rationen hindurch als eine ewige kundgibt, dieses Pro-
blem erst mit groBter Schérfe stellt”. Die christliche
Wahrheit ist nicht toter Buchstabe, sie ist Wort Gottes
und, wenn man so sagen darf, ununterbrochen gesproche-
nes Wor!, ununterbrochen gespeiste Quelle. Jede an sich
glitige Form stirbt also, wenn man nicht unaufhérlich
danach strebt, unter ihrer Struktur den lebendigen Ge-
danken und Glauben wiederzufinden, dessen Niederschiag
sie ist; die geschichtliche und religiése Erfahrung fahrt
fort, ihren Sinn zu offenbaren, und die transzendente
‘Quelle aus der sie hervorgegangen ist, wirkt mit uner-
schopflicher Ausdruckskraft weiter.

Auf diesem Gedanken beruht die neue Strémung der Ge-
schichtstheologie. Sie ging aus von der Sammiung ,.Sour-
ces chrétiennnes”, die die Jesuiten P. Daniélou und P. de
Lubac herausgeben und die die bisher schwer zugéng-
lichen griechischen und lateinischen Viter einem groBen
Publikum nahebringen will. Die Einfithrungen in diese
Bidnde betonen die Absicht, das vorthomistische theolo-
gische Denken wieder aufzuschliefen und darin spéter
vergessene oder abgeschwdchte Wahrheiten wiederzufin-
den. In der Sammlung , Théologie” der theologischen Fa-
kultdt von Fourviére erschienen Studien von P. Bouil-
lard. Daniélou, de Lubac und Fessard, in denen ebenfalls
auf die eine oder andere Weise das Problem der Ge-
schichtlichkeit hervortrat. Dieser Gruppe von Theologen
trat die ,Revue thomiste” entgegen, deren Hauptwort-
fiihrer P. Labourdette war.

Die erste Gruppe hat eine Art Wiederentdeckung der
Geschichte fiir das christliche Denken durchgefiihrt. Die
Geschichte war die groBe Entdeckung des profanen Den-
kens des 19. Jahrhunderts. in dem sie als das Absolute
crschien, durch das alles Seiende eine ,absolute Rela-
tivitdt” erhieit. Gegen dieses System mufite das christ-
liche Denken Stellung nehmen. Jedoch hat sich auch in
der nichtchristlichen Philosophie ldngst die Kritik an
dieser Geschichtsphilosophie erhoben, in Frankreich vor
allem in Bergson Péguy, Valéry, Raymond Aron. Gleich-
zeitig jedoch entdeckte das christliche Denken die we-
sentlichen Bindungen zwischen dem Christentum und der
Ceschichte, so wesentlich, daB der Begriff einer Ge-
schichte des Menschen und der Welt in weitestem Um-
fang gerade von der christlichen Offenbarung ausgegan-
gen zu sein scheint. Das Christentum ist keine PhiloSo-
phie. sondern ein Zeugnis. das von einer gewissen Anzahl
von Ereignissen um eine historische Person, die Person
Christi, abgelegt worden ist. Gerade dieses g'bt den Ge-
schehnissen in der Welt eine Richtung, und das heifit Ge-
schichte, indem alles, was geschieht, dem unsichtbaren
Fortschritt des Reiches Gottes dient. , Keine der wesent-
lichen Lehren des Christentums kann aufrecht erhalten
werden, wenn das Christentum keinen wirklichen ge-
schichtlichen Inhalt hat. Warum sollte die Menschwer-
dung auf sich haben warten lassen. wenn nicht, damit die
Menschheit durch eine Kollektivreife auf diese neue Of-
fenbarung vorbereitet ware? Warum sollte die Vollen-
dung des Reiches hinausgezogert werden — und zwar
genau um die ganze Dichte der menschiichen Geschichte
— wenn diese Geschichte nicht positiv an der Reifung
des Reiches teilndhme? Wenn die Wahrheit nicht in ge-
wisser Weise von der Zeit abhinge, wie kénnte man sa-
gen, daf der Buchstabe des Alten Testaments, obwohl
er elne ihm innewohnende Wahrheit besaB, in gewisser
Weise durch die Ankunft des neuen Gesetzes hinféllig
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geworden wdre? Die christliche Wahrheit ist also zu-
gleich eine in ihrem Wesen ewige und selbst in ihren
geschichtlich zustandegekommenen Formeln dauernde
und eine geschichtiiche Wahrheit, d. h. eine in der Ent-
wickiung begriffene Wahrheit mit wirklichen Fortschrit-
ten, wirklichen Alterungen, wirklich vergdnglichen Ele-
menten in jenem Bereich, wo sie sich in den wechseln-
den Wirklichkeiten der Geschichte &uBert.”

