auszuschalten Ist. Aber trotz dieser Einschrinkungen hoffen wir,
allen denen, die am Geistesleben des katholischen Auslandes in-
teressiert sind, Hinweise und Fingerzeige zu geben. Die
Tatsache, daB wir die kurzen Angaben, die wir iiber die ein-
zelnen Bilcher machen, in der Regel Rezensionen und Verlags-
anzeigen entnehmen miissen, machen es unméglich, subjektive
Momente vollsténdig auszuschalten. Wir haben uns zwar bemiiht,
die personliche Meinung des Rezensenten moglichst zurilcktreten
gu lassen und lediglich Objektives iiber den Inhalt des betref-
fenden Buches knapp skizziert zu berichten, aber wir sind uns
natiirlich bewuBt, daB eine solche Ausschaltung nur bis zu einem
gewissen Grade mdglich ist. In einer Reihe von Fiillen muBten
wir uns auch eng an die Formullerung der einzelnen Rezensenten
anlehnen (besonders in skizzenhaften Berichten ilber den wesent-
lichen Inhalt literarischer Kunstwerke), weil wir sonst Gefahr
gelaufen wiren, durch Nuancierungen und Ver#inderungen ab-
weichende Unrichtigkeiten zu bringen. An Quellen fiir die zu-
néchst vorgelegten franzosischen und Schweizer Titel haben wir
benutzt:

Esprit, Jahrgang 1946

Etudes, Jahrginge 1933—1939, 1946

La Vie Intellectuelle, Jahrgang 1948

La Vie Spirituelle, Janrgang 1946

Dieu vivant, Jahrgang 1946 5

Bchwelzerische Rundschau, Jahrgdnge 1933—1946

Verlagskataloge der wichtigsten Schweizer katholischen Verlage.
Boweit unsere deutschen katholischen Zeitschriften (Hochland,
Btimmen der Zeit, Scholastik, Schonere Zukunft, Neues Reich,
Der Katholische Gedanke u. #.) ab 1933 noch Besprechungen von
Auslandsbiichern brachten, wurden diese ebenfalls dankbar be-
nutzt. Weitere Mitteilungen iiber unsere Fundstellen machen wir
von Zeit zu Zeit an geeigneter Stelle.

Zum BSchlusse bitten wir uns im Interesse aller Freunde dieser
unserer Arbeit durch Hinweise, durch leilhweise Ueberlassung aus-
liindischer Zeitschriften und Auslandsbiicher, besonders die Kriegs-
und Nachkriegszeit. Fiir jede Mitteilung ist herzlich dankbar die
Hauptstelle der Katholischen WVolksarbelit, Abteilung Schrifttum,
Frankfurt/;Main, Domplaiz 14.

FRANKREICH

1. PHILOSOPHIE

MARITAIN, JAQUES, Questions de Consclence, Collection ,,Ques-
tions disputées'’, Paris 1938, Desclée De Brouwer, 257 S.
In diesem Band hat Jacques Maritain elne Anzahl Aufsétze ge-
sammelt, die aktuelle Fragen behandeln, Fragen, die das wache
Gewissen des Christen in der Gegenwart zu einer Antwort drén-
gen. Maritains Er8rterung geht in die Tiefe, er legt den Kern
der Probleme frel. So sind seine Untersuchungen auch heute, in
den Jahren nach dem Kriege, noch ebenso bedeutsam wie vor=
her, ob sle sich nun auf den Antisemitismus beziehen oder iiber
das Verh#linis von katholischer Aktion und politischer Aktion
handeln.

MARITAIN, JACQUES, Principes d‘une politique humaniste. Paris
1945. Ed. Paul Hartmann.

Unter diesem Titel hat M. fiinf Aufsitze zusammengefaBt, die die
philosophische Grundlegung eines neuen humanistischen Staats-
bildes nach verschiedenen Seiten hin ergidnzen.

Der Aufsatz “La conquete de la liberté beschiftigt sich mit
dem, was M. die ,,Frelheit der Unabh#éngigkeit’' nennt: die Frel-
heit von jenem #HuBeren Zwang, der die Person daran hindert, ihr
eigenes Wesen zu erfiillen. Die Hoffnung auf Befreiung des Men-
schen, die das ganze 19. Jh. durchzieht, ist legitim, sofern sie
das wahre Wesen der menschlichen Person nicht verzeichnet.
Der Aufsatz “Démocratie et autorité klért den auch in der De-
mokratie, ja, gerade in der Demokratle so wichtigen Begriff der
Autoritit.

Die Abhandlung “L‘Egalité humaine‘* hebt den christlichen Be-
griff der Gleichheit der menschlichen Natur aus zwel Irrtiimern,
dem nominalistischen und dem idealistischen, heraus, Die christ-
liche Auffassung der Gleichheit ist realistisch: ‘“‘universalia in
re'', Das gemeinsame Menschliche offenbart sich trotz aller Un-
gleichheit in der konkreten Begegnung mit dem Nichsten. Christ-
lich ist, die Menschen als Briider in Adam und in Jesus Christus
zu betrachten. Christlich ist das Wort von der Einheit des Men-
schengeschlechts. Doch gibt es nur eine analogische Gleichheit:
Alle haben teil an der gleichen Menschheit, doch jeder auf seine
Weise. Das reine Menschentum bricht sich in der farbigen und
fruchtbaren Vielheit der Ungleichheit. Die politische Folgerung:
es gilf, den Schwachen den Zugang zu der Fiille ihres Menschen-
tums frei zu kdmpfen und jene Ungleichheiten, die ihr Menschen-
tum bedrohen, in einer gerechten Sozialordnung aufzuheben.

