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“Das Geheimnis des Bésen und die

Verborgenheit Gottes

Uberlegungen zu Simone Weils Theodizee als Theorie und

Praxis

Alexander Nava

Auf den ersten Blick erscheint der Ge-
danke, dafs das Bose irgendwie faszinie-
rend ist, seltsam und gefahrlich. Kénnte
nicht die Faszination des Bosen zum
Schwelgen im Leid oder gar zur Freude
am Leiden Anderer fithren? Ist diese
Faszination vielleicht nichts anderes als
schlimmer Voyeurismus? In der Tat, es ist
schwierig zu verstehen, warum die Ver-
nichtung personalen menschlichen Le-
bens und ganzer Volker wie z.B. in der
Spanischen Eroberung der ,Neuen
Welt" oder im Holocaust etwas anderes
sein konnte als eine abstoflende Untat.
Die Schrecken und Schandtaten in der
Geschichte der Menschheit als ,faszi-
nierend” zu beschreiben, vermag ledig-
lich unsere Befiirchtungen und Schmer-
zen noch zu verstiarken, wihrend da-
durch jegliche Hoffnung auf Widerstand
angesichts des Bosen erlischt.

Vielleicht war diese Gefahr einer der
Griinde, warum Platon die tragischen
Dichter aus seiner Republik verbannt
wissen wollte: Die Beschreibung von
Leid und Unheil in ihren Dramen bringt
den Zuhorern, die die Schauspieler kla-
gen und leiden sehen, Genufs. Fiir Platon
ist ein solch emotionales Schwelgen im
Elend anderer geeignet, das Streben
nach einem gerechten und tugendhaften
Leben zu untergraben. Die Liebe zur
Wahrheit, zur Gerechtigkeit und zum

Guten wird dadurch von einer emotiona-
len Katharsis verdrangt, die die Men-
schen total in Anspruch nimmt. Eine
selbstgeféllige und egozentrische Faszi-
nation durch das Bose herrscht dann
iiber ein tugendhaftes Leben.

I. Das Ringen mit dem

verborgenen Gott
Von einem anderen Gedankengang her
erscheint jedoch eine Faszination durch
das Bose weniger fragwiirdig. Lafbt sie
sich ndmlich als Ausdruck einer echten
Sensibilitit fiir die Nachtseite und Hérte
menschlichen Lebens wverstehen, dann
kann eine Vertiefung in die Frage des
Bosen durchaus ein Weg sein, um
christlichen -Glauben authentischer und
verantwortlicher zu leben. Sich der Tat-
sache voll bewuRt zu sein, daf® in Ge-
schichte und Gesellschaft etwas mit Si-
cherheit von Grund auf verkehrt ist, und
ihr Beachtung zu schenken, macht den
Kern des christlichen Glaubens an eine
sog. ,Ursiinde” aus. Im Gegensatz zu
optimistischen und romantischen Be-
schreibungen menschlicher Existenz
hdlt das Christentum aufgrund der
Schuldverstrickung des Menschen dar-
an fest, dafl Geschichte und Natur von
einem Rif% durchzogen und entstellt
sind. Gewalt, Leid und Terror machen



diesen gebrochenen Status menschli-
chen Lebens deutlich. Ob man jedoch die
Wirklichkeit des Bosen einfach nur auf
die Wirkungen menschlicher Schuldver-
fallenheit (und damit auf die Siinde des
Menschen) zuriickfithren kann oder
nicht, bildet den ,springenden Punkt®
der Frage nach dem Bésen.

Die jiidische und christliche Tradition
bringen Bosheit und Leid in der Ge-
schichte der Menschen in der Tat oft mit
deren Auflehnung und Siinde in Zusam-
menhang. Auf der anderen Seite gibt es
in dieser Tradition noch einen anderen,
nicht unbedeutenden Strang, der sich
angesichts der Allmacht und Allgiite Got-
tes mutig dagegen straubt und sich auf
seine Weise weigert, die Prisenz des
Bosen auf die Siinde des Menschen zu
reduzieren. Auf verschiedenste Weise
kommen in dieser Tradition Furcht,
Schrecken und Hoffnung gegeniiber dem
zum Ausdruck, den sie den ,verborge-
nen Gott* nennt. Wie dieser Beitrag zu
zeigen h(')fft, gibt es zwischen einem
Bewufdtsein vom bzw. der Faszination
durch das Bose und dem Ringen mit dem
verborgenen Gott durchaus einen Zu-
sammenhang. Im Denken von Simone
Weil verbindet sich Sensibilitdt fiir die
Verborgenheit Gottes mit einer tragi-
schen Sicht der Gegenwart, die von
Zwang, Gewalt und Unterdriickung in
Geschichte und Gesellschaft geprégt ist.
Fiir sie fordert eine solch tragische Visi-
on der Geschichte als Antwort unser
Mitleiden und unsere Gerechtigkeit, was
alle rationalen Erkldrungen des Bosen
zum Verstummen bringt.