In diesem Sinne glauben die Herausgeber der ,Sources
chrétiennes” auch, daB es gowisse christliche Wahrheiten
gibt, die die scholastische Theologie verloren hatte. Und
dies trifft den wunden Punkt ihrer thomistischen Ge-
spriachspartner. Diese giauben, daB die Metaphysik des
hl. Thomas ,objekliv wahr und in der Natur der Dinge
gelegen” ist, daB sie den ,wirklich wissenschaftlichen
Zustand des christlichen Denkens reprdsentiert.”

Gew. darf man den Gegensatz der beiden Positionen
nicht iibersteigern. Die thomistischen Theologen sind sich
zwar nicht einig iiber die Offenheit ihrer Philosophie fiir
den geschichtlichen Sinn, geben aber doch alle zu, daB
die Wahrheit ein Kleid trage und daB dieses Kleid nicht
mit dem Fleisch verwachsen sei. Und auf der Gegenseite
lehnt man energisch allen Relativismus ab und betont
mit Nachdruck, daB ,.die Wahrheit durch die Jahrhun-
derte hin unverdndert bleibt und unsere Einsicht nicht
vom Absoluten abgeschnitten ist”. Der Gegensatz wird
nur aktuell, wenn es sich darum handelt, die Grenzen des
Geschichtlichen und des Unverdnderiichen im Ausdruck
der ewigen Wahrheit festzustellen. Fiir den Thomismus
kann das Denken in seinen begriffiichen Formeln die
Wahrheit direkt und unabhéngig von zeitlichen Elemen-
ten erreichen. Ihre Gegner dagegen g.auben, daB alle un-
sere Versuche, die etwaigen Wahrheiten in Begriffssyste-
men zu erfassen, notwendig an die Bedingungen von Zeit
und Ort gebunden sind und sich die gleiche unwandel-
bare Wahrheit im Laufe der Zeiten in verschiedenen Be-
griffssystemen ausdriicken kann.

Dieser Kampf, so sagt Mounier zum Schlu8, ist nicht neu;
er hat sich aber erneuert durch den ganz neuen Ge-
schichtssinn, der sich im letzten Jahrhundert entwickelt
hat. Er driickt jedoch nur eine dem Christentum wesent-
liche Spannung aus, die zwischen seiner Transzendenz
und Immanenz. Beide Positionen konnten, auf die Spitze
getrieben, zur Hdaresie fiihren, aber es ist auch ,.gut, daB
die Menschen gegeniiber den groBen ,.existenziellen"
Fragen dieser Zeit mit {hrer Versuchung zum Irrationaien
die Leidenschaft fiir Strenge und Vernunft sehen.” Darum
konnen diese Auseinandersetzungen dazu fiihren, gleich-
zeitig den verlorenen Glauben und die entthronte Ver-
nunft und eine Weisheit wiederzufinden, in der inten-
sives Leben nicht das Licht des Geistes triibt.

Eine ,,Theologie des Laienstandes*?