In dem Aufsatz “La fin du Machiavélisme' wird dle wahrhaft be-
klemmende Frage gestellt und zu beantworten versucht, ob nicht
im Raume der Politik der Machiavellist, dem alle Mittel und ge-
rade die bbsen, recht sind, eine entschiedene Ueberlegenhelt iiber
den hat, der seine Miftel nach sittlichen Grunds#tzen auswihlt.

Schlizflich wird unter dem Titel ‘“Qui est mon prochain?‘ das
Problem erdrtert, wie eine wirkliche Zusammenarbeit zwischen
Menschen verschiedenen Glaubens fiberhaupt moglich sein kann.

MARITAIN JACQUES, Les Droits de 1'homme et la Loi naturelle.
Paris 1945. Ed. Paul Hartmann.

Maritain legt den Begriff der menschlichen Person und
fhr Verh#ltnis zur Gemeinschaft dar. Die Erérterung
gipfelt in dem Nachweis, daB die Person hinsichtlich
ihrer héchsten Erfordernisse, insbesondere hinsichtlich des Ewig-
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keltswertes der Seele, jegliche zeitliche Gemeinschaft {iberschrei-
tet, von Ihr unabh#ingig und ihr {ibergeordnet ist, hinsichtlich
anderer Bediirfnisse und Krifte aber, die sich nur in der Ge-
meinschaft erfiillen, In das Ganze eingeordnet und ihm unter-
worfzn ist.

Der Mensch und die Gemeinschaft sind also verflochten ineinan-
der, so daB beide einander {lberragen, jedoch jeweils unter ver-
schiedenen Ricksichten. Aus diesem Verhdltnis entsteht eine
Bpannung zwischen Person und Gruppe, die sich nicht statisch,
sondern dynamisch, In einer nie ruhenden Bewegung lost, Die
Person fordert dle Gruppe und wird von ihr geférdert, von der
Familiengemeinschaft ilber die verschiedenartigsten gesellschaft-
lichen Korperschaften zu politdischen Gemeinwesen, und doch
sirebt sle immer danach, sich wieder von ihnen zu l8sen, bis sie
durch eine letzte iiberzeitliche Gemeinschaft, die Kirche, hin-
durch zu sich selber kommt in der Vereinigung mit Gott. Die
Gemeinschaft versucht die Person in sich einzubeziehen und muB
sle doch immer wieder freigeben,

Eine Gesellschaft, die sich auf solche Gedanken griindet, wiese
vier Merkmale auf, Sle wire personalistisch, indem sie die Frel-
heilt und Wiirde der Person anerkenant und fdérdert. Sie wire ge-
meinschaftigebunden (communautaire), indem sie die Gemein-
schaft als wesentlich menschlich betrachtet und ihre Erforder=-
nisse in dem Bereich, In dem der Mensch eben Teil des Ganzen
ist, ilber die des Einzelnen stellt. Sie wire pluralistisch, indem sie
mannigfache Kbrperschaften und Gruppengliederungen In sich
zulieBe, die Jeweils einen ihrem Rang entsprechenden Grad von
Selbstéindigkeit hitten. Und sie wiire christlich, natiirlich-christ-
lich, nicht dem #uBeren Gewande, sondern dem Geiste nach,
trotz ihrer profanen Gestalt.

Zu gleichen Folgerungen fiihrt auch eine Betrachtung iliber das
Naturrecht, jenes ,,ungeschriebene Gesetz'‘ der Alten, das mit der
Natur des Menschen gegecben ist. Es werden jene Grundrechte
der menschlichen Person erdrtert, und zwar der Person fiir sich
allein, wie als Glied der politischen und sozialen Gemelnschaft,
die im Namen des Naturrechts fiir dle gegenwiirtige geschicht-
liche Situation der abendléindischen Volker zu fordern sind.

Die ,,Frankfurter Hefte* brachten in fhrer Juni-Nummer (1. Jahr-
gang, Juni 1946, Heft 3), 8. 77/78, elne Zusammenstellung und
Wiirdigung friiher (bis 1938) erschienener Werke Maritains, Die
gleiche Zeltschrift verdffentlicht in lhrem August- und Septem-
ber-Heft 1946 eine Uebersetzung des Aufsatzes “La fin du Machia-
vélisme* (iibersetzt von Balduin Schwarz), einen der Aufsitze des
Sammelbandes “‘Principes d‘une politique humanisie‘.

