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indianische und auch schwarze Grup-
pen verstirkt selbst stellen.

Gefahr einer romanti-
sierenden Vereinnahmung

Siiss, als deutscher Priester in Brasilien
in beiden Welten zu Hause, machte
mit einer eher beildufigen Bemerkung
deutlich, daff man bei uns — trotz aller
hohen Spendenaufkommen fiir die

auch unbewufit noch sehr spitkolonial
denkt: Vom grauen kirchlichen Alltag
Westeuropas sagte Siiss, hoben sich
auffallend bunt die zahlreichen Publi-
kationen iiber die Kirche in Latein-
amerika ab, ,mit ihren blithenden
Basiskirchen, ihren kimpferischen Bi-
schofs- und Priestergestalten, tapferen
Indios, fleifig-frommen Campesinos
und, vor allem, den guten und immer
solidarischen Armen“. Warum eigent-

auch fromm, Indios tapfer, Arbeiter
christlich und die ,Wilden® gut sein,
»damit sie solidarititswiirdig sind?“
Jesus von Nazareth habe es geniigt, da
der andere hungrig, krank oder gefan-
gen war (Mt 25,35ff.), um in diesem
anderen transparent zu werden. —
Schade, daf} der einzige lateinamerika-
nische Gast des Missionsrates, der
brasilianische Kardinal Lucas Moreira
Newes, sich nicht in die Diskussion ein-

Dritte Welt — gelegentlich und wohl

,In der Wahrheit leben®

lich, fragte Siiss, miissen die Armen

schaltete. Er horte nur zu. G. B.

Gedanken iiber falsche Demut, Selbstverwirklichung und Moralismus

Der Salzburger Dogmatiker Gottfried Bachl hielt beim ka-
tholischen Akademiker-Kontaktgesprich Ende Mai in Wien
einen Vortrag zum Thema: , Versuch, in der Wabrbeit zu le-
ben*. Bachls Grundthese: Die christliche Botschaft steht quer
sowobl zu verbreiteten kirchlichen Demutsforderungen wie
zu Selbstverwirklichungstrawmen und Gffentlichem Morali-
sieren. Wir verdffentlichen den Text des Referats mit Zustim-
mung des Autors in einer leicht jiberarbeiteten und gekiirzten
Fassung.

Es gibt heute besorgte Uberlegungen zur Frage, wie lange
die Energievorrite, die auf der Erde zu finden sind, noch
reichen werden. Solche Gedanken scheinen ganz iiber-
fliissig zu sein, wenn es um die Bestinde an moralischen
Einsichten und Imperativen geht, die in den Archiven des
modernen Bewufltseins lagern. Da ist aufgestapelt, woran
sich leicht die Generationen der nichsten zehntausend
Jahre sittlich erbauen kénnen. Der Schatz an vorhandener
Moral ist unerschépflich, und was tiglich hinzuprodu-
ziert wird, iberwiegt unendlich den sparsamen Gebrauch,
der praktisch davon gemacht wird. Nach meiner Zusage,
iiber das Thema Threr Tagung zu sprechen, iiberfiel mich
daher sofort der Zweifel, ob das Sinn hat. Daf} ich dabei
blieb, lag nicht nur an meinem Pflichtgefiihl, sondern
zuerst an der bescheidenen Formulierung: ,Versuch, in
der Wahrheit zu leben®. ,In der Wahrheit leben® mufl
mehr heiflen als Moral haben. Die gesamte lesbare Tradi-
tion des Menschen auf unserem Planeten enthilt unge-
heuren theoretischen Aufwand, dokumentiert gutge-
meinte und ungeheuerliche Aktionen, die allesamt der
Herstellung des wahren Lebens dienen sollen. Im Hin-
blick auf dieses Ziel war die Theorie chnmichtig und die
Praxis fiirchterlich, beides war vergeblich. Der Mehrwert,
der tiber alle sittliche Anstrengung hinaus erforderlich ist,
kann nicht auf diese Weise beschafft werden, er hat mit

Gott zu tun. So dachte ich mir schliefilich, ich diirfte mit
meiner Rede auch bescheiden sein. Vielleicht geniigt es,
wenn ich mich um Hinweise bemiihe, ob wir nicht dies
und jenes redlich tiberlegen sollten, sooft wir an der Un-
wahrheit leiden, und das so gerade wie moglich aus dem
Blickwinkel der biblischen Religion.

Im Zwielicht der Demut

Johann Nestroy hat in dem Einakter ,,Judith und Holofer-
nes“, einer Travestie auf Friedrich Hebbels ,Judith, an
den Anfang einen Chor gestellt. Priester des Baal, Haupt-
leute und Soldaten singen zu Ehren des michtigen Feld-
herrn folgendes Lied:

»Holofernes heifit der Held,

vor dem die ganze Welt

und alles, was drauf lebt,

erzittert und erbebt.

Er ist der Feinde Schrecken, Schrecken, Schrecken,
tut alles niederstrecken, -strecken, -strecken;
Blitzstrahl ist sein Grimm, Grimm, Grimm,
Donner seine Stimm, Stimm, Stimm!

Weil er uns sonst niederhaut,

preisen wir ihn alle laut!®

(Zitiert nach: Johann Nestroy, Judith und Holofernes.
Hiuptling Abendwind. Einakter, hg. von J. Hein [RUB
3347] Stuttgart 1970, 5.)

Ubersehen Sie nicht, wie der Text recht deutlich den Ton
religivser Hymnen anklingen l4fft, in denen die Grofi-
michtigkeit Gottes besungen wird. Die Szene, die in die
Vorstellung riickt, leuchtet denn auch sogleich ein, eine
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Ursituation, elementar, in vielen profanen und sakralen
Formen verwirklicht. Fiirs erste springt unsere zustim-
mende Sympathie auf die Seite der unterwiirfigen San-
ger, nicht nur wegen der frappanten Ehrlichkeit der
Schlufizeilen. Wir erkennen die lebensrettende List der
Ohnmichtigen, die vor der gewaltigen Ubermacht ste-
hen.

