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Antoon Vergote

Christliche Vérkennung
des Menschlichen

Das Christentum hat nie die Absicht gehabt, das
Menschliche zu verneinen. Obwohl es das
Menschliche in den theologischen Grundsitzen
bejaht hat, hat es es dennoch in der Praxis oft
bestritten. Dieser Widerspruch riihrt nicht von
einer Boswilligkeit her; er ist das Ergebnis einer
Verkennung. Man hat das Menschliche nicht voll
anerkannt, verstanden und geachtet, wihrend
man die Menschlichkeit des lebendigen Men-
schen als Zeichen der gottlichen Herrlichkeit
ehrte. Dieses Paradox hingt mit dem Wesen des
Christentums selbst und mit der geschichtlichen
Natur des Menschen zusammen. Die Spannung
zwischen der Schopfungsordnung und der Vor-
ausnahme der Eschatologie in der Offenbarung
und in der Auferstehung Jesu Christi hat ein
zwiespiltiges Verhaltnis zur Welt zur Folge.
Uberdies lifit die gliubige Uberzeugung, daf} die
Siinde die menschliche Geschichte verzerrt, das
Elend bestreiten, das die Grofle des Menschen
untergrabt.

Die Geschichte der Menschheit ihrerseits
kompliziert die christliche Situation noch. Der
Mensch ist denn auch keine gleichbleibende Na-
tur. Als Subjekt der Geschichte verindert er sich
und gewinnt seine Freiheit, indem er die Be-
stimmtheiten der Welt und seines eigenen We-
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sens beherrscht. Vom schwindelnden Traum
verleitet, sich voll zu verwirklichen, widersetzt
sich der Mensch der Botschaft, die thm seine
gottliche Bestimmung in Erinnerung ruft, und
dieser Konflikt fordert die Kirche heraus, die so
verdunkelten menschlichen Wirklichkeiten an-
zuzweifeln. Die Verinderungen im Denken und
die Handlungsantriebe sind nie nur positiv, denn
die Wiinsche und die Leidenschaften nihren
dabei auch Illusionen und fiihren dazu, daff man
sich nach Idolen ausrichtet.

Wir leugnen nicht die schibigen Handlungen
von Kirchenminnern, die uns die Geschichts-
schreibung in Erinnerung ruft. Diese macht uns
darauf aufmerksam, daf} die religiose Heuchelei
Gier nach Macht oder Willen zur Macht verdek-
ken kann. Wollte man dem aber zu viel Bedeu-
tung beimessen, wiirde man das wirkliche Pro-
blem in der Beziehung zwischen Christentum
und Kultur verkennen. Diese Beziehung ist im-
mer ein unsicherer Vertrag gewesen und wird es
immer sein, und zwar wegen der Ideen, die das
Christentum eingefiihrt hat, so gut wie wegen
der Triebkrifte, die in den Kulturen wirken.

Die Konflikte zwischen dem Christentum und
dem Menschen sind infolgedessen unvermeid-
lich. «Der christliche Humanismus» wird nie ein
ruhiger Friede sein. Es gibt keine vorherbe-
stimmte Harmonie, weder im Menschen selbst
noch in der Kultur, noch in der Gesellschaft,
noch in der christlichen Gemeinschaft. In allem
ist der Friede als Einigung verschiedener aner-
kannter Wirklichkeiten immer wieder zu schaf-
fen. Die Erinnerung an vergangene Verkennung
triagt zur Regelung unserer gegenwirtigen Ein-
stellung bei. Unter der Voraussetzung allerdings,
dafl man in dieser Verkennung ein Drama er-
blickt, das die Individuen iibersteigt. Sie mit
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einem Verzeichnis von Fehlern zu iiberladen,
wire nur ein Alibi fiir eine Arbeit, die in der
Gegenwart zu tun ist. Und mehr als irgendeine
andere menschliche Gruppe sind die Christen
dazu geneigt, denn sie haben eine eingefleischte
Tendenz, die inneren Gesetze und Schwierigkei-
ten des Menschlichen und seiner Geschichte zu
verkennen und deshalb moralische Urteile zu
fillen. Zudem lafit sie ihre Sehnsucht nach einer
idealen Kirche dazu neigen, ihre Vergangenheit
entweder zu idealisieren oder sie zu verurteilen,
ohne sich um ihre Erhellung zu bemiihen.

