Ildefons Lobo

Geschichtlichkeit und Erneuerung der Moral

Zum erstenmal hat uns die Kirche amtlich durch
das Konzil verschiedene Elemente und Perspekti-
ven vorgelegt, die fiir eine Theologie von Bedeu-
tung sind, welche ihre Aufmerksamkeit in stirke-
rem MaBe der konkreten Wirklichkeit des heutigen
Menschen widmet. Wir denken vor allem an die
Konzilskonstitution « Gaudium et Spes» iiber die
Kirche in der modernen Welt. Doch hat auch Paul
VI. in seiner Ansprache vom Oktober 1963 an die
Konzilsbeobachter auf die Notwendigkeit einer
«konkreten und historischen Theologie» ange-
spielt.

Entsprechend dieser Perspektive, die sich das
Konzil zueigen gemacht und die uns ein neues,
sicheres Tor fiir die Forschung und die Verkiindi-
gung des Evangeliums aufgetan hat, méchte ich
eine theologische Uberlegung vorlegen. Sie handelt
vom moralischen Leben des Christen, jenem gan-
zen Komplex von Handeln und Leiden, von ge-
lebten Beziehungen zu Gott und den Mitmen-
schen, unter besonderer Beriicksichtigung einer
der Hauptdimensionen seines Wesens: seiner Zeit-
lichkeit und seiner Geschichtlichkeit. Sie ist
Kennzeichen seinerirdischen Existenzund Wesens-
merkmal seiner menschlichen Natur. Zugleich
méchte ich nach den Grundlagen einer wissen-
schaftlichen Fuadierung der Moral suchen, die
stitker als bisher den Zeitfaktor als Zugang zur
Wirklichkeit Gottes, unseres Zieles, beriicksichtigt
und in Rechnung stellt. Denn der Mensch erfalt
allein ihren ganzen Sinn und wird damit fihig, in
vollkommener Weise dem Schépfer- und Erléser-
wort zu antworten und zu entsprechen, wenn er
durch den Sinn und das Verstindnis der Geschichte
ein zusammenhéingendes Bild von der Welt und
sich selbst besitzt.

Wenn wir irgendeinen Teil der menschlichen
oder géttlichen Dinge unter dem Gesichtspunkt
seiner Geschichtlichkeit betrachten, stellen wir
uns auf eine im héchsten Mafle existentielle und
dynamische Ebene. Es versteht sich von selbst, dal3
auf moralischem Gebiet die phinomenologischen

Beobachtungen und Feststellungen besonders
fruchtbar sind, da sie uns eine Dimension des
menschlichen Seins und seiner konkreten Existenz
eréffnen, die uns in sehr wirkungsvoller Weise zum
Verstindnis dessen helfen kann, wie sich tatsich-
lich der universale Heilswille Gottes im Leben aller
Menschen, jeder Epoche und jedes Raumes ver-
wirklicht.

I. FUNKTION DER ZEITLICHKEIT UND
GESCHICHTLICHKEIT IN DER
SITUATION DES MENSCHEN

1. Der Mensch als Problem

Die Geschichte des menschlichen Denkens kreist
von jeher um drei grundlegende und unter kogni-
tivem Gesichtspunkt voneinander abhingige Wirk-
lichkeiten: Gott, der Mensch und die Welt. Die
Kenntnis des Menschen von Gott und von der
Welt hat sich tiber die Jahrhunderte hin stark ge-
wandelt. Die Philosophen, die Theologen und die
Vertreter der empirischen Wissenschaften haben
Schritt fiir Schritt die Horizonte der Erkenntnis
der Gottheitund des Universums, in dem wit leben,
erweitert, in ganz besonderem Umfang in den letz-
ten Jahrhunderten. Im Unterschied dazu hat sich
die Kenntnis vom Menschen von der Zeit des klas-
sischen Humanismus an bis zu den Anfingen des
19. Jahrhunderts nur sehr wenig gewandelt und
keine grofien Fortschritte gemacht. Doch stellte
sich die Frage nach Sinn und Bedeutung des Men-
schen in recht ernster Form, als die groBen ge-
schichtsphilosophischen Sttémungen und Systeme
auftraten.

Zuerst begannen die anthropologischen Wissen-
schaften, den Menschen auf der Grundlage der
Evolutionslehre im Sinne einer mechanischen oder
biologischen Kausalitit zu erkliren. Das Interesse
fiir die Evolution zunichst und das Aufblithen der
modernen Technik danach fielen mit dem Erwachen
des Sinnes fiir die Geschichte zusammen, deren
Hauptakteur das vernunftbegabte Menschenwesen
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ist. Huxley beschreibt den Menschen geradezu als
die ihrer selbst bewufit gewordene Evolution.

Ganz offenbar ist die Struktur, nach der sich das
heutige Denken entwickelt, ausgesprochen anthro-
pozentrisch. Die erste Sorge und das beherrschende
Interesse der modernen Welt und ihrer Denker gilt
dem Menschen. Selbst die Kirche richtet in jiingster
Zeit ihre Aufmerksamkeit stirker auf die Welt und
den Menschen.! Das Mittelalter stellte Gott bildlich
wie eine Kugel dar, deren Mittelpunkt an jedem
Ort liegt und deren Oberfliche nirgendwo ist.
Spiter wandte Pascal dann dieses Bild auf die Welt
an. Heutzutage tibertriigt man es auf den Menschen,
im Hinblick darauf, daf3 seine Subjektivitit sich
tiberall bis zur Transzendenz hin entfaltet. Doch
sei gleich darauf aufmerksam gemacht, daBl wir,
wenn wir von Anthropozentrik sprechen, eine for-
male Richtung des Geistes und eine gedankliche
Struktur meinen, da sich ja vom Inhalt unseres Glau-
bens her eine theozentrische Sicht auferlegt.

Dieselbe Anthropozentrik 1iBt sich auch auf
psychologischem Gebiet beobachten: Jede Be-
stitigung eines Objektes durch das menschliche
BewuBtsein ist eine Bestitigung des eigenen Sub-
jektcharakters. Selbst eine Gotteserkenntnis gibt es
nur auf dem Weg iiber das menschliche Subjekt.
Ebensowenig gibt es fiir den Menschen eine volle
Erkenntnis seiner selbst ohne eine gewisse Erkennt-
nis Gottes und der Welt, in die der Mensch einge-
fiigt ist.

2. Die Einfiigung des Menschen in den Kosmos

Der Mensch allein kann sich selbst verwirklichen,
indem er durch geduldiges Bemiihen seines Geistes
den gesamten Bereich des Geschaffenen durch-
dringt, indem et ihn rationalisiert, humanisiert. Die
ganze Schopfung stellt einen dringenden Anruf
an die menschliche Einsicht und den Verstand des
Menschen dar, daB er sie durch seine Kraft und die
ihm von Gott gegebenen Fihigkeiten vollende. Er
ist det Demiurg der Schépfung und seinem wie
ihrem Schopfer dafiir verantwortlich.? Denn nach
Aussage der Genesis aktualisiert der Mensch seine
Gottebenbildlichkeit, vervollkommnet sich und
erfiillt seine Verantwortung dem Schépfer gegen-
tiber gerade dadurch, daB er die Welt und andere
Menschenwesen beherrscht, leitet und zu ihrem
Aufbau und Fortschritt titig ist (Gn 1,26-28). Die-
se Binfligung, diese Solidaritit des Menschen mit
demKosmos hat bereits der hl. Paulus theologisch
konzipiert, wie José M. Gonzilez Ruiz nachweist.+

Diese Solidaritit des Menschen mit dem Kosmos
bestitigt und verwirklicht sich im Rhythmus der
Zeit. Und die physische Zeitlichkeit der materiellen
Welt wird in dem Augenblick zur Geschichte, in
dem der menschliche Verstand die Abfolge der
Ereignisse beobachtet, verstandesmiBig durch-
dringt und begriindet, ihnen eine Erklirung und
einen Sinn verleiht. Der Mensch ist damit das wahre
Fundament der Geschichte.

3. Zeitlichkeit und Geschichtlichkeir

Die Zeitlichkeit ist keine Folge eines im Anfang
stehenden Scheiterns des Menschengeistes. Sie er-
gibt sich aus dem Plane Gottes, daB nicht alles sich
auf einmal und ein fiir allemal vollzieht und ver-
witklicht, sondern daB die Schépfung mit dem
Nacheinander der Zeit verkniipft ist, so daB der
Mensch zu seinem engsten Mitarbeiter wird. Auf
diese Art und Weise verleiht der schépferische
Eingriff Gottes der zeitlichen Dauer ihren Be-
stand.s

Das soeben Gesagte bestitigt, was alle Ge-
schichtsphilosophen und -theologen anerkennen:
Die Zeit gehért zur Definition des, menschlichen
Seins als ein Wesenselement seiner Geschdpflich-
keit. Lacroix sagt ganz richtig, daB Marx und Freud
mit Recht gelehrt haben, der menschliche Geist sei
nicht allein (statische) Struktur, sondern auch Ge-
schehen, Ereignis, Geschichte.

