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ERLOSE UNS VON DEM BOSEN

Editorial

Erlésung ist ein Schlisselwort des Christentums — und zugleich ein
Reizwort. Erlosung ist der Traum eines jeden Sklaven und einer jeden Sklavin:
frei zu sein. Die Antike kennt wie die Moderne verschiedene Formen dieser
Befreiung. Keine ist billig. Selbstbefreiung ist selten. Freiheit kostet einen Preis.
Die GroBziigigkeit anderer tut not, ihr Mitleid, ihre Solidaritit; Freunde und
Verwandete sind gefragt, Humanisten und Philanthropen.

Die Soziologie und die Psychologie, die Geschichtswissenschaft und die
Medizin stimmen darin iiberein, dass es verschiedene Formen der Sklaverei
gab und gibt: soziale Unfreiheit, materielle Not, politische Unterdriickung,
seelische Belastungen, kulturelle Marginalisierung, personliche Blockaden. Die
Formen der Gefangenschaft sind verschieden, verschieden sind auch die For-
men der Erlosung — und des Zweifels an ihrer Moglichkeit. Der Umsturz ei-
nes Unrechtsregimes: Wie viel Freiheit schafft er, und welche neue Unfreiheit
entsteht? Wirtschaftliche Prosperitit: Wer gerit auf die Gewinner-, wer auf die
Verliererseite? Erfolgreiche Therapien: Wie lange dauert die Genesung, und
welche neuen Abgriinde tun sich auf? Eine aktive Integrationspolitik: Wen
nimmt sie mit, und wen schlieft sie aus, wie weit reicht sie, und welche neuen
Probleme verursacht sie? Engagierte Pidagogik: Kann sie wirklich eine Per-
sonlichkeit zur Selbstverwirklichung anleiten und darin zugleich einen Dienst
an der Gesellschaft leisten?

Keine dieser Fragen kann auch nur im Ansatz die humanitiren, die wis-
senschaftlichen, die sozialen Anstrengungen diskreditieren, bedringten und
bedriickten Menschen Freiriume zu schaffen und Verantwortung zu ermog-
lichen. Aber jede Befreiungsinitiative stellt die Frage nach dem Bild des Men-
schen und der Gesellschaft, nach dem Verstindnis der Freiheit und den Op-
tionen der Zukunft. Jede muss sich die Frage stellen, ob das Wort «Erlosungy
nicht eine Spur zu hoch gegriffen ist, selbst wenn eine Resozialisierung wirk-
lich gelungen, eine Operation gliicklich verlaufen, eine demokratische Wende
ernsthaft herbeigeftihrt worden ist.

IKazZ 49 (2020) 1-4 DOI: 10.14623/com.2020.1.1-4
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2 Editorial

In diesen Uberlegungen bricht die Gottesfrage auf — nicht nur als zusitz-
liches Thema, auch wenn Gott als Sklavenhalter verkiindet und erlebt werden
kann, wie die Bibel weil3. Vielmehr wird die Frage nach Gott in allen Dimen-
sionen aufgeworfen — dadurch, dass sie in keiner aufgeht und sich doch in jeder
stellt. Das Bild des Menschen als Ebenbild Gottes gewinnt an abgriindiger
und weitriumiger Tiefe, die sich an der Benutzeroberfliche des Lebens zeigt
und verbirgt. Das Bild der Gesellschaft als Weltbild inspirierter und irritierter
Individuen, die alle ein und denselben Gott tiber sich, hoffentlich aber auch
in sich haben, gewinnt an Konturen, die Utopismen konterkarieren und Ge-
rechtigkeitssinne stimulieren. Das Verstindnis der Freiheit als Verstindnis der
Verantwortung, die vor Gott und den Menschen tibernommen werden soll,
gewinnt an Verbindungen iiber Nationen, Geschlechter und Kulturen hin-
weg, ohne das Naheliegende zu verdecken. Die Optionen der Zukunft, die im
Horizont der VerheiBung ewigen Lebens entstehen, gewinnen an Klarheit der
Unterscheidung zwischen dem, was im strengen Sinn des Wortes nur von Gott
erhofft werden darf, und dem, was Menschen schon hier und jetzt, demnichst
und nebenan zu verindern sich entschlieBen miissen, wenn sie dem folgen, was
sie als Gottes Willen erkennen oder mit gesunder Skepsis als religios-ethischen
Anspruch wahrnehmen.

«Erlgse uns von dem Bdosen», lehrt Jesus seine Jinger in der Bergpredigt
zu beten (Mt 6,13). Im Vaterunser hat er die Erlésung im Sinn, die nur von
Gott kommen kann: den Sieg iiber den Tod, der in vielen Gestalten das Leben
nicht nur einzelner Menschen, sondern ganzer Gesellschaften vergiftet. Das
Bose kann die personliche Schuld sein, die ein Mensch sich zurechnen lassen
muss, aber auch das kollektive Versagen einer ganzen Generation oder Nation;
es kann die Not sein, die zum Himmel schreit, weil sie auf Ungerechtigkeit
und Ausbeutung der Natur beruht; es kann auch das Banale sein, das durch
Nachlissigkeit, durch Ablenkung und Desinteresse zur Herrschaft gelangt. Das
Bose ist nicht nur das moralisch Falsche, sondern auch das Sinnlose, das Zer-
storerische, das Schlechte.

Friiher hieB die deutsche Ubersetzung: «Erlose uns von dem Ubel». Auch
diese Wiedergabe ist philologisch korrekt. Sie hat sogar den Vorteil, nicht mo-
ralisierend enggeftihrt werden zu konnen. Aber sie kann die Faszination nicht
erkliren, die vom B6sen ausgeht und die vorangehende Bitte aufnimmt: «Fiih-
re uns nicht in Versuchungy. Das Bose entwickelt gerade dadurch seine gewal-
tige Macht, dass es das Gute zu sein scheint — in keiner Kulisse wirksamer als
in der Maske des Heiligen. Ob der oder das Bose, lasst sich weder im neutesta-
mentlichen Griechisch noch im heutigen Deutsch unterscheiden — zu Recht.
Denn der Teufel erklart nichts, sondern zeigt die Unerklirlichkeit des Bosen,
und die Strukturen des Bosen sind nicht nur die Summe moralischen Fehlver-
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Erl6se uns von dem Bosen 3

haltens, sondern auch die Dynamiken anonymer Systeme, die im Zeitalter der
Digitalisierung wirksamer sind denn je.

Wer mit dem Vaterunser betet: «Erlose uns von dem Bosen», wird nicht
im mindesten gebremst, politische, soziale, medizinische, psychologische und
padagogische Projekte zu entwickeln, die Sklaverei iiberwinden und Freiheit
schaffen. Im Gegenteil: Die Bergpredigt ist ja ein Kompendium der Sozial-
und der Individualethik wie kaum ein zweites. Aber wer in dieser Arbeit an
der Uberwindung aller méglichen Formen von Sklaverei mit den Worten Jesu
betet, weil}, nicht selbst der Erloser, sondern der Befreiung aus der eigenen
Sklaverei bediirftig zu sein — und weil} auch, bei allen Grenzen des eigenen
Wollens und Handelns auf die Grenzenlosigkeit der Liebe Gottes vertrauen zu
kénnen, zusammen mit denen, die nach Erlsung schreien.

Gleichwohl reizen die Bitte um Erlosung wie die VerheiBung der Erlosung
zum Widerspruch. Dass diejenigen, die beten, wie Jesus sie zu beten gelehrt
hat, immer wieder handeln, wie Jesus es gerade nicht gelehrt hat, ist der offen-
kundigste Grund flir den Widerspruch. Ein tieferer Grund ist die Zumutung,
die eigene Schwiche, die eigene Stinde, die eigene Versuchbarkeit eingestehen
zu miussen, einschlieBlich der realistischen Erkenntnis, nur in Ausnahmefillen
ohne fremde Hilfe zurechtzukommen. Der tiefste Grund, im Licht der Bibel
betrachtet, ist die Notwendigkeit, im schlechterdings Entscheidenden nicht
auf die eigenen Krifte, nicht auf den guten Willen, nicht auf die R eformkrifte
einer Gesellschaft setzen zu konnen, sondern auf Gott vertrauen zu sollen, der
nur dann der Erldser sein kann, wenn er kein Ubermensch, keine Projektion,
kein Hyperroboter ist — sondern im Gegenteil genau der Vater, den Jesus er-
fahren hat und allen Menschen guten Willens nahebringen will.

Dass Erlosung nicht nur ein Schlissel-, sondern auch ein Reizwort ist, zeigt
die GrofB3e der Aussicht auf vollkommene Freiheit, aber auch die GroBe der
Versuchung, den Namen Gottes zu missbrauchen.

Magnus Lerch filhrt ein exegetisch-systematisches Gesprich, indem er die
eschatologische Dialektik einer Zukunft noch ausstehender und einer
Gegenwart vermisster, erflehter und erfahrener Erlosung entwickelt, die das
Theodizeeproblem aufdeckt und die Sprache des Vaterunsers in dessen Offen-
heit einzeichnet. Justina Metzdoif tritt mit der Exegese der Kirchenviter in den
Dialog und zeigt deren Bemiihen um eine ebenso spirituell anspruchsvolle wie
ethisch aufgeschlossene Deutung. Holger Zaborowski widerspricht allen Versu-
chen in den modernen Wissenschaften, das Bose rational zu erkliren, weil es
genau dadurch verschleiert und verdringt wird — und zeigt, dass gerade die
Bitte um die Erlosung das Bose nicht als das Letztgltige, sondern das Vorletzte
entdecken ldsst. Benedikt Kranemann beschreibt die Geschichte des Exorzismus
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bei der Taufe einerseits von Erwachsenen, andererseits von Siuglingen und
Kindern als dynamische Marginalisierung, die auf hermeneutische Anfragen
reagiert und nach einer klareren Gebetssprache fiir heute verlangt, die weder
banalisiert noch mythologisiert. Helmut Kiesel liest Baudelaires Fleurs du Mal
als Parodie des christlichen Betens und hort in ihr nicht nur die Blasphemie
einer Verirrung, die in den Untergang fiihrt, sondern auch den Angstschrei
einer Seele, die von der europiischen Moderne zutiefst irritiert worden ist.
Herbert Schlogel reflektiert seine Eindriicke beim Wiederlesen von Harald Wel-
zers Buch «Ti4ter. Wie aus ganz normalen Menschen Massenm&rder wurden»
(2005). Im Blick auf die organisierten Massenmorde an Juden, Minnern und
Frauen, Jungen und Alten, Kranken und Gesunden, zeigt er, wie unheimlich
und ungeheuerlich das Bose gerade dort wirkt, wo es nicht von einzelnen
Fanatikern mit perfider Lust ausgelebt, sondern von Menschen verwaltet wird,

die sich in ein System des Todes einfligen und es dadurch am Laufen halten.
Die Bitte um Erlésung ist realistisch, weil sie die Existenz des Bosen in
der Welt nicht leugnet, sondern vor Gott trigt. Sie ist auch deshalb realistisch,
weil sie Erlosung nicht von Menschen erwartet, sondern von Gott, dem Vater.
Sie ist hoffnungsvoll, weil sie Gott ein Ja zutraut, das jedes menschliche Nein
tiberstimmt. Die Hoftnung aber, die in der Bitte zur Sprache kommt, kann
angesichts des Bosen, das herrschen will und Unterstiitzung findet, nur gegen
alle Hoflnung gefasst werden. Der Jude Jesus hat diese Hoffnung geweckt — in
seiner Gottesverkiindigung, die im Vaterunser den dichtesten Ausdruck findet.
Thomas Séding
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Magnus Lerch - Wien

WAS HEISST: «<ERLOSE UNS
VON DEM BOSEN»?

Exegetische und systematische Uberlegungen zur siebten
Vater-Unser-Bitte

Texte, die allzu selbstverstindlich sind, drohen zu schweigen. Sie sind
so oft gesprochen und gehort worden, dass sie uns michts mehr sagern>. Meist
bemerken wir ihr existenzielles und soziokulturelles Leer-Laufen nicht einmal,
es vollzieht sich schleichend. Historische Kritik bietet die Chance, diese Tex-
te wieder zu <entfremden> — sie zu distanzieren von Assoziationen und Deu-
tungsfolien, die historisch erst dominant geworden sind, aber weder alternativlos
waren noch den Bedeutungsreichtum der Texte ganz ausschopfen konnten.
Die so entstehende Differenz zwischen urspriinglicher Bedeutung und spite-
rer Interpretation erdffnet Freiriume, um die Texte in der Gegenwart wieder
«um Sprechen> zu bringen.

Gerade das so vertraut erscheinende Vater-Unser ist ein Ort, an dem exe-
getische und systematische Theologie in ein Gesprich gebracht werden miis-
sen — und zwar nicht nur, um der wissenschaftlichen Redlichkeit Gentige zu
tun, sondern vor allem auch, um dieses Gebet immer wieder neu aneignen, es
heute verstehen und sich darin wiederfinden zu kénnen. Zunichst méchte ich
daher auf wichtige Resultate der historisch-kritischen Forschung beziiglich
der siebten Vater-Unser-Bitte eingehen (1). Von hier aus ist zu fragen, wel-
cher Erfahrungshorizont der Bitte zugrunde liegt und welche Hoffnung sie
artikuliert (2). In diesem Zusammenhang darf dem Problemzusammenhang
von Theodizee und Handeln Gottes nicht ausgewichen werden (3). Wie ist
Gottes Geschichtsmichtigkeit, sein rettendes Handeln, angesichts des Leidens
Unschuldiger zu verstehen? Das systematische Gewicht dieses Problemzusam-
menhangs kann freilich weder von einer einzelnen Bitte noch von dem vorlie-

Macnus LercH, geb. 1982, Dr. theol., ist Universitatsassistent am Institut flr Systematische
Theologie und Ethik an der Universitat Wien.
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6 Magnus Lerch

genden Beitrag insgesamt getragen werden. Dennoch sollen, um das Problem
ernst zu nehmen, diesbeziiglich weiterfiithrende Uberlegungen angeschlossen
werden (4). Sie bleiben jedoch bewusst vorliufig. Das Ziel aller vier Schritte
ist, die siebte Vater-Unser-Bitte existenziell (neu) zu erschlieBen — in sowohl
exegetisch als auch systematisch verantworteter Weise.

1. Zur exegetischen Orientierung

Man mag bei den Signalworten «Erlosung» und «Boses» schnell an christliche
Soteriologie denken — eben an die Erlosung von Schuld und Siinde durch Tod
und Auferstehung Jesu Christi. Semantik und Kontext der Bitte zielen aber
zunichst in eine andere Richtung.! Im griechischen Text steht nicht 06w,
sondern puopat, das im Neuen Testament seltener vorkommt. Es meint «etten
oder bewahren>. Dementsprechend tibertragen die Einheitstibersetzungen von
1980 und von 2016 Mt 6, 13b beide mit «rette uns vor dem Bosen». Dabei wird
amo tod movnpod zwar zutreffend wiedergegeben. Allerdings konnte man so
allein an das sittlich Schlechte denken, also an Schuld und Siinde. Damit wiir-
de der griechische Text vorschnell festgelegt. [Tovmpdc ist unbestimmter; es
lasst sich durchaus beziehen auf «Alltagserfahrungen» wie «Krankheit, Drang-
sal, bose Menschen, den bosen Trieb»?. Zudem ist offen und im Christentum
von Anfang an umstritten, ob tod movnpod neutrisch oder maskulinisch zu
verstehen ist. Mit einer maskulinischen Verwendungsweise wiirde die perso-
nifizierte Form — der Bése — und damit das Symbol des Teufels aufgerufen.
Einigkeit in der Exegese besteht nur darin, dass die Frage, ob der oder das
Bose angesprochen ist, rein philologisch nicht entschieden werden kann. Die
deutschen Ubersetzungen geben diese Offenheit gut wieder, weil sie ebenfalls
neutrisch oder maskulinisch verstanden werden koénnen. Das gilt sowohl
fiir den liturgischen Gebetstext («von dem Bosen») als auch fiir den Text der
Einheitsiibersetzung («vor dem Bosen»).

Bereits an dieser Stelle muss aus inhaltlichen Griinden ein Seitenblick auf
die Anderung des liturgischen Textes der siebten Vater-Unser-Bitte geworfen
werden. Hier bestitigt sich insgesamt die Offenheit der Deutung. Bis 1970 war
eine Ubersetzung in Kraft, die die Erlésung nicht auf das «B&se», sondern auf
ein unbestimmtes «Ubel» bezieht. Vielleicht lisst dieser Wortlaut fiir heutige
Obhren leichter erkennen, dass die Bitte nicht allein auf Schuld und Siinde be-
zogen ist. Dies wiirde auch nicht zum Aufbau des Vater-Unsers passen. Denn
die moralisch zu verantwortende Tat war bereits Thema der Vergebungsbitte.
Die Anderung des liturgischen Textes wiederum ist nachweislich — wie Joseph
Pascher festhilt — in der Absicht erfolgt, nicht nur neutrisch vom Ubeb zu
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sprechen, sondern «vom Urheber alles Bosen»’. Um sodann «den Bosen> mit
«dem Erlésen zu kontrastieren, wurde pdoat statt mit «(er-)rette» mit «erldser
tibersetzt. Allerdings soll auch laut Pascher bei tod movnpod nach wie vor ein
maskulinisches oder neutrisches Verstindnis moglich sein. Das heil3t: Man kann,
muss aber nicht zwingend «dem Teufel mit tod movnpod assoziieren. Relativiert
wird eine solche durchaus mogliche Assoziation auch durch den Embolismus,
der direkt auf die siebte Bitte folgt. Hier heil3t es gerade nicht, Gott mdge von
«dem Bosen», sondern von «allem Bosen» erlosen.

Es ergibt sich also sowohl flir den biblischen als auch den liturgischen Text
einerseits eine gewisse interpretatorische Offenheit in der Bestimmung des
t0D movnpod. Sie wird aber zugleich begrenzt, und zwar aus lexikalischen wie
grammatikalischen Griinden: In jedem Fall steht nicht primir die moralische
Tat, sondern die Macht des Bosen im Mittelpunkt, sei diese nun als personifi-
zierte oder unbestimmte Grofle verstanden. Damit gerit auf Seiten des Men-
schen eine passive Dimension in den Blick und also im Kontext des Vater-
Unser die unmittelbar vorausgegangene Versuchungsbitte. Hier wird deutlich,
dass sich Mt 13b («rette uns vor dem Boésen») und Mt 132 («Und fithre uns
nicht in Versuchungy) eigentlich nicht trennen lassen. Dazu ist etwas weiter
auszuholen.

Ende 2017 hat Papst Franziskus bekanntlich die dann viel diskutierte* Frage
angestofen, ob an die Stelle von «Und fiihre uns nicht in Versuchungy» nicht
besser «Und lass uns nicht in Versuchung geraten» treten sollte. Die Intention
bestand darin, nicht einer Verdunkelung des Gottesbildes Vorschub zu leisten.
Gott bewirkt nicht selbst aktiv die Versuchung, sondern ist ein dem Men-
schen zugewandter, barmherziger Gott, wie ein Schliisselmotiv des Papstes zur
Geltung bringt. Allerdings ist in der sich anschlieBenden Diskussion vielfach
die Korrektheit der derzeit geltenden Ubersetzung betont worden. AuBerdem
wurde darauf hingewiesen, dass keine vorschnelle Harmonisierung des bibli-
schen Gottesbildes erfolgen sollte. Die Frage nach Gottes Letztverantwortung
bleibe bestehen. Sie sei nicht durch das Argument zu umgehen, Gott lasse die
Versuchung lediglich zu.

Interessant ist nun, dass bereits die redaktionsgeschichtliche Entwicklung
der hier infrage stehenden Vater-Unser-Bitte sich der Reflexion auf eben die-
ses Problem verdankt. Wihrend es im Lukasevangelium ausschlieBlich heiB3t
«Und fiithre uns nicht in Versuchung» (Lk 171, 4), fithrt das Matthiusevangeli-
um weiter fort: «<sondern rette uns vor dem Bosen!» (Mt 13b). Marlies Gielen
hat anhand einer erhellenden motivgeschichtlichen Analyse gezeigt — schon
zwanzig Jahre vor der eben erinnerten Diskussion von 2017/18 —, dass Mt 13b
sich der «traditionsgeschichtlich jiingeren Tendenz» verdankt, «den unmittel-
baren Akt der Versuchung von Gott auf den Satan zu tibertragen»’. Insofern
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zielt die matthiische Redaktion durchaus auf eine «Entlastung»® Gottes. Die-
se bleibt in der lukanischen Version noch relativ schwach. Sie ist rein negativ
gefasst: Gott und das Subjekt der Versuchung werden bei Lukas lediglich nicht
identifiziert. Matthaus aber differenziert beide ausdriicklich. Die Versuchung ist
gerade keine Versuchung durch Gott, sondern durch das Bose bzw. den Bosen.
«Die StofBrichtung der beiden letzten Vater-Unser-Bitten diirfte [...] in der
Erfahrung um die Macht des Bosen und um die menschliche Schwachheit
wurzeln»’. Gedacht ist also an eine Einflusssphire> des Bosen, deren Gefihr-
dungspotenzial real erfahren wird und die — wie der Zusammenhang mit der
Versuchungsbitte zeigt — in einem engen Zusammenhang mit den Entschei-
dungen des Menschen steht. «Gottes Beistand — das ist der Sinn der Bitte — soll
davor schiitzen, dieser Macht zu erliegen, also der Versuchung nachzugeben
und Schuld aufsich zu laden.»® Das setzt aber gerade voraus, dass, wie Thomas
Soding formuliert, das «Bose, von dem zu erlosen Gott gebeten wird, |...]
nicht nur moralisches Versagen [ist], sondern Unheil, das sich auch im Fehl-
verhalten zeigt und vergroBert, aber die Dimensionen des Moralischen oder
Unmoralischen tiberschreitet.»’

Die viel diskutierten Spannungen der Versuchungsbitte sind damit nicht be-
seitigt. Gielen betont dies wiederum auf motivgeschichtlicher Basis. In der
Verbindung von Versuchungs- und Erlosungsbitte zeigt sich, dass auch die
«alttestamentlich geliufige Vorstellung der Priifung einzelner oder des Volkes
Israel durch Gott auf Glaubenstreue und Gehorsam»'” in Kraft bleibt. Denn
die motivgeschichtlichen Parallelen, auf die Gielen rekurriert, verdeutlichen:
Es geht jeweils um eine «Konfrontation»'' mit der Versuchung, fiir die Gott
durchaus letztverantwortlich ist, wie auch immer diese Verantwortung niher
bestimmt werden mag. Das zeigt etwa die matthdische Version der Versuchung
Jesu im Vergleich zur markinischen. Im griechischen Text Mk 1,13 schlief3t die
Versuchung Jesu an seinen vierzigtitigen Aufenthalt in der Wiiste partizipial an
(meLpaOpevoc LTO Tod oatavd). Damit bleibt offen, wie der Zusammenhang
niher zu verstehen ist. So heil3t es etwa in der Einheitstibersetzung: «Jesus blieb
vierzig Tage in der Wiiste und wurde vom Satan in Versuchung geftihrt.» Mog-
lich wire aber auch eine temporale (wdihrend er vom Satan versucht wurde)
oder modale Bedeutung (wobei er vom Satan versucht wurde). Matthius ersetzt
nun das Partizip durch einen finalen Infinitiv (meLpacbfivat) und vereindeutigt
an dieser Stelle: Jesus wurde vom Geist in die Wiiste gefiihrt, um vom Teufel
versucht zu werden.

Gielen betont den inhaltlichen Zusammenhang beider Redaktionen (der
Versuchung Jesu und des Vater-Unser) und zieht hieraus der Sache nach zwei
Schlisse. Zum einen hilt auch die mit Mt 6,13b zunehmende <Entlastung
Gottes an seinem aktiven Handeln und also an seiner Letztverantwortung fest.
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Zum anderen ist der christologisch-anthropologische Zusammenhang inner-
halb des Matthiusevangeliums zu beachten. Jesus besteht «seine Bewdhrungs-
probe durch die unbedingte Bindung an den in der Schrift geoffenbarten Wil-
len Gottes (vgl. Mt 4,3—11). Diejenigen, die sich im Vater-Unser vertrauensvoll
an Gott wenden, konnen dagegen aufgrund ihrer Schwachheit nicht sicher
sein, der Versuchung zu widerstehen. Weil aber ihr Heil auf dem Spiel steht,
darum lehrt sie der mt [sic| Jesus zu beten: <Und fithre uns nicht in Versuchung,
sondern erldse uns von dem Bésen» (Mt 6,13).»"2

Die redaktionsgeschichtliche Modifikation unterscheidet nicht nur stirker
zwischen Gott und dem Subjekt der Versuchung. Sie steigert auch das Ver-
trauen in Gottes aktives, rettendes Handeln, in seine Geschichtsmichtigkeit.
Dies wird in der exegetischen Forschung einhellig betont. In Mt 6,13 geht
es geradezu um eine Bewegung, die Gott vollzichen moge: nicht in Versu-
chung hinein (u7 €l¢ TeLpaopuov), sondern von dem Bosen weg (@AAL &m0 TOD
movnpod). Heinz Schiirmann kommentiert: «Das in unserer Bitte verwandte
Zeitwort — in unserer deutschen Ubersetzung etwas farblos und miBverstind-
lich mit <erlsen tibersetzt — ldsst ein plastisches Bild vor unsern Augen entste-
hen: Es scheint ein gefihrliches Untier in der Nihe zu lauern, das camhergeht,
suchend, wen es verschlinge> (1 Petr 5,8), vor dessen Zugriff wir in letzter Mi-
nute zurtickgerissen, errettet werden miissen.»> Wie Schiirmann betonen auch
andere Interpretationen, dass die siebte Vater-Unser-Bitte streng genommen
noch gar nicht ausdriicklich von der bereits erfolgten Verstrickung des Men-
schen in Unbheil, Ungliick und Schuld spricht. Vielmehr steht xuup die prin-
zipielle Gefihrdung durch das Bose vor Augen.'* Genau diesen Sinn hat Ernst
Lohmeyer zufolge das Wort pdooat: «Es meint nicht das Lésen von Banden,
welche einen fesseln, oder in weiterem Sinne das Befreien von Gebundenen
oder irgendwie Gefangenen, wie die lateinische und deutsche Ubersetzung
nahelegen, sondern mit thm ist der Gedanke eines Weges und einer Begeg-
nung, einer Fithrung und eines Schutzes verkniipft, und dieses Moment wird
hier durch das kontrastierende Verbum der sechsten Bitte micht hineinfiihren
noch unterstrichen.»"