Diese Bemerkungen sind die Perspektive, in
der die folgenden Uberlegungen zu sehen sind.
Die Analyse einiger Orte des Konflikts zwischen
dem Christentum und dem Menschlichen méch-
te zu verstehen geben, dafl ihre Losung die
Aufgabe eines stets zu gestaltenden christlichen
Humanismus ist und daff das Christentum, wenn
es das Menschliche so anerkennt, seine eigene
Wahrheit findet und erfiillt.

I. Das Ubernatiirliche und die menschliche
Ordnung

Unter menschlicher Ordnung verstehen wir hier

alles, was in der Qualitit des Menschlichen als

solchen eingeschlossen ist und von dem der
Mensch ein ausdriickliches Bewufltsein erlangt
hat, indem er es als fundamentale Freiheiten oder
menschliche Rechte formuliert hat. Das Chri-
stentum hat viel dazu beigetragen, den Menschen
iiber sich selber aufzukliren, und unsere Kultur
ist voll von christlichen Ideen und Werten. Und
doch gibt es eine Spannung zwischen den beiden
Polen christlicher Orientierung, der Schop-
fungsordnung auf der einen und dem Ubernatiir-

lichen oder der gottlichen Initiative in der Ge- |

schichte auf der anderen Seite; und diese Span-
nung wirkt sich in den komplexen und belasteten
Beziehungen des Christentums zur Kultur aus.

1. Das verdichtigte oder in Anspruch
genommene Denken

Man weiff, dafl urspriinglich die meisten Kultu-
ren derart vom Heiligen durchdrungen waren,
dafl alles einen religiosen Sinn hatte und dafl es
nicht einmal ein Wort gab, um den besonderen
Bereich zu bezeichnen, den wir als «die Reli-
gion» unterscheiden. Die Kunst, das Recht, die
Ethik, die Kosmologie usw. sind nicht nur im
Heiligen verwurzelt, sie sind vielmehr selber

durch und durch dieses Heilige. Die biblische
Tradition hat die Kultur noch mehr mit der
Religion verkniipft; indem sie nimlich die Herr-
schaft Gottes iiber den Kosmos und iiber den
Menschen bekennt, stellt sie alles unmittelbar
unter den persénlichen Anspruch Gottes. Und
Jesus Christus, stindiger Bezug jedes Christen,
kennt kein anderes Interesse als die Errichtung
des Reiches Gottes. Wenn schon in jeder Zivili-
sation die autonomen menschlichen Wirklich-
keiten durch Spaltungen hindurch errungen wer-
den mufiten, um wie furchtbarer muflte dann im
Christentum die unvermeidliche und notwendi-
ge Trennung der menschlichen Bereiche von der
Glaubensordnung sein. Was man in den theoreti-
schen Erwigungen Unterscheidung nennt,
nimmt im Leben die eher konfliktgeladene Ge-
stalt einer Trennung an; sie vollzieht sich im
kimpferischen Erringen einer neuen Autonomie
gegen eine vorgingige Verbundenheit.

Es braucht mehr als einen Aufsatz, um die
uniibersehbare Geschichte der kulturellen Berei-
che zu vergegenwirtigen und zu interpretieren,
die anfinglich eng in das Christentum integriert
waren und die sich von ithm befreit haben, und
zwar oft im Gegensatz zu seinem Willen, Einfluff
zu nehmen, oft auch in Auflehnung und im
Bestreben, es zu vernichten, um es hinter sich zu
lassen. Fast alle Bewegungen mit antichristli-
chem Gedankengut haben sich genau deshalb
gegen das Christentum erhoben, weil sie ein
Menschenbild fordern wollten, das sie fiir richti-
ger und edler hielten. Wie die christliche Bot-
schaft wollten sie den Menschen durch die Wahr-
heit frei machen. Man diirfte daraus nicht fol-
gern, dafl es der Fehler des Christen gewesen ist,
dafl seine Botschaft nicht verstanden wurde,
noch dafl der Geist des Unglaubigen durch eine
bedenkliche Leidenschaft verdunkelt war. Kei-
ner der beiden ist absolut gut und aufrichtig.
Wenn auch das Gottliche Licht, das man in der
Finsternis gesehen hat, jeden Menschen beunru-
higt, und wenn auch einige vor ihm flichen, weil
es die Dunkelheit in ihnen enthiillt, so wire es
dennoch ungerecht und anmaflend, die Ungladu-
bigen anzuklagen, das Licht ohne weiteres zu
leugnen. Die Auflehnungen des Denkens gegen
den christlichen Glauben bezeugen, dafl sich das
Christentum nicht rithmen darf, «eine klare Sicht
Gottes zu haben und ihn unverhiillt und unver-
schleiert zu besitzen» (Pascal, Pensées, Ausgabe
Lafuma, 427), weil der biblische Gott «ein ver-
borgener Gott» (Jesaja 45, 15) ist. Die menschli-
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che Wirklichkeit anerkennen heifit, annehmen,
dafl der Mensch die Wahrheit nicht ohne Risiken
suchen kann und daff die Wahrheit aus einer
inneren Notwendigkeit heraus nur durch gegen-
sitzliche Bewegungen hindurch zu finden ist.

