Bericht

Theo Beemer

Von det moraltheolo-
gischen Hermeneutik

Die katholischen Motaltheologen benutzen 2. Z. —
wie z. B. auch im 18. Jahrhundert —immer mehr die
Ausdriicke «theologische Ethik» und «christliche
Ethik» zur Bezeichnung ihrer Disziplin. J.Rief?
gab einer Literaturiibersicht den Titel «Moral-
theologie oder christliche Ethik?», um damit anzu-
deuten, daB bei den Moraltheologen heute die Fra-
gen nach der Selbstindigkeit des Menschen als sitt-
liches Subjekt und nach den Méglichkeiten seines
sittlichen Erkennens und Handelns im Mittelpunkt
des Intresses stehen und ihre Aufmerksamkeit
weniger das Normensystem als solches betrifft.

Dies kommt daher, weil die Autonomie des
Menschen als sittliches Subjekt von vielen Glaubi-
gen heute sehr hoch bewertet wird. Sie meinen, die
sittliche Erfahrung mache sie zu einer glaubwiirdi-
gen Brkenntnis von gut und bése fihig, und er-
tragen es nicht, wenn diese Erkenntnis durch ein
religioses Aprioti verdichtigt und als durch Siinde
getriibt disqualifiziert wird, um dann fiir eine po-
sitive Verkiindigung von Gottes Willen oder Got-
tes Gesetz als Richtschnur des Handelns das Feld
zu tiumen. Dieser Anspruch auf Autonomie ist
nicht unbedingt identisch mit Selbstgentigsamkeit
oder Eigenwilligkeit, denn er kann gepaart sein
und ist auch oft gepaart mit einem lebhaften Be-
wuBtsein von den Gefahren, die die Menschlich-
keit bedrohen, wie dem Opfer von Menschen fiir
die Bestindigkeit eines Systems oder der Erstarrung
des sittlichen BewuBtseins zu Dogmatismus, tibler
Ideologie oder Partikularismus. Dieser Anspruch
wird erhoben gegeniiber einer religivsen und kirch-
lichen Verkiindigung, die behaupten wiirde, daf3
sie allein — aus welchen Quellen auch immer — das
wahre Wissen von dem hat, was menschenwiirdig
und menschenunwiirdig ist, was den Menschen er-
hebt und erniedrigt.

Natiitlich ist dieses BewuBtsein von Autonomie
eng verbunden mit dem BewuBtsein der Solidari-
tit mit allen Menschen, ob sie nun Christen sind
oder nicht. Viele Christen sind sich dessen bewuBt,
dal sie mit ihren Zeitgenossen vor gleiche Forde-

rungen, Herausforderungen und Méglichkeiten
gestellt sind. DaB z. B. die Leistungen auf dem Ge-
biet der Raumfahrt die Ungleichheit, die Diskri-
minierung und das Unrecht unter den Bewohnern
dieses Planeten von neuemals Wahnsinn erscheinen
lassen, ist eine Evidenz und zugleich ein morali-
scher Appell an jeden Menschen. Wenn in der
kirchlichen Verkiindigung Gottes Wille als Richt-
schnur fiir das Tun zur Sprache kommt, wird das
von vielen entweder als tiberfliissige Doublette von
bereits als gut und erstrebenswert Bekanntem
aufgefaBt, oder als nachtrigliche Bestitigung, als
ein Versuch, die erfahrene Verbundenheit zu
durchbrechen und die Chtisten als besser instruierte
Gruppe von Eingeweihten aus der Menschheit ab-
zusondern.?

1. Die Interpretationsanfgaben der Moraltheologie

Dieser Bericht handelt von der Hermeneutik in der
Motaltheologie. Unter Hermeneutik wird in erster
Linie die Lehre von den Grundsitzen verstanden,
welche fiir die Auslegung von Aussagen und Tex-
ten zu beachten sind. Dabei gilt als Regel, dall man
mit allen dazu geeigneten Mitteln den Text selbst
zum Reden bringen und sich von seinem Inhalt
normieren lassen muB. Anderseits spielt die eigene
geschichtliche Situation des Interpreten, zumal sein
bereits vorhandenes Lebensverhiltnis zu der Wirk-
lichkeit, dieim Text zur Sprache kommt, eine essen-
tielle Rolle, so daB er mit einer bestimmten eigenen
Frage an den Text herangeht, in der Erwartung,
daB auch der Text ihn fragt. So kann die Ausle-
gung historischer Texte dem Interpreten ein Selbst-
verstindnis vermitteln und ihm durch Begegnung
mit einem vorliegenden Text zu einer Antwort auf
Zeitfragen verhelfen.s

1. Angewandt auf die Interpretation der Bibel
als Zeugnis von Gottes Offenbarung und vom
gliubigen Gehor, das diese Offenbarung in der
Heilsgemeinde des Alten und Neuen Testaments
seinerzeit gefunden hat, stellt sich das hermeneuti-
sche Problem fiir den Glaubigen also: Wie mul die
Bibel befragt und ausgelegt werden, und wie mull
die Dogmentradition als historischer Uberliefe-
rungsprozeB gliubigen Bibelverstindnisses ausge-
legt werden, damit fiir den heutigen Glaubigen das
Wort Gottes zu ihm durchdringt und in seiner ei-
genen Sprache verstandlich wird?

Die Hermeneutik in der Theologie wird vor
allem mit Bezug auf die gliubige Interpretation
des biblischen und dogmatischen Wortes entwik-
kelt. Thre Bedeutung fiir die Moraltheologie wird
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evident, wenn man an die Gefahr denkt, daf} dem
heutigen Menschen etwas als Wille Gottes oder als
gottliches Gebot vorgestellt wird, was im ganzen
so etwas nicht ist, wihrend anderseits der wirkliche
Wille Gottes millverstanden werden kann; als
Beispiel fiir solches Miverstindnis kann die Aus-
legung der Bergpredigt in der Moral mit Hilfe der
Unterscheidung von Gebot und Rat genannt wer-
den. Der katholische Christ glaubt, daB die richtige
Interpretation des Wortes Gottes nur in Einheit
mit der ganzen Kirchengemeinschaft gefunden
werden kann, der die Bibel gegeben wurde und in
der sie 6ffentlich gelesen wird. In der Kirche ist der
Heilige Geist gegenwiirtig im Bewahren, Uberlie-
fern und Verkiindigen des apostolischen Zeugnis-
ses, und die Triger des Lehramtes sind befugt zur
authentischen, amtlichen und 6ffentlichen Ausle-
gung; dasist ihr spezifischer Dienst an der Gemein-
schaft, eventuell unter Garantie der Unfehlbar-
keit.+
2. Die Moraltheologie hat aber nicht nur mit der
Auslegung der Bibel und dem in ihr bezeugten
und geglaubten Willen Gottes als Appell zum Han-
deln zu tun, sie hatauch Rechenschaft zu geben von
der Erkenntnis und Auslegung des natiirlichen
Sittengesetzes, d.h. von den Vernunfteinsichten in
Wert und Wiirde der menschlichen Person und den
Forderungen, die dadurch an das Handeln gestellt
werden. Die Moraltheologie kann und will den
Riickgriff auf dieses Wissen nicht missen; sie mul}
sich fragen, ob und wie die Berufung auf diesen
Erkenntnisquell des Guten von der christlichen
Glaubenstradition legitimiert ist. Die Kirche er-
kennt sich selbst beim Erkennen und Auslegen des
sittlich Guten eine bevorrechtete Stellung zu, auch
wo diese Erkenntnis nicht aus der Wortoffenba-
rung geschopft werden kann. Seit Papst Pius IX.
hat das Lehramt in der Kirche in zunehmendem
MaBe die Befugnis fiir sich in Anspruch genom-
men, eine authentische Interpretation dieses Sitten-
gesetzes zu geben, allerdings mit ausdriicklicher
Anerkennung, daB diese Erkenntnis fiir jeden Men-
schen zuginglich ist —also ohne dafiir ein Monopol
zu fordern. Diese Kompetenz wird wiederholt be-
zeugt, zuletzt in der Enzyklika « Humanae Vitaey.s
'Die Motivierung dafiir lautet, dal Christus den
Petrus und die anderen Apostel zu authentischen
Hitern und Interpreten des ganzen Sittengesetzes
eingesetzt habe, nicht nur des Gesetzes, das aus
dem Evangelium stammt, sondern auch des natiir-
' lichen Sittengesetzes. Denn auch dieses sei ein Aus-
druck des Gotteswillens, und die treue Beachtung
dieses Willens seifiir den Menschen der notwendige