Angesichts des von Schiirmann gewihlten dramatischen Bildes ist jedoch
zu beachten, dass — folgt man etlichen anderen Auslegungen — Mt 6,13 wohl
insgesamt nicht in einem apokalyptischen Horizont steht.'* Wieder hilft hier
der Blick auf Mt 6, 13a: meLpaopOg ist nicht terminus technicus fiir die endzeitliche
Anfechtung. Es tritt zudem ohne bestimmten Artikel auf, bezeichnet also
nicht die eine, tiber Heil oder Unheil entscheidende Versuchung, sondern lisst
sich durchaus auf den Alltag beziehen. Gerade dies aber lisst das Vertrauen des
Beters erkennen, dass Gott je neu einzugreifen, vom Bdsen <hinwegzuretten
vermag. Wie auch immer die Versuchungsbitte genauer verstanden wird — die
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Zielrichtung von Mt 6,13b besteht in der Hoffnung: Dasselbe Subjekt, das mit
der Versuchung konfrontiert, vermag auch aus dem Bésen herauszufiihren. Die
motivgeschichtlich verwandte Stelle 1 Kor 10,13 spricht genau in dieser Weise
von Gottes Treue: «Gott ist treu; er wird nicht zulassen, dass ihr tiber eure Kraft
hinaus versucht werdet. Er wird euch mit der Versuchung auch einen Ausweg
schaffen, sodass ihr sie bestehen konnt.»

2. Die Macht des Bosen. Zum Erfahrungshorizont der Bitte

Wie die exegetischen Erlduterungen gezeigt haben, ist der motivische Ho-
rizont unserer Vater-Unser-Bitte weit gespannt: Gott moge <herausretten
(pYoaL) aus dem Bosen, das vielfiltige Erfahrungen des Leids, des Ungliicks
und des Unbheils einschlieBt und als «Versuchung an die menschliche Freiheit
herantritt. Um dies niher zu erlautern, bietet sich m.E. zunachst ein Mo-
tiv an, das Altes und Neues Testament verbindet und damit erneut auf die
genuin jidische Prigung des Vater-Unser verweist: das Motiv des Wassers."”
Es steht nicht nur fiir lebensspendende, sondern auch fiir lebensvernichtende
Kraft, nicht nur fiir Reinigung, sondern auch fiir die elementare Bedrohung.
So heiB3t es in Ps 18, s—7.16f:

Mich umfingen die Fesseln des Todes und die Fluten des Verderbens erschreckten
mich. Mich umstrickten die Fesseln der Unterwelt, iiber mich fielen die Schlingen
des Todes. In meiner Not rief ich zum HERRN und schrie zu meinem Gott, er
horte aus seinem Tempel meine Stimme, mein Hilfeschrei drang an seine Ohren.
[...] Da wurden sichtbar die Tiefen des Wassers, die Grundfesten der Erde wurden
entbloBt vor deinem Drohen, HERR, vor dem Schnauben deines zornigen Atems.
Er griff aus der Hohe herab und fasste mich, zog mich heraus aus gewaltigen Was-
sern.

Bis in die Sprache unserer Gegenwart hat sich die hier angesprochene Sym-
bolik bewahrt: dass wir im Abgrund zu versinken drohen, unsere Hoffnungen
hinweggespiilt werden, Giber uns die Wogen zusammenschlagen, uns das Wasser
bis zum Hals steht... So heif3t es im Psalter an anderer Stelle: Das «Wasser geht
mir bis an die Kehle. Ich bin versunken im Schlamm des Abgrunds und habe
keinen Halt mehr. In Wassertiefen bin ich geraten, die Flut rei3t mich fort.»
(Ps 69,2t). Der Ursprung dieser umfassenden Bedrohungserfahrung wird nicht
geklirt. Nur ihre Tatsache wird metaphorisch beschrieben und mit der Bitte
um ein Herausretteny, (Herausziehen> durch Gott verbunden — so, wie es auch
in unserer Vater-Unser-Bitte der Fall ist. Denn auch dort wird im griechischen
Text (wie gesehen), das Zeitwort pbowt, das um eine dringliche Aktivitit bit-
tet, mit der Hoffnung auf eine Bewegung Gottes verbunden (nicht in die
Versuchung hinein, sondern vom Bosen hinweg).
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Paulus setzt diesen motivischen Hintergrund in seiner Tauftheologie
(Roém 6,3—11) offensichtlich voraus. Er deutet die Taufe als antizipatives Ster-
ben und Auferstehen des Tduflings mit Christus. In Christus hat uns Gott aus
dem «Wassergrab» gleichsam <herausgerettet, aus den Untiefen von Schuld und
Verzweiflung befreit. Der altkirchliche Taufritus hat dies symbolisch dadurch
zum Ausdruck gebracht, dass der Erwachsene in ein groBes Wasserbecken hi-
nabgestiegen und vom Taufenden aus der Tiefe wieder herautgezogen wurde.
Dieses Motiv des Herausrettens> klingt nicht nur in der paulinischen Tauf-
theologie, sondern auch an anderen Stellen an. 1 Petr 3,20f spricht von der
Taufe im Kontext der Sintflut, aus der Noah gerettet wurde. 1 Kor 10, 1f erin-
nert an das Wasser des Schilfimeeres, aus dem Israel geftihrt wurde.

Diese Beschreibungen lassen sich auch auf die paulinische Anthropologie
beziehen. Sie fihrt das Sachproblem von Mt 6,13 weiter und versucht, die
Macht des Bosen existenziell zu erschlieBen und auf Freiheit wie Ohnmacht
des Menschen, seine Aktivitit und Passivitit zu beziehen. Gerade im Hinblick
auf das Bose, so die paulinische Linie, ist der Mensch nicht nur aktiv handelnd,
sondern auch passiv betroften. Er wird in <Versuchung gefiihrt von der Macht
eines Unheilszusammenhang, in dem sich individuelle Verantwortung und
tiberindividuelles Verhingnis von Anfang an durchdringen und vermischen.
So versteht Paulus das Bose als Schuld und Verhiangnis, als Tat und Macht zu-
gleich. Einerseits lasst er an der Verantwortlichkeit des Menschen keinen Zwei-
fel und hilt so den Tatcharakter des Bosen fest. Es besteht Rom 5, 14 zufolge in
der Ubertretung des Gesetzes, der Tora und damit in der Missachtung des Lie-
besgebotes aus Lev 19,18: «Du sollst deinen Nichsten lieben wie dich selbst.»
Paulus sieht hierin «alle anderen Gebote |[...] zusammengefasst [...]. Die Liebe
tut dem Nichsten nichts Boses. Also ist die Liebe die Erfuillung des Gesetzes»
(Rom 13,9f). Andererseits beschreibt Paulus eine Machtdimension des Bosen,
die er auf «die> Stinde (im Singular) bezieht. Sie ist es, die den Menschen zu-
allererst dazu antreibt, das Gebot tiberhaupt zu iibertreten. Das Bose besteht
also nicht einfach aus der aktiven Einzeltat und ihren Folgen. Vielmehr kann
dieses Verhiltnis auch umgekehrt beschrieben werden: Da die Siinde das in-
nere Selbstverhiltnis des Menschen <eingenommen> hat — sie «wohno in ihm
(ROm 7,20), hat ihn «wersklave (Rom 6,6) —, erscheint die Tat nun ihrerseits
als Folge dieser Inbesitznahme: «Denn ich tue nicht das Gute, das ich will,
sondern das Bése, das ich nicht will, das vollbringe ich. Wenn ich aber das tue,
was ich nicht will, dann bin nicht mehr ich es, der es bewirkt, sondern die in
mir wohnende Siinde.» (R6m 7,19f). Die paulinischen Beschreibungen ent-
sprechen der Mehrdimensionalitit, unter der das Bose schon in der bertthmten
Stindenfallerzihlung (Gen 3, 1—24) in den Blick genommen wird. Die Vater-
Unser-Bitte kommt auf diese Mehrdimensionalitat zurtick. Denn auch Gen 3
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beschreibt nicht einfach die Freiheit des Menschen als Ursprung des Bosen. Sie
kennt im Motiv der Schlange oder der kostlich erscheinenden Frucht des Bau-
mes Symbole flir eine Macht des Bosen, die der individuellen Tat vorausliegen,
sie gerade deshalb mitbedingen (freilich nicht: ausschlieBlich verursachen).

Mit dem franzosischen Phinomenologen Paul Ricoeur ldsst sich
verdeutlichen, dass die beiden groBen christlichen Deutungen der
Machtdimension des Bésen — Erbsiinde und Teufel — an dieser menschlichen
Grunderfahrung ihren Anhaltspunkt haben: «Wir beginnen das Bose, durch uns
kommt es in die Welt, aber wir beginnen es nur von einem bereits vorhan-
denen Bosen aus»'®. Der Mensch findet das Bose vor «als etwas, das schon da
ist, in ihm, auBBer ihm, vor ihmp», es «bildet eine Art Unwillentliches im Kern
des Willentlichen»". Vor diesem Hintergrund versteht Ricceur die Schlange —
den Teufel oder das (Untiep, von dem Schiirmann mit Blick auf unsere Bitte
spricht — als ein rational nicht auflésbares Symbol, das gerade deshalb immer
wieder neu von der Vernunft bedacht werden will. Denn die Schlange ver-
sinnbildlicht die «passive Seite der Versuchungy: «Siindigen hei3t Nachgeben.»
Sie steht fuir jenes Bose, «das ich fortsetze, wenn ich, auch ich, es beginne und
in die Welt bringe; das Immer-schon-da des Bosen ist die andere Sicht jenes
Bosen, fiir das ich gleichwohl verantwortlich bin.»*

Ein dmmer-schon-da, fiir das ich dennoch «erantwortlich> bin, ein Un-
willentliches) im «Willentlichen» — das sind offensichtlich paradoxe Beschrei-
bungen. Sie wollen darin aber einer alltiglichen, nicht monokausal zu erkla-
renden Erfahrung entsprechen: Die <Versuchung durch das Bose besteht darin,
dass wir immer schon in Prozesse verstrickt sind, aus denen heraus wir zualler-
erst schuldig werden und damit einen Schuldzusammenhang aktiv fortsetzen,
indem wir uns zugleich schon vorgefunden haben. So etwa, wenn Eltern ihren
Kindern antun, worunter sie schon bei den eigenen Eltern gelitten haben;
aber auch diese waren ihrerseits einmal ohnmichtig gegeniiber den Eltern,
und auch die Kinder werden moglicherweise einmal in der Elternrolle aktiv
wiederholen, wovon sie zuvor passiv betroffen waren. Oder etwa, wenn der
Einzelne eingelassen ist in kaum tberschaubare, sozio-6konomische Dynami-
ken riicksichtsloser Leistungssteigerung, die er sowohl passiv erleidet als auch
aktiv fortsetzt, weil er — unter dem Imperativ einer bestindigen Selbstopti-
mierung stehend — keine Kraft fiir Empathie und Mitleid mehr aufbringt, von
denen eine solidarische Gesellschaft lebt, die mehr als Zweckgemeinschaft sein
will. So wird im paulinischen Sinne die Tora — das Liebesgebot — seltener in
einer einzigen, punktuellen Entscheidung iibertreten; der Ubergang ist flie-
Bend, geprigt durch alltigliche Lieblosigkeiten, Resignation und Schuld, deren
(Teufelskreis> wir nicht einfach unterbrechen kénnen. Hier durchdringen sich
Wollen und Konnen, sind aktive und passive Anteile nicht trennscharf bestimm-
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bar. Wir geraten — um auf das Wassermotiv zuriickzukommen — in die Fluten
eines Sogs. Die eigentiimliche Tragik seiner Dynamik besteht darin, dass wir
sie erst erkennen, wenn es schon zu spit ist, weil wir schon lingst mit und nicht
gegen den Strom geschwommen sind — und eben doch ahnen, dass es nicht
ohne unser Zutun so weit gekommen ist...

«Der Sog zeigt seine Macht nicht von Anfang an; er greift fast unmerklich nach

mir, und ich lasse mich treiben, lasse mich von dem Strom der Meinungen und
Selbstverstindlichkeiten mitnehmen, weil ich nicht sehe, warum man unbedingt
gegen ihn schwimmen misste. Das Bild des Sogs verweist auf diesen Normalfall des
Stindigens: auf den unterlassenen Widerstand gegen das, was sich ja fast von selbst er-
gibt und was mir im Grunde ja auch ganz recht so ist. Die Dramatik des Sogs — der
Taumel der Begierde, der mich gegen meinen Willen in den Abgrund zieht — zeigt
sich erst am Ende»?".

Dieses Bild des Sogs ruft im Vater-Unser die Kombination von Versuchungs-
und Erlsungsbitte auf. Legt man die weite Bedeutung von movnpd¢ zugrun-
de, kann man diese Kombination anthropologisch vielleicht so plausibilisieren:
Wir werden geprigt durch Bedingungen, die wir uns nicht ausgesucht haben
und flr die wir nicht verantwortlich sind — die uns vorausgehende Schuldge-
schichte, Leid und Schicksalsschlige, Verzweiflung und Ohnmachtserfahrun-
gen. Der Beter weill um die Macht dieser Bedingungen — wo sie ihren Ur-
sprung hat und warum Gott sie zulisst, bleibt letztlich offen. Im Zentrum steht
die existenzielle Erfahrung, dass wir jedenfalls aus dieser uns vorgeordneten
(und wie auch immer niher zu bestimmenden) Macht, fiir die wir urspriing-
lich nicht verantwortlich sind, dennoch schuldig werden. Dass wir z.B. die
leidvolle Situation auf Kosten anderer 16sen wollen; dass wir aus einer Erfah-
rung stindiger Benachteiligung und eines ungelebten Lebens von ihm nicht
mehr genug bekommen kénnen und nur auf den eigenen Vorteil bedacht
sind... Eindeutige Schuldzuweisungen sind hier nicht méglich, ja sie kénnen
sich in etlichen Fillen sogar verbieten, weil die Verzweiflung zunimmt, wo sie
nicht anitgetragen> wird, sondern ihre Uberwindung noch der eigenen Akti-
vitdt aufgebiirdet wird. Die Bitte versucht auch gar nicht erst, Verantwortung
und Verzweiflung zu trennen, sie geht von ihrer Vermischung schon aus — so
sehr sie an der Unterscheidung beider festhilt, und das heil3t natiirlich auch: an
der Freiheit des Menschen. Aber gerade deshalb fokussiert sie die Bedrohung
dieser Freiheit. Sie setzt die Erfahrung schon voraus, dass wir nicht wie Jesus
von Nazaret das Vertrauen in Gottes rettende Nihe durchzuhalten vermogen
und Versuchungen> wie den beschriebenen erliegen. Welche Hoffnung wird
vor diesem Hintergrund formuliert?
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3. Die Hoffuung der Bitte — und eine offene Frage

Unsere Bitte steht zwar auch, aber nicht nur in einem eschatologischen Hori-
zont. Das bestitigen nicht nur, wie gesehen, exegetische Stimmen (wenn auch
nicht einhellig), sondern zeigt auch die Interpretation des liturgischen Textes.?
Es geht nicht nur um eine jenseitige Uberwindung des Bésen, sondern durch-
aus um ein im Alltag erfahrbares Handeln Gottes. Andererseits kann wohl auch
keine, wie Jirgen Werbick formuliert, «mirchenhafte Zauberstab-Rettung»
gemeint sein. «Niemand wird ernsthaft erwarten, dass der Angriff und Zugriff
der Siinde — solange wir in dieser Welt des Zwiespalts leben — von uns ablasst
und wir auf eine Insel der Seligen versetzt werden»®. Vielmehr ist die Bitte, so
Werbick weiter, «eine Bitte um die rettende Gottverbundenheit, in der uns ge-
schehen moge, was wir selbst nicht machen konnen: dass sich uns ein Horizont
offnet, in dem uns anzieht und anotiviert), was zum Leben fiihrt»*!. Gott, so
die Hoffnung, schenkt inmitten des Bosen, der Schuld, Hilflosigkeit und Angst,
Zukunft. Er erweist sich als der, der da ist und sein wird (Ex 3,14), als aus den
Untiefen des (Wassergrabes» rettende Liebe in der untrennbaren Einheit von
Jesu Kreuzestod und seiner Auferstehung, die an sich und ihrer unerschopfli-
chen Kraft zur Hoffhung und zum Neuanfang Anteil gibt.

Schon Paulus versteht diese Kraft als «Gnade>. Als theologischer Reflexi-
onsbegriff ist damit das gemeint, was auch die Vater-Unser-Bitte zum Aus-
druck bringt: Die hier erbetene Hoffnung kénnen Menschen nicht aus sich
heraus generieren und durch eigenes Vermégen hervorbringen. Wie wird sie
dann fur uns erfahrbar und in unserem Leben wirksam? Paulus argumentiert
pneumatologisch. Es ist der Geist Jesu Christi — die innere Gnade (gratia inter-
na) —, durch den die Selbstmitteilung Gottes in Jesus Christus das Innerste des
Menschen zu gewinnen und seine Hoffnung (wieder) aufzurichten vermag.
Das Wirken des Geistes zeigt sich nicht in ekstatischen Ausnahmeerscheinun-
gen, sondern «sehr niichtern» in der «Praxis des Glaubens, der Liebe und der
Hoftnung [...], abseits von dieser misstraute er [Paulus; M.L.] zur Schau ge-
stelltem Charismatikertum.»® Karl Rahner hat auf der Linie einer Mystik des
Alltags Erfahrungen des Heiligen Geistes bzw. der Gnade beschrieben. Sie
ereignen sich dort, wo Menschen tiber das bloB3 Faktische, Nitzliche oder Op-
portune hinausgehen und eine Hoffnung riskieren, die sie aus sich selbst nicht
begriinden konnten. Dort, «<wo der bittere, enttiuschende und zerrinnende
Alltag heiter gelassen durchgestanden wird bis zum angenommenen Ende aus
einer Kraft, deren letzte Quelle von uns nicht noch einmal gefasst und so uns
untertan gemacht werden kann, [...] wo die Verzweiflung angenommen und
geheimnisvoll nochmals als getrostet ohne billigen Trost erfahren wird, |[...]
wo wir im Alltag unseren Tod eintiben und da so zu leben versuchen, wie wir
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im Tod zu sterben wiinschen, ruhig und gelassen, [...] da ist Gott und seine
befreiende Gnade.»* «Gnade> wird hier nicht darauf bezogen, dass Gott uns
vor Ungliick, Leid und Schuld verschont. Sie sind jedoch durch Jesus Christus
ein fur alle Mal entmachtet; der Heilige Geist gibt an dieser Entmachtung so
Anteil, dass wir den Versuchungen> gegenwirtiger Unheilserfahrungen nicht
erliegen, nicht in Gleichgiiltigkeit und Hoffnungslosigkeit verfallen miissen.

An dieser Stelle aber kehrt eine Frage wieder, die vielleicht eine der schirfs-
ten Spitzen des Theodizeeproblems bildet.Wenn die Gnade von Gott allen Men-
schen zugedacht ist — weil «er will, dass alle Menschen gerettet werden und
zur Erkenntnis der Wahrheit gelangen» (1 Tim 2,4) —, warum erreicht sie dann
faktisch nicht alle? Warum wirkt Gottes innere Gnade, seine Selbstmitteilung im
Heiligen Geist, nicht so, dass keinem Menschen die Hoffnungsperspektive mehr
zu schwinden vermag? In der wissenschaftlichen Debatte um das Theodizee-
problem ist in den letzten Jahrzehnten verstirkt das Argument menschlicher
Freiheit stark gemacht worden, im Rahmen der sogenannten free-will-defense.
Wenn Gott, so das Argument, den Menschen und die Schépfung insgesamt frei
lasst, dann kann er das Leid als Folge moralischer Entscheidungen oder einer
sich evolutiv entwickelnden Welt nicht einfach verhindern, ohne die Freiheit
selbst aufzuheben. Fiir die free-will-defense sprechen eine Rethe guter Griin-
de; dennoch bleibt eine entscheidende Frage offen, die Hans-Joachim Hohn
markiert hat und die sich direkt auf die siebte Vater-Unser-Bitte beziehen
lasst: « Wenn Gottes Allmacht die Macht zur Erschaffung von Freiheit bedeutet,
dann mag dies den kategorischen Respekt Gottes auch des Willens zum Bésen
einschlieBen [...]. Aber muf} dies beinhalten, auch die negativen Folgen einer
solchen Tat auf seiten der unschuldig Leidenden zuzulassen?»* Warum, anders
gefragt, bewirkt Gottes innere Gnade im Heiligen Geist nicht, dass unschul-
dig Leidende nicht «dn Versuchung geftihrt werden? Warum gibt es, wie Karl
Rahner formuliert, «in unzahligen Fillen Leid, das bei allem guten Willen, es
human und christlich zu bestehen, zerstorerisch wirkt, den Menschen einfach
tiberfordert, seinen Charakter verbiegt und beschidigt, ihn nur noch mit der
primitivsten Daseinsnot beschiftigt sein lisst, ihn dumm oder bése macht?»*®
Warum wird in diesen Situationen Gottes rettende Nihe nicht deutlicher er-
fahrbar?

Der Sinn der hier zu behandelnden Bitte selbst, Gott moge vom Bosen
erretten, wird durch die Theodizeefrage problematisiert. Theologie muss sich
dem Druck dieser Problematisierung aussetzen, will sie den Gebetssinn heute
erschliefen. Dazu wiren die Diskurse iiber die Theodizee stirker mit den Dis-
kursen tber das Handeln Gottes zu koppeln, als dies bisweilen noch der Fall
ist.? AuBerdem miisste der Handlungsbegriff als solcher reflektiert werden, der
oft verwendet wird, aber unterbestimmt ist.”” All dies kann hier nicht gesche-
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hen. Stattdessen soll lediglich eine weiterfiihrende Perspektive angeboten wer-
den, die das aufgeworfene Problem im Kontext der Bitte weiter durchdenkt,
ohne es 16sen zu wollen.

4. Gottes Handeln: vermittelt durch Freiheit und Geschichte

In theologischen Konzepten der letzten Jahrzehnte wurde — in im Einzel-
nen freilich divergierender Weise — herausgearbeitet, dass und wie sich das
Gott-Mensch-Verhiltnis als Beziehung personaler Freiheiten verstehen ldsst.
Der Grundgedanke ist, dass Gottes Handeln sich in der Welt nicht einfach
unmittelbar und direkt ereignet, sondern ein durch Geschichte und Freiheit
vermitteltes ist — ein Bundeshandeln, in dem Gott nicht an uns ohne uns, son-
dern mit uns handelt, wie Karl-Heinz Menke immer wieder formuliert hat.?!
Jurgen Werbick hat dem Motiv in seiner vor Kurzem erschienenen <kleinen
Gotteslehre im Dialog mit Papst Franziskus eine verantwortungsethische
Wendung gegeben:

Die Schopfung gibt — so Papst Franziskus in Laudato si’ — den Plan der Lieber
Gottes zu erkennen, damit die Menschen sich von diesem Plan in Anspruch nehmen
lassen und bei seiner Verwirklichung mitwirken. Gott lisst es in seinem Vorhaben
auf die Menschen ankommen. [...] Die Wiirde des Menschen liegt genau darin,

dass er das Welt-Geschehen und die Evolution des in der Welt Moglichen nicht nur
erleidet und erlebt, sondern herausgefordert ist, daran mitzuwirken, dass sie Wirk-
lichkeit werden, und mitzuentscheiden, wie sie Wirklichkeit werden. Gottes Arbeit
und <Mither im Geschehen der Welt (Ignatius von Loyola) will und soll von den
Menschen mitgetragen und mit tibernommen werden.*

Dieser Grundgedanke wire natiirlich seinerseits ausfithrlicher zu begriinden,
als es hier moglich ist. Nur hingewiesen werden soll darauf, dass — nicht zuletzt
im Kontext des jidisch-christlichen Dialogs — ein stirkerer Zusammenhang
von Altem und Neuem Testament aufgewiesen werden konnte, was die Ent-
sprechung von Gnade und Freiheit anbelangt.” So sehr Gottes Handeln frei,
unverflighar und somit aus reiner Gnade sich ereignet, so bindet es sich doch
zugleich aus derselben Freiheit heraus an die Freiheit des Menschen. Got-
tes Gegenwart in Welt und Geschichte wird als solche bewusst und erfahrbar
durch menschliches Handeln. «Fiir Israel ist die kultische Gegenwart JHWHs
unabdingbar an die Tora gebunden. Gerade durch seine Gebote wird er in sei-
nem Volk gegenwirtig, greift er ein, rettet er, schenkt er Leben. Gibt es in Israel
Arme, deren Rechte mit Flilen getreten werden, und schreien sie in ihrer Not
zu Gott, dann wird JHWH nicht mehr richtig verehrt, dann ist der Kult Israels
gestort oder gar vollig umsonst.»**
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Die Struktur geschichtlich-freier Vermittlung gilt auch flir das Ereignis,
das christlich als die endgiiltige Entmachtung des Bosen geglaubt wird: die
personale Selbstmitteilung Gottes in der Geschichte Jesu. Selbstmitteilung ist ein
Schliisselbegriff konziliarer und nachkonziliarer Theologie. Er erfasst formal,
was inhaltlich mit dem Geschehen personaler Liebe und unbedingter Zuwen-
dung gemeint ist. Denn das Geschehen der Liebe ist — metaphorisch gespro-
chen — eine Selbst-Mit-Teilung, weil hier der Liebende sein «Selbst> mit dem
Anderen «teilb, sich so an ihn bindet, dass er ohne ihn nicht mehr er «selbst
sein will. In Analogie hierzu ldsst sich auch Gotfes Handeln als Selbstmitteilung
seiner trinitarischen Wirklichkeit verstehen. Sie wird ebenfalls nicht unmittel-
bar, sondern vermittelt offenbar und real — durch die Freiheit des Menschen
Jesus von Nazaret. Er lebt ganz aus der Beziehung zu Gott dem Vater heraus
und ldsst sie dort wirksam werden, wo Beziehungslosigkeit, Verzweiflung und
Einsamkeit herrschen, wo Menschen nichts mehr erwarten.

