den
Besitz der Quelle von Ain Feshka kiimpften (1955, 306). Doch schon ein
Jahr zuvor schrieb Bo Reicke, Professotan der Universitdt Basel, in der-
selben Zeitschrift, die Datierung de Vaux’ konne als sicher gelten (1954,

103).
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Woher das leidenschafiliche Interesse?

Wenn man bedenkt, welch technische Diskussionen unter
Spezialisten erfordert waren, um zu solchen Ergebnissen zu
kommen, so wird einem bewusst, dass sich das Interesse brei-
tester Kreise fiir die Funde vom Toten Meer nicht auf die
Argumente der Archiologie konzentriert. Das zeigt schon ein
Blick auf die Geschichte dieser Leidenschaft des -Publikums,
Sie regte sich zuerst in Frankreich um 1950/51 herum, also eine
ziemliche Zeitspanne vor der Verdffentlichung des Berichtes
von der ersten archiologischen Expedition nach Khirbet Qum-
ran, die erst im Januarheft der «Revue Blbhque » VOn 1953 et-
folgte. Dieses leidenschaftliche Interesse war ein Echo auf eine
Schrift von A. Dupont-Sommer, Professor an der Sorbonne:
«Apergus préiminaires sur les Manuscrits de la Mer Morte,
1950 in Paris erschienen. In den drei Jahre spiter erschienenen
«Nouveaux Apergus» sagt Dupont-Sommer selbst, er habe
eine summarische Parallele entworfen zwischen Jesus von
Nazareth und dem « Lebrer der Gerezhtigkeit»® (vielleicht Griin-
der oder Reformator der Sekte, sicher aber ihr Prophet), «um
die Neugierde des Lesers anzustacheln »?. Das ist ihm zweifels-
ohne gegliickt. Denn was an sensationeller Vulgarisation er-
schienen ist, geht auf ihn zuriick. Den amerikanischen Jout-
nalisten Edmund Wilson haben witr bereits erwihnt, Dieser
witd zusammen mit Dupont-Sommer ausgiebig zitiert im un-
gezeichneten Artikel der illustrierten Wochenzeitschrift «Det
Spiegel » vom 21. Mirz 1956 wie im Artikel von P. M. in der
«Weltwoche» vom 2. Dezember 1955. Wenn der «Spiegel»
sich auch noch auf den Professor (Assistant Lecturer) fiir semi-
tische Sprachen an der Universitit in Manchester, J. M.
Allegro, berufen kann, so handelt es sich in dessen Vortrigen
am BBC Home Service und den Artikeln in der amerikanischen
Wochenzeitung «Time» um «eine modifiziérte Version der
These von Dupont-Sommer », wie-Kevin Smyth in den «Stu-
dies» vom Friihjahr 1956 schreibt.?

Wollen wir uns eine Vorstellung machen von der Erregung,
die die Handschriften vom Toten Meer ausgeldst haben, so
geben wir das Wort am besten einem dieser Journalisten. P. M
schreibt in der «Weltwoche»:

«Nun sprechen diese nebelhaften Toten — sie nannten sich
Essener — direkt zu uns, und was sie uns zu sagen haben, ist
erstaunlich. Es ergeben sich niamlich Ubereinstimmungen,
wenn nicht geradezu Verschmelzungen, zwischen dem esse-
nischen und dem christlichen Kult, die sich vom Ethos bis
zum Glaubens- und Gedankengut, vom Lebenswandel bis zum
religitsen Ritus erstrecken. (...) aus dem neu erstandenen
Wissen um das Leben, Streben und Sterben der Essener ergibt
sich wie von selbst ein organischer und versdhnlicher Uber-
gang vom alt- zum neutestamentarischen Bereich, vom jiidi-
schen zum christlichen Erloser. Ich betone gleich, dass es nicht
nur die messianische Idee, sondern die Person des Erldsers

. selbst ist, die in einem noch nicht von uns erblickten Licht
erscheint.» _

Ganz ghaliche Sitze finden sich bei Wilson und im «Spie-
gel». Man kann natiitlich ganz verschieden darauf reagieren.
Uns scheint, dass sie auch ein posmvcs Moment enthalten, das
aller Beachtung wert ist. Wir meinen das Eingestindnis, dass
die Entstehung des Christentums ein so einmaliges Phinomen
der Geschichte ist, dass es sich bis heute jeder natiirlichen Er-

klirung entzogen hat. Hitte irgendeiner der Erklirungsver-
suche, die in den letzten hundert Jahren unternommen wurden,
also z. B. die Riickfiihrung auf Mythen von sterbenden und
auferstehenden Gottheiten, auf das iranische Erlésungsmyste-
rium, die hellenistischen Mysterienreligionen, den Mandiis-
mus, befriedigt, so lige gar kein Grund vor, es jetzt mit dem
Essenismus zu versuchen,

Was uns an den Darstellungen der Journalisten befremdet,
ist nicht das sensationelle Herausstellen einiger Sitze, die
Dupont-Sommer etwas rasch hingeworfen hat. Das gehort, so
wiren wir fast versucht zu sagen, zu ihrem Handwerk, so wie
sie es — leider — nun einmal verstehen. Das, was uns wirklich
befremdet hat, ist die Uberzeugung der Journalisten, wir Chri-
stenn wiren ob dem Inhalt der neu entdeckten Schriften beun-
ruhigt. -

Nachdem P. M. in der siebten Spalte seines «Weltwoche »-
Artikels von den zu erwartenden Konflikten zwischen den
Kriften der Forschung und denen des Dogmas gesprochen
hat, kommt er in der neunten Spalte darauf zuriick: «Im
Dogma gewachsene Frommigkeit lisst nicht willig an den
Mauern ihres Religionsgebiudes riitteln. Und doch kann das
Vermichtnis von Qumran diese Mauern verriicken.»

Besonders naiv kommt dieselbe Uberzeugung in einem Satz
von Wilson zum Ausdruck: «Ein unabhingiger Gelehrter wie
Flusser, der sich keiner Religion verpflichtet fiihlte, hatte kei-
nen Grund, sich aufzuregen.»® Bei Wilson_hat uns das umso
mehr iiberrascht, als er doch beachtet zu haben scheint, dass
Dupont-Sommer ganz bewusst an eine These von Renan an-
kniipft: Das Christentum ist ein Essenismus, der Erfolg gehabt
hat.

Es wird also eine alte Theorie in einem neuen Gewande
prisentiert. So etwas vermag die Christen kaum zu beunruhi-
gen. Es besteht viel eher die entgegengesetzte Gefahr, dass
wir uns zu wenig fiir die neuen Funde interessieren, weil wir
unter dem Eindruck stehen, auch neue Argumente fir eine
natiitliche Entstehung des Christentums bieten kaum etwas
Neues. Es scien die gleichen Argumente, die periodisch wie-
derkehren. Denn wenn Dupont-Sommer eine Idee aus der
«Histoire du Peuple d’Israel» ausgribt, so war auch Renan
nicht der Schépfer dieser Idee, sondern hat sie bloss vom Staub

vergangener Jahrhunderte befreit. Haben doch schon englische

Deisten des ausgehenden 17. Jahrhunderts in den Lehren, Sit-
ten und Riten der Essener all das entdeckt, was auf dem rein
natiirlichen Wege menschlicher Uberlieferung zum Christen-
tum hinfithrt. Zur selben Zeit gab es gar Karmelitermdnche,
die ihren Orden auf den Essenerosden zuriickgefiihrt haben.
Eine neue Blite erlebte diese essenische Theorie in der ersten
Hilfte des 19.]Jahrhunderts. So hat z. B. A.F. Gfrorer im
ersten Band seiner Kirchengeschichte aus dem Jahre 1841 den
Essenismus als den grossen Vorliufer des Christentums dat-
gestellt. Das ist ziemlich genau die These, die Dupont-Sommer
— mehr als 100 Jahre spiter — in seiner zweiten Schrift vertritt,
wenn et schreibt, «dass die jiidische Sekte direkt und unmittel-
bar der christlichen Kirche den Weg bereitet hat».10

Obwohl es nun nach M. Burrows wahrscheinlicher ist, dass
wir es mit einer parallelen Entwicklung innerhalb einer ge-
meinsamen Situation zu tun haben denn mit einem direkten
Einfluss der Sekte von Qumran auf das Christentum!?, so

8 Der Lebrer der Gerechtigkeit ist die zentrale Gestalt des Habakuk-
Kommentars. Sein Widersacher ist der frevlerische Priester. Der Kommen-
tar deutet Vers fiir Vers des vorexilischen Propheten Habakuk auf Ereig-
nisse und Situationen seiner eigenen Zeit. Aber er vermeidet es sorgfiltig,
die Personen und Kcrifte der geschichtlichen Auseinandersctzungen mit
den geliufigen Namen zu bezeichnen. Dieser kryptographische Charakter
der Schrift erschwert ihr Verstindnis und ist einer der Hauptgriinde fiir
die auseinandergehenden Meinungen der Gelehrten, Die Bedeutung des
Lehrers der Gerechtigkeit fiir die Sekte wird aus der im folgenden zur
Darstellung kommenden Diskussion verstindlich werden.
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7 «Nouveaux Apergus sur les Manuscrits de la Mer Morte» (Collection:
L’ Orient Ancien Illustré). Paris, A. Maisonneuve, 1953, 220 Seiten, 206.
Die «Apergus Préliminaires» sind in der gleichen Sammlung erschienen.
Im folgenden abgekiirzt: A.P.; N.A.

8 The Dead Sea Scrolls and the Messiah. Studies, An Irish Quarterly
Review, 1956, 1-14.

® Der Monat, Januar 1956, 47.

10 NLA., 211.

1 The Dead Sea Scrolls. New York, The Viking Press, 1955, 435 Seiten,

328.
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braucht man den Gedanken an eine Vorbereitung des Christen-
tums durch die Lehren der Sekte nicht zum vornherein auszu-
schlagen. Denn das war doch schon die Uberzeugung des
Paulus, dass der Sinn des Alten Testamentes in der Hinfuhrung
zu Christus lag. Wenn wir an die besondere Fithrung Gottes
glauben, die dem Volke Israel zuteil wurde, so wire es Will-
kiir, diese Fithrung Gottes nur bis zu jenem Zeitpunkt gelten
zu lassen, da die letzte kanonische Schrift des Alten Testa-
mentes vollendet war. Auch die zwischentestamentliche Zeit
ist Vorbereitung auf das Christentum. Dje Apokryphen sind
seit langem eine Fundgrube fur die Kenntnis der letzten beiden
Jahthunderte vor Christus. Gerade deren Studium hat zu jener
Vertrautheit mit den geistigen Strémungen und religiésen Be-
wegungen gefithrt, von denen Bonsitven, der international
anerkannte Spezialist des Judentums, sagen kann, dass «sie
innethalb des Judaismus das Christentum vorbereiteten, ins-
besondere gewisse pietistische Tendenzen, verschiedene mes-
sianische Spekulationen und Erwartungen ».3?

Der Lehrer der Gerechtigkeit als Gottmensch

Neue Moglichkeiten fur den Nachweis einer Verwandtschaft
in religidsen und sittlichen Ideen zwischen Essenismus und
Christentum konnte also die Welt der Gelehrten nicht iiber-
raschen. Das, was in der ersten Schrift von Dupont-Sommer
als herausfordernde Sensation gewirkt hat, ist jener Satz tiber
die Reinkarnation, der denn auch von allen Journalisten e1fng
zitiert wurde:

«Der galiliische Meister, so wie ibm die Schriften des Neuen Testa-
ments darstellen, erscheint in mancher Hinsicht wie eine erstaunliche
Reinkarnation des Lebrers der Gerechtigkeit.»'3

In einer neunmaligen Wiedetholung des Vergleichwortes
«wie er» bringt Dupont-Sommer seine Begeisterung tiber die
- von ihm gemachte Entdeckung zum Ausdruck. «Wie er (der
Lehrer der Gerechtigkeit) war er (Jesus von Nazareth) der
Auserwihlte und der Messias Gottes — der Messias, Erl6ser
der Welt.»1 Verfolgung, Verurteilung und Tod, Himmelfahrt
und Weltgericht sind weitere Momente der Parallele zwischen
Jesus und dem Lehrer der Gerechtigkeit.

Eine These, die mit solchet Rhetorik verfochten wird, muss
jedem niichtern Denkenden verdichtig vorkommen. Trotzdem
geht es zu weit, wenn in dem zitierten Artikel der «Studies»
gesagt wird, Dupont-Sommer «werde tatsichlich nicht ernst
genommen». Die Schriften Dupont-Sommers bestehen nicht
bloss aus Rhetorik und brillanten Formulierungen. Das wird
jeder ahnen, der das abschliessende Urteil der Besprechung,
die der Dominikanerpater R. de Vaux den « Nouveaux Apercus»

von Dupont-Sommer gewidmet hat, zur Kenntnis genommen’

hat: «Trotz den Vorbehalten, die angebracht wurden und trotz
der Unsicherheit, die noch manchen Hypothesen von Dupont-
Sommer anhaftet, ist dieses Buch sicher eines der besten,, die
man gegenwirtig iiber die Handschriften von Qumran schrei-
ben konnte.»s

Wir miissen also bei Dupont-Sommer sehr wohl unter-
scheiden zwischen wissenschaftlich begriindeter Hypothese
und provokatorischen Formulierungen. Das sind nun einmal
die stilistischen Mittel, deren dieser Forscher sich ganz bewusst
bedient. Er selbst erwartet offenbar, dass sie beachtet werden.
Deshalb kann er in seiner zweiten Schrift « Nouveaux Apercus»
seinen Ktitikern vorwerfen, sie hitten ihn sehr oberflichlich

~

.gelesen, wenn sie ihm die Bebauptung zuschoben, Jesus sei

nichts anderes als eine Reinkarnation des Lehrers der Gerech-
tigkeit. Habe et doch die einschrinkenden Bestimmungen ge-
wihlt: «In mancher Hinsicht scheine es so.»*¢ Natiirlich kann
man diese nuancierenden Ausdriicke auch als Hintertiirchen
betrachten. Sie erlauben einen eleganten Riickzug, wenn sich
die Position unter dem Feuer der Kritik als unhaltbar erwiesen
hat. Welche Interpretation man diesen ecinschrinkenden Be-
stimmungen auch geben moge, so oft sie im Text stehen, sind
sie eine Warnung, den betreffenden Aussagen kein gréséctes

- Gewicht zu geben als der Autor selbst.

