um die Erneuerung erhellt und iiberwacht. Thre besondere
Aufgabe ist es ja, uns zur Kenntnis zu bringen, was die
menschlichen Einrichtungen urspriinglich und in Wirklich-
keit waren, und uns dadurch zu ermiglichen, ihre Ab-
weichungen und Entstellungen im Laufe der Zeit zu er-
kennen.

So wird eine sehr echte und giiltige Arbeit geleistet, zu der
das Liturgische Institut zu Trier und das Centre de Pa-
storale liturgique von Paris in so berechtigter Weise die
Initiative ergriffen haben, eine Arbeit, die bereits vor-
treffliche, von Rom gutgeheiflene Friichte gezeitigt hat.

Der Altar mufl zum Feunerberd werden

Indes muff noch eines gesagt werden. Selbst wenn wir
der Liturgie ihre vollkommenste und in der Tat urspriing-
liche Gestalt wiedergegeben haben, wenn sie, rein und
ohne Runzeln, ihre lautere Echtheit wiedergefunden und
ihre leibliche Struktur bis ins kleinste vollendet hat, dann
haben wir erst eine vorliufige Aufgabe erfiillt. Wir wer-
den dann, wenn ich so sagen darf, zwar ihr materielles
Anliegen sichergestellt haben, allein ihr formelles Anlie-
gen harrt noch unserer Bemiithungen. Das Wesentliche
unserer Aufgabe ist noch nicht in Angriff genommen.

Man darf nicht vergessen, daff der Umgang Gottes mit
den Menschen und der Menschen mit Gott in der Ord-
nung des Mysteriums und der Gnade steht. Seine beson-
dere Art entzieht ihn jedem Bemiihen der Wissenschaft
und der Theologie. Er ist transzendent, wie Pascal es vom
geringsten Liebesakt sagte. Gestern lasen wir in der Ma-
tutin die so merkwiirdige Geschichte der Baalspriester.
Es sei gestattet, in ihr einen typologischen Sinn zu erken-
nen: Sie hatten doch alles getan, um die Opfergaben vor-
zubereiten, um den Scheiterhaufen mit dem brennbarsten
Holz aufzuschichten, sie hatten gerufen, geschrien, lauter
geschrien, getanzt und weitergeschrien. Doch das Feuer
vom Himmel blieb ihnen versagt. Elias allein ringt es ihm
ab — in einem Augenblick, der mit einem Schlag die
Opfergaben und die falschen Priester verzehrt. Mufl man
das nicht so verstehen, dafl der Priester und die Glaubigen
cbenfalls das Feuer vom Himmel holen sollen, das sie
dann verzehren wird? Aber dieses Mal das Feuer der
Liebe! Kierkegaard beschreibt in seinem Traktat In vino
veritas bis ins kleinste den Aufwand an Vorbereitungen
fiir sein getrdumtes Festmahl: Ort, ausgewihlte Freunde,
tadellose Diener, erlesene Speisen und Weine, Musik und
Chére. Aber, so sagt er, zu alledem mufl noch das ,Gliick*,
dieses Unwigbare, das eine Gabe der Gotter ist, gewihrt
werden. Hat nicht auch Judith auf solche Weise von Gott
die Gnade verlodkender Schénheit empfangen, die ihren
Erfolg bedingte? Die Bibel berichtet, wie sie ,ihre Dienerin
herbeirief, ihr Bufgewand auszog und die Witwenlkleider
ablegte. Sie nahm ein Bad, salbte sich mit kdstlichen
Wohlgeriichen, lockte ihr Haar, setzte sich einen prichti-
gen Kopfputz auf, hiillte sich in die Kleider, die sie einst
in den Tagen ihrer Freude getragen hatte, zog kostbares
Schuhwerk an, Armspangen, goldne Lilien, Ohrgehinge,
Ringe und zierte sich mit all ihrem Geschmeide®. Allein
— und dieser Satz ist fiir uns eine grofle Erleuchtung —
die Schrift fiigt hinzu, daff ,Gott selbst ihr zu all diesen
Gaben hinzu einen Glanz verlieh® (Judith 10, 2—4),
einen Glanz, den man vergleichen konnte mit dem, was
das Sonnenlicht den Juwelen oder den Blumen hinzu-
schenkt, ohne das die Dinge nicht wiren, was sie sind.

Blasse Bilder dessen, was die Gnade des Heiligen Geistes
der prichtigsten Liturgie schenkt!

Ich denke hier an jenen armen Pfarrer einer der kleinsten
Pfarreien Frankreichs, der in der Tat seinen Altar zu
einem Feuerherd gemacht hat, flammender als das lo-
dernde Feuer des Elias. Der Pfarrer von Ars ahnte nichts
von den Problemen, die wir in diesen Tagen behandelt
haben. Da er aber Priester im vollkommensten Sinne des
Wortes war, besafl er die unerhorte Gabe dieses ,,Gliicks®,
dieser Gnade. Er hatte das Feuer vom Himmel geholt.
Wir wissen, mit welchem Preis er es bezahlt hat, da er
selbst zuerst davon verzehrt wurde.