Menschen, die sich in solcher Lage befinden, haben, so
sagt das Lied der Unterwiirfigen, nur die Wahl zwischen
dem Widerstand, der in der Vernichtung ihrer Existenz
enden muf}, und einer Strategie des Uberlebens. Fiir diese
stehen keine Mittel der Gewalt zur Verfiigung, sondern
nur die Rede. Die rhetorische Preisung leistet gegeniiber
der Allgewalt deren giinstige Motivation. Die Ohnmich-
tigen wiederholen im feierlichen Sprachritual die eigene
Lage, sagen, dafl sie niemand sind. Mit dem Akt sprachli-
cher Selbstvernichtung verbinden sie die Wiederholung
der Gewalt. Sie sagen: ,Du allein bist stark®. Indem sie
dies tun, liefern sie dem Holofernes die Evidenz seiner
Uberlegenheit, nehmen seinen Sieg voraus und bewirken
die Einsicht, dafl physische Vernichtung iiberfliissig ist.
Das ist ein Versuch zu leben, der, wie die Erfahrung zeigt,
an der alles iiberrollenden Tétungslust scheitern kann. In-
wiefern hat er mit Wahrheit zu tun? Die Ubereinstim-
mung zwischen dem Sein und der Erscheinung, der
Absicht und dem Ausdruck bleibt auf die Pole dieses Ge-
geniibers beschrinkt, ist kein Moment an ihrem Verhilt-
nis zueinander. Das Interesse an der Gewalt und das
Interesse am Leben driicken sich jeweils wahr aus, aber sie
werden fiireinander nicht wahr. Der Holofernes sieht in
den Untergebenen nur Funktionen seiner Macht, Deren
eigenes Sein und Bewufitsein bleiben ihm gleichgiiltig.
Die Ohnmichtigen sehen ihren Herrn nur in der Funk-
tion thres Interesses, begegnen thm nicht mit der Vermu-
tung, er kdnnte etwas sein.

In der Logik des holofernischen Verhiltnisses sind die
Partner auf der Ebene der Gewalt real aneinander gefes-
selt, auf der Ebene der Wahrheit vernichten sie sich ge-
genseitig. Daher rithrt die gespenstische Leere, die im
Gehiuse solcher Systeme herrscht, gleichgiiltig welcher
Grofle, ob sie staatlich oder religios verfafit sind. Nur das
Wortchen sonst geistert durch die Atmosphire. An dieser
Stelle spitestens wird die Zustimmung zégernd werden.
Die Losung kann das nicht sein, héchstens die Beschrei-
bung einer zeitweilig begreiflichen Notwehr. Die Demut
dieses Stils der listigen Selbstverkiirzung kann nur helfen,
das Minimum der Existenz zu bewahren. Da diese fiir den
Menschen aber nicht nur das Da-, sondern auch das
Wabrsein einschliefit, ist der Austritt aus diesem Zirkel
notwendig. Das dringt sich einer aufrichtigen Reflexion
der menschlichen Verhiltnisse sehr bald auf, aus wenig-
stens zwel Griinden.

Erstens wird die Allgewalt selbst listig, denn sie ist durch-
aus imstande, die Strategie des Entkommens zu kalkulie-
ren. Im zynischen Verzicht auf Wahrheit lifit sie es dabei
bewenden, dafl sie nur duflerlich triumphiert. Sie braucht
nur dafiir zu sorgen, daf} ihre Drohung eindeutig bleibe,

dann funktioniert das System fiir immer. Zweitens ver-
dirbt die List des Uberlebens die Ohnmichtigen. Aus der
zeitweiligen Notwehr wird ein dauerhaftes Prinzip der
leichten Gewinne, fiir die gern hergegeben wird, was Auf-
richtigkeit, aufrechter Gang, Miindigkeit und Wahrheit
heiflen mag. Diese Magie der Demut vor den gewaltigen
Verhiltnissen vermag Massen zu iiberzeugen und moti-
viert sie zu den unsinnigsten Huldigungen. Ihre religitse
Variante nenne ich Geduckte Hybris. Vieles, was in der Of-
fentlichkeit der Kirche als Demut auftrite, ist mit diesem
Begriff zu beschreiben.

Die Dialektik der restlosen Unterwerfung bringt nach der
sanften Berechnung, die da am Werk ist, einen kaum
iberschitzbaren Vorteil mit Wirkung auf zwei Ebenen.
Unter die Fiifle Gottes geschmiegt, gelingt den Demiiti-
gen das Gefiihl, alles zu haben, alles zu wissen und alles
zu kénnen. Mit Hilfe dieser Anzapfung der géttlichen
Potenz werden sie immun gegen alle Appelle aus dem
sozialen Bereich der Glaubenswelt, sie sind aus Gegensei-
tigkeit und Wahrheitspflicht entlassen. Wenn sie gefor-
dert werden und sich mit dem eigenen Kénnen stellen,
dem Gegeniiber aussetzen sollen, sind sie klein, ver-
schwinden sie in der Niemandsmaske, und die auf sie ge-
richtete Absicht geht ins Leere. Sobald sie selbst Forde-
rungen stellen, kommen sie in der Riistung der gottlichen
Autoritit und kliren apodiktisch die Szene. Die Meta-
pher der Demut gibt dem Willen zur Macht ein fast un-
kenntliches Versteck. Nestroy hat in seinem Holofernes-
Lied auch jenes Verhiltnis von fern angezielt, in dem sich
das All und das Nichts der Macht absolut gegeniibertre-
ten, das Verhiltnis zwischen Gott und der Kreatur. In der
Tat, wenn das Machtgefille tiberhaupt die Moglichkeit,
in der Wahrheit zu leben, in Frage stellt, dann muf es in
dieser konkreten Form erst recht und grundsitzlich ge-
schehen. Wo, wenn nicht vor der gottlichen Allmacht,
liegt der Vers niher: ,Weil er uns sonst niederhaut, prei-
sen wir ihn alle laut®? Nirgendwo ist auch das Bedtirfnis
grofler, von der Moglichkeit des Wahrheitsweges zu er-
fahren als im Zentrum des Heiligen.

