Piet Schoonenberg

Der versagende Mensch
und sein Gott

Wer heute von Gertrud von Le Fort spricht, wird nicht
sofort auf Sympathie stoflen. Sie schrieb nicht fiir die
Revolution. Die Menge bildet kaum die Kulisse ihrer
Erzihlungen, die in einer Welt der Aristokraten und
Professoren spielen. Aberin dieser Welt wird mit Gott
gerungen ; meistens ist es eine Frau. Die Erzihlungen
der Gertrud von Le Fort sind eine bildgewordene theo-
logia mystica. Ihre im Jahre 1931 geschriebene Novelle
«Die Letzte am Schafott» fand in den fiinfziger Jahren
mit Recht ein erneutes Interesse durch die Filmbear-
beitung von Georges Bernanos und die theologische
Reflexion von Hans Urs von Balthasar®. Vielleicht ist
diese Novelle das tiefste Werk der Dichterin. Gewif}
enthilt sie eine theologische Vision auf den versagen-
den Menschen und seinen Gortt.

«Die Letzte am Schafott»

Wihrend der franzosischen Revolution, am Ende der
Schreckensherrschaft des Robespierre, starb eine
Gruppe von Karmelitinnen aus Compiégne bei Paris
unter der Guillotine. Wihrend die Schwestern das
Schafott bestiegen, sangen sie das Veni Creator. Als die
Strophen bis auf eine zu Ende und die Stimmen alle ge-
storben waren, sang ein junges Midchen aus der
Menge das Dea Patri sit gloria. Sie wurde auf der Stelle
umgebracht. War sie eine von denen, die es wie den
jungen Origines dazu dringte, unter die Glaubenszeu-
gen eingereiht zu werden ? Zu solchen Glaubigen war
sie das absolute Gegenbild. Spiter wird von ihr gesagt:
Blanche de la Force miifite eigentlich Blanche de la Fai-
blesse heiffen.

Ihre Mutter entkam bei einem Feuerwerk nur mit
Miihe einer Panik; sie brachte Blanche zur Welt und
starb. Marquise de la Force blieb zuriick mit der Enke-
lin, die immer wieder Angstzustinde bekam, jede
Treppe konnte einfallen, jeder Mensch kénnte ein
Verbrecher sein. Die Marquise, selbst Freidenker, ver-
traute das Kind einer Gouvernante an, die es lehrte,
vor ihrer Angst in die Frémmigkeit zum Jesuskind zu
fliichten. «Le petit roi» wird Blanche beschiitzen, wie
er auch den Kénig von Frankreich beschiitzen wird.
Thre Religiositit fiihrte Blanche in den Karmel. Sie
wurde in das Kloster von Compiégne aufgenommen
und schnellstens eingekleidet, um dem vorbereiteten

Gesetz zuvorzukommen, das den Eintritt in Kldster
verbieten sollte. Sie beginnt ihr Noviziat als Schwester
Blanche de Jésus au Jardin de I’ Agonie. Sie hatte auch
im Karmel die Gottesfurcht zum Petit roi gefunden,
aber da sagten die Schwester nicht : «Der Kleine Konig
wird uns beschiitzen», sondern: «Der Kleine Kénig
wird uns stirken.» Es sah so aus, als ob auch Blanche
gestirkt werden sollte. Aber harte Zusammenstofie des
Klosters mit der Revolution brachten ihr einen Ner-
venschock bei, von dem sie sich nicht mehr erholte. Sie
zeigte sich in allem als das Gegenteil ihrer Novizen-
meisterin «Marie de I’Incarnation»?, die ihre Mit-
schwestern anfeuerte, sichim voraus Gott als Martyrer
anzubieten. Obwohl diese Novizenmeisterin Blanche
mit allem, auch mit Opfer und Gebet unterstiitzt,
bleibt ihre Stirke aus. Es scheint, dafl sich Blanche ih-
rer Angst tibergeben hat. Dann beschliefit man, sie
fortzuschicken. Die Priorin, die in der Erzihlung im-
mer nur Madame Lidoine genannt wird, eine Frau, de-
ren Tiefe zugedeckt wird von Unauffilligkeit und
Niichternheit, soll Blanche diesen Beschluf mitteilen.
Dann geschieht zwischen diesen beiden das Wunder-
bare.