Von hier aus ldsst sich Gottes Geschichtsmichtigkeit genauer bestimmen.
Sie wire als «absolute Beziehungswilligkeit und Beziehungsmichtigkeit»® zu
fassen. Gottes Liebe ist gerade darin michtig, dass sie die menschliche Freiheit
in ithre Eigenwirksamkeit hinein freisetzt und sich sogar dem Risiko der eige-
nen Vernichtung auszusetzen vermag, ohne daran zugrunde zu gehen. «Dass
Gott sich selbst in Freiheit dazu bestimmt hat, sich von der Freiheit des Men-
schen bestimmen zu lassen, ist [...] keineswegs ein Indiz der Unvollkommen-
heit und des Mangels, sondern Ausdruck und Konsequenz einer Liebe, iiber die
hinaus GroBeres nicht gedacht werden kann.»*® Damit ist die Rede von Gottes
Allmacht nicht verabschiedet, sondern im Gegenteil niher bestimmt. An sich
konnte der Einwand ja naheliegen und er wird auch erhoben: Gibt Gott, wenn
er es in der beschriebenen Weise auf die menschliche Freiheit ankommen lasst,
seine Allmacht nicht auf, beschrinkt sie zumindest?®” Die hier eroffnete Perspek-
tive akzentuiert anders: Das Verhiltnis von gottlicher und menschlicher Frei-
heit ist nicht im Sinne einer Konkurrenz zu begreifen (je mehr Allmacht, desto
weniger menschliche Freiheit), sondern der Korrespondenz: Gottes Allmacht ist
inhaltlich qualifiziert als Beziehungswille und Beziehungsmacht, die andere
Freiheit freisetzt, achtet und in das eigene Handeln mit einbezieht.

Was bedeutet dies fir die im vorangegangenen Abschnitt beschriebenen
Erfahrungen innerer Gnade? Auch sie sind an geschichtliche Kontexte ihrer
Vermittlung gebunden. Gnadentheologisch wird davon gesprochen, dass gratia
interna und gratia externa untrennbar sind. Weil Gottes Handeln durch Freiheit
und Geschichte vermittelt ist, ist meine individuelle Hoffnung durch soziokul-
turelle Faktoren — zwar nicht ausschlieflich bedingt, aber doch — mitbedingt,
die ich selbst nicht in der Hand habe. Denn sie entscheiden mit dartiber, ob
die Vater-Unser-Bitte wie eine Vertrdstung auf eine bessere Welt klingt oder
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sich auf einen Grund des Vertrauens, der Hoffnung und Liebe bezieht, der die
Situation hier und jetzt verindert. Mit dieser geschichtlichen Vermittlung der
inneren Gnade ist freilich nicht gemeint, dass sie sich nicht an alle Menschen
richtet. Aber der Prozess, in dem sie individuell bewusst und frei angenommen
wird, verlduft radikal kontingent und ist durch soziale Kontexte vermittelt.
Damit ist auch gesagt, dass es sich einer dulleren Beurteilung entzieht, wie im
Einzelfall Hoffen-Wollen und Hoffen-Konnen zusammenhingen. Sie durch-
dringen sich in jedem Leben auf individuelle Weise, die man nicht theoretisch
vorentwerfen, sondern nur macherzihlen> kann.

Insofern verweist die Form der geschichtlichen Vermittlung zurtick auf den
Ort der Vater-Unser-Bitte in der kirchlichen Liturgie. Denn Kirche ist eben
jener soziale Raum, in dem Glaubende «auf symbolische, niemals erschopfen-
de Weise praktisch bezeugen und dadurch anderen vermitteln, was sie selber
empfangen haben und stindig empfangen und zugleich aufgrund der in Jesu
Geschichte schon angebrochenen VerheiBung erhoffen.»*® Karl-Heinz Menke
hat die Kategorien der dnklusiven Stellvertretung> bzw. der Sakramentalitit
ekklesiologisch in genau diese Richtung interpretiert: als Ausdruck dessen, dass
die Kirche nicht ohne ihre ex-zentrische Sendung sie selbst sein, erst in der
Vermittlung der Hoffhung an die Welt iiberhaupt zu sich selbst kommen kann
(immer wieder neu).* Das Geschenk der geschopflichen Freiheit bedeutet
dann, dass jeder Mensch in einzigartiger Weise zum «Zeichen und Werkzeug»
(Lumen Gentium 1) dieser Sendung werden kann. Menschen konnen flrein-
ander zur Darstellung (nicht: zur eigenmichtigen Begriindung) der Hoffnung
werden: wo einer den Anderen in seiner Resignation oder auch schuldhaften
Verstrickung nicht einfach seinem Schicksal tiberlisst; wo einer dem Anderen
mit Wohlwollen begegnet, obwohl dieser der Meinung ist, er habe es nicht
verdient oder lingst verspielt; wo einer den Anderen in Leid und Krankheit
begleitet, obwohl dadurch auch sein eigener Boden ins Schwanken gerit. In
solchen Situationen kann sich die Erfahrung einer Befreiung zur Freiheit (Gal
5,1) einstellen, die ebenso unverfligbar wie not-wendend ist: ein Zuwachs an
neuen Moglichkeiten, Sinn- und Hoffnungshorizonten, die wir aus uns selbst
heraus nicht erreichen kénnten. Menke verdeutlicht das ebenfalls anhand der
Metaphorik des Wassers, die er hier aber auf das gelingende Leben bezieht.
Gottes unbedingte Liebe ist wie Wasser, das einen ausgetrockneten Boden be-
leben will, sich dafiir aber an das Sich-Offnen der Poren> — das Sich-Offnen
der menschlichen Freiheit — bindet.

Je mehr Poren sich — quantitativ und qualitativ betrachtet — 6ffnen, desto mehr kann
das Wasser in diesem Boden wirken, was es immer schon wirken will. [...] Vor dem
Hintergrund dieses Bildes bitten wir Gott in all unseren Gebeten nicht, er moge lieb
sein; er ist doch schon absolute und untiberbietbare Liebe. Er will schon immer das
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tun, was unbedingter Liebe entspricht. Aber er kann nichts erzwingen, weil Liebe
die Andersheit des Anderen (die geschopfliche Freiheit) unbedingt wahrt. Die trini-
tarische Liebe kann jede Sinnlosigkeit unterfassen, verwandeln, verkliren, besiegen.

Aber sie kann dies nur, wenn sich — bildlich gesprochen — moglichst viele Poren
40

moglichst weit 6ffnen.
Das hier beschriebene Sich-Offnen> bezieht sich auf eine Wirklichkeit, die nur
erhofft, aber nicht aus eigener Kraft realisiert werden kann. Mit der geschicht-
lich-freien Vermittlung des Handelns Gottes ist also keinesfalls gemeint, dass
es durch das menschliche Handeln ersetzt wird. Das wire genauso missver-
standlich wie die umgekehrte Vorstellung eines magischen Eingreifens Got-
tes, in dem die geschopfliche Freiheit ausgeschaltet wird. Beide Formen sind
ideologisch missbrauchbar: sei es, dass Menschen die Realisierung des Reiches
Gottes nun ganz in die eigenen Hinde nehmen wollen oder den faktischen
Gang der Dinge — und damit wohl auch das eigene Handeln — als direkt von
Gott gewollt betrachten. Beide Formen stehen in der Gefahr, das eigene Han-
deln als von Gott unmittelbar legitimiertes auszugeben. Die Kategorie der
Sakramentalitit, wie sie hier verstanden wird, wahrt in der Vermittlung von
gottlicher und menschlicher Freiheit zugleich deren Differenz. Eben wegen
dieser Vermittlungsstruktur wird auch im Christentum die fur Israels Hoff-
nung konstitutive eschatologische Differenz aufrechterhalten. Thomas Propper
markiert dies genau: Es «blendet der Glaube an Gottes eigene Prisenz in der
Mitteilung seiner Liebe das uneingeloste Versprechen ihrer Vollendung nicht
ab, sondern treibt das BewuBtsein dieser Differenz gerade hervor und hilt es
wach, solange Israels VerheiBungen noch unerfiillt sind. Vollendet kann Gottes
Mitteilung seiner Liebe erst sein, wenn sie in allen Verhiltnissen ihre reale Ge-
stalt gefunden hat und es niemanden mehr gibt, den sie nicht verséhnt und heil
gemacht hat»*!. Mit Jesus von Nazaret gewinnt die unbedingte Liebe Gottes
schon eine endgtiltige Gestalt, ist aber moch nicht vollendet. Sie hat noch
nicht jede Sinnlosigkeit unterfasst; die durch sie begriindete Hoffnung ist noch
nicht iiberall wirksam.

Daher ist mit dem Gesagten auch das Theodizeeproblem keinesfalls erle-
digt, im Gegenteil. Zwar konnen die vorstehenden Uberlegungen vielleicht
plausibel machen, dass und warum Gottes Handeln nicht als unmittelbar-
unvermitteltes Eingreifen im Sinne einer strikten Alleinwirksamkeit Gottes zu
denken ist. Aber sie haben keine Antwort auf die Frage, warum Gottes Nihe
im Leid nicht hier und jetzt so erfahrbar wird — fur die Unschuldigen zumal —,
dass der <Teufelskreis» von ohnmichtiger Verzweiflung, eigener Schuld und
dauerhafter Verdringung aufgebrochen wird. So steigert sich vor dem Hin-
tergrund der Endgiiltigkeit von Gottes Selbstmitteilung die Dringlichkeit des
ohnehin schon akut gemeinten Zeitwortes» pboet nochmals. Eben als eine
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solche Steigerung lassen sich auch die vier imperativisch formulierten Bitten
des Embolismus interpretieren, der direkt auf unsere Bitte folgt («Erlése unsy;
«gib Frieden»; «Komm uns zu Hilfe»; <bewahre uns»). Insofern erinnert die sieb-
te Vater-Unser-Bitte nicht nur an das noch Ausstehende. Sie klagt die rettende
Gegenwart des Gottes, dessen erlosendes Handeln in der Geschichte erfahren
wurde und von dem es daher heil3t, er werde einmal «die Trinen von jedem
Gesicht abwischen» (Jes 25,8), geradezu ein.
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Abstract

What Does «Deliver Us From Evil» Mean? Exegetic and Systematic Reflections on the Seventh Request of
the Lord’s Prayer. According to the research of historical criticism the spectrum of meaning of the
seventh request of the Lord’s Prayer is broader than usually assumed. The request cannot be morally
deciphered, its background is the existential experience of a power of evil, of suffering and harm as
an experience preceding individual decision. This article develops exegetic and systematic perspec-
tives on the understanding of the prayer «Deliver us from evil» and gives insights on the problem of
theodicy, suggesting a responsible concept of the hope for God’s saving action.

Keywords: Lord’s Prayer — evil — mysterium iniquitatis — suffering — temptation — theodicy — God’s acting —
omnipotence — freedom

2020_1 Erloese_Inhalt.indd 22 @ 09.01.2020 11:08:20



Justina Metzdorf - Mariendonk

GOTT SCHAFFT RAUM

Ein Blick mit den Kirchenvatern auf die letzte Bitte des
Vaterunsers

Die meisten Interpretationen des Vaterunsers aus der Zeit der Alten
Kirche gehoren in den Zusammenhang der Taufvorbereitung und sind damit
Schriften, in denen es um eine Einfilhrung in das Leben als Christ und um die
grundlegende Erklirung der christlichen Glaubensinhalte geht. Dieser kate-
chetische Hintergrund tritt auch in den patristischen Auslegungen zur letzten
Vaterunser-Bitte, «Erlose uns von dem Bosen!», zum Vorschein. Dabei steht die
Frage im Hintergrund, wie sich das Leben als Christ in einer Welt meistern
ldsst, die sich von der Liebe und dem Willen Gottes abgewandt hat und davon
nichts wissen will.

Die Zusammengehdérigkeit der sechsten und siebten Bitte

Sowohl Origenes als auch Augustinus machen einen synoptischen Vergleich
der Vaterunser-Versionen bei Matthiaus (Mt 6,9—13) und Lukas (Lk 11,2—4)
zum Ausgangspunkt ihrer Uberlegungen zur letzten Bitte. Augustinus, der
Markus und Lukas in einer literarischen Abhingigkeit zu Matthius sieht, fasst
die lukanische Variante des Vaterunsers mit ihren funf statt sieben Bitten als
eine bewusste Kiirzung der matthiischen Fassung auf. Lukas habe durch das
absichtliche Weglassen der dritten und der siebten Bitte «zu einem besseren
Verstindnis helfen»' wollen: «Die Bitte, die Matthius an letzter Stelle anfiihrt:
Sondern erlése uns von dem Bosem, findet sich bei Lukas tiberhaupt nicht,
damit wir sehen, dass sie schon in der vorausgehenden Bitte von der Versu-
chung enthalten ist.»* Der Evangelist Lukas gibt nach Ansicht Augustins also
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durch Konzentration und Fokussierung eine Deutungshilfe. Die Zusammen-
gehorigkeit der beiden letzten Bitten sieht Augustinus aber auch durch den
Satzbau von Mt 6,13 angezeigt, insofern als Matthius die siebte Bitte nicht
durch die Konjunktion «und» als weiteres Glied in der Reihe anfligt, sondern
mit der adversativen Konjunktion «ondern» einleitet und damit signalisiert,
«dass die sechste und siebte Bitte eigentlich nur eine Bitte sind»’.

Origenes findet zu diesem Gedanken von der Einheit der beiden letzten
Bitten nicht von der Syntax her, sondern von seiner Beobachtung zum jeweili-
gen Situationskontext, in dem Jesus das Vaterunser mitteilt. Nach Lk 11,1 wird
Jesus von einem seiner Jiinger gebeten, die Jiinger das Beten zu lehren. Es geht
hier nach Origenes um eine Unterweisung des engeren Kreises um Jesus, also
derer, die schon eine Zeit lang mit seiner Lehre und seiner Botschaft vertraut
sind und die darum mit einer kurzen Fassung zurechtkommen. Bei der Berg-
predigt hingegen hat Origenes die «vielen Menschen» (Mt s, 1) als Adressaten
des Vaterunsers vor Augen als «die Menge, die eindringlicher belehrt werden
musste» und die «eine deutlichere Form» brauchte.* Das ausfiihrlichere Vater-
unser bei Matthius stellt somit gewissermalen die «Anfingerversion» des Her-
rengebets dar, wihrend Lukas eine Fassung flir die «Fortgeschrittenen» bietet.
Lukas hat «durch die Bitte: Fithre uns nicht in Versuchung, dem Sinn nach
auch diese: Erlose uns von dem Bosen, mitgelehrty.®

Diese Annahme von einer synonymen Bedeutung beziechungsweise von ei-
nem sich gegenseitig erginzenden und deutenden Verhiltnis der beiden letz-
ten Bitten verleiht den patristischen Auslegungen ihre entscheidende Prigung.
Gregor von Nyssa liest die beiden Bitten im Sinne eines Parallelismus mem-
brorum und kommt von daher zu der Aussage: «Also sind Versuchung und der
Bose ihrem Wesen nach ein und dasselbe.»® Entsprechend miussen auch die
beiden Verben «nicht hineinfithren» und «erlésen» in einem inneren Zusam-
menhang gesehen werden. Aus diesem Grund befassen sich die Kirchenviter
hauptsichlich mit der sechsten Bitte, wobei dann ihre Uberlegungen zur letz-
ten Bitte oft nicht mehr als Zusammenfassungen zur sechsten darstellen. In
einigen Vaterunserauslegungen allerdings kommen bei der Interpretation der
siebten Bitte auch neue Gedanken zum Tragen. Auf diese eigenen Akzente
mochte ich in den folgenden Ausfithrungen den Schwerpunkt legen.

Der Bose und das Bose
Sowohl die griechische Fassung des Vaterunsers als auch ihre lateinische Uber-

setzung lassen offen, ob dem «Bosen» grammatisch ein Maskulinum oder ein
Neutrum zugrunde liegt. Tertullian, Johannes Chrysostomus und Gregor von
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Nyssa setzen sich in ithren Auslegungen der siebten Bitte mit der Frage ausei-
nander, in welchem Zusammenhang «das» Bose mit «dem» Bosen steht. Chry-
sostomus fiithrt aus, dass der Teufel im Vaterunser als «das Bose» bezeichnet wer-
de: «Die Bosheit entsteht nicht aus der Natur (physis), sondern aus der freien
Entscheidung (prohairesis)».” Das Bose setzt den freien Willen voraus und kann
folglich nicht als apersonale Macht gedacht werden. AuBerdem gibt es nach
Chrysostomus keine Natur des Bosen, die der Natur des Guten entgegenge-
setzt wire. Auch der Teufel «gehort zu den Dienern Gottes»®, er ist Geschopf
und als solches ganz der Macht Gottes unterworfen. Mit dem Hinweis auf die
Erzihlung von der Heilung des Besessenen von Gerasa (Mk s,1—20),1n der die
Legion Damonen ohne Jesu Zustimmung nicht einmal von der Schweineherde
Besitz hitte ergreifen konnen, unterstreicht Chrysostomus diesen Gedanken,
der sich tibrigens bereits bei Tertullian findet, und zwar mit der liebevollen Be-
merkung, «<sogar die Borsten der Schweine» seien «damals beim Herrn gezihlt»
gewesen.’ Die richtige Einordnung und Bewertung der Macht des Bosen steht
in einem unmittelbaren Zusammenhang mit den Uberlegungen der Kirchen-
viter zur sechsten Bitte: Gott fiihrt in Versuchung, insofern er zulisst, dass der
Teufel den Menschen auf die Probe stellt. Exemplarisch zeigt sich das in der
Geschichte Hiobs." Cyrill von Jerusalem erklirt den Neugetauften, dass die
Bitte um Erlésung vom Bésen zu einem richtigen Verstindnis der Bitte, nicht
in Versuchung gefiihrt zu werden, malgeblich beitrigt: Die letzte Bitte zeige
deutlich, dass die vorausgehende Bitte nicht in dem Sinn verstanden werden
konne, dass die Getauften von jeder Versuchung verschont bleiben werden.!

Chrysostomus beobachtet iberdies, dass der Begrift des Bésen im Singular
und nicht im Plural stehe, obgleich die Menschen mit vielen Ubeln zu kamp-
fen haben, die ihnen zustoen und die ithnen angetan werden. Dass wir im
Vaterunser nicht darum bitten, von «den Ubeln» befreit zu werden, sondern
von «dem Ubel» schlechthin, ist fiir Chrysostomus ein eindeutiger Hinweis auf
den eigentlichen Feind des Menschen, den Teufel: «Der Mensch bleibt Freund
und Bruder, was auch immer er tut. [...] Der Teufel ist es, der uns andere
zu Feinden macht. Betest du gegen deine Feinde, dann verrichtest du genau
das Gebet, das der Teufel will. Betest du fiir deine Feinde, dann ist dein Ge-
bet gegen den Teufel gerichtet.»'? Im Vaterunser wird der Blick des Betenden
aut seinen wirklichen Widersacher gelenkt. Das Bose kommt von dem Bésen.
Dem entspricht auf der anderen Seite die Pluralform «erldse uns». Dass das
Vaterunser ein «Wirm- Gebet ist, versteht Chrysostomus als Aufforderung, die
Mitmenschen nicht als Feinde zu betrachten und schon gar nicht Gott als Ri-
cher gegen diese vermeintlichen Feinde aufzurufen. Die Befreiung vom Bésen
besteht darum auch darin, dass Gott «das beseitigt, was die Liebe verletzt, und
uns alle miteinander einigt und verbindet»'.
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Gregor von Nyssa ordnet die Bezeichnung «der Bose» in die Reihe der
biblischen Namen flir «den bosen Feind» ein. Je nachdem, wie sich die zer-
storerische Kraft Satans dulBert, kennt die Heilige Schrift unterschiedliche
Bezeichnungen, etwa Teufel, Beelzebub, Mammon, Fiirst der Welt, Menschen-
morder, der Bose, Vater der Liige.' «Auch die Versuchung weist auf etwas hin,
das zu ihm gehort.»'® Es gibt eine Sphire, einen Bereich des Bosen, in dessen
Nihe man durch die Versuchungen gerit. Das erkennt Gregor aus der syno-
nymen Verwendung der beiden Begriffe, die er aus der parallelen Struktur der
sechsten und siebten Bitte erschlief3t. Fiir diese Einflusssphire gibt es im neu-
testamentlichen Sprachgebrauch einen eigenen Ausdruck: «Welt».

Befreiung vom Bosen durch die Abkehr von der «Welt»

Auf den Begriff «Welt» greifen Origenes, Cyprian und Gregor von Nyssa zu-
riick, wenn sie erkliren, worauf sich die Bitte um Erlosung von dem Bdsen
bezieht. Es geht ganz konkret um die christliche Existenz in einem Umfeld, das
sich der Liebe und dem Willen Gottes verschliet. Im Buch Hiob finden die
Viter die Feststellung, dass das ganze irdische Leben des Menschen eine Ver-
suchung sei (vgl. Hiob 7,1).!° Die geliufige Ubersetzung dieses Verses spricht
vom ganzen Leben als einem «Kriegsdienst»; im griechischen Text steht hier
allerdings der Begriff «peiratérion», der bisweilen auch die Bedeutung «Versu-
chung zum Bosen» annehmen kann und an dieser Stelle so von den Kirchen-
vitern verstanden wird. Dass Origenes und auch andere Kirchenviter Hiob 7,1
in diesem Sinne lesen und mit der siebten Bitte des Vaterunsers in Verbindung
bringen, zeigt, dass sie diese Bitte auf das gegenwirtige Leben beziehen. Anders
— das sei zumindest erwihnt — versteht Augustinus die letzte Bitte; er deutet
sie ganz in eschatologischem Sinn als Ausdruck einer Hoffnung auf einen Zu-
stand, der in diesem Leben nicht erlangt wird."” Cyprian, dessen Schrift iiber
das Vaterunser sehr wahrscheinlich im Kontext der Taufkatechese entstanden
ist, erklart, dass der Mensch durch den Glauben, der thn zur Entscheidung
fithrt sich taufen zu lassen, tiberhaupt erst die Fihigkeit erhilt, die Welt in ihrer
Gottlosigkeit und Gottwidrigkeit zu erkennen. Die Bitte um Befreiung vom
Bosen bedeutet daher, den «Schutz Gottes gegen das Bose zu erbitten und so
sicher und ungefihrdet dazustehen gegen alles, was der Teufel und die Welt
gegen uns betreiben»'®. Gregor von Nyssa schreibt: «Jeder, der vor dem Bosen
bewahrt bleiben will, muss sich notwendig von der Welt entfernen.»" Gregor
bezieht sich in diesem Zusammenhang ausdriicklich auf den ersten Johannes-
brief und dessen Feststellung: «Die ganze Welt liegt in der Gewalt des Bosen.»
(1 Joh 5,19)* Im johanneischen Schrifttum tritt die «Welt» als Sammelbe-
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griff fur alles, was dem Willen und der Liebe Gottes entgegengesetzt ist und
ihm widerspricht, in Erscheinung. «Welt» ist damit ein ethischer Begriff. Dies
kommt besonders deutlich in 1 Joh 2,15f zum Ausdruck: «Wer die Welt liebt,
hat die Liebe zum Vater nicht. Denn alles, was in der Welt ist, die Begierde des
Fleisches, die Begierde der Augen und das Prahlen mit dem Besitz, ist nicht
vom Vater, sondern von der Welt.» Das Verstindnis des Begriffs « Welt», wie ihn
die Kirchenviter in ihren Auslegungen des Vaterunsers benutzen, lasst sich mit
einem kurzen Blick auf die Predigt des Augustinus zum ersten Johannesbrief
erliutern.?! Augustinus bringt die drei mit der Liebe zu Gott nicht vereinbaren
Ausdrucksformen menschlichen Wollens und Verhaltens, die der Brief aufzihlt,
mit den drei Versuchungen, denen Jesus sich in der Wiiste stellen musste, in
Verbindung: Der «Begierde des Fleisches» entspreche die Versuchung, aus Stei-
nen Brot zu machen und damit der Genusssucht nachzugeben. Die «Begierde
der Augen» deutet Augustinus als Geltungssucht und findet sie in der Versu-
chung wieder, dass Jesus sich in den Abgrund stlirzen und «mit einem Wunder
um des Wunders willen»* Aufmerksambkeit erregen sollte. Der Machtgier und
damit dem «Prahlen mit dem Besitz» widersteht Jesus, indem er sich nicht auf
das Angebot des Teufels einlisst, ihm alle Reiche der Welt zu unterwerfen.

Diese Versuchungen der «Welt, die sich nach 1 Joh 2,15t in Machtgier,
Geltungsbediirtnis und Genusssucht verdichten, «halten», so Gregor von Nyssa,
«das Tun und Treiben der Welt den naschhaften Menschen wie einen Koder
an gefihrlichen Angelhaken hin»®. Wer sich auf dieses «Tun und Treiben» ein-
lasst, wird unweigerlich in einen Strudel egoistischer Sehnstichte hineingezo-
gen, der fur die ganze Schopfung Zerstorung und Unheil bringt. Die einzige
Moglichkeit, dieser Falle zu entgehen, besteht darin, sich moglichst weit aus
der Gefahrenzone zu entfernen. Gregor bringt als Beispiel, dass ein Seesturm
vollig ungefihrlich sei fiir den, der das Schiff erst gar nicht besteigt, oder dass
ein Feuer «verheerend nur fiir den Brennstoff, der in seine Gewalt fillt», sei,
nicht aber fuir den, der das Feuer flirchtet und deshalb gar nicht in die Nihe der
Flammen geht. Vom Bésen befreit zu werden, bedeutet daher, dass «die Gnade
Christi uns beschiitzt vor dem, der die Herrschaft in dieser Welt fiihrt»**. Die
Taufe ist der erste Schritt aus dieser « Welt» hinaus, und zwar zunichst dadurch,
dass sie den Menschen zur Unterscheidung zwischen Egoismus und Gottes-
liebe befihigt beziehungsweise — um in Gregors Bild zu bleiben — dass er den
Kéder als solchen erkennt und zu meiden lernt. Nach Tertullian hat Jesus sich
als «Meister und Lehrer in den Versuchungen»® erwiesen. Ihm nachzufolgen
bedeutet, der Welt als dem Einflussbereich des Bosen den Riicken zu kehren.
Die christliche Existenz stellt darum einen Gegenentwurf zu den im ersten
Johannesbrief genannten Merkmalen der «Welt» dar.
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Der «Nutzen» der Versuchung

Die «Welt» und ihre Versuchungen sind jedoch nicht nur im Aufen zu finden,
sondern auch im Innern des einzelnen Menschen. Darauf zielt Origenes ab,
wenn er Gal s,17 zitiert: «Das Fleisch streitet gegen den Geistr. Das «Fleisch»
entspricht im paulinischen Sprachgebrauch auf der Ebene der Person dem, was
der johanneische Ausdruck «Welt» meint, es geht also um den Wurzelgrund all
jener Bestrebungen im Menschen, die nicht aus der Liebe kommen und zu ihr
hinfiihren. Origenes versteht «Versuchung» darum als Konfrontation des Men-
schen mit sich selbst und kann ihr sogar einen «Nutzen» abgewinnen. Durch
die Versuchung, so Origenes, kommt das zum Vorschein und wird ans Licht
gezogen, was der Mensch im Lauf der Zeit in sich aufgenommen hat, wodurch
er sich hat prigen lassen, also die Uberzeugungen und Werte, die seiner Le-
bensgestaltung zugrunde liegen. Dieser Uberzeugungen und Werte seien die
meisten Menschen sich oft gar nicht bewusst, aber durch eine entsprechende
Versuchung werde offengelegt, was «unser eigentliches Wesen ist» und «welche
Gedanken in unserem Herzen verborgen» sind.” Die Versuchung sei deshalb
Anlass, Gott zu danken, weil sie dem Menschen moglich macht, das Gute in
sich zu erkennen und auch seine sittlichen Mingel wahrzunehmen.” Die Ver-
suchung fiihrt zur Selbsterkenntnis und zum geistlichen Wachstum. Origenes
verweist in diesem Zusammenhang auf die Fiihrung Israels durch die Wiiste:
Gott habe das Volk mit Durst, Hunger, Manna, Schlangen und Skorpionen
konfrontiert, «damit der Inhalt seines Herzens bekannt werde»®. Die Priifun-
gen beziehungsweise Versuchungen wihrend der Wiistenwanderung sollten
das Herz Israels Gott zuwenden. Darin besteht nach Origenes auch der tiefste
Sinn der Versuchungen im christlichen Leben. Sie gehdren gewissermalien
zum Plan Gottes dazu, der auf das Heil des Menschen zielt.