Pius XII. hat es mit Nachdruck in der Enzyklika Media-
tor Dei gesagt, indem er erklirte, die Aszese der Heiligen
sei notwendiger als die Wissenschaft und die Kunst, um
der Liturgie ihre Vollkommenheit zu geben. Wenn ein-
mal das Brevier oder der Kelch unsere Hinde verbrennen
— was keine Rubrik vorschreiben kann —, dann werden
selbst die ungliubigen Massen sich nicht mehr irren kon-
nen: sie werden die Gegenwart Gottes auf unseren Lippen
und auf unseren Altiren erkennen.

Gewissenbildung
als moralpddagogische Auigabe

,Wenn heute im philosophischen und theologischen
Schrifttum gegen die ,allgemeinen Gesetze® polemisiert
und die ,einmalige geschichtliche Entscheidung® heraus-
gestellt und emphatisch beschworen wird, so ist dies in
der Weise, wie es allenthalben geschicht, flach, zerstore-
risch, verwirrend und ohne ontologische Tiefe“, sagte
Professor Gustav Siewerth, Direktor der Pidagogischen
Akademie in Aachen, in einem Vortrag: ,Von der Bil-
dung des Gewissens® (verdffentlicht im Mitteilungsblate
der Akademie Heft 15/16). Die Situationsethik enthilt
ein echtes Anliegen, aber sie bedarf der ,ontologischen
Durchklirung®. Der Vortrag von Siewerth versucht je-
doch nicht nur, auf der Grundlage der thomistischen
Ontologie ethische Prinzipienfragen zu kliren, sondern
enthilt auch eine Anzahl wertvoller piadagogischer Hin-
weise, die fiir alle Erzicher von hohem Interesse sind.

Die Urerfabrung des Guten

Siewerth geht aus von dem thomistischen Axiom, dafl das
Gute in den Dingen, die Wahrheit dagegen im Geiste
liegt. Was also menschliches Streben in Bewegung setzt,
das sind immer ,wirkliche Wesen®, keine ,Ideen®, ,Ge-
setze®, , Werte®, ,Geltungen® und , Tugenden®, die hoch-
stens im abgeleiteten Sinne ,gut® genannt werden kon-
nen. Das menschliche Streben aber ist gut, wenn es sich
auf ,das ihm gemife Wirkliche® ausrichtet. In seinem
Grunde und in seiner endgiiltigen Zielsetzung ist dies
Streben auf die unendliche Wirklichkeit, auf Gott an-
gelegt. Von ihm wird es deshalb sowohl erwedkt als auch
erfiillt. Die Einsicht in das Gute entsteht nicht aus re-
flexiv-rationaler Erkenntnis der Prinzipien der Vernunft.
Lingst zuvor st das Herz des Kindes wach®, umfafit
liebend das Gute und rithrt in dieser Urerfahrung an
Gott. ,Ist es durch die Taufe zu Christus erweckt, dann
ist es in seinem tiefsten Lebensgrund gewissermafien an
cinem ,paradiesischen Ort’, im ,Urstand des unzerspal-
tenen Daseins® und hat Umgang mit Gott.“ Er wird ihm
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in allem Guten transparent. Es erfihrt die Transparenz,
ohne dafl es Gott schon unterscheiden kénnte. Die Unter-
scheidung, die eigentliche Gotteserkenntnis, vollzieht sich
nicht in der Form, daf} der Mensch seine Urerfahrungen
nentschrinkt®, d. h. bewufit vom erfahrenen beschrink-
ten Guten zum unbeschrinkten aufsteigt, sondern im
Gegenteil dadurch, dafl er sich in seiner Armut abhebt
»von seinem Bilde des Ursprungs, das als transzendent
festgehalten wird und fiir ein Leben entscheidend bleibt
fiir alles, was iiber Gott gedacht und gesagt wird*.