MARITAIN, JACQUES, Christianisme et Démocratie. Parls 1945.
Ed. Paul Hartmann,

Die Uberkommene Demokratie ist gescheitert. Sle hitte sich in
- der Verbindung eines wahrhaft christlichen Geistes mit der For-
derung sozialer Gerechtigkeit erfiillen kénnen. Doch durch eine
verhéngnisvolle geschichtliche Verstrickung haben dle Vork#&mp-
fer fiir die soziale Befreilung des Menschen das Christentum be-
feindet, weil siec die arbeiterfeindliche Politik der herrschenden
Schichten mit dem Geiste Jesu und der Krche verwechselten,
wihrend die fiihrenden konservativen gesellschaftlichen Michte
im Namen des Christentums die frithe Arbeiterbewegung unter-
driickten, well sie den Herrn nicht erkannten, der ihnen in den
Armen und ihrem verworrenen Schrel nach Gerechtigkeit und
Liebe entgegentrat. Heute gilt es, aus der bilrgerlichen Demokra-
tie, die durch ihre Heuchelel und den Mangel an evangelischem
Lebenssaft ausgezehrt ist, elne unverstiimmelt-menschliche Demo-
kratie zu bilden.
Nicht daB das Christentum an die Demokratie gebunden wire.
Aber die Demokratie ist, aus ihrem tieferen geschichtlichen An-
trieb verstanden, an das Christentum oder besser an die Chri-
stenheit als innerweltliche Kraft, die in der profanen Existenz
und im profanen Gewissen wirksam ist, gebunden.

Unter dem Einfluf der christlichen Botschaft, die in den unter-
irdischen Tiefen der Zelten wirkt, hat das profane Gewissen trotz
allen Abfalls und sallen Scheiterns begriffen, da die Geschichte
auf ein reineres Bild vom Menschen zugeht, und es bekennt sich
heute, soweit es nicht einer neuen Barbarei anheimféllf, zu
Wahrhelten, die trotz ilhrer profanen Sprache aus christlichen
Quellen flieBen. Es wel von dem Geheimnis der Person und ihrer
Freiheit und Wiirde. Es kennt die Ordnung und Frieden stiftende
Macht der Gerechtigksit und die zerstorerische Gewalt der Un-
gerechtigkelt. Es ist von der Sehnsucht nach Befreiung des Men-
schen von Elend, Knechtschaft und Ausbeutung erfiillt.

So gesehen ist die Demokratiz die politische Verwirklichung eines
unverkiirzten Humanismus, dessen Wurzeln den Lebenssaft aus
christlichem Boden ziehen.

Dieser humanistisch vertiefte Begriff der Demokratie hebt sich
entschieden ab von dem biirgerlich-liberalistischen Bild der demo-
kratischen Gesellschaft wie von der kommunistischen Auflésung
des demokratischen Prinzips.

Um eine humanlstische Demokratie zu verwirklichen, bedarf es
angesichts der Verheerung innen und auBen eines heroischen
Gelstes.

WAHL, JEAN, Etudes Kierkegaardiennes, Collection ,,Philosophie de
1I'Esprit’’, Paris 1938, Fernand Aubier, 748 8.

Klerkegaard, vor zwel Jahrzehnten in Frankreich noch schlechi-
hin unbekannt, ist gegenw#rtlg, wo die Existenzialphilosophie
dort eine beherrschende Stellung in der zeitgendssischen Philo-
sophie erklommen hat, ja geradezu zu einer geistigen Mode ge-
worden ist, ‘n aller Munde. Sein Werk ist inzwischen ins Fran-
zdsische ilibersetzt worden. Die umfangreiche, griindliche Arbeit
Jean Wahls unternimmt es, Kierkegaards Denken darzulegen. Es
ist kein kritisches, sondern ein Interpretierendes Buch. Es ge-



lingt ihm, in einer schipferischen Ber{thrung mit Kierkegaards
Gelst gleichsam von innen her die Gedanken des groSem Didnen
aufzuschlieBen und nach allen Seiten hin zu erhellen.

LUBAC, HENRT DE, 8.J. Le Drame de I'Humanisme athée. Paris
1944, Editions Spes, 412 B,

Es handelt sich nicht um eine Geschichte der Philosophie im
19. Jahrhundert, sondern um eine besondere, fiir dieses Jahrhun-
dert bezeichnende Gedankenstromung, um ein geistiges Drama,
vielleicht das schicksalschwerste des Zeitalters, das Henri de Lu-
bac untersucht. Es ist nicht der flache und grobe Atheismus, um
den es hier geht, sondern der ,,atheistische Humanismus*, wo-
runter der Versuch zu verstehen ist, den Menschen von der Last
des Gottes zu befrelen, den er nicht mehr als Erfiillung alles
Menschlichen, sondern als Unterdriicker empfindet. Die christ-
Hche Botschaft, die der antiken Seele eine Befreiung gab, er-
scheint infolge einer geschichtlichen Entwicklung, an der die
Christen selber mitschuldig sind, nunmehr als Knechischaft. Es
gilt, Gott zu tdten um der GrioBe des Menschen willen.