1. Die Wirklichkeit weltweiten
Leids

Im Licht der erschreckenden Gegenwart

von Ungliick und Bosheit in Natur und

Geschichte stellt sich der Theologie | Das
dringend und unumgéinglich die Frage | Geheimnis
nach der Verborgenheit Gottes. Ange- Si;i?:en
sichts vielfachen ungerechten Leidens Verbergenheit
kann man der Wirklichkeit des Bésen | gottes

nur um den Preis theologischer Unred-
lichkeit bzw. Selbstgefalligkeit aus dem
Wege gehen. Religion verkommt zum
blof vertréstenden Opium, wenn sie das
Dunkel menschlicher Existenz unbeach-
tet 1af3t. Noch schadlicher freilich in die-
ser Hinsicht wire der Verdacht, die
Theologie sei gar aufderstande, ein zen-
trales Symbol des Christentums, ndm-
lich das Kreuz, seiner Bedeutung geméf’
auszulegen. Ein solches Versagen wiirde
dann auch fiir die Auslegung der
Hebréischen Bibel gelten, insbesondere
fiir die Psalmen, das Buch Ijob, die Kla-
gelieder und Propheten. In diesen Tex-
ten drdngt sich aus den Erfahrungen von
Unterdriickung und Leid, die Israel ma-
chen mufte, die Interpretation eines
sich verbergenden Gottes geradezu un-
abweisbar auf. Gott erscheint in den
Kidmpfen und Schreien der Bedrdngten
als abwesend! Die Deutung, daft Gott
sich verbirgt, ergibt sich daher sowohl
aus den Erfahrungen des Leids und des
Bésen im menschlichen Leben wie auch
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direkt aus den Schriften von Juden und
Christen selbst.

Eine unter den verschiedenen Formen
zeitgenossischen theologischen Den-
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kens, die sich mit der weltweiten Wirk-
lichkeit von Leid und Unterdriickung
unter dem Aspekt der Verborgenheit
Gottes ehrlich und konstruktiv ausein-
andersetzt, ist die Befreiungstheologie.
Sie legt ihre Reflexion iiber Gott im Licht
der Kdmpfe der ausgegrenzten, an den
Rand gedringten und kolonisierten Vol-
ker, insbesondere der ,Dritten Welt®,
aus. Menschen, die wie sie in Kategorien
der Befreiung denken, befassen sich in-
tensiv mit den Auswirkungen von Macht
und Gewalt in Geschichte und Gesell-
schaft (wie zum Beispiel im Kolonialis-
mus).

Fiir christliche Befreiungstheologen offen-
bart sich Gott in diesen Lebensbereichen
gerade dort, wo er am meisten abwesend
erscheint: im Antlitz ans Kreuz geschla-
gener Volker. Er zeigt sich, verborgen
unter Armut, Tod und Leid. So muf’ die
Theologie, wie es zum Beispiel Gustavo
Gutiérrez sieht, aus dieser Art der Offen-
barung Gottes, ndmlich in menschlicher
Schwiche und im Argernis des Kreuzes,
ihre Impulse und Kraft schopfen. , Aber
wie Ijob konnen auch wir nicht den
Mund halten, sondern miissen - in aller
Bescheidenheit - Jesu Schrei am Kreuz
weiter in die Geschichte hinein hallen
lassen und darauf achten, daf® er unser
Bemiihen um Theologie speist.“?

So weisen viele Befreiungstheologen auf
einen fiir sie zentralen Gedanken hin:
um vom lebendigen und befreienden Gott
so fiberzeugend wie méglich sprechen zu
konnen, mufl man sich auf die Realitit
des todbringenden Bosen einlassen. An-
gesichts des Bosen scheint Gott im Lei-
den der Menschen, wie es in Natur und
Geschichte iiber sie hereinbricht, abwe-
send zu sein, ja ihm gleichgiiltig gegen-
iiberzustehen. Die Realitit des Ungliicks
in der Welt zwingt zu einer Reflexion

iiber die Verborgenheit bzw. Abwesen-
heit Gottes im Kontext unserer Zeit.

2. Heidnische Formen der
Theodizee

Diese Sensibilitat fiir die Verborgenheit
Gottes fithrt bei Simone Weil wie bei den
Befreiungstheologen keineswegs zu ei-
ner apathischen Philosophie oder selbst-
gefdlligen Faszination durch das Bose;
im Gegenteil, sie lenkt unseren Blick
schopferisch dorthin, wo Gott in uniiber-
bietbarer Wahrheit offenbar wird: im
Kreuz, in der Negativitdt, im Konflikt
und im Leid. Ganz anders als gewisse
Formen des Theismus hdlt Simone Weil
daran fest: Wer mit dem verborgenen
Gott ringt, der widersteht auch der Ver-
suchung, das Bose theoretisch erkldren
zu wollen bzw. die Existenz Gottes ratio-
nal zu rechtfertigen. Dieser Versuchung
erliegen zeitgendssische Formen des
Theismus nur allzuoft, wenn sie der
Realitét des Leids aus dem Wege gehen,
trotz, oder gerade weil sie moderne, ar-
gumentative Losungen fiir das Problem
des Bosen bzw. der ,Theodizee” anbie-
ten.3 So geht auch der philosophische
Atheismus und Agnostizismus der Frage
des Bosen sicher nicht weniger aufmerk-
sam nach als der moderne Theismus. Die
Existenz Gottes wird von ihnen hdufig
aus explizit rationalen Griinden geleug-
net oder ignoriert. In ihren Erwdgungen
vermiftt man jedoch eine konstruktive
Reflexion, die dem Crescendo des Bosen
in unserer Zeit entgegentritt und zum
Widerstand herausfordert.