Zweifellos birgt jede Uberlegung iiber den Men-
schen als historisches Wesen und iiber die Ge-
schichte selbst die Gefahr, auf einer rein phino-
menologischen Ebene stehenzubleiben, indem
sie die historischen Ereignisse und den Fortschritt
der Ideen feststellt und sich auf eine Art Philo-
sophie der Entwicklung beschrinkt. Jede Uberle-
gung iiber den historischen Charakter des vernunft-
begabten Seins muB weiter gespannte Ziele ver-
folgen: sie muf so weit kommen, daB sie eine Onzo-
logie entwickelt, von der aus die menschliche Wirk-
lichkeit nicht nur wie durch das Prisma einer ab-
strakten und zeitlosen Wesenheit geschen wird,
sondern in der wesenhaften Geschichtlichkeit ihrer
Natur. Andernfalls ist unsere Absicht, eine Moral
nach dem Sinn der Geschichte aufzubauen, stindig
in Gefahr, einem philosophischen Relativismus
oder theologischen Modernismus zu verfallen. So
aber konnen wir keinesfalls die Errungenschaften
der Phinomenologie und die empirischen Beobach-
tungen iiber die biologische Evolution und noch
weniger liber die Wandlungen des Menschengeistes
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und der Menschheit von uns weisen. Sie sind von
hochster Bedeutung auf dem Gebiet der Moral.

Wir verfiigen iiber interessante Untersuchungen
zu dieser Frage. Darunter sind vor allem ein Werk
von Van den Berg und ein Artikel von Antoine zu
nennen.” Der Erstgenannteist Schépfer einer neuen
Wissenschaft, der «Metabletik» (« Metabletica»):
Er behauptet entgegen der mehr oder minder still-
schweigenden Uberzeugung der traditionellen
Psychologie, daBl im Menschen gewisse qualitative
Anderungen vor sich gehen. Beim Vergleich des
heutigen Menschen mit dem Menschen vor einigen
Jahrhunderten stellt er beachtliche psychische
Wandlungen fest. P.Antoine beschrinkt sich in
dem erwihnten Artikel nicht darauf, zu leugnen,
daB die Zeit nur eine gemeinsame Befindlichkeit
des Seins und indifferent im Hinblick auf die Ereig-
nisse sei, die durch sie datierbar werden. Vielmehr
liegt die Zeitlichkeit, wie Bergson und Heidegger
ganz richtig behauptet haben, im Herzen des Seins
selbst. P. Antoine geht von einer mathematischen
und geometrischen Darstellung der unbestreitba-
ren Tatsache einer geschichtlichen Akzeleration
aus und leitet davon wichtige Folgerungen ab,
iiber die wir im dritten Teil dieses Artikels sprechen
werden.

4. Sinn und Bedentung der Geschichte

Zur Erlangung einer in die Tiefe gehenden Erkla-
rung des Sinnes der Geschichte miissen wir nach
unserer Auffassung von der Idee des Forsschrittes
ausgehen, jenes Fortschrittes, der sich feststellen
liB3t, wenn man die Vergangenheit und die Gegen-
wart beobachtet. Unter diesen Umstinden aber ist
man sich keineswegs einig dariiber, ob es einen
positiven Sinn der Geschichte gibt. In unserer heu-
tigen Welt leugnet mancher diesen Sinn unter Be-
rufung auf metaphysische, ethische und natur-
wissenschaftliche Erwigungenund Begriindungen.

Als metaphysisch kénnen wir die Leugnung des
Sinnes der Geschichte qualifizieren, wie wir sie in
ganz spezifischer Form beim atheistischen Existen-
tialismus finden: Alles Existierende ist absurd.
Nichts hat einen Sinn. Unsere einzige Bestimmung
ist, es nicht festzuhalten.

Eine andere Art der Leugnung des Sinnes der
Geschichte ist die ethische : Bernanos, Gabriel Mar-
cel, aber ebenso auch Ch.Chaplin in seinen Filmen
haben eine Kritik an der modernen Welt geitibt und
lenken unsere Aufmerksamkeit auf den Widersinn
der Geschichte: der Mensch deshumanisiert sich

mit seinen eigenen Erfindungen und Errungen-
schaften — so sehr, daB der technische Fortschritt
gegen den moralischen und geistigen im Kampfe
steht. Die Geschichte geht auf einen kollektiven
Selbstmord der Menschheit zu.

Und schlieBlich gibt es Wissenschaftler wie J.
Rostand, die, von Beobachtungen der empirischen
Wissenschaften ausgehend, zu verzweifelten Schluf3-
folgerungen iiber das Ende der Geschichte des Uni-
versums gelangen — sei es durch Degeneration der
menschlichen Art, sei es durch Kilte- oder Hitzetod
der Welt.? Thr Ende ist ebenso unabwendbar und
absurd wie der Untergang der Dinosaurier.

Esist nicht unsere Aufgabe, hier eine philosophi-
sche oder naturwissenschaftliche Kritik iiber die
Giiltigkeit oder Ungiiltigkeit derartiger mehr oder
minder pessimistischer Erklirungen des Sinnes
der Geschichte zu geben. — Auf einer positiveren
Ebene konnten wir Hegels und Marx’ Versuche er-
wihnen, der Geschichte einen Sinn zu geben. Doch
miissen wit von vornherein darauf aufmerksam
machen, daB beide dadurch, daB fiir sie die Dialek-
tik der Geschichte nichtiiber eine reine Vershnung
des Menschen mit sich selbst und der Natur hinaus-
geht, auf einer rein humanistischen Ebene bleiben.
Unter christlichem Gesichtspunkt erscheinen der-
artige, von jeder Transzendenz absehende philo-
sophische Uberlegungen auBerordentlich be-
schrinkt, um so mehr, als Marx in seiner National-
dkonomie und Philosophie geschrieben hat, dal der
Kommunismus das Geheimnis der Geschichte 16st
und weiB, daB er es 16st.9 Zu diesem Punkt besitzen
wir einen wertvollen Beitrag von Karl Rahner, Ich
beziehe mich auf seinen Vortrag, den er im Mai
1965 in Salzburg bei der Begegnung zwischen Mat-
xisten und Christen gehalten hat.1° In tiefschiirfen-
den Ausfithrungen {iber die Ausblicke und die Zu-
kunft des Menschen begriindete er ihre Ausrich-
tung auf ein absolutes Ziel, die Wirklichkeit Gottes,
ohne dadurch einen Ausbruch aus dem Bereich der
«Kategotien» zu fordern und vorauszusetzen. Im
Gegenteil verlangt die Bestimmung zum Abso-
luten einen KompromiB mit der Liebe Gottes, die
sich in die irdische Geschichte projiziert: diese
Liebe, an der der Mensch teilnimmt, muB jegliche
Knechtschaft der Natur beherrschen, die Freiheit
der Menschen, das irdische Wohlergehen und den
Fortschritt von Wissenschaft und Kultur férdern.
Das Christentum weil sich aufs engste mit der irdi-
schen Geschichte verflochten, und doch sind das
Ziel und der Sinn der Geschichte transzendent. Die
irdischen Wirklichkeiten zu absoluten Beziehungs-
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punkten machen, bedeutet die menschliche Ge-
schichte zu einer utopischen Ideologie verkehren.

5. Geschichtlichkeit, Personalisierung und Sogialisierung

Es ist eine fest eingewurzelte Uberzeugung des
modernen Menschen, da3 die Welt und die Mensch-
heit sich auf einem Weg des Fortschritts befinden.
Naturwissenschaft und Technik, die sozialen und
religivsen Bewegungen, welche die alten Struk-
turen abschiitteln und Realismus und Treue den
tatsdchlichen Gegebenheiten gegentiber verlangen,
sind ein offenkundiges Zeichen, daB der moderne
Mensch einer Ausrichtung auf den Sinn der Ge-
schichte bedarf, um seinen Standort zu finden und
sich als Personlichkeit zu entfalten.

Durch Reflexionen iiber sich selbst, seine eigene
Personlichkeit in ihren wverschiedenen Daseins-
ebenen (der metaphysischen, ethischen, psycholo-
gischen, religiosen und geistigen) und in ihren viel-
faltigen Bedingtheiten durch soziale, 6konomische,
politische und historische Faktoren, ist der Mensch
langsam zu einem stirkeren BewuBtsein seiner
selbst gelangt. Diese letztgenannten Bedingtheiten
und Faktoren haben zu einer bewuliten Integrie-
rung der menschlichen Personlichkeit in den Rah-
men der kollektiven Solidarititsverhiltnisse bei-
getragen. In dieser Hinsicht unterschreiben wir voll
und ganz die Auffassungen von P.Chenu, wenn er
die Wesensziige des modernen Geistes und der
heutigen Mentalitit auf drei reduziert: das Er-
wachen eines Sinnes fiir die Geschichte, die Be-
herrschung und Integration der Materie und die
Sozialisierung des Menschen auf allen seinen Da-
seinsebenen.’ Dieser letzte Aspekt erscheint uns
ebenfalls von auBerordentlicher Bedeutung, um
zu SchluBfolgerungen iiber die Erneuerung der
Moral vom Sinne der Geschichte aus zu gelangen.