Das Gewissen

In dieser Urerfahrung des Guten griindet nun auch die
Macht des Gewissens, »das als solches die fiir sich selbst
undurchdringliche Urnatur des Menschen vor aller ratio-
nalen Aufspaltung bedeutet. Gewissen ist unendlich viel
mehr als die formalen Sitze und Prinzipien iiber das
Gute®. Die rationale Erkenntnis schafft nicht erst die
Beziehung des Menschen zum Guten, sondern findet sie
schon im Kinde als ,intuitiv durchlichteten Weisheits-
grund“ vor. Die scholastische Moralphilosophie hat nach
der Meinung von Siewerth ,die exemplarische Struktur,
die urbildliche Durchprigung des Seins“ zu sehr aufler
acht gelassen. ,Der Mensch ist Gleichnis und Bild Got-
tes, Dafl man dies doch nie vergifle!“ ,Wo also christ-
liches Menschentum sein Leben lebt aus opfernder Liebe,
milde und huldreich, demiitig und ehrfiirchtig, da wird
Gott erkannt, da erfihrt die sich hier erschliefflende Tiefe
des Herzens und Geistes die heilige Weisheit des Ge-
wissens, oft ohne davon etwas reflektierend zu gewahren.
Diese Weisheit aber ist die Frucht der liebedurchwalteten
Gemeinschaft, in der der Christ herzverpfindet’ und
,pflichtig® sein Dasein entfaltet. Der Mensch vernimmt
also das Gute, indem er sich liebend in die Gemeinschaft
hineinbegibt. ,Christus selbst ist solche ,Gemeinschaft.”
Man rithrt an das Wesen des Herrn nur von seinem
Leben her, wenn man ihn als Sohn, Bruder, Hirte,
Meister usw. ins Auge fafit. Von solchen Gemeinschafts-
beziigen her erfihrt und erlebt der Mensch im Kindes-
alter zuerst das Gute. Das schulmifige Schema von
sinnlicher Erkenntnis’ und spiterem ,rationalem Be-
greifen® ist weder ontologisch noch psychologisch haltbar.
Die christliche Familie ist fiir das Kind ,der Gottesbild-
grund des Daseins®, die ,,Urwahrheit und Urweisheit des
Lebens®, ,Hier wird das Gewissen ,gebildet’, weil des
Kindes Herz sich das Gute ,einbildet’.” ,Weder Liebe
noch Huld, Giite, Hingabe und Opfer, noch die heilige
Fiirsorge sind ,lehrbar‘, aufler in der Erfahrung der
bergenden Pflege; weder Ehrfurcht noch Gerechtigkeit
und Tapferkeit, weder Vertrauen noch Freimut sind dem
Kinde ,einsichtig® auflerhalb der unter dem Antlitz viter-
licher Liebe. .. gefiigten Welt.“ Dies gilt von allen sitt-
lichen Haltungen und Erkenntnissen. ,Das Gewissen wird
nicht durch Allgemeinheiten weise.“ Denn ,das Gute ist
das Wirkliche“. ,,Unter dieser Riicksicht ist die ,Formali-
sierung der Ethik, die Griindung des Handelns auf all-
gemeine, leere Sitze in Wahrheit die Zerstérung des Gu-
ten, weil hier die Liebe als Bewegung von Person zu
Person, von Mensch zu Gott keinen Ort hat und wesens-
widrig einer Abstraktion untergeordnet wird.”

Das Gesetz

Wihrend das Gute in den Dingen ist, hat das Gesetz
seinen Ort im Verstande. Vermag der Denkakt im Ge-

188

setz das Gute zu erfassen? Siewerth antwortet: ,Das
,Gute’ ist als Allgemeines nur eine sich selbst iiber-
springende Verweisung in das lebendige, in Streben und
Mitteilung des Seienden gefiigte Lebensgefiige des
Volkes, der civitas, der Kirche, des Universums und
seiner Einheit als Herrschaft Gottes oder Organismus
gottlichen Lebens, dem sich der- Mensch dienend und
liebend einfiigt. . . . Das ,Gesetz’ ist . . . immer nur ein
Rahmen, innerhalb dessen das unendlich individualisierte
Leben durch fortgesetzte ,partikulire Anwendung’ der
Regeln sein personliches Leben und Streben zum Aus-
trag bringt. Das Wesentliche des Guten ist nicht die
,Einhaltung’ des Gesetzes, sondern seine ,Erfiillung® in
personlicher Entscheidung und Konkretion.*

Das Gesetz ist also formal und inhaltlich ein unvoll-
kommener Ausdruck des Guten. Formal ist es die ,ver-
wehrende Grenze'. Thre Innehaltung, z. B. nicht zu liigen,
ist noch nichts Gutes. Ins Positive gewendet und mit
Inhalt erfiille aber, wird das Gesetz ,allgemein’, unbe-
stimmt und vage. So geschen, ist es nur ,Verweisung®,
»Auftrag® und ,Anruf. Was dieser Auftrag konkret
beinhaltet, erfihrt man nicht aus dem Gesetz, sondern
»erst im personlichen Versuch“. Wie wollte man z. B. den
Liebesauftrag eines Vaters und einer Mutter in Vor-
schriften binden? Jedes Gesetz ist in dieser Weise un-
vollkommen; so umschreiben auch scheinbar positive
Kirchengesetze, wie das der Sonntagsheiligung, den An-
ruf nur in Abgrenzung des Negativen. Hieraus ergibt
sich die praktische Erkenntnis, daf} blofle Gesetzlichkeit
im Minimalismus endet, wihrend andererseits ein Ver-
such, ,durch fortschreitende Vergesetzlichung die Gesamt-
ordnung des Lebens zu fassen, in Verkndcherung, Ver-
gewaltigung und Entpersonlichung zerscheitert®.