Mit etwa den gleichen Gedanken be-
griindet Simone Weil, daft moderne For-
men der Theodizee oft nur Ausfliichte
sind, die eher eines Gdtzen als eines Got-
tes wiirdig sind, und die unseren Blick
vom Leid der Menschen ablenken und



ihm ausweichen. Will man solche
Gotzen stiirzen, so gilt es, sich mit dem
{ibel bzw. dem Bosen in Geschichte und
Natur und mit Gott selbst theologisch
und philosophisch auseinanderzusetzen.
Daher ist ein solches Ringen mit dem
verborgenen Gott fiir Simone Weil alles
andere als Apathie und Gleichgiiltigkeit
den Ungliicklichen oder Gott selbst
gegeniiber, wie dies im Atheismus und
Agnostizismus hdufig der Fall ist. Ja, sie
pocht darauf: Nur wer Gottes lebendige
Néhe erfahren hat, kann auch von seiner
Abwesenheit iiberzeugend reden. Mit
dem verborgenen Gott zu ringen, das ist
der Weg, mit ihm in Berithrung zu kom-
men. ,Denn es schien mir gewifs, und ich
glaube es auch heute noch, daft man
Gott niemals genug widerstehen kann,
wenn es aus reiner Sorge um die Wahr-
heit geschieht. Christus liebt es, daf
man ihm die Wahrheit vorzieht, denn
ehe er Christus ist, ist er die Wahrheit.
Wendet man sich von ihm ab, um der
Wahrheit nachzugehen, so wird man
keine weite Strecke wandern, ohne in
seine Arme zu stiirzen.“¢ Nach ihrer
Auslegung der griechischen Tragodie
entsteht Weisheit nur aus Leid, Schmerz
und Kampf; die Gnade nimmt von der
Seele gewaltsam Besitz.

Nur ein Ringen mit Gott und konkrete
Leiderfahrungen bringen Licht in das
Dunkel und erhellen ein wenig den Kon-
flikt zwischen der Liebe Gottes und dem
Leid der Menschen. Das Problem des
Bosen lafdt sich nach Simone Weil nicht
losgelost von existentieller Konfrontation
mit den Ungliicklichen reflektieren. Es
widersetzt sich allen Versuchen, es
theoretisch zu erkldren, und zwingt den
Intellekt zur Kapitulation. Nur wer dem
Leid konkret begegnet, eralint ein wenig
von seinem verborgenen Sinn. ,Ich emp-

finde in mir, im Verstand wie zugleich
inmitten meines Herzens, eine Zerris-
senheit, die immer schlimmer wird, da
ich nicht imstande bin, das Ungliick der
Menschen, die Vollkommenheit Gottes
und den Zusammenhang zwischen bei-
den als absolut wahr zusammenzuden-
ken. Ich habe die innere GewifSheit, daf’
mir diese Wahrheit, wenn sie mir je zu-
teil wird, nur dann gegeben wird, wenn
ich mich im Zustand physischen
Ungliicks befinde.“5 In einer solchen
Sicht der Dinge entsteht aus Leiden
Weisheit.6

3. Kontakt mit den
Ungliicklichen

Im mystischen Denken Weils hat die
Schulung des Geistes eine doppelte Auf-
gabe: Sie soll Seele und Geist als erstes
von allen Gétzen entleeren und dann un-
sere Sensibilitdt vertiefen. Dies gilt bei
ihr auch fiir die Frage des Bosen und des
Leids. Eine solche Schulung mache es
uns moglich, selbst im Elend der Welt
das Bild Gottes zu erkennen (Theoria).
Mit Nachdruck betont sie, dafé rationale
Spekulation allein nutzlos sei, um in die-
ses Problem ein wenig Licht zu bringen.
Theorie und Praxis voneinander loszu-
16sen, macht den gedankenlosen und un-
kritischen Umgang mit dieser Frage, wie
sie uns in modernen Theodizee-Entwriir-
fen begegnen, nur noch schlimmer. Hin-
zuhorchen auf die Verborgenheit Gottes,
ist daher bei Simone Weil eine Frucht
geistiger Schulung (im intellektuellen,
#dsthetischen und ethischen Sinn) sowie
qualvollen Ringens, das Leid zu ertragen
und umzuwandeln. Der lebendige Kon-
takt mit den Ungliicklichen (den noch
lebenden und denen aus der Vergangen-
heit) ist fiir sie der einzige Weg von Be-
deutung, um Gott zu erfahren. Gerade
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hier zeigt sich in der scheinbaren Ferne
Gottes seine verborgene Nihe. Im Ant-
litz der Ungliicklichen entdecken wir,
daf} die Leere Gottes von groferer Fiille
ist als die Fiille aller Angebote der
Welt.7 In der Verborgenheit riihrt uns
Gott mit seiner lebendigen Gegenwart
an, , Die Beriihrung mit den Geschépfen ist
uns durch das Gefiihl fiir die Gegenwart
gegeben. Die Beriihrung mit Gott ist uns
durch das Gefiihl fiir die Abwesenheit gege-
ben. Im Vergleich zu dieser Abwesenheit
wird die Gegenwart abwesender als die Ab-
wesenheit. 8