Die erwihnten Wesensziige sind echte, positive
Werte, die den modernen Christen zu einer ehr-
lichen Ubernahme von Verantwortungen und da-
mit zur Uberwindung eines falschen Spiritualismus
bringen konnen, der uns heute wie zu allen Zeiten
bedroht. Denn tatsichlich steht das Zeitliche nicht
in einem Gegensatz zum Geistigen und Ewigen.
Eine negative Auffassung des Zeitlichen von sei-
ten der Christen wiirde Nietzsche recht geben in
seiner Behauptung, das Christentum sei eine volks-
tiimliche Form des Platonismus, oder Marx mit
seiner Idee von der religiésen Entfremdung, die
Opium ist fiir das Volk.

Schon Thomas von Aquin und vor ihm Gilbert

de la Porrée vertraten eine Anschauung von der
Materie und der Zeitlichkeit, die sich deutlich von
der neuplatonischen Perspektive und der Lehre des
Augustinismus unterschied. Bei der unmittelbaren
Lektiire der Bibel entdeckten sie die historischen
Perspektiven des Heilsplanes wieder, und durch
die Verwendung der realistischen Philosophie des
Aristoteles gelangten sie dahin, allem Geschaffenen
seine eigene existentielle Dichte zuzuerkennen.
Damit erhalten Materie und Zeit einen ungeahnten
theologischen Wert.

Abschliefende Zusammenfassung

Der Mensch, der iiber sich nachsinnt und den Fort-
schritt der Menschheit beobachtet, gewinnt der
Geschichte einen Sinn ab. Und zur gleichen Zeit
wie er tiefer in die Kenntnis und die Bedeutung des
vernunftbegabten Seins eindringt, entdeckt er die
sozialen Dimensionen der Geschichte, die schon
von ihrem Begriff her sogial ist. Die Geschichte
kann keine Abfolge von Biographien sein und ist
es zu keiner Zeit gewesen, ebensowenig wie die
menschliche Gesellschaft aus einer reinen Addition
von freien Personlichkeiten, Liebesbeziehungen
und Rechtsverhiltnissen besteht.’z Die Solidaritit
der Menschheit in ihrem historischen Geschick ist
etwas, das seiner Natur nach flieBend ist. Dieses
Geschick erhilt seine innere Einheit aus seiner Be-
ziehung zu dem Absoluten, dem es seine Existenz
verdankt, das ihm die Immanenz gab, in der es Be-
stand hat und die es durch die Materie und Zeit hin-
durch bis in die Transzendenz hin anzieht. Das alles
zusammen bildet die Prizenz des Ewigen im Zeit-
lichen durch den Einbruch Gottes in die Geschichte.

II. GOTTES EINBRUCH IN DIE ZEIT.
ZEIT UND GESCHICHTE ALS ELEMENTE
DES HEILES

Im Folgenden soll zur besseren und ausfiihrlicheren
Erklirung des Sinnes der Geschichte und zur theo-
logischen Untermauerung der im Vorhergehenden
getroffenen Feststellungen dargelegt werden, wie
die Sozialisierung des Menschen durch Gottes Ein-
bruch in die Zeit und die Schaffung einer kollekti-
ven Heilsgeschichte eine Heilsbedeutung erhilt.
Dabei werden wir feststellen, daB3 die Aistorische
Perspektive im Innersien nnserer Religion wvorhanden
ist and wirkt — und damit neue Elemente erhalten,
die bei der Entwicklung einer Moraltheologie aus
dem Sinne der Geschichte ins Gewicht fallen.
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1. Heilige Geschichte und Profangeschichte

Seit zooo Jahten haben sich immer wieder groBle
Personlichkeiten des Geisteslebens die Frage ge-
stellt, ob, wie weit und in welcher Form die Heilige
Geschichte in die Weltgeschichte und in das, was
viele Profangeschichte nennen, hineinwirkt, und
ob die erstgenannte moglicherweise der zweiten
ihren Sinn gibt. Busebius von Caesatea, Augusti-
nus, Bossuet und Toynbee haben im Christentum
die Erklirung und den Kulminationspunkt des
historischen Geschehens erblickt. Die Reaktion
gegen diese Auffassung ist von Voltaire in seinem
Werk «Essais sur les Mceurs et 1’Esprit des Na-
tions» eingeleitet worden, gegen das Bossuet in
seinem «Discours sur I’'Histoire universelle» an-
geht. Allein schon die Tatsache, daBB Bossuet sein
Werk mit der Erschaffung der Welt beginnt und
Voltaire das seine mit der chinesischen Kultur, ist
ein beredtes Zeugnis fiir den Abgrund, der beide
voneinander trennt. Voltaire deutet die Geschichte
als einen unbestimmten Ablauf von Kultur und
Zivilisation und verwandelt dabei die Theologie
der Geschichte in eine Philosophie der Geschichte:
tatsichlich hat er als erster den Ausdruck Ge-
schichtsphilosophie verwendet und den Weg be-
reitet fiir die Entmythologisierung des Neuen
Testamentes, die vor allem in der Zeit der Aufkli-
rung die biblische Geschichte aus den Perspektiven
einer Profangeschichte interpretieren sollte. Voltai-
res Thesen fanden, wie Léwith nachgewiesen hat, 13
in Condotcet einen getreuen Interpreten. Spiter
gab ihnen dann Hegel in seiner Philosophie des
Geistes eine kraftvolle philosophische Struktur,
und Marx eine wissenschaftliche Version, indem
er sie auf die Grundlage der Dialektik des Okono-
mischen stellte.

Unter den Einfliissen dieser antitheologischen
Stromungen leiden wir bis auf den heutigen Tag,
obwohl die starke Entwicklung der Geschichts-
theologie in den letzten Jahren der wahren theo-
logischen Bedeutung des Faktors Zeit eine griBere
Festigkeit gegeben hat, Dennoch iibt die histori-
sche Dialektik von Katl Marx einen nachhaltigen
Einflu auf das heutige Denken aus, weil sie — das
mul} anerkannt werden — eine sehr suggestive und
positive Schau der Zeitlichkeit bietet. Nach Karl
Marx bringt die historische Dialektik Befreiung
von allen Entfremdungen, vor allem von der 6ko-
nomischen und sozialen. Garaudy, ein groBer
Marxist unserer Zeit, schreibt, der Sinn der Ge-
schichteliege darin, den Menschen frei zu machen. ™

Als Christen sind wir mit dieser tiefen und positiven
Sicht der Geschichte einverstanden, erweitern sie
jedoch um einiges. Vor allem spielt sich in unseren
Augen das menschliche Scheitern nicht letztlich
und in erster Linie im Bereich des wirtschaftlichen
Elendes und seiner Folgeerscheinungen ab. Das
erste Scheitern des Menschen erblicken wit in einer
religiosen Tatsache: der Siinde, die einen geistigen

Vetfall ontologischer Art in die Menschheit hin- |
einbringt. Gewil3, die Geschichte soll ein ProzeB |

der Befreiung des Menschen von seiner vielfiltigen |

Versklavung sein — jedoch dadurch, daBl Gott in!
den zeitlichen Bereich eindringt, damit das mensch- |

liche Bemiihen in die Ewigkeit miindet. Wir rithren
hier an die Frage der Beziehungen zwischen Zeit
und Ewigkeit.

2, Christus verkniipft Zeit und Ewigkeit

Wir koénnen von einer dreifachen Verkniipfung
zwischen Weltzeit und Ewigkeit sprechen. Sie geht
durch die Person Christi.’s Die erste dieser Ver-
kniipfungen ist ein Ursprungsverhiltnis des einen
aus dem anderen: Die Zeit wichst aus der Ewigkeit
hervor, da es die ewige Idee, das Wort Gottes ist,
das ihr Existenz verleiht — das schopferische, stets
gegenwirtige Wort, das in der Existenz erhilt und
die Abfolge der Zeiten weiterfithrt: «Alles ist durch
das Wott geworden, und ohne es ward auch nicht
eines, das geworden ist»; «esist vor allem, und alles
hatinihm Bestand (Jo1,13; Kol 1, 17). — Das zweite
Verhiltnis zeigt eine Vertiefung der Verkniipfung
von Zeit und Ewigkeit; wir entdecken es in der
«Fiille der Zeiten»: «Das Wort ist Fleisch gewor-
den und hat unter uns gewohnt» (Jo 1, 14). Die
Menschwerdung ist der Mittelpunkt der Weltge-
schichte und bestimmend fiir den endgiiltigen Sinn
der Geschichte. — Und zum dritten witd sich die
Zeitlichkeit definitiv mit der Ewigkeit verbinden,
wenn sie sich bei der Wiederkunft Christi in die
Ewigkeit Gottes hinein auflést. Man hat dieses
Eintauchen des Zeitlichen in das Ewige mit dem
Ausdruck «Tempiternitas» (Zeit-Ewigkeit) um-
schrieben und bezeichnet.’8 Nach dem hl. Paulus
mulB dieses Eintauchen geschehen: «wenn ihm
(Christus) alle Dinge unterworfen sind, dann wird
auch der Sohn selbst sich dem unterwerfen, der ihm
das All unterworfen hat, damit Gott alles in allem
sei» (1 Kot 15,25—34).