Je starker die Laien als ein aktiver Stand der Kirche
hervortreten und je wichtiger ihre Rolle in dem grofen
neuen Au‘bruch christlichen Lebens wird, desto leb-
hafter erwacht auch das Bediirfnis, diese Rolie der
Laienschaft in der Kirche theologisch zu kldren, oder
mit andein Worten: das Wesen der Kirche, der christ-
lichen Gemeinschaft, des Corpus Christi so zu bestim-
men, daB der Ort, der der Lalenschaft zugewlesen ist,
deutlich hervortritt. In Frankreich hat P. Yves Congar
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OP eine solche meue Ecclesiologie durchgedacht, iiber
die wir im 1. Jahrgang der Herder-Korresponck.nz,
Heft 6/7, S. 301 ff, berichtet haben. In Usterreich hat
A. M. Knoll in der Zeitschrift , Wort und Wahrheit"
ebenfalis eine solche ,Theologie des Laienstandes ver-
sucht, von einem iiberraschenden Ausgangspunkt aus
und mit liberraschenden Folgerungen (soda ein spéte-
res Heft der Zeitschrift bereits einige sehr lebhafte
Kritiken an dieser Skizze gebracht hat), aber auch mit
interessanten Streiflichtern.

Der Ausgangspunkt von A. M. Knoll ist ein ganz kon-

kreter: Warum haben zur Zeit des , Anschlusses” die
osterreichischen Bischéfe mit den Nationalsozialisten
paktiert — und recht daran getan — und die Osterrei-
chischen Katholiken individuell! dem Widerstand gegen
den Nationalsozialismus angehért — und recht daran
getan?

Die Hierarchie und das Laientum, so meint Knoll, haben
als christliche Stédnde so verschiedene Aufgaben und
Amter, daB sie konkreten Situationen gegeniiber zu-
weilen gegensétzlich handeln miissen, um beide die
ihrer Berufung gemédBe Pflicht zu erliilien, ,Der geistige
Stand hat die Rettung der Seelen zur Aufgabe”. Darum
wsind ihm die Dinge dieser Welt gleichgiiitig. Sie sind
ihm, in der Amtssprache der Scholastik gesprochen, kon-
tingent, indifferent, neutral”. Er muB ,in der Well, wie
sie jeweilig ist, Christus verkiinden kénnen' und sich
darum irgendwie mit der Welt einrichten — waéhrend
der Laie die Aufgabe und Pflicht hat, an der Weiter-
schopfung der Welt mitzuwirken, die Welt zu verchrist-
lichen, sie heimzuholen zu dem auferstandenen Herrn
und daher alies zu bek@mpfen, was dem in ihr wides-
spricht. ;

Diese beiden verschiedenen Berufungen der beiden
Stdnde in der Kirche basiert nun Knol auf zwei ver-
schiedene Seinsweisen Christi, an denen die Stidnde teil-
haben sollen. Diese Abbildhaftigkeit der irdischen
Stdnde gegeniiber dem Herrn ist eine alte Lehre: das
Mittelalter hatte seine beiden groBen Gemeinschafts-
ordnungen, Kirche und Staat, in ihren beiden H&auptern,
dem Papst und dem Kaiser, so gesehen. Sie hatten, der
eine am Priestertum, der andre am Koénigtum Christi
teil (diese besondere Wiirde empfingen sie allerdings
auch in einer besonderen Weihe; denn auch der Kaiser
war ja ein ,Gesalbter”’). Eben diese Beziehung mdchte
nun Knoll als die theologische Grundlage der besonderen
Artung des Priesterstandes und des Laienstandes in der
Kirche ansehen: wie die Hierarchie am Priestertum
Christi teilhat, so, meint er, hat das Laientum an der
Herrlichkeit Christi teil.

Gew.B, auch der Laie, der christliche Weltstand ,.ist
Schritt fiir Schritt auf die Nachfolge Christi vereidigt.
Auch er hat Christus ,anzuziehen' (Rém. 13, 14), ihn in
sich Gestait werden zu lassen bis hin zum Jubeiruf des
Apostels ,Nicht mehr ich lebe, sondern Christus lebt in
mir' (Gal. 2,20)". Denn ,Nachfolge Christi ist grund-
sitzlich Verpflichtung auf das Kreuz und zwar fiir jeden
Christen'. Aber zugleich besteht da die Aufgabe der
Verchristlichung der Welt!