Weg zum ewigen Heil. Papst Pius XII. hatim Jahre
1954 diese Befugnis vor allem gegen die Meinung
bekriftigt, die Kirche diitfe nicht auBerhalb des
Gebiets der «streng religidsen Dinge» intervenie-
ren. Er hat darauf hingewiesen, daB3 die Beobach-
tung des natiirlichen Sittengesetzes zum Heilsweg
gehore. Auch die Apostel seien als Erklirer des
natiirlichen Sittengesetzes aufgetreten. Letzterer
Hinweis 4Bt vermuten, daf eine Untersuchung des
Stils der sittlichen Unterweisung in der apostoli-
schen Kirche fiir die heutige Intervention der
kirchlichen Fiihrung auf dem Gebiet der Sitten
sowohl normativ wie auch erhellend sein kénnte.

Das natiirliche Sittengesetz wird demnach von
der Kirche als Ausdruck des Gotteswillens darge-
stellt. Der Ausdruck «Interpretation» legt den
Vergleich des natiirlichen Sittengesetzes mit einem
Text oder einem Gesetzbuch nah, die gelesen wer-
den kénnen. So ergibt sich auch hier das hermeneu-
tische Problem, wie die Forderungen aus der
menschlichen Wirde derart zum Sprechen ge-
bracht werden kénnen, daB darin vom modernen
Glaubigen ein Anspruch Gottes vernommen wet-
den kann.

3. Schlief3lich steht die Moraltheologie auch vor
der Aufgabe, die «Zeichen der Zeit» zu interpre-
tieren. Nachdem sich die Kirche bewuf3t geworden
ist, in die Geschichte der Menschheit eingefiigt zu
sein, hat sie auf dem Konzil in der pastoralen Kon-
stitution «Gaudium et Spes» ausgesprochen, daf3
der Kirche zur Erfiillung ihres Auftrags allzeit die
Pflicht obliegt, «nach den Zeichen der Zeit zu for-
schen und sie im Licht des Evangeliums zu deu-
ten».5 Diese fruchtbare Aussage wird in Nr. 11 der
Konstitution noch verdeutlicht: «Im Glauben ...
bemiiht sich das Volk Gottes, in den Ereignissen,
Bediirfnissen und Wiinschen, die es zusammen mit
den iibrigen Menschen unserer Zeit teilt, zu untet-
scheiden, was darin wahre Zeichen der Gegenwart
oder der Absicht Gottes sind.» Auch hier ist eine
Hermeneutik nétig, die sich nun auf das Lesen und
Auslegen nicht von Texten, sondern von Ereignis-
sen und Erfahrungen bezieht. Auch hier gilt die
Regel, daBl die Ereignisse nicht nach Wunsch des
Interpreten verdreht werden diitfen (der ja ein
Prophet ist), sondern daB sie belauscht und befragt
werden miissen, so daB in der Gewalt der Ereig-
nisse, Strebungen und Néte ein Anruf Gottes ver-
nommen wird. F. Furger? hat darauf hingewiesen,
daB das Verstehen der Zeichen der Zeit auf dem
Konzil nicht mit Blick auf die individuelle Morali-
tit zur Sprache gebracht wurde, sondern daf} es sich
auf die gesellschaftlichen Probleme unserer Zeit
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beziehe. Trotzdem steht fiir ihn ebenfalls fest, dal
auch der einzelne vor den Zeichen nach dem Guten

- forschen soll, das von ihm als verantwortlichem

Glied der Gesellschaft getan werden muf3, um den
Willen Gottes zu erkennen und fiir sein Handeln zu
vernehmen. Deshalb gehért auch diese Interpre-
tation ganz gewiBl zur moraltheologischen Het-
meneutik; es ist bezeichnend, daB K.Rahner die
Terminologie seiner Theorie iiber die «formale
Existential-Ethik» auf die Pastorale Konstitution
iibertragen hat.

2. Hermeneutik als Lehre vom «Verstehen»

Soweit die Moraltheologie zur Wissenschaft der
Theologie gehért, nimmt sie teil an den hermeneu-
tischen Problemen der Theologie und kann ihre
Hermeneutik umschrieben werden als Lehre von
der gliubigen Auslegung der Schrift und der dog-
matischen Tradition, vom natiirlichen Sittengesetz
und von den Zeichen der Zeit, um aus diesen Quel-
len den Willen Gottes als Richtschnur fiir das Han-
deln zu verstehen. Aber der Moraltheologe ist und
bleibt ein Ethiker; deshalb steht er in der Spannung
zwischen der kirchlich verkiindigten religibsen
Botschaft von Gott und Gottes schenkendem und
forderndem Willen einerseits und den vorausgehen-
den und zeitgenossischen sittlichen Erfahrungen,
Ergebnissen und Strebungen der Menschen ander-
seits. Als Ethiker sind ihm die sittlichen Kategorien
gut und bose, recht und unrecht, «honestum»
und «inhonestum» vertrauter als die religitsen
Kategorien von Siinde und Heiligkeit, Heil und
Unheil.