Die Tugend

Auch der Begriff , Tugend” ist ein Ausdruck des Guten
im allgemeinen. Der Ausdruck kann so verstanden wer-
den, daR der Mensch sich in der Tugend selbst erstrebt.
Dann liuft die Sache auf Pharisiertum hinaus, ,Wenn
Spranger ,die objektive, leistungsfahige, geschlossene, in
sich selbst befriedigte Personlichkeit® als Ziel der Bildung
herausstellt, so sollten wir wissen, dafl sich hinter solchen
Sitzen die Verwirrung eines Zeitalters verbirgt.” Tu-
gend ist im Sinne der oben dargelegten Ontologie nur
als ,wesenhaft gesteigerte Dienst-, Begegnungs- und
liebende Einigungsbefihigung® oder, anders betrachtet,
als die Kraft, sich vor endlichen Giitern zu bewahren,
begreifbar. Sie empfingt ihren Sinn von den konkreten
Wesen, fiir die sie den Menschen aufschlieft; von dem
Maf der Liebe, das sie verwirklicht. Es fiihrt zu unheil-
voller Verwirrung, wenn sie in unmittelbarem Zu-
sammenhang mit der Beobachtung des Gesetzes gesehen
wird, ,Ordentliches Leben®, ,Wohlgeratenheit® sind Fas-
saden, die unsere Sprache mit feinem Empfinden unter
den Typen des ,Tugendboldes‘ und der ,Tugendgans’
verspottet. Tugend also ist fiir Siewerth — um Mif}-
verstandnissen vorzubeugen — konsequente Liebe, ge-
steigerte Hingabe an das Sein, das wesentlich Gemein-
schaft ist.

Was nun die modernen Wertlehren angeht, die das Gute
in Werten, Ideen und Kategorien suchen, tritt in ihnen
die ,abgebrochene Transzendenz der Seinserkenntnis®
noch deutlicher zutage. Siewerth betont, dafl ,Seiendes
nur zu seiner Vollendung streben kann, wenn es sich im
Ursprung schon irgendwie vollendet besitzt und irgend-



wie an sein ,Ziel riihrt®. Es sind nicht Ideen, die den
‘Geist normieren, sondern das ideelle, d. h. geformte
Wirkliche,

Erziehung zum Guten

Auf Grund dieser philosophischen Erkenntnisse kommt
Siewerth nun im zweiten Teil seines Vortrags zu einer
Anzahl von praktischen pidagogischen Folgerungen, die
zu einem Teil das einsichtig machen, was gute Pida-
gogen schon ahnen und spontan praktizieren, die zum
andern Teil aber auch pidagogische Forderungen sind,
wie sie in den bisherigen Veréffentlichungen der katho-
lischen Moraltheologie nicht ausgesprochen, vielleicht
nicht auszusprechen gewagt wurden.

Siewerth beginnt mit einem Satz, der jedem kritischen
Erzieher ans Mark geht. ,Ist das Gute in den ,Dingen’,
so ist ,Gewissensbildung’ wesenhaft nicht ,Lehre’, son-
dern ,Leben‘.“ Aber sogleich warnt er vor dem Irrtum,
als miisse der Erzieher nun ,das Gesetz verkdrpern®,
also eine wandelnde Allgemeinheit darstellen. ,Das Ge-
wissen wird nur gebildet, wo die einer Gemeinschaft ent-
sprechenden Liebes- und Lebensbeziige wesenhaft zum
Walten gebracht werden.“ ,Erziehliche Liebe ist nicht
ein ,geistiges Wohlwollen, das sich in der ,Distanz’
sichert und erhaben ,diinkt".“ Siewerth ruft das Bild der
Mutter auf, um zu sagen, was er meint: ,Es bedeutet
wohl die letzte und héchste gnadenhafte Moglichkeit
sittlicher Erzichung, den Menschen in die Strenge hochster
Forderung und in den Ernst der Strafe zu stellen und
ihm zugleich an der Randzone des Versagens und Ver-
zweifelns fraglose Zuflucht zu gewidhren, die alles
deckt. . . . Nur solche Liebe bildet das Gewissen!“

Erziehung ist Gemeinschaft

»Jedes Gesetz mufl als ,verwehrende Grenze® oder ,per-
sonlicher Anruf* zu unvertretbarem Einsatz im Wohl
der lebendigen Gemeinschaft begriindet und sichtbar
gemacht werden.“ Aber hierbei ist nicht an billige Ge-
meinschaftsappelle gedacht, wie sie in unserm obrigkeit-
lichen Schulsystem allfillig sind, sondern es wird hier
gesagt, daf} sittliche Erziehung iiberhaupt nur moglich
ist, wenn zuvor eine lebendige Gemeinschaft schon be-
steht. ,Wo der Erzieher in harter, sachlicher Distanz
steht, wird die Liige geboren, weil sie als Schutz ,sinn-
voll* wird.® ,Wo Vélker ,verlogen’ sind, sucht ihre
Tyrannen in Herkommen und Erziehung!® Siewerth
schildert an dieser Stelle sehr schén, wie sehr doch Er-
zichung eine Sache der Atmosphire ist. Obwohl das
jeder Erzieher zugibt, mag doch der folgende Satz bei-
spielhaft zeigen, welche Anwendungen etwa daraus ge-
zogen werden miifiten. ,Es ist bedrohlich fiir die Ge-
wissensbildung, den Besuch des Mefopfers iiber das
Kirchengebot und die Ubung der Familien hinaus ,schul-
pflichtig’ zu machen, weil solche ,Pflichtigkeit’ durchaus
nicht unmittelbar auf das religiose Leben bezogen ist.”
Die Schulmesse ist entweder christliche Vollendung der
vorhandenen Schulgemeinschaft, oder man soll sie besser
unterlassen. ,Vielleicht kann man am ehesten von der
Aufgabe der Gewissensbildung her die Konfessionalitit
der Schule begriinden.” Denn: ,Erziehung, die nicht aus
der heiligen Urlebensordnung der Familie und Glaubens-
gemeinde her bildet, schwankt zwischen ,Legalisierung’,
kollektivistischer Gesetzlichkeit und gepflegtem ,Indi-
vidualismus® und verdringt die tiefste ,Gewissensweis-
heit® des Herzens.*