Zwar fehltuns immer noch ein ernsthaftes exege-
tisches Werk iiber die Zeitlichkeit in der Heiligen
Schrift.’7 Immerhin ist es nicht schwer darzutun,
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daB die gesamte Bibel all ihre Dynamik auf die Zu-
kunft hin ausrichtet. Alle Ereignisse sind auf den
gerichtet, der da kommen wird: Christus ist der
Anfang, der Mittelpunkt und der Endpunkt der
Geschichte.™®

Da die Menschwerdung des Wortes den Kern
der Geschichte und den Ursprung ihrer Bedeutung
bildet, miissen wir uns auf sie als Ausgangspunkt
bezichen, da auch das moralische Leben des Chri-
sten seinen ganzen Sinn aus diesem Ereignis erhalt,
welches die letzte Etappe des allumfassenden histo-
rischen Vorganges einleitet.

Bei der Schaffung seines gewaltigen Lehrsyste-
mes in der Summa Theologica ging der hl. Thomas
von einem spezifisch platonischen Prinzip der Ein-
sichtigkeit aus, das allerdings von dem in ihm ent-
haltenen kosmischen Determinismus gereinigt
war, das heiBt von der Idee der Emanation und
Riickkehr, dem «exitus — reditus». Von der Grund-
lage dieses Strukturprinzips aus 6ffnet sich das ge-
waltige Denkgebiude der thomistischen Theologie
auf eine heilige Geschichte hin: alle Ereignisse, die
Menschen, ihr sittliches Tun und Verhalten, ihre
Gewohnheiten, die Welt, die Gesetze des Univer-
sums — alles erhilt von da aus seinen Sinn. Der hl.
Thomas hat Seiten geschrieben, die als Grundlage
fiir eine Theologie der christlichen Zeit dienen
konnten, vor allem in seinen Abhandlungen tiber
das Alte Gesetz und iiber das Neue Gesetz.?® Das
Gesetz des Alten Testamentes steht im Dienste
einer langsamen und bis zur «Fiille der Zeiten» fort-
schreitenden Pidagogik. Das Neue Gesetz ist der
Schliissel zum Verstindnis der ganzen Geschichte.

3. Der Fortschritt — das eigentimliche Element
Jeder gottmenschlichen Tat

Im Anfang seiner Abhandlung iiber das Neue Ge-
setz finden wir beim hl. Thomas die Grundlagen
zur Bestimmung einer Theologie der christlichen
Zeit (I-11, 106, 3—4). Der hl. Thomas stellt sich die
Frage, ob eine Verkiindigung des Neuen Gesetzes
am Anfang der Geschichte angemessen oder nicht
angemessen gewesen wire. Er antwortet darauf mit
Erwigungen, die iiber den von ihm gebrauchten
Beweis der Angemessenheit hinausreichen. Tat-
sichlich entwirft er ein dulerst realistisches und
grundlegendes Bild vom Menschen und seiner
Zeitlichkeit. Dabei schlieBt er von der Vollkom-
menheit des Neuen Gesetzes auf das, was sehrits-
weise erreicht werden soll, da allem Geschaffenen
eine Vollendung im Rhythmus der Zeit, einem fort-

schreitenden Entwicklungsvorgang folgend, ei-
gentiimlich ist. Ein fiir die Moralwissenschaft wich-
tiges und fruchtbares Prinzip, genauso wie eine an-
dere, an anderen Stellen der Summa (I-11, 79, 4) an-
gestellte historisch-psychologische Uberlegung. Thr
zufolge besitzt die Zeit eine besondere Bedeutung
im Leben des Menschen und in dem Vorgang seiner
Hinwendung zu Gott: Sie vermittelt ihm eine Er-
fahrung der Siinde, die ihm die Augen iiber sich
selbst 6ffnet und in seinem Herzen ein Verlangen
und eine Hoffnung auf Besserung durch das Ge-
schenk der Gnade des Neuen Bundes weckt. Gott
fithrt die Menschen nicht miteinem einzigen Sprung
zut Vollendung, ebensowenig wie er unsere Siin-
den auf der Stelle bestraft. Er beriicksichtigt die
Zeitlichkeit des Menschen, seinen langsamen und
schwankenden Schritt in der Mehrdeutigkeit der
Situationen.

Auch die Menschwerdung des Wortes im Schofie
der Menschheit geschieht langsam. Nicht ohne
Grund wurde der Sohn Gottes, ehe er Fleisch an-
nahm, zum Wort in einem zeitlichen Vorgang und
Fortschritt (vgl. Hebr 1,1-2). So erhielt die Zeit eine
auBerordentliche Fruchtbarkeitfiir die Anndherung
des Menschen an Gott und seine Hinwendung zu
ihm, fiir die Entdeckung der totalen Wirklichkeit.

4. Die Heilsgeschichte, vermitielt durch das Sogiale
und Materielle

Wir haben bereits an anderer Stelle auf den soziali-
sierenden Charakter der Heilsgeschichte aufmerk-
sam gemacht. Sie vollzieht sich durch ein auser-
wiihltes Volk, welches sie der iibrigen Menschheit
zu verkiinden hat. Christus begriindet ein neues
Volk und eine neue Gesellschaft: die Kirche — in
die wir durch den Glauben an Christus eingeglie-
dert sind, um die heilwirkenden Handlungen des
Messias in der Zeit weiterzufithren.

AuBerdem tritt durch die Menschwerdung des
Wortes ein Wandel in der Mitteilung des Heiles
und im Vorgang der Vergottlichung ein. Dadurch,
daB Christus als Mensch in diese Welt kam, drang
das Ewige tiefer in das Zeitliche ein. Von diesem
Augenblick an und ganzbesonders seit dem Pfingst-
fest tat sich die Heilsgeschichte nicht mehr durch
ein unmittelbares und transzendentales Eingreifen
Gottes in die Geschichte der Menschheit und die
historischen Ereignisse kund, wie dies im Alten
Testament der Fall war — sein Eingreifen ist hinfort
vielmehr kategorial und bedient sich im allgemei-
nen sekundirer Griinde. Materie, Geste und Wort
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sind in die Sakramente aufgenommen, um etwas
Géttliches und Transzendentes mitzuteilen. Schon
Newman sprach von einem dreifachen Prinzip, das
dem entspricht, was wir eben sagten: dem hierarchi-
schen Prinzip (menschliche Vermittlung der Autori-
tit als Dienst); dem dogmatischen Prinzip (Mittler-
schaft der Schrift und des «sensus Ecclesiae» zur
Erkenntnis Gottes); dem sakramentalen Prinzip
(Mittlerrolle der Materie und des gesprochenen
Wortes zur Mitteilung des Heiles).zo

Abschlieffende Zusammenfassung

Mit der Menschwerdung Christi vertieft sich die|
Vetbindung von Zeitlichem und Ewigem, von|
Materie und Geist, und die Geschichte erhilt ihren
vollen Sinn. Das Christentum ist im wahren Sinne
des Wortes eine bistorische Religion. Es verwirklicht
sich in enger Bindung an das Nacheinander der
Zeit. Die Gleichnisse des Evangeliums, die das
Reich Gottes mit dem Senfkorn vergleichen, jenem
winzigen Ko6rnchen, das immer mehr wichst, bis
es zu einem der groBten Buschgewichse geworden
ist — mit dem Sauerteig, der die ganze Teigmasse
durchsiuert — mit dem gemeinsamen Heranwach-
sen des Getreides mit dem Unkraut bis zur Zeit der
Ernte — mit den klugen und torichten Jungfrauen
und mit den Knechten, die die Ankunft des Briuti-
gams und Herrn erwarten, usw. 2! sind alles Bilder,
welche die Bedeutung des Zeitfaktors und des Fort-
schrittes fiir das Transzendente und Ewige heraus-
stellen. Uberdies gewinnen die irdischen Wirklich-
keiten auch ihren Wert und ihren Bestand, so daf3
sie nicht mehr so sehr Gegenstand des Verzichtes
zu sein brauchen, sondern vielmehr zum Ansatz
neuer Moglichkeiten werden.

Wir werden sehen, welche SchluBfolgerungen
sich aus dem eben Gesagten im Bereich der christ-
lichen Moral ziehen lassen.

III. PERSPEKTIVEN EINER CHRISTLICHEN
MORAL UNTER BERUCKSICHTIGUNG
DES ZEITFAKTORS UND DER
HISTORISCHEN DYNAMIK

Es st nicht leicht, auf wenigen Seiten zusammenzu-
fassen, was der Moraltheologe aus den groBen ge-
danklichen Bemiihungen der Philosophen und
Theologen tiber die Zeitlichkeit und die Geschichte
ableiten und auf seinen Bereich anwenden kann.
Wir wollen nur auf einige Aspekte aufmerksam
machen, die nach unserer Meinung in der wissen-

schaftlichen Betrachtung der Moral nicht gentigend
beriicksichtigt werden.