Hier erhebt sich erst recht ein hermeneutisches
Problem: Wie 1aBt sich das Selbstverstindnis des
Menschen als sittliches Subjekt (wobei wir in der
Schwebe lassen, wie dieses Selbstverstindnis
niherhin verstanden wird: der Mensch auf der
Suche nach Authentizitit, nach Selbstentfaltung,
nach Identitit, nach Liebe oder nach einer besseten
Welt) mit dem Verstehen der Offenbarung Gottes
in Jesus Christus als Fundament, Motiv oder Richt-
schnur des Handelns in Ubereinstimmung brin-
gen? Wird die Autonomie der sittlichen Reflexion
aus dem Glauben legitimiert und ernst genommen?
Und verschafft anderseits das sittliche BewufBtsein
und der sittliche Ernst Zugang zu einem wirklichen
Verstehen des Gotteswortes als Verheiung und
Anrufan mich oderan uns - Zugang zum Verstind-
nis von Jesu Tod und Auferstehung als dem wichti-
gen und befreienden Ereignis fiir uns?

Mehr als den Problemen, die die Interpretation

von Schrift, Tradition, natiirlichem Sittengesetz
und Zeichen der Zeit der Moraltheologie aufgibt,
wollen wir der hermeneutischen Frage nach dem
Verhiltnis von Sprache und Kategorien des sitt-
lichen BewuBtseins und denen der christlichen
Glaubensverkiindigung unsere Aufmerksamkeit
widmen. Vielleicht wire es niitzlich, daran zu
denken, daB beide Begriffsarten soziologische Be-
ziige enthalten: Die erste Art verweist auf die
menschlichen Gemeinschaften, auf die Sittenge-
schichte als Teil der Kulturgeschichte, auf die heu-
tige Menschheit, die sich fiir ihr «Uberleben»
(vergl. den Ausdruck «survival ethics») und ihre
Zukunft verantwortlich weil3; die zweite Art von
Kategorien verweist auf die Kirche als jene Grup-
pietung, in der aus einer eigenen Uberlieferungs-
geschichte der Wille Gottes in Verkiindigung und
Theologie zur Sprache gebracht wird.

3. Die Vermittlung 3wischen Ethos und Glanbe

1. C.van Ouwerkerk hat in mehreren Publikationen®
hervorgehoben, daf3 die theologale, auf Gott ge-
richtete Dimension des moralischen und unmorali-
schen Verhaltens alles andere als selbstverstindlich
und naheliegend ist. Diese Einsicht ist nicht leicht.
Freilich sind wir gewohnt, vom Willen Gottes zu
sprechen, der sich in der Schépfungsordnung aus-
driickt. Es ist— so meint Ouwerkerk — verstandlich,
daB wir uns an eine Idee klammern wie den Willen
Gottes, des Schopfers und Gesetzgebers, weil wir in
dieser theistischen Sicht die Bezichung zwischen
«der moralischen Ordnung» und Gott klar und
fast greifbar vor Augen haben. So sicht die Moral-
theologie, nach einer metaphysischen Argumentie-
rung, die sittliche Gutheit als geschenkte Teilhabe
an der Seinsvollkommenheit und Gutheit Gottes,
und die moralische Verpflichtung zur Selbstver-
wirklichung wird durch die Betrachtung der Bezie-
hung zwischen Geschopf und Schopfer als Aufga-
be und Anruf von seiten des Schopfergottes niher
bestimmt. Dadurch entsteht der Eindruck, als ob
sich der Mensch, indem er «secundum rationem»
oder «contra rationem» handelt, fiir oder gegen
Gott ausspreche, gehorsam oder ungehorsam sei
und sich selbst rette oder verliere, ohne daf} seine
Entscheidung Bezug hat auf den historischen Ein-
tritt Gottes in unser menschliches Leben und die
Gemeinschaft, die Gott in Jesus Christus gnidig
anbietet. Der theistischen «kurzen» Verbindung
der «moralischen Ordnung» mit dem schaffenden
Willen Gottes gelingt es z. B. nicht klarzumachen,
wie ein moralisches Fehlverhalten wie Vetleum-
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dung, MiBhandlung, Steuerhinterziehung oder
Unzucht eine Siinde sein kann; denn all das ist eine
Ablehnung oder Vernachlissigung der uns in der
Geschichte begegnenden Liebe Gottes.? Deshalb
wird eine theologische Sicht immer darauf hin-
weisen miissen, daB die Bezichung zwischen sitt-
lichem Leben und Bejahen und Tun des Willens
Gottes nur im Glauben bezeugt werden, nicht aber
mit dem Finger darauf gezeigt werden kann, und
daB eine «Identifizierung» beider nur auf dem Weg
der Geschichte méglich ist. Dabei mulB3 Gottes
Wille als sein Heilswille verstanden werden, der sich
schenkend, befreiend und fordernd in der mensch-
lichen Geschichte bezeugt und dort als solcher ver-
standen wird.

Die These Ouwerkerks «Die Zusammenhinge
zwischen unserm Gutsein in dieser Welt und dem
Heil sind nicht durchsichtig»© schlieft— wenn man
sie richtig versteht — zwei andere Thesen aus:
a) Diese Beziehung ist durchaus durchsichtig: eine
unproblematische und direkte Identifizierung von
Ethik und Glauben; b) Es gibt keinen Zusammen-
hang: Unser verantwortliches Handeln in der Welt
auf der Suche nach Gerechtigkeit, Humanitit und
Frieden wird vom Glauben an Gott nicht beein-
fluBt, gestiirzt oder kritisiert. (In dieser Haltung
konnte Jesus als ein Vorbild oder Lehrer der
Menschlichkeit bejaht werden.)

Die Stellung Ouwerkerks selbst wird im Nach-
undnach seiner Publikationen immer unklarer. An-
fangs wies er auf die Nichstenliebe als Mittlerin
zwischen dem sittlich guten Leben und der Recht-
fertigung aus dem Glauben hin; aber um zu wissen,
was die Liebe von uns fordert — so meint er —, wer-
den wir zuriickverwiesen auf die Welt und ihre
wechselnden und unbestindigen Auffassungen
von gut und bose.™* Ein anderes Mal stellt er das
Problem in Interpretationsausdriicken vor. Kann
man sagen, dall das Kerygma nur das menschlich
gute Handeln als Heil neuinterpretiert, oder hat es
eine eigene, auch inhaltliche Botschaft an die Welt
in ethischer Hinsicht?™2Im ersten Falle interpretiert
der Glaube das Ethos, welches det Mensch schon
tastend entwirft (weil et es als gut und menschlich
betrachtet), indem er bezeugt: Wer «solche Dinge»
tut, wird das Kénigreich etben. Hier erhebtsich die
Frage, ob solch eine Neuinterpretation nicht jede
Méglichkeit der Kritik ausschlieBt, so daf sich die
Verkiindigung darauf beschrinken wiirde, Gottes
Segen iiber die geschichtlichen Ergebnisse der
«natiitlicheny sittlichen Erkenntnis auszusprechen.