Das Beispiel von der heiligen Messe verdeutlicht das Ge-
meinte. Warum wird die Messe besucht? Gemeindetradi-
tion, Volkssitte, Sonntagsversammlung der Gemeinde,
Gesetz der Kirche, Todsiinde der Unterlassung, womdg-
lich 8ffentliche Verfemung als gesteigerte Sanktion, An-
klage in der Beicht, Versicherung gegen letzte Eventuali-
titen, sentimentaler Hang: ,all diese Gewissenlosigkei-
ten® mufl man sehen, wenn man die Gewissen der Kin-
der bilden will. Gewissenhaft ist doch allein jener Be-
such der Sonntagsmesse, der auf der Liebe, auf der Hin-
gabe an die Christusgemeinschaft beruht, die in der
Messe ihren Ausdruck findet. Was bedeutet das Gesetz
in diesem Falle? Es sagt dem Christen: ,Wer diese
Schranke (des Gesetzes) nicht achtet, verwischt Grenzen
und gerit ins Bodenlose, wo sich christliches Leben nicht
mehr bewahren liflt.“ Das Kirchengebot zur Sonntags-
messe mufl vor anderm aus der Situation der Stadt-
gemeinde verstanden werden, in der die Gefahr des
Argernisses nicht mehr besteht und in der man sich leicht
zu personlicher Dispens verfithren 1afit, woraus sich die
Gefahrallgemeiner Erschlaffung ergibt. Das Sonntagsgebot
zieht also die untere Grenze, die die Glaubensgemein-
schaft sich selber schuldet. Die Teilnahme an der heiligen
Messe an und fiir sich befehlen zu wollen, das wire un-
gefihr so, als wiirde man ein Gesetz erlassen, daff Kinder
am Sterbebett der Mutter zugegen sein miissen. Siewerth
mochte die Gesetzeserfiillung, die auf Angst, Berech-
nung und Herkommen beruht, zwar ,noch positiv® wer-
ten. Aber er will sie abgehoben sehen von innerer Sitt-
lichkeit, d. h. der aus Liebe und Glauben geborenen Er-
fillung des Gesetzes, ,die hier fast ausgeldscht sein
kann*,

Die Auntoritit

»Gewissenbildende Lehre kann an diesem Beispiel ab-
lesen . . ., wie das im Gebot verwehrend gesicherte Gute
durch innere Aushdhlung und Verflachung bis zu wurzel-
hafter Unsittlichkeit und Unfreiheit entstellt werden
kann. Sie muff vor allem erkennen: Gesetzesfordernde
Auctoritas ohne die auflichtende Weisheit der Liebe wird
innerlich tyrannisch und verdirbt die persénlichen Wur-
zeln sittlichen Lebens. Diese Erkenntnis miifite das A
und O aller priesterlichen Moralunterweisung und der
entsprechenden Bildung des Erzichers sein.“ In jener Aus-
ibung der Autoritit in Kirche und Schule, die nur von
der Faktizitit der Organisation und Institution lebt,
»liegt ein Grund der miirrischen Freudlosigkeit und der
lustlosen Passivitit vieler Christen, die von Siinden-
angst gebunden und gequilt, vielfach nur die Last der
Gebote und ihrer Verdammungen, aber nicht mehr die
Freiheit und Freude weiser Gotteskindschaft kennen und
ihre ganze Kraft verbrauchen, durch ein gerade noch
gerechtfertigtes Minimalchristentum sich in der Welt und
in der Kirche zugleich einzurichten®.

Wenn man also das Gesetz zum Angelpunkt der Sitt-
lichkeit und gar der moralischen Erziehung macht, er-
zeugt man ein Gefille, an dessen Ende der Verfall des
Gewissens, die ,substanzlose Legalitit, die Huflere
Ordentlichkeit und flache Fairnef“ stehen. Ein ober-
flichlich giinstiges Bild verdeckt die Zerstrungen im
unsichtbaren Tiefenraum des Sittlichen. Der Mensch wird
Sklave der Gesetzlichkeit, und dies Sklaventum Auflert
sich ebenso in der sachlichen, harten, rationalen Erfiil-
lung wie in der skrupuldsen Angst und Verzagtheit
wegen vermeintlicher oder wirklicher Nicht-Erfiillung.
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In dieser Atmosphire weht die Luft des ,grausamen
Fanatismus unbeugsamer Verfiigung iiber den Menschen
durch irgendwelche Gesetzlichkeit“. Eine Scheinmoral
verdringt die ,gdttliche Urweisheit des Lebens®.