Vor dem Gesprich kniet die Priorin mit Blanche
nieder, um ein Gebet der Teresa von Avila zu beten:
«Was bestimmst Du iiber mich? Gib mir Reichtum
oder Armut, Trost oder Traurigkeit.» Blanche fiigt
dem hinzu, als ob sie es gewohnt sei: «Gib mir Zu-
flucht oder Todesangst.» Die Priorin sagt dann in ver-
hiillten Worten, dafl Blanche fortgeschickt werden
soll. Blanche schweigt, auch als die Priorin fragt, ob sie
das Gefiihl habe, thr werde Unrecht getan. Die Priorin
befiehlt ihr zu antworten, und Blanche sagt: «Ja, Sie
tun mir Unrecht.» Als die beiden Frauen einander
lange schweigend angesehen haben, fragt die Priorin
zogernd : «Mein Kind, glaubst du, daff deine Angst re-
ligios ist ?» Blanche antwortet: «Mutter, denk doch an
das Geheimnis meines Ordensnamens.» Von diesem
Augenblick an tibernimmt die Priorin selbst die Lei-
tung dieser Novizin. Wihrend Marie de I'Incarnation
fortfihrt, bei ihren Mitschwestern den Wunsch nach
dem Martyrium zu bestirken, lehrt Madame Lidoine
Blanche ihren Todesingsten treu zu bleiben. Als ein-
mal die Priorin unterwegs ist, um sich fiir die Interes-
sen des Klosters einzusetzen, legen die Schwestern
wahrend einer Messe in aller Stille das Geliibde ab,
durch das sie sich Gott fiir Frankreich als Opfer anbie-
ten. Als die Messe zu Ende ist, scheint Blanche ver-
schwunden zu sein. Sie taucht wieder auf als Schiitz-
ling und zugleich Beute der Marktweiber der Hallen,
und so steht sie unter dem Schafott ihrer Mitschwe-
stern. Dann klingt auf einmal, rein und furchtlos aus
ihrem Mund die Doxologie iiber die Menge hin. Die
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Weiber bringen sie um. Wihrend Marie de I’Incarna-
tion bei Gefangennahme und Exekution abwesend sein
mufite, ist Blanche die Letzte am Schafott. Virtus in in-
firmitate perficitur.

Der versagende Mensch

Die Angst der Blanche kann Symbol allen menschli;

chen Versagens sein. Versagen heifit noch nicht
Schuld, wenigstens nicht im Augenblick des Versa-
gens. Es kann Folge der Schuld, anderer oder eigener
frisherer Schuld sein, aber das Versagen selbst muf}
nicht schuldhaft sein. Es kann hervorgehen aus eigener
leiblicher und geistiger Schwiche, mangelhaften Anla-
gen auf welchem Gebiet auch immer, aus Krankheit
und Verfall, aber auch aus dem Druck des gesellschaft-
lichen Lebens, seiner Uniibersichtlichkeit, einem un-
gliicklichen Zusammentreffen von Umstinden oder
auch einem Zusammengehen von Ausbeutern. Das
Ubel erscheint michtiger als das Gute. Wir kénnen es
nicht mehr nur als ein Nebenprodukt sehen. Vor eini-
gen Jahren schrieb Carl Peter in dieser Zeitschrift
dariiber folgendes: «Was heute so manch einen bis
nahe an die Verzweiflung bringt, ist nicht, daf die Welt
unvollkommen ist oder daff es Ubel in ihr gibt. Das ist
nur eine Seite der Sache. Warum aber gibt es Ubel von
der Art, daf} die Erfolge des Menschen viel geringer
sind als sie sein kénnten, und — das kommt noch hinzu
— warum miissen diese Erfolge mit viel mehr Krafrauf-
wand gewonnen werden als dazu nétig wire ? Es geht
nicht um die Frage, warum es irgend eine Artvon Ubel
gibt, sondern warum es ein solch duflerstes Mafl an
Ubel gibt, wie der Mensch es in sich und in den ande-
ren antrifft ?»> Und dann scheint schliefilich auch das
wenige Gute, das erreicht wird, durch den Tod zu-
nichte zu werden. «Was hat der Mensch von seinem
Schaffen und Jagen, mit dem er sich abschuftet unter
der Sonne ?» (Prediger 2,22).

