und sie approbiert sein Werk und- besiegelt es als in
Ubereinstimmung mit dem gesamten Schatz der Lehr-
wahrheit. Er seinerseits gibt aber seine Gedanken nicht
aus als das, ,was die Kirche sagt”, sondern nur als seine
eigene Erkenntnis.

Ein Arbeiter

Vor zwei Jahren konvertiert, ist er jetzt einer der Eif-
rigsten und moéchte am liebsten sein ganzes Wohnviertel
auch in die Kirche Holen. Er redet auf alle ein und ,er-
kldrt es” ihnen. Er méchte das Heil der ganzen Arbeiter-
klasse; und die Kirche wird in seinen Reden fast zum
Versprechen der Revolution.

Seine Kameraden haben aber, als sie sich die Kirche
dann einmal ansahen, gefunden, daB da noch etwas bes-
seres war, als er ihnen gesagt hatte. Er verstummt und
erkennt nun selber, daB die Kirche mehr ist, und sein
Eifer wird reiner. Er begreift, daB das Wesentliche ja der
Glaube ist, Christus und sein Brotbrechen.

Mit seinen Kameraden ist er instinkthaft eins; aber
manchmal versucht er doch, auch etwas zu erklaren und
die Kirche spilirbar bis in die Fabrik zu bringen.

In der Kirche aber, in der Messe, spiirt er die Zusammen-
gehorigkeit auch mit Leuten von anderswoher, sogar mit
solchen aus anderen Gesellschaftsschichten. Er spiirt, daB
die christliche Gemeinschaft mehr ist als die Zahl derer,
die an die Gerechtigkeit glauben oder derer, die an die
Einheit der Menschen glauben. In der Kirche sind alle
vereint durch die gleiche Hoffnung. Und da kommt es
nicht mehr darauf an, unter Freunden zu sein, und die
Zahl macht nichts aus, sondern einzig der Anruf, einen
Leib zu bilden und von einem Geist erfiillt zu sein. Seine
Aufgabe ist es, tdglich sichtbar die christliche Gemein-
schaft in seinem Bezirk zu verwirklichen. Und da er eif-
rig ist, konnte man eine gewisse Herrschsucht bei ihm
befiirchten. Aber man muBl nur sehen, mit welcher Demut
er sich dem Sakrament der Beichte naht. Er weiB, da8 er
nicht die Rolle eines Heckenschiitzen am Rande der Kirche
zu spielen hat. Die Kommunion stellt ihn immer wieder
in die Mitte der Gemeinschaft.

Ein Philosoph

Er méchte aus einem zu engen Kreis hinaustreten und das
Abenteuer der Welt miterleben. An einer katholischen
Universitdt im thomistischen Denken erzogen, hat er eine
Dozentur an einer staatlichen Universitdt tibernommen.
Hier kann es sich nicht darum handeln, daB er ein System
lehrt, dessen Voraussetzungen seine Horer ja nicht aner-
kennen. Er muB einen neuen Weg christlichen Philoso-
phierens einschlagen: ausgehend von den wirklichen Ge-
gebenheiten der menschlichen Reflexion zu einer be-
stimmten Zeit. Es handelt sich nicht mehr um christlichen
Unterricht, sondern um den Christen, der lehrt.

Auch in seinen Werken zeichnet sich die Entwicklung
ab: von Interpretationen thomistischer Lehren und Syste-
matisierung des Wissens in einer vorgedachten Philo-
sophie zu einer vom Glauben ausgehenden, ihn aber nicht
explizit voraussetzenden Philosophie, durch die er die
christliche Weltanschauung allen Menschen zugdnglich
machen méchte. Doch dann hat er sich ganz gewandelt.
Er stellt die Fragen des Existenzialismus und entwickelt
eine Ontologie, die diese Fragen tragen kann. Er erkennt
die Desakralisierung der Welt, aber er denkt all diese
Gedanken als Christ. Und seine Art kénnte zwar nicht zu
einer ,christlichen Philosophie” fithren, wohl aber zu
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«chrisilichem Denken”. Dies erscheint ihm als das Zeug-
nis des christlichen Denkers in der Geschichte der
Philosophie.