Eine Moraltheologie aus dem Sinn der Geschich-
te muB, so glaube ich, ein Grundpostulat sowie ei-
nige determinierende Aspekte beriicksichtigen:

1. Die historische Katholigitit unserer Religion

Die Katholizitit LiB3t sich keineswegs auf den geo-
graphischen Faktor begrenzen, sondern muB sich
auch auf den Zeitfaktor erstrecken. Ebenso wie
jede Menschenrasse und jedes Land der Christen-
heit eigene und von den anderen verschiedene Wer-
te einbringt und das Christentum unter besonderen
und eigentiimlichen Formen lebt, wird auch jede
historische Epoche und Kulturperiode die ewigen
Werte des Evangeliums in einem eigenen Stil, in
eigenen, besonderen Formen und mit eigenen Ak-
zentsetzungen verkérpern.

Vergessen wir nicht, daB durch ihre Natur selbst
sowohl die theologische Wissenschaft als auch die
profanen Wissenschaften begrenzt und in einer ge-
wissen Art vorliufig sind. Der hl. Thomas lehrte,
daB die Theologie eine Wissenschaft sei, die der
Wissenschaft Gottes und der Gliickseligen, der
totalen und unwandelbaren Wissenschaft, unter-
geordnet sei: folglich sei unsere Wissenschaft im-
mer begrenzt und offen fiir einen unbestimmten
Fortschritt und nicht statisch, sondern dynamisch,
nicht definitiv, sondern vorldufig, gemill einem
Worte Christi an seine Apostel, daf sie ihn nicht
auf einmal und ein fir allemal ganz begreifen
kénnten, sondern daB ihnen die ganze Wahrheit
nach und nach geoffenbart werde (vgl. Jo 14,25-
26; 16, 12-13).

Im Jahre 1949 erklirte Pius XII.: «Der Mysti-

‘sche Leib Christi lebt und bewegt sich gleich den

physischen Gliedern, aus denen er besteht, nicht
im abstrakten Raum, auBerhalb der in stindiger
Wandlung begriffenen Bedingungen von Zeit und
Raum. Von der ihn umgebenden Welt ist er nicht
getrennt, noch kann er je getrennt davon sein; er
gehort immer seinem Jahthundert an; er schreitet
mit ihm fort, Tag um Tag, Stunde um Stunde, und
gleicht bestindig seine Methoden und Handlungs-
weisen denen der Gesellschaft an, in deren Mitte
er titig werden muB.»22 Die zuverlissige Treue
zum Evangelium Christi verlangt die von Pius
XII. geforderte Beweglichkeit.

Die Moraltheologen miissen sich bemiihen, die
«Zeichen der Zeity zu erkennen, auf die Johannes
XXIII. in seiner Enzyklika «Pacem in terris» hin-
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gewiesen hat und noch ausfiihrlicher in seiner An-
sprache zur Eroffnung des Zweiten Vatikanischen
Konzils. Nicht umsonst hat die Konzilskonstitution
«Gaudium et Spes» iiber die Kirche in der Welt
unserer Zeit nachdriicklich auf die tiefgreifenden
Wandlungen unserer heutigen Welt und der
menschlichen Situation in einer technischen und
stidtischen Zivilisation hingewiesen. Ebenso gewil3
ist es, daB das Konzil keine grundlegende Uberprii-
fung der Moraltheologie in Angriff genommen hat.
Nach den tatsichlich oder mutmaBlich in den Kon-
zilsdokumenten, vor allem in der genannten Kon-
stitution enthaltenen Forderungen miissen die
Moraltheologen ihre Forschungen weiter fort-
setzen unter Beriicksichtigung der neuen Anthro-

pologie, die sich immer mehr durchsetzt, der sozio- .

logischen Beobachtungen und der positiven Be-
deutung der historischen Ereignisse, die wir in
Gemeinschaft mit den alten christlichen Autoren
als «praeparatio evangelica» bezeichnen kénnen.
Tatsichlich fithrt uns die Kirche bereits in amt-
licher Form an jene «konkrete und historische
Theologie» heran, auf die Paul V1. Bezug genom-
men hat?3 und die auf dem Feld der Mozraltheologie
vollig neue Perspektiven eroffnet.

Dann braucht man aber nicht erstaunt zu sein,
wenn die christliche Moral unter Beibehaltung
ihrer wesentlichen und urspriinglichen Charakter-
ziige die Politik, den Krieg, die Gesellschaft, die
irdischen Giiter, das Geld, die sexuelle Befriedigung
usw. anders betrachtet als das 4., 9., 14. oder 20.
Jahrhundert. Das bedeutet keineswegs den Ein-
bruch eines ungesunden Relativismus auf mora-
schem Gebiet, es ist vielmehr eine Anwendung des
Grundsatzes der historischen Katholizitit unserer
Religion, der sich aus demselben Naturgesetz des
von Gott angelegten Evolutionsprozesses ergibt.

2. Eine Moral des Fortschrittes

Der Fortschritt ist eine Tatsache, die wir auf allen
Ebenen der Existenz beobachten und die den Sinn
der Geschichte verbiirgt. Gott hat nichts Definiti-
ves geschaffen. Der gesamte Kosmos ist der Zeit
unterworfen, der bewegenden Kraft des Fort-
schrittes. Gott gewihrt seinen Geschépfen und
dem gesamten Universum die Zeitlichkeit, damit
sie sich in ihr fortschreitend verwirklichen und
entfalten bis zu dem Ziel, das er ihnen bezeichnet
hat, Zeit bedeutet zugleich, einer ihrer Eigentiim-
lichkeiten entsprechend, Schopfertitigkeit Got-
tes.24

So muBl der Mensch, unterstiitzt und gestirkt
durch die Gnade, unter Einsatz seines eigenen Be-
mithens, immet weiter voranschreiten und «sich

verwandeln von Herrlichkeit zu Hertlichkeity

(1 Kor 3,18), sich bis ins Unendliche entfalten. Die
christliche Moral, welche diesen Fortschritt der
Entwicklung ordnet und lenkt, kann sich nicht
linger als Unterwerfung des Menschen unter ein
abstraktes Gesetz oder eine Anzahl Spielregeln zur
Sicherung seiner «Rettung» oder zur Bestimmung
dessen, ob er siindigt oder nicht, darstellen. Das
christliche Leben besteht darin, daB der Mensch
den in sich vorhandenen géttlichen Keim immer
mehr entwickelt, «bis Gott alles in allem ist» (1 Kot
15,28). In seinen groBartigen Ausfithrungen iiber
das Neue Gesetz (I-11, 106) hat der hl. Thomas ge-
lehrt, daB dieses nicht in erster Linie in einem ge-
schriebenen Gesetz besteht, sondern in der Gnade
des Heiligen Geistes, die ganz gewiB hohere For-
derungen stellt als das Gesetz mit seinen Mindest-
vorschriften. Hs geht dabei vielmehr um eine Sym-
biose mit dem Géttlichen. Christ sein ist nicht das-
selbe wie Franzose oder Deutscher, hoch oder nied-
rig sein. Hs ist eine niemals voll verwirklichte Reali-
tit. Kierkegaard hat das mit folgenden Worten aus-
gedriickt: « Man ist niemals Christ im vollen Sinne
des Wortes, sondern immer nur ein Mensch, der
Christ wird oder wieder Christ wird.» Das Neue
Testament betont hiufig diesen ProzeB der Uw-
wandiung zu einem g6ttlichen Sein. Erinnern wir uns
der Worte des Evangeliums, die diese Idee des
Fortschrittes und Wachsens aussprechen.?s Es ist
daher gar nicht verwunderlich, daB eins der hir-
testen Worte, welche die Heilige Schrift dem Herrn
in den Mund legt, sich gegen diejenigen richtet, die
in einer MittelmiBigkeit verharren: «Wirest du
doch kalt oder warm! Da du aber lau bist, nicht kalt
und nicht warm, will ich dich ausspeien aus meinem
Mund» (Apk 3, 15-16).

So muB sich auch die Siinde in diesem Zusam-
menhang der Dynamik des Reiches Gottes dar-
stellen. Stinde heiit zum Ziel machen, was Mittel
ist. Siinde heiit sich weigern, Menschen, Dinge
und Ereignisse im Hinblick auf das zu betrachten,
was da kommen soll: die Wirklichkeit Gottes. Die
Stinde totet den Fortschritt des Geistes und leugnet
den Sinn det Geschichte.

In Anbetracht dessen sind wir auch nicht er-
staunt, daB die christliche Moral der Hofffnung einen
so ungeheuren Wert beimessen muB, deren Wesen
in einer positiven Haltung der Zeit gegeniiber be-
steht.2¢ Die Hoffnung griindet sich auf die Sicher-
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heit des Fortschrittes und die Gewi3heit, daBl die
totale Wirklichkeit, das Absolute, auf das wir zu-
gehen, sich nach und nach immer mehr enthiillt.
Die Hoffnung ist die Tugend der gedfineten Zeit
und ihrem Wesen nach prophetisch, schreibt Ga-
briel Marcel.2” Daher beschrinkt sich das Sein des
Christen auch nicht auf das, was jetzt, im Augen-
blick, ist, sondern umfalBt, was sein soll und sein
wird in dem Augenblick, in dem die Zeit in der
Ewigkeit aufgeht.