Gott schafft Raum

Aus diesem Grund schreibt Origenes zur letzten Vaterunser-Bitte: «Gott er-
10st uns aber von dem Bosen nicht dann, wenn der bose Feind uns mit sei-
nen vielgestaltigen Schlichen und den Helfershelfern seines Willens tiberhaupt
nicht zum Kampf entgegentritt, sondern wenn wir den Ereignissen tapfer die
Stirn bieten und den Sieg erringen. |...] Von den Drangsalen erlost Gott nicht
dadurch, dass keine Drangsale mehr eintreten.»” Origenes entwickelt seine
Argumentation von der Formulierung her, die Paulus in 2 Kor 4,8 verwendet,
«in allem bedringt, aber nicht erdriickt», indem er folgende Unterscheidung
einfiihrt: «Bedringt werden» bezeichne einen ungliicklichen Umstand, der un-
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gewollt und unbeabsichtigt eintritt, wohingegen es durchaus in der Macht des
freien menschlichen Willens stehe, sich zu diesem Ereignis zu verhalten. Wer
sich davon «erdriicken lasse», sei «durch die Bedringnis, da er ihr nachgegeben

hat, besiegt worden».*

Der Apostel Paulus behauptet von sich, er sei trotz der
Fille aller Bedringnisse nicht erdriickt worden. Origenes sagt, dies sei allein
moglich durch Gottes Beistand, und in welcher Weise dieser Beistand erfahrbar
sel, zeige Psalm 4: «In der Bedringnis hast du mir Raum geschaffen.» (Ps 4,2)
Gott schafft dem freien Willen des Menschen Raum, so dass er in jeder noch
so bedringenden Lage die Freiheit hat, sich fiir das Gute zu entscheiden und
dem Bosen nicht nachzugeben. Dieser Freiraum entsteht «durch die Mitarbeit
und Gegenwart des uns trostenden und rettenden Gotteswortes».*! Nach Ori-
genes hat die existenzielle Aneignung der Heiligen Schrift eine sakramentale
Dimension; im Lesen und Verstehen der Bibel ist Christus gegenwirtig als der
Retter und Troster. Indem sich der Mensch mit dem Wort Gottes beschiftigt,
die Heilige Schrift liest und erforscht und sich von ihr in seinem Denken und
Handeln prigen lisst, schafft Gott thm Raum und befreit ihn dadurch vom
Bosen. Wer sein Leben unter die Fithrung des Wortes Gottes stellt, gewinnt
mitten in den Bedringnissen «Frohlichkeit und Heiterkeit des Sinnes».** Das
Gegenteil dazu bildet die «Traurigkeit der Welt», die Paulus in 2 Kor 7,10 als
erdriickende Grundstimmung beschreibt und von der er mit Nachdruck sagt,
dass sie dem christlichen Glauben fremd sei. Die «Erlosung vom Bdsen» ist
somit auch eine Befreiung von jener Hoffnungslosigkeit, die sich durch die
niederschmetternden und erdriickenden Ereignisse in dieser Welt und ihrer
Geschichte der Menschheit mit Macht aufzudringen sucht. In der Gestalt des
Hiob sieht Origenes ein Vorbild, da dieser «auch, als der dem Versucher preis-
gegeben ist, dabei bleibt, den Herrn zu preisen».*® Frei sein vom Bdsen und
seiner niederdriickenden Macht, bedeutet daher auch, angesichts aller Sorgen
und Néte dieses Lebens dennoch das Lob Gottes aufrichtig sprechen zu kén-
nen.

Origenes kleidet diesen Gedanken von der christlichen Hoffnung und Zu-
versicht in ein weiteres Bild, mit dem er die heilende und befreiende Kraft
der Heiligen Schrift fiir das Leben des Menschen in dieser Welt zeichnet. Mit
Eph 6,16 spricht Origenes von den «feurigen Geschossen des Bosen», die der
Christ «mit dem Schild des Glaubens» erfolgreich abwehren kann, nimlich da-
durch, dass der Glaube bewirkt, dass sich diese feurigen Pfeile nicht entziinden
und sich das Feuer nicht ausbreiten kann.** Unter «Glaube» versteht Origenes
in diesem Zusammenhang das geistliche Leben, das sich aus der «Betrachtung
der Wahrheit» — womit wieder das Studium und die Meditation der Heiligen
Schrift gemeint sind — speist. Daher fithrt er das Bild weiter aus: Die geistlichen
Menschen, die «in sich Strome des Wassers haben, das zum ewigen Leben spru-
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delt», kénnen «die Macht des Bosen [...] mit leichter Miihe durch die Uber-
flutung mit den gottlichen und heilsamen Gedanken brechen»”, die sie durch
das Einiiben der Betrachtung der Heiligen Schrift in ihre Seele eingeprigt
haben. Selbstverstindlich meint Origenes mit dieser «Uberflutungy keinen rein
intellektuellen oder kognitiven Vorgang. Ganz ausdriicklich hebt er hervor,
dass sich die existenzielle Aneignung der Heiligen Schrift auch auf das Verhal-
ten und die gesamte Lebensorientierung des Menschen auswirkt und sich in
dem, was der Begriff «Tugend» beschreibt und umfasst, Ausdruck verschafft.*
So kann das Wort Gottes wirken und Raum schaffen, der den Menschen vom
Bosen befreit.
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Abstract

God Creates Space: The Church Fathers and the Last Verse of the Lord’s Prayer. This article deals with
the interpretation of the last verse of the Lord’s Prayer in the writings of the Fathers of the Church.
Most of the interpretations are addressed to the newly baptized and are focused on the question of
how life as a Christian can be mastered in a world that has turned away from the love and will of
God.

Keywords: Lord’s prayer — benefit of temptation — deliverance from evil — church fathers — world — Bible study
and meditation
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Holger Zaborowski - Vallendar

JENSEITS DES «MENSCHLICH, ALLZU
MENSCHLICHEN»

Der Abgrund des Bdsen und die Not-wendigkeit
der Erlosung von ihm

1. Die dreifache Wirklichkeit des Bésen

Leibniz hat in der Theodizee in einer beriihmten Definition zwischen
drei Arten des Bosen (mal) unterschieden: «Man kann das Ubel «, so argumen-
tiert er, «metaphysisch, physisch und moralisch auffassen. Das metaphysische Ubel
besteht in der bloBen Unvollkommenheit, das physische Ubel im Leiden und
das moralische Ubel in der Siinde.»' Wihrend das physische und das moralische
Ubel nicht notwendig seien, liege das metaphysische Ubel im Wesen der
Schoptung und sei somit notwendig. Es sei namlich der Mangel an Perfektion,
der jedem geschaffenen Wesen zukomme. Gott habe, so folgert Leibniz, die
beste aller méglichen Welten geschaffen und dabei auch das nicht notwendige
Ubel in der Natur und im Bereich des Moralischen zugelassen. Auch wenn
man heute den Leibnizschen Aufklirungsoptimismus nicht mehr teilen mag
und auch sein Anliegen — nimlich den Versuch, Gott zu rechtfertigen, als ob
dies moglich sei und als ob Gott einer Rechtfertigung durch den Menschen
bediirfe — skeptisch betrachtet, vermag seine Differenzierung verschiedener
Arten des Bosen immer noch iiberzeugen. Denn mit diesen verschiedenen
Ubeln ringt auch der Mensch der Gegenwart noch.

So sind auch heute die Unvollkommenheit der Welt und insbesondere die
Endlichkeit menschlicher Existenz Stachel fiir den Menschen, der in sich eine
Sehnsucht nach Unendlichkeit und nach Aufthebung der mit seinem Wesen
verbundenen Grenzen erfihrt. Fiir manche Menschen ist es angesichts der
Erfahrung einer endlichen, imperfekten Welt schwierig, ja kaum auszuhalten,
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arbeiter dieser Zeitschrift.

IKazZ 49 (2020) 32-40 DOI: 10.14623/com.2020.1.32-40

2020_1 Erloese_Inhalt.indd 32 @ 09.01.2020 11:08:21



®

Jenseits des «Menschlich, allzu Menschlichen» 33

nicht selbst vollkommen und dem Schépfer gleich zu sein, auch wenn, wie Si-
mone Weil betont hat, es eine «Quelle vieler Irrtiimer» sei, die «Unmoglichkeit,
daB} man selber Schopfer sei, nicht zu kennen und hinzunehmen».? Nietzsche
formuliert in Also sprach Zarathustra einen Wunsch, der die Schwierigkeit des
Menschen mit seiner begrenzten Endlichkeit zeigt: «[w]enn es Gotter gibe, wie
hielte ich’s aus, kein Gott zu seinl»® Gotter gibt es nach Nietzsche zwar niche,
aber den Wunsch nach einer die Grenzen endlicher Existenz radikal in Frage
stellenden Hoherentwicklung des Menschen — nimlich zum «Ubermenschen»
— bertihrt dies nicht. Damit verleiht er nicht nur einer Sehnsucht des 19.
Jahrhunderts Ausdruck. Yuval Noah Hararis Homo Deus. Eine Geschichte von
Morgen weist vor dem Hintergrund moderner Wissenschaft und Technologie
in eine dhnliche Richtung. Denn Harari fordert ausdriicklich ein — moglicher-
weise, wie er selbst einrdumen muss, dem Scheitern unterworfenes — «Up-
grade> von Menschen zu Gottern [...] auf drei Wegen |[...]: durch Biotechno-
logie, durch Cyborg-Technologie und durch die Erzeugung nicht-organischer
Lebewesen.»*

Auch das physische Ubel, das malum physicum, fordert den Menschen nach
wie vor heraus. Alle Versuche, die Natur dem menschlichen Willen untertan zu
machen, geraten unweigerlich an Grenzen. Die Natur lisst sich den Interessen
des Menschen nur bis zu einem bestimmten Grad unterwerfen. Dies zeigt die
gegenwirtige «Klimadiskussion» mit aller Deutlichkeit. Auch flir den aufge-
klirten Menschen des 21. Jahrhunderts bleibt — wenn auch in anderer Weise als
in fritheren Jahrhunderten — die Natur eine nicht zu unterschitzende und nur
beschrinkt beherrschbare Quelle der Gefahr.

Nicht zuletzt das moralische Ubel, das malum morale, bestimmt weiterhin
die Wirklichkeit des Menschen — und zwar so sehr, dass insbesondere auf-
grund der Abgriinde menschlichen Handelns, die sich im letzten Jahrhundert
gezeigt haben und immer noch zeigen, Leibniz’ Optimismus nicht nur naiv,
sondern sogar zynisch erscheint. Kann man eine Welt, die sich als in so vielfa-
cher Weise imperfekt zeigt und in der die Shoah, die Weltkriege, ja, selbst das
Leiden eines einzigen unschuldigen Kindes moglich ist, so einfach «die beste
aller moglichen» Welten nennen? Selbst ein religitser, an Gott als allmichtigen,
allwissenden und allguten Schopfer glaubender Mensch mag in dieser Frage
heute eher eine verhaltene Demut zeigen als allzu optimistisch das logische
Kalkiil zu bemiihen. Es ist manchmal besser zu schweigen, als zu viel zu sagen,
um nicht dem Bosen — und zwar in all seinen drei Arten — seine Radikalitit
und Abgriindigkeit zu nehmen — und dadurch auch die Opfer des Bosen zu
verhchnen.
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2. Die naturalistische Tiivialisierung des Bosen

Trotz dieser michtigen Wirklichkeit des Bosen in der alltiglichen Erfahrung
gibt es neben Leibniz’ zutiefst frommem Versuch einer Theodizee (auf deren
unweigerliches Scheitern bereits Immanuel Kant 1791 in seinem Aufsatz «Uber
das MiBlingen aller philosophischen Versuche in der Theodizee» aufmerksam
gemacht hat) andere, heute weit verbreitete Versuche, das Bose vollstindig zu
erkliren und ihm dadurch seine Radikalitit zu nehmen. Manchmal geschieht
dies, ohne dass eigens vertieft dariiber nachgedacht wiirde. Je weiter entfernt
— ob aus geographischer oder historischer Perspektive betrachtet — Boses ge-
schieht, umso trivialer erscheint es vielen Menschen und umso leichter kann
es auf den einen oder anderen guten Grund zuriickgefiihrt und in seiner Ra-
dikalitit verdringt werden. Nicht selten wird aber — im Anschluss an Nietzsche
und seine Nachfolger — ausdriicklich eine Position «jenseits von gut und bose»
als unhintergehbaren, dem Menschen vorgegebenen moralischen Grundka-
tegorien eingenommen. «Gut» und «bdse» erscheinen aus dieser «<humanisie-
renden» Perspektive als willkiirliche Begriffe, als gut erklirbare menschliche
Setzungen — abhingig von personlichen Vorlieben, wissenschaftlichem Wissen,
kulturellen Moden, gesellschaftlichen Trends oder von einem blofen Willen
zur Macht. «Wer benennt das Gute und das Bose?», so fragte Jacques Monod
mit Blick auf die wissenschaftlich aufgeklirte Welt, um die folgende Antwort
zu geben: «In allen tiberlieferten Systemen gingen die Ethik und die Wertvor-
stellungen tiber die Verstandeskraft des Menschen hinaus. Er war nicht Herr
iiber die Werte: Sie waren ithm aufgezwungen, und er war ithnen unterworfen.
Nun weil3 er, daB sie allein seine Sache sind, und macht er sie sich schlieBlich
untertan, dann scheinen sie sich in der gleichgiiltigen Leere des Universums
aufzulosen.»® Fiir Monod ist dies der Grund, warum sich der Mensch, der iiber
die Auswirkungen einer wissenschattlichen Betrachtung der Welt nachdenke,
«von der Wissenschaft» abwende «oder vielmehr gegen sie» wende: «[e]|r kann
jetzt ihre schreckliche Zerstorungskraft ermessen, die sich nicht nur gegen
den Leib, sondern gerade gegen den Geist richtet.»® Der Mensch zeigt sich
tiberfordert von seinem eigenen Erkenntnissen, Giberfordert davon, in einer
ithm und seinem Handeln gegentiber gleichgiiltigen Welt selbst Moral setzen
zu miissen und dadurch zu bestimmen, was gut sei und was bose.

Mit anderen Akzenten deutet auch Konrad Lorenz das Bose aus einer natu-
ralistischen Perspektive. Dabei reduziert er es auf den natiirlichen Aggressions-
trieb und macht es dadurch zu einem blof3 «sogenannten Bosen» — was also bose
erscheint, ist nicht an sich bose, sondern nur deshalb bdose, weil Menschen dies
aus einer bestimmten Perspektive heraus so empfinden und benennen. Lorenz
ist in seinen Ausfithrungen fern davon, menschlicher Aggression, auch wenn
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sie in evolutionirer Perspektive viele Vorteile fiir das Uberleben des Menschen
gehabt habe, ihre gegenwirtige Gefihrlichkeit zu nehmen. Fiir ihn zeigt sich
unter den wissenschaftlich-technischen Bedingungen des 20. Jahrhunderts so-
gar in der Spontaneitit dieses Triebes seine besondere Gefahr: «Wire er nur
eine Reaktion auf bestimmte AuBlenbedingungen, was viele Soziologen und
Psychologen annahmen, dann wire die Lage der Menschheit nicht ganz so
gefihrlich, wie sie tatsichlich ist.»” Der Grund dafiir liegt fiir Lorenz auf der
Hand: «Dann kénnte man grundsitzlich die reaktions-auslésenden Faktoren
erforschen und ausschalten.»® Doch dies, so Lorenz, biete keine Losung fiir das
Problem des Bosen. Das «sogenannte Bose» konne daher, so Lorenz angesichts
moderner Kriegstechnologien, die Zukunft der Menschheit gefihrden, auch
wenn — oder gerade weil — es lediglich ein «menschlich, allzu menschliches,
also ein «nattirlich, allzu natiirliches» «Boses» sei.

Indem man das Bose auf empirisch begreifbare Griinde zurtickfiihrt, er-
klirt man es im Rahmen einer wissenschaftlichen Weltsicht. Wenn man die-
se Betrachtung der Wirklichkeit absolut setzt, also fiir die einzige akzeptierte
Form der Wirklichkeitsbeschreibung hilt, wird die Rede von einer abgriin-
digen Wirklichkeit des Bsen zu einer bloBen fagon de patler. Eine metaphy-
sische, theologische oder religise Betrachtung ist unter der Voraussetzung
solcher naturalistischen Zuginge zum Bosen, die im Falle sowohl von Mo-
nod als auch von Lorenz durchaus engagiert moralische Interessen verfolgen,
nicht notwendig. Vielleicht mag diese Tendenz zu einer Trivialisierung und
«Humanisierung» des Bosen — neben seiner verbreiteten Verdringung — auch
verstehen lassen, warum die Herausgeber des — an Eintrigen alles andere als
armen — Philosophischen Worterbuchs zunichst nicht daran dachten, dem «Bosen»

einen Eintrag zu widmen und dieses dann unter dem lateinischen «malum»
abhandelten.’

3. Das abgriindige Geheimnis des Bosen

Fiir die Entstehung von Naturkatastrophen oder Krankheiten gibt es ohne
Zweifel schliissige Erklirungen. Selbst fiir historische Ereignisse wie die Welt-
kriege oder die Shoah gibt es gute, teilweise freilich miteinander streitende
Erklirungsversuche. Wer erklirt, fragt nach allgemeinen Zusammenhingen
und kann jedoch, wenn er das Bose zu erklaren versucht, gerade dadurch auch
etwas entschuldigen, wofiir Menschen — vielleicht sogar er selbst — hitte Ver-
antwortung ibernehmen miissen. So «bot» zum Beispiel Konrad Lorenz’ Das
sogenannte Bose nicht nur «auf kollektiver Ebene Entlastung. Das Buchy, so die
Biographen von Lorenz, «kann stellenweise wohl auch als eine Art autobiogra-
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phischer Entschuldigung gelesen werden. Zwar wulte man von Lorenz’ Nah-
verhiltnis zum Nationalsozialismus und sah das Buch im schlimmsten Falle als
eine Art biologistischen Entschuldigungsversuch fiir die Verbrechen des Nati-
onalsozialismus an. Was allerdings erst durch die unveroffentlichten Memoiren
von Lorenz und die Briefe aus jener Zeit klar wird, ist die Tatsache, da} der
Verhaltensforscher ein tberaus loyaler Soldat war, der sich nachtriglich selbst
tiber seinen Kriegsenthusiasmus wundern muf3te.»'" Wissenschaftliche Erkli-
rungsversuche haben einen blinden Fleck und bediirfen der Erginzung. Thre
allgemeine Perspektive fithrt namlich dazu, dass die Konkretheit des Bosen
und somit auch die Konkretheit von Schuld und Verantwortung aus dem Blick
gerit. Kein Mensch erfihrt das Bose primir im Allgemeinen, sondern immer
nur im Besonderen. Schuld ist zunichst je meine Schuld. Und wer an einer un-
heilbaren Krankheit leidet oder Opfer einer Naturkatastrophe oder eines Ver-
brechens geworden ist, fragt zunichst nicht, warum es tiberhaupt Krebs, Erd-
beben oder Raubiiberfille gebe, sondern er stellt sich, anderen Menschen und
vielleicht sogar Gott die Frage: «Wozu erfahre gerade ich dies?» Die Frage nach
dem Bosen in seiner Konkretheit ist daher keine abstrakte kausal-analytische
Frage. Sie fragt nicht, so kann man vereinfacht sagen, warum, sondern woher
oder wozu es das Bose gebe, also nicht nach den Griinden, sondern nach dem
Sinn des Bésen, den es, auch wenn es um das Bose in einem allgemeinen Sinne
in metaphysischer, physischer oder moralischer Gestalt geht, nicht zu erkliren,
sondern zu verstehen gilt. Wer diese Frage angesichts des Bosen stellt, wird kei-
ne abschlieBende und allgemein giiltige Antwort finden. Denn wozu sollte das
Bose als solches gut sein? Kann es iiberhaupt als Boses gut sein — wie Konrad
Lorenz vom «ogenannten Bdsen» annahm? Oder kann es nicht vielmehr nur,
insofern es nicht nur bése ist, auch gut und daher zu etwas gut sein?
Wihrend die Perspektive des wissenschaftlichen Erklirens das Bose auf sei-
ne Grinde zurtickflihrt, weist der Versuch, das Bose und seinen Sinn zu verste-
hen, oft ins Schweigen. In beeindruckenden Worten hat Elie Wiesel sich die-
sem Verstummen poetisch angenihert: «Die Stille. Die Stille von Birkenau. Die
Stille von Birkenau ist wie keine andere. Sie birgt in sich die Entsetzensschreie,
die erdrosselten Gebete von Tausenden und Abertausenden Gemeinden, aus-
gerottet durch den Feind, von ihm verurteilt, in der Dunkelheit einer endlosen,
einer namenlosen Nacht verschlungen zu werden. Menschliches Schweigen,
eingefroren im Herzen der Unmenschlichkeit. Todesstille im Herzen des To-
des. Es dringt ein ins Gewissen, ohne es zu durchdringen. Es lidt dort ein
Geheimnis ab, das keine Kraft je durchbohren kann. Ewiges Schweigen unter
einem mattblauen Himmel.»'' Angesichts des Bosen fehlen die angemessenen
Worte — und zwar nicht, weil es einem gleichgiiltig geworden wire oder es
sich «n der gleichgiiltigen Leere des Universumy» aufgeldst hitte. Oft zeigt sich
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ein Abgrund — eben keine Folge von logisch aufeinander folgenden Griinden,
sondern ein tiefer, in seiner Tiefe gar nicht auslotbarer Graben, in dem man
sich allzu leicht verlieren und jeden Halt verlieren kann. Das «wirklich Bose»,
so Hannah Arendt, «st das, was bei uns sprachloses Entsetzen verursacht, wenn
wir nichts anderes mehr sagen konnen als: Dies hitte nie geschehen diirfen.»'?

Wer in diesen Abgrund schaut, erfihrt das Bése — gerade auch in seinem
von Arendt beschriebenen doppelten Charakter als erschiitternden «Horror»
und als ebenso, wenn nicht sogar noch stirker erschiitternde «Banalitity'® —
als Geheimnis, als «etwas», flir das sich keine angemessenen Begriffe finden
lassen. Es entzieht sich des begrifflichen Zugriffs. Diese Erfahrung liegt der
Rede vom mysterium iniquitatis zugrunde. Das Bose selbst ist ein Mysterium.
Bernhard Welte hat das «Problem des Grundes des Bosen» daher als «[u]nter
allen dunklen philosophischen Problemen [...] als das dunkelste» bezeichnet.'*
Wie kann man begreifen, woher das Bése kommt? Was ist iiberhaupt das Bose?
Kann man bestimmen, wozu es da ist? Angesichts des mysteriosen Charakters
des Bosen bietet die klassische Sicht des Bosen als privatio boni einen immer
noch tiberzeugenden Zugang zum Bosen — der, wo es nichts zu begreifen
und zu sagen gibt, sich dessen enthilt. Denn sie deutet das Bose nicht als eine
substantielle Wirklichkeit mit einem eigenen bestimmbaren Wesen, sondern als
einen nicht fassbaren, rein wissenschaftlich nicht begriindbaren oder auf Griin-
de zuriickflihrbaren Mangel, und zwar als einen Seinsmangel und zugleich,
insofern das, was ist, auch gut ist, als einen Mangel an Gutem. Das Ubel, so
Augustinus, der in der Auseinandersetzung mit der platonischen Tradition die-
ser Interpretation des Bosen in geschichtlich wirkmichtiger Weise Ausdruck
verlichen hat, «st nichts anderes als die Verderbnis entweder des natiirlichen
MaBes oder der Gestalt oder der Ordnung. Ubel wird daher eine Natur ge-
nannt, die verdorben ist; denn die unverdorbene ist in jedem Falle gut. Aber
auch die verdorbene Natur selbst, insofern sie Natur ist, ist gut; insofern sie
verdorben ist, ist sie iibel.»'®

4. Die not-wendige Bitte um die Erlosung vom Bdsen

Vom «sogenannten» oder «menschlich, allzu menschlichen» Bosen ist keine
Erlosung not-wendig, d. h. die Not menschlicher Existenz wendend, wenn Er-
16sung bedeutet, dass Gott — und nur Gott — den Menschen zum Heil als Fiille
seiner Existenz fiihrt. Konrad Lorenz hat daher fiir eine andere Uberwindung
des Bosen plidiert: «Weit davon entfernt, im Menschen das unwiderrufliche
untibertreflliche Ebenbild Gottes zu sehen, behaupte ich bescheidener und,
wie ich glaube, in groBerer Ehrfurcht vor der Schopfung und ihren uner-
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schopflichen Moglichkeiten: Das langgesuchte Zwischenglied zwischen dem
Tiere und dem wahrhaft humanen Menschen — sind wir»'® Die Geschichte,
so Lorenz, konne daher dazu fihren, dass das «ogenannte» Bose zu einem
Phinomen der Vergangenheit wird. Im Hintergrund dieser Uberlegungen
stehen keine rein wissenschaftlichen, sondern quasi-religiose Uberzeugungen,
allerdings nicht in Gestalt einer politischen Religion — wie im Falle des Nati-
onalsozialismus oder des Kommunismus —, sondern einer naturalistischen, die
Ehrfurcht vor dem Schopfer durch die «Ehrfurcht vor der Schopfungy erset-
zenden Quasi-Religion. Auch Yuval Noah Harari versteht seine Uberlegungen
in einem quasi-religiosen Kontext, geht es ihm ja darum, durch die Vergott-
lichung des Menschen die heute «vorherrschende Weltreligion», nimlich den
Humanismus als «<Anbetung der Menschheit» zu vollenden."”