Die Hauptfiguren dieses Dramas im 19. Jahrhundert sind Feuer=-
bach, Marx, Nietzsche. Nicht Gott hat den Menschen erschaffen,
der Mensch ist es, der Gott erschaffen hat, dies ist der groBe
Umsturz bel Feuerbach. Marx aber fithrt schon den Atheismus in
das Feld der geschichilichen Verfinderungen; er wil den abstrak-
ten Kult des Menschen ersetzen durch die Wissenschaft von dem
wirklichen Menschen und seiner historischen Entwicklung, und
das Bild Gottes ist hierbel nur ein Widerschein des Klassenkamp-
fes. Filr Nietzsche macht der Tod Gottes die Bahn frel fir den
Uebermenschen. Eine besondere Betrachtung ist dem Positivisten
Auguste Comte gewidmet. Er Ist der Verkiinder der ,,Religion
der Menschheit*, die sich in einer utopischen Staatsordnung ver-
kdrpert und — dies hat er kalt vorausgesehen — einmal in einem
,»geistigen Despotismus‘* umschlagen mu8, fiir den Dostojewskl im
,,Grofinquisitor*’ das eindringliche Bild geschaffen hat. Denn
Dostojewski allein — ihm gilt dle SchluBbetrachtung — ist die
groBe Gegenfigur des Zeitalters, der christliche Prophet, der den
iiberdeckten Abgrund aufreift, sichtbar allen, die Augen haben
zu sehen. Doch er weiB auch den Weg aus dem Abgrund, den
Weg des Leldens und der Bufie, der Raskolnikoff an die Schwelle
des neuen Lebens im Lichte fiihrt.

MOUNIER, EMMANUEL, L‘Affrontement chrétien, Neuch#tel, 1945,
Ed. de la Baconniére.

Emmanuel Mounier ist der Begriinder und Verfechter des soge-
nannten ,Personalismus‘‘, der geistigen Haltung, die konkret das
Antlitz des Menschen iiberall zu retten sucht, wo es zu verblas-
sen droht, elner philesophischen Lehre zugleich, die aus dem in-
nersten Geist des Christentums lebt, wenn sie auch in profaner
Gestalt erscheint. Er ist der Herausgeber der tapferen Zeltschrift
,Esprit‘, die, 1932 von fhm in Gemeinschaft mit einem kleinen
Kreis Gleichgesinnter gegrilndet, inzwischen in Frankreich einen
hohen Rang erklommen hat, weil sie es wagte, sich mutig der
Krise das Zeltalters darzubleten, die Situation zu kliren, die Not-
wendigkeit einer Revolution im Geistigen wie im Oekonomischen
zu verkiindigen und die iiberlieferie christliche Haltung von allen

unechten Ueberlagerungen, insbesondere von der Ueberlagerung

des biirgerlichen Geistes, zu reinigen.

In der vorliegenden kleinen Schrift greift Mounler die Frage auf,
die “Jeunesse de 1‘Eglise’* jilngst gestellt hat, ob das Christen-
tum dem Menschen die M#nnlichkeit genommen habe. Es ist die
alte Frage Nietzsches. Von der gleichen Leidenschaft wie der
deutsche Philosoph beseelt, wagt Mounier seine Antwort. Das
Christentum bedeutet den Anfang einer neuen Haltung zur Welt,
die durchaus Raum l#B8t fiir Minnlichkeit und Lebenskraft. Weil
der Christ zwischen dem Reich Gottes, das immer gehelmnisvoll
jenseitig ist, und der Siinde, dle immer gegenwirtig ist, steht,
gleicht sein Weg, den er kithn zu gehen hat, elnem Pfad auf
schmalem Berggrat: ein falscher Schritt nach der einen Seite,
und er gleitet ah in ein christliches Idyll, in dem der Sinn fiir
das Tragische, aber auch die Hoffnung und die offene Zukunft
verlorengegangen fst; eln falscher Schritt nach der anderen
Beite, und er stiirzt in den Abgrund der christlichen Verzweif-
lung, in der die von Natur verwundete Existenz sich nicht mehr
der Gnade frel zu &ffnen wagt, sondern gelstlg erstorben bloB8
noch den Richterspruch des eifernden Gottes erwartet. Darum
ist das Verhdltnis der Christen zur Welt ein doppeltes: er muB
sich immer unerschrocken in sie einlassen, sie zu retten, und im-
mer von ihr lossagen, well sie der Siinde verhaftet ist. Dies ist
die echte Haltung des Christen. Wenn man aber sein Erschel-
nungsbild in der Gegenwart betrachtet. so scheint es, als ob alle
m#nnliche Eraft aus lhm geschwunden sel. Eine schmerzhafte,
doch relnigende Kritik zeigt, wieviel Schwéchen und Entartun-
gen sich unter der Maske der Frémmigkeit zeigen, wie der In-
stinkt verdréngt statt beherrscht wird., wie man in eine roman-
tische Geistigkeit flieht, statt sich mit der Wirklichkeit einzulas-
sen, wie man eher von der Siinde B=sessene als Jiinger der Liebe
erzleht, wie man einen starren. blinden Gehorsam statt freler,
geistiger Unterwerfung begiinstigt — Verkehrungen der echten
christlichen Haltung, die den Christen seiner wirklichen Verant-
wortung gegeniiber der Entwicklung der Welt entziehen.

NEDONCELLE MAURICE, La Philosophie religfeuse de John Henry
Newman, Soc!été strasbourgeoise de Librairie Sostralib, Stras-
bourg 1946, 325 Seiten.