2. In dem Werke, das W. van der Marck™ tiber die
fundamentale Moral geschrieben hat, wird die Be-

ziehung zwischen dem sittlichen Leben in dieser
Welt und der Gemeinschaft mit Gottauf der Ebene
der Erkenntnis hergestellt. Die christliche Verkiin-
digung hat die Funktion der Interpretation: Sie
enthiillt, was «von Anfang an» Wirklichkeit ist:
Gottes Gegenwart in jeder Menschlichkeit. «Got-
tes Menschwerdung und seine Gegenwart in
Menschlichkeit ist durch historische Forschung
nicht feststellbar; doch gibt es seit Grundlegung
der Welt eine Heilstatsache, eine Heilswahrheit und
eine Heilswirklichkeit, die die Menschen erst sehen,
nachdem Gott ihre Augen dafiir getfinet hat.»
Durch die Verkiindigung von Christus offenbart
sich die Schopfung als Menschwerdung und Er-
lésung. Deshalb kann Ethik nur christliche Ethik
sein und ist die menschliche Ethik in Wahrheit
christliche Ethik. Das hat zur Folge, dall wir nur
dann eine wirklich christliche Ethik tiben, wenn
wir beharrlich und konsequent die menschliche
Autonomie anerkennen und gelten lassen.’s Bei
der Entfaltung dieser Grundsatzthese wird die we-
sentliche Intersubjektivitit jeden menschlichen
Handelns als die Form der Gegenwart Gottes in der
Welt dargestellt; dadurch wird die menschliche
Intersubjektivitit zur Gottesgemeinschaft.1®

In dieser Auffassung witd die Autonomie des
sittlichen Subjekts, der vom Menschen erkannten
und erfahrenen Humanitit und auch der Ethik ge-
rade aus dem Kerygma voll legitimiert. Der
Mensch, der die Christusverkindigung annimmt,
lernt sich selbst als jemanden verstehen, der durch
die Verwirklichung der ihmals Geschopf geschenk-
ten Moglichkeiten sein Heil erreicht, weil Gott in
diesen kreatiirlichen Méglichkeiten zugleich seine
gnidige Gegenwart anbietet. Die Intersubjektivi-
tit gehort, wie die Zielhaftigkeit (agere propter fi-
new) und die Verniinftigkeit, zur «Natur» des
menschlichen Handelns; sie umschlieB3t das Ange-
bot der Gottgemeinschaft (beatituds). Deshalb ist
gut handeln gleich erreichter Intersubjektivitit
(Menschlichkeit), und diese ist in Wahrheit mit der
Anerkennung Gottes und mit der Gemeinschaft
mit Gott identisch. Die Christusverkiindigung ent-
hiillt diese Wahrheit, so daB die Christologie die
Hermeneutik der Ethik umfaBt: So wird fiir den
Menschen aufgedeckt, was seit Grundlegung der
Welt verborgen war.

Das Buch will in einer fundamentalen Uberle-
gung zeigen, wie wesentlich der Zusammenhang
von Christusverkiindigung und Geben oder Vet-
weigern von Essen und Trinken fiir den Mitmen-
schen ist, von theologalem Leben und alleiglicher
Humanitit, irgendwo in der Welt, durch die der
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Mensch sein Heil erreicht; in Wahrheit fallen sie
zusammen.

Bei kritischer Durchdenkung dieses Versuchs
wird man jedoch eine gewisse Unausgeglichenheit
im Reden iiber die Intersubjektivitit entdecken:
Sie wird als Eigenschaft des «actus humanus» be-
schrieben, aber nicht als Ereignis oder als Bezie-
hung zwischen zwei Personen. Das tatsichliche
und geschichtliche Erscheinen des einen Men-
schen im Leben des anderen Menschen wird nicht
beriicksichtigt und auch nicht die unausweichliche
Anerkennung, die im Antagonismus der Selbst-
sucht noch vorhanden ist. Ob und wie der eine
Mensch den anderen tatsichlich erreicht, wird
nicht besprochen. Damit hingt das Fehlen der
Kategorie der Geschichtlichkeit (auch in der
Christologie) zusammen. Nirgendwo zeigt sich die
Bedeutung der Geschichte fiir das Selbstverstind-
nis und die Selbstverwirklichung des Menschen.
Man fragt sich, ob die geheimnistiefe Wahrheit,
daB jeder Mensch vor Gott gerechtfertigt werden
und Christus in der alltiglichen Praxis der Nich-
stenliebe dienen kann, wohl durch ein Nachdenken
iiber die menschliche verniinftice Natur, also die
immer und tiberall und jedem geschenkte sittliche
Ausstattung (unter Hinzuftigung des allgegen-
wirtigen Heilsangebots Gottes) geniigend erhellt
werden kann: ohne Bezug auf personale und histo-
rische Kategorien wie «ich» und «duy, heute, Ver-
gangenheit und Zukunft, Ereignis (was etwas an-
deres ist als Vorfall) und Geschichte.

3. Wenn wir uns nach weiteren Versuchen um-
schauen, die die Bezichung zwischen Ethos und
Glaube, Gutheit und Gerechtigkeit, sittlicher Ver-
pilichtung und Gottes Wille erhellen wollen, so
kann die Moraltheologie auch Rat holen bei der
traditionellen Lehre, daB jeder Mensch, der auflet-
halb der Erkenntnis des Evangeliums lebt, durch
sein sachliches Handeln aufgrund des «ins Herz ge-
schriebenen Gesetzes» (Rém 2,15) vor Gott ge-
techtfertigt werden kann. Wenn das Zweite Vati-
kanische Konzil in der Konstitution tiber die Kit-
che mehrere Grade der Zuordnung zum Heil und
zum Volk Gottes bespricht,'” lehrt es, daB jeder,
der Gott «aus ehrlichem Herzen sucht, seinen im
Anruf des Gewissens erkannten Willen unter dem
Einfluf der Gnade in der ‘Tat zu erfiillen trachtet,
das ewige Heil erlangen kann». Dasselbe wird von
denen gesagt, «die ohne Schuld noch nicht zut aus-
driicklichen Anerkennung Gottes gekommen
sind, jedoch, nicht ohne die gottliche Gnade, ein
rechtes Leben (rectam vitam) zu fithren sich be-
mithen», Der Unterschied zwischen den beiden

gesellschaftlichen Kategorien scheint wohl darin
zu liegen, daB3 die einen den «unbekannten Gott»
bewuBt in Schatten und Bildern suchen (in der
Natur, vor allem in der menschlichen Person oder
Gemeinschaft oder in der Geschichte, wie J. Grill-
meier bemerkt), die anderen aber von Theorie her
«Atheisten» sind. Fiir beide gilt jedoch, daB sie
unter Fithrung des sittlichen Gewissens und durch
ein gutes Leben dazu gelangen kénnen, den Gott
des Heiles zu finden. Wie sich die rechtfertigende
Begegnung vollzieht, sagt der Text nicht; aber
es ist kaum anzunehmen, daB diese «metanoiax» aus
der Fihrung des Gewissens und aus den Grenz-
marken eines guten Lebens herausfillt, Einen Hin-
weis gibt auch die Pastorale Konstitution «Gau-
dium et Spes» im Abschnitt tiber das moralische
Gewissen: «Im Gewissen erkennt man in wunder-
barer Weise jenes Gesetz, das in der Liebe zu Gott
und dem Nichsten seine Exfiillung hat.»8 Wir kén-
nen deshalb versuchen, diese «anonyme» Annihe-
rung an eine Bejahung des Heilsgottes nicht so sehr
aus religiosen Kategorien wie aus sittlichen Kate-
gorien zu verstehen. Vielleicht kann dann das Ver-
hiltnis, das im Konzilstext als ein letzter Grad der
Zuordnung der Menschen zum Volke Gottes be-
schrieben wird, gleichzeitig als ein erster Zuge-
horigkeitsgrad der Christen zur Menschheitund zur
Welt begriffen werden.