Erlosung ist allerdings dann notwendig, wenn das Bose sich, so banal und
alltiglich es auch erscheinen mag, als geheimnisvoller Mangel — aller Schop-
fung, der Natur und der menschlichen Freiheit — zeigt, den der Mensch selbst
durch eigene Kraft und Anstrengung gar nicht iiberwinden kann. Wenn man
das Bose in seiner geheimnisvollen Abgriindigkeit als Seinsmangel versteht,
kann man in ihm sogar einen Hinweis auf Gott wahrnehmen — als jene Fiil-
le des Seins, dem gegeniiber sich alle geschaffene Wirklichkeit als mangelhaft
zeigt, als jene Giite, die sich des Menschen annimmt und seiner erbarmt, und
als jene Fiille der Wahrheit, die sich in jeder «absoluten GewiBheit» — wie zum
Beispiel der Gewissheit des Bosen in uns selbst — zeigt und das Bose zerstdren
kann. Denn «[e]s gibt, so Simone Weil, «<nur wenig innere Gewilheiten, die
wirklich, mit gutem Recht absolute GewiBheiten sind. Eine davon ist das Ge-
fithl des Bosen in einem selbst. Wenn man das Bose in sich selbst fiihlt, ist man
absolut sicher, dass es da ist; obwohl man sich irren kann, wo es liegt. Doch weil
Gott Wahrheit ist, ist diese GewiBheit eine Bertihrung mit Gott. Wir missen
gliicklich sein, dass sie uns gegeben ist. Nur die Wahrheit zerstort das Bose in
uns. Diese GewiBBheit des Bosen ist Zerstorerin des Bosen, aber nur unter der
Bedingung, dass sie als solche gedacht wird.»'®

Die Bitte um Erlosung vom Bosen ist als Bitte um Beseitigung eines alles
andere als trivialen Mangels, einer Imperfektion aller geschaffenen Wirklich-
keit, eine radikal eschatologische Bitte. Im Vater Unser steht sie im Kontext
der Bitte um das Kommen des Gottesreiches, das in Gottes Hand liegt. In der
Geschichte wird, so das Evangelium, das Gute neben dem Bosen stehen. Jesus
macht im Gleichnis vom guten Weizen und dem Unkraut darauf aufmerk-
sam: «Mit dem Himmelreich ist es wie mit einem Mann, der guten Samen
auf seinen Acker site. Wihrend nun die Leute schliefen, kam sein Feind, site
Unkraut unter den Weizen und ging wieder weg. Als die Saat aufging und
sich die Ahren bildeten, kam auch das Unkraut zum Vorschein. Da gingen die
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Knechte zu dem Gutsherrn und sagten: Herr, hast du nicht guten Samen auf
deinen Acker gesit? Woher kommt dann das Unkraut? Er antwortete: Das hat
ein Feind von mir getan. Da sagten die Knechte zu ihm: Sollen wir gehen und
es ausreilen? Er entgegnete: Nein, sonst reil3t ihr zusammen mit dem Unkraut
auch den Weizen aus. Lasst beides wachsen bis zur Ernte. Wenn dann die Zeit
der Ernte da ist, werde ich den Arbeitern sagen: Sammelt zuerst das Unkraut
und bindet es in Biindel, um es zu verbrennen; den Weizen aber bringt in
meine Scheune.» (Mt 13,24—30). Papst Johannes Paul II. hat dieses Gleichnis als
«Schliissel zum Verstindnis der ganzen Menschheitsgeschichte» gelesen: «Die
Geschichte der Menschheit ist das «<Schauspiel der Koexistenz von Gut und
Bose»! Die Erlosung vom Bosen ist daher selbst kein geschichtliches Ereignis,
sondern weist iber die Geschichte hinaus. Damit ist ein wichtiger Vorbehalt
gegentiiber allen Versuchen, das Problem des Bosen innerhalb der Geschichte
— und sei es die Naturgeschichte — durch die Leistung eines einzelnen Men-
schen, durch kollektive Anstrengungen und den gemeinsamen Fortschritt der
Menschheit oder durch evolutionire Spriinge zum «wahrhaft humanen» oder
bereits gottlichen Menschen formuliert — ein Vorbehalt, der insbesondere vor
den Abgriinden des Bosen schiitzt, die sich in den Versuchen, aus rein mensch-
licher Kraft das Bose tiberwinden zu wollen, zeigt.

Die Bitte «Und erlose und vom Bosen» richtet sich an einen Gott, der die
Barmherzigkeit selbst ist und als solcher den Menschen vom Bosen erlésen
kann und will. Denn er will nicht nur das Bése nicht, sondern will umgekehrt
das Gute fur den Menschen: dass dieser in jener Fiille lebt, die thm moglich
und angemessen ist, dass er — in anderen Worten — Erlésung finde. Uberall dort,
wo Gottes erlosende Kraft erlebt und er geliebt wird, und dort, wo der Mensch
dem Willen Gottes gemif} handelt und selbst Barmherzigkeit tibt, wird jedoch
auch in der Geschichte Erlosung in Spuren erfahrbar. Nicht im Fortschritt der
Geschichte oder im Prozess der Evolution, sondern in der Gottes- und Nichs-
tenliebe, in der Giite, in jedem wirklichen Akt der Barmherzigkeit, so klein,
unbedeutend und banal er erscheinen mag, zeigt sich — anfinglich und darin
auf die Fille des Guten verweisend —, was Erlosung vom Bosen bedeutet. Wo
immer Gutes geschieht oder auf das Gute der Erlosung durch Gott gehoftt
wird, zeigt sich jedoch die Frage nach dem Bosen trotz ihrer theoretischen und
auch praktischen Bedeutung nicht als letzte Frage. Als eine solche Frage zeigt
sich die Frage nach dem Guten: woher und wozu das Gute, nicht das «soge-
nannte», sondern das wirkliche, das erschiitternde, das ergreifende und alles in
sein Licht tauchende Gute? Woher die Giite? Die Liebe? Die Hingabe? Ja, auch
das Opfer? Und wozu?
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Abstract

Beyond the «Human, all too Human»: The Abyss of Evil and the Necessity of Deliverance. This essay
examines the question of evil. It first introduces Leibniz’ idea that there is metaphysical, physical,
and moral evil and argues that this distinction also captures the reality of evil as experienced by
contemporary human beings. It then argues that the radical reality of evil is often overlooked and
even denied, as in, for example, naturalistic tendencies to reduce evil to a «o-called» evil. Evil, then,
appears to be «<human, all too human». Over against these tendencies, it is necessary to consider the
abysmal mystery of evil that can neither by fully understood nor be overcome by human beings
alone. Thus, it is possible properly to understand the request to «deliver us from evil».

Keywords: Nietzsche — Leibniz — mysterium iniquitatis — theodicy — ethics
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EIN UMSTRITTENES ELEMENT
KATHOLISCHER TAUFLITURGIE

Liturgiewissenschaftliche Anmerkungen zum
Exorzismus-Gebet

Der Exorzismus in der Taufliturgie hat eine lange Geschichte durch-
laufen und existiert heute nur noch als Rest urspriinglich umfangreicherer
katechumenaler Riten. Er ist langst nicht mehr unumstritten und wird oftmals
wie ein Storfaktor insbesondere innerhalb der Taufe von Siuglingen betrach-
tet. In der nachkonziliaren Liturgiereform hatte man im Bereich exorzistischer
Elemente, die zu einer «nicht mehr leserlichen Chiffre geworden» waren, be-
reits Streichungen vorgenommen, so bei der Exsufflation (Anhauchung des
Tiuflings).! Auch reduzierte man die viele Exorzismen und verinderte bei
dem, was blieb, die sprachliche Struktur. Vermeiden wollte man den Eindruck,
«als habe der leibhaftige Teufel im Herzen des Ungetauften seinen Sitz aufge-
schlagen».? Ein Kommentar aus den 1970er Jahren vermerkte, es sei von vie-
len mit Enttiuschung wahrgenommen worden, dass der umstrittene Exorzis-
mus Uberhaupt beibehalten worden sei. Man habe aber der Verkiindigung des
Evangeliums nicht das «Salz» nehmen wollen.? Als fast vier Jahrzehnte spiter
eine Bearbeitung des Kindertaufritus erschien, wurde das Exorzismus-Gebet
in der Vorstellung des liturgischen Buches nur noch erwihnt, aber nicht wei-
ter diskutiert.* Steht das Thema des Exorzismus in der Taufe also heute nicht
mehr in der Diskussion? Wie ist der entsprechende Ritus entstanden, welche
Geschichte hat er erlebt und wie gestaltet er sich in der Gegenwart? Und was
lisst sich tber die Sinnhaftigkeit eines solchen Elements in der Taufliturgie
heute sagen?

BeENEDIKT KRANEMANN, geb. 1959, Professor flr Liturgiewissenschaft an der Katholisch-Theolo-
gischen Fakultat der Universitat Erfurt.
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1. Die Entwicklung des Taufexorzismus — liturgiegeschichtliche Aspekte

Die Beschworung boser Michte und Dimonen ist kein Spezifikum christ-
licher Liturgie. Sie war in der Antike und bereits in vorchristlicher Zeit und
insbesondere im antiken Judentum eine verbreitete Praxis.> Sie war (und ist)
Ausdruck eines Weltbildes, in dem durch Riten, Formeln und Materialien,
also sehr unterschiedliches Vorgehen, schidliche und bose Michte gebannt
werden konnten. Der Begriff «<Exorzismus» wurde fiir die im NT tiberlieferten
Dimonenaustreibungen verwendet. Fiir das NT (wie schon fiir das AT) war es
fraglos, dass Menschen unter den Einfluss béser Michte und Diamonen geraten
konnen. Der Messias, so die Hoffhung, sollte die Dimonen endgiiltig besiegen.
Jesus trat als derjenige auf, der durch exorzistisches Handeln diese Macht des
Bosen brach und so Gottes Heil zur Erfahrung brachte. Vor allem aber wur-
de durch die Uberwindung boser Michte Jesu Botschaft vom Anbruch des
Gottesreiches Nachdruck verliechen. Mehr noch: In dieser machtvollen Praxis
Jesu wurde das Reich Gottes bereits Realitit. Solche Vertreibung und Uber-
windung béser Krifte, die nur bei Joh nicht tiberliefert wird, war Ausdruck
der Vollmacht Jesu, war auf das engste mit seiner Person und seiner Botschaft
verbunden und setzte den Glauben an Jesus von Nazareth voraus.

Bis in die Gegenwart hinein begegnen Exorzismen zu verschiedenen An-
lassen. So findet man sie im Kontext von Sachbenediktionen, etwa von Wasser
und Olen fiir den liturgischen Gebrauch. Sie begegnen als Ritus fiir Men-
schen, die man als besessen betrachtete oder die sich fiir besessen hielten.® Man
trifft auf sie in der Taufliturgie, gleich ob es sich um Erwachsenen- oder um
Siuglingstaufen handelt. Sie waren mit der Anrufung des Namens Gottes oder
Christi verbunden und konnten den Diamon, der vertrieben werden sollte,
direkt ansprechen. Es geht um Worthandlungen, die Gebet oder Befehl mit ei-
nem Ritus verbanden und damit endeten, dass die Person oder die Sache, tiber
die der Exorzismus gesprochen worden ist, durch das Kreuzzeichen versiegelt
wurde. Sie konnten mit verschiedenen Gesten — Handauflegung, Handaus-
streckung, Segensgestus — einhergehen. Und sie konnten gegen jegliches Bose
Naturelemente verwenden wie Salz, Speichel oder Wasser. Um bdsen Michten
keinen Halt zu geben und die Abwendung vom bisherigen zu einem neuen
Leben nachdriicklich zu vollziehen, konnte verlangt werden, dass Menschen
nackt und Frauen mit offenem Haar getauft wurden.” Es handelte sich zumeist
um kleinere oder grofere Inszenierungen von Herrschaftswechsel, Ansagen
von Gericht und Anbruch des Reiches Gottes, Erinnerung an das Handeln
Jesu gegentiber dem Bdsen und Vorausschau eschatologischen Heils. Was auf’
den ersten Blick magisch und archaisch wirke, hatte, so anachronistisch es heu-
te erscheinen mag, eine differenzierte theologische Struktur.
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Seit dem 2./3. Jahrhundert, also nicht von Beginn an, trifft man auf Exor-
zismen in der Liturgie der Initiation, die in der Frithen Kirche mehrheitlich
als Erwachsenentaufe und nach einem kiirzeren oder lingeren Katechumenat
gefeiert wurde. Exorzismen waren hier Teil der Vorbereitungszeit auf Taufe,
postbaptismale Salbung und erste Eucharistie. Der Katechumenat war ein auch
rituell gestalteter Zeitraum der Umkehr, des Ubergangs — man kann von Rites
des passage sprechen — und des immer stirkeren sich Einlebens in den christ-
lichen Glauben. Exorzismen besallen hier eine wichtige Funktion, weil sie
ein liturgischer Ritus waren, in dem sich der Herrschaftswechsel des Tauflings
vollzog: weg aus dem Machtbereich des Bosen und der Stinde, hin zum Herr-
schaftsbereich Christi. Der Mensch wurde rein wie ein Gefil3, in das nun der
Geist Gottes hineingegossen werden konnte. Deshalb sahen manche liturgi-
schen Ordnungen vor, dass Exorzismen bis kurz vor der Wassertaufe vollzogen
werden sollten, um die Reinheit des Tauflings zu gewihrleisten.

Als die Erwachsenentaufe immer mehr zuriicktrat und die Siuglingstaufe
das <Normalmodell> wurde, hielt man weitgehend an den tberlieferten Riten
fest. Das gilt ebenso fiir den Exorzismus, der nun mit anderen katechume-
nalen Riten Teil dieser Liturgie blieb. Zum Mittelalter hin kam es zu einer
massiven Verstirkung der Exorzismen.® Als problematisch erweist sich in der
Riickschau, dass man zu keiner Anpassung an die Situation von Siuglingen
kam, sondern das Uberkommene fortschrieb. Wo in Quellen der Spitantike
mehrere Exorzismen zur Auswahl standen, wurden diese nun insgesamt als
konstitutiv fiir die Taufe verstanden. Manche mittelalterlichen Taufriten unter-
schieden zwischen Exorzismen fiir weibliche und minnliche Tauflinge.” Und
noch das Rituale Romanum von 1614, das gegeniiber mittelalterlichen Ritu-
alien die Exorzismen deutlich reduziert hatte, kannte Texte, die nicht an Gott
gerichtetes Gebet mit der Bitte um Befreiung vom Bosen waren, sondern den
«dmmunde spiritus» oder den «maledicte diabole» unmittelbar ansprachen. Hier
duBert sich eine Sprachform, die nicht mehr Gott anruft, sondern den Priester
imstande sieht, aufgrund seiner Weihe dimonische und teuflische Michte zu
vertreiben. Dieses Rituale war neben den zum Teil bis ins 19. Jahrhundert be-
nutzten Didzesanritualien bis ins 20. Jahrhundert in Gebrauch.

Sprachlich betrachtet gibt es zwei Grundformen des Exorzismus: den im-
prekativen Exorzismus, der unmittelbar die bése Macht anspricht und aus
theologischen Griinden — Gott allein kommt diese Macht zu — heute nicht
mehr akzeptabel ist, und den deprekativen Exorzismus, der sich an Gott richtet
mit der Bitte um Befreiung von dem Bosen.

Der Taufexorzismus ist im Laufe der Liturgie- und Theologiegeschichte
zum Teil kritisiert worden. Bereits das 12./13. Jahrhundert setzte sich kritisch
mit seinem Verstindnis und seiner sachgerechten Interpretation auseinander,
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ohne ihn aber infrage zu stellen."” Einige Theologen der Aufklirung verur-
teilten den «chrecklichen> Taufexorzismus als Ausdruck des Aberglaubens und
sahen ithn im Widerspruch zu aufgeklirtem Denken. Andere versuchten ihn
mit Hinweis auf das Handeln Jesu und als Ausdruck der vom Bésen infizierten
menschlichen Natur zu verstehen. Die Abscheu der Kirche vor dem Wirken
des Teufels komme hier zum Ausdruck. In manchen Ritualien des frithen 19.
Jahrhunderts wurde die Rede von einem personifizierten Bosen aufgegeben.
Letztlich standen sich die Parteiungen unversohnlich gegeniiber. Eine vermit-
telnde Position legte nahe, den Exorzismus nicht wortlich, sondern bildlich zu
verstehen."!

Die Diskussion blieb letztlich erhalten. Als 1950 die deutsch-Osterreichische
Collectio Rituum erschien, verwendete man fiir den Kindertaufritus bereits in
groBem Male die Muttersprache. Davon ausgenommen waren u. a. die Ex-
orzismen, was «als eine Art Sprach-dLettnen |[...], der die drastischen Formeln
gnidig verhiillte»'?, interpretiert worden ist.

2. Exorzismen in der Taufliturgie heute — eine Bestandsaufnahme

Wie verfahren heutige katholische Taufliturgien mit dem Exorzismus?” Im
Vergleich zu historischen Ausprigungen christlicher Liturgie sind die Exor-
zismen in der Form, wie sie heute in der katholischen Liturgie und insbeson-
dere in den Taufliturgien vorkommen, geradezu marginalisiert. Im deutschen
Sprachgebiet wird zumeist die Feier der Kindertaufe als Teil eines langfristige-
ren Initiationsprozesses praktiziert, der — zudem in dieser Reihenfolge — Erst-
eucharistie und Firmung umfasst. Im 2007 erschienenen liturgischen Buch ist
ein «Gebet um Schutz vor dem Bésen» vorgesehen, das in der Uberschrift und
in Klammern gesetzt «Exorzismus-Gebet» genannt wird." Es sind verschie-
dene Varianten vorgesehen, die der Zelebrant spricht, wihrend er die Hin-
de tiber die Tduflinge ausstreckt. «Gebet» ist die entscheidende Semantik, die
bereits die Adressierung des Textes verdeutlicht: Gott oder Christus — an wen
das Gebet sich richtet, hingt von den vorausgehenden Fiirbitten ab — werden
angesprochen. In den beiden theozentrisch formulierten Gebeten, die in der
Tauffeier auBerhalb der Messe verwendet werden sollen, wird Gott als derje-
nige angeredet, der durch seinen Sohn den in Siinden verstrickten Menschen
die «Freiheit der Kinder Gottes» geschenkt habe. Taufe ist, und die spitere
Taufwasserweihe ruft das mit dem biblischen Bild des Exodus in Erinnerung',
die Befreiung von todbringenden Michten und das Geschenk der Freiheit auf
gelingendes Leben hin. Das wird in der Taufwasserweihe verbunden mit dem
Exodus, also der Rettung aus der Sklaverei des Pharao und der Bahnung eines
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Weges hinein ins gelobte Land. Anamnese bedeutet in der Liturgiefeier, dass
Menschen in die Geschichte Gottes, die die Zeiten umgreift, gestellt werden.
Gott «habe» Freiheit geschenkt, meint dann, dass er auch weiterhin diese Frei-
heit schenkt und dass sie sich bei ihm vollenden wird.

Auf die Anamnese folgt die Bitte. Die Abfolge der Sprachformen ist mehr
als ein literarisches Randphinomen: Die Bitte setzt die Erinnerung, damit Ver-
gewisserung, Lob, Dank voraus. Der Bitte vorangestellt ist eine Beschreibung,
welchen Gefahren die Tduflinge ausgesetzt sind: Sie stehen vor «vielfiltigen
Versuchungen» und missen sich «gegen die Nachstellungen des Teufels» zu
Wehr setzen.'® Das Gebet spricht von einem Kampf, das an Christus gerichtete
Exorzismus-Gebet gar von «Satans Macht».'” Es sind zwei Bitten, die vorge-
bracht werden. Die zweite bittet um Stirkung mit Gnade und Schutz auf dem
Lebensweg. Das ist das Ziel des Gebets, das sich in seiner Sinnhaftigkeit kaum
bestreiten lisst. Die erste Bitte gilt der Befreiung von der Erbschuld und aus
der Verstrickung — jetzt folgt eine nichtpersonale Formulierung — in das Bose.
Das Gebet spricht verschiedene Dimensionen des Bésen an: die Strukturen des
Bosen («das Bose»), denen sich der oder die Getaufte widersetzen miissen, um
threm Getauftsein zu entsprechen und als freie Menschen leben zu konnen;
das personal Bose («der Bose»), dem der Mensch in seinem Leben noch und
noch begegnet, wie immer er es bezeichnet; das Bose, das im Mensch angelegt
ist und mit dem er Zeit seines Lebens ringt («Erbschuld»). Der Taufexorzismus
weist darauf hin, dass der Mensch von Anfang an — es handelt sich um einen
Ritus fiir die Siuglingstaufe — vor diesen Bedrohungen fiir sein Leben steht
und ihnen ausgeliefert ist. Andernfalls miisste Gott nicht um seinen Schutz
gebeten werden. Das Gebet bezieht sich mit seiner Bitte auf Leiden und
Auferstehen Jesu Christi als die Kraft, die Menschen befreien kann. Man muss
dieses Exorzismus-Gebet im Gesamt der Taufe lesen, die ja u. a. in Anlehnung
an Roém 6, 3t als Teilnahme an Leiden, Tod und Auferstehung Jesu Christi
interpretiert wird. Dieses Gebet blickt auf die Freiheit der Getauften und
schaut damit Tod und Auferstehung Christi zusammen, denn diese Freiheit
hingt fundamental mit dem Kreuzesgeschehen zusammen.

Das an Christus gerichtete Exorzismus-Gebet bittet um Schutz vor allem,
was «schidlich und unmenschlich» ist."® Vor der Macht des Satans sollen die
Tauflinge geschiitzt sein, damit sie Christus nachfolgen kénnen. Damit ver-
bunden wird fiir sie die Bitte, in familidrer Geborgenheit aufwachsen zu kén-
nen, und die Bitte um einen beschiitzten Lebensweg. Das Gebet akzentuiert
dhnlich wie das vorhergehende, indem es alle Unmenschlichkeit thematisiert
und unterschiedliche Dimensionen des Bosen anspricht.

Etwas anders gelagert ist das entsprechende Gebet, das bei einer Taufe in-
nerhalb einer Messfeier verwendet werden soll. Es spricht in der Anamnese
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davon, dass der Mensch sich in der «Macht Satans, des Geistes der Bosheit»
und damit in der «Finsternis» befindet, daraus befreit und in das «Reich deines
Lichtes» gefithrt werden muss. Ein Weltbild mit dem Gegentiber von Fins-
ternis und Licht steht Pate.'” Die Bitte gilt der Befreiung von der Erbschuld,
durch die die Kinder, in denen der Heilige Geist wohnt, zum Tempel gottli-
cher Herrlichkeit werden. Ahnlich betet man fiir Kinder in der Kindertaufe in
zwei Stufen.”

Bei der Taufe von Kindern, die sich in Lebensgefahr befinden, wird auf das
Exorzismus-Gebet verzichtet. In den Fiirbitten ist von Freiheit von der Macht
der Siinde die Rede.?! Auch dann, wenn Kinder in die Kirche «eingefiihrt»
werden, die notgetauft worden sind, entfillt der Exorzismus.

Es liegen also Gebete mit deutlichen Nuancierungen vor. Das ist sicherlich
einer Moglichkeit zur Variation und zur Akzentsetzung geschuldet, aber eben-
so Ausdruck theologischer Interpretationsspielraume. Eines ist den Gebeten
allerdings gemeinsam: Gegen das Bose in welcher Form auch immer ist in der
Perspektive dieser Liturgie der Mensch alleine letztlich machtlos. Er ist auf die
Hilfe Gottes angewiesen. Darum wird Gott angerufen.

Bemerkenswert ist, dass das «Gebet um Befreiung (Exorzismus)» in der Fei-
er der Zulassung von Schulkindern zur Taufe theologisch anders akzentuiert
ist. Man findet es unter den katechumenalen Riten in der Feier der Zulassung.
Die 1986 erschienene Studienausgabe, die bis heute in Gebrauch ist, enthilt
zwei Gebete zur Auswahl, die mit einer Handauflegung verbunden werden
sollen. Gott wird fur das Kind um Befreiung von Angst und allem Bosen,
um Schutz auf dem Lebensweg sowie vor allem Unheil und um gelingendes
Leben gebeten. Von einem personal Bosen ist zumindest nicht ausdriicklich
die Rede. Zwischen dem liturgischen Buch fiir die Feier der Kindertaufe und
diesem Buch liegen nur wenige Jahrzehnte, beide werden nebeneinander ver-
wendet. Sie zeigen, wie unterschiedlich mit dem entsprechenden Gebet um-
gegangen wird und welche Interpretationsbreite die Kirche in der eigenen
Gebetsordnung toleriert.?

Noch einmal anders verfihrt man in der Feier der Eingliederung Erwach-
sener in die Kirche. Hier ist in den Skrutinien am dritten, vierten und fiinften
Sonntag der vordsterlichen BuBizeit ein «Gebet um Befreiung vom Bosen»
vorgesehen. Alle drei Gebete beginnen mit Rufen, die Kantor und Feiernde
im Wechsel singen oder sprechen. Ein Gebet in Stille folgt, wihrenddessen die
Paten den Taufbewerbern die rechte Hand auf die Schulter legen kénnen. Das
Gebet, das nach einer Zeit der Stille durch den Priester gesprochen wird, ori-
entiert sich am jeweiligen Sonntagsevangelium. Dann breitet der Priester tiber
die Tautbewerber die Hinde aus, erinnert an die im Evangelium verkiindete

Heilsgeschichte und bittet um die Befreiung von der «Macht des Satans»®
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(3. So), um Befreiung von Zweifel und «Verzagtheit» (4. So)*, um Befreiung
von der «Macht des Todes» und «allem Bosem» (5. So).% Bei der Lektiire dieser
2001 erschienenen Manuskriptausgabe verstirkt sich wieder der Eindruck, dass
mit dem «Bosen» sehr Unterschiedliches in der Liturgie angesprochen wird,
divergierende Vorstellungen von dem, was das Bose ausmacht, thematisiert
werden und das Gebet um Befreiung vom Bosen nicht grundsitzlich etwas
Personales meinen muss.