Das Zentrum der Erziebung

Moralische Erziehung als Gewissensbildung, als Ein-
Bildung des Guten in die Seele, als Erweckung der Liebe
wird um dieser Gefahren willen die Grenze des Ge-
setzes an den Horizont setzen und statt seiner ,von der
Waurzel desLebens her die lebendige Entfaltung desMen-
schen“ versuchen. ,Nichts ist entscheidender” fiir einen
solchen Versuch als das Klima der Wahrhaftigkeit. Ge-
rade daran aber wird offenbar, dal Ethos sich nur auf
der Ebene bereits vorhandener Gemeinschaft entfaltet.
Ohne das vertrauende Gedffnetsein fiireinander ,ist die
persénliche Lebenseinheit gar nicht da, die durch die
Liige ,verletzt’ werden kdnnte“. Ist diese Gemeinschaft
nicht vorhanden, ,hat das Gebot oder Verbot keinen
Grund®, (Fillt nicht von hier ein Licht auf den fatalen
Zwang zum Liigen, der fiir das soziale Leben in un-
seren Tagen, namentlich in totalitdren Verhiltnissen, so
bezeichnend, ja der vielleicht der tiefste Grund ihrer
moralischen Perversitit ist, dem auch der Frommste
unterliegt und fiir den die Moralisten so gar keinen
iiberzeugenden Ausweg wissen?)

Zu dieser Wahrhaftigkeit gehort sowohl der Takt, nicht
alles sagen und erfragen zu wollen, wie die Aufrichtig-
keit, die keine Erfahrungen und Erlebnisse unterdriickt;
gehort der Ernst, der die heilige Pflichtigkeit der gesam-
ten Wirklichkeit vertritt, und die Barmherzigkeit, die
dem Scheiternden um jeden Preis Zuflucht gewidhrt. Zu
ihr gehért auch der Mut, das allgemeine Gesetz auf den
je besonderen Fall in personlicher Entscheidung anzu-
wenden. Hier zeigt sich die Beziehung, die zwischen der
Wahrhaftigkeit und dem Gewissen waltet.

Die personliche Anwendung des Gesetzes -

Nach Thomas ist das Gewissen die Klugheit und der
Mut zur ,personlichen Anwendung® der allgemeinen Re-
geln, Eine geistesgeschichtliche Entwicklung, die »in Ver-
schulung und fortschreitender Legalisierung des religiosen
und weltlichen Lebens der Menschen® bestand, hat den
Akzent der sittlichen Handlung von der Entscheidung
auf die ,Erkenntnis und Einhaltung der Gesetze® ver-
lagert. Sie hat die sittlichen Krifte an der ,verwehrten
negativen Grenze des Gesetzes* konzentriert und ,alle
Klugheit zu minimalisierender und verharmlosender Ent-
schwerung der Forderungen® aufgeboten. ,So aber kann
das eigentliche ,Gewissensurteil’, die miindige Anwen-
dung und sinnreiche ,Erfiillung® des Gesetzes aus wal-
tender Liebe gar nicht mehr geleistet werden.“

Personliche Anwendung des Gesetzes vollzieht sich nicht
in ,logischer Unterordnung des einzelnen unter das
Allgemeine“. Mafgrund der Unterordnung ist vielmehr
das besondere Gut, das im Gesetz ausgedriickt oder inten-
diert wird, bzw. die Verletzung des wirklichen Lebens
bei Ubertretung des Gesetzes. Sofern es um staatliche
Gesetze geht, ist leicht einzusehen, wie notwendig diese
Unterscheidung ist (man denke etwa an das Verbot des
Abhdrens auslindischer Sender). Das gbttliche Gesetz da-
gegen schiitzt immer nur ,das Leben und die Liebe®.
»sDennoch gibt es auch hier Differenzen, aber sie liegen
nicht zwischen sachbegriindetem Verbot und unbegriin-
deter Willkiir, sondern zwischen individueller Sicherheit
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und allgemeiner Gefihrdung, Das Verbot, glaubens-
feindliche Biicher zu lesen, kann im Einzelfall unbe-
griindet sein; auch dann verpflichtet es um der Gefihr-
dung der Schwachen willen. Die personlich in Anspruch
genommene und innerlich begriindete Freiheit diirfte da-
her nie genutzt werden, die Kraft des Gesetzes 6ffentlich
zu unterhdhlen.”

Erst recht ergibt sich die Bedeutung des Begriffes der
»personlichen Anwendung®, wenn man das Gesetz posi-
tiv in seiner Funktion als Anruf und Auftrag betrachtet.
Hier ist die gegebene Situation ,von allgemeiner Lehre
und moralischer Unterweisung gar nicht erreichbar®. Hier
hat ,das Individuelle der wirklichen Begegnung und ihr
erfahrenes Gewicht“, der ,Anruf der Liebe“ das eigent-
lich entscheidende Wort,

Probleme des Moralunterrichts

Wer diese Gewissenhaftigkeit als Ziel aller sittlichen
Erziehung betrachtet, wird die Probleme unseres Moral-
unterrichtes begreifen. Es geht darum, die Mafigriinde
des Guten sichtbar zu machen. Wenn das Gute dem
Kinde nur in der Lebenswirklichkeit der Familie und
Gemeinde erfahrbar ist, mufl sein Blick fiir diese Ord-
nungen und ihre Verletzungen gedffnet werden. Trotz
gegen die Mutter ist bose, nicht weil er ein allgemeines
Gebot verletzt, sondern das Gebot ist begriindet in der
liebeerfiillten Familienordnung. Siewerth zeigt ausfithr-
lich, daf8 dies nicht eine belanglose Nuance ist, sondern
dafl sich hier charakterliche Entscheidungen vollziehen,
die den Menschen fiir immer festlegen konnen. Die
Ubertretung des als sinnlos empfundenen Gesetzes er-
zeugt vor allem die Gewdhnung daran, ,mit dem schick-
salhaft ,Schlechten® seines Herzens in vertrautester Nihe
zu wohnen®,