Die Kernfrage fiir den Laien liegt, so meint Knol!, in der
Frage: Warum ist ,das Wort Fleisch geworden"? Der
Thomismus antwortet: er kam um der Siinder wiilen und
um die Siinder zu erlésen, Wire die Siinde nicht, so
wire Christus nicht gekommen. Dagegen lehrle Duns
Scotus und die ganze Franziskanerschule: Auch wenn

die Menschen nicht gesiindigt hétten, wdre Christus ge-
kommen, denn der erhabenste urspriingliche Zweck der
Inkarnation war die Kronung der Welt. Und nun ordnet
Knoli das Menschwerdungsmotiv des Thomismus dem
geistlichen Stande zu, das des Skotismus dem weltlichen!
Der Christ in der Welt hat im franziskanischen Kré-
nungsmotiv sein theologisches Fundament.

Dieses Motiv gibt der Welt, auch wie sie heute beschaf-
fen ist, einen unvergleichlich hohen Wert. Die Wertung
der Welt schlieBt aber die Wertung des weltlichen Stan-
des mit ein. So erhdit also der Skotismus eine soziologi-
sche Bedeutung.

Der christliche Weltstand wiirde sich gegen den Schép-
fungsauftrag, sich die Erde untertan zu machen, versiin-
digen, wenn er nur ,verzichten", nicht ,herrschen”
wollte. Er ist auf das irdische Heil verpflichtet. Thm
liegt das Kénigsamt der Kultur ob, denn Kultur ist letz-
ten Endes Uberwindung der Erbsiindenfolgen und Hin-
fihrung an die Neue Erde. Vor aliem aber geht die
Sendung des christlichen Weltstandes von der Auferste-
hung des Herrn aus, die die Berufung zu einer neuen
Schopfung bringt. Er ist bezogen auf den zweiten Lebens-
stand Christi, den der Verherriichung und der Verkld-
rung des Leibes. Allerdings wird er seine Erfiillung erst
finden am Endziel, am Ende der Zeit.

Mit dieser Interpretation des Wesens der beiden Sténde,
des Priestertums und des Laientmus, geht Knoll in die-
selbe Richtung wie P. Congar, der ebenfalls, jedoch in
einer viel differenzierteren Formulierung, den Priester-
stand zu dem noch-Unterwegs-sein, dem noch-im Elend-
sein der Menschheit in Bezug setzt, den Laienstand aber
zu dem schon-Eriést-sein, dem schon-Teilhéftig—sein an
der Wiederherstellung der Menschennatur. In diesem
doppelten Zustand des Christen, daB er einerseits bereits
erlést ist und ,.den neuen Menschen angezogen hat",
anderseits aber noch die Folgen der Erbsiinde, Unwissen-
heit und Gehemmtheit, mit sich trdgt, scheint die theo-
logische Begriindung des Wesens der beiden Stinde also
wohl zu suchen zu sein. In der Zuordnung zu den Am-
tern Christi, dem Priesteramt, Lehramt und Herrscher-
amt, verfahrt Congar jedoch ganz anders als Knoll, denn
er sielit alle drei Amter in beiden Stinden nachgebildet,
jedoch auf verschiedene Weise. In der Deutung Knolls
fallt das Lehramt Christi génzlich weg. Er, bezieht sich
hinsichtlich des , ersten Lebens” Christi in der Erniedri-
gung nur auf sein Leiden und seine priesterliche Opfer-
tat, hinsichtlich des zweiten, des auferstandenen, auf
Herrschaft und Fiille. ;