Il. Die zwei Gesichter
.Gottes”

1. Die Propheten

Die klassischen Propheten Israels waren
»Experten“ im Kampf mit der Abwesen-
heit bzw. Verborgenheit Gottes, und sie
waren fasziniert von ihr. Im Buch Deute-
ronomium zum Beispiel sagt Jahwe zu
Mose (dem Archetyp eines Propheten):
»lch werde ... mein Angesicht vor ihnen
verbergen ... und dann sehen, was in Zu-
kunft mit ihnen geschieht.” (Dtn 31,17;
32,20) Mit einem solchen Sinn fiir Got-
tes Verborgenheit klagt Jeremia iiber
das Elend seines Lebens, iiber sein un-
verdientes Leid: , Warum denn kam ich
hervor aus dem Mutterschof’, nur um
Mithsal und Kummer zu erleben und
meine Tage in Schande zu beenden?*
(Jer 20,18) Und in der Gestalt des ,lei-
denden Gottesknechtes” bringt Jesaja
die Schreie und Wehklagen eines un-
schuldigen, verachteten und von allen
gemiedenen Mannes, eines Mannes vol-
ler Schmerzen zum Ausdruck (Jes 53).
Sein Leiden wird also nicht als Strafe fiir
Siinde und Ungehorsam gesehen.

An anderer Stelle klagt Jesaja iiber Got-
tes scheinbare Abwesenheit: ,Wo ist
der, der den Hirten seiner Schafe aus
dem Meer herausgefithrt hat? ... Reif%
doch den Himmel auf, und komm her-
ab ..“ (Jes 63,11-64,2). Und Jesaja
zieht die Schluftfolgerung, daf Gott sein
Angesicht vor uns verborgen hat (64,6).
Ein solches Ringen mit dem verborgenen
Gott ist bei den Propheten untrennbar
verkniipft mit ihrem Bewuftsein, daf
Geschichte und Gesellschaft von Macht,
Gewalt und Unterdriickung beherrscht
sind. So gesehen, zeigt sich bei ihnen
eine tiefe Sensibilitdt fiir die Verborgen-
heit Gottes, oder anders ausgedriickt,
wie sehr sie von ihr fasziniert waren.

2. Martin Luther: Theologie des
Kreuzes
Nach B.A. Gerrish gibt es im Denken
Luthers in der Frage der Verborgenheit
Gottes eine beunruhigende Spannung:
ndmlich die zwischen der Erkenntnis
des verborgenen Gottes aus der ge-
schichtlich greifbaren Offenbarung in
seinem menschgewordenen und gekreu-
zigten Wort (verbum Dei), und der Er-
kenntnis des verborgenen Gottes, wie er
in sich selbst ist (Deus ipse), ohne und
unabhdngig von Jesus Christus. Er un-
terscheidet diese beiden hilfreich als er-
ste bzw. zweite Verborgenheit.? Die er-
ste Verborgenheit findet sich klar in der
klassischen Kreuzestheologie ausge-
sagt, wie sie Luther konstruktiv verfoch-
ten hat. In dieser Tradition erschliefst
sich Gott als einer, der sich in der Tor-
heit und im Argernis von Kreuz und Tod
verbirgt. Die Herrlichkeit Christi zeigt
sich weder in dramatischen noch in be-
sonders anziehenden Handlungen. Der
geschichtliche Jesus ist alles andere als
ein Gegenstand der Anbetung, eher der




Verachtung, des Abscheus und Wider-
willens. Seine Herrlichkeit verbirgt sich
unter der Gestalt des Leids.