Versuchen wir also bei Dupont-Sommer und dem, was die
Journalisten von ihm iibernommen haben, zu unterscheiden
zwischen begtiindeter Hypothese und sensationeller Formu-
lierung. Soweit es um den Lehrer der Gerechtigkeit geht, ist
eine Frage von fundamentaler Bedeutung: Sah der Autor des
Habakuk-Kommentars in ihm ein géttliches Wesen? Dupont-
Sommer glaubt, es gebe drei Stellen im Text, die eine solche
Interpretation zu stiitzen vermdgen.

& &
Beginnen wir mit jener Stelle, die ein Beweis fiir die Inkas-

nation sein soll. Dupont-Sommer iibersetzt sie folgender-

massen: ‘

«In widerlicher Profanation haben sie Schreckliches an ihm (dem
Lehrer der Gerechtigkeit) vollbracht und Rache gemommen am
Leibe seines Fleisches.»?

‘Hiezu bietet Dupont-Sommer folgende Erklarung «Er litt
in seinem Fleischesleib: ohne Zweifel war er ein gottliches
Wesen, das sich inkarnierte um zu leben und zu sterben wie ein
Mensch.»® Die Begriindung fiir diese Interpretation liegt im
Ausdruck «Fleischesleib», da er im Kolosserbrief 1, 22 'mit
Bezug auf die Versdhnungstat Christi gebraucht wird. Beach-
ten wir in der Formulierung das «ohne Zweifel», so wissen
wit, dass wir es hier mit einer Ausserung zu tun haben, die
nicht allzu ernst genommen sein will, Denn tatsichlich hatte.
der Herr Professor ibersehen — wie aus seinem Interview im
«Figaro Littéraire» vom 24.Februar 1951 hervorgeht —, dass
der Ausdruck «Fleischesleib» noch an zwei anderen Stellen

Inkarnation

der Bibel vorkommt. Diese sind ein eindeutiger Beweis fiir

die Richtigkeit der Erklirung dieses Ausdrucks, wie Bonsirven
sie gegeben hat: die sinnenhafte Komponente des menschlichen
Wesens: Der Ausdruck Fleischesleib enthilt also keine An-
spielung auf die Inkarnation. .

Das scheint nun auch Dupont-Sommer zuzugeben. Denn
in einem Artikel aus dem Jahre 1951 begniigt er sich mit der
Aufzihlung der drei Bibelstellen, auf die andere ihn aufmerk-
sam gemacht haben, ohne sich irgendwie damit auseinandet-
zusetzen und das, obwohl der ganze Attikel der Verteidigung
von Interpretationen gewidmet ist, die von anderen Fogschern
kritisiert worden waren.!® In einem Artikel aus dem Jahre 1955
wird der Lehrer der Gerechtigkeit mit Bezug auf diese Stelle
nicht mehr ein inkarniertes Wesen genannt, sondern einfach

«eine besonders heilige Person»20, Deshalb brauchen wir auf -

andere Einwinde, die gegen die von Dupont-Sommer gebo-
tene Ubersetzung dieser Stelle erhoben wurden, nicht einzu-
gehen. Es mag geniigen, die von de Vaux vorgeschlagene
Ubersetzung des gleichen Satzes beizuziehen: «Als Antwort
auf ungerechte Urteile und Schreckenstaten haben bésattige
Krankheiten ihn (den frevlerischen Priester) befallen, als Rache
an seinem eigenen Leib.»?!

12 Révolution dans P'Histoire des Origines Chrenennes?‘ Etudes 268
(19571) 215.

13 ALP. 121, 14 ebd.

15 RB 1953, 625.

1 N.A. 207.

17 QpH IX, 1. 2. — A.P. 45. In wortlicher Ubersetzung des Franzosi-
schen: «Widerliche Schinder (d’odieux profanateurs) haben. . .» usw.

18 A P. 46.

19 Le Maitre de Justice fut-il mis 4 mott? Vetus Testamentum (abge-
kiirzt: VT) 1951, 206.

20 Quelques Remarques sur le Commentaire d’Habacuc. VT 1955, 124.

2 RB 1951, 442. R. de Vaux bezieht also den «Fleischesleib», an dem
die Rache geschieht, nicht auf den Lehrer der Gerechtigkeit, wie Dupont-
Sommer, sondern auf den frevlerischen Priester. Da eine der vorausgehen-
den Zeilen im Original unlesbar ist, besteht ein gewisser Anlass zur Dis-

kussion, an wem nun Rache genommen werde.
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Soweit es um die Inkarnation des Lehrers der Gerechtigkeit
geht, ldsst sich der gegenwirtige Stand der Forschung so zu-
sammenfassen: Bis jetzt ist kein Text entziffert worden, aus
dem geschlossen werden konnte, die Sekte von Qumran habe
die Priexistenz des Lehrers der Gerechtigkeit gelehtt.

Der erlosende Glauhe

Eine andere Parallele zwischen Jesus von Nazareth und dem
Lehrer der Gerechtigkeit besteht nach Dupont-Sommer in
dem Glauben, den die Christen wie die Essener ihrem Meister
entgegenbrachten. Hiebei geht es um den Kommentar zu jenet
Stelle des Propheten Habakuk, die Paulus in seinem Rémer-
brief zitiert: « Der Gerechte wird leben kraft seines Glaubens.»
Der Autor des Habakuk-Kommentars bietet zu diesem Satz
die folgende Erklirung: :

«Das begieht sich anf all jene, die im Hause Juda das Gesery
beobachten, die Gott vom Hause des Gerichles erretten wird wegen
ibrer Leiden und ibrem Glanben an den Lebrer der Gerechtigfeit, »®

Diese Stelle wird in den «Apergus préliminaires » folgender-
weise intetpretiert: «Der gottliche Meister! Nur jene werden
gerettet am Tage des Gerichtes, die an ihn geglaubt haben
werden. (...) Der Glaube, der rettet, das ist der Glaube ar
den Meister, an den géttlichen Griinder des Neuen Bundes.»?3

Jedermann wird zugeben, dass diese Stelle des Habakuk-
Kommentars ein klares Zeugnis ist fiir die zentrale Stellung
des Lehrers der Gerechtigkeit innerhalb der Sekte. Aber wor-
auf beruht seine Bedeutung fiir die Sekte ? Ist er wirklich deren
«gottlicher Griinder», wie Dupont-Sommer zu behaupten
scheint? -

Diese Frage fithrt zu den noch ungelésten Problemen der
Abfassungszeiten der verschiedenen Schriften wie der Ge-
schichte der Sekte iiberhaupt. Da uns ein kurzer Artikel
nicht erlaubt, die verschiedenen Positionen der Forscher dat-
zulegen, miissen wir uns begniigen, auf einen Widerspruch in
der Hypothese von Dupont-Sommer selbst hinzuweisen. Wit

meinen den Zeitpunkt der Entstehung der Sekte und das

Todesdatum des Lehrers der Gerechtigkeit.

Die ganze Theorie von Dupont-Sommer ist darauf aufge-
baut, dass der Lehrer der Gerechtigkeit zwischen 65 und 63
v. Chr. hingerichtet wurde. Der Beginn seiner Titigkeit ldsst
sich nach Dupont-Sommer weniger scharf fixieren. Als appro-
ximatives Datum wihlt er das-Jaht 103 v. Chr. Des weitern
ist der Professor fest iiberzeugt von der Identitit der Sekte
von Qumran mit den Essenern.?* Fir die zeitliche Einordnung

der Essener tibernimmt er nun aber eine Angabe von Flavius .

Josephus, wonach sie zur Zeit des Makkabiers Jonathan,
160-147 v. Cht., beteits existierten. Wire also der Lehrer det
Gerechtigkeit der Griinder der Sekte, so miisste er in der
Theorie von Dupont-Sommer spitestens um 150 v. Cht. auf-
getreten sein und nicht erst um ro3 v. Chr. )

Da der Gelehrte der Sorbonne sich nicht mehr Miihe gege-
ben hat, seine Chronologie in Ordnung zu bringen, miissen
wir wohl annehmen, dass es ihm auch mit seiner Behauptung
vom «Glauben an den goéttlichen Griinder der Sekte» nicht
sonderlich ernst war. i

Hingegen legt Dupont-Sommer Wert darauf, dass es sich
nicht bloss um Treue gegeniiber dem Lehrer der Gerechtig-
keit handelt, sondern um Glaube. Diesen Unterschied hat er
in seiner Besprechung von K. Elligers « Studien zum Habakuk-
Kommentar» aufs neue betont.?s Damit soll nicht etwa das
Moment der Treue ausgeschlossen werden, sondern vielmehr

gesagt sein, dass der Glaube an den Lehrer der Gercfhdgkeit
auch noch andere Komponenten als nur die Treue umfasst.

Die Treue liesse sich als eine rein menschliche Haltung ver-
stehen: Man steht zu einem Menschen, selbst wenn man in vie-
len Punkten nicht mit ihm iibereinstimmt. In diesem Sinne
konnte das Verhalten des «Hauses Absalom», von dem im
Habakuk-Kommentar die Rede ist, gedeutet werden. Denn
nach der einen Theorije handelt es sich in dem « Hause Absalom »
um eine Gruppe von Pharisiern, die den Lehrer der Gerech-
tigkeit unterstiitzt hatte, aber sich in einem kritischen Augen-
blick der Verfolgung von ihm distanzierte. Das « Haus Absa-
lom» war also treulos, nicht aber ungliubig, Nach einer ande-
ren Theorie bezeichnet das « Haus Absalom» eine Gruppe von
Menschen, die einst Mitglieder det Sekte waren. Sie hitten an
den Lehrer der Gerechtigkeit geglaubt und witen zur Zeit der
Verfolgung von ihm abgefallen.

Diese beiden Hypothesen in bezug auf das « Haus Absalom»

lassen uns auf jeden Fall klarer erfassen, was gemeint ist, wenn

nicht nur von Treue, sondetn von Glaube an den Lehrer der
Gerechtigkeit gesprochen wird. Es handelt sich um eine reli-
gitse Haltung, die in einem Handeln Gottes begriindet ist:
Dem Lehrer der Gerechtigkeit «hat Gott alle Geheimnisse
kund getan, die in den Worten seiner Propheten verborgen lie-
gen»?. Die Mitglieder der Sekte hatten die Uberzeugung, dass
die Erklirungen, mit denen der Lehrer der Gerechtigkeit die
Schriftpropheten erliuterte, nicht ein bloss menschliches Be-
mithen um den Sinn der Prophetenworte waren, sondern selbst
Offenbatung, deren der Lehrer der Gerechtigkeit gewiirdigt
war.?? Thr Glaube war cin Fiitwahrhalten der Schrifterklirun-
gen des Lehrers der Gerechtigkeit,?®

In diesem Glauben liegt natiitlich eingeschlossen, dass der
Lehrer der Gerechtigkeit von Gott inspitiert war. So sehr nun
hiedurch die iiberragende Stellung des Lehrers der Gerechtig-
keit innerhalb der Sekte unterstrichen wird, so wird doch ge-
rade hiedurch klar, dass et nicht fiir cin géttliches Wesen ge-
halten wurde. Ob er nun Griinder oder Reformator der Sekte
war, was beim gegenwirtigen Stand der Forschung noch nicht
entschieden werden kann, so war er doch ein geistlicher Lehrer,
der' auf Grund von Offenbarung, wie die Sekte glaubte, die
Geheimnisse der letzten Zeit verkiindete.

Tod und Auferstehung

So reduziert sich die Behauptung vom géttlichen Wesen des
Lehrers der Gerechtigkeit nur meht auf die Méglichkeit seiner
Verherrlichung nach dem Tode. Dupont-Sommer findet sie in
dem folgenden Text des Habakuk-Kommentars:

«Die Erklirang hievon betrifft den’ frevierischen Priester, der in
der Aufwallung seines Zornes den Lebrer der Gerechtigkeit verfolgt
kat bis gu dessen Vernichiung. Man hat gewagt, ibn u enthkleiden ;
aber gum Zeitpunkt des arbeitsfreien Festes des Versohnungstages ist
er ihnen orschienen, nm sie gu vernichien und sie einen Febltritt begehen
x4 lassen am Fasttage, dem arbeitsfreien Sabbat.»®

Diese Stelle ist ritselhaft und gehort zu den meist diskutier-
ten, wie Dupont-Sommer selbst sagt.?® Dieser Gelehrte gibt
iht nun den folgenden Sinn.

Nach dem Zeugnis des Josephus wurde Jerusalem am Ver-
sohnungstage des Jahres 63 v. Chr. von Pompeius erobert.
12 coo Juden seien dabei ums Leben gekommen. Bei diesem
Ereignis erschien der Lehrer der Gerechtigkeit, «etstrahlend
in gottlichem Glanze»3!, zum Zeichen, dass er dieses Straf-
geticht tiber den frevlerischen Priester und seine Anhinger

22 QpH VIII, 1-3.

2 A.P. 56.

2 A P. 108 f,

2% VT 1955, 121. 2% QpH VII, 4.

2 Cf. G.Vermes: A propos des Commentaires bibliques découverts
Qumrin. «Revue d’Histoire et de Philosophie Religieuses», 1955, 95~103.
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8 Diese Auffassung des Glaubens als ein «Fiirwahrhalten» entspricht
det Entwicklung des Glaubens-Verstindnisses, wie sie Bultmann fiir das
Judentum auch ausserhalb von Qumran im Theologischen Worterbuch
zum Neuen Testament VI 199 f. herausgearbeitet hat.

® QpH XI, 4-8. - Ubersetzung von Dupont-Sommer in VT 1951, 208.
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herbeigefiihrt hatte. War das nicht eine Ermutigung fiir die
Jinger, dass ihr Meister auf diese Weise Rache nahm fiir die
- Kreuzigung, zu der der frevlerische Priester ihn verurteilt
hatte ?

Man kann sich des Eindrucks kaum erwehren, in dieser
Deutung des Schicksals des Lehrers der Gerechtigkeit auf
Kreuzigung und Erscheinung des Gekreuzigten handle es sich
um eine Rekonstruktion, die bewusst auf eine méglichst nahe
Parallele zu dem Christus des Neuen Testamentes hinzielt. Aber

Dupont-Sommer lehnt es ausdriicklich ab, dass solche Motive -

seine Interpretation beeinflusst haben. Die Erzihlung der
Evangelien habe ihm nicht als «Faden der Ariadne» gedient,
sagt er in einem der bereits erwihnten Artikel.?2 Bietet also
diese dritte Stelle des Habakuk-Kommentars solidere Anhalts-
"punkte fiir die Theorie Dupont-Sommers als die ersten beiden
Texte, die wir behandelt haben ? Diese Frage stellt sich umso
mehr, als J. M. Allegro am z20. Mirz d. J. auf den offenen
Brief geantwortet hat, den R. de Vaux und seine Equipe am
16. Mirz in «The Times» veroffentlicht hatten.3® Wohl distan-
ziert sich Allegro von der Wiedergabe seiner Vortrige durch
_die Journalisten, hilt. aber daran fest, dass Kreuzigung, Be-
gribnis und Auferstehung eine mogliche Rekonstruktion des
Schicksals des Lehters der Gerechtigkeit sei.?*

.