3. Wie das Exorzismus-Gebet heute verstehen?

Schaut man sich die heutigen liturgischen Texte an, so fillt zunichst auf, dass
es sich um Gebete handelt, es also um deprekative Worthandlungen geht. Der
Mensch weif3 sich in Konfrontation mit bésen und fur ihn in ihrer Abgriin-
digkeit hiufig undurchschaubaren Michten auf die Hilfe Gottes angewiesen.
Er kann sich nicht selber vom Bosen losrei3en, sondern kann sich daftir nur
Gott anvertrauen. Gott ist der eigentlich Handelnde in diesem Moment und
der Herr des Geschehens. Damit unterscheiden sich die heutigen Exorzismus-
Gebete markant von vergleichbaren Texten der Geschichte.

Die Gebete sind Ausdruck dafiir, dass mit der Gefihrdung des Menschen
und dem Scheitern seines Lebensweges gerechnet wird. Es gehort zum Rea-
lismus der Taufliturgie, dies zu thematisieren. Die Liturgie zeugt vom Glauben
und der Hoffnung auf Gottes Hilfe, damit der Mensch in der Konfrontation
mit dem Bosen, in welcher Maske auch immer es begegnet, bestehen und sein
Leben gelingen kann. Das aber ist eine vollig andere Haltung, als durch kirch-
liches oder individuelles Handeln irgendetwas bannen zu wollen.

Zudem fillt auf, dass der Ort dieser Gebete im Siuglingstaufritus der Wort-
gottesdienst und in der Erwachsenentaufe der Katechumenat ist. Das sind
verschiedene Orte, die aber bei allen Unterschieden insbesondere durch die
Wortverkiindigung stark anamnetisch konturiert sind. Die Schriftlesungen
stellen den T4ufling und die Feiernden in die Geschichte Gottes mit den Men-
schen. Reinhard MeBner spricht vom «heilsgeschichtlichen Raumy, der hier
fiir die Taufe eroffnet wird.?® Das liturgische Buch fiir die Kindertaufe lasst
nach Anrufung der Heiligen und Fiirbitten das Exorzismus-Gebet folgen, das
niher betrachtet selbst anamnetisch wirkt. Es ist Teil vergegenwirtigender Er-
innerung an die Heilsgeschichte.

Solche Exorzismen sind heute theologisch und pastoral sperrige Riten. Sie
sind Zeugnisse eines Weltbilds, das fiir viele in der Kirche nicht mehr mitvoll-
ziehbar ist. Das erklirt die «Marginalisierung» dieses Gebets. Religiose Rituale
und Liturgien transportieren immer auch iiberkommene Vorstellungen und
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Riten, die — wie das Exorzismus-Gebet — im rituellen Bestand> bleiben, ohne
im Detail von allen Feiernden bejaht werden zu miissen. Sie werden vollzogen,
ohne fur den Ablauf der liturgischen Feier entscheidend zu sein, bis sie einmal
im Laufe einer Reform wegfallen kénnen.

Man kann dieses Gebet — dann aber wirklich nur als Gebet — als Erinnerung
daran lesen, dass Glaubige sich in den Gefihrdungen ihres Lebens auf Gott an-
gewiesen wissen. Fiir jeden Menschen existiert die Gefahr einer «Verstrickung

7 von der er sich nicht selbst befreien kann. Die Grenzen des

in das Bose»,>
menschlich Méglichen und das notwendige Vertrauen auf Gott werden also
durch dieses Gebet in Erinnerung gerufen. Aus diesem Grund bittet man ent-
sprechend flir den T4ufling und seinen Lebensweg.

Man kann das Exorzismus-Gebet wie manch andere Sprachhandlungen
dieser Liturgie, etwa die Paradigmen in der Taufwasserweihe oder den Effata-
Ritus, als Anamnese deuten. Die Gebete erinnern jeweils das Handeln Gottes
oder Christi. Der Tdufling erhilt Anteil am machtvollen Handeln Jesu, der die
Macht des Bosen zerbrochen hat. Er wird, mit einer Formulierung von Ange-
lus HiuBling, zum «Zeitgenossen» Jesu.?® Das wird in Wort und Zeichen erin-
nert und dann als Bitte formuliert. Das setzt voraus, dass man von Anamnese

29

statt von Mimesis® sprechen kann.

Die Vorstellung, man kénnte Satan, Dimonen oder wen auch immer ex-
orzistisch ansprechen und rituell bannen, kennt die Liturgie heute nicht mehr.
(Auf den durch das Apostolische Schreiben «Summorum Pontificum» [2007] wie-
der zugelassenen vorkonziliaren Taufritus kann hier nicht eingegangen werden.
Doch muss mit Blick auf den Exorzismus auf die markanten theologischen
wie sprachlichen Unterschiede zum nachkonziliaren Ritus hingewiesen wer-
den, die sich nicht harmonisieren lassen.) Die vielfiltigen Redeweisen in den
entsprechenden Gebeten dort, wo es um Boses geht, lassen die Interpretation
zu, dass es um bildliche Rede geht, in der die Gefihrdungen menschlichen Le-
bens und die Bedeutung, die demgegentiber der Taufe zukommt, herausgestellt
werden sollen. Der Lebensernst der Taufe wird also nicht geschmalert, im Ge-
genteil. Bei einer erneuten Revision der Ritualefaszikel fiir die verschiedenen
Formen der Taufe sollte man zu eindeutigeren Formulierungen der Gebete
kommen, die dem Beten im Heute angemessen sind. Auch der Taufexorzismus
ist unter den Voraussetzungen einer Kirche nach der Autklirung und mit Blick
auf die Moglichkeiten der heutigen westlichen Gesellschaft, von der Existenz
des Bosen zu sprechen, zu diskutieren.*” Einfacher wird man es sich in Theo-
logie und Kirche nicht machen diirfen.
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Abstract

Exorcism as a Disputed Element of Catholic Baptism Liturgy. Exorcism in the liturgy of baptism has
historically had a very different function and form.This is connected with cultural contexts, but
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ERLOSUNG VOM «MALUM» DURCH
KUNSTLERISCHE MALITATSFLORISIERUNG

Charles Baudelaires Les Fleurs du Mal

Seit Jesus das «Vaterunser» gestiftet hat, flehten und flehen Christen-
menschen den «Vater» im Himmel an, sie von dem zu erlosen, was auf Deutsch
nach Luthers Bibeliibersetzung als «Ubel» bezeichnet wurde, seit einiger Zeit
aber das «(Bose» heiBt: «erldse uns von dem Bosen» statt «von dem Ubel». Ob
diese Anderung eine zwingend notwendige Prizisierung und eine wirkliche
Verbesserung darstellt, ist eine Frage, tiber die man immer wieder ins Griibeln
geraten kann. Die zugrunde liegende griechische Formulierung «apo tou po-
nerow lisst beide Ubersetzungen zu, ebenso die lateinische Formulierung «a
malo». Es ist immer beides gemeint: sowohl das «Bse» im ethischen und spiri-
tuellen Sinn als auch das «Ubel» im lebensweltlichen Sinn, und dies, ausweislich
der Worterbiicher, sogar in erster Linie. Der Katechismus von 1993 bestitigt
dies mit seiner Exegese der siebten Bitte des «Vaterunser». Es geht um beides:
um das satanisch Bose oder Stindhafte im engeren heilsmiBigen Sinn (§ 2851)
und um die (letztlich auch vom Satan herriihrenden) «Ubel» insgesamt, «wel-
che die Menschheit bedriicken» und das «Elend der Welt» ausmachen (§ 2854).

Diese semantische Weite der griechischen wie der lateinischen Formulie-
rung der siebten «Vaterunser»-Bitte ist im Bewusstsein zu halten, wenn nun,
von dieser ausgehend, ein Blick auf die sogenannte schéne Literatur geworfen
wird. Dies zu tun, mag sich lohnen, weil die moderne Literatur im Umgang
mit dem «malumy, das sie in der ganzen Breite seiner Erscheinungsformen
erfasst, einen anderen Weg als den des Gebets um Erlosung eingeschlagen hat.
Es ist der Weg der Bejahung und Beschonung (nicht Beschonigung) des Bosen
und Ublen, oder, um das lateinische Wort «malum» aufzugreifen, der Weg der
Malititsbonisierung und Malititsflorisierung.

HewmuTH KieseL, geb. 1947, ist Professor emeritus fir Neuere Deutsche Literatur an der Uni-
versitat Heidelberg und Mitherausgeber dieser Zeitschrift.
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11

Der Begriff «Malititsbonisierung» wurde von dem Philosophen Odo Marquard
geprigt, und zwar in einem Aufsatz, der unter dem Titel Entlastungen: Theodizee-
motive in der neuzeitlichen Philosophie erstmals 1984 erschien.! Es geht dort, wie der
Untertitel signalisiert, um die Theodizeeproblematik oder — nach dem Uber-
gang von der Geschichtstheologie zur Geschichtsphilosophie — um die Verar-
beitung der geschichtlichen und das menschliche Leben allenthalben beglei-
tenden Ubel unterschiedlichster Art. Der Weg, den die neuzeitliche Philosophie
hierfiir gefunden hat, besteht in der Methode der «Entiibelung der Ubel» durch
«Malititsbonisierung» oder eben Positivierung des zuvor Negativen.? Marquard
beobachtet dies auf verschiedenen Ebenen®: Das «gnoseologische Ubel» wird
durch die Aufwertung der Neugier zur «zentralen Wissenschaftstugend» ent-
{ibelt. Das disthetische Ubel» wird durch die Asthetisierung des Unschénen,
Hisslichen, AbstoBenden neutralisiert. Das «moralische Ubel» wird durch eine
Umwertung ins Gute gewendet, indem etwa das Asoziale als das Kreative, das
Antiinstitutionelle als das Humane gewertet wird. Das «physische Ubel» wird
positiviert, indem etwa die Arbeit verklirt, ein Leiden mit einer euphemisti-
schen Bezeichnung bedacht oder ein Stigma als Auszeichnung gedeutet wird.
Das «metaphysische Ubel» wird aufgehoben, indem die Begrenztheit, Vorliu-
figkeit und Prozesshaftigkeit der menschlichen Erkenntnis anerkannt wird.*

Alles dies findet sich auch in der sogenannten schonen Literatur, und zwar
nicht erst in der programmatischen Moderne, die mit der Aufklirung, spi-
testens mit der Romantik um 1800 einsetzte und sich allmihlich entfaltete.
Auch schon frither gab es Versuche, dem Bosen oder Ublen positive Seiten
abzugewinnen und es asthetisch attraktiv zu machen; der Berliner Germanist
Peter-André Alt hat die lange Geschichte der literarisch-idsthetischen Malitits-
bonisierung 2010 unter dem Titel Asthetik des Bosen in einer umfangreichen
Abhandlung, die mit biblischen Texten einsetzt und mit Holocaust-Literatur
endet, umsichtig und eindringlich beschrieben.’ Das kann hier nicht im ent-
ferntesten rekapituliert werden, doch ist es moglich, den Moment herauszu-
heben und ansichtig zu machen, in dem die Zsthetische Malititsbonisierung
programmatisch wird und, wie in Analogie zu Marquard gesagt sei, als Mali-
titsflorisierung ihre eigentliche Erscheinungsform findet. Es ist die Publikation
von Charles Baudelaires Gedichtband Les Fleurs du Mal im Jahr 1857.

III

Die deutschen Ubersetzungen dieser epochemachenden Gedichtsammlung
fithren den Titel Blumen des Bosen, doch hat man darauf hingewiesen, dass «mal»
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einen groffen und facettenreichen Bedeutungshof besitzt. In entsprechen-
den Kontexten kann es auch «Ubely, «Leid», «Schaden», «Verlust», «Schmerz»,
«Wehy, «Krankheit», «Beschwerde» und «Miithe» bedeuten. Einer der mal3geb-
lichen Exegeten, Paul Hoffmann, kam zu dem Schluss: «Vielleicht wiirde Ver-
derbnis) den ganzen hier aufgedeckten Negativbereich signalisieren: das mora-
lisch Schlechte, Anriichige und Verkommene, Siinde und Laster, das korperlich
AbstoBende, den Auswurf der Gesellschaft, die Deformation physischen und
psychischen Leidens, Gebrechen und Siechtum, den Kerker der Depressionen
und die innere Holle der Verzweiflung.»® Aus all dem aber werden in den
Fleurs du Mal mit dichterischer Imagination und poetischer Sprache Blumen
geziichtet und Bliiten hervorgetrieben, sei es, dass der geplatzte Kadaver eines
kleinen Tieres in der Sonne «aufbliiht wie ein Knospenflor»;” oder die Finster-
nis der Depression als Licht aufgefasst wird;® oder zarte Greisinnen durch den
(damals schon) morderischen Verkehr der groflen Stidte trippeln, als wiirden
sie tanzen;” oder das Versinken in drogeninduzierten Riuschen oder in aufzeh-
render erotischer Hingerissenheit als lustvoller Untergang empfunden wird;"
oder der Tod als Ende aller «Marter» gepriesen wird."

Aber auch da, wo nicht ausdriicklich gesagt wird, worin die positiven Sei-
ten der zunichst negativen Erscheinungen zu sehen sind, findet Malititsflori-
sierung statt —: allein schon vermoge der dichterischen Gestaltungskraft, die
alles, was ihr begegnet, mit positiv anmutenden Worten in wohlklingenden
Versen beschreibt und diese zu Gedichtformen zusammenschlief3t, die Ord-
nungsvermogen anzeigen und Harmonie ausstrahlen. Nicht selten hat Baude-
laire dafiir die gedanklich und formal besonders anspruchsvolle und konsistent
wirkende Form des Sonetts gewihlt. Die kiinstlerische Leistung, die in seiner
Malititsflorisierung zu sehen ist, verdeutlichte er am Ende eines nachgelas-
senen Epilog-Gedichts zu den Fleurs du Mal, indem er seiner «Mutter» Paris
beschied: «Tu m’as donné ta boue et j’ai fait de or» / «Du gabst mir deinen
Schmutz, und ich hab’ Gold daraus gemacht».'?

v

Spitestens seit den Fleurs du Mal gilt fir Kiinstler, die sich auf der Héhe der
Zeit bewegen wollen, dass das Bése und Uble unerschrocken und vorbehalt-
los wahrzunehmen sei. Selbstverstindlich sind nicht alle Kiinstler dieser De-
vise gefolgt. Stefan George hat bei seiner Ubertragung der Fleurs du Mal ins
Deutsche (1891—1901) das Gedicht Une Charogne / Ein Stiick Aas, in dem, wie
schon angedeutet, ein geplatzter und in der Sonne bunt schimmernder Tier-
kadaver beschrieben wird, nicht tibersetzt; ein stinkendes Aas — oder allgemei-
ner: ein solch krasses «malum» der Kreattirlichkeit, das in Baudelaires Gedicht

2020_1 Erloese_Inhalt.indd 53 @ 09.01.2020 11:08:23



54 Helmuth Kiesel

ausdriicklich auch auf die Todesverfallenheit des Menschen verweist — war
fiir George offensichtlich nicht kunstfihig. Von Paul Cézanne hingegen weil3
Rainer Maria Rilke, dass er dieses Gedicht «<noch in seinen letzten Jahren ganz
auswendig wusste und es Wort fur Wort hersagte».”® Rilke selbst verwendete
es in seinem Kiinstlerroman Die Aufzeichnungen des Malte Laurids Brigge (1910)
gleichsam als Glaubensbekenntnis des modernen Kiinstlers, indem er seinen
Brigge in einem als Briefentwurf» gekennzeichneten Abschnitt schreiben ldsst:
«Erinnerst Du Dich an Baudelaires unglaubliches Gedicht <Une Charogne>?
[...] Was sollte er tun, da ihm das widerfuhr? Es war seine Aufgabe, in diesem
schrecklichen, scheinbar nur Widerwirtigen das Seiende zu sehen, das unter
allem Seienden gilt. Auswahl und Ablehnung gibt es nicht.»"

Fir Baudelaire hie} Wahrnehmung dessen, was tiblicherweise als bose und
ibel bewertet wurde, der menschlichen Laster und Gebrechen, der Korruptio-
nen und Abgriinde des Daseins, nicht nur, sie zu beobachten, wo er zufillig auf
sie stiel3, sondern auch, sie vorbehaltlos aufzusuchen und unerschrocken zu er-
kunden, und sei es um den Preis von Gesundheit und Leben. Das letzte Gedicht
der Fleurs du Mal steht unter der Uberschrift Le Voyage / Die Reise und endet
mit einem uneingeschrinkten Bekenntnis zur exzessiven Seinserkundung:

Nous voulons, tant ce feu nous brile le cerveau,
plonger au fond du goufire, Enfer ou Ciel, qu'importe?
au fond de I'Inconnu pour trouver du nouveau!

Wir wollen, mag es uns das Hirn verbrennen,
den Abgrund suchen, Himmel oder H&ll, was soll’s?
um auf dem unbekannten Grund Neues zu erkennen!'®

Wenn das «malum», wie Rilke betont, zum «Seienden» gehort und wie alles Sei-
ende Geltung beanspruchen darf, muss es der Kiinstler, der an der vollgiiltigen
Wahrnehmung der Welt interessiert ist, nicht verdammen, perhorreszieren und
vermeiden, sondern aufsuchen, aufnehmen und auskosten oder wenigstens un-
verdrossen aushalten. Das Heil liegt fiir ihn nicht in der Vermeidung des Bsen
und in der Verschonung vom Ubel, sondern in der Hingabe an das «malum»
jeglicher Art und in der Aufopferung von Unschuld und Unversehrtheit zuguns-
ten einer moglichst umfassenden und eindringlichen Welt- und Seinserkenntnis.
Damit eriibrigt sich die Bitte um Erlésung vom Bésen und Ublen. An ihre Stelle
treten die gnoseologische Malititsbonisierung, die das Bose interessant macht
und gut heilit, und die isthetische Malititsflorisierung, die dem Unangenehmen
reizvolle Ziige verleiht. In diesen Umwertungen nur ethisch und isthetisch il-
legitime Akte zu sehen, wire verfehlt; es sind Bekenntnisse und Aufforderungen
zur anti-idealistischen Anerkennung der Welt und des Daseins wie sie sind —:
geprigt und durchzogen von einem vielfiltigen und unauthérlichen «malumb.
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In seiner Entschlossenheit, dieses «malumpy als untibersehbare und unaufhebbare
Gegebenheit anzuerkennen und neben dem Guten und Schonen, das es auch
gibt, zum Gegenstand einer tieferen und vollgiiltigen Welt- und Seinserkennt-
nis zu machen, unternimmt der Dichter der Fleurs du Mal schlielich einen
duBersten Schritt: Mit zwei Gedichten, die sich im Schlussteil der Sammlung
finden, wendet er sich an den Satan und preist ihn als den Schutzpatron all de-
rer, die durch die Erfahrung des «malum» hellsichtig wurden und am Ende mit
ihm «unterm Baum der Erkenntnis» / «sous I'arbre de Science» ruhen diirfen.

Die beiden damit zitierten Gedichte — Les Litanies de Satan und Priére — bil-
deten den Auftakt fiir den bald danach aufblithenden literarischen Satanismus,
in dem die Positivierung des Bésen und die Verneinung des christlichen Mo-
ralkodex in Form haarstrdubend obszéner Schwarzer Messen oder Satansmes-
sen auf die Spitze getrieben wurden.'® Aus christlicher Sicht ist dieser Weg der
Erlosung vom Bosen und vom Ubel gewil nicht gutzuheiBen. Aber fiir die
Auseinandersetzung mit der literarischen Malititsflorisierunges sei daran erin-
nert, dass die entsprechenden Texte schon in der Zeitschrift Hochland, welche
die moderne Literatur unter christlichen Aspekten reflektierte, nicht einfach
verurteilt, sondern als «Angstschrei» der von der Moderne irritierten europii-
schen Seele interpretiert wurden.!”

Anmerkungen

1 Hier zitiert nach Odo MARQUARD, Apologie des Zufilligen, Stuttgart 1986, 11-32.

2 Ebd,21.

3 Ebd., 22f.

4 Vgl. zu diesem ganzen Komplex auch Odo MARQUARD, Schwierigkeiten mit der Geschichtsphilosophie,

Frankfurt/M. 1982, bes. 511t.

Peter-André Avt, Asthetik des Bisen, Miinchen 2010 (714 S.).

Paul HormaNN, Symbolismus, Miinchen 1987, 100.

7 In dem Gedicht Une Charogne / Ein Stiick Aas [deutsche Titel nach der Ubersetzung von Carlo
ScuMID].

8 In dem Gedicht Les Ténébres / Die Finsternisse.

9 In dem Gedicht Les Petites Vieilles / Die Greisinnen.

10 In dem Gedicht Le Poison / Das Gift.

11 In dem Gedicht Le Mort Joyeux / Der frohe Tote.

12 Charles BAUDELAIRE, Les Fleurs du Mal, Paris 1961, 235.

13 Rainer Maria RILKE, Briefe iiber Cézanne, Frankfurt/M. 1983, 51.

14 Rainer Maria RILKE, Die Aufzeichnungen des Malte Laurids Brigge, Stuttgart 1997, 64.

15 Ubersetzung von Werner Ross, Baudelaire und die Moderne, Miinchen und Ziirich 1993, 132.

16 Vgl. dazu Art, Asthetik (s. Anm. 5), 278 ff.

17 Vgl. Maria MARESCH-JEzZWICZ, Literarischer Satanismus. Ein Beitrag zur Psychologie der Moderne, in:
Hochland 11/2 (1914) 435-441 (Zitat: 440).
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Buchempfehlung

«WIE AUS GANZ NORMALEN MENSCHEN
MASSENMORDER WERDEN»

Man kann es nur mit Scham und Trauer feststellen, dass Antisemitis-
mus und Judenfeindlichkeit aus unserem Kulturkreis keineswegs verbannt sind.
Im Gegenteil: die Zahl der Angriffe auf jiidische Mitbiirgerinnen und -biirger
und rechtsextremistische Straftaten nehmen zu. Sich dagegen zu wenden und
dagegen zu kimpfen, ist eine Herausforderung fiir alle, besonders auch fiir die
Christen in Deutschland. Eine Form der Auseinandersetzung ist die detaillierte
Erinnerung, die schmerzhaft ist. In diesem Zusammenhang ist die hier (wie-
dergelesene) Untersuchung zu nennen. Der vor flinfzehn Jahren zum ersten
Mal erschienene Band greift einen zentralen Aspekt der Judenverfolgung auf,
indem er sich dem «Profil» der Titer widmet, die an der massenhaften Erschie-
Bung und Vernichtung von Juden beteiligt waren. Der Verfasser Harald Welzer,
Soziologe und Sozialpsychologe, greift mit seinem Buch keineswegs nur ein
fiir die Erklirung der Vergangenheit wichtiges Thema auf. Das zeigt sich etwa
darin, dass der Autor — trotz der bleibenden Einzigartigkeit der nationalsozi-
alistischen Verbrechen — mit Vietnam, Ruanda und Jugoslawien auch jlngere
Fille von Volkermord betrachtet.

Die Ergebnisse der Untersuchung

Ein erstes Ergebnis der Untersuchung, das die Anfangskapitel prigt, besteht
darin, dass diejenigen, die die gezielte Vernichtung von Juden und anderen
Volksgruppen geplant und durchgeftihrt haben, keineswegs psychisch beson-
ders auffillig, sondern mormal> waren, also genau dem Bild entsprechen, wie
wir uns selbst sehen. Welzer zitiert den Holocaust-Uberlebenden Primo Levi:
«Es gibt die Ungeheuer, aber sie sind zu wenig, als dass sie wirklich gefihrlich
werden konnten. Wer gefihrlicher ist, das sind die normalen Menschen.» (12)
Mit dem massenhaften Toten verbinden diese Menschen «in aller Regel einen
partikularen Sinn, und die Gewalt- und Tétungsvorginge, um die es in diesem
Buch geht, wurden von ganz gewohnlichen Menschen, aus normalen Familien
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mit normalen Problemen [...] ausgefithrt.» (42) Partikularer Sinn heilt hier,
dass sie diese Sinngebung in das Gesamt ihrer Lebensfithrung integrieren kon-
nen, ohne sich in irgendeiner Weise schuldig zu ftihlen.

Detailliert wird auf die Ermordung der Juden von Kiew in der Schlucht
von Babij Jar von 1941 eingegangen, die «Handelnden» und die Handlungs-
abldufe werden ausfiihrlich beschrieben. Es zeigt sich gerade bei der Juden-
vernichtung, dass dies ein Prozess war, dessen Handlungsablaufe immer mehr
perfektioniert wurden. Mit dem Toten verbunden war, dass die einzelnen, die
toteten, Teile eines Interaktionsgefliges in ihrer Gruppe waren. Sie orientierten
sich immer auch am Verhalten der anderen in der Gruppe (vgl. 86f), so dass
Entscheidungen in der Gruppe eine sich gegenseitig verstirkende Funktion
hatten. «Menschliches Handeln ist [...] von aullen betrachtet oft hochst wi-
derspriichlich, gar paradox, weil es sich an inneren Konsistenz- und Plausibili-
tatskriterien orientiert, die sich wiederum situativ verindern kénnen.» (87/88)
Zu dieser Widerspriichlichkeit gehort ebentfalls, dass z.B. ein junger Soldat in
einem Feldpostbrief an seine Eltern genau tiber die ErschieBungen von Juden
berichtet, dies also als nichts AuBlergewthnliches, sondern Normales betrach-
tet. Zu Hause in Wien ist es genau umgekehrt. Dort sorgt es flir betrichtli-
ches Aufsehen, so dass die Wehrmachtspropaganda darauf hinwirkt, dass solche
Briefe nicht mehr geschrieben werden.