Diese Einleitung in die Gedankenwelt Newmans ist vielleicht die
umfassendste und elndringlichste. die bislang in franzdsischer
Bprache erschienen ist Quellen, Verfahren und Inhalt dieser Phi-
losophie werden hier gleicherwelise dareelest, Insbesondere die be-
deutende Rolle, die Newman bei der Ableitung der Wahrheit von
der sittlichen Treue und der Unterwerfung unter den Willen Got-
tes spielt, wird nachdriicklich hervorgehoben. Damit st aber

Newman, wie manche wollen, keineswegs als Gegner verstandes-
miBigen Erkennens enthilllt. Wenn man ihn in seiner Zeit und
fhren Vorurteilen begreift, werden seine Angriffe gegen die Ver-
nunft als eln Kampf gegen den Ratlonalismus des 18, Jahrhun-
derts verstdndlich. 8icherlich liegt lhm die Psychologie nidher
als die Metaphysik. Er hat Einsichten ilber die unterschiedliche
Form des Begreifens, die noch viel zu wenlg erforschte Aussich-
ten neuer Art erschlieBen. Frei von aller Systematik verwirrt
Newman leicht die Geister, fiir die die Philosophie wie ein kla-
res Gebdude erscheint und die darum jede Einsicht ablehnen, die
nicht einfach zu begreifen ist. Filr Newman sind die Gedanken
nicht vom Leben zu trennen. Der Mensch muB sich nach seiner
Auffassung eine geistliche Personlichkeit erwerben, an der jeder
mitzuarbeiten hat. Entscheldend aber ist die Liebe zum Lichte,
die sich in der Treue zum Guten, zu Qott, bestitigt. Nédoncelle
sieht die stirkste Wirkung im Bemiihen Newmans, in dem festen
Willen, allem den Weg zu versperren, was Gott schwicht und da-
mit den Menschen aufhilt,

Gleichzeitlg erschien eine von P. Nédoncelle besorgte Auswahl-
iibertragung aus Newmans Schriften. Oeuvres philosophiques,
Introduction et notes de M. Nédoncelle, textes cholses par S. Janké-
lévitsch, Aubler, Paris 1946, 668 Seiten.

ROMEYER, BLAISE, La Philosophie religieuse de Maurice Blondel.
Paris, 1943, Aubler, Editions Montaigne, 343 S.

Der nunmehr {iber 80 Jahre alte Maurice Blondel gehdrt zu den
angesehensten Philosophen Prankreichs. Sein gedankenvolles Werk
beginnt 1893 mit dem Buch “L‘Action'* und endet vorliufig mit
einer ,,Trilogie', dem dreigliedrigen Hauptwerk, das die Unter-
suchungen ,,Pensée”, ,E’Etre et les etres’' und ,,Action” umfaBt
und zwischen 1934 und 1937 verdffentlicht wurde. Dariiber hin-
aus arbeitet der Philosoph noch an einer Schrift , L'Esprit chré-
tien et la Philosophie en leur mutuelle attitude’’, Diesem Ge-
samtwerk, das sich also fiber ein halbes Jahrhundert erstreckt,
geht der Verfasser der vorliegenden Studie nach, indem er die
darin enthaltenen religiésen Gedanken — Blondel gewinnt aus
einer Philosophie der ,,Action’” eine streng theistische Haltung —
aufdeckt, erliutert und in ihnen die leitenden Linien des ganzen
Werkes erkennt.

MARCEL, GABRIEL, Homo viator. Paris 1944, Aubler.

Gabriel Marcel gilt in Frankreich zugleich als bedeutender
Dramatiker, wie als der bedeutendste christliche Existential-
philosoph. Diese erstaunlich scheinende Verbindung wird ver-
stindlich, wenn man begreift, daB es ihm immer um die Erhel-
lung der konkreten Situation des Menschen geht, in der sich die
metaphysischen Beziige offenbaren. Marcel ist kein Systematiker,
Die Ausdrucksform, die thm gem#fB scheint, ist der Essai. Doch
wire es falsch, darin etwas Spielerisches zu sehen, zeichnet ihn
doch im Gegenteil gerade der Ernst des existentiellen Denkens
aus.

Auch das Buch ‘Homo viator'' ist eine Sammlung von Essais.

Um nur eine- Perspektive seiner Philosophie anzudeuten: Marcel
ist der Philosoph der Hoffnung. Zwar enthiillt auch ithm die Be-
schrelbung des Menschen in seiner konkreten Verwurzelung denm
tlefen. uniiberwindlichen Biuch szeiner Existenz. Das Band zwi-
schen dem Menschen und dem Leben, dem wirklichen Leben, ist
zerrissen. Doch findet der Mensch sich wieder, wenn er iiber sich
selbst hinausgeht. Wahrend aber Heidegger in einer tlef pessi-
mistischen, geradezu verzweifelnden Grundstimmung verharrt, in
der die ,,Sorge'* das wesentliche Existential bleibt, verbindet Mar-
cel das existentielle Denken mit einer realistischen Ontologle, dle
dem Absoluten verbunden bleibt, so daB ihm die Achse der Exi-
stenz weniger in der Sorge, als in der Hoffnung, und mit {hr zu-
sammen im Schdpferischen, in der Freude, in der Anbetung, zu
liegen scheint.