Die biblische Offenbarung ist unter diesem Gesichtspunkt
gewif als Aktion gegen die Religion des Geplirrs zu ver-
stehen. Jesaja hat das Programm deutlich formuliert (Jes
29,13-14). Das seltsame Handeln Gottes ist darauf ge-
richtet, daf} in dem ungeheuren Gefille der Macht Wahr-
heit geschieht, der Schépfer und das Geschopf sich ohne
Vorbehalt erkennen (1 Kor 13, 12). Der konsequente Aus-
druck dieses Tuns ist das, was der Glaube die Menschwer-
dung nennt. Von Gott her ist Jesus der Sohn und das
Licht, in dem die ewige Macht sich selbst als Grund,
Quelle und Drang zu Wahrheit zeigt. Vom Menschen aus
geht Jesus in der Tradition des Hiobbuches seinen Weg,
als Beter in Geist und Wahrheit (Jo 4,23), der den Chor
der Plappernden verlifit (Mt 6,7-8) und nicht von der
Verlockung der geduckten Hybris gefangen wird. Im
Zeugnis dafiir wird er von den menschlichen Gewalten
niedergehauen, aber das Kreuz, an dem das geschah, ist
seither das Symbol fiir die frei machende Wahrheit.
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Die Lust an der Stellvertretung

Die Schriftstellerin Esther Vilar hat in threm Buch ,Die
Antrittsrede der amerikanischen Pipstin® (Ullstein-Buch
20429, Frankfurt/M. 1984) der Papessa folgende Sitze in
den Mund gelegt: ,Was Sie wirklich wiinschen, ist nicht
Freiheit, sondern Unterwerfung.” ,Erst wenn wir, Thre
Kirche, exakt formulierte, unmifiverstindliche Verhal-
tensregeln fiir Sie aufstellen, diirfen Sie mit sich selbst im
reinen leben — weil dann nicht mehr Sie der Mafistab fiir
sich selber sind, sondern wir. Erst wenn Sie Thre Freiheit

bei uns abgeliefert haben, werden Sie in der Lage sein zu
handeln.”

»Und ich habe beschlossen, Thnen wieder eine Kirche zu
geben, die Sie gegen Schmerzen anisthesiert und gegen
Enttduschungen unempfindlich macht® (op. cit. 45, 51, 89).
Vilar hat keine originelle Parabel geschaffen, sondern die
iltere aus dem Roman Dostojewskis ,, Die Briider Karama-
soff®, die als ,Legende vom Groflinquisitor” beriihmt ge-
worden ist, in die Gegenwart der katholischen Kirche nach
dem Zweiten Vatikanischen Konzil tibersetzt. Das Kreuz,
das wir an der Wahrheit zu tragen haben, ist deshalb so
schwer, weil diese an die Freiheit gebunden ist.

Der Mensch ist aus dem geordneten Rhythmus der Natur
in die Rastlosigkeit der Geschichte verwiesen. Die Un-
ruhe seines Daseins in der Zeit ist nicht zuletzt verursacht
von der Suche nach der Wahrheit, den oft verzweifelten
Unternehmungen in Richtung wahre Existenz. Die Hei-
lige Schrift verstirkt und dramatisiert das in andringender
Schirfe, die im Gedanken des Gerichtes den klarsten Aus-
druck findet (Hebr 4,12-13). Die Momente der bibli-
schen Rede vom Leben in der Wahrheit treten weit ausein-
ander. Gottes wahres Sein und wahrer Wille ist unendlich
allem voraus, was der Mensch ist und will, Gott ist wahr-
haftig, der Mensch ein Liigner (Rém 3,4). Zugleich riicke
dem Menschen die Forderung der Wahrhaftigkeit mit
gottlicher Unerbittlichkeit auf den Leib. Alles liegt daran,
dafl wir Gottes Kinder nicht nur heiflen, sondern es in
Wahrheit sind (1 Joh 3,1). Das Heil ist Wahrheit. Diese
Aussetzung auf den Punkt der Entscheidung, unmittelbar
vor das Auge des ewigen Richters, fordert ein Mafl der
Wahrheit, das, wie der Aufschrei Hiobs bezeugt, iiber die
Moglichkeiten des Menschen zu gehen scheint: ,Wie
lange schon schaust du nicht weg von mir, lifft mich nicht
los, dafl ich den Speichel verschlucke!“ (7,19)

An diesem Punkt setzt die Kritik ein, die bei Dostojewski
der Groflinquisitor, bei Vilar die Pipstin vorbringt. Sie
richtet sich gegen die Verbindung von Freiheit und Wahr-
heit und gegen die unmenschliche Uberforderung des
Menschen. Die These, von der ausgegangen wird, lautet:
So, mit dieser Wahrheitspflicht, kann der Mensch nicht
leben, jedenfalls nicht in seiner durchschnittlichen, mas-
senhaften Form. Um dem Bediirfnis der Menschen nach
absoluter Beziehung, auf das nur die Religion antworten
kann, trotzdem gerecht zu werden, muff ein System der
Ertraglichkeit dazwischengeschaltet werden: die katholi-

sche Kirche. Sie hat das Entscheidende zu leisten, nimlich
der Masse das Problem der Wahrheit und Freiheit abzu-
nehmen, an ihrer Stelle zu verwalten. Kirche bedeutet hier
die rechtliche Institution, das System sakraler Macht, das
von der Elite der Wissenden und Starken getragen wird.
Diese nehmen alles auf sich, auch den Zweifel und den
Abfall in den Unglauben. Der Groflinquisitor hat mit dem
Satan paktiert, die amerikanische Pipstin ist aufgeklirte
Atheistin. Thre einsame Funktion besteht darin, die wohl-
tuende Wirkung der Religion zu reprisentieren, nicht,
durch persénliches Zeugnis Wahrheit zu vermitteln. Die
Millionenmasse aber kommt in den Genuf} einer kostba-
ren Garantie. Was die Natur verweigert, das gibt das ka-
tholische System. Es versetzt jeden, der sich ithm anver-
traut, in den naturhaften Status der Wahrheit, erlést ihn
aus der quilenden Unsicherheit individueller Suche. Alles
Negative, das ihn treffen und herausfordern kénnte, ist
von der Verlifilichkeit des Systems aufgehoben. Indem er
dessen Rituale genau befolgt, befindet er sich immer,
auch mit seinen Defiziten, im Stand der Wahrheit.