Kreuzigung

Beginnen wir unsere Priifung mit dem Argument fiir die

Kreuzigung, so mag man tberrascht sein, dass sich die Ge-
lehrten nicht einmal dariiber einig sind, ob der Lehrer der
Gerechtigkeit eines gewaltsamen oder natiirlichen Todes ge-
storben ist. Das Auseinandergehen der Meinungen hinsicht-
lich des Todes des Lehrers der Gerechtigkeit hat seinen Grund
hauptsachlich in der verschledencn Interpretation von zwei
Texten.
- K. Schubett -beruft sich auf eine Stelle der Damaskus-
schrift.®® Er behauptet, dass das hebriische Wort, durch das
an dieser Stelle der Tod ausgedriickt wird, «einen natiirlichen
und keinen gewaltsamen Tod bedeutet».?® Diese Argumenta-
tion hat wohl den Attikel von Dupont-Sommer aus dem Jahre
1951 iibersehen. Denn darin weist der Gelelirte der Sorbonne
auf Isaias 57, 1-2 hin, eine Stelle, die auch vom Handworter-
buch der hebriischen Sprache von Gesenius-Buhl erwihnt
wird. Dieses Lexikon iibersetzt das umstrittene Verb mit «um-
kommen ». Wir miissen also Dupont-Sommer gegen K. Schu-
bert recht geben: der erwihnte Ausdruck der zitierten Stelle
der Damaskusschrift lisst beide Deutungen zu, sowohl einen
natiitlichen wie einen gewaltsamen Tod.

Aber die Stelle der Damaskusschrift witft nicht nur ein Pro--

blem der Ubersetzung, sondern auch der Identifikation der
Person auf. Sowohl K. Schubert wie Dupont-Sommer argu-
mentieren so, als ob es sicher sei, dass det Lehrer der Gemeinde,
von dem in der Damaskusschrift die Rede ist, identisch sei mit
dem Lehrer der Getechtigkeit des Habakuk-Kommentars.
Diese Identifikation ist nur moéglich unter der Voraussetzung,
dass die Damaskusschrift zu den jiingsten Schriften der Sekte
gehort. So verlegt Dupont-Sommer ihre Entstehung in die
Zeit zwischen 45 und 4o v. Chr.3” Da im System von Dupont-
Sommer der Lehrer der Gerechtigkeit um 65/63 v. Chr. hin-
gerichtet wurde, besteht die theoretische Moglichkeit, den
Lehrer der Gemeinde der Damaskusschrift mit dem Lehrer det
Gerechtigkeit zu identifizieren. Diese Identifikation ist aber
ausgeschlossen, wenn die Damaskusschrift im 2. Jahthundert
v. Chr. verfasst wurde. Es gibt Gelehrte, die diese Ansicht

damit begriinden, dass die Damaskusschrift die heilige Mahl- -
zeit nicht erwihne. Somit sei dieser Brauch erst nach der Ab-

fassung der Damaskusschrift eingefithrt worden. In dieser

Hypothese wird der Lehrer der Gemeinde als Griinder der

Sekte betrachtet, wihtend der Lehrer der Getechtigkeit nur

der Reformator der Sekte wire.

Aus dieser Diskussion ergibt sich, dass beim gegenwirtigen
Stand der Forschung die erwihnte Stelle der Damaskusschrift
keinen unangefochtenen Beweis ergibt fiir die Todesart des
Lehrers der Gerechtigkeit, weder fiir den gewaltsamen noch
fiir den natiirlichen Tod.

So kommen wit zu der zweiten Stelle, die innerhalb dieser
Diskussion von Bedeutung ist. Es handelt sich um den etsten
Satz jener Perikope auf der 11. Kolumne des Habakuk-Kom-
mentars, die wir bereits zitiert haben:

«Die Erklirung hievon betrifft den frevlerischen Priester,
det in der Aufwallung seines Zotnes den Lehrer der Gerech-
tigkeit verfolgt hat bis zu seiner Vernichtung.»

Alle Gelehrten sind sich darin einig, dass der Lehrer der
Gerechtigkeit verfolgt wurde. Die Meinungen gehen aber
auseinander in der Beurteilung des Zieles dieser Verfolgung,
M. Burrows glaubt, der frevlerische Priester habe den Lehrer
der Gerechtigkeit einfach zum Schweigen bringen wollen. Die
Ermordung des Lehrers der Gerechtigkeit habe ihm ferne ge-
legen. Rein philologisch sind zwei Ubersetzungen des in Frage
stehenden hebriischen Wortes moglich, die Ubersetzung mit
«vernichten» wie die Ubersetzung mit « verwirren». Zieht man
noch andere Stellen des Habakuk-Kommentars und der Damas-
kusschrift herbei und beachtet man analoge Fille aus der Zeit-
geschichte des vorchristlichen Judentums, so muss man wohl
zugeben, dass eine blutige Verfolgung des Lehrers der Gerech-
tigkeit im Bereiche der Moglichkeit liegt. Darum lassen vor-
sichtige Autoren wie G. Vermés die Frage offen, ob der Lehrer
der Gerechtigkeit eines natiirlichen oder eines gewaltsamen
Todes gestorben sei.®®

Damit stellt sich natiirlich die Frage, ob auch die Kreuzigung
des Lehrers der Gerechtigkeit wenigstens einen Anhaltspunkt
in den Texten habe. Dupont-Sommer findet diesen Anhalts-
punkt in der gleichen Stelle des Habakuk-Kommentars, XI,
4-6. Er kommentiert seine Ubersetzung: «Man wagte ihn zu
entkleiden» so: «ohne Zweifel um ihn hinzurichten.»® Uber
die Berechtigung, aus diesem Umstand der Entkleidung auf
die Kreuzigung zu schliessen, brauchen wir gar nicht mehr zu
diskutieren, Denn obwohl Dupont-Sommer die umstrittene
Ubersetzung in seinem mehrmals ‘erwihnten Artikel aus dem
Jahte 1951 nochmals verteidigt hat, so bietet die englische
Ubetsetzung seiner « Nouveaux Apergus» aus dem Jahre 1954
bereits eine andere Version dieser Stelle. In einem Artikel aus
dem Jahre 1955 witd die neue Ubersetzung philologisch be-
griindet.4® Aus der «Entkleidung» ist die «Exilstesidenz» ge-
worden. Was Dupont-Sommer als einen selbstindigen Satz
aufgefasst hatte: «Man wagte, ihn zu entkleiden», ist zu einer
blossen Ortsbestimmung fiir die Verfolgung geworden.

Es wire aber ungerecht, wenn der Leser hieraus schliessen
wollte; die Ubersetzungen- von Dupont-Sommer setzten sich
iiber die Philologie hinweg. Denn die neue Ubersetzung war
im Jahre 1950 eine blosse Moglichkeit, die Dupont-Sommer
sehr wohl erkannt hat. Wenn er sich damals noch nicht fir sie
entschieden hatte, so konnte er philologische Griinde vorbrin-
gen, deren Berechtigung auch R. de Vaux anerkannte. Seit
nun die «Revue Biblique» im Jahre 1953 einen new entdeckten
Text veroffentlicht hat, ist dieses Ubersetzungsproblem end-

2 VT 1951, 215.
32 Die NZZ vom 26. 4. 56 informiert iiber den offenen Brief R. de Vaux’;
die Antwort Allegros vom 20. 4. lag noch nichft vor.
. 3 Wir stiitzen uns auf Geoffrey Graystone, S.M., D.D.: Intetpreting
the Dead Sea Scrolls, «The Tablet», 26. 5. 56, S, 489 f.
% Text B XIX, 35.

38 « Zeitschrift fiir katholische Theologie » 1952, 25.
37 Cf. «Nouvelle Revue Théologique» 1951, 386.
3 G.Vermés, Les Manuscrits du Désert de Juda. Paris, Desclee 1954

2. Aufl.,, 220 Seiten, 103.

A, P 45.
0 VT 1955, 125.
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giiltig geregelt.4! Es kann nicht mehr ibersetzt werden: « Man
wagte ihn zu entkleiden», sondern nur noch: «im Hause des
Exils ».2 Hierin liegt die Feststellung beschlossen, dass keiner
der bisher verdffentlichten Texte einen’ Anhaltspunkt bietet
fiir die Behauptung, der Lehrer der Gerechtigkeit sei gekreu-
zigt worden. Mag Dupont-Sommer auch eine Stelle aus Flavius
Josephus zitieren, wonach der Hohepriester Alexander Jan-
nius 8co seiner Feinde kreuzigen liess, so sagt dieser Text wohl
etwas tiber die Grausamkeit der hasmoniischen.Periode, aber
gar nichts tiber das Schicksal des Lehrers-der Gerechtigkeit.

Die himmlische Erscheinung

Damit kommen wir zur Priifung der Argumente fiir die « Ex-
‘scheinung im gottlichen Glanze», «diese ausserordentliche
Apotheose »t* des Lehrers der Gerechtigkeit. Erinnern wir uns
nochmals an den diesbeziiglichen Text der 11. Kolumne des
Habakuk-Kommentars: :

«Aber zum Zeitpunkt des arbeitsfreien Festes des Versoh-
nungstages ist er ihnen erschienen, um sie zu vernichten...»

In diesem Falle liegt die Stirke der Position Dupont-Sommers
darin, dass das hebriische Verb («héphia®») im Alten Testament
fir die Theophanie gebraucht wird. Er kann sogar grossziigig
zugeben, dass dieses Wort eine Entwicklung durchgemacht hat,
so dass es auch in einem ganz anderen Zusammenhang ge-
braucht wird. Trotzdem wurde das Wort auch spiter noch in
seinem urspriinglichen Sinn von «Erscheinen» gebraucht, wie
ein Psalm der Schriften vom Toten Meer bezeugt. Zudem
kann Dupont-Sommer auf eine gewichtige Autoritit hinweisen,
nimlich auf Bonsirven, der diese Stelle so iibersetzt: «Gott
ist ihnen erschienen.» Natiitlich steht diese Ubersetzung von
Bonsirven in einem unveteinbaren Gegensatz zur Ubersetzung
von Dupont-Sommer. Denn nach letzterem ist es det Lehrer
der Gerechtigkeit, der erschienen ist, wihrend nach Bonsirven
Gott selbst erschienen ist. Aber die beiden Gelehrten stimmen
doch iiberein in der Deutung des umstrittenen Verbes auf eine
iibernatiitliche Erscheinung.

Ein gewichtiges Argument gegen Dupont-Sommer liegt im
Wechsel des Subjektes den seine Interpretation voraussetzt.
Im ersten Satz ist der frevlerische Priester Subjekt. Fir den
zweiten Satz postuliert Dupont-Sommer den Lehrer. der Ge-
rechtigkeit als Subjekt. Obwohl rein philologisch gesehen ein
solcher Wechsel des Subjektes moglich ist, so muss er doch
vom Text her gefordert sein., Hier gehen die Meinungen der
Gelehrten auseinander. Deren Argumente konnen wir hier
nicht diskutieren, sondern miissen uns mit dem Hinweis be-
gniigen, dass Forscher wie M. Burrows, G. Lambert, G. Ver-
mes, R. de Vaux die Annahme eines Wechsels des Subjektes
fiir vollig unbegriindet halten. Ist aber der frevlerische Priester
Subjekt auch des zweiten Satzes, dann hat das Verb «hdphia‘»
nicht mehr die Bedeutung einer iibernatiirlichen Erscheinung.
‘Die andere Bedeutung dieses Verbs, fir die diese Autoren op-
tieren, nimlich die Manifestationen des Bosen, ist nun eben-
falls in einem nachalttestamentlichen Werk bezeugt, nimlich
in der Damaskusschrift.4 T

Aus unserer allzu summarischen Zusammenfassung detr Dis-
kussion konnte nun der Eindruck erstehen, die Deutung
Dupont-Sommers sei ebenso wahrscheinlich wie die Deutun-
gen der andern Gelehrten. Es stehen sich einfach drei Auffas-
sungen gegeniiber hinsichtlich des Subjektes des umstrittenen
Verbes «hophia‘», entweder Gott oder der Lehrer der Gerech-
tigkeit oder der frevlerische Priester. Das trifft aber nicht zu.

Denn auf Grund der blossen Textanalyse kidme iibethaupt nie-
mand auf den Gedanken, es kénnte sich um eine iibernatiir-
liche Erscheinung des Lehrers der Gerechtigkeit zum Gericht
iiber Jerusalem handeln. Die in Frage stehende Stelle des
Habakuk-Kommentats enthilt iberhaupt keine Anspielung auf
die Eroberung Jetrusalems durch Pompeius. Dieses geschicht- °
liche Ereignis wird von Dupont-Sommer in den Text hinein-
projiziert. Der einzige Anhaltspunkt hiefiir ist die zweimalige
Erwihnung des Versshaungstages. Da Flavius Josephus von
einer Tradition weiss, derzufolge Jerusalem an einem Vetsh-
nungstag erobert wurde, hilt Dupont-Sommer die Schlussfol-
gerung fiir berechtigt, der Versdhnungstag des Habakuk-
Kommentars kdnne nichts anderes visieren als die Eroberung
Jerusalems. Als Arbeitshypothese ist eine solche Kombination
durchaus vertretbar. Nur darf man hiebei nicht iibersehen, dass
fur die Deutung Dupont-Sommers noch eine zweite Hypo-
these erfordert ist, nimlich die Datierung des Todes des Leh-

~rers der Gerechtigkeit in die Zeit zwischen 65 und 63 v. Chr.

Fir dieses Datum hat Dupont-Sommer keine Argumente, die
die Datierungsversuche anderer Gelehrter durchschlagend wi-
detlegen wiirden. Solcher Datierungsversuche gibt es aber eine
ganze Menge.