Seine Inspiration findet er im Leben mit der Kirche, in
den Sakramenten, ja er gehért einem Dritten Orden an.
Sein Denken erwdchst geradezu aus der Spannung zwi-
schen der stdndig erlebten Fiille des Glaubens und dem
Tasten der Erkenntnis. Es folgt zwar nicht der Tradition,
aber es steht in der Tradition. Und bevor er seine Werke
verdffentlicht, sucht er fiir sie die Bestatigung der kirch-
lichen Zensur.

Ein Pfarrer

Er hat eine groBe volkstiimliche Pfarre in einer groBien
Provinzstadt, und er entfaltet die ganze Aktivitat, die
heute ein fortschrittlicher Pfarrer entfalten kann; er
macht aus der Volksmission eine wahre Mission und for-
dert alle Bewegungen der Katholischen Aktion, wo immer
er kann. Aber sein eigentliches Anliegen ist der Gottes-
dienst, er weiB, daB im Mittelpunkt seines Amtes die
Feier der Messe steht.

In dieser Riickkehr zum Wesentlichen seines Amtes denkt
er weniger daran, fiir seine Gemeinde eine Bricke zwi-
schen ihren Anliegen und dem Wort Gottes zu sein, als
ein Zelebrant, im vollen Sinn. des Wortes., Ein Mann der
Feier, der den Dank aller darbringt und der alle die dar-
stellt, die sich um die Erfiilllung von Gottes Wort kiim-
mern. Darum kann er auch fiir alle ein standiger Aufruf
sein, sich iiber die fieberhafte Aktivitit der Welt zu er-
heben zur Heiterkeit Gottes.

Christliche Verkiindigung im Untergang
einer Welt

In der ,Theologischen Literaturzeitung” (Januar 1948)
veroffentlicht der evangelische Thecloge Georg Noth
einen Vortrag, den er im Oktober 1946 vor seinen in
Breslau zurlickgebliebenen Amtsbriidern gehalten hat.
Trotz mancher Vorbehalte gegen den theologischen
Standpunkt des Verfassers sehen wir darin doch ein
erschiitterndes Zeugnis der Gewissenserforschung {iiber
die eigene -Schuld der Christen im Untergang unserer
Welt, der sich vor unseren Augen vollzieht, ein Doku-
ment, das jeden Christen angeht und zur Gewissens-
erforschung anregt. Es ist bemerkenswert, dal eine so
bedeutende Zeitschrift ihm den Rang eines Leitartikels
einraumt.

Es ist Kierkegaard gewesen, sagt Noth, der das Pro-
blem unserer ,Gleichzeitigkeit mit dem Evangelium"
entdeckt hat und die Aufgabe stellt, das Evangelium
dem Horer unserer Tage zu ,vergegenwartigen”, ihm
also zu verdeutlichen, daB die Situation, in die das
Evangelium hineinruft, seine eigene ist. Das Evange-
lium hat endzeitlichen Charakter. Es hat der jlingsten
Ereignisse bedurft, der gesdttigten Welt unseres Jahr-
hunderts ihre Gleichzeitigkeit mit dem endzeitlichen
Evangelium zu beweisen. Nicht die Theologen sind es
gewesen, die den Untergang unserer Welt geahnt oder
gar vorausgesehen haben. Holderlin, Nietzsche, Speng-
ler, Paul Ernst, Dichter und Philosophen haben mehr
geahnt und gesehen. Nietzsche hat auch die ernste
Frage aufgeworfen, wie weit die Christen selber mit-
schuldig geworden sind. Aber alle, ausgenommen viel-



leicht Paul Ernst, fanden in dem Untergang keinen
neuen Anfang. Theologen und Christen haben sich an-
gesichts der Zeichen des n&herkommenden Unterganges
immer noch die Augen zugehalten. Das mag an dem zwie-
spaltigen Verhdltnis des Protestantismus zur Welt liegen;
doch der Hauptgrund ist zu suchen in dem ,unausrott-
baren Trieb der Geistlichkeit, in sclchen Zeiten sich dem
Untergange zu entziehen®.