Der Verfasser geht unter der Uberschrift «Initiationen zum TSten» niher
aut das Polizeibataillon 101 mit knapp soo Angehdrigen ein (vgl. 113—118).
Nach Schitzungen haben 80—90% der Polizisten Juden getdtet. Man konne auf
Grund von Untersuchungen nicht sagen, dass es sich hier um besonders ge-
waltbereite Polizisten gehandelt habe und dennoch haben Minner aus diesem
Bataillon rund 38 000 Menschen ermordet und weitere 45 000 nach Treblin-
ka deportiert. Das Besondere an diesem Bataillon war, dass der Kommandeur
Trapp nach Darstellung des ersten geplanten Mordeinsatzes den Minnern aus-
driicklich das Recht eingeriumt habe, von diesem Einsatz befreit zu werden.
Sie missten hervortreten, wenn sie dies wollten. Nach Berichten machten 10
bis 12 Polizisten davon Gebrauch.Als eine Erklirung wird genannt, dass Trapp
selbst unter dem Befehl litt und dies gegeniiber seinem Bataillon zum Aus-
druck brachte. Warum flihrte die iberwiegende Zahl des Bataillons dennoch
den Befehl aus? Dem Kommandeur gegeniiber wollte man nicht illoyal sein
und Nichtmitmachen bedeutete, die Exekutionen den anderen aufzubiirden.
Gerade in militirischen Zusammenhingen spielt der «Korpsgeist» (115) eine
wichtige Rolle. Ein solches Verhalten, d.h. vor der Gruppe herauszutreten,
kann als iiberheblich und feige interpretiert werden und isoliert zugleich von
den anderen. Die Konsequenzen fiir ein abweichendes Verhalten sind in einer
solchen Situation kaum abzuschitzen, zumal jeder Angehorige des Bataillons
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davon ausgehen muss, auf lingere Zeit mit den anderen zusammen zu sein.
Ohnehin sieht jeder, wie der andere sich verhilt, und fiir die meisten scheint
ein Mitmachen bei den ErschieBungen kein relevantes Problem zu sein. « Wei-
terhin konnte man jetzt noch die als normative Hintergrundvoraussetzung
prisente nationalsozialistische Moral berticksichtigen, die es als normal oder
gar notwendig erscheinen lieB3, Juden, Partisanen etc. zu vernichten, um Scha-
den von der eigenen Wir-Gruppe abzuwenden.» (116). Kommandeur Trapp
erinnert auch an die «Lieben daheimy, die es zu schiitzen gelte. Auf diese zent-
rale Begriindung wird am Schluss noch einmal hingewiesen: «Die Ungeheuer-
lichkeit des nationalsozialistischen Projekts liegt in der gesellschaftlichen Um-
setzung der Behauptung, dass Menschen radikal und untiberbriickbar ungleich
seien.» (249)

Welzer geht dann nach der Rede von Kommandeur Trapp auf eine Ubung
in einem Universititsseminar ein, indem er im Sinne des pro und contra die
Argumente auflisten ldsst, die fiir ein Verbleiben in der Gruppe und die fiir ein
Heraustreten aus der Gruppe sprechen. Wihrend die Pro-Argumente fir ein
Verbleiben in der Gruppe auf der linken Seite der Tafel sehr schnell gefunden
wurden und mit den genannten iibereinstimmten, gab es auf der rechten Seite
«nur drei Eintrige: eine universalistische, philosophisch begriindete Ethik, die
das Toten grundsitzlich ablehnt, und eine christlich geprigte Moral, die das
Toten verbietet, drittens so etwas wie eine antizipierte Empathie den Opfern
gegentiber — und nach allem, was man weil3, sind derlei Haltungen und Orien-
tierungen nur in seltenen Ausnahmefillen geeignet, gewaltsame Handlungen
zu inhibieren, weshalb es Gbrigens auch im Zivilleben vorkommen soll, dass
Pastoren ihre Ehefrauen erschlagen. Das Vorhandensein ethischer Grundiiber-
zeugungen schlieBt ihre Verletzung nicht aus.» (117)

Was hier vom Polizeibataillon 101 beschrieben wird, scheint mir die wich-
tigsten Griinde zu benennen, warum «aus ganz normalen Menschen Massen-
morder werden.» Zugleich werden in den Gegenargumenten, in denen die
Kraft enthalten ist, sich diesem Apell zum Morden zu verweigern, wichtige
Hinweise flir den heutigen Umgang mit Rassismus, Antisemitismus und damit
verbundener Gewalt- und Totungsbereitschaft gegeben. Auf diese Punkte will
ich am Ende noch einmal eingehen, und jetzt noch einige Aspekte der Unter-
suchung in Erinnerung rufen, um sie in unserem Gedichtnis wach zu halten.

Da ist die Ausweitung des ErschieBungsbefehls zu nennen: erst waren es
minnliche Juden, dann jiidische Frauen und Kinder. Hinzu kamen kranke
Menschen, die als «unniitze» Esser galten, und deren Leben «nicht lebenswert»
war. Begtinstigt wurde dies dadurch, dass ein Befehl Himmlers zur Erschie-
Bung aller Juden vorlag, die konkrete Umsetzung war aber nicht im Ein-
zelnen geregelt. Hier musste es auf den nachfolgenden Ebenen Absprachen
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geben. Dies fithrt dazu, «dass eine gemeinschaftliche Entscheidungssituation
Verantwortlichkeit nicht stirkt, sondern fragmentiert.» (121) Dazu kam, dass
die MassenerschieBungen immer «organisierter» und durch die Anwesenheit
von Zuschauern immer mehr eine Normalitit suggeriert wurde. In den Be-
richten werden die Ausfiihrenden als «Schiitzen, Waffenwarte, «Zufiihrer am
Grubenrand» genannt. Was in den automatisierten Vorgingen auffillt, ist die
«wollige Gesichtslosigkeit der Opfer, ihre personale Abwesenheit...; sie treten
hier nur noch als Objekte in einem Verarbeitungsprozess auf.» (149) Fiir das
Selbstbild der handelnden Akteure war wichtig, dass ihre Befehlsausfiihrung in
einem geordneten und nicht chaotischen Rahmen verlief. Dies entsprach der
«Ethik der Anstindigkeit,» wie sie Heinrich Himmler in seiner Posener Rede
vom 4. Oktober 1943 vor den SS Generilen formuliert hat, die einerseits die
riicksichtslose Vernichtung der europiischen Juden forderte, andererseits aber
im Rahmen der Massenerschiefungen vom einzelnen Titer ein bestimmtes,
kontrolliertes Verhalten erwartete. Zur Erinnerung: Im Oktober 1943 galt der
2. Weltkrieg aus militirischer Sicht bereits als entschieden und die Niederlage
der Deutschen nur noch als eine Frage der Zeit. Und dennoch oder gerade
jetzt wurde mit Akribie die Vernichtung der Juden vorangetrieben.

Die Titer lieBen sich durch nichts abhalten, nicht durch Kinder und Ju-
gendliche, die sie anblickten und fragten, warum sie sterben miissten. Das ab-
solut Verbrecherische ihres Tuns, dass sie zu Kindesmordern geworden sind,
bleibt ausgeblendet. Die normative Perspektive stellt sich unter anderer Vo-
raussetzung. Die Frage, die am Anfang von einigen Akteuren gestellt wurde
«Toten — ja oder nein» verindert sich nach einer positiven Antwort. «Das nor-
mative Problem (verschiebt sich) auf Fragen des besseren> oder «chlechteren,
<humaneren> oder dnhumaneren> Totens.» (187) Ein Gewdhnungseffekt ist zu
konstatieren. Aus den spiteren Vernehmungsprotokollen ist zu entnehmen,
dass es im Einzelnen fiir die Soldaten durchaus die Méglichkeit gab, Juden und
andere Menschen zu retten. Eine Untersuchung geht davon aus, «dass es von
19 Millionen Wehrmachtsangehdrigen etwa einhundert waren, die sich bei
bestimmten Gelegenheiten dafiir entschieden, Menschen zu helfen, statt sie zu
toten oder ihrer Ermordung auszuliefern.» (192) Allerdings «finden sich in den
Vernehmungen mit einer Ausnahme keine belegbaren Hilfeleistungen.» (197)

Zum Schluss seiner Analyse der «tddlichen Situationen» (76—219) geht der
Verfasser auf die «psychischen Belastungen» (212—219) ein. ErschieBungen sind
seit der zweiten Hilfte des Jahres 1941 unter den Angehorigen der Polizeiba-
taillone, der beteiligten Wehrmachtseinheiten, des SD (Sicherheitsdienst der
NSDAP) und der SS immer mehr zu einer Selbstverstindlichkeit geworden.
Als ein Grund «flir diese morderische Machbarkeit» liegt in einer «hdchst ef-
fizienten Befehlsstruktur» (212/213). Diese zeichnet sich dadurch aus, dass sie
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nicht alles bis ins Einzelne festlegt, sondern sich den jeweiligen Bedtrfnis-
sen anpasst. Zugleich werden Vorschlige fiir zukiinftige Einsatze gemacht. So
schreibt der Fithrer des Einsatzkommandos 3, der fiir die ErschieBung von
137 346 Juden in Litauen verantwortlich ist, dass mit der Sterilisation von Ar-
beitsjuden zu beginnen sei. Sollte eine Jiidin trotzdem schwanger werden, ist
sie umzubringen (213). Die vollige Vernichtung der Juden ist das Ziel dieser
und anderer «Vorschlige,» die immer perfektionierter durchgefiihrt wurden,
wie z.B. die Tétungstechniken mit Abgasen eines Dieselaggregats in Treblinka
oder das Blausiuregift Zyklon B in Ausschwitz zeigen. «Die Praxis des Ver-
nichtungsprozesses stellt eine Entwicklung vom Handwerk zur industriellen
Arbeit dar» (215) Innerhalb des vorgegebenen Rahmens, in dem die Titer
nicht unterschiedlichen Rollen wie im sonstigen Alltag ausgesetzt waren, wur-
den die massenhaften ErschieBungen nicht mehr hinterfragt, sondern es wurde
nach pragmatischen Losungen gesucht, wenn durch die Erschiefungen neue
Probleme auftraten: so z.B. der Umgang mit den Leichen, als die deutschen
Soldaten sich auf dem Riickzug befanden. Psychische Probleme werden erst
dann sichtbar, wenn ein Mittiter an ErschieBungen von jidischen Kindern
spater bei einem Lehrgang fuir Polizeiofhiziere mit der Erfahrung konfrontiert
wird, dass der Ausbildungsleiter gegen diese Aktionen war, mit der Folge, dass
der, der an den ErschieBungen mitgewirkt hat, vom weiteren Lehrgang ausge-
schlossen wird. «Zusammenfassend ldsst sich eine erstaunliche psychologische
Folgenlosigkeit der ausgetibten extremen Gewalt konstatieren — Schuldgetiihle
sind in den Aussagen an keiner Stelle zu identifizieren, Empathie gegentiber
einzelnen Opfern nur in hochst seltenen Einzelfillen, gegentiber Kindern ge-
legentlich, aber ermordet wurden sie trotzdem.» (218) Ganz im Gegenteil sa-
hen sich die Titer als Opfer, da sie sich gegen ihren Willen und ihr Empfinden
zu Taten gezwungen sahen, die sie nicht wollten. Auch hier scheint etwas von
der «Ethik der Anstindigkeit» durch. Das, was eingangs festgestellt wurde, dass
die Titer psychologisch keineswegs auffillig, sondern normal waren, 146t sich
auch hier wieder feststellen, wobei die psychologische Folgenlosigkeit fiir den
Leser heute nicht leicht nachzuvollziehen ist.

Ethische Folgerungen

Die genannten drei Begriindungsmuster flir die Befehlsverweigerung bieten
wichtige Ansatzpunkte, um sich aktueller Herausforderungen und Gefahren
bewusst zu werden. Wenn als erstes auf eine «universalistische, philosophische
Ethik» abgehoben wird, die «das Téten grundsitzlich ablehnt» (117),s0 verweist
sie auf den Punkt, wo die Quellen einer solchen universalistischen philosophi-
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schen Ethik liegen. Sie scheinen mir heute in den Menschenrechten begriin-
det zu sein, an deren erster Stelle das Recht auf Leben und die korperliche
Unversehrtheit stehen, wie sie in der Allgemeinen Erklirung der Menschen-
rechte von 1948, Artikel 3 formuliert ist, und in das Grundgesetz der Bundes-
republik Deutschland von 1949 Artikel 2 (2) Eingang gefunden hat: Jeder hat
das Recht auf Leben und korperliche Unversehrtheit. Die Freiheit der Person
ist unverletzlich.» Dasselbe gilt auch fiir Artikel 2 der Allgemeinen Erklirung
der Menschenrechte, die sich in Artikel 3 des Grundgesetzes widerspiegelt:
«Niemand darf wegen seines Geschlechtes, seiner Abstammung, seiner Rasse,
seiner Heimat und Herkunft, seiner religitsen oder politischen Anschauungen
benachteiligt oder bevorzugt werden. Niemand darf wegen seiner Behinde-
rung benachteiligt werden.»

Diese Texte, die angesichts des Grauens der nationalsozialistischen Herr-
schaft und des Volkermords an den Juden formuliert worden sind, und die
lange als selbstverstandlich galten, gilt es immer wieder in Erinnerung zu rufen,
zumal die Zahl der Zeitzeugen immer weniger werden und sich in der Offent-
lichkeit die Stimmen mehren, die den Holocaust verharmlosen und antisemiti-
sche Vorurteile schiiren. Dass antisemitisch motivierte Gewalttaten zunehmen,
ist traurige und erschiitternde Realitit.

Eine universalistische Ethik muss vor allem eine «Ethik der Menschenrech-
te» (Konrad Hilpert) sein, zu der neben dem Recht auf kérperliche Unver-
sehrtheit und Ablehnung jeglicher Diskriminierung, wie in der Allgemeinen
Erklirung der Menschenrechte beschrieben, auch gehoren: der Schutz der Pri-
vatsphire sowie von Ehe und Familie, Religions-, Gewissens-, Meinungs- und
Pressefreiheit, die Freiheit des Eigentums, der Berufstitigkeit und das Recht
auf Freiziigigkeit. AuBerdem geht es um die Einklagbarkeit von Rechten im
Rahmen der Justiz und die Gewihrleistung des individuellen Rechtsschutzes.
Gerade diese hier genannten Abwehrrechte gegeniiber dem Staat und anderen
gesellschaftlichen Akteuren gilt es zu bewahren, weiterzuentwickeln und sie als
Bezugspunkt in Geltung zu halten — eine Aufgabe, die «unerschopflich» zu sein
scheint, aber die deshalb immer wieder neu angegangen werden muss.

Als zweites wird auf die «christlich geprigte Moral hingewiesen», «die das
Toten verbietet.» (117) Hier wird ein zentraler Punkt der christlichen Ethik
angesprochen, die ausgehend vom biblischen Dekalog (Ex 20,2—17 und Dtn
5,6—21), der sich spiter in den Zehn Geboten der katechetischen Uberlie-
terung der Kirche niederschlug, das Verbot einen «Unschuldigen zu toten»
(Papst Johannes Paul II, Enzyklika Evangelium vitae, Nr. 57) nachdriicklich
bekriftigt. Das Totungsverbot von Unschuldigen ist die eine Seite. Auf der
anderen Seite gilt es unseren Mitmenschen in den Blick zu nehmen, wie es im
Gebot der Nichstenliebe zum Ausdruck kommt, das aus christlicher Perspek-
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tive ohne das Gebot der Gottes- und Selbstliebe nicht moglich ist. Angesichts
der Gewaltbereitschaft in unserer Gesellschaft sind als «Vorboten» der Gewalt
bis hin zum T6ten Unschuldiger die Verbreitung und das Schiiren von Hass zu
nennen, das sich in vielfiltiger Form u.a. in den Sozialen Medien zeigt. Damit
eng zusammen hingt der dritte genannte Aspekt, der bei Welzer «eine antizi-
pierte Empathie den Opfern gegeniiber» (117) genannt wird. Eine Verhaltens-
weise bei den ErschieBungen war ja gerade, die Opfer zu anonymisieren, sie
gesichtslos zu machen. Irritationen im Ablauf der MassenerschieBungen gab es
immer dann, wenn sich plotzlich ein Opfer direkt an einen Titer wandte. Auch
das Selbstverstindnis der Tater wurde angefragt, wenn sie um Hilfe gebeten
wurden, sie zu verschonen. Das Ausblenden der Opferperspektive gehort zu
den wesentlichen Kennzeichen der Exekutionen. Hier scheinen mir zwei eng
miteinander verbundene Perspektiven besonders wichtig, die diese Empathie
zum Ausdruck bringen, und die helfen kénnen, das innere Immunsystem zu
starken. Zum einen ist es der in der heutigen Menschenrechtsdiskussion immer
wieder zu Recht eingebrachte Begrift’ der Vulnerabilitit, der auf die Verletz-
lichkeit der Betroffenen abhebt, die angegriffen, aber sich selbst nicht wehren
kénnen und die auf Hilfe von anderen angewiesen sind. Zum anderen ist es
der Blick flir den konkreten Anderen, die Alteritit, wie der groB3e jiidische Phi-
losoph Emmanuel Levinas (1906—1995) sie eindringlich formuliert hat. Dieses
Gegenteil der Gesichtslosigkeit hat man im Anschluss an Levinas eine «Ange-
sichtssache» genannt (Andreas-P. Alkofer). Die «antizipierte Empathie den Op-
fern gegeniiber» wird durch diese Form des sittlichen Handelns zum Ausdruck
gebracht.

Ohne die drei Aspekte hier niher ausfithren zu koénnen, bilden sie den
Kontrast zum Verhalten der «<normalen Menschen,» die zu «Massenmordern»
geworden sind. Jedoch, und auch darauf wird zu Recht hingewiesen, schlie3t
«das Vorhandensein ethischer Grundiiberzeugungen [...| ihre Verletzung nicht
aus.» (117) Das alles kann aus heutiger Sicht nur zu Demut und Bescheidenheit
im Blick auf das mogliche eigene Verhalten unter den damaligen Umstinden
anleiten und zur Hofthung, gegenwirtigen und zukiinftigen Versuchungen
gegeniiber gewappnet zu sein.

Herbert Schligel

Harald Welzer, Die Tiiter. Wie aus ganz normalen Menschen Massenmdrder werden, Frankfurt/M. 72016.

2020_1 Erloese_Inhalt.indd 62 @ 09.01.2020 11:08:23



PERSPEKTIVEN

2020_1 Erloese_Inhaltindd 63 @ 09.01.2020 11:08:23



Achim Buckenmaier - Rom

SOLL DAS FEST DER BESCHNEIDUNG JESU
WIEDERHERGESTELLT WERDEN?

Eine Antwort aus dem Denken des Thomas von Aquin

Was vergessen wurde und verloren ging

Im Zuge der Liturgiereform nach dem Zweiten Vatikanischen Kon-
zil wurde der Titel «Beschneidung des Herrn» aus dem kirchlichen Namen des
Neujahrstages gestrichen. Ubrig blieb die Kennzeichnung als achter Tag (Ok-
tav) nach Weihnachten und als Fest der Gottesmutter Maria. Allerdings war es
nur eine teilweise Tilgung: Mit Lk 2,16—21 als Tagesevangelium blieben am 1.
Januar Beschneidung und Namensgebung Jesu weiterhin Thema des Festtages.

Auch wenn die Liturgiker nach dem II. Vatikanum dem Alten Testament
wieder einen horbaren Platz in der Messfeier gegeben haben, spiegelt ihre Re-
form den Stand des Schriftverstindnisses wieder, den die Kirche der soer und
6oer Jahre des 20. Jahrhunderts hatte. Historisch-kritische Exegese zu treiben,
war gerade einmal ein paar Jahre in der katholischen Theologie moglich. Der
Gewinn, auch das Alte Testament in die liturgischen Leseordnungen aufzu-
nehmen, war zwar enorm, aber hermeneutische Fragen nach dem Zueinander
von Altem und Neuem Testament in diesem Kontext waren noch nicht am
Horizont sichtbar. Ein wirkliches Verstehen der jiidischen Bibel, die viel mehr
in sich hat, als nur entsprechend der Kategorie von VerheiBung und Erfiillung
Stoft fur die Glaubenslehren der Christen zu bieten, oder gar ein Bewusst-
sein, dass das Christentum nicht nur vom Judentum herkommt, sondern sogar
seinen Auftrag verliert, wenn es nicht jiidisch geprigt bleibt, all das war noch
ganz auBlerhalb der Sichtweite der meisten Theologen. Statt dessen wurde dem
I. Januar das neue, allgemeinere Label eines «Weltfriedenstages» aufgeklebt.
Dass fiir die Katholiken die Verehrung der Mutter Jesu — auch dies ein Inhalt

AcHIM BUCKENMAIER, geb. 1959, Professor flir Dogmatik am Lehrstuhl fir die Theologie des
Volkes Gottes (Papstliche Lateranuniversitat).

IKazZ 49 (2020) 64-77 DOI: 10.14623/com.2020.1.64~77
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des Neujahrstages — durchsichtig sei auf das Judentum, in das Jesus wie jeder
Jude durch eine jiidische Mutter aufgenommen war, muss man allerdings be-
zweifeln. 2007 haben sechs deutschsprachige Theologen einen Appell an Be-
nedikt XVI. zur «Wiederherstellung des Festes der Beschneidung des Herrny
gerichtet; 2018 hat der Wiener Dogmatiker Jan Heiner Tiick diesen Vorschlag
erneut vorgebracht.!

Die Geschichte des Verhiltnisses von Judentum und Christentum trigt
weitgehend die Biirde der Diffamierung und Verfolgung der Juden durch die
Christen als Signum. Im Konkreten war es auch eine Geschichte der Verleum-
dung der jiidischen Tradition, vor allem ihrer nachbiblischen Zeugnisse und
ithres Lebensstils. Als im April 2019 die Kathedrale von Notre Dame in Paris
in Flammen stand, erinnerte ein Rabbiner an jene Flammen, die im Jahr 1242
genau auf dem Vorplatz der Kathedrale emporloderten und 22 Wagenladungen
mit {iber tausend Exemplaren des Talmud — zusammengekarrt aus ganz Frank-
reich und jedes ein handgeschriebenes Werk — zu Asche verbrannten. Dem war
ein zweijahriger «Prozess» vorausgegangen, in dem der Talmud vor Gericht
angeklagt und zum Feuertod verurteilt worden war.

Es gab noch einen anderen Strang der Geschichte

Aber die Geschichte war nicht nur schindlich. Ein paar wenige sahen im Ju-
dentum und seinen Uberlieferungen mehr. Erstaunlicherweise war gerade Pa-
ris der Schmelztiegel solcher ungewohnlicher Anschauungen geworden, die
knapp zwei Jahrhunderte lang aus dem Gemisch eines dumpfen theologischen
Antijudaismus herausragten. Danach verstummten diese Stimmen und die
Theologie hat, was die Sicht auf die Heilsgeschichte angeht, bis Nostra aetate
nie mehr diese Hohe der Einsichten erreicht. Zu diesen wenigen gehort auch
Thomas von Aquin. Weil sich Thomas in ungewthnlich ausfithrlicher Weise
mit der judischen circumcisio, der Beschneidung, befasst hat, kdnnen wir ihn
befragen.

Man sicht Thomas immer nur als einzelne, tiberragende Gestalt der Theo-
logie. Der Dominikaner Ulrich Horst hat 2017 ein Sammelwerk veroffentlicht
unter dem Titel «Thomas von Aquin. Predigerbruder und Professor»” und hat
damit auf etwas Entscheidendes aufimerksam gemacht. Nachfolge war fiir Tho-
mas Scheidung und Auseinandersetzung um der neuen Gemeinschaft willen,
reale imitatio Christi. Zu Thomas gehort sein Orden, der so radikal in der Kir-
che seiner Zeit auftrat, dass es die ganze gewalttitige Energie seiner noblen
Familie entfachte. Was nur Markus wagt, von Jesus zu erzihlen, dass ihn seine
Familie «mit Gewalt zuriickholen wollte; denn sie sagten: Er ist von Sinnen»
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(vgl. Mk 3,21), hatte auch Thomas erlebt. Es gehoren zu ihm die Theologen-
kollegen seiner Zeit, denen er begegnete und mit denen er in der Lebensge-
meinschaft der neuen Familie lebte, und — ihm schon vorausgegangen — jene
des 12. Jahrhunderts, die sich als magistri in sacra pagina (Lehrer der Theologie)
verstanden, deren Unterricht sich nicht mehr an claustrales (Klostermonche)
wendet, an «Monche, die flr ein privates Leben frommer Betrachtung Nah-
rung suchen»’, sondern an scholares, Kleriker, die in den Stidten leben und «in
ein aktives Programm apostolischer Eroberung eingespannt»* waren. Als Papst
Leo XIII. in der Enzyklika Aeterni Patris 1879 die tiberragende Stellung des
Theologen Thomas von Aquin herausstellte, begriindete er dessen aullerge-
wohnliche Bedeutung fiir die Theologie nicht damit, dass er ein einzigartiges
theologisches Genie bei Thomas feststellte, das vollig Neues hervorgebracht
hatte, sondern er argumentierte genau mit dem Prinzip der Sammlung und
Weiterentwicklung. Das Genie des Thomas bestand nach Leo XIII. in der Auf-
nahme und Vervollkommnung dessen, was er bereits vorfand.

Thomas wurde nicht zufillig 1245 nach Paris geschickt. Es war nicht nur,
weil Albert der GroBe dort unterrichtete. Paris war die Metropole des neu-
en Lehrens und Lernens. Das mittelalterliche Paris verstand sich als ein neues
Athen. Irgendwie schien das Ménchtum, einmal als Reformkraft entstanden,
mit seiner auch im wortlichen Sinn in den Klostern zwischen Wildern, in Ta-
lern oder auf Bergen abgeschlossenen Theologie kraftlos geworden zu sein. Die
neuen Bettelorden verbanden sich in Stidten wie Paris und Oxford wagemutig
und auch unerwartet mit der Institution Universitit, was beide grundlegend
beeinflusste. Die bedeutendsten Universititslehrer des 13. Jahrhunderts waren
ausnahmslos Bettelmonche.” Hundert Jahre vor Thomas war am Rive gauche
(dem Pariser Stadtteil auf der linken Seite der Seine) mit dem Kloster St. Vik-
tor eine erste Klosterschule des neuen Typs entstanden. Die Viktoriner waren
ein Jahrhundert lang eine erstaunlich kreative Gruppe von Theologen, die weit
tiber das hinauskamen, was die Theologen ihrer Zeit lehrten. Hugo von St. Vik-
tor (+1175) sanktioniert den Grundsatz vom Primat des Literalsinns innerhalb
der Exegese, wenn er sagt: Fundamentum et principium doctrinae sacrae historia est
(Grundlage und Prinzip der Theologie ist Geschichte). Das war entscheidend,
um zum Alten Testament und zur Geschichte des Gottesvolkes zurtickzufinden.