So nimmt z. B, K. Elliger an, dass der Lehrer der Gerech-
tigkeit zur Zeit der Abfassung des Habakuk-Komméntars, die
nach ihm zwischen 4o und 36 v. Chr. erfolgte, noch am Leben
war.4® In dieser Hypothese besteht tiberhaupt nicht die Mog-
lichkeit, an eine himmlische Erscheinung des Lehrers im Jahre
63 v. Chr. zu denken. Ebenso ferne liegt eine solche Interpre-
tation, wenn der Lehrer der Gerechtigkeit im Jahre 166 v.Chr.
gestorben ist, wie es mit der Hypothese von J. C. G. Greig
gegeben ist, der den Lehrer der Gerechtigkeit mit der Person
des Makkabiers Mattathja identifiziert.?6

Es ist iiberfliissig, diese Liste mit vorgeschlagenen Daten
fiir das Todesjahr des Lehrers der Gerechtigkeit zu verlingern.
Denn es diirfte bereits klar geworden sein, dass die Behauptung
von einer himmlischen Erscheinung des Lehrers der Gerech-
tigkeit nicht bloss eine, sondern zwei Hy pothescn zur Voraus-
setzung hat: die erste Hypothese besteht in der Annahme, die
11. Kolumne des Habakuk-Kommentars spreche von der Er-

~oberung Jerusalems durch Pompeius; die zweite Hypothese

besteht in der Festlegung auf ein bestimmtes Datum unter vie-
len moglichen Daten fur das Todesjahr des Lehrers der Ge-
rechtigkeit.

Ergebnis

So kommen wit zu einer scheinbar rein negativen Schluss-
folgerung. Weder fiir die Inkarnation noch fiir den Glauben an
die gottliche Natur des Lehrers noch fiir die Kreuzigung findet
sich ein Anhaltspunkt in den bisher veréffentlichten Texten.
Wenn die Moglichkeit eines gewaltsamen Todes offen bleibt,
so wiirde aber selbst das Martyrium den Lehrer der Gerechtig-
keit nur in grossere Nihe zu den alttestamentlichen Propheten
riicken, keineswegs aber eine Parallele zum Tode Christi dar-
stellen. Denn es besteht ein wesentlicher Unterschied zwischen
dem Opfer einer Verfolgung und einer Person, die das Be-
wusstsein hat: «Niemand nimmt mein Leben von mir, son-
dern ich gebe es von mir aus hin.»¥” Nicht weniger gross ist
der Unterschied zwischen der himmlischen Erscheinung des
Lehrers der Gerechtigkeit und dem Auferstandenen. Obwohl
wit die Behauptung von einem Glauben der Sekte an die himm-
lische Erscheinung ihres Meisters fiir eine Hypothese halten,
die keinen einleuchtenden Anhaltspunkt in den Texten hat, so

4 R. de Vaux: Quelques textes hébreux de Mutrabba‘at. RB 1953,
271/272. -

42 In Publikationen des deutschen Sprachgebietes werden immer noch
beide Ubersetzungen fiir moglich gehalten. So z.B. Prof. Dr. H.Eising
in seinem Artikel im «Rheinischen Merkur» vom I.Juni 1956; Dr.
Fr.Stier: Zu den Funden vom Toten Meer, «Hochland », Juni 1956, 424.

146

43 A.P. 56.

44 Cf, G.Lambert und G. Vermés, « Nouvelle Revue Théologxquc » 1951,
391. VT 1955, 117.

46 The Teacher of Righteousness and the Qumran Community. «New
Testament Studies», Nov. 195, 126.

47 Joh 10, 18.




konnen wir diese Hypothese wenigstens um der ungliubigen
Forscher willen ins Auge fassen. Aber selbst diese Hypothese
hat keine entfernte Ahnlichkeit mit der das ganze Leben be-
stimmenden, personalen Beziehung zum Auferstandenen, aus
der die ]i‘mgcr Christi nach dem Zeugnis der Schriften des
Neuen Testamentes lebten.

In det klaren Etfassung des Untetschiedes zwischen dem
Lehrer der Gerechtigkeit und Jesus von Nazareth schen wit
den positiven Wert unserer Untersuchung. Mag der Lehrer det
Gerechtigkeit fiir die Sekte einé dhnliche prophetische Rolle
gespielt haben wie ein Jeremias fiir seine Zeitgenossen, so hat
et doch nicht das Selbstbewusstsein Jesu gehabt, der Etloset
der Welt zu sein, der sein Leben hingibt fiir die Vielen.

Zur Toleranz

Vielleicht haben manche Leser unseres Artikels iiber die To-
leranzfrage (in dieser Zeitschrift vom 15. Juni 1956) den Ein-
druck erhalten, wir bewegten uns allzu sehr in Allgemeinheiten
und wichen damit den konkreten, heute brennenden Fragen aus.
Dass dieses Urteil vorschaell war, wird sich jetzt zeigen. Es
sind nimlich jene drei Grundpositionen: die Natur des christ-
lichen Glaubensaktes, die Zielsetzung des Staates und jene der
Kirche, von denen wir schrieben, uand deren Verhiltnis zu-
einander das ganze Problem des Staates bestimmt. Aller drei
Faktoren muss man sich stets bewusst sein, wenn man iiber die-
ses Tkema etwas einigermassen Verniinftiges sagen will. Vie-
_ les, was gesagt wurde, ist eben deshalb so unbrauchbar und die
Atmosphire vergiftend, weil man den einen oder andern die-
ser Faktoren ausser Acht liess. Diese drei Grundpositionen be-
stimmen aber auch, je nachdem die eine oder die andere stirker
betont und bewertet wird, die Haltung der katholischen Theo-
logen, ohne dass bis zur Stunde eine vollige Einheit unter ihnen
erzielt worden wire. Legen wir, wenigstens in den Hauptlinien,
diese Haltungen dar.

Die Vertreter des «katholischem» Staates

Die erste Haltung betont vor allem das Gemeinwohi de-
Staates im Hinblick auf jenes der Kirche. Die Einheit des kathos
lischen Glaubens ist dort, wo sie vorhanden ist, ein wesentliches
Gut der Gemeinschaft, auch in der Erreichung der irdischen
Ziele. Denn mit diesem Glauben werden die Gesetze des Staates
zur Erhaltung der Sittlichkeit am tiefsten und nachhaltigsten
begriindet. Ausserdem hat auch der Staat, als ein Geschopf Got-
tes, diesem seine Verehrung zu beweisen, und es kann ihm nicht
glelchgultlg sein, in Welcher Religion das geschieht, da nur eine
die wahre ist,

Er ist also ~ immer nach dieser Ansicht —, da die katholische
Kirche die einzige wahre Form der Gottesverehrung darstellt,
gehalten, sich zu dieser Religion auch Sffentlich zu bekennen,
durch Teilnahme an den Kultakten dieset katholischen Kirche,
durch eine Gesetzgebung, die dem Sittengesetz der katholi-
schen Kirche entspricht, durch Privilegierung dieser Kirche,
beziehungsweise durch staatliche Nichtduldung anderer Kon-

fessionen oder Religionen.

Die Trennung des Staates von der Kirche besteht darin, dass
es nicht in sein Aufgabengebiet fillt, den Kult und die Religions-
ausiibung selber zu gestalten; dass er der katholischen Kirche in
allem, was diese als fiir das ewige Heil notwendig erachtet, volle
Freiheit gewihrt, in gemischten Fragen mit ihr jeweils ein den
Umstinden entsprechendes Abkommen trifft, das beide Gesell-

_ schaften zwar als in ihrer Ordnung vollstindige ansicht; dass et
aber iiberall da, wo es sich um sittliche Grundsitze handelt, in det

Im Gegensatz zum eingangs zitierten Artikel der «Welt-
woche» glauben wir also nicht, dass durch das Studium der
Handschriften vom Toten Meer «die Person des Erlésets in
einem noch nicht von uns erblickten Licht erscheint». Auch
die weitere Veroffentlichung der Texte wird nur dazu beitra-
gen, die Einmaligkeit der Person Jesu konkreter zu erfassen.
Hiebei kann es fiir die biblische Ausrichtung des religitsen
Lebens nur férderlich sein, wenn manche Titel wie Messias,
Menschensohn, Knecht Jahwes in der Besonderheit. ihrer An-
wendung auf Jesus erfasst werden miissen, da die Texte von
Qumran einen viel nuancierteren Kontrapunkt darstellen als
die gemeinhin bekannten messianischen Erwattungen der
Zeloten. M. Brandle

des Staates

Grundsatzfrage (nicht in der tcchnisc.hen, praktischen Anwen-
dung des Grundsatzes) der Kirche sogar sich unterordnet.

Die Natur des Glaubensaktes im einzelnen wahrt diese Auf-
fassung insoweit, als sie niemanden gwing?s, den katholischen
Glauben anzunehmen, auch nicht zu irgend einer «nur» fus-
seren Bekundung des Glaubens. Alles, was praktisch gegen
diese Maxime verstossen wiirde (etwa die Nétigung, bei einem
Militirgottesdienst niederzuknien), ist in jedem Fall als der
Freiheit der Person widersprechend schatf zu verurteilen. Ver-
wehtt ist einzig die dffentliche Ausiibung eines anderen Kultes
und dessen Propagierung, wobei freilich nicht leicht abzugren-
zen sein wird, was nun unter «6ffentlich» zu verstehen ist.

Alle heutigen Vertreter dieser Anschauung geben zu, dass
die Verwirklichung dieses «katholischen» Staates nur dort trag-
bar ist, wo «wenigstens die weitaus iibetlegene Mehrheit oder
praktisch die Gesamtheit der Bevolkerung» katholisch ist.?
«Es ist also vorausgesetzt», sagt Hartmann,® «dass nicht von
einer Staat51deolog1e ein Zwang gegen das Volk ausgeiibt
wird, ...sondern dass der Staat in Ubereinstimmung mit der
gemcmsamcn Uberzeugung ungefahr des ganzen Volkes han-
delt.»(!) Man begeht darum ein Unrecht, wenn man den katho-
lischen Vertretern des «katholischen» Staates vorwirft, sie bil-
ligten einen totalitiren Staat modernen Musters. Gerade das
ist nicht der Fall, so laut man es auch verkiinden mag, denn der
totalitire Staat zwingt dem Volk eine Staatsideologie auf, né-
tigt den einzelnen zut dffentlichen Bekundung dieser Ideologie
und greift permanent in die innerste Freiheit der Person ein.
Diese Unterscheidung scheint uns von grosser Bedeutung.

Man kann sie subsumieren unter die Begriffe religion d’Etat und religion
de PEtat (Staatsreligion und Religion des Staates) im Franzosischen., Die
religion d’Etat wiitde einen theokratischen Staat voraussetzen, wie es etwa
cin rein islamitischer Staat wire (man denke an die jiingsten Vorginge in
Agypten), wihrend die religion de PEtat nur besagt, dass ein Staat als Gan-
zes scine Weltanschauung, seine Ethik, sein kulturelles Leben einer be-
stimmten Religion deshalb unterstcllt, weil er praktisch aus Gliedern eines
cinzigen Bekenntnisses gebildet wird; dass ér auf seinem Gebiet sich als
Ganzes auch zu einer bestimmten Gottesverchrung verpflichtet fiihlt, wo-
durch aber dic Rechte des einzelnen, vor allem auf dem Gebiete der Reli-
gion und des Gewissens, nicht angetastet werden. Natiirlich kann in der
Praxis die religion de ’Etat nun enger oder weiter gcfasst werden: England
zum Beispiel besitzt eine religion de IEtat, indem es ciner Kirche eine in
der Offentlichkeit einzigartige Stellung einrdumt, bei grosster Propaganda-
freiheit auch fiir andere Religionen; Schweden fasst den Begriff schon we-
sentlich enger (siche letzte Nummer der Orientierung) ; Spanien noch enger,
aber auch seine Verfassung nennt die katholische Religion nicht religion
d’Etat, sondern religion de I’Etat.

1 So Guerrero in Razon y Fe, 1955, S. 474.
2 (Toleranz und christlicher Glaube», Verlag Josef Knecht Frankfurt

a. M, 1955,
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Da in-den weitaus meisten Staaten der heutigen Welt die |

Katholiken nur eine Minderheit oder jedenfalls nicht eine er-
driickende Mehrheit darstellen, also eine Verwirklichung des
«katholischen» Staates gat nicht in Frage kommt, hat man zu
ainer Unterscheidung gegriffen, die man als- «These» und
«Hypothese» bezeichnete. Die «These» stellt das Ideal dar,
«wie es sein sollte» — die « Hypothese» bestimmt, was unter
der Voraussetzung, dass sich die These nicht verwirklichen
lasse, zu geschehen hat nach den katholischen Grundsitzen.
. Wiirde also nach der «These» ein Recht auf Propaganda ande-
ren Konfessionen als der katholischen nicht zustehen, so kann
es doch sein, dass in der Hypothese die Katholiken sich fiir all-
gemeine Religionsfreiheit im Sinn der freien Propaganda ein-
setzen.

Hartmann macht. zu dieser Unterscheidung eine sehr beachtenswerte
Anmerkung: Danach ist diese der Terminologie der antiken Rbetorik ent-
nommen. «Thesis» nennt Quinktilian quaestiones infinitae («unbegrenzte
Fragen »}, das heisst Fragen, die ohne Bezug auf begrenzte Zeiten, Perso-
nen, Orte und so weiter behandelt werden; «Hypothesis» bedeutet dem-
entsprechend quaestiones finitae («begrenzte Fragen»), das heisst die nach
Personen, Zeit und Umstinden bestimmt sind.® Dupanloup wendet dies so
auf die Frage der Toleranz an: Als These, das heisst als Jdea/ und allgemeiner
Grundsatz ist die allgemeine Religionsfreiheit nich# annehmbar, als Hypo-
these, das heisst unter besonderen geschichtlichen Bedingungen (der reli-
gitsen Spaltung und unter den Verhiltnissen, durch die sie heraufgefishrt
worden ist) kann sie berechtigt sein. Das Ideal oder die «These» ist in
dieser negativen Fassung nicht die Untersagung anderer Kulte, sondern der
Zustand der Gesellschaft, in dem die Frage der Toleranz sich gar nicht et-
hebt, weil alle im Bekenntnis der Wahrheit eins sind. Die Hypothese da-
gegen liegt in der Tatsache der menschlichen Irrtiimer, die uniiberwind-
lich sind, und die Toleranz besagt nur die objektiv richtige Verhaltensweise
‘angesichts dieser Tatsache. Erst nachtraglich hat ein Artikel der Civiltd
Cattolica® die Ablehnung der Religionsfreibeit zur These und dic Toleranz
unter bestimmten Voraussetzungen als «noch annehmbare» Duldung in
der Hypothese gemacht, welche Auffassung sich die Vertreter des katholi-
schen Staates dann zu eigen machten. Pius XII. freilich gebraucht den Aus-
dtuck «These» in seiner Ansprache vom 6. Dezember 1953 wieder in der
weit sinnvolleren Bedeutung Dupanloups. Sénnvoller : weil in der Bedeutung
der Civilta Cattolica die Hypothese besagen wiirde: man schwicht in einer
Art Opportunismus, «weil es halt nicht anders geht», ein an sich verpflich-
tendes Prinzip ab.