Ich meine, die Angst der Blanche nicht willkiirlich
als Symbol gewihlt zu haben. Angst ist nicht einfach
Furcht. Furcht (timor) ist das Zuriickschrecken vor ei-
nem bestimmten Ubel, das in der Zukunft liegt und
dem nicht widerstanden werden kann, sagt Thomas
von Aquin (Summa theol. L.II q.41 a.2). Wenn er
dann, einer patristischen Tradition folgend, die Furcht
in sechs Arten aufteilt, ist die letzte die agonia, was
wohl unserem Begriff von Angst am nichsten kommt.
Die agonia hat bei Thomas zum Objekt das unvorher-
sehbare Ubel, das den Menschen entsetzt, gerade weil
es unvorhersehbar ist (ratione improvisionis : ebd. a.4).
Eigentlich ist dabei nicht so sehr das Ubel in einer be-
stimmten Gestalt bestimmend, sondern das Unvorher-
sehbare, die verborgene Gefahr, einfach die Moglich-

keit, dafl die Treppe einfillt oder das Flugzeug ab-
stlirzt, die Moglichkeit auch, dafl von mir selbst her ein
Ungliick iiber mich kommt: Krebs, Geistesverwir-
rung oder was auch immer. Kurz: Angstist die Furcht
vor einem X. Die Tiefenpsychologie vervollstindigt
dieses Bild von der Angst, indem sie darauf hinweist,
was in unserem unterbewufiten und unbewufiten Ver-
gangenen ihre Ursache sein kann, vorgeburtliche
Traumata eingeschlossen. Angst kann sich sogar in ei-
ner bestimmten Furcht duflern und dazu selbst ihren
Gegenstand suchen. So ist die Angst schliefllich ebenso
allgemein wie das Versagen. Heidegger und Tillich
verbinden sie mit dem «Nichts», das unser «Sein» stets
begleitet und durchdringt. Dieses Nichts fithrt zum
Versagen. Die Angst spiirt dieses Versagen im Voraus
und ruftes sogar hervor. Angstistdas Signal der Gren-
zen, des Chaos, des Nichts, Ankiindigung und Beglei-
terscheinung des Versagens. j

Versagen und Angst gehoren also zu unserem
menschlichen Dasein und zu unserer Welt. Sie werden
bejaht werden miissen. Die Novelle der Dichterin
Gertrud von le Fortist eine Kritik an der Flucht vor der
Angst in eine fiktive Geborgenheit («Le petit roi wird
uns beschiitzen»), aber auch und vor allem am unech-
ten Mut, am Vorgriff auf ein Martyrium, das noch
nicht «verfiigt» ist. «Meine Téchter spielen Mirtyre-
rin», schreibt Madame Lidoine in ihr Tagebuch, und
Marie de I'Incarnation fragt in einem Riickblick nach
threr Bekehrung, ob Furcht nicht etwas viel Tieferes
sein kann als Mut, mehr in Ubereinstimmung mit der
Wirklichkeit. Hier aber zeigt die Novelle ihre, jedem
Kunstwerk eigene Einseitigkeit. Die kritische Haltung
von Madame Lidoine gegeniiber dem Mut wird eben-
sosehr gegeniiber der Angst gefordert. Man muf hier
Tillichs Bemerkung durchdenken, daff die Angst dem
Nichts, aber der Mut dem Sein des Geschopfes ent-
spricht. Wir haben die Aufgabe zu sein und aus unse-
rem Glauben an den schaffenden und vollendenden
Gott (wie Tillich sich diesen auch denken mag) Mut zu
schopfen: Glaube ist in der Tat «der Mut zu sein»®.
Hans Urs von Balthasar geht in seiner Reflexion iiber
diese Novelle so weit, dafl er sagt, Gottes Gnade in ih-
rer urspriinglichen Form, in Adam, verbanne alle
Angst. Diese protologische Aussage kann aber besser
in eine eschatologische umgesetzt werden. Wir sind
auf dem Weg zu einem Reich, wo der Stachel des Todes
und damit auch die Angst nicht mehr bestehen wird.
Aberauf dem Wege werden wir mit der Angst und dem
Versagen leben miissen. Das heifit jedoch nicht, daff
wir das Gelingen iibersehen und den Mut aufgeben
dirfen. Fiir das «Treu sein zur Angst» und die Erge-
bung in das Versagen gilt ebensosehr wie fiir die Hel-
dentat, dafd sie fiir uns «verfiigt> sein miissen. Zuerst
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miissen wir die Grenzen zu iiberschreiten suchen, dem
Versagen zuvorzukommen trachten, in Glaube und
Hoffnung Mut zu finden suchen. Dann erst wird sich
zeigen, welches Versagen unser unvermeidlicher An-
teil ist. Dann erst diirfen wir als versagender Mensch
vor Gott stehen.