Die sog. zweite Verborgenheit ist beun-
ruhigender und problematischer. In den
quilendsten Augenblicken seines Le-
bens deutet Luther an, daft auch nach
Gottes geschichtlicher Offenbarung in
Jesus noch vieles an ihm dunkel bleibt.
JJener verborgene und furchterregende
Wille Gottes ...“, sagt Luther, ,ist nicht
zu erforschen, sondern in Ehrfurcht an-
zubeten als das ehrfurchtgebietendste
Geheimnis der gottlichen Majestdt.“10
Warum ist der verborgene Wille Gottes
fiir Luther so sehr zu fiirchten? Ein
Aspekt seiner Antwort betrifft die Frage
der Vorherbestimmung. Der furchtbare
Wille Gottes ist kein anderer als die Ent-
scheidung Gottes, einen Teil der
Menschheit dem Verderben anheimzu-
geben. Wahrend der menschgewordene
Gott den Tod des Siinders nicht will,
verdammt der Deus absconditus eine
Mehrheit des Menschengeschlechts. Lu-
ther: ,So will er nicht den Tod des
Siinders - d.h. in seinem Wort, doch er
will ihn durchaus in seinem unerforsch-
lichen Willen.“1! Gibt es vielleicht in
Gott selbst einen Streit zwischen wi-
derspriichlichen Elementen, zwischen
Gnade und Zorn bzw. der ersten und
zweiten Verborgenheit? Enthiillt der
Kreuzestod Jesu einen Gott, der zugun-
sten der Menschheit dem Zorn eines un-
bekannten Gottes widerstreitet?
Wihrend sich bei Luther die Erfahrung
der zwei Gesichter Gottes und des an-
geblichen innergottlichen Konflikts auf
die Frage der Vorherbestimmung bezieht
(die er mit dem tragischen Begriff des
Schicksals in Zusammenhang sieht!),
tritt fiir Simone Weil und viele Befrei-
ungstheologen der Konflikt am stérk-

sten in der Frage des Bosen und des
Ungliicks in Erscheinung. Gewalt und
Zwang, die in Geschichte und Natur eine
anscheinend chaotische Herrschaft aus-
iiben, sind fiir Simone Weil die Quelle,
aus der sie ihre Uberlegungen iiber den
verborgenen Gott schopft. Warum l&fst
er es zu, dafy Gewalt und Leid menschli-
ches Leben vernichten? Aus dieser quéi-
lenden Frage entspringt ihr Denken iiber
den scheinbaren Konflikt Gottes mit sich
selbst.

~Das grofte Ritsel menschlichen Lebens
ist nicht das Leiden, sondern das Un-
gliick” ... Es ist nicht ,verwunderlich,
daf’ die Krankheit zu langen Leiden ver-
urteilt, die das Leben ldhmen und es in
ein Bild des Todes verwandeln, denn die
Natur ist einem blinden Kréftespiel me-
chanischer Notwendigkeiten unterwor-
fen. Verwunderlich aber ist es, daft Gott
dem Ungliick die Macht verliehen hat,
die Seele selbst der Unschuldigen zu er-
greifen und sich zum unumschrdnkten
Herrn und Meister iiber sie aufzuwer-
fen.“12 So verwundert es Simone Weil
keineswegs, daf’ die Christen von einem
sich offenbarenden und zugleich verber-
genden Gott sprechen. Und sie zitiert
Jesaja in Latein: ,,,Vere tu es Deus Abs-
conditus’ ... Gott wird durch das Univer-
sum offenbart und verborgen.“13

David Tracy fafst die Bedeutung der Fra-
ge nach Gottes sog. zweiter Verborgen-
heit sehr gut zusammen: ,Zumindest ist
diese buchstiblich furchteinfléfende
und doppelgesichtige Verborgenheit Got-
tes so iiberwiltigend, so machtvoll, dafs
Gott bisweilen als rein schreckenerre-
gend und keineswegs als zirtlich erfah-
ren wird: das eine Mal als unpersénliche
Wirklichkeit von purer Macht und Wirk-
kraft, die mit den Metaphern Abgrund,
Schlund, Chaos, ja Horror umschrieben
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werden, ein anderes Mal als gewaltsame
personale Realitdt ... Und es ist Luther,
der hier (ganz anders als Augustinus
und Pascal) den Ausdruck ,Schicksal”
der alten griechischen Tragddiendichter
wieder aufgreift, so wie Aischylos und
Sophokles, wenn nicht gar Euripides ihn
verstanden hitten.“14 So gesehen, lduft
das Problem der zweiten Verborgenheit
Gottes auf die Frage hinaus, wie die Ab-
wesenheit bzw. Gewalt Gottes, mit der
man sich konfrontiert sieht, gedeutet
werden mufs. Angesichts der Zersto-
rungskraft des Bésen riickt so die Frage
der Theodizee unabweisbar in den Vor-
dergrund.