Wir kommen hier nicht auf die Zwinge zu-
riick, die die Kirche im Verlauf ihrer Geschichte
auf die Menschen ausgeiibt hat. Mit der Erkli-
rung der Religionsfreiheit hat das Zweite Vatika-
nische Konzil das bereits im Kirchenrecht ent-
haltene theologische Prinzip in ein praktisches
Prinzip umgesetzt: «Niemand darf zur Annahme
des katholischen Glaubens gezwungen werden. »
Nicht zwingen heiflt, die Freiheit zur Forschung
gewahren, also auch zu Irrtiimern, denn sobald
sich neue Wahrheiten enthiillen, sind das Wahre
und das Falsche oft unentwirrbar miteinander
vermischt, und niemand verfiigt iiber den abso-
luten Blick, um sie zu trennen.

Die engagierten Christen, vor allem jene, die
in der Kirche Verantwortung tragen, laufen im-
mer Gefahr, den Geist auszuléschen und das
Wirken des Heiligen Geistes in der Menschbheit,
die sich sucht und entwickelt, ins Stocken zu
bringen. Das Bewufitsein, die Wahrheit und die
Kraft des Glaubens unversehrt zu bewahren,
birgt die Gefahr in sich, konservativ und defensiv
zu wirken. Das eschatologische Bewufitsein, ein
Bekehrungswerk zu vollbringen, neigt zur Un-
geduld, die sich dem Horen verschliefit und zur
Gewalt antreibt, die jenen ausschliefit, der die
Sicherheiten stort. Das Gleichnis vom Unkraut
im Weizenfeld (Mt 13,24-30) lehrt uns immer-
hin, dafl die evangelische Wachsamkeit nur rich-
tig ist, wenn sie das Gesetz des Menschlichen
nicht verletzt, das auch ein Gesetz der géttlichen
Vorsehung ist.

Die Anerkennung des Menschlichen als Krite-
rium wahren Glaubens findet also einen wesent-
lichen Anwendungsbereich in der Zustimmung
zu den Wissenschaften, zu den philosophischen
Wissenschaften wie zu den Human- und Natur-
wissenschaften. Dies wird immer die schwierig-
ste, weil gefahrlichste Art der Anerkennung des
Menschlichen sein, denn es geht um Wahrheit,
und die neuen Wahrheiten sind unvermeidlicher-
weise und auf unentschiedene Weise mit Irrtii-
mern vermischt. In unseren Tagen sind es zwei-
felsohne die Humanwissenschaften, die dem
christlichen Bewufitsein am meisten Fragen stel-
len. Unter den Verantwortlichen und den Theo-
logen waren zwei gegensitzliche Haltungen zu
beobachten:

Nach einem gewissen Zégern haben die einen
entschieden fiir die Aufnahme der Soziologie,
der Psychologie und der neuen Formen der
Hermeneutik optiert. Man freut sich dariiber,
wenn wenigstens die Forschungsergebnisse und
die theoretischen Konzepte nicht eilig umgebo-
gen und umgeformt werden, um in eine «christli=
che Sicht» des Menschen und der Welt eingebaut
werden zu konnen. Zu oft aber integrieren die
christlichen Denker sie und wollen sie von innen
her «iiberholen», so dafi sie sich von den wissen-
schaftlichen Gegebenheiten nicht herausfordern
lassen, sondern sie manipulieren, um sie, sicher-
lich besten Glaubens, zu vereinnahmen. So ha-
ben wir von einem Theologen die Erklirung
gehort, man miisse die psychoanalytische Theo-
rie des Unbewufiten vollenden, denn «in der
Tiefe des Unbewufiten findet man Gott». Und
verdankte sich die Gunst, derer sich eine Zeitlang
die Soziologie in gewissen kirchlichen Kreisen
erfreute, nicht oft der ein wenig naiven Hoff-
nung, damit iiber ein Machtinstrument zu verfi-
gen? Die Sorge, die Erkenntnisse der Wissen-
schaften oder der Philosophie zu gebrauchen, ist
unter der Bedingung legitim, daff man sich von
ihnen ernsthaft iiber den Menschen und iiber
seine Beziehungen zum Glauben unterrichten
lafe.