.. und sein Gott

Hinter dem lebendigen Erzihlstil von Gertrud von le
Fort verbirgt sich Systematik. In ihrem Stehen zwi-
schen Angst und Religiositit lif}t sie Blanche drei Sta-
dien durchlaufen: die Flucht unter den géttlichen
Schutz, das Hoffen auf goetliche Kraft und die voll-
stindige Bejahung der von Gott verfiigten Angst. In
jeder dieser drei Phasen werden auch Gott und Chri-
stus anders erlebt, was symbolisch im Schicksal des
wichsernen Jesuskindes ausgedriickt wird. Zuerst ist
es gekront, «le roi de gloire», eine Garantie dafiir, daf§
Gott Frankreich und das Kénigshaus beschirmen
wird ; es ist ein Fetisch, wie der Tempel fiir die Horer
des Jeremia. Im Karmel verliert das Wachsbild seine
Krone ; Gottist in Jesus mit uns auf dem Weg der Prii-
fung: «Der kleine K6nig wird uns stirken.» In einer
Weihnachtsnacht erbraust in den Straflen drohend das
Lied der Revolution, die Carmagnole. Blanche lifit das
Bild aus ithren Hinden fallen, es verliert sein Kopf-
chen. «Le petit roi ist tot, nun gibt es nur noch das
Agnus Dei!» ruft sie aus. Gott geht in Jesus mit uns in
Todesangst und Tod. Von da an beginnt Blanches
Treue zur Angst, sie wird zu Ende gehen mit der Do-
xologie unter dem Schafott.

Das Opfer der Marie de I’Incarnation, ihr Marty-
rium, wird nicht angenommen. Diese grofie Seele biifit
ihren spitzfindigen Ubermut, indem sie leben bleibt.
Das eigentliche Opfer in dieser Geschichte ist das Op-
ferder Blanche. Thr Opfer ist nicht das der Schwestern,
die singend das Schafott besteigen; es ist ein Opfer
ohne Glorie. Nach ihrer Flucht aus dem Karmel hat sie
durch sinnloses Tun ein sinnloses Leben verlingern
kénnen, sie ist glanzlos geworden bis zum letzten. Bis
zum letzten Augenblick: Deo patri sit gloria! Man
kann darin eine Theologie des duflersten Opfers sehen,
eine Ablegung jeglicher Glorie, auch der des Opfers
selbst. Es ist die duflerste Hingabe, der duflerste Ge-
horsam : «Verfiige iiber mich. Was willst du von mir:
Zuflucht oder Todesangst» ? Hier ist eine Mystik der
Angst, des Versagens selbst. Nichts mehr ist der
Mensch vor Gott.

Und doch ! Kann Gott durch blofen Tod oder blofie
Vernichtung geehrt werden? Driickt der Tod das
Recht Gottes auf unser Leben aus, wie manchmal be-
hauptet wird ? Bei den Opfern Israels ist die Schlach-

tung nur eine Vorbereitung. Es geht um die Vereini-
gung der Opfergabe mit Gott: das Blut wird auf den
Altar ausgegossen, der Rauch steigt auf. Und der
Mensch nimmt teil an diesem Niherkommen zu Gott:
durch Gebet, durch das Mahl. Wenn Jesu Tod als Op-
fer interpretiert wird, kann das Leben niemals fehlen.
Sein Blut ist Symbol des Lebens und deshalb der Ge-
meinschaft und Versshnung mit Gott. Von dem Men-
schen, der vor Gott sein Versagen annimmt, der es
nicht verneint, sondern Gott anvertraut, diirfen wir
sagen, dafl er das Opfer seines Scheiterns und seiner
Angst bringt, aber dann niemals als Opfer, das blof
Tod ist. Das hat auch Gertrud von Le Fort in ihren
Karmelitinnen nicht dargestellt. Im Gegentelil, sie sin-
gen sterbend die Hymne, die um das Kommen von
Gottes schatfendem Geist bittet. Und, so fiigt sie hin-
zu, damit geht auch das Schreckensregiment und das
Chaos zu Ende. Der Tod dieser Martyrerinnen hat
Ahnlichkeit mit Jesu Tod ; er 6ffnet den Weg fiir ein
neues Kommen des Geistes. In Blanche wird dies sogar
sichtbar: all ihre Angst hat fiir eine bis dahin unmégli-
che Freiheit Platz gemacht. Wer sein Versagen vor
Gott bejaht, gibt Gott Durchgang zu anderen und zu
seinem eigenen tiefsten Ich,