Daraus haben nun heutzutage viele geradezu ein Schreckge-
spenst gemacht. Sie sagen: also messen die Katholiken mit
zweierlei Mass. Solange sie noch in der Mehrheit sind, verlan-
gen sie Religionsfreiheit im Namen der Grundsitze der andern,
sobald.sie aber eine wenigstens erdriickende Mehrheit erlangt
haben, verweigern sie dieselbe im Namen der eigenen Grund-
sitze. Dazu konnen sie mancherlei Ausspriiche katholischer
Autoren anfithren, die dies direkt oder indirekt, wenn auch
nicht in dieser odiésen Formulierung besagen. Nun ist ein-
deutig nachgewiesen, dass die Erstformulierung dieses Satzes
nicht,wie man oft behauptet hat,vom franzésischen kath. Schrift-
steller Lowis Veunillot stammt.5 Trotzdem haben sehr ernste
Minner sich in diesem Sinne ausgedriickt. So etwa Fide! G.
Martineg,® oder Kardinal Ottaviani, der gegen den Vorwurf, die
Katholiken wiirden hier zweierlei Mass anwenden, antwortet:
«Gewiss, genau das: zweierlei Gewichte oder Masstibe sind

anzuwencen: das eine fiir die Wahrheit, das andere fiir den
Trrtum,? oder in der Civilta Cattolica vom 3. April 1948 der
Jesuit Cavalli, der seither in der Schweiz am meisten zitiert
wurde, oder F. Odriorola Argos, der den Satz Ottavianis wie-
derholt.® Man wird diesen Minnern weder die Logik der De-
duktion noch die Verantwortung der Wahrheit gegeniiber ab-
sprechen konnen. Trotzdem wird man feststellen miissen, dass
ihre Lehre des «katholischen» Staates nicht d7¢ Lehre der ka-
tholischen Kirche — und auch nicht die Lehre des Papstes ist,
wie die weiteren Ausfithrungen noch zeigen werden. Allzu ein-
seitig wird hier, wie uns scheint, das Gemeinwohl des Staates
mit dem der Kirche in eins gesetzt.

Die Vertreter der Freibeit des Gewissens

Diametral entgegengesetzt ist die Ansicht jener, welche den
Hauptakzent auf die innere Natur des Glaubensaktes legen, wie
ihn die katholische Kirche fordert. Wir haben davon bereits im
letzten Artikel gesprochen. Diese Natur erfordert, dass der
Glaubensakt in personlicher Freiheit und Begegnung mit Gott
geschehe. Dazu aber geniigt es keineswegs, dass niemand zum
Glauben gezwungen werde. Eine «Atmosphire» der Freiheit
ist erforderlich und diese ist eben nicht gegeben, wenn mit
dusseren Machtmitteln nur einer Religion das Offentlichkeits-
recht und die Propagandafreiheit zusteht. Diese Atmosphire
der Freiheit ebnet jedenfalls den Weg zur Annahme des Glau-
bens weit mehr als jene dusseren Zwangsmassnahmen, und’
eben deshalb miisste gerade der vorwiegend aus Katholiken
bestehende Staat, nicht aus Indifferentismus, sondern aus dem
Bestreben, alle in der Wahrheit zu einen, von der Anwendung
aller dusseren auch indirekten Druckmittel Abstand nehmen.
Es mag sein, dass dieses Argument seine volle Einsichtigkeit
erst unter Verhiltnissen erhilt, in denen die Biirger zu einem
sehr wachen Personlichkeitsbewusstsein gelangt sind, wie es in
unseren Tagen der Fall ist. Hier aber diirfte es nicht iibersehen
werden. Man bedenke, was M. Pribilia schon 1949® schrieb:
«Wir nihern uns einer Zeit, in der die gesamte gesittete Mensch-
heit den Zwang in geistigen und zumal religiosen Dingen
grundsitzlich ablehnt und Gewaltanwendung in dieser Hin-
sicht nur der Barbarei eignet. .. Es kann daher der Kirche nur
zum Segen gereichen, wenn auch sie sich zur Freiheit des Ge-
wissens und der Religion bekennt und auf staatliche Gewalt-
mittel gegen Andersgliubige freiwillig auch dort verzichtet,
wo diese ihr noch zur Verfiigung stehen sollten. Was sie dabei
an physischer Macht verliert, wird sie an moralischer gewinnen.
Sie wiirde aber seht an Ansehen einbiissen und zugleich einen
vergeblichen Kampf fithren, wenn jeder Akt der Toleranz von
ihr aus nur ein widerwillig gewihrtes, jederzeit widerrufliches
Zugestindnis wiire.»10

Negativ driickt Hartmann dieses Argument ungefihr so aus:
Gewaltsame staatliche Mittel gegen Religionen haben sich noch
je — wie wir jetzt riickschauend feststellen kénnen - als unwirk-
same und darum zur Erhaltung des Gutes der Einheit im Glau-
ben «unangemessene » Mittel erwiesen. Zwar kann durch sie zu-
nichst dusserlich ein anscheinend grosser Exfolg auch fiirlingere

- 3 Cf. dazu J. Lecler, A propos de la distinction de la «thése» et de la
«hypothése» in Recherches de science religieuse 41 (1953), S. 532.

4 1863, Serie V, col. 8, 8. 129-140.

5 Cf. dazu die Ausfithrungen von M. La Chesnaie in «La Croix» vom
17. September i935. Hier wird iiberzeugend gezeigt, dass Jules Ferry, der
spitere Unterrichtsminister, am 8. Juni 1876 in einer Kammerdebatte den
Katholiken, genauer Louis Veuillot, diesen Ausspruch zuschrieb. Louis
Veuillot dementierte im «Univers» sofort seine Richtigkeit, bemerkt aber
dazu resigniert, es konne wohl sein, dass es ihm nicht gelingen werde,
diese Legende zu zerstéren: «cette sotte phrase, 2 moi étrangére, plom-
bée par Jules Ferry» (dieses einfiltige Wort, das Jules Ferry gepragt, mir
aber vollig fremd ist). Vorher bat allerdings Montalembert am 25. April
1857 im «Correspondant » diesen Satz fast mit den gleichen Worten ge-
, schrieben, jedoch als ungetechtfertigte, perfide Unterschicbung der Geg-
ner gebrandmarkt, Tatsichlich hat Veuillot recht behalten. Der Satz blieb
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an ihm hingen, und selbst Hartmann meint nur: «Es wird stimmen, dass
Louis Veuillot den...Satz nicht gesprochen hat. Vielleicht hitte er ihn
sagen kénnen; Montalembert hat seine Denkweise so wiedergegeben.» (?)CE.
zu diesern Streit auch «Neue Ziircher Nachrichten» vom 20. Februar 1955.

8 In «Naturaleza juridica y detechos de la Iglesia», Pamplona, 1954.

? Rede vom 2. Mérz 1953, abgedruckt in Miscellanea Comillas XIX,
Santander, 1953.

8 In «Problemas sobre el nueve Concordato espafiol» S. 66.

® ¢Stimmen der Zeit», April, S. g5.

10 Dieser Satz ist weithin stark beachtet und von katholischen Theologen
begriisst worden. So von J. Murray S] in «Theological Studies», Okt.
1949; das Biichlein « Unité Chrétienne et Tolérance Religieuse » druckte 1950
den ganzen Artikel ab; Pater Rouquette S] von den Etudes in Paris ver-
wandte ihn in seiner Rede auf der Semaine des Intellectuels Catholiques 1952
und Hartmann SJ zitiert ihn wieder a.a.0. S, 227/28.



Zeit erzielt werden. Verborgen aber witkt die erfahrene Unter-

driickung weiter, um vielleicht erst nach Jahrhunderten eine
innere Aushohlung des Glaubens und Fiulnis zu offenbaren.
Die Sakularisierung des modernen Geistes, meint Hartmann,
ist zum grossen Teil gerade das Ergebnis des Zwanges, mit dem
man die Einheit retten wollte!t, Auch John C. Murray redet
von «gewissen naiven Illusionen», zu denen einige Katholiken

mit threr Schitzung der Macht in bezug auf Dinge des Geistes

neigen'?, Allein aus dieser Erfahrungstatsache, die wir freilich
heute mit unseren verfeinerten und exakteren Methoden der
Wissenschaft viel deutlicher ans Licht bringen als frithere Zei-
-ten, folgt also, dass selbst ein nur aus katholischen Biirgern be-
stehender Staat keinerlei Verpflichtung habea kann, andere
etwa auftretende Religionen mit Machtmitteln zu unterdriicken,
Ein Mittel, das nicht zum Ziel fiihrt, ist ein untaugliches Mittel,

Auf den Einwand;auch die Kirche selbst wende ja einen gewissen Zwang
gegen ihre Gliubigen durch -ihre Kirchenstrafen an, antworten die Ver-
fechter dieser zweiten Haltung, die juridische Zugehérigkeit zur Kirche
hinge wesentlich von der freien Zustimmung des Einzelnen ab. Selbst der
Getaufte, der rechtens der Kirche angehort, muss diese Bindung frei auf
sich nehmen. Die Gesetze und Sanktionen der Kirche verlieren ihren Sinn
fiir den, der ihre Autoritiit innerlich ablehnt. Dadurch allein schon entzieht
er sich ihrem Zugriff. Fiir einen Atheisten-bedeutet die Erklirung det
Kirche, dass seine Lehre der Orthodoxie widerspricht, ein Nichts, Ganz
anders jedoch bei dem Zwang, den ein Staat ausiibt. Zwar sind auch hier in
einer Demokratie die Gesetze mit Zustimmung der Biirger etlassen, aber
der Einzclne, fiir sich betrachtet, muss sich unterwerfen, ob er will oder
nicht. Wie Naturgesetze schliessen ihn die Staatsgesetze ein. Er kann ihnen
nicht entflichen. Sie iiben einen unvermeidlichen Zwang auf ihn aus,
Ausserhalb der Kirche kann man lcbcn aus der Welt, aus der Gesellschaft
kann keiner hinaus.!3

Diese zweite Haltung schliesst nicht die Moglichkeit aus,
dass ein Staat, der praktisch nur aus Katholiken besteht, sich in
dem Sinn als katholischen Staat bekennt, dass et z. B. die katho-
lischen Feiertage zu staatlichen macht, der Zivilgesetzgebung
das katholische Sittengesetz zugrundelegt, soweit dieses nur
cine Auslegung des Naturgesetzes bedeutet, ja sogar gewisse
Staatsakte der Gottesverehrung vorschreibt, z. B. Teilnahme
der Regierung an katholischen Gottesdiensten. Er schliesst nur
jegliche Gewaltmassnahmen gegen andere Kulte aus, auch die
Unterdriickung der Offentlichkeitsrechte oder Propaganda, in-
sofern diese die religitsen Empfindungen der voraussetzungs-
gemiss katholischen Bevélkerung taktvoll beriicksichtigt.

Die Vertreter des Laienstaates

Tatsichlich freilich vermischen die meisten der eben genann-
ten Autoren diese aus der inneren Natur des Glaubensaktes sich
ergebenden Folgerungen mit einer andern Erwigung, die wir
hier getrennt als dritte Gruppe erwihnen wollen. Diese dritte
Gruppe geht von dem klareren Bewusstsein seiner selbst, das
der Staat in der modernen Zeit gewonnen hat, aus.!®

Aus der rein irdischen und profanen Zielsetzung des Staates,

die gerade nach katholischer Auffassung viel stirker ausge-
prigt ist, nachdem die von Christus gestiftete Kirche die Gewalt
tiber das Geistliche als unabhingige Gesellschaft fiir sich allein
beanspruchen muss, schliessen diese Autoren, dass dem Staat
sein sakraler Charakter genommen, dass er einzig weltlich ge-
worden sei. Er hat nicht die Aufgabe eines Staatskultes, oder der
direkten Gottesverehrung, welche der universalen Kirche zu-
kommt. Eigentlich nur im Rahmen des natiirlichen Sitten-
gesetzes haben sich seine Gesetze zu bewegen, das freilich von
katholischen Biirgern und Staatsminnern (da die Kirche auch
Haiterin des Naturgesetzes ist), leichter und vollstindiger wird
erkannt werden. Beschrinkt sich somit der Staat, und zwar
gerade der von Katholiken gebildete Staat, auf seine profane
Aufgabe, hat er aus seiner Natur heraus gat keine Moghchkmt.
irgendeine Religion oder deren Propaganda zu verbieten, es sei
denn diese wiirde dem Naturgesetz widersprechende Forderun-
gen aufstellen. Er muss also, ohne dass dies irgendeinen posi-
tiven Indifferentismus besagen wiirde, einfach deshalb, weil
dies sein Aufgabengebict iiberschreiten wiirde, die Religionen
gewihren lassen. Demnach wiirde auch ein katholischer Poli-
tiker niemals irgendwelche Forderungen zu stellen haben in sei-
ner politischen Betitigung, die nicht auch ein Nichtkatholik,
einfach aus verniinftiger Erwigung heraus, stellen &dnnfe.1.

Gemeinsam der zweiten und der dritten Gruppe dieser katho-
lischen Theologen ist jedenfalls, dass sie den «katholischen
Staat» (insofern dieser die Verpflichtung hitte, andere Religio-
nen zu behindern) als These, d.h. als Ideal, das der Katholik an-
strebt, eindeutig ablehnen! Auch Hartmann S.]., der zugibt,
dass «durch die besondere Lage des Volkes» es geboten sein
kann, dass die katholische Kirche «die Stellung einer in der Of-
fentlichkeit allein betechtigten Staatskirche hat» (er denkt da-
bei wohl an geschichtliche Faktoren und eine gewisse Unmiin-
digkeit mancher Volksschichten), betont nachdriicklich, dass
eine solche Regelung «sich nicht aus grundsitzlicher Notwen-
digkeit ergibt. Sie ist nich# katholisches Ideal oder katholische
sThese‘. Eine bestimmte geschichtliche Amwendung der allgemein
Liiltigen Grundsitze als These, als Grandsaig binstellen, ist ein Wider-
sprach. Das wire gerade der Versuch, die Kirche sich in einem
bestimmten Augenblick der Geschichte versteinern zu lassen ».3?
Und doch hat Pius XII. sich gegen diese Versteinerung aus-
driicklich gewandt.18

Die Stellung des Papstes

Vielleicht witd man all diesen Stellungnahmen gegeniiber
einwenden kdnnen, wie wit es schon mehrfach gelesen haben:
Das sind unter den katholischen Theologen neueren Datums
umstrittene Fragen. Eine davon ist auch heute noch die des
katholischen Staates und gerade diese ist die Ansicht des Papstes
und der in Rom «massgeblichen» Kreise. Die anderen «tole-
ranteren » Auffassungen lisst Rom aus taktischen Griinden eine
Weile gewihren, um schliesslich doch die « spamsche » Losung

- als die katholische zu approbieren,

11 2..0.8. 223.