Andere schlieflen nach einigen Erfahrungen
und unter dem Eindruck der Krisen, die die
Humanwissenschaften ausldsen, ingstlich die
Diskussion. In der Tat durchdringt ein atheisti-
scher Rationalismus zu einem Teil die Wissen-
schaften, und es ist kein historischer Zufall, dafl
ihre Vorkimpfer die Vernunft oft dem Glauben
entgegensetzen. Die Kiihnheit der Entdeckung
ist imperialistisch, und nach der Entdeckung
zum Beispiel der psychologischen oder soziolo-
gischen Bedingungen oder Ursachen bestimmter
Formen von Religion denkt man spontan, die
Frage erledigt zu haben, und man fithrt die
Religion auf das zuriick, was man fiir ihre Erkla-
rung hilt. Die Wissenschaften entdecken die
unbekannten Bestimmtheiten oder Bedingun-
gen, und jede Entdeckung iiber den Glauben
widerspricht einer Denkweise, die mit dem
Glauben verbunden war. Die Arbeit der Klarung
ist immer an den bewegten Grenzen zu den
Wissenschaften zu leisten. Aus der Erfahrung,
daf man die Humanwissenschaften nicht un-
schuldig gebraucht, um so weniger, als sie dazu
neigen, mehr zu sagen, als sie wissen, ziehen es
die religiosen Institutionen vor, sich nicht einer
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Diskussion auszusetzen, die ihnen zu gefhrlich
scheint. Bedeutet das aber nicht, mit den Lippen
die Schépfungsordnung zu bekennen, ihr inner-
lich aber nicht zuzustimmen?

2. Die Versuchung des Supranaturalismus

Eine gewisse christliche Sprache klingt, als ob es
in den Ereignissen der Welt oder der Kirche eine
Transparenz Gottes gibe. Die geistlichen Texte
und Ansprachen wimmeln von Ausdriicken, die
in sich nicht falsch sind, die aber die Tendenz
verraten, zu supranaturalisieren, das heif}t, einer
gottlichen Initiative zuzuschreiben, was auch
jene des Menschen ist. Man nennt den Plan, sich
fiir ein religioses Leben zu engagieren, Berufung
durch Gott. Die Anziehung zu einer christlichen
Bekehrung ist ein Anruf Gottes. Die Schwierig-
keiten auf dem gewidhlten Weg sind Priifungen,
die Gott schickt. Es geschieht, daf} eine fromme
Hast sich in apostolische Propaganda verwan-
delt: In der raschen Wahl von Papst Johannes
Paul I. haben Gliubige und Bischofe in festlicher
Stimmung ein treffendes Zeichen fiir den Eingriff
des Heiligen Geistes bei den Kardinilen gesehen.

Solche Sprache kann die Schultern der Men-
schen mit einer schweren Last beladen. Es gibt
zahlreiche Berufene oder Erwihlte,
Schuld der Untreue geplagt hat. Wie kann man
denn Klarheit dariiber gewinnen, ob man «die
Berufung hat», wenn der Gedanke dazu sehr
frith gekommen ist, eingegeben durch eine Er-
zahlung von Heldenmut oder in Nachahmung
eines bewunderten Vorbilds, und wenn ihm die
christliche Rede die Autoritit einer gottlichen
Stimme zuspricht, die mit dem Wort Jahwes zu
vergleichen ist, das die Propheten ergriffen hat?
Der Druck der geistlichen Leiter, deren Glaube
den guten Glauben tduscht, tragt dazu bei, die
aufrichtige Suche der Kandidaten durch  Doppel-
deutigkeiten zu verwirren. Man stellt sie vor ein
Dilemma, dessen vorgestellte Natur zu durch-
schauen sie nicht in der Lage sind: «Man kann
Gott entweder nur vollig lieben oder tiberhaupt
nicht.»