Damit tritt ein solcher Mensch auch in Gottes tief-
stes Geheimnis ein. Gott ist nicht der wundertitige
Wiederhersteller von dem, was dem Menschen und der
Welt fehlt; nicht der Liickenbiifler, wie wir seit Bon-
hoeffer sagen. Aber Gott ist auch nicht derjenige, der
willkiirlich Gelingen und Versagen, Gliick und Leid,
Leben und Tod den Menschen zuteilt, als ob er fiir sich
selbst ein Schauspiel veranstalten wolle. Im Buch Ijob
istdieser Gedanke kaum moglich, denn Gotterlegtaus
dem Sturm heraus dem bittenden Menschen Schwei-
gen auf (38,1f), aber der Autor des Weisheitsbuches
weil}, dafl Gott den Menschen nicht fiir den Tod, son-
dern fiir das Leben geschaffen hat (2,23f). Gottes hei-
lende Liebe in Jesus ruft zum vertrauensvollen Glau-
ben auf, daff das Ubel, das Versagen nicht seinem Wil-
len entspringen. Wer Jesus im Olgarten und am Kreuz
als Gottes Eingeborenen bekennt, der weiff, dafl Gott
fiir unseren Tod, unser Leiden, unser Versagen und
unsere Angst nicht ohne Mitgefiihl ist. In seinem Sohn
nimmt er sie auf sich. Und wenn der Vater seinen Sohn
diesem Schicksal iiberliefert, dann nicht als derjenige,
der ihn nur von seinem himmlischen Thron sendet und
noch weniger als derjenige, der gegen ihn kimpft®,
sondern vielmehr als er, der in ithm gegenwirtig ist.
«Mit mir ist der Vater», «der Vater ist in mir» (Jo
16,32; 10,38; 14,11). Der Gott, der sich im brennen-
den Dornbusch mit seinem Volk durch sein «Ich bin»
verbunden hat (Ex 3,14), spricht dieses selbe «Ich bin»
jetzt in dem am Kreuz erhéhten Menschensohn (Jo
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8,28). Bei aller Personenverschiedenheit, um deretwe-
gen wir den Patripassionismus ablehnen miissen,
bleibt der Patrikompassionismus eine Implikation un-
seres Bekenntnisses «Gott ist die Liebe» . Er ist bei uns
in unserem Leiden, bei uns in unserer Angst, bei uns in
unserem Versagen.

Noch einmal: Der versagende Mensch

Nun wieder zuriick zum versagenden Menschen. Wir
haben gesehen, was er glauben darf. Es gibt sozusagen
eine Mystik des Versagens und der Angst. Aber noch
einmal, auch in sie diirfen wir nicht fliichten. Dazu ist
erst dann einer berufen, nachdem er alles versucht hat,
nicht zu versagen. Und wir alle diirfen unseren Nich-
sten auf diese Berufung erst hinweisen, nachdem wir
alles getan haben, thm iiber sein Versagen hinwegzu-
helfen. Zu dieser Arbeit an uns selbst und zu dieser
Hilfe fiir andere lidt uns Gott in Christus ein. Aber er
lédt uns auch ein zu einer gliubigen Bejahung unseres
Versagens, das oben als Opfer-zum-Leben beschrie-
ben wurde, als Sichanschlieflen bei Gott, der auch in
unserer Todesangst selbst zugegen sein will. Vielleicht
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wird diese Berufung erst auf dem Sterbebett deutlich.
Aber wer hellhérig ist, kann auch vorher manchmal
etwas von dieser Berufung verspiiren. Bejahung unse-
rer Grenzen, unseres Versagens gehort zur «zweiten
Bekehrung»”.

Was gewinnt der versagende Mensch mit dieser
Hingabe ? Nichts. Nichts als die Freiheit, die Authen-
tizitit seines eigenen Daseins zu bejahen. Den Glauben
und die Hoffnung, daf} sein Leben Sinn hat. Und auch
das diirfen wir in anderen sehen, um es ehrfiirchtig zu
begreifen. Es gibt noch eine dritte Moglichkeit, dem
versagenden Menschen gegeniiberzutreten, neben
Gleichgiiltigkeit und Hilfe. Man kann sich gegeniiber
einem Sterbenden (gegeniiber einem «terminalen Pa-
tienten» — aber liegt nicht in diesem medizinischen
Fachausdruck schon eine Flucht vor dem Tode ?) noch
anders verhalten als dadurch, daff man ihm aus dem
Wege geht oder ihm hilft. Man kann thn auch in seinem
Ringen begleiten ; man kann beiihm sein in der Hinga-
be, die er erreicht; man kann in diesem Menschsein
Sinn entdecken und dadurch fiir das eigene Menschsein
lernen. Denn der versagende Mensch wird umgeben
von Gottes Liebe.
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