Von den beiden bisher in ,,Wort und Wahrheit" wieder-
gegebenen Einspriichen gegen diese ,Theologie des
Laienstandes” von Knoll geht die eine an der theologi-
schen Fragesteliung véllig vorbei, sie findet es nur {iber-
haupt unzweckméBig, durch eine solche Typenlehre das
Trennende der beiden Stdnde zu s!drken in einer Zeit,
die des Einigenden bedarf. Die andere Erwiderung die
von einem ,‘heologischen Anonymus" stammt, begriiBt
die Aufwerfung des Problems als solchem aufs lebhafteste,
findet aber die Lésung durchaus unannehmbar: die Zu-
ordnung zum leidenden Christus einerseits, zum erhdh-
ten anderseits scheint ihm keineswegs die Scheidung von
Priester und Laien begriinden zu koénnen. Er betont, dalj
der Prieslerstand an allen drei Amlern Christi An‘eil
hat. Im Geheimnis der Messe begeht der Priester nicht
nur das Gedéchinis des Kreuzestodes, sondern ebenso
der Auferstehung und der Himmlelahrt Christi. Umge-
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kehrt nimmt auch der Laie am Priestertum Christi, an
seinem Leiden und Opfer teil, allein schon dadurch, daB
er eben in der Welt ist. Der Priester, die Hierarchie hat
aber zudem noch eine spezifische Mittlerrolle zwischen
Gott und den Menschen zu spielen, sie vertritt darin
Christus, den Mittler, das Haupt des mystischen Leibes,
widhrend die Laienschaft das Ganzopfer des Leibes re-
prasentiert. Der Iirtum Knolls liegt nach dieser Kritik

vor allem darin, daB er zwei Gegensatzpaare verwech-
selt, nadmlich das soziologische Priester-Laie und das
geistige Geistlicher-Weltlicher Stand. (Es gibt ja auch
ngeistliche” Laien, z. B. alle Ordensmitglieder, die nicht
Priester sind). Eine andere ,Theologie des Laienstandes"
gibt der Anonymus nicht, da thm nur die Richtigstellung
der Charakterisierung des Priesterstandes am Herzen
liegt.

Aus dem geistigen Leben

Die Mohammedaner Indiens

Die franzosische Zeitung ,En Terre d'Islam" versffent-
lichte einen aus dem Englischen iibersetzten Aufsatz von
V. Courtois SJ, liber die geistigen und religiésen Ver-
hdltnisse bei den Mohammedanern Indiens, die jetzt, da
ein selbstindiger’ mohammedanisch-indischer Staat Pa-
kistan geschaffen worden ist, von besonderem Interesse
sind. Die Ausbreitung des Islams in Indien ist nicht an
den neuen Grenzen zu Ende, wenn auch die Gebiete
Pakistans die am stdrksten islamisierten Teile des Landes
umfassen. Im Ganzen gehéren von den rund 350 Mil-
lionen Indern etwa 94 Millionen dem Glauben Moham-
meds an, also ungefdhr der vierte Teil aller Inder, die
sich iiber alle Provinzen und Staaten Indiens verteilen.
Es sind Angehérige verschiedener Stdmme und Rassen
darunter, doch besteht der GroBteil dieser 94 Millionen
. aus echten Indern (Indern, die allerdings wiederum min-
destens 15 verschiedene Dialekte oder Sprachen spre-
chen). Diese groBe Masse von Mohammedanern (der
neue Staat Pakistan ist heute der gréBte mohammedani-
sche Staat der Erde) ist trotz ihrer Gespaltenheit in ver-
schiedene Lander, ihre Zugehérigkeit zu verschiedenen
Rassen und Sprachen in religiéser Hinsicht ungew&hnlich
homogen: sie hdngen alle dem gleichen einfachen mo-
hammedanischen Credo an und wiederholen das gleiche
Gebet: Allah ist Gott, und Mohammed ist sein Prophet.
Uber diese grundlegenden Prinzipien ihres Glaubens sind
die Mohammedaner Indiens sich einig, und in ihrer
Gesamtheit sind sie zufrieden, den alten Uberlieferungen
ihrer Religion zu folgen. Es gibt jedoch neben der kon-
servativen auch liberalere Richtungen im indischen Is-
lam. Der Aufsatz in der Zeitschrift ,En Terre d'Islam”
zéhlt vier Gruppen auf, die die moderne mohammeda-
nische Kultur in Indien vertreten: die liberale Schule von
Aligarh, die kulturelle Richtung Chiblis und Emir Alis,
die fortschrittliche Richtung Igbars und die Missiona-
rische Schule.