Wie Siewerth sagt, geht es in der Moralpidagogik
schlieRlich darum, die sittliche Forderung nicht auf das
Gesetz, sondern auf das Gute zu griinden, als dessen
umfassende Realitit dem Christen Gott selber sichtbar
werden muf. Dafl die Moralpidagogik trotz der Selbst-
verstindlichkeit, mit der diese These einleuchtet, weit
davon entfernt ist, sie ernstlich anzuwenden, zeigt die
Art und Weise, wie gemeinhin mit der Unterscheidung
zwischen Todsiinde und laflicher Siinde umgegangen
wird, Bei dieser Unterscheidung tritt die spezifische Qua-
lifizierung der einzelnen Handlung vollig zuriick hinter
die Bedeutsamkeit einer ,Todeslinie, die auf Grund
einer generalisierenden Kennzeichnung der. Vergehen ge-
zogen wird. Todsiinde, gleichviel welche, ist zuerst und
vor allem Todsiinde. Ihr gegeniiber bekommt anderer-
seits ,der ganze nichtbetroffene Bereich des JLaRlichen
den Charakter einer unendlichen, qualitativ gar nicht
mefbaren ,Leichtigkeit. Werden vollends durch schlechte
und rigorose moralische Belehrung geringe Vergehen als
,Todsiinden® verfemt, so wird der oft hundertfache kind-
liche Todsiinder zu einem volligen religidsen Laxismus,
besonders gegeniiber der lifilichen Verfehlung gebracht.®
Sicherlich wird durch eine Pidagogik, die um dieses Zen-
trum kreist, die Gewissensbildung als Ein-Bildung des
Guten nicht nur nicht geférdert, sondern mic todlicher
Sicherheit nivelliert oder gar zerstort.

Siewerth sieht richtig, dafl diese Gefahr vor allem da-
durch entsteht, dafl die sittliche Erziehung des Katholi-
ken weithin zugleich Beichterziehung ist. Selbstverstind-
lich anerkennt er die segensreiche Wirkung des Bufi-
sakramentes fiir dic Moralpidagogik. Ist doch das sakra-



mentale Leben gerade in seiner Ontologie die Grundlage
sittlichen Verhaltens. Dennoch ist es ein verheerendes
Ergebnis der Erzichung, wenn sie ,ein moralisches Le-
ben auf das Siindenbekenntnis hin“ zur Folge hat. Un-
ter den Auswirkungen einer solchen Haltung erinnert er
an die so weit verbreitete Gepflogenheit, alle Dinge ,auf
das hin, was zwingend zu beichten ist*, zu betrachten
und sich damit ,gegen ganze Lebensbereiche abzuschir-
men®, und an die ebenso ernste Tatsache, dafl die Tod-
siinde in weitestem Umfang nur noch allgemein religids,
aber nicht mehr in ihrer spezifischen Besonderheit, also
sittlich, ernst genommen wird. ,Man beichtet sie, um sie
loszuwerden, aber man glaubt iiberhaupt nicht an eine
sittliche Uberwindung.“ Mit dieser sittlichen Entschir-
fung geht zuletzt das Bewuftsein fiir den Ernst des
gottlichen Gesetzes iiberhaupt verloren.

Praktische Hinweise

Siewerth kniipft an diese Beobachtungen einige Hinweise
fiir die Erziehung. Er meint zunichst, man solle der
nsachlich und psychologisch nur schwer begriindbaren®,
allein auf die allgemeine Schwere des Gebotes gestiitzten
Grenzziehung zwischen Todsiinde und lifilicher Siinde
padagogisch nicht im iblichen Mafle Raum geben. Er
fithrt da als Beispiel das siebente Gebot an. ,Moralisch
erziehen heiflt, alle Gegebenheiten sichtbar machen.” Ist
aber in vielen Fillen schon die Gegebenheit, die wir ge-
meinhin als -, wichtige Sache“ bezeichnen, iiberaus kom-
pliziert, dann erst recht die ,Erkenntnis“ und die ,Ein-
willigung®, die zur Siinde gehoren. Sie stellen fiir manche
Gebote ein ,katechetisch gar nicht 18sbares Problem®.
Hier sollte die Beratung durch den Erzieher an die
Stelle generalisierender Kriterien gesetzt werden. So-
dann warnt Siewerth davor, die Sanktion und Verpflich-
tung des Allgemeinen, des Gesetzes, so sehr zu betonen,
»dafl der Wesensbezug zum konkreten Guten selbst
nicht mehr ohne Angst und Verwirrung vom Gewissen
her gestiftet werden kann. Hier liegt eine ungeheure
Verantwortung fiir die Lehrer und Autorititen der Ge-
setzesmoral®. Denn die absolute Grenze ist ,metaphy-
sisch identisch mit dem inneren Schutz- und Verweisungs-
bezug zum Guten des Seins und der seienden Wesen. . . .
Sie erhebt sich daher erst in der Erfahrung und Erfas-
sung des konkreten Gutes und kann nur in lebendiger
Ubung ausgemacht werden®. Eine allgemeine Sachgrenze
lihmt das sittliche Urteil. Der Bezug des konkreten
Handelns zum konkreten Gute ist ein so vielfiltiger, dafl
»sittliche Belehrung nur im konkreten Vollzug geschehen
kann, wobei jedes einzelne Handeln ,exemplarischen’
Charakter hat und im Sinne des ,Prizedenzfalles® das
Gewissensurteil schirft und erweckt®.