THIBON GUSTAVE, Ce que Dieu a uni. Paris 1945, H. Lardan-
chet, 196 S.

Der Verfasser hat seit einigen Jahren durch seine eindringliche
philosophische Kritik des Zeitgelstes die Aufmerksamkeit auf sich
gelenkt. Sein Buch i{iber Liebe und Ehe ist von dem gleichen An-
liegen wie seine anderen Studien erfiillt: die Einhelt in der Ge-
spaltenheit zu suchen, ,,Got hat uns erschaffen, indem er einte.
Das Drama des Menschen heiBt trennen.‘ So geht die vorliegende
Betrachtung von dem Zwiespalt zwischen Leben und Gelst aus,
der sich in den Entartungen der menschlichen Liebe enthiillt, und
zeigt dann den Weg der L#dvterung, der zur unldslichen Einheit
in der wahren Ehe fiithrt.

II. THEOLOGIE

SERTILLANGES, A. D,, O, P. L'Idée de Création et ses Retentisse-
ments en philosophie. Paris 1945, Aubler, Editions Montaigne,
229 S.

Der Dominikaner Sertillanges, einer der bedeutendsten Thomisten
Frankreichs, dessen Werk iiber den heiligen Thomas schon vor
etlichen Jahren ins Deutsche {ibertragen wurde, verdffentlicht
eilne Untersuchung iiber den Schépfungsgedanken. Schipfung,
dies bedeutet ihm der thomistischen Philosophie entsprechend
den Charakter der Abhéingigkeit der Welt vom Unbedingten, der
sich in der Kontingenz, der Hinfélligkeit alles Geschaffenen ent-
hilllt. Die Welt ist nicht aus sich selbst. Nicht daB Gott sie zu
irgendeinem .Zeltpunkt* aus dem Nichts herausgerufen haben
milssa — dies 1st menschliche, uneigentliche Redeweise, denn
auch die ,,Zeit” ist nur ein Modus des Geschaffenen. Die Offen-
barung hindere uns nicht, eine Schipfung ,,ab aeterno'' anzu-
nehmen; eine solche Auffassung widerspriiche nicht dem eigent-
lchen Sinn der Schdpfungsidee. Die Erdrterung schreitet dann
den Umkrels der Fragen ab, die zu dem Gedanken der Schipfung
Bezug haben: Schépfung und Erhaltung der Welt; Schdpfung und
die natiirlichen Bedingungen des Selenden, insbesondere Materie,
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Ausdehnung, Dauer, Wiikursache, Ordnung, Schipfung und Zeu-
gung des Lebens, Zevgung des menschlichen Lebens; SBchiépfung
vnd Entwicklung; Schépfung und Ursprung des Menachen; Schip-
fung und Vorsehung; Schipfung und das Notwendige, Zuf#llige
und Frele; schlieBlich Bchépfung und das Problem des Uebeln
und des Bisen.

LUBAC, H. de. Corpus Mysticum. L‘Eucharistie et 1'Eglise au moyen
age. Paris, 1944, Aubier, 371 8., Collection ,,Théologie"

Die Untersuchung geht der Bedeutung des Begriffes ,,Corpus My-
sticum'’ in de. mittelalterlichen Theologie nach, Wiéhrend man
ihn gewdhnlich auf die Gemeinschaft der Gldubigen in Christus,
also auf die Kirche bezieht, verstand man im Mittelalter unter
dieser Bezeichnung den eucharistischen Leib des Herrn, ,my-
stisch* zum Unterschied zum ,historischen'* Leib, geboren aus
der Jungfsau, und zum fortlebenden Leib, der Kirche. Doch ging
eilne reiche und innige symbolische Beziehung von einem zum an-
deren Begriff, ein mystischer Symbolismus, der die Voraussetzung
_ dafiir wurde, daB der Begriff des ,,Corpus Mysticum* schlieBlich
ganz auf die Kirche ilberging und fortan nur noch sie allein be-
zeichnen sollte. DaB er sich aber letzten Endes in dieser Weise ver-
festigte und isolierte, dies wiederum ist auf den tiefgreifenden
‘Wandel der mittelalterlichen Theologie zuriickzufiihren, der sich
dm 12, Jahrhundert, allen sichtbar, unter erstaunlichen geistigen
Kimpfen vollendet: das Ende des augustinischen Zeitalters und
der Sleg der (aristotelischen) Dialektlk, mit dem das Zeitalter
der rationalen Theologle beginnt. ‘Es bringt eine Verarmung des
Bymbolismus, wodurch ein wesentlicher Zugang zum ,,mysterium
fidei’* versandet. Ob er nicht wieder von der jungen Theologie un-
unserer Tage zu &ffnen ist? Pater de Lubac, der ohne Frage ein
gewisses Heimweh nach dem augustinischen Zeitalter verspiirt,
erhofft es sicherlich,

LUBAC, HENRI de, De la connaissance de Dieu, Paris 1946, Edi-
tions du Temoignage Chrétien. i

Die Gedanken dieses klelnen Biichleins kreisen, ohne sich zum
Bystem zu schlieBen, um das ewige Geheimnis der Erkenntnis
Gottes, dessen, der immer verborgen doch uns immer schon offen-
bar ist. Sie erlauben sich nicht, die Schwelle des Geheimnisses zu
fiberschreiten. Der Schauer der Ergriffenhelt verléft sie nie, und
und die Ehrfurcht ist {hre Geb#rde. So bleiben sie freiwillig,
bruchstickhaft, aphoristisch.