12 In «Theological Studies» 10 (1949), S. 421.

13 Siehe diesen hier nur kurz gezeichneten Standpunkt eingehend in
«Tolérance et Communauté humaine», Artikel von Aug. Léonard O.P.
S. 123 ff; oder P. Rouquette S.]. 2 2.0.; oder Hartmann 2.2.0 S. 221~29.

14 Tatsichlich scheint uns, von allen Autoren, die wir eingesehen ha-
ben, einzig Hartmann SJ sich von dieser Vermischung v6llig frei za hal-
ten, indem er sie sauber trennt, was seinen Argumenten cine um so gtos-
sere Stosskraft verleiht!

15 Siche unser letzter Beitrag, « Orientierung» S. 127.

18 Wir haben diese Gedanken, die von Leclerq: «Das Leben Chrlst1 in
der Kirche», 1950; von Murray S.]. in «Theological Studies» (The Pro-
blem of State Religion) 1951, S. 155-~178; von Aug. Léonard O.P. 2.a.0.
und anderen vertreten wurden, in «Orientierung» 1954, S 63-66 und S.
77-82 bereits cingehend erortert durch Prof. Gommenginger S. J., wes-
halb wir sie hier nicht wieder behandeln miissen. Andere freilich haben
gegen diese Argumente teils in einschrinkendem, teils in ablehnendem Sinn
Stellung genommen.

17 32.0. S. 241/42.

18 Angesichts dieses Tatbestandes nimmt es wunder, wie Ernst Gerhard
Riisch in seinem neuen Buch «Toleranz» (Evangelischer Verlag, Zollikon,
1955), das sich scht bemiiht, gegen die katholische Auffassung Gerechtig-
keit walten zu lassen, zum Jesuitenverbot in der Schweiz schreiben kann,
dieser Artikel der Bundesverfassung sei gerechtfertigt, weil «er die jesui-
tischen . Tendenzen zum katholischen Glaubensstaat zuriickhilts. Er
schliesst das anscheinend aus dem Adagium, die Jesuiten seien «die (in der
Kirche selbst diskutierte) extremste und konsequenteste Gruppe». Viel-
leicht ist Riisch-nicht als Wissenschaftler anzusprechen, aber dann hitte
doch wenigstens Karl Fueter, der cinstige Studentenseelsorger der Uni-
versitit Ziirich, diesen krassen Irrtum bemerken und in seiner Besprechung
in der « Neuen Ziircher Zeitung» vom 10. Juni 1956 berichtigen miisser.
Er druckt aber gerade diesen Abschnitt ohne Berichtigung ab. Ein Blick
auf die unter der zweiten und dritten Gruppe hier angefiihrten Jesuiten
Amerikas, Frankreichs, Osterreichs, Deutschlands zeigt die Haltlosigkeit
dieser Begriindung des Jesuitenverbotes. Manch andere widerspriichliche
Aufstellung Gerhard Riischs kann hier nicht behandelt werden.
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Wir miissen uns also noch mit der Stellung des Papstes, als
des obersten Lehters der Kirche, befassen. Hier ist zunichst
festzuhalten, dass der Papst tatsichlich den «katholischen
Staat» als «These» (jedenfalls direkt) nicht verurteilt hat. We-
der in Theorie noch in Praxis. Freilich darf man auch nicht das
Konkordat mit Spanien als praktische Billigung der «These»
vom katholischen Staat ansprechen, wie eben schon angedeutet
wurde. Es ist nur zu natiitlich, dass in so schwierigen Fragen,
wie der vorliegenden, der Papst nicht allsogleich das «letzte»
Wort spricht. Die Kirche ist keineswegs eine Diktatur, in der
es nur der obersten Spitze etlaubt wire, zu denken. Im Gegen-
teil: erst nach mithsamer Arbeit der Theologen wird der Papst
ein entscheidendes Wort sagen. Er ist das Haupt der sichtbaren
Kitche, einer Personengemeinschaft, nicht der Wagenlenker
einer Maschine.

Hingegen hat der Papst selbst zu der Frage der Toleranz,
nicht ochne Zusammenhang mit recht heftigen Vorstéssen der
Verfechter des katholischen Staates, Gedanken entwickelt, die
offensichtlich bezweckten, diese vor vorschnellen Kurzschliis-
sen zuriickzuhalten. Es geschah dies in der Ansprache an die ka-
tholischen Juristen Italiens vom 6. Degember rgs3. Der Papst be-
handelt hier ausdriicklich und grundsitzlich die Frage det re-
ligidsen Toletanz eines praktisch katholischen Staates mit
Riicksicht auf eine zu bildende Staatengemeinschaft.

Er sagt: «Toleranz kann nie eine positive Ermichtigung be-
deuten, etwas zu tun, was gegen die religiose Wahrheit oder
gegen das sittlich Gute wire. Was nicht det Wahrheit und dem
Sittengesetz entspricht, hat objektiv kein Recht auf Dasein,
Propaganda und Aktion.» Wenn man hier «Recht» im meta-
Lhysischen Sinn versteht, so ist der Satz selbstverstindlich. Auch
Gott selbst, sagt darum der Papst, kann keine positive Exmich-
tigung geben, etwas gegen die religitse Wahrheit zu lehren
oder zu tun. Wie sich diese Wahrheit nun im Bereich des
staatlichen Rechtes auszuwirken hat, enthilt das ganze Problem
der Toleranz. Der Papst driickt dies so aus, dass mit dem man-
gelnden «Recht» des Irrtums auf Dasein und Propaganda noch
nichts gesagt sei {iber Recht und Pflicht der Unterdriickung
des Irrtums! Auch Gott kann Béses und Irrtum zulassen. Er
hat ausserdem der menschlichen Autoritit nicht den allgemei-
nen und unbedingten Befehl gegeben, das Bése oder den Irr-
tum zu verhindern. «Weder die allgemeine Ubersengung der Menschen
noch das christliche Gewissen noch die Guellen der Offenbarang noch die
Praxis der Kirche kennen einen solchen Befebl.» Ja, es kann ge-
schehen, dass der Mensch nicht einmal das Recht habe vor
Gott, den Irrtum zu unterdriicken. Also-stellt die Pflicht, sitt-
liche und religidse Verirrungen zu unterdriicken, «&eine letzze
Norm des Handelns» dar. «Sie muss hoheren und allgemeineren
Normen untergeordnet werden», diese sind das Recht des Ge-
wissens (auch des irrenden Gewissens) und das Gemeinwohl

des Staates wie der Kirche. Damit hat der Papst den grund-

sitzlichen Boden fiir seine 'Ausfithrungen bereitet.!?

Um nun zu sehen, welrhe hoheren und allgemeineren Normen ©

der Papst vor allem hier im Auge hat, muss man sowohl auf den
Aunsgangspunkt des prinzipiellen Teiles wie auf den ganzen
Rahmen der Rede achten.

Der gesamte Rahmen ist die Feststellung eines « Ausweitungs-
prozesses» der Beziehungen zwischen den Angehorigen ver-
schiedener Voélker und zwischen den Vélkern selbst. Dieser
Prozess bringt ein «wechselseitiges einander-Nidherkommen»
mit sich. Der Papst nennt diesen Prozess nicht nur eine «offen-
kundige Tatsache», die allein vom freien Willen abhiingig wiire,
er nennt ihn das Ergebnis «eines immanenten Entwicklungsgeset-
zes». Das einzelne Volk kann sich diesem Prozess also nicht
nach Belicben entzichen. So ergibt sich mehr oder minder

rasch die Notwendigkeit der « Errichtung einer Vélkergemein-
schaft», ein «Aufstieg von unten nach oben, das heisst von
einer Pluralitit von souverinen Staaten auf eine hohere Ein-
heit ».

In vielen seiner Ansprachen hat Pius X1I. auf diese Entwicklung, zumal
wihrend des Krieges, hingewiesen. Msgr. de Solages ist sogar der Ansicht,
dass der Schwerpunkt des Pontifikates Pius XII. darin liegt, dass er mit
einer Entschiedenheit, wie &ein Papst bisher, die rechtliche Einheit der Vol-
kergemeinschaft und eines internationalen Rechtes bejaht, woraus er als
erster aller Pipste die Notwendigkeit internationaler Institutionen ableitet.?? Es
ist also heute weit mehr als je ~ ohne jede Aussicht, dass dies wieder Zndern
kénnte ~ nicht méglich, dass ein Staat «sein» Gemeinwohl isoliert von dem
der ganzen Volkergemeinschaft betrachte, wie dies die Vertreter des «ka-
tholischen » Staates-oft zu tun scheinen. Vielmehr muss das Wohl des ein-
zelnen Staates immer mit Riicksicht auf die Gesamtheit betrachtet werden.,

Die konkrete Frage, welche der Papst nunmehr in diesen Rah-
men stellt, lautet: Kénnen katholische Staatsminner (voraus-
gesetzt ist, dass es sich um einen vorwiegend aus Katholiken
bestehenden Staat handelt) «einer Volkergemeinschaft beitre-
ten, die fordert, dass allen Burgern jedes Mitgliedstaates erlaubt
sei, ihre Glaubensiiberzeugung und ihre ethische und religitse
Praxis auszuiiben, soweit dies nicht mit den Strafgesetzen des
Staates, in dem sie sich aufhalten, in Widerspruch steht»?
Mit dem letzten Zusatz ist offensichtlich an jene frither erwihn-
ten saturrechtlichen Strafgesetze gegen die Sittlichkeit gedacht,
wie Vielweiberei usw. und nicht an Strafgesetze, welche ande-
ren Religionen das Offentlichkeitsrecht und eine riicksichtsvolle
Propaganda verweigern, da sonst die ganze Frage keinen Sinn
hitte.

Auf diese Frage nun gibt der Papst die oben entwickelte
grundsitzliche Antwort. Dies bedeutet also, dass eine bejahende
konkrete Antwort eigentlich im Sinn des Papstes liegt.

Warum zieht der Papst nun nicht die ganz allgemeine Schluss-
folgerung: Das Gemeinwohl der Staaten mit-ihren vielen Kon-
fessionen erfordert schlechthin, dass unter den heutigen Um-
stinden, im Zug des «immanenten Entwicklungsgesetzes»,
alle Staaten die religiose Toleranz auch fiir Propaganda und
Offentlichkeit zugestehen, sondern begniigt sich mit einem
Hinweis darauf, dass eine solche Toleranz den katholischen
Prinzipien nicht widerspricht ? .

Der Grund liegt offensichtlich, wie uns scheint, in dem tat-
sichlich mit Spanien abgeschlossenen Konkordat, dem eben
besondere Verhiltnisse zugrunde liegen. Damit ist jedoch die
Papstansprache noch nicht ausgeschopft. Gleich anschliessend
kommt sie auf die von der Kirche (die immer schon internatio-
nal war) geiibte Toleranz zu sprechen und es fillt auf, dass
hier Beispiele genannt werden (Konstantin der Grosse und die
andern christlichen Kaiser!), die alle den Zustand der Staatskirche
als Toleranzfille darzustellen scheinen, um «hoherer und wich-
tigerer Ziele willen». Wer weiss, wie sorgfiltig sclche Papst-
ansprachen gearbeitet sind, wird geneigt sein, darin eine An-
spielung auf Spanien zu sehen: Nicht weil der Papst den katho-
lischen Staat als «These» billigt, sondern aus Toleranz sehr
schwieriger Verhiltnisse hat er dieses — eigentlich seinen
Ideen widetsprechende — Konkordat abgeschlossen. Wie zur
Bestitigung folgt denn auch die Anwendung des Ausdrucks
«These» (wie erwihnt) im Sinn Dupanloups und nicht im Sinn
der Verteidiger des katholischen Staates und endlich ein Pas-
sus iiber Konkordate, in dem betont wird, dass ein Konkordat
«auch eine einfache Toleranz aussprechen» kénne «gemdss
den dargelegten Prinzipien».

- Damit scheint die Stellung des Papstes klar. Er will einer-
seits den Streit der Theologen auf der theoretischen Ebene
noch nicht entscheiden, anderseits jedoch legt er als magisterium
ordinarium (nicht als Definition und letzte Glaubensentschei-

19 Vielleicht kann man in dieser Ablehnung der Pflicht, sittliche und re-
ligitse Verirrungen zu unterdriicken, als letzte Norm des Handelns bereits
eine Ablehnung des katholischen Staates als «These» finden, zumal hier
ganz allgemein, also giiltig fiir jeden Staat, gesprochen wird. Hartmann
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meint dies 2.2.0. S. 213. Doch gibt auch er zu, dass direkt hier nicht vom
katholischen Staat die Rede ist.

20 T2 Théologie de la guerre juste, Questions disputées, Desclée 1946,
S. 153.



dung) Prinzipien dar, die, zum wenigsten in der heutigen Welt-
lage, auch rein katholischen (d. h. fast ausschliesslich aus Katho-
liken bestehenden) Staaten den Weg zur Toleranz freilegen, auch
zur Toleranz der Offentlichkeit und Propaganda anderer Reli-
gionen. Dabei kanr es, ausnahmsweise in schwieriger Lage,
Fille geben, die fiir die allgemein anzustrebende Losung noch
nicht reif sind. Endlich sind in den pipstlichen Ausserungen
Hinweise zu finden, die es zum mindesten nahelegen, dass er
den «katholischen Staat» als ‘These iiberhaupt nicht billigt.

Wer sich diesen Sachverhalt ruhig iiberlegt, wird also nicht
mehr sagen kdnnen, es bestehe in Staaten, die heute eine katho-
lische Minderheit aufweisen und in denen die Katholiken fiir
-Toleranz sich einsetzen, die Gefahr, dass diese — sobald- sic die
Mehrheit erlangt haben — ijhre Stellung dndefn ‘wiirden. Eine
solche Behauptung entspricht den Tatsachen einfach nicht
und der Papst wire der erste, der einem katholischen Theo-
logen oder Staatsmann, der solches vetfechten wollte, ent-
gegentreten wiirde.