Jedem aufmerksamen Betrachter mufl eine Konvergenz
auffallen, die sich zur Zeit nicht nur im Feld des katholi-
schen Christentums ereignet. (Aufler Vilar vgl. auch
A. Lorenzer, Das Konzil der Buchhalter. Die Zerstérung
der Sinnlichkeit. Eine Religionskritik. Frankfurt/M.
1981.) Aufgeklirter, atheistischer Humanismus und rigo-
roser Fundamentalismus vereinigen sich im Interesse an
der geschlossenen Wirkung religioser Systeme. Die Frage
nach der Wahrheit riickt dabei auf die Seite, im Zentrum
stehen Sicherheit, Geborgenheit, Ganzheit und sinnliche
Prignanz, Wohlergehen und Wohlverhalten férdernde
Bedingungen des Lebens. Ich bestreite nicht, daff sich in
diesen Optionen Fragen melden, die in allem Ernst zu be-
denken sind, auf die wohl auch keine rasche Antwort ge-
funden werden kann, aber ich halte es fiir nétig, gegen die
plausiblen Argumente des Groflinquisitors einiges in Erin-
nerung zu bringen, was in der biblischen Offenbarung
nicht nur beildufig mitgesagt ist, auch deshalb, weil die
groflinquisitorische These im innerkirchlichen Disput
manchmal in nicht mehr verschimter Gestalt auftaucht.

Kann es denn eine zufillige Bagatelle sein, wie mit dem
Christentum angefangen wurde? Von diesem Jesus, in
einem Alleingang, der aus allen Befugnissen und Legiti-
mierungen herausfithrte, die in der vorhandenen judi-
schen Religion vorgesehen waren? Das Risiko, das mit
seinem Auftreten verbunden war, lag doch gerade darin,
dafl er es wagte, die Frage nach der Wahrheit der heiligen
Uberlieferung neu zu stellen. Seine Worte zum Gebet,
zum Glauben und zum rechten Leben muten die unter-
scheidende Erkenntnis allen, den vielen Einzelnen zu,
samt der Entscheidung, die daraus folgen soll. Das Chri-
stentum kam nicht als grofikirchliches System der Gebor-
genheit, sondern als Exodus aus bestehender, vertrauter
Form. Sollte davon nichts mehr eingehen in die Nach-
folge Jesu, auf die doch die Kirche verpflichtet ist, sollte
sie nichts bewahren miissen von der heiligen Unruhe des
Anfangs und der Gefahrlichkeit seines einsamen Weges?



Perspektiven

599

Dafl der Mensch der Wahrheitsforderung Gottes stand-
zuhalten vermag, liegt nicht daran, dafl sich die Kirche als
System der Ertriglichkeit anbietet, sondern am freien
Entgegenkommen Gottes. Der Jiinger Jesu iibereignet
nicht seine Existenz der Kirche zu weiterer Verwaltung,
sondern wendet sich im Glauben der ewigen Wahrheit
Gottes zu. In diesem Akt erfihrt er die Hilfe dessen, der
ihn herausfordert, die Dialektik von Trost und Zumu-
tung. Heil bedeutet nicht Beschwichtigung der aufgereg-
ten Seele im Augenblick, metaphysisch bedeutsames
Titscheln der Angstlichen. Wenn Paulus schreibt: ,Dann
aber werde ich durch und durch erkennen, so wie auch ich
durch und durch erkannt worden bin“ (1 Kor 13,12),
meint er wohl, es werde schliefflich und endlich der Sache
ganz auf den Grund gegangen werden. Daraus aber
werde jene Gemeinschaft mit Gott entstehen, in der das
Geschopf vollkommen es selbst sein kann. Gericht und
Gnade, Unerbittlichkeit und Entgegenkommen sind die
Pole der Bewegung, in der Gott und Mensch sich suchen.
Das hat die Kirche als Institution prophetisch zu bezeu-
gen und gegen Verneblungen festzuhalten, auch wenn sie
aus ihr selbst kommen. Als Gemeinschaft sollte sie der
Ort sein, wo sich die Menschen miteinander in die Wahr-
heit des Evangeliums einiiben. Nicht um Stellvertretung
geht es hier, vielmehr darum, daff alle an dem Platz ste-
hen, wo sie den Anruf horen, in der Wahrheit zu leben.
Niemand kann hier etwas ersetzen. Das Ureigenste, die
Wahrheit, gehort zum Menschen wie Leib und Seele.

Wenn es Stellvertretung gibt, dann ist es Gott allein, der
sie kann, ohne den Menschen zu ersetzen, dessen eigenes
Tun iiberfliissig zu machen. Jesus wird der Herzog und
Anfuhrer des Glaubens genannt (Hebr 12,2), in dessen
Kénnen und Vertrauen gebender Kraft alle den Lebens-
weg gehen. Gottes Nihe macht wirklich.

Das Verhingnis der Gliicksuche

Stellen Sie sich Folgendes vor: Im Gedenkjahr 1988 findet
eine Veranstaltung statt, in deren Verlauf ausfiihrlich und
anschaulich von der Menschenvernichtungsaktion im
Hitlerregime gesprochen wurde. Am Abend desselben
Tages wird der Leiter der Konferenz von einer Person an-
gerufen, die daran teilgenommen hat. Sie zeigt ihre tiefste
Betroffenheit und kann sich nur langsam aus dem Bann
losen. Hochst verbliiffend ist freilich die Begriindung, die
gegeben wird. Nicht etwa die grauenhaften Bilder und Er-
zihlungen von den Vorgingen in Mauthausen. Mit kei-
nem Wort wird davon etwas erwihnt, denn alles Leiden,
das aus den Berichten hervorkam, war nur Anlaf} zur
Selbstbetrachtung, aus der Erbitterung und Kummer iiber
die eigene Kindheit und Jugend aufstiegen. ,So ist es doch
mir gegangen”, hief} es, und die Erwartung, der Angeru-
fene werde auch dieser Meinung sein, schwang deutlich
mit. Die persénliche Leidensgeschichte war mit allem ver-
gleichbar, Auschwitz gar nicht zu hoch gegriffen. Vor das
Geschehen an fremden Kindern, Frauen und Minnern
trat sogleich das Interesse an den eigenen subjektiven Zu-

stinden, erlaubte es nicht, einfach von sich weg und hin
zu blicken auf die Evidenz des Schreckens an anderen
Menschen. Das auf diese Weise an sich interessierte Sub-
jekt legt einen Wall der Exklusivitit um sich. Das Weltge-
schehen ist nur in Funktion auf seine Zustinde bedeu-
tend. Was liegt hier niher als die Gleichung: Wer sich
wohl befindet, der ist auch in der Wahrheit?