Jahrhunderte lang war der Islam statisch, in Indien fast
noch mehr als irgendwo anders. Dem Eindringen europé-
ischer Ideen gegeniiber verhielt er sich durchaus ab-
lehnend, der Errichtung einer Fremdherrschaft gegeniiber
feindlich: diese Fremden waren ja auch ,Ungldubige".
Sie schickten ihre Kinder nicht in europidische Schulen
und machten keine Geschéfte mit den Eindringlingen.
Diese absolut ablehnende Haltung der Mohammedaner
Indiens gegeniiber der englischen Regierung hitte auf
die Dauer einem Selbstmord gleichkommen kénnen. Doch
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fand sich ein Mann, der seine ganze Kraft einsetzte, um
seine Glaubensgenossen aus dieser Haltung zu 16sen:
Said Achmed Khan. Er predigte Toleranz, geistige Offen-
heit und Liberalismus in Glaubensdingen, und im Jahr
1875 konnte er die Muslim-Universitdt in Aligarh eroff-
nen. Said Achmed predigte zwar zum Entsetzen der
strenggldubigen mohammedanischen Theologen das
Recht auf persénliches Urteil bei der Interpretation des
Koran, und er respektierte die Uberlieferung nicht, doch
glaubte er an Gott und an eine {ibernatiirliche Offen-
barung. ,Seine Liebe zum Islam war tief. Diese Liebe
zum Glauben seiner Viter trieb ihn dazu, ihn zu reinigen
und ihn mit den dringlichsten modernen Neigungen in
Einklang zu bringen. Man kann in ihm wohl den Griinder
der modernen mohammedanischen Apologetik sehen. Die
Bewegung, die Sir Said eingeleitet hat, hat ihn iiberlebt.
Seine Schiiler gehoren zu den besten Geistern des mo-
hammedanischen Indien”. ‘

Als Reaktion gegen den religiésen Liberalismus Said
Achmeds erhoben sich aus den Reihen der frommen
Anhdnger des alten Glaubens zwei Schriftsteller: Chibli
Nu'ami und Emir Ali. Der erstere rief vor allem wieder
das Bild der groBen islamischen Vergangenheit auf, der
letztere schildert neben der vergangenen auch die gegen-
wartige GroBe des Islam, die Schonheit seiner Botschaft,
die Weisheit seiner Lehre, und stellt ihn als die einzige
Lehre dar, die imstande sei, die Probleme der Gegenwart
zu lésen.

Diesen ,passiven” Schulen gegeniiber, die sich damit
begntigen, die Schénheit und GréBe ihres Glaubens
bewundernd zu betrachten, hat Igbar durch seine Verse
zur Tat aufgerufen. Er wurde von allen Parteien bewun-
dert, und alle zdhlten ihn zu den ihren. Er war Mo-
hammedaner seinem Glauben nach, jedoch war seine
Auffassung vom Menschen durch abendldndische Denker
bestimmt. Er hatte Bergson und Nietzsche gelesen und
war im Grunde ein Humanist. Sein EinfluB ist sehr groB

- gewesen, und er hat zahlreiche Schiiler und Nachahmer

gehabt, die jedoch nur den Schwung seines Verses
nachahmen konnten, nicht aber seine Gedanken begrif-
fen. Sie entnahmen den Versen Igbars als gedankliches
Element den Aufruf zur Tat: man muB sich einsetzen.
Viele von ihnen setzen sich ein fiir kommunistische
Ideen. Fir sie ist der Islam vor allem’ eine Soziallehre,
ein Weg zu einer glicklichen Gesellschaftsform.

Alle diese Reformbewegungen innerhalb des indischen
Islam betreffen jedoch letzten Endes mehr das Gemein-
schaftsleben als den Glauben. Das hidngt allerdings auch