Die Moralkatechese muB3 das christliche Leben
als Vorgang der Verwirklichung der eigenen Per-
sonlichkeit und des Wachsens des Reiches Gottes
in Ubereinstimmung mit dem Sinne der Heilsge-
schichte darstellen, die in die Weltgeschichte ein-
dringt. Es ist ein Fortschritt, der sich auf die Hoff-
nung griindet, daB Gott am Ende alles in allem sein
wird. Diese Moralkatechese, die durch die Sakra-
mentenlehre belebt wird, wird unserem Leben als
Christen eine auBlerordentliche Dynamik verleihen,
um so mehr, als der moderne Mensch allem gegen-
iiber sehr empfinglich und aufgeschlossen ist, was
Fortschritt, historische Dynamik, Selbstverwirk-
lichung usw. bedeutet.

Eine praktische Folgerung dessen, was wir eben
gesagt haben, wird darin liegen, daB, wer diese Mo-
ral des Fortschrittes anerkennt, nicht dem Trrtum
verfallen wird, den Christen danach zu bewerten,
ob er im Augenblick viel siindigt oder nicht, ob er
das ganze Gesetz erfiillt oder nicht (Stindenmoral
und Gesetzesmotal), sondern nach seiner Grand-
haltang dem Rufe und Anspruch Gottes gegentiiber.
Ist der Siinder, der ehrlich und aufrecht kimpft,
um zu einer immer stirkeren Reue iiber seine
Riickfille in die Stinde zu gelangen, schlechter als
der MittelmiBige, der sich zwar keine schweren
Fehler vorzuwerfen hat, aber ein Christentum ohne
Fortschritt lebt und nicht die Zeit ausnutzt, die
Gott ihm gewihrt, um im Geist zu reifen und zu
wachsen?

Ich bin Anhinger einer Definition der Moral,
welche die Dynamik, die ihr innewohnt und we-
sentlich ist, deutlich herausstellt: in diesem Sinne
erscheint mir die Definition von P.Sertillanges:
«Die Moral ist die Wissenschaft von dem, was der
Mensch sein soll, ausgehend von dem, was er ist», so
ungemein fruchtbar. Ich bin nicht immer und voll
und ganz ich selbst. Ich werde es nicht sein, solange
ich nicht weiB, wie ich sein soll, welche Méglich-
keiten in mir ruhen, wer und was ich sein soll, wo-
her ich komme und wohin ich gehe, weshalb ich in
der Zeit lebe und weshalb ich in die Ewigkeit ein-

treten muf3, usw. Das sind die Grundprobleme jedes
menschlichen Seins, die wir heute wie zu allen Zei-
ten voll Angst aufwerfen: Eine Moral, die dem
Sinn der Geschichte gemil ist, muBl darauf be-
dacht sein, auf diese Fragen die gebiihrende Ant-
wott zu geben.

3. Moral und Personalisierung

Ziel der christlichen Moral ist die Vergottlichung
des Menschen dutrch Christus — er ist das Sakra-
ment unserer Begegnung mit Gott28 — durch eine
hochstmogliche Steigerung der im Menschen
schlummernden Kirifte, derart, daB er im vollen
Umfang seine zeitliche Verantwortung auf sich
nimmt.

Wir haben vorhin auf die Entdeckungen hinge-
wiesen, die der Mensch in jiingster Zeit iiber sich
selbst und sein eigenes Wesen gemacht hat. Die
Geschichtsphilosophen und -theologen haben eine
anthropozentrische Schau der Welt vertieft, ohne
daB diese notwendig eine Leugnung Gottes vor-
aussetzte. Zwischen Geschopf und Schépfung be-
steht keine Moglichkeit eines Wettkampfes. Doch
ist es ein Irrtum zu glauben, man miisse, um die
G16B8e und Transzendenz Gottes zu retten, den
Menschen und alles Geschaffene degradieren.
Wenn einmal grundsitzlich ein Schépfer- und Er-
I6sergott anerkannt ist, d.h. ein unendliches Sein,
dann hat alles iibrige seinen Standort auf einer
Ebene totaler Abhingigkeit. Gott und Nicht-Gott
lassen sich weder addieren noch subtrahieren. Je
mehr wir die GroBe des Menschen als Konig des |
Universums und durch das Blut Christi vergott-
lichtes Wesen — ohne dabei je seine Schwiichen und |
Mingel zu vergessen — bejahen, um so mehr be- |
jahen und bestitigen wir die Gr6B8e und Weisheit |
Gottes, der eine Welt geplant hat unter Fithrung |
eines Wesens, das fihig ist, bis zu ihm aufzusteigen '
und ihr einen Sinn zu geben.

Die christliche Perspektive des Sinnes der Ge-
schichte wirkt im hochsten MaBe personalisierend,
wenn der Mensch fihig ist, sich klar und deutlich
seiner Sendung und Aufgabe in der Welt bewult
zu werden, einer Sendung, die in ihrem geistigen
Charakter bereits die Transzendenz beriihrt.

Die Moral fiir unsere Zeit mul} diese Seiten der
Personlichkeit des Menschen herausarbeiten und
das Bewubtsein einer solchen Verantwortung
wecken. Ich glaube, daB es nicht wenig ist, was uns
in dieser Hinsicht, ausgehend von der Theologie
des hl. Paulus, ?® die Exegese zu lehren und die Mo-
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ral {iber das «Christsein» zu sagen und zu erkliren
hat.

4. Moral und Sogialisierung

Ich verwende hier den Begriff «Sozialisierung» im
weiten Sinne, zur Bezeichnung des Phinomens der
gegenseitigen Abhingigkeit der verschiedenen
menschlichen Gruppen voneinander und der Teil-
nahme aller Menschen an denselben kollektiven
Verantwortungen: Phinomene, die mit dem Fort-
schritt der Geschichte immer deutlicher zutage
treten. Die christliche Moral kann sich nicht darauf
beschrinken, sie festzustellen. Sie mufl sie im
hochsten MaBe steigern und anerkennen, daB sich

zieht.

Es ist interessant, das erstaunliche Zusammen-
treffen der grundlegendsten Forderungen der
christlichen Offenbarung iiber die menschlichen
Beziehungen — Forderungen einer totalen Hingabe
und GroBmut dem Nichsten gegeniiber im Sinne
einer schenkenden Liebe — und der erwihnten
Phinomene der Sozialisierung, die sich in unserer
heutigen Welt immer mehr durchsetzen, zu beob-
achten. Diese Forderungen fallen wiederum mit
den Erkenntnissen der modernen Psychologie zu-
sammen, die auf der Notwendigkeit intersubjek-
tiver Beziehungen fiir die Reifung der mensch-
lichen Personlichkeit besteht. Wit rithren damit an
eins der konstituierenden Elemente des Sinnes der
Geschichte.

Die christliche Moral kann sich nicht damit be-
gniigen, die scholastischen Thesen iiber die Nich-
stenliebe und die entsprechende nachfolgende Ka-
suistik zu wiederholen. Die menschlichen Bezie-
hungen zeigen heute eine Problematik und Formen
sozialer Beziehungen, die ebenfalls auf den ver-
schiedenen Ebenen — der psychologischen, der
dkonomischen, der kulturellen und der religicsen —
vollkommen neu sind.

Zweifellos verschwindet im gleichen MaBe, wie
die Geschichte voranschreitet, immer mehr der
Status der Christenheit. Die Kirche vetliert ihren
ptivilegierten und beherrschenden Platzin der Kul-
tur, in der Kunst, in der Politik usw. Ja offenbar
verliert die Kirche auch ihren weltlichen Klerika-
lismus, um schlieBlich nichts anderes mehr zu sein
als ein Sauerteig gottlichen Lebens inmitten der
Masse, so wie Christus es beschrieben und verlangt
hat (Mt 13,33). Uberdies sind die Jiinger Christi —
soweit sie es nicht immer gewesen sind — zur «pusil-
lus grex» geworden, Das bedeutet jedoch in keiner

Weise, daB sie gewisse Formen der moralischen Er-
ziehung und Katechese beibehalten kénnten, wel-
che die Christen zu einem desinkarnierten Spiritua-
lismus fithren, in ein « Ghetto», in dem sie sich ab-
schlieBen und sich einen kiinstlichen Lebensraum
schaffen, in den die Christen sich «fliichten» und
in dem sie sich vor einer dem Untergang geweihten,

| heidnischen Welt «schiitzen» konnen. Die christ-
| liche Existenz, die Heilsgeschichte, ist, wie wir ge-
' sehen haben, aufs engste mit dem Geschick det
| Menschheit verbunden und keineswegs anderet
| Art als das, was manche als profanen Gehalt des

menschlichen Lebens bezeichnen. Die irdischen

| Aufgaben und kollektiven Verantwortungen zum
auch durch sie hindurch die Heilsgeschichte voll- |

Aufbau einer neuen, besseren Welt verpflichten den

| Christen ebensoviel oder sogar mehr als den Athei-
| sten, wenn diese bessere Welt auch zweifellos fiir
‘ beide etwas anderes bedeutet.