Diese wenigen Beispiele veranschaulichen die
dem christlichen Standpunkt innewohnende
Schwierigkeit, das gliubige Vertrauen auf das
Wirken des lebendigen Gottes und die Uberzeu-
gung, dafl Gott den Menschen nicht wie einen
geistigen Automaten manipuliert, zusammenzu-
halten. Die Unterscheidung ist um so schwieri-
ger, als wir die Erben einer geistlichen Tradition

die die

sind, fiir die alle Wechselfille des Lebens unmit-
telbar auf das Licht und die Macht Gottes ver-
wiesen. Mit Recht erkennt der Glaube in jedem
Ereignis Gott, und fiir ihn ist alles Gnade. Dies
zu verneinen, wire tatsichlich ein Mangel an
Glauben. Fiir den Christen ist das Leben voll-
stindig in die tbernatiirliche Ordnung einge-
pfropft, und diese 1ifit nichts auflerhalb ihrer
selbst. Und doch bleibt der Mensch mit seinem
Begriffsvermogen, seinen Illusionen, der Wir-
kung der unbewufiten Erinnerungen auf sein
Leben und auch auf seine religiosen Vorstellun-
gen. Die zunehmende Emanzipation des kriti-
schen Bewufitseins und die systematischeren
Forschungen iiber die geschichtlichen, psycho-
logischen und soziologischen Bestimmtheiten
erlauben nicht mehr, jede religiose Absicht als
ohne weiteres iibernatiirlich oder jeden Gedan-
ken an Gott als iibernatiirlich eingegeben zu
denken.

Dadurch hat sich nicht der Glaube, daf8 alles
Gnade ist, geindert, sondern nur die Art und
Weise, den Zusammenhang der beiden Ordnun-
gen, der Natur und des Ubernatiirlichen, zu
verstehen. In der konkreten Art und Weise von
Interpretation und Handeln'miifite der Grund-
satz «Die Gnade setzt die Natur voraus» nicht in
Abrede gestellt, sondern als gegenseitige Durch-
dringung verstanden werden. Das Reden iiber
die Gnade erweckt noch zu sehr den Eindruck
eines Parallelismus «Natur-Ubernatur», der dem
alten Parallelismus psychologisch-physiologisch
gleicht.

Betrachten wir beispielshalber die Sprache der
Mystiker, nicht um ihr ihren Supranaturalismus
vorzuwerfen, sondern um die Notwendigkeit zu
veranschaulichen, das Ubernatiirliche und das
Menschliche zu unterscheiden und miteinander
zu verbinden. Gott besucht sie und erzieht ihren
Glauben, nachdem er sie in den ersten Erfahrun-
gen von Vereinigung spiirbar bewohnt hat. Er
fithrt sie in die Wiiste, um ihren Glauben von
seiner Anhinglichkeit an die spiirbaren Erfah-
rungen und an die vorgestellten oder gedachten
Bilder zu reinigen. Gott lindert allerdings ihr
Leiden am entbléfiten Glauben, indem er sie mit
Visionen beschenkt. Leiden oder ekstatische Er-
fahrungen, alle diese unerwarteten Ereignisse
und alle diese Erfahrungen werden der géttlichen
Initiative zugeschrieben.

Die Sprache der Mystiker ist indes nicht von
einem manichiischen Supranaturalismus, denn
wenn sie den mystischen Weg lehren, dann nur,
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weil der Glaube selbst dessen gemeinsamer An-
fang ist und dafiir die grundsitzliche Maglichkeit
bietet. Und in jedem Augenblick bemiihen sie
sich, die Gedanken, die Gefiihle oder die Visio-
nen daraufhin zu unterscheiden, ob sie von Gott
oder vom Geist des Bosen kommen. In der
Aufforderung zu anhaltender Wachsamkeit und
methodischem Bemiithen messen die Mystiker
dem Menschlichen eine wesentliche Funktion
bei; es mufl sich auf die gottliche Kraft ausrich-
ten, um sie aufzunehmen, wenn sie sich zeigt und
schenkt. Was nicht hindert, daff sie Phinomene,
die wir heute innerhalb des Bereiches einer psy-
chologischen Logik umschreiben kénnen, als
unmittelbar iibernatiirlich interpretieren. Thre
Erfahrungen des Schweigens Gottes, ithre Au-
genblicke ekstatischer Verziickung und ihre Vi-
sionen gehorchen natiirlichen Gesetzen, die die
Psychologie herausstellt.