Weil es so ist, fahrt der Verfasser fort, haben wir Geist-
liche uns nach Mt. 16, 1—4 in die Reihe der Pharisder und
Sadduzéer zu stellen, welche die Zeichen der Zeit nicht
verstanden haben. Wahrend wir als Diener des Evange-
liums den Anschein erweckten, als hitten und sagten wir
die Wahrheit, gehéren wir doch zu dem bésen und ehe-
brecherischen Geschlecht, das vom Evangelium noch in-
mitten der untergehenden Welt Zeichen fordert, d. h.
Hinweise, durch die unsere ,theologische Existenz heute”
gewdhrleistet werden soll. Aber es wird uns kein Zeichen
gegeben als das Zeichen des Jonas, das Zeichen des Un-
terganges, den auch Johannes der Taufer wverkiindigt.
Eine lebendige Verkiindigung des Evangeliums kann an
der Erfahrung des Unterganges nicht voriibergehen.
Angesichts dieses Unterganges enthiillt sich die génz-
liche Fragwiirdigkeit unserer geschichtlichen Form von
Amt und Kirche; nicht nur ihre Fragwiirdigkeit vor Gott,
die zu allen Zeiten da ist, die aber immer noch innerhalb
theologischer Kategorien bleibt (Karl Barth!), sondern die
konkrete, einmalige: daf wir das Evangelium miBbrau-
chen, um uns gegeniiber dem Untergang unserer Welt in
unserer eigenen Existenz zu behaupten, ja uns auf illegi-
time Weise in Sicherheit zu wiegen. So gleichen wir den
Blinden, die Blinden den Weg weisen, wo dann beide in
die Grube fallen, das heiBt, in den Unterga.g hineinstol-
pern.

Der Untergang kann nur im einzelnen Menschen iiber-
wunden werden, in und auBerhalb des kirchlichen Rau-
mes. Die Verkiindigung des Unterganges ist im Evange-
lium unlésbhar verbunden mit der Forderung der Sinnes-
dnderung; das ist sie sowohl bei Johannes dem Tdufer
wie bei Jesus selbst. ,Diese Forderung ist nicht an die
Geistlichen besonders gerichtet; Johannes und Jesus
wissen, daB die Geistlichen in untergehenden Zeiten am
wenigsten geneigt sind, diese Forderung zu erfiillen: ge-
horen sie doch zu den Gerechten, die nicht der BuBe, zu
den Gesunden, die nicht des Arztes bediirfen. Daher
riicken wir Theologen als solche aus dem Mittelpunkt, in
welchem wir uns theoretisch immer noch wihnen.”

Die Sinnesdnderung bedeutet zundchst die Einsicht in die
Unentrinnbarkeit des Unterganges. Wer da fragen wollte,
.was wirklich untergeht”, wiirde der Entscheidung im
Angesicht des Unterganges bereits ausweichen. Man kann
dem Evangelium Jesu gegeniiber natilirlich darauf hin-
weisen, daB das jiidische Volk oder die antike Welt nicht
vollends untergegangen sind, doch mit solchem Hinweis
wiirde man nur beweisen, daB man iiberhaupt nicht ver-
standen hat, was das Evangelium will: es meint nicht
einen rein diesseitigen Vorgang oder Untergang, es ver-
kiindet uns vielmehr in einem mehr oder weniger voll-
stdndigen Untergang einer Welt den Untergang der Welt
und Gottes Gericht iiber sie, und dies ist es, dem wir
nicht entrinnen werden. ,Nicht auf den Umfang dessen,
was wirklich untergeht, kommt es an, sondern auf die
Tiefe der Erfahrung und die damit verbundene Méglich-
keit, die letzten auslésenden Krdfte in diesem Vorgang
zu erfassen”.