Leider bleibt unsere Motaltheologie immer noch
sehr stark auf die Individualmoral ausgerichtet, als
Moral der vom Ganzen der christlichen Existenz
isolierten Einzelhandlung. Die grole Mehrzahl der
Christen ist sich immer noch nicht des kollektiven
Charakters der Siinde bewuBt geworden. Wir miiB-
ten stirker die sozialen Verantwortungen auf poli-
tischem, beruflichem, kulturellem Gebiet und im
Bereich der Beziehungen zwischen den verschie-
denen Menschengruppen betonen. Das sind die
wahren Verantwortungen des Christen in einer soziali-
sierten Welt; und das sind die Ebenen, auf denen
das Christentum seine Rolle dem Atheismus gegen-
iiber zu spielen hat, der seinerseits der Kollektiv-
verantwortung gegeniiber auBerordentlich aufge-
schlossen und empfinglich ist. Denken wir nur an
die Unruhe, die Schriftsteller und Denker wie Marx,
Malraux, Camus, Sartre u.a.m. in dieser Hinsicht
an den Tag legen.

5. Das Leben der Tugend

Als letztes soll betrachtet werden, was eine Beriick-
sichtigung des Zeitfaktors fiir das Tugendleben
des Menschen bedeuten kann, Wir haben gezeigt,
wie die Zeitlichkeit den Fortschritt ermdglicht.
Doch miissen wir hinzufiigen, dafl die Zeitlichkeit
in unseren Tagen den Weg des Menschen zur Voll-
kommenheit in einer ganz anderen Weise bestimmt
als in fritheren Jahrhunderten.

Im ersten ‘Teil dieser Ausfithrungen haben wir
den interessanten Artikel von P.Antoine (vgl.
Anm. 7) zitiert, in dem er durch einige graphische
Darstellungen, welche die Konstante der Zeit zu
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dem Fortschritt und der Entwicklung in Bezichung
setzen, die im hochsten MaBe auffallende Akzele-
ration der Geschichte verdeutlicht, in dem Sinne,
daB in einem Zeitabschnitt «X» in den vergangenen
Jahthunderten der Fortschritt sehr gering war,
wihrend heute in demselben Zeitraum die Akze-
leration des Fortschrittes enorm ist. Derartige em-
pitische Feststellungen zeigen eine Tatsache, die
wichtige Folgerungen fiir das Tugendleben des
modernen Menschen mit sich bringt. Weder die
Pidagogik noch die Moral diitfen sie tibersehen.

Der moderne Mensch lebt in einer Uberflutung
dutch eine Vielzahl von Etreignissen und durch
die Geschwindigkeit der Entwicklung und des
Fortschrittes. Er hat nicht geniigend Zeit, um iiber
sie nachzusinnen und von ihnen eine effektive Er-
fahrung zu gewinnen. Uberdies besitzt die Erfah-
rung nicht mehr denselben Wert wie friiher, da die
Realitit ungeheuer beweglich ist und die Situatio-
nen stindig neu sind. Die vorgefaSten Losungen
und schematischen Formeln werden schnell unzu-
reichend. Das Tugendleben, wie es frither die jun-
gen Menschen von den Alten lernten, muf} heute
immer noch der Jugend beispielhaft vorgehalten
wetden; doch kann man sich nicht meht damit be-
gniligen, daB sie obne weiteres die Gewohnheiten,
Verhaltens- und Reaktionsweisen ihrer Vorfahren
nachahmt.

Dasselbe liBt sich auf dem Gebiet der Berufsaus-
bildung beobachten: Die Techniker und Wissen-
schaftler miissen sich stindig neu informieren, um
nicht den AnschluB zu verlieren und um mit ihren
Erkenntnissen auf der Hohe des Augenblickes zu
bleiben. Diese Situation der gesteigerten Beschleu-
nigung macht auch verstindlich, daB der alte
Mensch, des Wirbels der stindigen Verinderungen
miide, sich verzweifelt an das Feststehende und
Ubetkommene klammert und seinen Blick voll
Heimweh auf die Sicherheiten vergangener Zeiten
richtet. Dem jungen Menschen dagegen scheint es,
daB} das Vergangene ihm fiir den gegenwirtigen
Augenblick nicht genug bietet, und sein Blick rich-
tet sich auf die Zukunft, um fiir sie bereit zu sein.
Wie liBt sich das Gesagte im Bereich der Moral
konkret anwenden?

Wir wissen, welche Rolle die Tugend der Klug-
heit in der aristotelischen Moral spielt, die Thomas
in sein eigenes theologisches System eingebaut hat,
Sie ist nach Aristoteles die Berechnung des Han-
delns aufgrund der Erfahrung. P.Antoine aber
macht mit Hilfe einer sehr aufschluireichen graphi-
schen Veranschaulichung darauf aufmerksam, daf3

in Anbetracht der Akzeleration der Geschichte eine
retrospektive Klugheit nicht mehr geniigt. Es ist
nicht allein moglich, daB gegenwirtige Situationen
vollkommen von allen fritheren Situationen ver-
schieden sind, die die Erfahrung registriert hat —
die kiinftige Situation witd zweifellos auch eine
Vielzahl von heute noch unvorhersehbaren Ele-
menten einschlieBen. Daher mufBl die Klugheit,
wenn sie Klugheit bleiben will, in unseren Tagen
zu einer entschieden prospektiven Tugend werden.s
Dabei versteht sich von selbst, daB sie einer Er-
ginzung durch die Theologie der christlichen Zeit,
des =aidc bedarf, das heil3t des absoluz urspringlichen
Augenblickes, in dem Gott sich dem Menschen
kundtut und ihn durch seine Gnade zu einer ad-
dquaten und groBmiitigen Antwort anregt, die das
Gesetz der Mindestforderungen itberwindet.

Das gesamte aristotelische Schema der Abhand-
lungen iiber die Tugend verlangt eine Konfron-
tierung mit der modernen Anthropologie und den
menschlichen Einstellungenund Verhaltensweisen,
die eine industrielle und stidtische Zivilisation dem
christlichen Menschen von heute suggerieren.

Eine andere Uberlegung zum zeitlichen Ablauf
fuhrt uns zu einer Kritik der kasuistischen Moral.
Jacques Leclercq hat auf die Gesetze der kurzen
Periode und der langen Periode aufmerksam ge-
macht, Gesetze, die zuerst und urspriinglich auf
okonomischem Gebiet beobachtet worden sind.
So haben die Vertreter der 6konomischen Wissen-
schaftfestgestellt, dal manche Gesetze sichin einem
langen Zeitraum bestitigen, andere dagegen in
einem kurzen.’! Diese Beobachtungen lassen sich
auch auf das menschliche Verhalten iibertragen.
So ist zum Beispiel die kasuistische Moral eine Mo-
ral der kurzen Zeitriume: sie befalt sich stark mit
der konkreten Handlung und nur wenig mit dem
Ausbau des Kiinftigen. Sie miBtraut der Zeit und
halt sich an das unmittelbar Gegebene. Dagegen
wird eine theologisch wohl fundierte Katechese
die grandlegenden Haltungen der menschlichen Person
und eine Moral der Tugenden betonen und dadurch
eine Moral fiir lange Zeitriume schaffen. Thre
Frichte werden sich zweifellos erst nach lingerer
Zeit einstellen, doch werden sie reifer und dauer-
hafter sein. Besteht doch die Aufgabe der Moral
darin, die Gewissen so zu bilden, daB die Verpflich-
tungen nicht unter dem Zwang der Vorschrift oder
der Auflage des Gesetzes erfiillt werden, sondern
auf Grund der in der Tiefe liegenden inneren For-
derungen des christlichen Lebens. So darf zum
Beispiel bei der Kindererziechung die Aufetlegung
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einer Verpflichtung niemals einer Katechese vor-
ausgehen, die in der Weise tiberzeugt, dal die Ver-
pflichtung von selbst aus dem Gewissen des Kindes
erwichst — gewiB mit Unterstiitzung der Gesetzes-
vorschrift. 5

Die Treue den grundlegenden Forderungen des
Evangeliums gegeniiber, die bereits zu tief ver-
wurzelten Uberzeugungen geworden sind, miissen
wit als eng verbunden mit unserer Zeitlichkeit an-
sehen. Dann konnen sie fir die Daner der Zeit und
ihre Krisen lebendig und wirksam bleiben — mégen
diese zeitlich bedingten Krisen physiologischer
Natur sein (Pubertit, Wechseljahre, Krankheiten
und Altern) oder soziologischer Natur (Priifungen,
Woechsel des Lebensraumes, Arbeit, Wirtschaft,
usw.), oder schlieBlich Krisen in den zwischen-
menschlichen Beziehungen (Freundschaften, Ehe,
Untreue, Todesfille, usw.). Die Gnade befreit uns
nicht von diesen Wechselfillen der Zeit, hilft uns
aber ihre Heilsbedeutung als «Zeichen der Zeit»
zu erkennen und schenkt uns die GewiBheit, daB
«denen, die Gott lieben, alles zum Besten gereicht»
(Rom 8, 28).