Die Anerkennung von rein menschlichen Vor-
gingen, die den mystischen Phinomenen zu-
grunde liegen, schliefit eine Reduktion dieser
Phinomene auf das rein Menschliche nicht ein.
Denn die verborgenen Krifte, die die Psycholo-
gie zutage fordert, bringen die Gegenwart Gottes
nicht hervor, sondern bedingen nur deren Wei-
sen: Schweigen, Visionen, auffallende Bekun-
dung oder Gefiihl dauerhafter Einwohnung. Un-
sere ausdriicklichere Kenntnis des Menschlichen
macht aus dem Ubernatiirlichen nicht etwas Na-
tirliches, sondern zwingt uns, dieses immer in
Verbindung mit dem Menschlichen zu sehen. In
diesem Sinn steht das Ubernatiirliche in tiefem
Einklang mit dem Menschen, es durchdringt ihn
und liflt sich nicht in offensichtlich irrationalen
Bekundungen orten.

Die Weigerung, das Menschliche und das
Ubernatiirliche als gegenseitig durchdrungen an-
zuerkennen, verfilscht den christlichen Glauben
durch zwei entgegengesetzte Haltungen. Entwe-
der findet man Gefallen daran, die greifbaren
Bekundungen des gottlichen Geistes zu suchen
und zur Schau zu tragen. Das ist die Gefahr, die
heute gewissen charismatischen Gruppen lauert.
Man glaubt, die geheimnisvolle Kraft des Heili-
gen Geistes im sogenannten «Zungenreden»
wahrnehmen zu konnen. Man glaubt, dafl der
Geist auf wunderbare Weise von psychopatholo-
gischen Leiden befreien werde. Man verkiindet,
daf} mit Gott alles méglich sein wird. Die narzifi-
tische Beziehung auf sich selber, die bei solcher
geistlicher Uberschwenglichkeit vorkommt,
kann peinlich sein. Wir befiirchten vor allem,

daf diese auf Wunder bezogenen Begeisterungen
die Miihe mit den natiirlichen Widerstinden
verkennen lassen, die der Mensch und die Welt
dem Geist Gottes entgegensetzen. Und das
Schwirmen fiir eine vorweggenommene Escha-
tologie fithrt zur Verachtung oder wenigstens
Vernachlissigung der Teilnahme an den sozialen
und kulturellen menschlichen Wirklichkeiten,
die zu férdern und auf Gott zu 6ffnen das
Christentum auch berufen ist.

Andere mifltrauen zu sehr dem mystischen
oder charismatischen Suchen und Erfahren. Sie
haben Angst, daff sich dies am Rande der Lehre
und des institutionalisierten Handelns abspielt.
Sie identifizieren das Ubernatiirliche eng mit den
durch allgemeine Vorschriften geregelten Prakti-
ken. Auch diese Haltung, die einen argwohni-
schen Zwang auf die schopferischen Freiheiten
ausiibt, ist das Ergebnis einer Trennung zwi--
schen dem Menschlichen und dem Ubernatiirli-
chen. Denn wenn man gelten liefle, daf} sich Gott
mit dem Menschlichen so verbindet, wie es ist,
mit seinen Verhiltnissen, seinen Situationen und
seinen wechselnden Initiativen, wiirde man ih-
nen mehr Freiheit zugestehen.

3. Konsequenzen in bezug anf die Sakramenten-
praxis

Die Auswirkungen des Supranaturalismus auf
die Sakramente waren unheilvoll, und wir leiden
noch heute unter deren verderblichen Folgen.
Der Riickgang der Teilnahme am Gottesdienst
im westlichen Christentum ist zweifelsohne zu
einem Teil durch die Entstellung seiner Formen
in der alten Liturgie verschuldet. Die Sakramen-
te, die die Theologie «Gnadenmittel» nennt,
hatten eine wirklich instrumentale Form ange-
nommen, die dann das Menschliche im Vollzug
des Sakramentes auf ein Minimum reduzierte.
Die Tragweite der «liturgischen Erneuerung» ist
eine wesentliche. Es geht um weit mehr als um
Asthetik, pidagogische Anpassung oder Treue
zu einer alten Tradition, es geht um die theologi-
sche Wahrheit in der Anerkennung oder im
Ausschluff des Menschlichen als Vermittlung des
gottlichen Handelns.