Die Verkiindigung des Unterganges bildet heute den ein-
zigen Zugang zu einem existentiellen Verstehen des
Evangeliums. Bisher kam die Verkiindigung iiber Luther
und Paulus an das Evangelium heran. Heute muB man
von Johannes dem T&ufer aus den Eingang suchen. Dies
ist eine Forderung von gréBter Tragweite. Das Evange-
lium ist nun nicht mehr wie bei Paulus — fiir den der
Untergang schon iiberwunden war — in der Vergangen-
heit gekommen und nun da; fir uns liegt es wie fiir Jo-
hannes in der Zukunft, es ist im Kommen. Wer von Pau-
lus aus an das Evangelium herantritt, weicht dem Ge-
richt des Unterganges iber seine Person aus, er miB-
braucht das an die paulinische Gemeinde gerichtete
Wort, um eine Theorie aufzustellen, durch die er sich
selbst zu retten sucht. Die paulinische Gemeinde existiert
ja nicht mehr. Uns ist es wiederum aufgegeben, uns vor
dem Kommen Jesu zu entscheiden, und vor dieser Ent-
scheidung steht die endzeitliche Forderung der Sinnes-
dnderung.

Diese besteht in einer ,radikalen Loslésung wvon der
untergehenden Welt und ihren verfiihrerischen Sicherun-
gen" im Gehorsam allein gegen den gottlichen Willen,
wie immer er an uns herantritt und Verzichte fordert. Es
handelt sich nicht um Abtétung sondern um Konzentra-
tion des Willens auf die hereinbrechende neue Welt. Wo
immer nur Méglichkeiten der Erfiillung des gottlichen
Willens sich auftun, miissen wir sie aufnehmen, damit an
das Ende ein neuer Anfang gekniipft werde. Der Unter-
gang unserer Zeit schafft einen Hohlraum, in welchen
das Reich Gottes nachstiirzen kann, wie die Luft in einen
leeren Raum. Um dieses Einbruchs willen erhebt Jesus
Forderungen wie die der Bergpredigt, Forderungen, die
nicht in einer geordneten Welt — Staaten und Kirchen
sind nie nach den Forderungen der Bergpredigt regiert
wordenr —, wohl aber in einer untergehendens Welt er-
fiillt werden konnen und danach rufen.

Die Widerstéande, die von der untergehenden Welt aus-
gehen, beweisen, daB sich in ihr die Herrschaft des
Antichrist vollendet. Thm gegeniiber geniigt nicht der
Moralismus einer Aufforderung zum Gehorsam gegen die
Gebote Gottes. Der Herr selbst muB wieder gegenwértig
werden, er selbst, wie er Markus 9, 2 sich vor den Jin-
gern verklart, damit ihnen die Nachfolge méglich werde,
die er soeben zuvor von ihnen gefordert hat. Nur so lost
sich die bedriickende Frage und Forderung der ,Gleich-
zeitigkeit mit dem Evangelium“, nur durch den Anblick
des Herrn, der selbst auf das Kreuz zuschreitet, wird uns
in seiner Nachfolge der Gehorsam zum Tode méoglich.
+Untergang einer Welt bedeutet, daB Einheit und Wesen
dieser Welt rettungslos dahin sind, daB von dieser unter-
gehenden Welt aus dem Leben kein Sinn mehr gegeben
werden kann.” Diese Einsicht muf zur Verzweiflung fith-
ren, und zwar zu einer tieferen und allseitigeren als der
religiosen Verzweiflung Luthers, die immerhin noch im
gegebenen Evangelium aufgefangen werden konnte. Uns
trifft in unserer Verzweiflung die Forderung einer voll-
kommenen Sinnesdnderung. Erst unter dieser Forderung
wird die Sinnlosigkeit der Welt in letzter Tiefe erkannt
und in eben ihr unsere Schuld. Allerdings, je gréBer die
Gottferne der Menschheit, um so geringer das Schuld-
gefiithl. Wir diirfen es bei unserer Verkiindigung weder
voraussetzen noch erzwingen wollen. Es wird nur von
Gott her gegeben.