Abschliefende Zusammenfassung

Die Moraltheologie unserer Zeit, die noch nicht
geboren ist, muB — mehr als irgendeine andere thee-

I Die Konzilskonstitution « Gaudium et Spes» liber die Kirche in
der heutigen Welt stellt einen grofien Fortschritt in dieser Richtung
dar. In demselben Sinne besitzen die Worte Pauls VI. bei seiner Ab-
schluBansprache zum Zweiten Vatikanischen Konzil eine besondere
Bedeutung: «Ihr modernen Humanisten, die ihr auf die Transzen-
denz der hichsten Dinge verzichtet, solltet dem Konzil zumindest das
Verdienst zuerkennen und fihig sein, unseren neuen Humanismus an-
zuerkennen: Auch wit kennen mehr denn irgendein anderer eine
chrfiirchtige Verehrung des Menschen... Doch gibt es auch noch
einen anderen Aspekt, den wir gerne herausstellen méchten: dieser
ganze Reichtum in der Lehre richtet sich nur noch auf eine einzige
Sache: dem Menschen zu dienen.» (Docum. Cath. 63 (1966) 1462,
soff).

2 C.Dumont, Anthropocenttisme et formation des clercs: Nouv.
Rev. Théol. 87 (1965) 449-465 ; ]. B. Metz, Christliche Anthropozen-
trik. Uber die Denkform des Thomas von Aquin (Miinchen 1962).

3 M.D.Chenu, Corporalité et temporalité, L’Evangile dans le
Temps (Paris 1964) 432.

4 J.M. Gonziles-Ruiz, Fonaments biblics per a una teologia
del mén = Questions de vida christiana 26 (1965) 88-100; ders.,
Dimensiones césmicas de la soteriologia paulina: XIV Semana
Biblica Espafiola (Madrid 1954) 83-101.

5 A.Hayen, Le «Cercle» de la connaissance humaine selon St. Tho-
mas: Rev. Phil. de Louvain 54 (1956) 589.

6 J.Lacroix, Marxismo, existencialismo, personalismo. Presencia
de la eternidad en el tiempo (Barcelona 1962); frz. Orig.: Marxisme,
existentialisme, petsonnalisme. Présence de ’Eternité dans le temps
(Patis 1960).

7 J.H. van den Berg, Metabletica ou la Psychologie historique

logische Disziplin — in ihrem neuen Aufbau die
fruchtbarsten Beitrige der empirischen Wissen-
schaft, der Anthropologie und der Geschichts-
philosophie und -theologie einbauen.

Zur Bewegung der Riickkehr zu den Quellen
muB bei einer erneuerten Moral ein Bemiihen um
cine groBere Inkarniertheit und ein Aufgeben des
elfenbeinernen Turmes der Zeitlosigkeit, in den
sie sich gefliichtet hatte, hinzutreten. Wir haben von
der Materie, vom Menschen, von den Ereignissen
und den «Zeichen der Zeit» im allgemeinen als
neuen «loci theologici» gesprochen. Sie bilden
zweifellos den Platz der Begegnung zwischen Gott
und den Menschen. Die zeitliche Bedingtheit wird,
wenn sie klug angenommen, analysiert und — unter
Vermeidung jedes unfruchtbaren und intranszen-
denten NarziBmus — potenziert wird, dem morali-
schen Leben des Christen einen groBeren Realismus
und eine stirkere Dynamik verleihen, wenn in der
Zeitlichkeit eine besondere Dichte der Gnade ent-
deckt wird. In diesem Sinne stellt die Konstitution
«Gaudium et Spes» einen echten Fortschritt in der
amtlichen Lehre der Kirche iiber den Menschen
und die zeitlichen Wirklichkeiten im allgemeinen
dar. Denn der Mensch befindet sich im Besitz eines
gottlichen Keimes, der ihn in die Ewigkeit treibt,
und verbindet in sich selbst das Zeitliche und das
Ewige.

(Paris 1962); P. Antoine, L’Homme et le Temps: Rev. de I’Action
Pop. (mai 1964) 178, 517-536.

8 N.Dunas, Fe cristiana y mundo, El anuncio del Evangelio hoy
(Barcelona 1964) 211—212; L’annonce de I'Evangile aujourd’hui
(Paris 1962).

9 K.Marx, National-Okonomie und Philosophie (Stuttgart 1953)
L
I0 Inf. Cath. Intern. (15 juin 1965) 242, 3—4 und 26—28.

It M.D.Chenu, La pensée contemporaine pour ou contre dieu?
220, 172-183.

12 M. D.Chenu, Corporalité et temporalité 2aa0. 434.

13 K. Lowith, L’Histoire universelle et I’événement du salut:
Dieu Viv. 18 (1951) 59-6o.

14 R.Garaudy, Le communisme et la morale (Paris 1960) 71.

15 Wir entwickeln und ergiinzen hier eine Idee von Mouroux iiber
den zeitlichen Rhythmus (vgl. J.Mouroux, El misterio del Tiempo
[Barcelona 1965] 34-35; Le mystére du Temps [Paris 1962]).

16 R, Panikkar, La Misa «consecratio temporis»: La Sempiter-
nidad, Sanctum Sacrificium: V Congreso Eucaristico Nacional de
Zaragoza 1962, 75-93.

17 Vgl. P. Pidoux, A propos de la notion biblique du Temps: Rev.
de Théol. et Phil 3 (1952) 2, 120-125; ]. Barr, Biblical Words for Time
(Naperville 1962).

18 Mouroux schreibt: «Ein einziges Mal tritt das Schopferwort in
die Schépfung, in das Werden und in die Zeit ein als Mensch durch
seinen menschlichen Leib und seine Seele, « Tempus implens cot-
poris». Doch wenn die absolute Transzendenz sich in eine mensch-
liche Immanenz verwandelt, dann um eben in dieser Immanenz eine
absolut einmalige Prisenz der Transzendenz sicherzustellen., Das
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‘Wort wird Fleisch, um der Welt durch seine Menschheit hindurch das
Sein, den Sinn und den Wert zu geben; die schpferische Kausalitit
geht von dem Augenblick an durch die Menschheit Christi hindurch.
Indem es seine eigene Menschheit als grundlegende Mittlerschaft
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det, ausgerichtet und abgemessen» (J. Mouroux aaQ. 97-98).

19 HI. Thomas, Summa Theologica I-1I, 9g8—108.

20 J,H.Newman, Apologia pro vita sua (London 1893) 81-83.
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Lk 12, 35-40.
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minars von Anagni, vom 20. April 1949.

23 Docum. Cath. 6o (1963) 1411, 21-22.

24 C. Tresmontant, Essais sur la pensée hebraique (Paris 1956) 26.

25 Vgl. Anm, 21.
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27 G.Martcel, Structure de I’espérance: Dieu Viv. 19 (1951) 75 bis
77

28 E. Schillebeeckx, Christus, Sakrament der Gottbegegnung
(Mainz 1960).

29 ], M. Gonzilez-Ruiz, La dignidad de la persona humana segin
S. Pablo (Madrid 1958).

30 P, Antoine, L’'Homme et le Temps: Rev. de I’ Action Pop. (mai
1964) 178, 524-525.
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Naturrecht und geschriebenes Recht

Meinungen eines Juristen

Die Produktion von Gesetzen ist eine der bestbe-
schiftigten Industrien in densechziger Jahren unse-
res Jahrhunderts. Parlamente arbeiten bis spitin die
Nacht hinein und kénnen doch den ungeheuren
Arbeitsanfall der legislatorischen Titigkeit, die die
Regierung verlangt, nicht bewiltigen. Um der Zeit-
not der Parlamente Herr zu werden, ist es dabei zu
einer allgemeinen Praxis geworden, gesetzgeberi-
sche Vollmachten an verschiedene Ministerien zu
delegieren. Da aber auch die Ministerien mit dem
herrschenden Tempo nicht Schritt halten kénnen,
gibt es heute eine ganze Flut von subdelegierter
Gesetzgebung, wie die Juristen es nennen, das
heiBt von Verordnungen und Bestimmungen ver-
schiedener Beh6rden und Amter, die sich auf die
Autoritit eines Ministeriums stiitzen. Die unge-
heute Masse von Gesetzen, welche die Pressen der
Regierungsdruckereien verlidBt, ist mehr als ein

einzelner Jurist bewiltigen kann, Erist gezwungen,
zu Ausziigen (abstracts) und Registern (indexes)
zu greifen, wenn er sich einen Weg durch die Flut
der neuen Gesetzgebung bahnen will. Der Mann
auf der Strafle aber geht voéllig und hoffnungslos

darin unter.

I. DAS GESCHRIEBENE GESETZ IN EINER
INDUSTRIELLEN GESELLSCHAFT

Diese Gesetzesschopfung als Ganzes 146t sich zu-
treffend als geschriebenes Recht bezeichnen. Es un-
terscheidet sich von dem (ungeschriebenen) Ge-
wohnheitsrecht, insofern es nicht irgendwie eine
Kodifizierung von Verhaltensweisen und Tradi-
tionen des Volkes darstellt. Es ist vielmehr zur
Ordnung und Regelung der sich wandelnden For-
men und Bedingungen der industriellen Gesell-
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