Ja, es scheint uns, dass — ganz abgesehen von den Diskus-
sionen der Theologen, wie wir sie in den ersten drei Gruppen
-kurz charakterisiert haben, einzig auf die Prinzipien, die der
Papst entwickelt, gestiitzt, man sagen kann, dass jedenfalls die
Zeit, da der katholische Staat verwirklicht werden kann, end-
géltig vorbei ist. Dass nimlich die Welt im gesamten ihr inneres
Entwicklungsgesetz auf Einung hin wieder verlassen werde,
ist nicht anzunehmen, ebenso ist es geradezu eine der Verheis-
sung Christi w1dersprechcndc Annahme, dass jemals die ganze
Welt katholisch sein werde. Man kann dagegen nicht auf das
Mittelalter verweisen, in dem es doch eine ganz katholische
Welt gegeben habe. Diese «katholische Welt» stellte tatsich-
lich nur einen Teil der zur gleichen Zeit auf der Erde lebenden
Menschen dar. Thre Eigenart bestand darin, dass sie einen
riumlich einheitlichen Block darstellte, dem ein von ihr fast
ganz getrennter Block der Mohammedaner und Heiden ge-
geniiberstand. Selbst unter diesen Verhiltnissen aber mahnte
Papst Gregor IX. 1233 die Bischofe Frankreichs: « Die Christen
miissen den Juden die gleiche Milde (benignitas!) erzeigen, die
wir fiir die Christen in den Heidenlindern erwarten.»2! Heute
aber, da die ganze Welt im Zug ist, zu einer Einheit zu werden,
ist im Gegensatz zum Mittelalter ein blockartig isolierter Ka-
tholizismus gar nicht mehr zu erwarten, die Entwicklung geht
gerade gegenteilig. So gewinnt das Prinzip der Gegenseitig-
keit weit erhohtere Bedeutung und zwar als Perspektive bis an

das Ende der Zeiten. -
Der Sonderfall Spanien

Dass auch den Spaniem solche Gedanken keineswegs fremd sind, be-
weist, wie Hartmann berichtet, die 14. Theologische Woche in Santiago
1954. Ihr Hauptgegenstand war das Problem der Toleranz. «Man erkannte
an, dass die Griinde katholischer Denker, die von der in Spanien verteidig-
ten Meinung abwichen, #nicht gu verachten (no despreciables) seien. Es ergab
sich ferner folgende Schwierigkeit: Wenn im Sinn des ,katholischen Staa-
tes* aus der Uberzeugung von der Wahrheit des eigenen Glaubens die Ab-

lehnung der Toleranz fiir andere religiose Lehren notwendig folgt, dann
unterstchen alle Staaten, in denen die Mchrheit der Bevilkerung eirier dog-
matisch gebundenen Religion angehort, der wenigstens subjektiv ver-
meintlichen Pflicht, die ffentliche Betitigung und Werbung aller anderen
Religionen zu unterbinden, und zwar ebenso wegen der geglaubten Wahe-
heit wie um der Sffentlichen Ruhe und Ordnung willen. Dana aber wire es
der katholischen Kirche in zum Beispiel allen mohammedanischen Staaten
unmdglich, ihter Sendung gemiss das Evangelium Christi zu verkiinden.
In Glaubensstaaten, die nach den gleichen Prinzipien wie der katholische
Staat‘ aufgebaut wiren, wiirde das eigene Prinzip der Nichttoleranz folge-
richtig zum uniiberwindlichen Hindernis fiir die Kirche selbst, Auf diese
Frage hat dieTheologischeWoche keine befriedigende Antwort gefunden.»??

So erscheint also die Lage in Spanien tatséchlich als eine besonders
schwierige. Man wird — zumal als Christ - diesen Schwierigkeiten Rechnung
tragen miissen, auch hier im Geist der Gegenseitigkeit, Peinlichste Sach-
lichkeit wire das erste Gebot der Berichterstattung, Man wird nicht be-
haupten kdnnen, dass sie immer gewahrt wurde, wenn man zum Beispiel
an das Dementi denkt, das die spanischen Bischofe etlassen mussten, gegen
die bis ins Schweizer Radio getragene Meldung, die Bischofe sperrten sich
gegen eine Wiedererofinung des evangelischen Seminars in Madrid. Ein
Franzose, der als Vorkidmpfer des Toleranzgedankens bekannt ist, Robert
Rouquette S. J., bekennt beziiglich einer gewissen amerikanischen Propa-
ganda: «Ich habe seit langem die grossziigigste Toleranz verteidigt; ich
muss indes zugeben, dass die Methoden des Proselytismus der amerikani-
schen Prediger in Italien einfachhin odits sind. Was wiirde die offentliche
Meinung der Protestanten in'der Schweiz sagen, wenn die amerikanischen
Jesuiten anfangen wollten, mit vielen Dollars einen ungestiimen Angriff
gegen den schweizerischen Protestantismus zu ecsffnen, 2® Auch Felix Platt-
net, den wit nach Spanien entsandt haben, erzihlte uns von manchen sehr
taktlosen Propagandaversuchen daselbst. Wir wollen sie nicht im Einzelnen
auffilhren. Es gentige, unsere evangelischen Briider zu bitten, nach dem
Prinzip der Gegenseitigkeit auch Spanien Verstindnis entgegenzubringen
und ihrerseits nicht hinter der Toleranz des Papstes zuriickzubleiben.

Anderseits ist zu erwarten, dass Spanien selbst seinen jetzigen Zustand,

- angesichts der Weltlage und gerade um des Ansehens der katholischen

Kirche willen, als einen Ubergangszustand betrachtet, bis es unbeschadet
seiner Integritit sich dem Beispiel Portugals anschliessen kann, das auch
ein katholisches Land ist. Dicser Staat hat 1940 ein Konkordat mit dem
HI. Stuhl abgeschlossen, wonach die katholische Kirche zwar anerkannt
ist als die der grossen Mehrheit des Volkes, aber nicht als Staatskirche. «Es
wird fiir sie nicht eine privilegierte Stellung geschaffen derart, dass irgend-
ein portugiesischer Biirger, welcher Religion er auch angehort, die geringste
Minderung seiner Rechte erlitte.»?* An gleicher Stelle erklirte der Kardinal
Portugals, Cerejeira, dass bestimmte Losungen, die in diesem Konkordat
in bezug auf Verhiltnis von Kirche und Staat getroffen seien, als Lésungen
von allgemeiner Bedeutung betrachtet werden kdnnen, Bei anderet Ge-
legenheit sagte er: «Eine Seite der durch das Konkordat geschaffenen Ord-
nung ist die der gegenseitigen Autonomie von Kirche und Staat. Jeder von
ihnen ist unabhingig und frei in seinem Zustindigkeitsbereich... Das
Christentum hat diese Scheidung des Weltlichen und des Gclsthchcn in die
Welt gebracht. Auf ihr ist die ganze christliche Kultur aufgebaut. Sie ist die
Quelle der Gewissensfreiheit. . . Was die Kitche an amtlichem Schutz ver-
liert, erhilt sic an unberihrter Frciheit des Wirkens. Geldst von jedet Bin-~
dung an die staatliche Gewalt, gewinnt jhre Stimme eine gréssere Autori-
tit bei den Gewissen.»2?® Mit diesen Wotten beschliesst denn auch Hartmann
sein Buch und es stcht zu hoffen, dass alle katholischen Theologen ihre
Abhandlungen iiber die Toleranz mit diesen Worten Kardinal Cerejeiras
beschliessen kénnen. M. Galli

21 Zitiert von M. Pribilla S.J. 2.2.0. nach L. Auvray: Les rcgistrcs de
Grégoire IX, tom. 1, Paris 1896.

22 Hartmann a.a.0. S. 275 76, zitiert nach Salaverri: El Derecho Piblico
. Ecclesiastico, en la Semana de Teologia in : Estudios Ecclcsiaéticos 29
(x955).

23 Etudes 280 (1 954) S. 246. ~ Vergleiche damit auch die Ausfithruhgen
des Schweizers C. Chavat, «La situatiori du protestantisme en Espagne»
in «La vie intellectuelle» 16 (1948) S. 30ff. i'WEr, dessen Sachlichkeit selbst
protestantische Kreise anerkennen, weist doch auf den Schaden hin, den
eine sture und béswillige Polemikanrichten kann. «Es geniigt, auf die pole-
mischen Verdffentlichungen von protestantischer Seite aus der Zeit der
Republik und auf die offenen und verhiillten Angtiffe, die heute mehr odet

weniger insgeheim verbreitet werden, cinen Blick zu werfen, um festzu-
stellen, dass es sich in der gréssten Mehrzahl der Fille gar nicht um eine
gerechte und fruchtbringende Kritik handelt, sondern um einen Feldzug
der Anschwirzung und der Unterwithlung, der die strengsten Massnahmen
rechtfertigt.» Diese geradczu planmissigen Aktionen sind keine Hilfen auf
dem Weg zur Toleranz; sie erschweten es den Spamem sogar dlesen Weg
zu beschreiten. -

24 Concordata ¢ decredo Missionatio de yde’ Malo de 1940. Edlmo do
Secretariato da propaganda national 1943, S. 45, abgedruckt bei Hartmann
2.2.0. S. 241.

2 Rede vom 18. Nov. 1941, zitiert von J. Marltam Raison et Rmsons
Paris 1947, S. 267f%.
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Ex urbe et orbe:

Zum iiberraschenden Wahlergebnis in Holland

Am 13. Juni hat das niederlindische Volk durch die Wahlen
die Verteilung von 100 Sitzen der Zweiten Kammer vorgenom-
men. Der Wahlkampf ist mit einer fiir Holland ungewohnten
Schiitfe gefithrt worden, und das Ergebnis ist fiir alle eine grosse
Uberraschung, auch fiir die Sozialistische Partei, die vier Sitze
gewonnen hat. Die anderen Parteien, mit Ausnahme der kath.
Volkspartei, haben jenachdem zwei oder drei Sitze verloren.
Ein Auslinder wird an diesem Ergebnis nichts Besonderes fin-
den. Die Hollinder selbst, die in ihrer Politik an grosse Stabili-
tat gewohnt sind, haben dagegen den Eindruck, dass ein poli-
tischer Erdrutsch erfolgt sei.

. Die letzten Wahlen von 1952 wurden gewissermassen auf
dem Boden eines Dreiparteiensystems ausgetragen. Beinahe ein
Dirittel der Bevolkerung gehorte zur Katholischen Volkspartei,
die mit drei Sitzen den grossten Stimmenzawachs zu verzeich-
nen hatte und nun 3o Sitze einnahm. Ein zweites Drittel ver-
einigte sich auf die sozialistische «Partei der Arbeit», die eben-
falls 30 Sitze ihr eigen nannte. Die iibrigen Sitze verteilten sich
auf zwei protestantische konfessionelle Parteien und die Libera-
len. DerRest von zehn Sitzen gehorte mehreren Splittergruppen,
unter anderem den Kommunisten.

Die Wahlen von 1956 weisen nun ein neues Bild auf. Die
Katholische Volkspartei hat drei Sitze gewonnen und besitzt
nun deren dreiunddreissig. Die sozialistische Partei der Arbeit
hat vier Sitze gewonnen und verfiigt somit iiber vierund-
dreissig, ist also die stirkste Partei geworden. Die Liberalen
haben ihre neun Sitze behalten. Dagegen haben die beiden pro-

testantischen Parteien drei Sitze verloren und die Kommunisten

deren zwel. .

- Die Frage, die seit Bekanntgabe des Wahlergebnisses das
Volk beschiftigt, lautet nun: Zu wessen Lasten ist der Zu-
wachs der beiden grossten Parteien, nimlich der Partei der
Arbeit und der Katholischen Volkspartei, erfolgt ? DieAntwort
muss wohl folgendermassen lauten:

Die Regierung der letzten vier Jahre lag praktisch in den
Hinden der Katholiken und Sozialisten. Das Wahlergebnis ist
somit eine Art Vertrauensvotum zu ihren Gunsten. Dabei ist
allerdings zu betonen, dass die Konstellation insofern giinstig
wat, als eben die wirtschaftliche Hochkonjunktur, die wesent-
lich von Michten bestimmt wutrde, die ausserhalb der Grenzen
lagen, das Regieren' verhiltnismissig leicht gemacht hatten.
Die Katholische Volkspartei hat 1 815 250 Stimmen auf sich
vereinigt und somit einen Stimmenzuwachs von 285 750 zu ver-
zeichnen. Woher stammt dieser Zuwachs? Allgemein ist man
der Ansicht, dass eine kteine katholische Splitterpartei, die bei
den Wahlen von 1952 zwei Sitze gewonnen, nun eineinhalb an
. die katholische Volkspartei abgetreten hat. Ein Sitz geht einfach
auf den katholischen Bevolkerungszuwachs zuriick. Der rest-
liche halbe Sitz ist dann wohl durch katholische Wihler zu-
standegekommen, die 1952 fiir die Sozialisten gestimmt hatten,
und nun zur Katholischen Volkspartei zuriickgekeh:t sind. Die
klare Trennung zwischen Sozialisten und Katholiken ist ein-
deutig vollzogen worden. Der Hirtenbrief des hollindischen
Episkopates von 1954 hat dazu wesentlich beigetragen.

Wean somit die Pattei der Arbeit eine Anzahl katholischer
Stimmen verloren und trotzdem im Ganzen vier Sitze gewon-
nen hat, dringt sich die Frage auf, worauf ihr Stimmenzuwachs
zuriickzufithren sei. Man kann es sich nicht anders erkliren
als dadurch, dass die drei Sitze, welche die protestantischen kon-
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fessionellen Parteien verloren haben, auf Wihler zuriickgehen,
die nun fiir die Partei der Arbeit gestimmt haben. Die Ursache
dieses Wechsels liegt wohl nicht zuletzt im Schreiben der Ge-
neralsynode der niederlindischen reformierten Kirche, das 1955
in Nachahmung des katholischen Hirtenbriefes herausgegeben
wugde. In diesem' Schreiben hat die Synode jede Art Bevorzu-
gung einer bestimmten politischen Partei aufgegeben und so-
mit die traditionelle Verbindung zwischen reformierter Kirche
und protestantischer politischer Partei durchbrochen. Damit
hatte die Synode fiir die Wihler den Weg fiir die Partei der
Arbeit freigelegt, verstand es aber so, dass bei politischen Ent-
scheidungen keine konfessionellen, sondern nur politische Er-
wigungen entscheiden sollten. Da aber die hollindischen Pro-
testanten viel mehr in weltanschaulichen Kategorien denken
als in rein politischen, sind sie offenbar auch nicht aus rein po-
litischen Erwigungen zum Sozialismus gestossen, das wiirde
nicht ihrer Art ensprechen. In der Tat hat auch die sozialistische
Wahlpropaganda' das durchaus richtig eingeschitzt und aus-
geniitzt. Sie hat ausgiebig mit der Furcht vor den Katholiken
gearbeitet, die unter den Protestanten seit etlicher Zeit zu finden
ist. Seit der Bekanntgabe der Volkszihlung von 1947 mit dem
eindeutigen Zuwachs der katholischen Bevélkerung, hat diese
Furcht sehr zugenommen. Es lisst sich somit sagen, dass das
Erstarken der sozialistischen Partei der Arbeit auf zwei Griinde
zuriickzufithren ist: éinerseits auf die kommunistische Krise
durch die Blosstellung des Stalinismus, anderseits auf die pro-
testantische Furcht vor dem Machtzuwachs der Katholiken.
Dagegen war in keiner Weise das politische Programm der So-
zialisten entscheidend.