a. Zuerst verweisen wit ganz allgemein auf die
bekannte Theotie vom «anonymen Christentum»
und ihre spiteren Auslegungen. Unter Vorausset-
zung des universalen Heilswillens Gottes geht die
Theologie iiber zur Annahme einer allgemeinen
Heilsgeschichte, die gleichlaufend mit der Welt-
geschichte ist. Bei Einfiihrung des Begriffs «all-
gemeine Heilsgeschichte» mufB jedoch der Vor-
behalt gemacht werden, daB sie den Begriff der
Geschichte nicht ganz erfiillt, weil sie zwar auf
Ereignisse und freie Entscheidungen hinweist, aber
nicht auf eine aufweisbare und éffentliche Konti-
nuitit.!® Fiir die Moral ist nicht so sehr die Anwen-
dung dieser Theosie auf die nichtchristlichen Reli-
gionen wichtig, sondern ihre Anwendung auf die
gegenseitige Anniherung und Begegnung der
Menschen,

Bemerkenswert ist, daB Moraltheologen an der
Entwicklung dieser Theorie gar keinen oder fast
keinen Anteil gehabt haben. Wir holen gern Rat bei
unsren Kollegen und wihlen aus einer groflen An-
zahl einige Publikationen aus.

b. J. Ratginger= warnt vor Versuchen, die prak-
tisch fiir die Halfte der Menschheit den guten Wil-
len zum zureichenden Heilsprinzip erklaren. Wenn
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wir an das Neue Testament die Frage stellen: Was
mulB ein Mensch jedenfalls haben, um ein «Christ»
zu sein, bekommen wir zwei einander erginzende
Antworten. Die erste Antwort lautet: Wer die
Liebe hat, hat alles. Nicht die Kenntnis des Na-
mens des Herrn rettet einen Menschen, sondern
daB er dem im Menschen verborgenen Gott
«menschlich» begegnet. Diese Antwort wird aber
sofort von der Feststellung bedroht: Niemand hat
wahrhaft die Liebe. Unsere ganze Liebe ist immer
wieder verletzt und verbildet vom Egoismus; da-
fur ist die durchgingige Doppeldeutigkeit der
Ausdriicke «menschlich» und «Menschlichkeit»
cin treffender Beweis.2* Deshalb ist eine Bewegung
notig, in der sich der Mensch fir das Geschenk der
stellvertretenden Liebe des Herrn 6ffnet, und diese
Haltung nennt Paulus den «Glauben». Auch wo
diese Haltung nicht ausdriicklich in Hinsicht auf
Christus gelebt wird, kann es doch so etwas geben
wie einen «Glauben an den Glauben». Diese Hal-
tung ist nicht eine unbestimmte Haltung des guten
Willens, sondern kann definiert werden als die Ver-
neinung der Selbstgentigsamkeit und Selbstge-
rechtigkeit, als die Einfalt des Hetzens, die wit in
der Bibel unter der Bezeichnung «Armut des
Geistes» finden kénnen. Die zweite Antwort lautet
sodann: Der Glaube geniigt. Aber Liebe und Glau-
be zusammen bezeichnen eine Haltung des Uber-
sichhinausgehens, in der wir beginnen, unsern Ego-
ismus (auch den unsrer Mitmenschlichkeit oder
Philanthropie) aufzugeben und auf den anderen
Menschen zuzugehen. So begegnen wir einem Mit-
menschen als dem priméiren «Inkognito Gottes»,
wenn seine Gegenwart uns zum rettenden Exo-
dus des Uberunshinausgehens verhilft.22 Ratzinger
weist darauf hin, daBl Gott auch ein anderes Inko-
gnito wihlen kann: daB viele Umstinde auf religic-
sem und weltlichem Gebiet den Menschen zum
Hilferuf veranlassen kénnen, um zum Exodus des
Ubersichhinausgehens zu kommen. Aber ebenso
ist klar, daf3 anderes niemals zum Inkognito Gottes
werden kann. Falsch ist deshalb die Behauptung,
daB jeder nach seiner eigenen Uberzeugung leben
miusse und aufgrund seiner darin bewiesenenen
Gewissenhaftigkeit gerettet werde. Sonst konnte
der pervertierte Gehorsam oder der Heldenmut der
SS eine Art «votum Ecclesiae» sein. Der Mensch
wird im allgemeinen nicht durch gewissenhaften
Gehorsam gegeniiber einem System gerettet, wenn
dieses System auch noble Seiten hat wie z.B.
die groBen Weltreligionen. Das System enthilt ja
immer eine Tendenz zum Partikularismus, zur
AusschlieBlichkeit und also zum Gegeneinander.

Gott aber ruft uns nicht zum Gegeneinander, son-
dern zum Fireinander, das die Bibel agape nennt.
|Der Satz, daf jeder nach seinem Gewissen leben
soll, mull deshalb notwendig prizisiert werden,
Das «dictamen conscientiae» sagt nichts Willkiir-
liches und auch nicht jedem etwas anderes, sondern
es sagt allein das eine: Liebe ohne Selbstgerechtig-
keit! Diese Grundhaltung macht aus Heiden
«anonyme Christen», und durch ihr Fehlen werden
viele Christen zu pseudonymen Heiden.