Man miifite die Sakramentenpraxis so analy-
sieren, wie es ein Anthropologe tun wiirde,
nimlich die Gnadentheologie ausklammerm und
sich allein auf das beziehen, was der Ritus im
christlichen Kontext bedeuten miifite. Wir
méchten nur einige Elemente festhalten, indem
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wir als Modell den Extremfall nehmen, wie er
frither weithin gebriuchlich war. Wihrend also
die Grundsakramente, die Taufe und die Eucha-
ristie, sich aus hdchst bedeutsamen Korpergesten
zusammensetzen, ist der Korperausdruck prak-
tisch auf die Geste reduziert, die technisch not-
wendig ist, um «das Sakrament zu empfangen».
Die «Feier» geschieht als triibsinnige Rezitation
von «Gesingen». Die Gestaltung des Raumes
widerspricht den elementaren Gesetzen der
Symbolik und des Aufbaus einer Gemeinschaft.
Man lidt zum Bekenntnis der Siinden ein, wih-
rend die erforderliche Glaubensempfinglichkeit
noch nicht gebildet ist, einfach um einen Uber-
gangsritus zwischen dem Drauflen und dem
Drinnen zu vollzichen. Man kann eine lange
Liste von rituellen Unsinnigkeiten in die Formu-
lierung zusammenfassen: Ein streng kodifizier-
ter Formalismus schaltet die natiirliche Aus-
drucksfihigkeit und den Initiationsweg aus. Der
tiefe Grund dafiir liegt in der theologischen
Polarisierung auf eine Gnade, von der man vor-
aussetzte, sie wiirde durch die sakramentalen
«Mittel» verliehen. Eine solche Sicht hat dann
zur Folge, dafl man sich stindig um die morali-
sierende Ermahnung sorgt, damit die Gliubigen
in der wiirdigen Empfinglichkeit fiir das gottli-
che Geschenk seien. Im iibrigen hat sich zweifel-
los nirgends sonst die Spaltung zwischen dem
Ubernatiirlichen und dem Menschlichen auf das
Verhalten so verderblich ausgewirkt. Und nichts
miifite sie eigentlich enger verbinden, denn die
Sakramente nehmen gerade als Riten die mensch-
lich symbolischen Handlungen und Gegenstan-
de auf. Sie verlingern die Inkarnation, insofern
darin Gott in dem und durch das wirkt, was
menschlich wahr und bedeutungsvoll ist.

I1. Die Moral und die Spiritualitit

In diesen beiden Bereichen ist die Erneuerung
der Kirche auffallend. Wihrend sich in einer
noch nicht fernen Vergangenheit die gelehrte
Moral zu ausschlieflich auf die Disziplin, die
personliche Vollkommenheit und Liebe ausrich-
tete, verkiindet die Kirche heute ebenso deren
soziale Forderungen, und sie engagiert sich fiir
die Bewegungen, die den Menschen in seiner
Menschlichkeit befreien. Die geistliche Formung
auferlegt nicht mehr von oben herab ein Ideal
christlicher Vollkommenheit im Sinne einer
iibermenschlichen, von der menschlichen Bedin-

gung losgeldsten Idee. Man denke nur an die
heutige Ausbildung der Priester und Ordensleu-
te oder an die zahlreichen Kurse fiir Laien: Im
wirklichen Leben lernt man die evangelischen
Grundsitze eines dem Glauben entsprechenden
Lebens fortschreitend entdecken und verinnerli-
chen. Es wire also nutzlos, die Zerrbilder von
friiher zu wiederholen. Und dennoch haben wir
Grund, iiber gewisse Irrtiimer des Christentums
nachzudenken, weil sie seine inhirenten Schwie-
rigkeiten seiner Beziehung zum Menschlichen
aufdecken.

Die Angst vor dem Sexuellen ist die moralische
Neurose des Christentums gewesen. Man hat die
Gewissen dermaflen mit einer verkehrten Befan-
genheit gegeniiber dem Erotischen beunruhigt,
dafl diese Dinge zur Hauptsache der Gewissens-
erforschungen und der Beichten wurden. Diese
Weckung von schweren Schuldgefiihlen in bezug
auf die Sexualitit, die so viele unfruchtbare
psychische Leiden geziichtet hat, erweist sich
einer genaueren Analyse als tiefes Mifitrauen
gegeniiber der Lust. Man setzte ihr eine Pflicht-
ethik gegeniiber, einen Begriff, der das moralisch
Gute zusammenzufassen schien. Und so veridea-
lisierte man auch die Mutter wegen ihrer Hinga-
be, als ob sie nicht viel natiirlicher eine wirkliche

‘Mutter wire, die sich {iber ihre Mutterschaft

auch freuen konnte. Die Sexualitit war denn
auch nur gestattet, wenn die Fortpflanzung als
Dienst an der Gemeinschaft den Lustanteil recht-
fertigte. Die Kultur der zweckfreien Lust schien
sich mit einer christlichen Bestimmung nicht
vereinbaren zu lassen.