3. Die Dunkelheit des Lebens:
den Griechen wohlbekannt
Simone Weil vertritt die Auffassung, der
Genius der , Bitterkeit”, den sie bei den
Griechen vorfindet, habe seinen Ur-
sprung darin, dafb sie sich der Prisenz
von Elend und Leid im menschlichen Le-
ben voll bewufit waren. Das gilt beson-
ders fiir die Tragddiendichter. Solche
Bitterkeit diirfe jedoch nicht mit hoff-
nungslosem Fatalismus oder mit Trauer
gleichgesetzt werden. Mit Bezug auf die
griechische Poesie bleibt sie dabei: ,Da-
her hinterlassen diese Dramen, wiewohl
voller Schmerz, in uns niemals den Ein-
druck von Trauer.“15 Vielmehr seien es
die modernen Tragddien, deren Deutung
von hoffnungsloser Trauer bestimmt ist.
Kurzum, die griechische Tragddie ist in
Weils Lesart keineswegs nihilistisch.
Fiir sie besteht ihr Genius in der Schén-
heit der Poesie. Ehrlich und kunstvoll
erhellt sie auf ihre Art die Wahrheit vom
Zustand menschlicher Existenz, die sich
den dunklen und brutalen Méichten in

Geschichte und Natur nicht entzieht.
Die Grofse der Griechen sollte also im

Licht ihrer genialen Begabung gesehen
werden, die destruktive Prisenz der Ge-
walt im Leben des Menschen, wie zum
Beispiel im Krieg, ein wenig aufzuhellen,
sie aber gleichzeitig abzuwerten. Fiir Si-
mone Weil ist ihre tragische Sicht der
Dinge ein Konstrukt, das den Terror in
der Geschichte und die grausamen Rea-
litdten von Leid und Gewalt zu erhellen
vermag. In der griechischen Tragddie,
und besonders bei Homer, werde deut-
lich, wie Gewalt alle, die sie trifft, zu
einem ,Ding“ entwiirdigt. Und in ihrem
Essay iiber die Ilias weist sie {iberzeu-
gend auf, dal Gewalt alle Wurzeln der
Erinnerung sowie jede Neigung zur Auf-
lehnung zerstort. ,Ein solch grausames
Schicksal 14Rt bei denen, die es trifft,
alle Fliiche verstummen, 16scht jede sich
regende Auflehnung aus, jeden Ver-
gleich, jeden Gedanken an die Zukunft
und die Vergangenheit, ja fast die Er-
innerung.“16 Wie in der ,Dunklen
Nacht“ bei Johannes vom Kreuz geht in
der Konfrontation mit dem Ungliick die
Erinnerung verloren und wird das
Ged4chtnis leer.

lll. Theodizee: Theorie

oder Praxis?
Immer wieder wihrend ihres Lebens
richtete Simone Weil ihre kritische Auf-
merksamkeit auf Fille zerstérerischer
Gewalt, wie zum Beispiel auf den Kolo-
nialismus in der heutigen Welt.

1. Die heutige Situation

Ohne Unterlaf® tadelte sie die franzgsi-
sche Regierung und ihre eigenen Lands-
leute wegen ihrer Grausamkeit und
Gleichgiiltigkeit gegeniiber dem algeri-
schen Volk.17 Sie machte den Europédern
harte Vorwiirfe, weil sie die Volker Afri-
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kas unterdriickt und ausgebeutet haben.
Und was die Kolonisierung der beiden
Amerika betrifft, so strafte sie jene mit
Verachtung, die diesen rechtswidrigen
Akt in irgendeiner Weise zu rechtferti-
gen oder zu beschonigen suchten. Vor
dem Zweiten Weltkrieg deutete sie sogar
an, dafé ein Weltkrieg, obschon alles an-
dere als wiinschenswert, sich als Strafe
fiir die Greueltaten heutiger europdischer
Staaten gegeniiber den kolonisierten
Volkern erweisen konnte. ,Wenn ich
iiber die Moglichkeit eines Krieges nach-
denke, dann 16st diese Aussicht in mir
nicht nur ein Gefithl von Abscheu und
Entsetzen aus, sondern es iiberkommt
mich auch, ich mufs es gestehen, ein in
gewissem Sinn trostlicher Gedanke.
Namlich der, daft ein europiischer Krieg
den Kolonialvolkern als Signal fiir eine
grofde Vergeltung dienen konnte, als
Strafe fiir unsere Sorglosigkeit, Indiffe-
renz und unsere Grausamkeit ihnen
gegeniiber.“ 18

Kolonisierung und Krieg in unserer heu-
tigen Welt .waren fiir Simone Weil ein
Hauptgrund dafiir, warum sie den Fort-
schrittsgedanken so schroff zuriickwies.
Wer der Tatsache von Gewalt und Leid
in unseren Tagen offen und ehrlich ins
Gesicht sieht, fiir den bricht jeder opti-
mistische Glaube an Vernunft und Fort-
schritt zusammen. ,Jene, die davon ge-
trdumt hatten, die Gewalt gehdre dank
des Fortschritts schon der Vergangen-
heit an, konnten in der Ilias einen Be-
weis dafiir sehen. Diejenigen jedoch, die
inmitten jeder menschlichen Geschich-
te, heute wie frither, die Gewalt zu ent-
decken vermégen, sehen in ihr den
schénsten und reinsten Spiegel.“19 Der
angebliche Fortschritt der modernen
westlichen Welt hat eine dunkle Kehrsei-
te. Die Unterdriickungsgeschichte (oder

besser Nicht-Geschichte) ganzer Vélker
mache das selbstbewufite Loblied auf
die Aufklarung und den Fortschritt zur
Farce. Gewalt und Leid sind nach wie
vor hirteste Realitidten in der heutigen
Welt.