Wir geben die Meinung Ratzingers so ausfiiht-
lich wieder, weil sie weit auf das Gebiet der Ethik
vorstofit und auf Realititen unseres ethischen Da-
seins in dieser Welt hinweist. Die Gefaht zum Pe-
lagianismus oder zur Reduzierung des christlichen
Glaubens auf Ethik scheint nicht in der Betonung
der sittlichen Praxis zu liegen, sondern eher in einer
oberflachlichen, unrealistischen und ungeschicht-
lichen Durchdenkung der menschlichen Beziehun-
gen und in der Identifizierung des Gewissens mit
der eigenen Uberzeugung. Diese Gedanken &ffnen
ein weites Feld fiir ethische und kulturhistorische
Forschungen, die auch fiir den Theologen wichtig
sein kénnten. Dabei wire an Themen zu denken
wie Universalismus und Partikularismus in ethi-
schen, gesellschaftlichen und religiésen Systemen;
das Leben in institutionalisierten Formen mensch-
licher Gemeinschaft: Familie, Nation, einschlief-
lich oder ausschlieBlich der Kirche; die Dialektik
von vertraut und fremd und das Verhalten gegen-
tiber dem Fremden; andere Vélker als Feinde Got-
tes im Alten Testament, aber auch als Feinde «der
Christenheity; die Auffassung, daB Gott oder be-
stimmte Heilige in einem nationalen Konflikt Partei
ergreifen; der Mythos vom «guten Wilden» im
Verhiltnis des europiischen zum auBereuropi-
ischen Menschen ... Der Konflikt zwischen Men-
schen und Gruppen, eine Méglichkeit zur Ent-
fremdung wie zur Erlésung, datf nicht von der
theologischen Uberlegung ausgeschlossen wer-
den.= P. Ricwur, der — ausgehend von einer Uber-
legung iiber die «imago Dei» — eine Theologie det
Licbe entwirft, die zugleich Theologie der Ge-
schichte ist,2+ weist auf die «ikonoklastische» und
irgerniserregende Funktion der Literatur und der
Kunst hin, durch welche die gemeinschaftsgebus-
denen Vorstellungen von Humanitit durchbrochen
werden. Gerade die gliubige Anerkennung einer
Rechtfertigung und Heiligung aufgrund der sittli-
chen Lebensfithrung setzt die Notwendigkeit einer
ausfithrlichen Uberlegung iiber Anniherung und
Entfremdung zwischen Menschen und deren viel-
gestaltiger Vermittlung bzw. Veranlassung voraus.
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Ratzinger zeigt, daBl in der von ihm gegebenen
Bestimmung der subjektiven Komponenten des
Heils gleichzeitig der objektive Faktor schon mit-
enthalten ist. Denn in jeder menschlichen Liebe
wurde ein wesentlicher Mangel festgestellt, durch
densiein den Augen Gottes ungeniigend erscheint,
Deshalb ist der stellvertretende Dienst Jesu Christi
nitig, ohne den die empfangende Gebirde der
«pistis», der Einfalt eines Herzens, das seine eige-
nen Abgriinde kennt, ohne Ziel wiire.2s Auch hier
wird bei der sittlichen Frfahrung angekniipft: Das
sittliche Leben braucht nicht nut den sittlichen
Imperativ, dal das Gute getan werden muB, son-
dern auch das Vertrauen, dal3 das Gute getan wer-
den kann, ja sogar daB es getan wird (hier mul3 man
auf die von der Fundamentalmoral viel zu wenig
beachtete Struktur und Funktion des Vorbildes
und des Beispiels hinweisen). Das Subjekt, das die
Abgriinde des Menschen kennt —und dazu braucht
es keiner Stindenpredigt — und sich fragt, ob es das
Gute wohl gibt, ob Liebe und Dialog zwischen
Menschen méglich ist (vom Weltfrieden gar nicht
zu redenl), ob Menschen einander endgiiltig errei-
chen kénnen, auller im intimen Kreis unter Aus-
schluB anderer, und wenn ja, ob sich dann das Er-
reichte wohl behaupten kann, und das sich trotz-
dem nicht exponiert, richtet sich auf Jesus Christus
als den Kyrios aus. Das zentrale Bekenntnis « Jesus
Christus ist der Herr» sagt, da3 es Licbe zwischen
Menschen gibt; daB sie sich bewiihrt und Zukunft
erofinet hat, sogar iiber die Grenzen des Todes hin-
aus, so dafB} sie nicht auf immer der Vergessenheit
preisgegeben sind. Ratzinger26 ist an anderer Stelle
dafiir eingetreten, daB alle Theologie, also auch
die Moraltheologie, zuerst Theologie von der
Auferstehung sein soll. Diese heilshistorische Kon-
zeption der Theologie zieht ein gutumschriebenes
Programm der Besinnung auf das Phinomen der
menschlichen Beziehung in ihren gesellschaftsge-
schichtlichen Dimensionen nach sich.

. B.Willemns?? hat versucht, das Geheimnis der
Erlésung durch Christus durch das Mysterium
vom andern Menschen verstindlich zu machen.
Warum der Mensch den andern Menschen nicht
vereinnahmen, zum Objekt machen oder manipu-
lieren diirfe, fragt er. Letztlich gibt es dafiir kei-
nen anderen Grund als die Erfahrung, daB auch
er Offenbarung und Verkérperung des transzen-
denten anderen ist, der Gott ist. Erlosung wird
dann umschrieben als «den andern auf sich zukom-
men lassen» (das heifit: als Fremden und gleich-
zeitig Gleichen); dazu ist eine Umkehr nétig, die
die Bibel «metanoia» nennt. Zunichst erlebt der

Mensch das als Selbstverlust, weil ihm damit Auto-
nomie genommen wird. In der Gnade des andern
findet der Mensch sich selbst wieder, und erst dann
erhebt sich die wahre Freiheit und die wahre Schop-
fungskraft, die jetzt nicht mehr Besitzergreifung,
sondern raumschaffende Ehrfurcht ist. Die kon-
kreteste Offenbarung Gottes ist der andere Mensch
neben mir. Das Angebot der Erlosung hat auf ein-
zigartige Weise im Leben, Sterben und in der Auf-
erstehung Jesu von Nazareth Gestalt bekommen.
In ihm tritt «der andere» uns entgegen.

Wit erkennen hier Ahnlichkeiten mit Ratzingers
Sicht. Trotzdem gliickt es Willems nur zum Teil,
die Beziehung zwischen der Heilstat Christials An-
gebot und unserer Erlosung in der Gegenwart zur
«communio» zu erhellen. Vermutlich kommt das
daher, weil die «communio» zu seht in rein perso-
nalen Begriffen gedacht wird, so dal3 die Mensch-
heit und ihre Geschichte nicht ins Visier kommen.
Dem von der Kultur hervorgebrachten Bild vom
Menschen, das sich in jeder Beziehung sozusagen
zwischen den Menschen und den andern schiebt
und das ebensosehr eine Erneuerung braucht,
wird keine Aufmerksamkeit geschenkt. Aufierdem
wird die Beziehung des Menschen zu Christus vor
allem nach dem Modell einer zwischenmensch-
lichen Begegnung aufgefalit, so daBl der Glaube
keine Bezichung auf jemanden bekommt, det zum
«Bild» oder «Typus» des Menschen geworden ist,
zur Gestalt eines Menschen, der er selbst und zu-
gleich alle Menschen ist.28