Wie es einerseits gefihrliche und gemeine Verfehlungen
gibt, die von der Sache her nicht als Todsiinden be-
zeichnet werden konnen, dennoch aber pidagogisch ge-

sehen unbedingt in die Beichte gehdren, mufl anderer-
seits vermieden werden, dafl das Kind auf Grund ein-
seitiger Anwendung des sachlichen Kriteriums irrtiim-
lich {iber die Todesgrenze gerit oder vielmehr zu ge-
raten meint — vor allem gilt dies fiir das sechste Ge-
bot — und nun an seiner sittlichen Kraft iiberhaupt ver-
zweifelt. ,Miifite nicht diese wahrhaft erschiitternde Tat-
sache, dafl viele Jahrhunderte hindurch alle christlichen
Kinder ohne alle Bedenken in diese Gewissensverwirrung
und sittliche Urteilstriibung und heillose Gefahrdung und
Not gebracht worden sind, alle Verantwortlichen wach
machen, die seit Jahrhunderten liegengebliebenen Fragen
der christlichen Moralerziehung von den Erkenntnissen
der Psychologi= und Anthropologie her zu durchleuchten
und die groflen sittlichen Wahrheiten christlicher Lehre
in unserer Zeit in geliuterter Reinheit sichtbar zu
machen?“

Dahin geh6rt auch eine moralpidagogisch unheilvolle
Vereinfachung in der Lehre von den Folgen der Tod-
stinde. Gewiff erlischt mit ihr die heiligmachende Gnade.
Doch bleibt der Mensch auch noch in der Todsiinde von
den mannigfachen Michten der Gnade umfangen. Es
bleibt thm der Glaube, die Hoffnung, die Mbglichkeit
der Besinnung, des Glaubens, die religiose Erinnerung,
Ubung, es erlischt in ihm nicht das Gewissen der Liebe
und sein Ruf. Darum ,sollte man nie die unbegriindete
Lehre vertreten: eine cinzige leichtfertige Todsiinde, und
der Sinder ist im Falle plotzlichen Todes ewig ver-
loren! Mit dem Geheimnis des Gerichtes sollten wir ehr-
firchtiger umgehen!“ Statt durch ,Todsiindennivellie-
rung® die sittlichen und erfahrungsgemif auch die reli-
gidsen Antriebe zu schwiichen; sollte man suchen, ,echte
Kriterien zu finden fiir die Nicht-Tédlichkeit schwerer
Schwichesiinden®, Siesind nicht t6dlich, wenn der Mensch
sich der Gnade 6ffnet und strebend miiht, seine Schwiche
schliefllich zu tiberwinden. Ist dies nicht der einzige Weg,
die reifende Jugend aus ihren sexuellen Depressionen
zu befreien?

Siewerth gibt am Schluf} eine Zusammenstellung der Mo-
mente des sittlichen Urteils. In ihm werden titig: die
Urweisheit des Gewissens vom Guten selbst, das Wissen
vom Gesetz als Grenze und Anruf, die konkrete Gewis-
sensforderung, die Abwigung von Gesetz oder Gut im
Konfliktsfall. Fiir diese Fille zumal hilt er es fiir wich-
tig, dafl man iiber die abstrakte Vorschrift hinaus des
Gutes oder der Giiter innewerde, die in Frage stehen,
»weil es letztlich um das nichste Gute und nicht nur
um abstrakte Gesetze geht“. Den Abschluff des sittlichen
Entscheidungsvorganges bildet das richterliche Urteil
tiber sich selbst, das im Falle der Verwerfung zugleich
den Anruf zur liebenden Wiedergutmachung enthilt
und, sofern es als priesterliches Urteil in der Beichte
iiber einen anderen ergeht, diesen Anruf mit weisem Hin-
weis auf das Gute und den Weg dahin begleiten mufl.

Fragen des sozialen, wirtschaftlichen und politischen Lebens

Um ein neues Familienrecht in Osterreich

Ahnlich wie in Deutschland und anderen Lindern ist
auch in Osterreich die Frage der Familienrechtsreform
aktuell geworden. Die Wortfithrer der Reform sind vor

allem der Justizminister Dr. Tschadek (SPO) und die
Frauenverbinde der SPU, wihrend in Kreisen der OVP
sowie in kirchlichen Kreisen wohl eine Anderung ein-
zelner Bestimmungen des geltenden Rechtes bejaht wird,
eine grundlegende Reform aber weder fiir dringend noch
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