2. Das Kreuz Christi

»50 rechtfertigen die Gotter das Men-
schenleben, indem sie es selbst leben -
die allein geniigende Theodizee!“20 Si-
mone Weil wiirde diesen Worten Nietz-
sches durchaus zustimmen: Wirklich,
die allein geniigende Theodizee besteht
fiir sie in der Solidaritdt Gottes mit dem
Ungliick der Welt. -, Die einzige Licht-
quelle, die hell genug ist, das Ungliick zu
erhellen, ist das Kreuz Christi.“2! Damit
soll keineswegs gesagt sein, das Ge-
heimnis des Bisen lasse sich theoretisch
erklédren, eben in der Form des Kreuzes
Christi. Vielmehr ist das Kreuz die Ant-
wort Gottes auf das Bose und zugleich
ein Modell fiir unsere Antwort auf das
Ungliick. Und es ist eine Antwort, die
sich durch praktische Solidaritdt aus-
zeichnet, die nicht nach dem Warum des
Leidens fragt, sondern stumm bleibt.

Fiir Simone Weil gibt es eine Mog-
lichkeit, die erste und zweite Verborgen-
heit Gottes miteinander zu verséhnen:
Man sollte das Kreuz Christi nicht allein
als Tat der Erlosung von den Siinden,
sondern in seinem Kern als Tat der Liebe
deuten, die das Ungliick umfdngt und
das Bdse von seiner Wurzel her umwan-
delt. Aus ihrer Sicht 14t sich das Leiden
Christi nicht als blofse Konsequenz eines
sog. ,Siindenfalls” verstehen. ,Deshalb
ist es richtig zu sagen, daf® Inkarnation
und Passion Folgen von Adams Unge-
horsam sind und es zugleich nicht
sind.“22 Das Elend des Menschen, so
erkliart sie in diesem Zusammenhang,
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wird mifiverstanden, wenn man es ledig-
lich zu einer Angelegenheit der Siinde
macht. Gottes Leiden am Kreuz ist mehr
als die Antwort auf eine moralisierende
Lesart des sog. ,Siindenfalls“. Vielmehr
ist es eine Antwort auf das menschliche
Leid, die darin besteht, daRk er es auf
sich nimmt.

Simone Weils Sicht schliefst hoffnungs-
voll. Eine christliche Reflexion iiber das
Ungliick ist, so betont sie nachdriick-
lich, kein , krankhaftes Wohlgefallen am
Leiden, am Schmerz“?3. Vielmehr ist
das Kreuz Christi der Weg, um die
Prisenz des Bosen und des Ubels in Ge-
schichte und Natur von innen her zu
verstehen und ihnen gegeniiber sensibel
zu werden. Verhindet sich diese Sensi-
bilitdt dann noch mit liebender Hinwen-
dung zu den vom Ungliick getroffenen
Menschen (agipe), so wird die Anteil-
nahme am Kreuz Jesu zum Ort, wo Gott
sich mit der Menschheit und seinem in-
nersten Wesen versohnt. Damit dies
moglich wird, muft man das Geheimnis
des Bosen als unlésbar stehen lassen
und auf rationale Erkldrungen verzich-
ten. Das Beispiel Gottes, der sich in
Christus uns erschlossen hat, wird dann
zur Inspiration fiir eine liebende Ant-
wort auf das Bose, die gerecht ist
und die Warum-Frage auf sich beruhen
1afdt.

~Wenn der Wohltiter Christi einem
Ungliicklichen gegeniibersteht, fiihlt er
keinen Abstand zwischen ihm und sich
selber; er iibertrigt sein ganzes Sein auf
den Anderen; dann fithrt der Antrieb,
ihm zu essen zu geben, ebenso instink-
tiv, ebenso unmittelbar zur Tat, wie das
Bediirfnis, selber zu essen, wenn man
Hunger hat. Und er fillt fast unver-
ziiglich dem Vergessen anheim, wie man
die Mahlzeiten der vergangenen Tage

vergifst. Ein solcher Mensch kidme nicht
auf den Gedanken, zu sagen, er nehme
sich der Ungliicklichen an um des Herrn
willen; das schiene ihm ebenso sinnlos,
wie wenn er sagen wollte, er esse um des
Herrn willen. Man iRt, weil man nicht
anders kann ... damit die iibernatiirliche
Wirkung des Almosens eintritt, bedarf
es ... keiner volligen Erkenntnis. Denn
diejenigen, denen Christus dankt, ant-
worten: \Wann denn, Herr?* ... Sie wuf-
ten nicht, wen sie gespeist hatten. 24