Im Zuge des gegenwirtigen Gesundheitskultes wird dafiir
oft ein alter Spruch beniitzt: Ein gesunder Geist wohnt in
einem gesunden Korper. Das wird so gedeutet, daf leibli-
che Gesundheit auch die geistige garantiere oder nach
sich ziehe. Der Satz steht in der zehnten Satire des rémi-
schen Dichters Juvenal, in einem Zusammenhang, aus
dem sich eine andere Bedeutung ergibt. Er liefert die iro-
nische Reflexion auf das verkehrte, hemmungslose Wiin-
schen der Menschen, denen die Gotter zur Strafe die
diimmsten Bitten erfiillen. Schliefllich stellt Juvenal die
Frage, ob man und was man denn nun wiinschen soll. Er
antwortet darauf so: ,Aber damit du was hast, worum du
betest, weshalb du vor dem Schreine die Kutteln und gott-
lichen Weiflwiirste opferst, sollst um gesunden Geist in
gesundem Korper du beten. Bete um mutigen Sinn, der
nicht vor dem Tode sich fiirchtet, der als Geschenk der
Natur das Ende des Lebens betrachtet und jedwede Miihe
ertrigt, dem Zorn und Begierde fremd sind ...“ (zitiert
nach: Juvenal, Satiren, tibersetzt von H. C. Schnur [RUB
8598-8600], Stuttgart 1979, 117). Die ganze Satire sucht
die Meinung zu bestreiten, die unmittelbar losbrechenden
Wiinsche des Menschen samt deren prompter Erfiillung
seien schon das, was der Mensch in Wahrheit sein soll.
Der gesamte Prozef§ bedarf der Liuterung und Klirung.
Die Gesundheit des Korpers verspricht keineswegs mit
Notwendigkeit die Gesundheit des Geistes. Kraftstrot-
zende, lichelnde Fitnef} vertrigt sich mit Dummbheit und
Gemeinheit aller Art, die Weisheit ist oft genug mit ge-
brechlicher Leiblichkeit verbunden, und daff die seltene
Konjunktion eintritt zwischen dem kérperlichen Wohlbe-
finden und geistiger Wachheit und Reife ist nach Juvenal
ganz und gar nicht eine natiirliche oder naturhaft produ-
zierbare Selbstverstindlichkeit, sondern eine Gnade der
Gotter.

Beachten Sie, was als geistige Gesundheit erbeten werden
soll: Gefafitheit vor dem Tod, Leidenskraft und Beherr-
schung der Leidenschaften. Der Schriftsteller des Alter-
tums, der nicht Christ war, liefert ein Stiick Kritik am
empfindsamen Subjekt, das, im Programm der Selbstver-
wirklichung befangen, auf der Suche nach dem unmittel-
baren Gliick ist. Seine Erkenntnis lautet: wer so sucht, irrt
sich an sich selbst und greift ins Leere. Niemand kann,
sagt er, das Gliick herstellen, alle bleiben wir mit unserem
Hunger nach Erfiillung der Bediirfnisse auf die entgegen-
kommende Gunst der Wirklichkeit angewiesen. Juvenal
spricht in einer Tradition, die von der Bibel bestitigt und
bekriftigt wird. Leszek Kolakowski hat im Blick auf die
gegenwirtige ,,Kultur der Analgetika“ (Die Gegenwirtig-
keit des Mythos, Miinchen 21974, 105-138) davon ge-
sprochen, dafl die heutige Zivilisation bestimmt ist durch
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die vollstindige Abkehr vom Glauben, daff auch im Lei-
den ein Wert liegen kann. Die christliche Uberlieferung
sei oft genug einem perversen Leidenskult verfallen, aber
so menschlich verkehrt wie dieser sei auch die blofie Re-
aktion darauf, die mit der Technik der Schmerzvermei-
dung die Wirklichkeit des Bésen aus dem Bewufitsein
vertreibt oder im Rausch vernebelt.

Nun ist, gegen diese Kritik, sogleich ein Einwand fillig,
der aus der Mitte christlicher Theologie kommt. ,Alle
Menschen®, sagt Thomas von Aquin, ,streben von Natur
aus nach Glickseligkeit® (STh I q 19 a 10 ¢), und die bi-
blische Offenbarung verspricht die alles iiberbietende Er-
filllung dieses Strebens. Gibt es zumindest auf dieser
Ebene die Moglichkeit, sich dem Drang nach Bejahung,
Annahme und Geborgenheit im ewigen Sinn zu iiberlas-
sen in der Gewifheit, auf dem wahren Weg zu sein? We-
nigstens das Ziel, das da Gott heifit, sollte die Eindeutig-
keit liefern, daf} das Streben danach eo ipso wahr ist. Aber
die Uberlieferung ist nicht dieser Meinung, sondern hilt
gerade hier, im Zentrum der religiosen Vorginge, eine
Kritik des Wiinschens fiir dringend geboten.

Als Zeugen dieser Auffassung nenne ich den Meister Ek-
kart. Der Wille, alles und alle anderen zum Material der
eigenen Identitit zu machen, kann sich auch hier durch-
setzen, um Gott zu beniitzen. Eckart spricht von Leuten,
die gerade so tun, ,,wie wenn sie Gott verkauften, so wie
Judas ihn verkaufte. Sie lieben Gott um irgend etwas an-
deren willen, was Gott nicht ist. Und wenn thnen dann zu-
teil wird, was sie lieben, so kilmmern sie sich um Gott
nicht mehr. Es sei Andacht oder Lust oder was immer dir
willkommen wire: nichts von alledem, was geschaffen ist,
ist Gott* (Deutsche Predigten und Traktate, hg. und tiber-
setzt von J. Quint, Miinchen #1977, 372). Er bringt fiir
diese Instrumentalisierung des hochsten Gutes eine Reihe
von Gleichnissen. Es hitte ihn sicher auch die Geschichte
von der frommen Krankenschwester bestitigt, die den
Dank eines Patienten, den sie aufopferungsvoll gepflegt
hatte, mit den Worten ablehnte: ,,Sie brauchen mir nicht
zu danken. Ich habe das nicht fiir Sie, sondern fiir Gottes
Lohn getan.“ Der transzendentale Selbstverwirklichungs-
eifer sieht nur selbstlos aus, weil er die endliche Dankbar-
keit zugunsten der unendlichen ausschligt. In Wirklich-
keit bemichtigt er sich sowohl des Mitmenschen wie
Gottes, um aus diesen Stoffen die eigene Heiligkeit zu
machen. So stellt sich noch einmal und mit religioser
Dringlichkeit die Frage, ob Bedingungen dafiir genannt
werden konnen, daff das Streben nach dem Gliick wahr
ist, gegen den heutigen Trend, solche Reflexion durch
Spontaneitit zu ersetzen.