Im Evangelium ist die Forderung der Sinnesinderung ver-
bunden mit der Verheifung der kommenden Gottesherr-
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-schaft. Es wird der Anfang einer neuen Welt gesetzt und
mit ihm zugleich der Dualismus zweier Welten. Dieser
Gegensatz ist in der dialektischen Theologie falsch ge-
sehen: In ihr spielt der Mensch die Rolle des Wider-
sachers und wird in dieser Rolle iiberlastet. Der Teufel
ist die andere Macht, die Gott entgegentritt. Ihn ent-
decken, das heift der Welt die Ursache der Zerstérung
deutlich machen. Wir miissen diesen Dualismus iiberall-
hin, bis in die Kirche hinein verfolgen. Innerhalb der
Kirchen erscheint der Teufel nicht im Gewande der Macht,
sondern in dem der Ohnmacht; die Kinchen sind ohnméchtig
geworden, und das, was sie verkiindigen, die Glaubens-
dinge, belanglos. Ermattung, Lauheit, Gleichgiiltigkeit im
kirchlichen Leben sind die Folge, und das Verteid.gen
kirchlicher Restpositionen ist nur eine Flucht vor det Ent-
scheidung: die Kirchen werden mit der Welt gerichtet.

Im Namen Jesu haben wir den Glauben neu zu entflam-
men. Unsere Stellungnahme zu der untergehenden Welt
findet statt in der Aufnahme seines Kreuzes in seiner
Nachfolge. Das heifit: Abkehr wvon allen herrschenden
Machten, von den modernen zentralisierten Machtstaaten,
von der Welt, die beherrscht ist durch Grofstddte, Kapi-
talmacht und Betriebsamkeit. Wir haben neue Formen zu
entwickeln, die der dualistischen Spannung der kommen-
den Gottesherrschaft entsprechen.«Wir haben das zu tun,
wenn auch im Augenblick gar keine Moglichkeit besteht,
diese Formen .zu verwirklichen. Das Beispiel Augustins

muB uns hier ermutigen, der in einer Verfallszeit die
Grundlagen des kommenden Jahrtausends schuf.

Fiir den Menschen in einer untergehenden Welt und in
einem untergehenden Volke entstehen echte Aufgaben
im Hinblick auf die kommende Welt. Die Entscheidungen
iiber diese fallen ja, wahrend die alte untergeht. Es sind
weniger Auseinandersetzungen mit dem Staate als mit
der Kirche. Jesus wurde von der jiidischen Kirche ge-
kreuzigt. Fir die personliche Entscheidung, die unserer
Verkiindigung voraufgehen mulB, ist es notwendig, daB
die heute alles erdriickende Existenzfrage durch leiden-
schaftlichen Gehorsam iiberboten wird, daB wir unsere
Existenz nicht mehr als etwas uns Gehoériges betrachten,
sondern nur mehr als einen Teil des Kampiplatzes, auf
dem die Entscheidung zwischen den zwei Reichen ausge-
tragen wird. Die Kirchen selbst kénnen wegen der Ver-
antwortung, die ihnen durch die Notwendigkeit, sich in-
nerhalb der Welt zu behaupten, auferlegt wird, die radi-
kale Losung oder den Bruch nicht vollziehen. Es tut sich
ein Unterschied auf zwischen ,Priestern”, die an dieser
Verantwortung der Kirche mittragen und durch sie ge-
bunden sind, und ,Jingern”, die gar nichts bindet als der
Ruf des Herrn allein, und die ihm allein folgen. Es gibt
diesen Gegensatz, der vielleicht, je mehr der Untergang
voranschreitet, in einer tédlichen Feindschaft aufspringen
kann, aber alle Zukunftsméglichkeit hdngt an dem neuen
Anfang. ?