MERSCH, EM., 8.].,, La théologie du Corps mystique, Mus. Lessia-
num, 2 Bénde, 390 u. 400 Selten, Desclée de Brouwer, 1944.

Dank der Borgfalt der Herausgeber war es moglich, das mnach-
gelassene Werk des P. Mersch in einer vorziiglichen Form uns zu-
ghnglich zu machen. Die Idee des P. Mersch, die er von Jugend
an verfolgt hat, ist die Lehre vom allumfassenden Christus als
der Grundlage fiir das Verstdndnis aller christlichen Geheim-
nisse. Ohne Zweifel kniipft er damit an die Ueberlieferung und
die Eirchenviter an, filr die das Gehelmnis der Kirche in Chri-
stus faBbar wurde. An eilnigen Stellen wird man freilich einen
tibereilten SchluB8 bedauern, wo der Unterschied zwischen dem
Wirken Christi und dem der Kirche nicht geniigend hervor-
gehoben wird. P. Mersch hat sein Werk mit dem Zeugnis seines
‘Todes besiegelt. Am 23. Mai 1940 wurde ihm die Gnade zuteil, in
Ausiibung der Nichstenliebe zu sterben,

CERFAUX, L., La Théologie de I’Eglise sulvant saint Paul, Collec-
tlon “Unam sanctam'', Paris 1942, Ed. du Cerf.

Das Buch von L. Cerfaux bezeichnet die franzosische Kritik (in
elner sehr ausfiihrlichen Besprechung der Zeltschrift “Dieu
vivant'’) als einen Einschnitt in der Geschichte der katholischen
Exegese, wenn es auch wegen der Ungunst der Zeitumstiinde — es
ist 1942 erschienen — noch nicht den Widerhall gefunden habe,
der thm gebithre, Waren die vergangenen Jahrhunderte, bis ins
19. Jahrhundert hinein geneigt, die Kirche vornehmlich als juri-
atlsche Gesellschaft, als mit gbttlicher Autoritdt ausgestattete
Organisation zu sehen, die den Menschen binde und leite, so ist
sich die Gegenwart ihrer als Gemeinschaft, als eines lebendigen
Organismus, als des fortlebenden Leibes Jesu Christi, dessen
Glieder alle Gliubigen, Priester wie Laien, sind, bewuBt gewor-
den., Die Theologie der Kirche ist heute vornehmlich eine Theo-
logie des Corpus Christli Mysticum. Die Bedeutung der Arbeit von
L. Cerfaux legt nun darin, dag er diesen paulinischen Gedanken
des Corpus Mysticum in Einheit mit jenem anderen des ,,Volkes
Gottes'* sieht, den die junge christliche Kirche der alttestamen-
tarischen Ueberlieferung entnimmt und auf sich selbst als die In
Christus neu gestiftete Forisetzung des alten, der Verblendung
anheimgefallenen Volkes Gottes ilbertrigt, eine Sicht, die der
Verkiindigung des Apostels Paulus ebenso vertraut ist. Das , Volk
Gottes'* aber ist eine sichtbare Gemeinschaft. Die Gefahr, das
Bild des ,,Corpus Mysticum'* in den Begriff einer unsichtbaren
Kirche zu verfliichtigen, ist in einer Theologle der Kirche, die
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als Volk Gottes zugleich der geheimunisvolle Leib Jesu Christi ist,
gegenstandslos geworden.

BARROIS, A.-G., O.P., Manuel d'Archéologie biblique (1. Band)
Paris 1939, Ed, Auguste Picard, 521 8,

Nach einer allgemeinen Einleitung, die den Gegenstand der bibli-
schen Archéologie und die Entwicklung der Kultur auf dem Bo-
den Paliistinas von der vorgeschichtlichen bis in die griechlsch-
romische Zeit beschreibt, behandelt der Verfasser, der selbst an
Ausgrabungen im Heiligen Land beteiligt war, im 1. Band seines
Werkes die Frage der Wohnweise und der wirtschaftlichen Er-
zeugung. Die eine umgreift das Nomadenleben, die Anlagen der
alten Dorfer und Stddte, die Architektur, die Befestigung, die
Wasserversorgung, die verschiedenen Wohnformen, die andere er-
streckt sich auf den Landbau, die Werkzeuge und Metallgegen-
stéinde, Keramik und Webkunst.

MICHONNEAU, L‘Abbé, Paroisse, Communauté missionaire. Con-
clusions de cing Ans d’Expérience en Milieu populaire. Collection
“Rencontres'‘, Paris, 1946, Editions du Cerf, 490 8.