Paulus beschreibt im ersten Korintherbrief (12,1-10) die
Liebe. Sie fingt jetzt, in diesem Leben, zégernd an und
wird einmal, in der Gemeinschaft mit Gott, die bleibende
Form des Gliicks sein. Von dieser Liebe sagt er: ,,Sie freut
sich an der Wahrheit.“ (13,6) Man darf gewiff in der
Wahrheit alles untergebracht sehen, was Denken, Erken-
nen, Aufmerksamkeit und Bildung heiflt, aber unbedingt
gehort dazu, denn der ganze Katalog der Liebeseigen-

schaften zielt darauf, daf} die Liebe, dieses finale Gliick,
nur moglich ist als ein Akt unbedingter Wahrnehmung
und Achtung des Anderen, das als Ding und Lebewesen,
aber vor allem als menschliche Person nie bloffes Material
des Ich sein kann.

Gliick ist fiir die Menschen nicht auf dem direkten Weg
der verfiigenden Herstellung zu erreichen, sondern nur
indireke, auf dem Umweg iiber die Macht und Freiheit der
Seienden, die auflerhalb des Selbst so real sind wie dieses.
Die Programme der Gliicksproduktion scheitern, aber ab-
sichtloses Tun wird den Augenblick der Erfiillung nicht
verfehlen, die aufgewendete Andacht zu dem, was aus der
Fremde der Auflenwelt hereinscheint, schligt eines Tages
begliickend ins Herz zuriick.

Die Tarnkappe des Moralismus

Seit einiger Zeit wird schriftlich und miindlich, nicht zu-
letzt in den Zeitungen, behauptet: Wir brauchen eine neue
Moral, oder wenigstens die alte aufs neue. Anlisse zu die-
ser Forderung werden sofort in Fiille mitgeliefert: die
Versuchung der Macht, die Korrumpierung der Politik,
das Umweltverhalten, die Technik, die Riistung, die
Dritte Welt, der Umgang mit der Vergangenheit, die
Sorge um die Zukunft. Wer sich umhért und Zeit hat, zu
lesen, wird allerdings viel eher zum entgegengesetzten
Urteil kommen. An Moral fehlt es heute gewifd nicht, mag
sie in tiberlieferter oder angeblich neuer Fassung angebo-
ten werden. Es ist mehr als genug vorhanden, so viel, daf§
sich die andere Frage aufdringt, ob denn nicht die Eskala-
tion moralischer Gesinnungen das Symptom eines viel ge-
fahrlicheren Mangels ist, an dem unsere Kultur leidet.
Kein Zweifel, die moralischen Gefiihle sind intensiv, al-
lesamt nicht nur auf das Gute, sondern auf das Beste ge-
richtet, daher vollkommen und edel, sie transportieren ein
unbedingtes Sollen und sind mit dem Anspruch versehen,
dafl alle verpflichtet sind, nach den verkiindeten Normen
zu handeln. Die Predigt der Gebote ist lingst kein Privi-
leg der Kirche mehr, sondern ist jedermanns und jeder-
fraus Amt geworden, nach Art eines allgemeinen Priester-
tums der Ethik. Die hohe Lautstirke und affektive
Vehemenz, mit der das moralische Bewufitsein sich du-
Bert, steht in einem aufregenden Gegensatz zu seiner Wir-
kungslosigkeit dort, wo Wirkung notwendig wire, im
Feld verniinftigen, humanen Handelns.

Der pathetische Moralismus ist, obwohl von der Behaup-
tung erfillt, auf diese Weise finde man das wahre Leben
in Natur und Gesellschaft, ein grofies ideologisches Hin-
dernis dafiir. Er wirkt dem entgegen, was er absolut for-
dert. Fir diese Meinung will ich ihnen fiinf Griinde
nennen.

1. Die moralische Forderung wird entschieden an andere
gerichtet. Das untriigliche Kennzeichen dafiir ist die 77i-
bunalisierung der Gesellschaft (vgl. O. Marquard, Ab-
schied vom Prinzipiellen [RUB 7724], Stuttgart 1981,
39-66). Das jeweils sich selbst ernennende Gericht, das
Individuum, die Gruppe, die Klasse setzt sich als Autori-
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tit gegen alle anderen, mit der Diagnose, der Forderung,
dem Urteilsspruch und der moralischen Sanktion. Damit
geschieht eine folgenschwere Aufteilung der Gesellschaft
in Ankliger und Angeklagte, in Unschuldige und Schul-
dige. ,Man entkommt dem Tribunal, in dem man es wird“
(Marquard, op.cit. 57), das heiffit: der richterliche An-
spruch hat zugleich die Funktion des Selbstschutzes ge-
gen moralische Anklage von anderer Seite. So wird ein
wichtiger Konsens aufgekiindigt: daff alle Glieder der Ge-
sellschaft an der Situation teilhaben, die von positiven
und negativen Faktoren bestimmt, dem Bosen und dem
Guten gemischt ist, in der Suche nach dem guten Leben in
Wahrheit alle von dieser realen Zweideutigkeit auszuge-
hen haben. Genau das versucht das Gleichnis Jesu einzu-
schirfen: ,Warum siehst du den Splitter im Auge dieses
Bruders, aber den Balken in deinem Auge bemerkst du
nicht?“ (Mt 7, 3)