3. Umwandlung des Leids

Das Geschenk der Liebe und Gerechtig-
keit befreit von der quilenden Frage
nach dem Warum. Ebenso wie es kein
»~Warum*“ hinsichtlich der Frage nach
dem Bosen gibt, gibt es kein , Warum*
fiir ein Mitleiden mit den Ungliicklichen.
Die Suche nach Erkldrungen fiir das Ge-
heimnis des Bdsen ist auf ihre Weise nur
schédlich fiir die Liebe. ,Und es ist ge-
nauso schddlich fiir die Liebe, zu versu-
chen, Ausgleich, Rechtfertigungen fiir
das Bose zu finden, wie zu versuchen,
den Inhalt der Mysterien auf der Ebene
des menschlichen Verstandes darzule-
gen.“2%

Daher weigert sich Simone Weil, fiir das
Problem des Bosen Ldsungen zu suchen.
Vielmehr komme es auf konkretes und
gerechtes Handeln an, das mit den Lei-
denden mitleidet. Ein solches Handeln
empfingt seine Inspiration gerade dar-
aus, daft es alle Warum-Fragen, die nur
erkliren wollen, zum Verstummen
bringt. Wenn diese Frage aufkommt,
dann miissen sich unsere Gedanken der
praktischen Sorge zuwenden, um das
Ungliick anderer zu lindern oder, wenn
moglich, zu wandeln. ,Warum wurde zu-
gelassen, daft er Hunger hat? Wiahrend
das Denken noch von dieser Frage ganz
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in Anspruch genommen wird, geht man  stenliebe (agipe) zu tun. Im Antlitz An-
ganz automatisch und holt Brot fiir derer, die uns unbekannt und fremd
ihn.“26 Liebendes und gerechtes Han-  sind, wird die Gegenwart der Liebe greif-
deln ohne ein Warum hat fiir Simone  bar.

Weil etwas mit der christlichen Nach-

1 Herr, warum bleibst du so fern, verbirgst dich in Zeiten der Not? In seinem Hochmut quilt der
Frevler die Armen. Er soll sich fangen in den Rinken, die er selbst ersonnen hat ... Herr, steh auf,
Gott, erheb deine Hand, vergifs die Gebeugten nicht!*“ (Ps 10,1-2.12). Bei den Propheten ist die
Verborgenheit Gottes oft Ausdruck seines Zornes iiber die Siinden des Volkes. Jesaja fleht Gott an,
seinen Zorn zu vergessen und sich seinem Volk wieder zuzuwenden. ,Niemand ruft deinen Namen
an, keiner rafft sich dazu auf, festzuhalten an dir. Denn du hast dein Angesicht vor uns verborgen
und hast uns der Gewalt unserer Schuld iiberlassen.” (Jes 64,6)

% G. Gutiérrez, Von Gott sprechen in Unrecht und Leid - Tjob, Mainz 1988, 154.

3 Diese Grundgedanken verdanke ich David Tracys unverdffentlichtem Essay: Evil, Suffering, Hope:
The Search for New Form of Contemporary Theodicy.
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5 S, Weil, Derniéres lettres 4 Maurice Schumann, in: Ecrits de Londres et derniéres lettres, Paris
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in: 0. Werner (Hg.), Aischylos, Tragédien und Fragmente, Darmstadt 41988, 19 (VV. 176-183). Fiir
den Ausdruck ,aus Leid geborene Weisheit" beruft sie sich auch auf Hesiod. Vgl. A. von Schirnding
(Hg.), Hesiod. Werke und Tage. Griechisch und Deutsch, Miinchen 1991, 99 (V. 217).

7 In: The Hidden God: A Study of Tragic Vision in the Pensées of Pascal and the Tragedies of
Racine, London 1964, stellt L. Goldmann fest, daft die Spannung zwischen Gottes Nihe und Ferne
den zentralen Gedanken einer tragischen Weltsicht ausmacht. Das gilt seiner Meinung nach
besonders fiir Pascal. ,Wir miissen freilich hinzufiigen, daft fiir Pascal, und fiir den tragischen
Menschen allgemein, dieser verborgene Gott in einer tieferen und wesentlicheren Weise gegenwértig
ist als jedes empirische und wahrnehmbare Seiende und dafb Seine Abwesenheit die einzig wesentli-
che Gegenwart ist, die es gibt. Daft Gott stets nah und fern zugleich ist, ist der eigentliche Kern einer
tragischen Sicht der Dinge.“ (37)

8 Vgl. S. Weil, Cahiers. Aufzeichnungen II, hg. und iibersetzt von E. Edl und W. Matz, Miinchen
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Chicago 1982, 134.

10 Aa0. 136. Vgl. auch: M. Luther, De servo arbitrio, in: 0. Clemens (Hg.), Luthers Werke in
Auswahl III (Schriften von 1524-1528), Berlin 61966, 177: ,Quae voluntas non requirenda, sed cum
reverentia adoranda est, ut secretum longe reverendissimum maiestatis divinae...“
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. cum experientia probat, nulli hominum unquam sua consilia processisse, sed omnibus alio quam

Theologische cogitarunt, rem cecidisse.“ (Jene Weisen wuftten wohl, was die allgemeine Lebenserfahrung beweist,

Zugéinge daft keines Menschen Absichten sich jemals ohne Abstriche erfiillt haben, sondern dafb die Dinge bei
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