d. Als Beitrag zu unserm Problem der Vermitt-
lung zwischen sittlichen und religisen Kategorien
erwihnen wir eine Verdffentlichung K. Rabuers
tiber den Akt der Nichstenliebe als die urspriing-
liche Beziehung des Menschen zu Gott.?? Die lie-
bende Beziehung zwischen zwei Menschen ist
nicht irgendeine Daseinsduflerung neben andern
gleichwertigen, sondern der eigentliche und um-
fassende fundamentale Akt im menschlichen Da-
sein. Gottist in diesem urspriinglichen Akt nur als
der tragende Grund der Erfahrung gegeben, nicht
als direktes Objekt, sondern lediglich «indirekt».
Selbst wenn Gott religits zum Thema wird, wenn
er selbst spricht und «Partner» des Menschen wird,
geschieht das immer in einem Menschen, der schon
«weltlich» ist, der sich selbst schon durch persén-
liche Begegnung und Verbindung mit dem «du»
aus Erfahrung geschenkt ist. Umgekehrt ist die
Liebe, die sich selbst im bedingungslosen Anneh-
men des anderen Menschen aufs Spiel setzt, immer
auch schon Liebe zu Gott. Das heilsgeschichtliche
Reden Gottes, durch das eine Darstellung unserer
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Beziehung zu ihm méglich wird, setzt immer schon
die Liebe zwischen Menschen voraus. Wenn sich
dann der Mensch in einem ausdriicklichen Akt
der Erkenntnis und Liebe auf Gott richtet, ist das
ein sekundirer Akt, der aus der urspriinglichen Er-
fahrung Gottes in der menschlichen Verbindung
stammt und darauf beruht. Der Néchste wird nicht
in erster Linie geliebt, weil Gott das will oder vor-
schreibt; die Tat der Nichstenliebe ist, von der
Gnade getragen, zu Gott hin gedfinete Liebe. In
der freien Entscheidung, bei der man den Nichsten
ganz ernst nimmt, wird Gott erkannt, auch wenn
der Mensch fiir sich selbst diese Gotterfahrung
nicht ausdriicken kann. Offenbar wird deshalb das
Endurteil nach v6llig atheistischen Normen gefillt
(Mt 25,31—46). Die Liebe zu Jesus Christus ist die
einzige und hochste Tat der Nichstenliebe; trotz-
dem ist die hochste Tat gegeniiber Jesus noch auf
der Voraussetzung der alltiglichen Liebe zum an-
deren Menschen gegriindet: Nur wer Christus
schon incognito in seinem Bruder und seiner
Schwester begegnet ist, kann ihm ausdriicklich be-
gegnen.

Fiir unser Problem enthilt diese These einige
wichtige Fingerzeige: Im konkreten Leben ist die
Tat menschlicher «communio» (die in Rahners
Sicht gewil} eine freie Annahme der Gnade ein-
schlieBt) notwendige Bedingung, um eine Kate-
gorie «Wille Gottes» zu verstehen. Unter welchem
ausdriicklichen Motiv diese menschliche Liebe
dann zustande kommt, erwihnt Rahner nicht;
wenn diese Tat die Folge eines Gesetzes oder eines
Gebots ist, ist sie tibrigens keine wahre Liebe. Fallt
sie denn nicht unter den Anspruch des Gewissens,
und ist sie denn nicht eine Erfiillung des natiirlichen
Sittengesetzes ? Das kann man nur dann behaupten,
wenn man den im Gewissen erkannten sittlichen
Anspruch nicht als eine Verpflichtung auffat, son-
dern primir als eine Einladung und Aufmunte-
rung, und das natiirliche Sittengesetz nicht als eine
Anordnung, der man folgen muB, sondern als eine
Instruktion aus etlebter Erfahrung. Unter diesen
Bedingungen kann man behaupten, dafl die In-
stanz oder Stimme, die den Menschen zum Wagnis
der Liebe aufruft, urspringlicher ist und bleibt als
der Anspruch «Wille Gottes», wie dieser aus der
historischen Offenbarung erkannt wird. Erst aus
der Praxis der Nichstenliebe unter Fiithrung des
«natiirlichen» sittlichen Wissens kann «Wille Got-
tes» als Norm fiir das menschliche Handeln ver-
standen werden.

4. Kann die Moraltheologie mit solcher Aus-
kunft iiber die sittliche Existenzverwirklichung als

Heilswegarbeiten? Die katholische Moraltheologie
hat seit alter Zeit neben das Offenbarungswortauch
die Schépfungsordnung als objektive Quelle der
Erkenntnis gottlichen Willens gestellt. Lassen sie
sich aber so einfach nebeneinander stellen? /.
Kraus®® meint, fur die Moraltheologie liege das
Problem nicht so sehr in der Legitimitit dieses na-
tirlichen Erkenntnisweges und in der Anerken-
nung ihrer relativen Autonomie, sondern im Vet-
hiltnis beider Wege zueinander. Die grundlegende
Bedeutung der natiitlichen sittlichen Erkenntnis
liegt in der Fundierung der moralischen Pflicht,
der Bindung an das Gute. Der Mensch erkennt an,
daB sein Dasein ein Sollen enthilt, und erst so ver-
steht er sich als ein Wesen, das im Gehorsam an
Gott und an Gottes Wort gebunden ist. B.Sehil-
ler3t sieht das natiirliche sittliche BewuBtsein als
die transzendente Voraussetzung (Méglichkeits-
bedingung) fiir das Verstehen der sittlichen Bot-
schaft Christi. Das gliubige Verstehen Seiner Bot-
schaft ist nur fiir den moglich, der sich schon vor-
her vom natiirlichen Sittengesetz betroffen sah.

Im Lichte des oben Gesagten konnen diese Dar-
stellungen vielleicht auf doppelte Weise erweitert
werden. Zunichst: Dasnatiirliche sittliche BewuBt-
sein ist Moglichkeitsbedingung fiir das Verstehen
des Kerygma und des Begriffs «Wille Gottesy
schlechthin. Die bekannte Aussage, dall man aus
der Schopfungsordnung den Willen Gottes erken-
nen kann, ist selbst schon eine Glaubensaussage;
als solche wird sie moglich durch das Verstehen des
sittlich Guten a/s Gutes und nicht als Wille Gottes.
Ferner 1iBt sich die Frage stellen: Geniigt das sitt-
liche BewuBtsein der Bindung an das Gute, um
Gottes Willen als Heilswillen verstehen zu knnen,
oder braucht man dazu auch eine gewisse sittliche
Praxis, eine bestimmte Erfahrung?

5. Bin bemerkenswerter Fingerzeig fir die zen-
trale Funktion, die der menschlichen Begegnung,
einschlieBlich ihrer historisch-gesellschaftlichen
Vermittlung im Verstehen ihrer selbst und im Vet-
stehen der Offenbarung zukommt, findet sich in
einer Veréffentlichung iiber Hermeneutik.3? E.
Simons stellt das Problem der Hermeneutik auf fol-
gende, der Existenzphilosophie entstammende
Art: Wie hiingt die Findung der Wahrheit meines
Selbstverstindnisses mit dem Verstehen der Offen-
barung zusammen, und wie wird dieser Zusammen-
hang geschichtlich zustande gebracht? Sein zentra-
les Thema heiBt: Das hermeneutische Problem
wird erst im Dialog ganz erschlossen, in der Be-
gegnung zweier Menschen, die einander verstehen.
«Einander verstehen» ist das Ereignis, in dem sie
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nicht nur zum Selbstverstindnis kommen, sondern
auBerdem auch erfahren, was «Verstehen» eigent-
lich ist. Dialog ist ein hermeneutisches Geschehen
und weil3 auch, daB es das ist. Dann ist der Dialog
der Schliissel des hermeneutischen Problems; er
offnet auch den Zugang zum Wort der Wahrheit,
das seinerseits in einer Uberlieferungsgeschichte
unter den Menschen mitgeteilt wird. Das dialogi-
sche Verstehen des Heilswortes wurzelt in der
dialogischen personalen Beziehung. Und diese Be-
ziehung ist nicht nur ein Einverstindnis, sondern
auch eine sittliche Entscheidung.