Diese Situation bringt es mit sich, dass die Freude der Ka-
tholiken iiber das wesentliche Etstarken ihrer Partei doch be-
eintrichtigt wird durch das Sichtbarwerden des protestanti-
schen Misstrauens.

Die protestantischen konfessionellen Parteien sind ilter als
die Partei der Katholiken. Das protestantische Vorbild der Ge-

‘staltung einer politischen Partei ist von den Katholiken am

Ende des vorigen Jahrhunderts nachgeahmt worden. Dann
hat aber detr Zerfall der protestantischen Parteien eingesetzt.
Weann dieser Zerfall in bisherigem Masse weiter geht, wird auf
die Dauer die Katholische Volkspartei die einzige konfessionelle
Partei sein. Auf alle Fille sind schon jetzt die protestantischen
Parteien kein vollwertiger Partner mehr.

Protestanten und Katholiken haben seit Beginn dieses Jaht-
hunderts bis zum zweiten Weltkrieg in verschiedenen Regie-
rungen gemeinsam in der Leitung des Landes und des Volkes
gearbeitet. Nach dem zweiten Weltkrieg entstand der «r6misch-
rote» Block. Seine Bildung ist zum grossen Teil durch die so-
ziale Riickstindigkeit in unserem protestantischen Volksteil be-
griindet. Die Protestanten haben zwar in sozialer Hinsicht man-
ches aufgeholt. Einige Angehorige ihrer Parteien haben dann
auch ministerielle Posten in den sozial gerichteten Ministerien
innegehabt, aber es ist thnen doch nicht gegliickt, den sozialen
Riickstand auszugleichen, und so bréckelt immer mehr von
ihnen ab. Sie bleiben eine wichtige Volksgruppe, aber sie haben
bedauerlicherweise nicht die tichtigen Fiithrer, die imstande
wiren, den ihrer Volksgruppe innewohnenden Westen poli-
tisch Gestalt zu geben. Holland kann aber ihren Beitrag im
ganzen Zusammenleben nicht missen.

H. van Waesberghe



Biicher

Der Mechanismus der Entchristlichung

Schmidt-Eglin Paul: Le Mécanisme de la déchristianisation. Editions Al-
satia, Paris, 285 Seiten.

Die vorliegende Studie ist ebenso kithn und iiberraschend, wie enet-
gisch und sehr bestimmt. So einseitig sie in Untersuchung und Ergebnis
ist, bringt sie doch ein Element des tragischen Vorganges ans Licht, das
bisher zu wenig beachtet oder tiberhaupt nicht gesehen wurde.

Es wurden in den letzten Jahren eine.ganze Reihe von.Biichern ge-
schrieben, die sich mit der umfassenden und wie es scheint immer noch
weiter fortschreitenden Entchristlichung Frankreichs befassen, Sie zlle
waten sich klar, dass es sich nicht um Einzelvorginge handelte, sondern
um einen umfassenden kulturell-gesellschaftlichen Prozess, der ganze
Schichten ergriff, Uber Ursachen und Wesen dieses Vorganges wurden
verschiedene Theorien aufgestellt. Einige hoben vor allem die wirtschaft-
lichen Missverhiltnisse hervor, andere die Fortwirkung der Ideen der
Franzésischen Revolution, wieder andere erklirten kurzerhand, die Fran-
zosen seien iibethaupt nie in erster Linie katholisch, sondetn immer zuerst
Franzosen gewesen.

Paul Schmidt-Eglin untersucht diese und andere Theorien, und findet
sie alle ungeniigend. Nicht selten werden Wirkung und Ursache miteinan-
der verwechselt. Statt sich auf die Stadt als Siindenbock zu stiirzen, machte
sich der Autor daran, die Herkunft der entchristlichten Massen zu untet-
suchen und begab sich in die Einzugsgebicte der Industriczentren. Nach
iiber 10 Jahren Erfahrung, Forschung, Diskussionen mit Klerus und
Laien kam er zur Uberzeugung, dass der tiefere Grund der Entchristlichung
der Arbeiter- und Angestellten-Massen der Stidte in der mangelnden Tiefe
und Ernsthaftigkeit der ddtflichen Bildung und Kultur liege!

Auf wenige Sitze gebracht lautet seine Theorie etwa folgendermassen:

Nicht die Stadt hat die lindlichen Zuwanderer entchristlicht, sondern
es ist umgekehrt so, dass die lindlichen Gebiete jene Leute geliefert haben,
die die stiddtischen heidnisierten Massen bilden. Wenn man daher die wirk-

“ lichen Ursachen finden will, muss man die lindlichen Gebicete studieren,
die diese Arbeitermassen liefern. Was aber ist hier vorgegangen? Nach

Ansicht des Autors war das Landvolk, das frither in einer christlich-ge-
trinkten Atmosphire christlich war, nicht gentigend gefestigt und reif
gemacht worden, hatte seinen Glauben zn wenig bewusst und wirklich
innetlich aufgenommen, als dass es imstande gewesen wire, auch geistig
jenen Ubergang zu vollzichen, der sich im materiell-technischen Bereich
vollzog. Neue Maschinen und Produktionsmethoden hatten das Leken
leichter gemacht, Materiell war man fortgeschritten, geistig aber auf einer
unreifen Stufe zuriickgeblieben. Die Glaubensiiberzeugungenund religiosen
Formen stimmten mit dem iibrigen «fortgeschrittenen» und aufgeklirten
Leben nicht mehr tberein. Das gelte nicht bloss fiir das religitse Leben,

sondern fiir die Entwicklung der Personlichkeit iberhaupt. Wenn nun ein

solcher Mensch vom Stadtleben erfasst wird, ist er innerlich schon lingst
auf dem Weg zu religitser Indifferenz und von der Kirche geldst, bevor
er den #usserlichen Bruch vollzicht. Dieser bedeutet fiir ihn iiberhaupt
keine positive Entscheidung mehr, sondern bloss noch ein Wegfallen von
Stiitzen gesellschaftlichen Zwanges. Hier liege die eigentliche Ursache fiir
die Entchristlichung det breited Massen in der Stadt.

Auch wenn man feststellen muss, dass diese Theorie cinseitig und in
mancher Bezichung ungerecht ist, kdnnen wir die Augen davor nicht ver-
schliessen, dass doch manches in ihr richtig gesehen wird. Fiir breite Mas-
sen der Landbevolkerung in Frankreich, in der Steiermark, in verschiedenen
Gegenden Italiens (nicht bloss in der Emilia und in Stiditalien!), in einer
Reihe von siid- und mittelamerikanischen Staaten muss man das ohne
weiteres zugeben. Aber auch fiir unsere Gegenden stellt sich der ehrlichen
Gewissenserforschung die Frage, ob die Seelsorge auf dem Lande schon
geniigend der Tatsache Rechnung getragen habe, dass sich auch auf dem
Land unweigerlich ein wesentlicher Wechsel der technischen, wirtschaft-
lichen, kulturellen und gesellschaftlichen Verhiltnisse und Auffassungen
vollzicht, und dass man auch auf dem Lande nicht genug tun kann, um die
Menschen zur religidsen und sittlichen Selbstdndigkeit m etrziehen. Ein
bloss traditionelles Christentum wird hier zweifellos versagen. Dankbar sei
hier so mancher Bestrebungen der lindlichen Jungmannschaft, der Land-
volkbewegung, ausgezeichneter landwirtschaftlicher Schulen usw. ge-
dacht. Solche Bestrebungen sind noch zu verstirken. J. David

Eingesandte Biicher
(Besprechung fiir ausdriicklich verlangte Biicher vorbehalten)

Mauriac Frangois: Das Brot des Lebens. F, H. Kernle-Verlag,
Heidelberg, 1955. 117 S., Leinen DM 5.80, kart. DM 4.80.

Mengis Raphael: Der Hemlswﬂle Gottes. Verlag Raber & Cie,,
Luzern, 1955. 50 S., kart.

Merello Fausto: Il Problema della Pace. Tipografia Emiliani,
Rapallo (Italia), 1954. 39 S., kart.

Messner Johannes: Ethik. Kompendmm der Gesamtethik. Ver-
lagsanstalt Tyrolia, Innsbruck, 1955. 532 S., Leinen Fr. 16.—,

Moeller Charles: Mentalité moderne et Evangélisation. Dieu,
Jésus-Christ, Marie, I'Eglise. Editions de Lumen Vitae,
Bruxelles, 1955. 306 S., brosch. sFr. 10.—,

Monsterleet Jean S. J.: Chinas Mirtyrer sprechen. Verlag
Herold, Wien, 1955. 400 S., 13 Kunsldruckseiten mit 14
Photographien, Halbl. Fr. 11.80.

Newman John Henry: Predigten, 6. Band. Schwabenverlag,
Stuttgart, 1955. 400 8., Leinen DM 20.—, Subskriptions-
preis DM 18.—.

Nouvelles Chrétiennes d’Israel. Gouvernement d’Israel Mini-

., stére des Cultes, Jerusalem, 1955. 48 Seiten.

Perrin Henri: Tagebuch eines Arbexberpriesters Awufzeichnun-
gen von 1943/44. Kosel- Verlag, Miinchen, 1955. 352 S., Lei-
nen DM 13.50.

Peterson Erik: Das Buch von den Engeln Koésel-Verlag, Miin-
chen, 1955. 94 S., kart. DM 4.80.

Pfliegler Michael: Der lebendige Christ vor der wirklichen
Welt. Gesammelte Besinnungen. Tyrolia-Verlag, Innsbruck,
1955, 5. Auflage, 230 S., Leinen sFr. 9.60.

Philipon Marie-Michel, O. P.: Die geistliche Lehre Dom Mar-
mions. Verlag Herder, Freiburg i. Br., 1955. 200 S., Leinen.

Philips Gérard: Der Laie in der Kirche. Reithe «Wort und Ant-
wort», Band 14, Otto Miiller Vellag, Salzburg, 1955. 375 S.,
DM 12—,

Plattner Felix A.: «Pfeffer und Seelen.y Die Entdeckung des
See- und Landweges nach Asien. Benziger- V'erlag, Einsie-
deln, 1955. 271 S., Leinen Fr 17.80.

" Pierre Jean: Er sandte ihn in die Wiiste. St. Antonius-Verlag,

Solothurn, 1955. 135 S., brosch. ¥r. 4.90, geb. Fr. 5.90.

Queffélec Henri: Und sah, dass es gut war. Roman, Verlag
Herold, Wien, 1955. 196 S., Leinen sFr. 8.80.

Riquet Michel S.J.: Der einzige Erloser. Verlag Josef Knecht,
Frankfurt a. M., 1956. 158 S., geb. DM 5.20.

Ronnat Jean-Marie: Basile le Grand, Les Editions Quvriéres,
Paris, 1955, 125 S., brosch. frs 330.—.

Roth Herbert: Also glaube ich. Theologie fiir den Laien. Ver-
lag Herder, Freiburg i. Br., 1955. 342 S., Leinen.

Salet G., S.J.: Trouver le Christ. Editions Xavier Mappus, Le
Puy, 1955, 240 S., frs 480.—.

Salotti Carlo, Kardinal: Der heilige Johannes Bosco. Don Bosco-
Verlag, Miinchen, 1955. VIIIf640 S, Text, 70 Bilder auf Ta-
feln. Ganzleinen DM 24—,

Sartory Dr. Thomas, OSB: Die Ockumenische Bewegung und
die Einheit der Kirche. Kyrios-Verlag, Meitingen b. Augs-
burg, 1955. 232 S., Halbl. DM 14.80, kart. DM 10.80.

Schierse Franz Joseph S. J.: Verheissung und Heilsvollendung.
Zur theologischen Grundfrage des Hebrierbriefes. «Miin- .
chener Theologische Studien», I. Historische Abt., 9. Band.
Karl Zink Verlag, Miinchen, 1955. 219 8, brosch. DM 21.—.

Schliapfer Lothar: Die L-eglonare des Tyrannen. «Vorbilder der
Jugend», Band 7. Arena-Verlag, Wiirzburg 1955, 112 S,
ill., Halbl. DM 3.90.

Schlier Heinrich: Die Zeit der Kirche, Exegetische Aufsitze
und Vortrige. Verlag Herder, Freiburg i. Br., 1956. 314 S.

Schéllgen Werner: Aktuelle Moralprobleme. Patmos-Verlag,
Diisseldorf, 1955. 473 8., Leinen DM 18.—.

von Schweinitz Hellmnt: Buddhismus und Christentum. «Glau-
ben und Wissen» Nr. 14. Ernst Reinhardt Verlag, Basel,
1955. 80 S., kart. Fr. 3.60, Leinen Fr, 5.60.

«Schweizer Rundschau». Monatsschrift fiir Geistesleben und
Kultur. Jahresabonnement Fr. 22.—, Einzelheft Fr. 2.50.
Verlag der Buchdruckerei H. Borsigs Erben, Ziirich.
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Priester: 24,-.28. Sept.

8.-~12. ‘Oktober
Akademiker: 27.—30. Oktober

Wolhusen LU, Exerzitienhaus St. Josef, Tel. (041) 65074

Priester: 17.—21, September
8.—12. Oktober
15.—~19. Oktober

Lehrer: 1.— 5. Oktober

Behdrdemitglieder und Beamte: 7.—10. Dezember

Nachdruck mit genauer Quellenangabe gestattet: «Orientierung», Ziirich

. Boreig's Erben AG., 20rich