Fragen des sozialen und politischen Lebens

Technik, Arbeit, Gemeinschaft

und Christentum

So allgemein heute das BewuBtsein geworden ist, daB die
technische Entwicklung das gesamte soziale Leben, ja
das menschliche Leben {iberhaupt umgestaltet hat und die
neue Existenzform sich von der fritheren grundlegend
unterscheidet, so widerspruchsvoll sind doch immer noch
die Meinungen iiber den Wert oder Unwert dieser Wand-
lung, iiber ihre Tragweite, ihre neuen Aufgaben und
neuen Gefahren. Der neue Zustand findet ebenso bedin-
gungslose Begeisterung wie bedingungslose Ablehnung,
und beide extreme Haltungen beruhen meistens auf man-
gelhafter Durchdringung des Phanomens. Auch der Christ
hat noch keineswegs eine klare Einstellung zu den typi-
schen Formen des modernen Lebens gefunden, und jede
Klarung ist hier wichtig. Der bekannte Dominikaner P.
M.-D. Chenu (von dem wir bereits in Heft 4, S. 187, Jg. I,
einen Aufsatz wiedergegeben haben) hat im Mai-Heft der
.Masses Ouvriéres”, der Zeitschrift der Seelsorger der
franzodsischen JOC, einen Aufsatz mit dem Titel ,Tech-
nische Zivilisation und neue Spiritualitat* verdffentlicht,
der dieses unerschopfliche Thema in sehr konkreter
Weise darlegt und klart.

Chenu nennt die neue soziale Struktur, die sich heule
bildet, eine Zivilisation der Gemeinschaften als Auswir-
kung der Technisierung, die das Ergebnis der praktischen
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Anwendung der Wissenschaften ist. Und er stellf fest,
daB der Christ im allgemeinen einen instinktiven Wider-
stand gegeniiber der wachsenden Macht der Maschine
iiber die Lebensbedingungen zeigt, weil er stark empfin-
det, welche Abhdngigkeit sie mit sich bringt, welche
materialistische Atmosphére sie umgibt und daB sie Leib
und Seele erniedrigen kann. Aber darf er sie darum links
liegen lassen, kein Interesse fiir sie beweisen? Was tut
er, um jenen von ihm so heftig empfundenen Gefahren
entgegenzuwirken, der mechanisierten Welt eine Seele
zu geben? Vor allem handelt es sich darum, ganz klar zu
sehen, was fiir einschneidende Wandlungen die tech-
nische Kultur tatséchlich in das ganz alltdgliche Leben
eingefithrt hat. Ganz besonders ist das Kollektivleben
dadurch bestimmt: durch die Produktion mit ihrem Mas-
senbedarf an Menschen, die Verkehrsmittel (Eisenbahn,
Auto, Flugzeug), die Verbindungen (Telegraph, Telephon,
Television), die Zerstreuungen (Kino, Radio) und die
Propaganda (Presse, Radio usw.).

Die Produktion steigert sich durch die Entdeckung neuer
Energiequellen immer mehr, die Entfernungen werden
immer schneller iberwunden, in anscheinend unbegrenz-
ter Steigerung. Das sind, wie Chenu sich ausdriickt,
ebenso viele FuBtritte in die menschlichen Ameisen-
haufen, die die Individuen aus ihren natiirlichen Zellen:
hinauswerfen. Die Kohle hat seit einem Jahrhundert ge-
waltige geographische und soziale Massen zusammen-