In den letzten Jahren haben viele Theologen den
historischen, sozialen und politischen Verflech-
tungen der menschlichen Existenz ihre Aufmerk-
samkeit geschenkt. Damit trat ans Licht, dal das
Suchen und Finden von Identitit nicht nur in Aus-
driicken der Personsbezeichnung ausgesprochen
werden darf, sondern auch im Entwutf einer ge-
sellschaftlichen Otrdnung, um eine «neue Mensch-
heit» zu finden. Die Sittenbildung, die kulturelle
Bildformung dessen, was menschenwiirdig ist,
zeigt sich als ein unablissiger Versuch, aus der ei-
genen geschichtlichen Situation die Richtung von
Gottes Schopfungswerk zu entdecken und norma-
tiv auszusagen, ohne daB es je in eine Ideologie
oder ein System zu fassen wire. Das Geleit des
«dictamen conscientiae», das den Menschen zur
Erkenntnis und Praxis wahrer Humanitit bewegt,
zeigt sich im Lauf der Geschichte denn auch nicht
nur im jeweils errungenen Ethos, sondern ebenso-
sehr in der Kritik an diesem Ethos, die sich im Na-
men einer universalen Anerkennung der Wiirde der
Menschen anmeldet. E. Schillebesckscss spricht dabei
von Kontrasterfahrungen, die zum Protest fithren,
zu hoffnungsvoller Zusage und geschichtlicher
Initiative.

4. Die Interpretationsanfgaben der Kirche

Die Aufgabe der Kirche beim gemeinsamen Suchen
nach der Wahrheit des Menschseins liegt zunichst
in der Verkiindigung, daB Menschsein méglich ist.

Diese Verkiindigung schopft die Kirche aus der
Schrift. Die Schrift ist kein Handbuch sittlicher
Grundsitze. Die Schrift als Ganzes fithrt uns dazu,
Gottes Bund mit dem Volk Israel und mit allen
Vélkern kennenzulernen, und sie lehrt uns, die
Gemeinschaft der Menschen zu ordnen, und zwar
vom Vertrauen her, daB sich Gott gewiirdigt hat,
in unsrer Mitte zu wohnen und Frieden zu stiften.

Der Umgang mit der Heiligen Schrift stellt in der
Kitche und in der Moraltheologie — wenn es um die

Findung sittlicher Normen geht — ein doppeltes
Problem.3*+ Wir sehen, wie in Israel und in der
apostolischen Zeit «natiitliches» Ethos aus der
Kultur aufgenommen und unter die Proklamation
des Jahwe-Glaubens bzw. des Lebens «in Chri-
stus» gestellt wird, um so das Leben der damaligen
Heilsgemeinschaft zu ordnen, wobei diese Auf-,
nahme anderseits auch ihren EinfluB} auf die Ent- -
wicklung des aufgenommenen Ethos ausiibt. Fer-
ner gibt die Arbeitsweise der alten Kirchenschrift-
steller zu denken, die in der Nachfolge des jiidi-
schen Philosophen Philo in der Tora zwischen kul-
tischen, zivilen und moralischen Geboten unter-
scheiden und nur letztere als bleibend und universal
giiltig betrachten, weil sie schon in jedem mensch-
lichen Herzen vorhanden sind. Also wird die «na-
tiirliche» sittliche Evidenz dieser Zeit zu einer Art
Selektionsprinzip.3s Geschicht das iibrigens nicht
auch heute, wenn wir bei Auslegung der Schrift
des Alten und zumal des Neuen Testaments zwi-
schen kulturgebundenen und demnach veralteten
und bleibenden Normen unterscheiden?

Die Kirche gibt auch Geleit fiir das sittliche Le-
ben, indem sie das natiirliche Sittengesetz auslegt.
Diese Aufgabe wird oft wie das Lesen einer einmal
festgesetzten Ordnung aufgefalt, wie man ein Buch
(das Buch der Natur) oder einen Bauplan liest. Das
ergibt sich aus mannigfachen Verlautbarungen des
kirchlichen Lehramts iiber einen «ordo moralis a
Deo institutus» oder «a Deo praefinitus» — nicht
nur in der Enzyklika « Humanae Vitae», sondern
auch in der Konstitution « Gaudium et Spes». Der
Vorwurf eines «kosmischen Praedeterminismus»
liegt dann nahe. Aber die Aufgabe kann auch als
kritische Begleitung des geschichtlichen weltlichen
Ethos aufgefalt werden: annchmend, anregend
und kotrigierend aus dem Glauben an die unver-
duberliche Wiirde eines jeden Menschen vor Gott,
was gleichzeitig den Glauben an die Unzulinglich-
keit eines jeden Bildes oder Entwurfs von Humani-
tit gegeniiber dem einzigartigen Bild vom Men-
schen bedeutet, das Gott uns geschenkt hat und
das am Ende offenbar werden wird. Diese Auf-
fassung von der Aufgabe bringt die Interpretation
des natiirlichen Sittengesetzes niher an die Inter-
pretation der «Zeichen der Zeit» heran. Sie bedeu-
tet die Verschiebung vom doktrindren zum pasto-
ralen Wort3¢ und verlegt das Bediirfnis nach not-
wendiger wissenschaftlicher Information von der
Erkenntnis quasi-universaler Gesetze zur Situa-
tionsanalyse. In der Enzyklika «Populorum Pro-
gressio» haben wir fir eine solche Interpretation
ein gutes Beispiel.
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Die Moraltheologie zeigt auf ihre Weise den het-
meneutischen Zirkel: Die autonome oder (besser)
dialogische sittliche Praxis der Gegenwart macht
unter Fithrung des ins Herz geschriebenen «Ge-
setzes» als eine «praeparatio evangelica» das Ver-
stechen der Verkiindigung des Gott-mit-uns, des
Heilswillens Gottes méglich. So werden wir uns
z.B. die Heilsbotschaft der Schrift iiber die Sexuali-
tit nur mit Hilfe eines modernen Verstindnisses
vom Sinn der Sexualitit aneignen kénnen. Der
Glaube an Gottes Heilswillen aber gibt uns zu ver-
stehen, daB wir die Humanitit noch nicht kennen;
daf} wir nicht endgiiltig wissen, was «gut» bedeu-
tet; und so weckt es die schopferische und aktive
Phantasie mit dem Auge auf die Erscheinung des

I J.Rief, Moraltheologie oder christliche Ethik? Ein Literatur-
bericht: Theol. Prakt. Quartalschrift 116 (1968) 59-8o.

2 Vgl. ]. Stelzenberger, Lehrbuch der Moraltheologie. Die Sitt-
lichkeitslehre der Konigsherrschaft Gottes (Paderborn 1953).

3 Vgl. G. Hasenhiittl, Die Radikalisierung der hermeneutischen
Fragestellung durch Rudolf Bultmann: Mysterium Salutis I (Einsie-
deln 1965) 428-440; E. Schillebeeckx, Naar een katholiek gebruik van
de hermeneutick: H. v.d. Linde/H. A. M. Fiolet, Geloof bij kenterend
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