Wie ist dieser dunkle Kampf gegen die Sexuali-
tit zu verstehen? Das moralische Interesse der
Kirche fiir die Familie und die Gesellschaft erkld-
ren ihn sicher zu einem Teil. Sie hat erkannt, daff
eine nicht erzogene Sexualitit die Familien aus-
einanderreifit und die aufgebaute Welt gefihrlich
desorganisiert. Noch tiefer hat die Kirche ge-
spiirt, dafl die fleischliche Lust eine so intensive
Erfahrung ist, daf} sie'von sich her nicht offen ist
fiir das Verlangen, das Gliick in Gott zu suchen,
sondern daf sie im Gegenteil Gefahr lauft, sich
ganz in sich selbst zu verlieren. Gott und die Lust
befinden sich nicht in einer natiirlichen Harmo-
nie. Die Psychoanalyse zeigt sogar, dafl unbe-
wufite Griinde dazu fiihren, dafl sie der Mensch
als rivalisierend empfindet. Wenn aber die Sexua-
litdt eine wesentliche Dimension der menschli-
chen Existenz ist, dann miifite es die Aufgabe der
christlichen Erziehung sein, diesen Gegensatz
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iiberschreiten zu lernen und aus der Lust eine
Form von Liebe zu machen und aus der mensch-
lichen Liebe eine symbolische Teilnahme an der
religiosen Freude, die die Ankiindigung des Rei-
ches Gottes mit sich bringt. Wir méchten die
Sexualitit aber auch nicht verkliren, wie es einige
christliche Abhandlungen tun, indem sie sie als
den Ort einer religisen Erfahrung bezeichnen.
Denn hier bestreitet man das Menschliche von
neuem, indem man es abstrakt in eine unwirkli-
che religiose Einheit integriert.

Fiir jene, die wissen, wie das Sexualleben die
Existenz erweitern und die Liebe bestirken kann
und welches die unheilvollen Folgen seiner St6-
rung sind, sind die Gesetze der kirchlichen Auto-
ritit wirklich unverstindlich. Gegenwirtig er-
scheinen sie wie die ernsteste Bestreitung des
Menschlichen. Die Kirche verliert dabei nicht
nur thre Autoritit in einem Bereich, der fiir die
Kultur wesentlich ist, ithr Verkennen der
menschlichen Wirklichkeit macht auch ihre ei-
gentliche religiése Botschaft verdichtig.

Die Anerkennung des Menschlichen mufl aber
keineswegs zu einem Verkennen der christlichen
Standpunkte fithren. Der Verzicht auf die Sexua-
litét stellt eine Lebensform in der Perspektive der
Eschatologie dar, die das Verlangen nach Gott zu
unterstiitzen und zu entfalten vermag. Diese
Form christlicher Existenz verkleinert den Men-
schen nicht, denn als eine besondere Wahl for-
dert sie eine der menschlichen Moglichkeiten, die
der Glaube verfiigbar macht. Aber diese Form
christlichen Lebens wird menschlich und religits
falsch, wenn sie als ideales Modell vorgestellt
wird. In diesem Fall verkennt man die tiefe
Urspriinglichkeit des Christentums. Denn nach
der Offenbarung Jesu Christi kommt Gott zum
Menschen so, wie er wirklich ist. Der Mensch

mufl seine menschliche Bedingung nicht ver-
lassen, um Gott zu finden, weil nimlich das
Reich Gottes zu ihm kommt. Kein Dualismus
Welt—Gott vertrigt sich mit dem Glauben an
die Inkarnation. Die «Weltflucht» kann ein Weg
sein, der fiir einige angezeigt ist. Die Welt und
Gott zu versShnen ist eine fiir jeden Christen
schwierige Aufgabe. Die Weltflucht aber als die
christliche Wahrheit zu predigen, wie es frither
einmal eine vorherrschende Spiritualitit getan
hat, wiirde bedeuten, eine Trennungslinie zwi-
schen dem Menschlichen und Gott wieder einzu-
fithren, nachdem die Offenbarung Jesu diese
beiden zusammengebracht hat.

Aus dem Franzésischen iibersetzt von Dr. Rolf Weibel
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