2. Die moralische Forderung wird absolut, nicht nur im
Anspruch auf Geltung, sondern auch im Hinblick auf ihre
Durchsetzung. Die ethische Weisung Jesu hat zwar einer-
seits klar gemacht, dafl die sittlichen Gebote Ausdruck des
Willens Gottes sind, andererseits aber auch den Vorbehalt
formuliert, der auf allem Handeln liegt. Die Mittel der
Umsetzung ethischer Postulate unterliegen selbst
ethischen Kriterien und die klare Darstellung des Guten
gegen das Bése ist in dieser Welt nicht moglich. Mit dem
Hunger nach der radikalen Gerechtigkeit ist der Mensch
an das Gericht Gottes verwiesen (Mt 7,1-2). Der Terro-
rismus kommt auf den Fliigeln des Moralismus und be-
steht ideell in der Uberschreitung der so gezogenen
Grenze. Die anhaltende Faszination, die von Terrorakten
ausgeht, ist anders nicht zu verstehen. Der gefihrliche
Glanz der absoluten Tat, die in reiner Gesinnung und un-
bedingtem Willen geschieht, ist wie ein Blitz vom Sinai.
Sie hat heute nicht wenige Apologeten. Eine der Tkonen
der Pidagogik und Moral des Terrors ist bis in die Gegen-
wart die Gestalt des Maximilien de Robespierre.

3. Die moralistische Forderung ist willkiirlich in der
Wahl der ethischen Imperative und der Felder, auf die sie
angewendet werden. T6te nur kein Leben in der gefihr-
deten Natur, lautet das Gebot, eine Erlenstaude ist so hei-
lig wie der Petersdom — aber dein Bauch gehért samt
Inhalt dir. Die Pflicht zur Solidaritit ruft bald auf diesen,
bald auf jenen Kontinent, jetzt zu dieser Gruppe, dann zu
jener, aber es gibt so viele weifle Flecken auf der Land-
karte, wo die Hilfsbediirftigen eingetragen sind. Kein En-
gagierter setzt seinen Fufl dorthin, und die Solidarititslei-
stungen sind nach dem Maf der je eigenen Interessen
gesteuert. Es ist eines, sich von den in aller Welt bekannt
werdenden Noten iiberfordert zu fithlen, nicht iiberall
gleichzeitig sein zu kénnen, und ein anderes, die Not ei-
genmichtig zu definieren. Aber wie Jesus den Menschen
nehmen, auf den man stoflt, ohne Ansehen der Zugehs-
rigkeit, einfach auf den Titel Mensch hin, das wire der
andere, redliche Weg, verbunden mit dem Bewufitsein der
endlichen Perspektive, in der wir gefangen sind. Noch das
Gedenken an die Toten, die Opfer der Vernichtungen ist

befallen vom Interesse, das nur die einen, nicht aber die
anderen als wiirdige Objekte der Erinnerung zulifit.

4. Die moralische Aktion ist in allen Varianten schon ein
Element des Vergniigungskonsums geworden, der Uber-
flufl an reinsten Gesinnungen ein beliebter Genufiartikel.
Eines der unermiidlichsten Gefiihle scheint die Entrii-
stung zu sein. Die Lust an ihr ist viel grofer als die
schlichte Bemithung um humanen Verstand, wie das Sa-
maritergleichnis Jesu sie nahelegt (Lk 10,25-37). Der
Wert der Aufregung zieht stirker an und verschafft das
Prestige der Eigentlichkeit. Wer ein ,,grofier Moralist® ge-
nannt wird, ist eingeriickt in den Kalender derer, die am
unterhaltsamen Kitzel des Moralpalavers mitproduzieren
diirfen, ohne selbst befragbar zu sein.

5. Die Entrlistungsmoral unterscheidet mit besonderer
Liebe und Akribie zwischen dem guten Volk und der bo-
sen Elite der politischen Fithrung. Dagegen etwas zu sa-
gen, ist heute und hierzulande nicht eben populdr und
bringt Pfiffe. Ich halte es eben deswegen fiir notig. Wer
wird das Gefille der Verantwortung und der Moglichkei-
ten von den Trigern der Macht zu den Biirgern leugnen?
Aber es hilft nichts und niemandem zu {ibersehen, daff in
der hirtesten Realitit alltédglicher Erfahrung Korruption,
Gemeinheit, Unredlichkeit und Charakterlosigkeit iiber-
all zu finden sind, eben auch im Volk, bei uns kleinen Leu-
ten. So furchtbar der Prophet Jesaja seine Drohungen
gegen die Konige und Fiirsten schleudert, so illusionslos
spricht er von der Masse des Volkes, von dem ,ganzen
lirmenden, johlenden Haufen® (5,14). Es ist auf die
Dauer nicht ertriglich, gerade nicht fiir die sinnvolle Or-
ganisation gesellschaftlichen Lebens, dafl die Biirger das
Negative auf die Politiker projizieren, um es an ihnen in
zweideutiger Freude zugleich anstaunen und wenigstens
verbal vernichten zu kénnen. Wie das Gebot der Nich-
stenliebe die Zuwendung zum Ich und die Wendung zum
anderen Menschen miteinander verbindet, so ist auch die
Wahrnehmung des Bosen in Wahrheit nicht méglich,

-ohne daf} sich alle zum Gegenstand der Gewissenserfor-

schung machen, alle ohne Ausnahme, das Ich und die an-
deren, die Michtigen und die Kleinen, die Regierungs-
leute und das Volk.

Friedrich Nietzsche hat einmal geschrieben: ,Das Auftre-
ten der Moralisten gehort in die Zeiten, wo es zu Ende
geht mit der Moralitiat® (WW [Schlechter] 3,735). Sie
kann wieder anfangen, wenn wir zu ebener Erde nach
dem Rechten suchen, statt uns im ersten Stock der Gesin-
nungen zu tummeln.

Das gehort schon zu dem, was von der Kirche erwartet
werden kann an Orientierungen und Anstéflen, die den
Versuch, in der Wahrheit zu leben, begiinstigen. Ich
schliefle meinen Vortrag, in dem ich Thnen diese Optio-
nen nenne.

1. Statt am verbalen Schwalle der Entriistung und des
Sollens mitzuarbeiten, ist es an der Zeit, das Evangelium
aus der iiblichen Reduktion auf sittliche Weisung zu be-
freien. Es bezeugt heute und fiir heute die brennende,
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aufrichtende, herausfordernde und tréstende Gegenwart
Gottes im Namen und im Sakrament Christi. In der Ge-
lassenheit, die der Glaube daraus gewinnen kann, ist
Raum und Motiv gegeben fiir vorliufige, geduldige,
streitbare Ubung der humanen Vernunft, die damit aus
dem todlichen Krampf der Selbsterzeugung befreit wird.