Das Buch des Pfarrers von Colombes gehdrt in den Umkreis der
Aufsehen erregenden Schrift ,.La France, pays de Mission” von
Abbé Godin, die kilrzlich erschienen ist. 8ie hat die Krise ent-
hiillt, welche die Pfarrelen eines alten christlichen Landes im
Zusammenhang der Gesamtkrise betroffen hat, weil sie die seeli-
schen Ueberlieferungen aufs tiefste aufwilhlt, zerstbrt, verdndert
und von ihrer Verbindung mit dem Christentum abzuschneiden
droht. Das Buch des Abbé Michonneau will nichts anderes als
Bericht erstatten, Rechenschaft ablegen iiber filnf Jahre priester-
licher Erfahrung in einer Pariser Vorstadtpfarrel. Tatséichlich ist
es mehr, Es legt die Grundlagen zu einer wurzelhaften Erneue-
rung der Verkilndigung und Seelsorge, wobei es mit manchen
fragwiirdig gewordenen Formen der {lberkommenen pastoralen
Arbeit brechen muf. DaB eine solche Erneuerung aber im Grunde
nur die Riickkehr zu den Quellen ist, aus denen auch heute das
lebendige Wasser geschipft werden kann, den Durst einer ge-
wandelten Zeit zu stillen, dessen ist sich der Verfasser bewuBt.
,»30 revolutioniir wir vielleicht auch scheinen, wir kehren in
Wirklichkelt nur zu den Quellen selbst des fiberlieferten und ur-
spriinglichen Apostolats zuriick: die unverkiirzte Botschaft Chri-
stl, verkilndet von echt priesterlichen Priestern, die auch jeg-
liches Mittel verwerfen, das nicht echt priesterlich fist...*
Pfarrer Michonneau betrachtet die Pfarreli nach wie vor als den
elgentlichen Raum der BSeelsorge, wenn er auch leidenschaftlich
aufbegehrt gegen die Beschrinkung der Pfarrarbeiten auf Kult-
dienst und Belehrung, die sich nur an das kleine, oft in den
Grenzen des biirgerlichen Daseins so befangene H#éuflein der Ge-
treuen wendet und keine Kraft hat auszustrahlen. Die wirkliche
Piarrel, das sind salle, die in einem Bezirk zusammenwohnen, die
Gliubigen und Ungldubigen, die Guten und Bbsen, das ganze
vom Heidentum iiberwucherte Volk Gottes, In dessen Mitte sie
das bildet, was der Verfasser eine , Missionsgemeinschaft'* nennt.
Es gilt, den misslonarischen Charakter der Liturgie, der Kate-
chese, der Wortverkiindigung zu erwecken. Die iiberkommene
kirchliche Praxis geht von einer illusionéren Voraussetzung, von
einem gefihrlichen ,,Als ob* aus: der Fiktion einer geschlossenen
GlHiubigkelt. Dashalb arbeitet sle wie im Mittelalter. Beispiel: die
Liturgie. Man fragt nicht, ob sle verstanden wird, ob sle ein-
ladend, gewinnend, innerlich bereichernd ist. Man feiert sie In
Formen, die Ziige der Erstarrung aufwelsen, well sie nicht mehr
die lebendige Filhlung mit der Gemeinde hat, die ihr wesentlich
ist. Es Ist nicht zuviel gesagt, wenn mamn sle — der Wirkung
nach — als erstorben bezeichnet, nicht nur, weil sie eine tote
ESprache redet, sondern weil rie weithin kein Leben mehr weckt.
Man spricht die Fernbleibenden schuldig und verdammt sie und
sucht die Gebliebenen in strenge Unterwerfung zu bringen. Diese
negative, defensive Haltung ist um so fruchtloser, als der Geist
der Zelt die Menschen statt zum kirchlichen Leben hinzuftihren,
sie nur téglich sichtbarer davon ablenkt. Es gil{, eilne Wendung
zu vollziehen: nicht die zu bewahren, die man kaum noch hiiten
kann, sondern die zu gewinnen, die verloren sind. Dies ist die
dringliche Aufgabe.

Die reichen Erfahrungen, die Fiille der Anregungen, die das
Buch enth#lt, erhalten :hre Bedeutung durch dlese Grundhal-
tung, mag sic sich nun auf die Erneuerung der Liturgle be-
ziehen oder das ,,direkte Apostolat‘, das nicht hinten herum
durch alle méglichen Mittelchen zu gewinnen sucht, sondern un-
mittelbar, frei, offen, loyal, oder auf die Fragwiirdigkeit der
»Klassen‘ be! Taufe, EheschlieBung und Begribnis, die gerade in
Frankreich oft zum Aergernis werden, oder auf das Bild des ech-
ten Priesters, der weder wie der Funktionfr einer Partel auftre-
ten noch dem oft herkdmmlichen geistlichen Ton, dleser ,Mi-
schung aus Salbung, Zurilckhaltung, Schonung und Geschicklich-
keit* verfallen soll, sondern der aus dem Gelste lebt und aus
dem Geiste das Wort verkiindet und den Menschen dient,

Es handelt sich um ein Buch aus dem Leben fiir das Leben. Sein
Reichtum kann nicht entfernt angedeutet werden, nur seine Be-
deutung sei durch dissen kurzen Hinweis ins Licht gerlickt.