2. Aus der Gelassenheit kommt Mut und Stirke, gerade
auch fiir das Individuum, das sich heute, im Augenblick
wo die Welt eins und {iibersichtlich wird, so winzig und
verlassen vorkommt. Das sollte aus kirchlichen Aktionen
und Reden, aus dem Leben der Gemeinden spiirbar wer-
den. Statt im Sinne des heute eskalierenden Therapismus
zu wirken, der die Menschen alle zu Patienten macht und
sie behandelt, statt sie zu stirken, konnte die Kirche ver-
suchen, ihre geistliche Kompetenz wiederzugewinnen.
Petrus, dem ersten in der Reihe derer, die heute Pipste
genannt werden, wurde einmal gesagt: ,Du aber geh hin
und stirke deine Britder® (Lk 22,32). Womit aber stirken,
wenn nicht mit der absichtlosen, praktischen Andacht
zum Wort des Lebens, das die Tat hervorbringt?

3. Die Kirche ist, wenn ich das Evangelium recht lese, ge-

dacht als Leuchtfeuer Gottes in der Welt. Es steht ihr
nicht zu, als psychologisches System der Sinftigung, als
stellvertretender Mutterschof§ aufzutreten. Jesus, auf den
sie sich beruft, ist ein Exodus aus der Normalitit der Welt
in das Auflergewohnliche, das Signal der Unterbrechung,
die Herausforderung zum Extrem. Geborgenheit und
Ganzheit sind Friichte, die am Ende des Weges reifen und
genossen werden kénnen; am Anfang gefordert, werden
sie Ursache der Infantilitit und der Langeweile.

4. Die wahrmachende Kraft des Evangeliums duflert sich
darin, daff der Mensch ermutigt wird zum aufrechten
Gang vor den Michten der Natur, der Weltgeschichte
und vor Gott. Das Gefille ist ein Raum wahren Lebens,
weil der Gott der Bibel den Menschen vor sich zu einem
Jemand macht. Der Stil Jesu zeigt, daff die Devotion vor
der holofernisch sich gebenden Autorititsmacht fiir die
Kirche eine Versuchung ist. Paulus meint, sie solle fiir die
Atmosphire des Freimutes, des offenen Gesichtes, des ge-
raden Ganges sorgen: ,Seid doch nicht Kinder an Ein-
sicht..., seid Unmiindige an Bosheit, an Einsicht aber
seid reife Menschen® (1 Kor 14,20).

Gottfried Bachl

Woran krankt heute die Theologie?

Ein Gesprich mit Professor Gisbert Greshake

Die innerkirchlichen Auseinandersetzungen der letzten Mo-
nate haben nicht zuletzt mit der Frage nach der Stellung der
Theologie in der Kirche und ibrem Verbdltnis zum Lebramt
zu tun. Die Theologie ist aber auch dariiber hinaus herausge-
Sfordert: Sie muf§ sich angesichts der veranderten Glaubenssi-
tuation neu orientieren, muf§ iiber ibren Platz als Wissen-
schaft unter Wissenschaften ebenso nachdenken wie siber
ihren Umgang mit der eigenen Tradition. Uber Defizite und
Chancen gegenwdrtiger Theologie sprachen wir mit Professor
Gishert Greshake, der an der Theologischen Fakultdt der
Universitit Freiburg Dogmatik und Okumenische Theologie
lebrt. Die Fragen stellte Ulrich Rub.

HK: Herr Professor Greshake, Ihr bisheriger Dogmati-
kerkollege und jetziger Bischof von Rottenburg-Stutt-
gart, Walter Kasper, sagte vor einigen Monaten in einem
Vortrag, in der katholischen Theologie in Deutschland
werde zwar gegenwirtig immer noch viel handwerklich
solide Arbeit geleistet, aber sie habe keine neuen grofien
geistigen Impulse aufzuweisen. Stimmt das?

Greshake: Solche Urteile gibt es nicht erst heute. Schon
1979 schrieb Karl Rahner, die Theologen des konziliaren
Aufbruchs hitten keine gleichermafien profilierten Nach-
folger gefunden. Als ich das seinerzeit las, fiel mir die
Grabinschrift Hadrians V1. in der Anima in Rom ein, wo
es heifit: ,Ach wieviel hingt davon ab, in welche Zeit auch

des besten Mannes Wirken fillt!” Die Theologie ist nun
einmal auch eine Funktion der jeweiligen Zeitepoche. Und
hier ist zu bedenken, dafl die katholische Theologie um
die Konzilszeit herum eine sowohl kirchlich wie gesell-
schaftlich einmalige Situation, wie sie vielleicht nur alle
paar Jahrhunderte einmal zu konstatieren ist, vorfand:
Damals erreichte mit dem Zweiten Vatikanum ,,die Mo-
derne” die Kirche; Kirche wurde dadurch in neuer Weise
gesellschaftlich relevant. Die Theologie konnte dabei die
Ernte einer langen, cher in der Stille oder abseits der Kir-
chenoéffentlichkeit verlaufenden Vorbereitungszeit ein-
fahren. Es erhielten Strémungen und Denkweisen Hei-
matrecht, die zuvor héchstens am Rand geduldet waren,
nicht zuletzt die historisch-kritische Exegese mit ihren da-
mals ,aufregend® erscheinenden Ergebnissen. Mit all dem
erregte die Theologie, die schon fiir den innerkonzilidren
Prozef und seine Ergebnisse einer der entscheidendsten
Faktoren war, hochste Beachtung und grofites Ansehen.
Dazu kam, daf} die alte pianische Lehramtspraxis an ein
Ende geriet; das pipstliche Lehramt nahm sich in den Jah-
ren nach dem Konzil deutlich zuriick. Und diese ,,Liicke®
konnten die Theologen als neue ,Lehrer der Christen-
heit“ gleichsam ausfiillen. So wurde die nachkonziliare
Theologie zu einer geradezu spektakuliren Grofle hoch-
stilisiert.

HK : Aber warum hat sich diese Riickkehr zur Normalitit