Nur wenig daneben lieB sich ein Jahr nach der Anerkennung als Orden
eine winzige Gruppe von Dominikanern nieder und fing in einem kleinen
Haus mit threm gemeinsamen Leben, Studieren und Lehren an. Die Wider-
stinde der Ortskirche waren betrichtlich, vehement und zugleich erbirmlich
kleinkariert. Hugo von St. Cher war von 1230—1235 Rektor dieses Kollegs von
Saint-Jacques, und unter seiner Leitung entfaltete eine Art Arbeitsgemeinschaft
von Theologen ihre urbane Wirkung. Das Kolleg lag, wie Chenu bemerkt, «<am
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Beginn jener Strae> nach Compostella, die die Riume des Verstehens und
der Liebe weit werden lasst»°. Die synchrone, aber auch die diachrone Teamar-
beit taucht mit Ausnahme der Ubersicht Chenus in keiner Thomas-Darstel-
lung auf, wahrscheinlich, weil sich wenige unter solchen Arbeitsbedingungen
und unter einem solchen «apostolischen Leben» etwas Konkretes vorstellen
kénnen. Dazu gehdrte — von den Spiteren noch weniger bemerkt und nur in
Spezialuntersuchungen Thema — der Kontakt zum Judentum, der uns zwar im
Konkreten unbekannt ist, den man aber durch Thomas’ detaillierte Kenntnisse
des Judentums voraussetzen muss. Riumlich ist er im Wortsinne «naheliegend».
Der Pariser Marais ist das Stadtviertel, das gegeniiber dem heutigen §. Arron-
dissement am rechten Seineufer liegt und ab dem 13. Jahrhundert das Zentrum
juidischen Lebens in Paris bildet. Mit den Vierteln um St. Viktor ist es durch
die Ile Saint-Louis und ihre Briicken verbunden.

Zwischen den Lebenszeiten Hugos von St. Viktor und des Thomas liegt das
Leben Mosche Maimons (um 1135—-1204), genannt Moses Maimonides oder
Rambam, und noch zu dessen Lebzeiten der erste innerjidische Maimonides-
Streit (1180) sowie in der Jugend des Thomas der zweite groBe Konflikt um
Maimonides (1230—1232). Darin rang auch das Judentum um die groen Fra-
gen von Vernunft und Glaube, Autoritit und Hermeneutik. Thomas hat nicht
nur Aristoteles, den er einfach «den Philosophen» nennt, und Averroes, «den
Kommentator», rezipiert, sondern auch die Werke des Maimonides gekannt.
Einmal nennt er ihn analog zu den beiden anderen einfach «den Rabbi», an 81
weiteren Stellen zitiert er das Hauptwerk des Rambam, den «Fihrer der Un-
schliissigen», manchmal sogar mit direkten Angaben des Werkes.®

Wie Thomas dem Unrecht der Zwangstaufe widersprach

Neben Interesse und Rezeption gab es aber offensichtlich — auch in Paris —
andere Stromungen. Zur Zeit des Thomas von Aquin war das Fest In circumcis-
ione Domini (Beschneidung des Herrn) bereits universalkirchlich rezipiert und
vertraut. Die Frage nach seiner Berechtigung stellte sich also fiir Thomas nicht.
Erstaunlich ist aber, dass sich Thomas in seinem immensen Werk mehrfach mit
dem jiidischen Ritus der Beschneidung beschiftigt. Dabei sind die Stellen,
an denen er vor allem in der Summa theologica auf die circumcisio zu sprechen
kommt, Momente, in denen in das grofe, etwas niichterne Gebirge der Rati-
onalitit das Licht des factum historicum (der geschichtlichen Tatsache), das Licht
der konkreten, biblischen Geschichte fillt, das den Argumenten auch durch die
hiufigen Verweise auf Altes und Neues Testament eine fuir Thomas ungewdhn-
liche Lebendigkeit verleiht.
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Thomas zeigt dabei eine relativ gute Kenntnis des jidischen Ritus. Das
Thema Beschneidung kann man bei Thomas, gerade weil er ihm erstaunlich
viel Aufmerksamkeit gewidmet hat, nicht ohne den historischen Hintergrund
verstehen. Zur Beschneidung gehort in der christlichen Mehrheitsgesellschaft
ihr christliches Pendant, die Taufe, zur Zeit des Thomas auch in ihrer perver-
tierten Form der Zwangstaufe jidischer Kinder. Zumindest war die Zwangs-
taufe zu seiner Zeit und besonders in Paris vollig neu und irgendwie auch
tiberraschend — Thomas sagt betont: de novo — als Frage aufgekommen und
wurde heif} diskutiert.” Es ist flir uns kaum moglich, auf bestimmte Theologen
zu schliefen. Die Quellen sagen fuir die Zeit des Thomas auch nichts dariiber
aus, ob bzw. wo die historischen Orte solcher scholastischer Diskussionen ge-
wesen sein konnten, die die Zwangstaufen zu rechtfertigen suchten. Nur in
kanonistischen Kreisen der ersten Hilfte des 13. Jahrhunderts sind Diskussion,
Autoren und Argumente direkt greifbar.

Die Aufmerksambkeit, die Thomas der Frage schenkt, und die Ausftihrlich-
keit seiner Darlegungen zeigen aber, dass es nicht nur um ein akademisches
Problem ging. Vielmehr wird im Spiegel des Quodlibet und der Summa sicht-
bar, dass es Kreise gab, die die Legitimitit von Zwangstaufen jidischer Kinder
beweisen wollten. In der unmittelbaren Zeit nach Thomas sollte es der Fran-
ziskanertheologe Johannes Duns Scotus (1266—1308) sein, der in seinem radi-
kalen Antijudaismus und mit zum Teil skurrilen, zynischen Argumenten den
gewaltsamen Raub und die zwangsweise Taufe unmiindiger jidischer Kinder
forderte.

So behauptete Duns Scotus zum Beispiel: Gott habe ein grofleres Recht
auf die Kinder als die Eltern. Das wiirde sogar das Naturrecht aushebeln und
es den weltlichen Machthabern zur Pflicht machen, jiidische Kinder ihren El-
tern wegzunehmen und sie zu taufen. Diese Denkfiguren waren also schon zu
Lebzeiten des Thomas aus dem Giftschrank des Antijudaismus geholt und neu
in die sozialen Netzwerke der Scholastik eingespeist worden. Sie bilden den
geistesgeschichtlichen Horizont, vor dem man die Gedanken des Thomas iiber
die jiidische Beschneidung lesen muss.

Die Hauptargumente des Aquinaten gegen die Zwangstaufe scheinen dabei
fiirs erste flir uns enttduschend zu sein: Sie sind historisch und naturrechtlich.
Zum einen gab es flir Thomas nie einen Ecclesiae usus (eine kirchliche Gepflo-
genheit) der Taufe jidischer Kinder gegen den Willen ihrer Eltern. Thomas
hebt eigens hervor, dass die Kirche das nie praktiziert hat, auch zu Zeiten, als
eine ganz enge Verbindung von Kaiser und Bischofen dies leicht ermdglicht
hitte." In diesem Zusammenhang spiirt man den erwihnten aktuellen Hin-
tergrund: Thomas nennt es pericolosum, gefihrlich, wenn solche Vorstellungen
von neuem artikuliert werden."
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Stirkste argumentative Waffe ist das Naturrecht: Eine Zwangstaufe gegen
den elterlichen Willen wiirde den Verlust der viterlichen Gewalt tiber das Kind
und damit ein Unrecht darstellen, das auch nichtchristlichen Eltern nicht zu-
gefligt werden darf. Thomas gebraucht hier ein schones Bild: Vor der Geburt
gehort das Kind ganz zu den Eltern, weil es im Mutterleib lebt. In der Zeit
zwischen Geburt und dem Alter, in dem das Kind seine Vernunft gebrauchen
kann, lebt es in einer Art «geistigem Uterus» der Fiirsorge der Eltern.'* In die-
sen Raum zwangsweise einzugreifen, wire ein schweres Vergehen contra iusti-
tiam naturalem (gegen die natiirliche Gerechtigkeit)'?. Thomas setzt ganz auf die
Vernunft und das Naturgesetz und wischt die Argumente fiir die Zwangstaufe
damit vom Tisch: Sowohl die Macht der Fiirsten als auch die fromme Intenti-
on, «die Kinder vor dem ewigen Tod zu retten’, finden am natiirlichen Recht
der Eltern ihre absolute Grenze."

Waorin das Uberraschende der Sicht des Thomas besteht

Hier spielen die Fragen der Freiheit als notwendige Bedingung fuir die Sak-
ramente der Kirche (auch fiir christliche Eltern) und die der Machtbefugnis
weltlicher Fiirsten iiber ihre Untertanen eine Rolle, die wir aber hier nicht
weiter verfolgen konnen. Enttiuschend ist die Argumentationslinie des Tho-
mas vielleicht, weil sie ganz ohne Rekurs auf die innere Verbindung von Ju-
dentum und Christentum auskommt. Aber er fiihrt dann doch fast nebenbei
einen neuen Gedanken ein, der spiter zentral werden wird: Das Neue, das
Hilfreiche, R ettende kommt durch den Glauben in die Welt, nicht durch einen
bloBen Ritus. Kinder nehmen durch den Glauben ihrer Eltern an der Rettung
teil, die Gott in die Welt gebracht hat. Der Verweis auf die pueri antiquorum pat-
rum (die Kinder der jiidischen Vorviter) macht deutlich, dass dies nach Thomas
fir die Beschneidung ebenso wie fur die Taufe gilt."”

Damit hat Thomas die Tiir aufgemacht fiir die Uberlegungen, die er im
Buch iber die Sakramente einftigt: Im III. Buch der Sumima ist immerhin
von den sechs quaestiones zur Taufe eine ganze quaestio nur der Beschneidung
gewidmet, eine aulBergewohnliche Gewichtung in der gesamten Sakramenten-
theologie. Wie kommt dies?

Was Thomas iiber die Beschneidung und ihre Motive denkt

Das Ganze geht Thomas in vier Artikeln an: Sie fragen nach dem Verhiltnis
der Beschneidung zur Taufe, nach der Einsetzung und Form der Beschneidung
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und nach der Wirkung der Beschneidung. Thomas betrachtet die Beschnei-
dung nicht unter religionsgeschichtlicher Perspektive, sondern theologisch.

1 yorbereitend und

Die circumcisio ist praeparatoria und figurativa fir die Taufe
die Form vorbildend. Damit bleibt Thomas zunichst im traditionellen Schema
der vorausbildenden Funktion des Judentums und des Alten Testamentes. Die
Beschneidung bereitet auf die Taufe vor wie der katechetische Unterricht und
der Ritus des Exorzismus.

Wie tiblich beginnt er mit der Aufzihlung der Einwinde gegen eine Ver-
bindung von Beschneidung und Taufe. Zuerst: Sie sind in der Form auf keinen
Fall dhnlich. Noch gewichtiger ist der Hinweis auf den ersten Korintherbrief:
Unsere Viter (also die Juden) wurden nach Paulus «alle auf Mose getauft in der
Wolke und im Meer» (1 Kor 10,2). Der gelebte Exodus ist also wichtiger als
der vollzogene Ritus, um Gottes Volk zu werden.

Die Frage, warum erst Abraham den Auftrag zur Beschneidung erhilt,
fuhrt dann wie in der Zuriickweisung der Zwangstaufe zum Gedanken des
Glaubens. Die Beschneidung ist ein Glaubensbekenntnis (professio fidei). Tho-
mas nennt zwei heilsgeschichtliche Griinde, wie es dazu kam: Sie wurde erst
notwendig, als Israel inmitten anderer Volker zu leben begann. Die biblische
Geschichte der Landnahme fasst Thomas so zusammen: Der Glaube an den
einzigen Gott wurde geringer (diminuita erat fides), weil sich viele anderen Got-
tern zuwandten (ad idololatriam)'”. Thomas formuliert also ein Stiick religions-
geschichtlicher Unterscheidungslehre.

Der zweite Grund ist der Plan Gottes, sich tiberhaupt ein Volk zu sammeln
(popolus autem fidelium congregandus).’® Dazu brauchte es ein sichtbares, auBle-
res Zeichen. Hier erscheint zum ersten Mal die Verbindung von Beschnei-
dung und Volk Gottes. Der Gedanke kehrt spater wieder unter dem Stichwort
«Bund» und zeigt, worin der Unterschied zur Beschneidungspraxis anderer
Volker wie zum Beispiel (nach Jer 9,24) der Agypter, Moabiter, Ammoniter
liegt: Es geht um das Zustandekommen und die Existenz des Volkes Gottes.
Das Gebot an Abraham macht aus der allgemein-religiosen antiken Praxis mit
ihren anthropologischen (Initiation ins Erwachensenalter), hygienischen und
moralischen Motiven ein spezielles Bundeszeichen. Jidische Ausleger haben
dazu auf das hebriische Idiom «einen Bund schneiden» (karat berif) verwiesen.
Der Bund wird in Gen 15, 10 durch das Zerschneiden der Opfertiere geschlos-
sen."

Die Bundestheologie ermoglicht es Thomas auch, einem starren Ritualis-
mus zu entgehen. Offensichtlich war die Diskussion ritueller Finessen angetan,
die Beschneidung zu diskreditieren.”” Die Frage nach dem Beschneidungster-
min am «achten Tag» gehorte dazu. Thomas beantwortet die zum Teil skurrilen
Einwinde, die mit scheinbar einander widersprechenden Schriftstellen belegt
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werden, mit einzelnen Argumenten aus der allegorischen Exegese, von denen
uns einige heute ebenso kurios vorkommen.?' Immerhin ragen zwei sehr rati-
onale Entgegnungen hervor: Einmal verweist er auf die zarte Natur der Neu-
geborenen, die von einer Beschneidung gleich nach der Geburt abbringt und
sogar den Termin relativieren kann, zum anderen auf die Schrift (ex auctoritate
Scripturae) und die tibliche jidische Praxis (ex consuetudine Judaeorum).

Wie der Christ Thomas Inhalt und Form der jiidischen Beschneidung betrachtet

Das Verstehen der Beschneidung als Glaubensbekenntnis hat bei Thomas nicht
nur eine christologische Firbung. Er liest ganz wortlich das Alte Testament
und findet in Gen 17,1014 die Anordnung Gottes, alle Minner in Israel zu
beschneiden. Damit ist sie auch fiir die Christen zu respektieren; sie ist eine
Anordnung Gottes, dessen «Werke alle vollkommen sind» (Dtn 32,4 Vulg.).?

Dartiber hinaus aber — und das bildet flir Thomas die inhaltliche Briicke
zur Taufe — ist sie «eine Art Bekenntnis zum Glauben an Christus»®. Abraham
hat als erster diese VerheiBung bekommen («Segnen werden sich mit deinen
Nachkommen alle Volker der Erde, weil du auf meine Stimme gehort hast.»
Gen 22,18) und er hat sich als erster von den Religionen getrennt. Beides,
VerheiBung und Auszug aus der Welt des Aberglaubens, macht Abraham zum
Glaubenden.

Das ist in gewisser Weise Form und Inhalt dessen, was Thomas den Glauben
nennt, den er in der Beschneidung bezeugt sieht. Das ist allerdings nur auf den
ersten Blick eine christliche Reduzierung. Der Effekt dieser Sicht ist, dass der
Glaube ins Zentrum riickt. Er ist das eigentlich Rettende. Thomas zitiert hier
Augustinus, der ausdriicklich sagt: «Seitdem die Beschneidung im Gottesvolk
eingesetzt war, vermochte sie den kleinen Kindern, die von alters her tiber-
kommene Erbschuld (peccatum originalis) heiligend zu tilgen; gerade so wie die
Taufe (sicut etiam baptismus) vom Zeitpunkt der Einsetzung an zur Erneuerung
der Menschen wirkkriftig zu sein begann.»**

Dabei geht Thomas aber nicht den Weg, den Gregor der Grofle gegangen
war, den er als Einwand zitiert und der — eine protestantische Position quasi
vorwegnehmend — den bloBen Glauben (sola fides) Israels als rechtfertigend
ansah und damit die Beschneidung als etwas AuBerliches entwertete.?> Thomas
denkt in der Kategorie eines Sakramentes. Er verteidigt auch den dulleren Ri-
tus der Beschneidung als sinnvoll, denn dieses Zeichen vermittelt eine Gnade,
insofern es ein Zeichen des Glaubens an das zukiinftige Leiden Christi ist.

Zur selben Schlussfolgerung kommt er tibrigens auch in seinen christologi-
schen Artikeln des III. Bandes der Summa. Die sacramenta legales, die Sakramente
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des Alten Bundes, betrachtet er dort unter dem Gesichtspunkt der Wirkung: Im
Anschluss an Aristoteles kommt er zur Aussage, dass diese Zeichen, auch wenn
sie nur «Bilder und Schatten der kiinftigen Dinge» waren, dieselbe Bewegung
auslosen wie die Dinge selbst. Und so sagt er von den Juden, dass sie sich «mit
demselben Glauben und derselben Liebe zu Christus erhoben» wie die Chris-
ten. Folgerichtig hebt er auch das eine Gottesvolk hervor und kommt zu einer
Spitzenaussage, deren Tragweite in den folgenden Jahrhunderten nie ganz er-
kannt wurde: «<Und so gehorten sie zum selben Leib der Kirche (corpus Eccle-
siae), dem auch wir angehoren.»® Vielleicht konnte der Satz nicht gewtirdigt
werden, weil man ihn wie selbstverstindlich im traditionellen Vorverstindnis
der Substitution las und deswegen das Imperfekt («gehorten») als Kennzeich-
nung eines abgeschlossenen vergangenen Status und nicht als Markierung flir
ein «Schon-vor-uns» nahm, das von der Aussage tiber den vorgreifenden Glau-
be an und die antizipierende Liebe zu Christus aber impliziert wird. Ganz ne-
benbei treffen wir hier auch auf den erstaunlichen Kirchenbegriff des Thomas,
den er mit den Vitern teilt: Die Kirche, durch das Leiden Christi gewirkt, ist
im Letzten ecclesia ab Abel und besteht bereits als Volk Gottes in Israel.”

Am Schluss der Beschneidungsfrage bleibt dennoch auch bei Thomas eine
teine Unschirfe. Was ist dann der Unterschied zwischen Taufe und Beschnei-
dung? Thomas sieht ihn in der Ausrichtung auf die gesamte Menschheit. Das
Leiden Christi hat den Zugang zum Gottesreich allen ermdoglicht. Er betont
noch einmal, dass das erst moglich war nach dem Leiden Christi, also nachdem
aus seinem Tod die Jiingergemeinde und damit die universale Kirche entstan-
den war. Vorher wire die Taufe eine religiose Waschung gewesen. Die Be-
schneidung hat gewissermalen individuell den Zugang zur Heilsgeschichte
ermoglicht. Hier bleibt er wenig konsequent, denn vorher hatte er deutlich
Gottesvolk und Beschneidung als aufeinander bezogen gezeichnet. Immerhin
fligt er einen doppelsinnigen Satz an: «Die Beschneidung aber wiirde, wenn sie
nach dem Leiden Christi noch Geltung hitte, in das Reich einfithren.»®

Geltung hat sie, nach dem vorher von ithm Gesagten, nicht mehr fiir die
Christen. Fiir die Juden hat er sie gegen alle christlichen Verleumder aber als
sinnvoll verteidigt.

Inwiefern das Verstandnis der Beschneidung vertieft wurde
Was bleibt fiir unsere Frage? Insgesamt bleibt uns die Welt und das Denken
des Thomas in dieser Sache etwas fremd, wie die Reflexionen vieler mittel-

alterlicher Theologen. Sie lebten in der Selbstverstindlichkeit einer Welt, in
der Reich Gottes und christliche Reiche deckungsgleich schienen und alle
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umfassten — bis auf die Juden. Selbst die Versuche der besten Kopfe, Judentum
und Altes Testament zu verstehen und zu achten, erscheinen uns wegen ihrer
christologischen Hermeneutik wie feindliche Ubernahmen.

Wie kann man heute, in der Zeit einer exklusiven Dominanz des histo-
rischen Denkens noch urteilen, Abraham habe den Glauben an das kiinftige
Leiden Christi bezeugt? Das kann nur noch als fromme Phantasie oder als Ver-
einnahmung verstanden werden. Als in der Theologie die praeparativa und die
(prae)figurativa zum Uberwundenen und vom Neuen Abgel6sten wurden, war
eine positive Sicht auf das Judentum verloren. Auch bei Thomas wetterleuchtet
diese Gefahr.” Wenigstens kann von den wenigen, die bisher erwihnt wurden,
gesagt werden, dass sie mit ihrer Sicht nicht einer Judenmission das Wort reden,
sondern die eine Geschichte Gottes mit seinem Volk verstehen wollten.

Fiir uns ist wichtig, dass Thomas die Beschneidung auf die Ebene der Sak-
ramente gehoben hat. Dass jede Zeit ihre eigenen Sakramente hatte, war von
Augustinus her und ausgefaltet vor allem durch die Viktoriner in der Kirche
Gemeingut. Die Geschichte war darin interessanterweise unterschieden in die
drei Epochen vor dem Gesetz, die Zeit der Tora und die Zeit nach Christus.*
Dabhinter stand ein offener Sakramentenbegriff, der eigentlich erst in der Neu-
scholastik aufgegeben wurde.” Vor allem war danach nicht mehr das Gottes-
volk selbst als Gesamtsakrament oder Werkzeug im Blick, sondern nur noch
die Kirche, die nicht mehr Instrument und schon gar nicht mehr ein aus der
langen Geschichte Gottes mit Israel hervorgegangenes Volk war, sondern eine
Art vollendete Gesellschaft, die ihre Herkunft verleugnet und ganz neu in die
Geschichte eintritt.

Thomas schitzt die Beschneidung, weil sie eine professio fidei ist. Wenn also
Jesus beschnitten wurde, haben ihn seine Eltern auf den «Bund» hin, also auf
jenes Volk hin beschneiden lassen, in dem allein der Glaube an den wah-
ren Gott bewahrt und unter tausenden Opfern durch ein sichtbares Volk und
durch die treue Lebensweise der Einzelnen bekannt wurde. Hier stimmt Tho-
mas ganz mit der jliidischen Sicht auf die Beschneidung tberein. Jeremia hat
sie — wie auch Ezechiel (vgl. Ez 44,7—9) — nicht als etwas AuBeres relativiert,
aber auf ihrem eigentlichen Gehalt bestanden: sie zielt auf den Toragehorsam
und auf die Verwirklichung der Sozialordnung im Gottesvolk ab. Deswegen ist
immer wieder vom «unbeschnittenen Herzen» (Jer 4,4;9,25; Lev 26,41) — dem
Ort, wo der Mensch iiber seine Grundrichtung entscheidet — und vom «un-
beschnittenen Ohr» (Jer 6,10) — dem Organ, durch das das Andere des Willens
Gottes in den Menschen hineinkommt — die Rede. Auch am Schluss des gro-
Ben deuteronomistischen Geschichtsriickblicks steht wie eine Art Quintessenz
als Zielsinn der Beschneidung das toragemif3e Leben als Konsequenz aus dem
Glaubensbekenntnis, der professio fidei Israels: «Der HERR, dein Gott, wird
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dein Herz und das Herz deiner Nachkommen beschneiden. Dann wirst du
den HERRN, deinen Gott, mit ganzem Herzen und mit ganzer Seele lieben
konnen, damit du Leben hast» (Dtn 30,6). Im Neuen Testament kehrt die Kri-
tik an der fehlenden Beschneidung von Herz und Ohr wieder, auch wenn sie
dort im Kontext der Auseinandersetzung um das rechte Verstehen der Person
und der Nachfolge Jesu steht (vgl. Phil 3,3;Apg 7, 51).>> Und umgekehrt: Dort,
wo Jesus mit dem Grundgebot argumentiert (vgl. Mk 12,30 parr.), setzt er den
in der Beschneidung geschlossenen Bund voraus.

Welche Folgen die Beschneidung Jesu hat

Deswegen bedarf der Vorschlag von Jan Heiner Tiick, so wie er jetzt ist, einer
weiteren Prizisierung. Das Judesein Jesu darf nicht als eine Art leere Hiilse
erscheinen. Seine Jidischheit muss geftillt, konkret erfasst, dargestellt und in
thren Konsequenzen bejaht werden, damit das Fest nicht nur wiederherge-
stellt, sondern akzeptiert wird. Dass Jesus Jude war, geblieben ist und auch als
Jude eschatologisch giiltig sein wird, ist nicht eine bloBe Information Uber
seine Person, so wie man von jemand sagt, er sei Italiener oder er stamme aus
Hamburg. Es geht bei der Beschneidung natiirlich um den konkreten Korper
des Knaben Jesus aus Nazareth, damit aber folgerichtig auch um das Jiidisch-
sein der Kirche, die sich als seinen Leib versteht. Selbst wenn Lukas nichts von
der Beschneidung Jesu erzihlt hitte, wire sie im ganzen Neuen Testament
prasent: ausdriicklich Gberall dort, wo sich Jesus auf die Tora bezieht und wo
er das Grundbekenntnis Israels rezitiert. Wie immer man die einzelnen Worte
historisch als Einzelaussagen auf Jesus zurlickverfolgen kann, zeigt das Neue
Testament, dass Jesus ganz diese professio fidei lebt.

An vielen Punkten zeigt sich dies: Wenn er souverin Familie und Clan re-
lativiert: «Meine Mutter und meine Briider sind die, die das Wort Gottes horen
und danach handeln...» (Lk 8,21). Wenn er die Erwartung der Stindenverge-
bung durch Gott ganz an die Bereitschaft kntipft, zuerst zu vergeben: «Vergib
uns unsere Schuld wie auch wir vergeben...» (Mt 6,12). Wenn er realistisch
auf die Mdoglichkeiten des Menschen blickt: «Was nennst du mich gut? Nur
einer ist gut...» (Mt 19,17); «Wenn schon ihr, die ihr bose seid...» (Mt 7,11).
Wenn er den rechten Gottesdienst ausnahmslos vom Verhalten zum Glaubens-
bruder abhingig macht: «Dann geh, lass deine Gabe liegen und verséhne dich
zuerst...» (Mt s,24). Wenn er dem Wunder des Gottvertrauens alles zutraut
und zugleich alles fiir die Welt Notwendige in den Hinden der Jinger sicht:
«Gebt ihr ihnen zu essen...» (Mt 14,16). Dass dies in der Kirche so unbekannt
geworden ist, und sie sich in ihrer Lebensweise auf weiten Strecken zurtick-
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entwickelt hat zu einer Praxis der Religionen, die Gott zum Ersatz und als
Ausrede nimmt, hingt damit zusammen, dass sie das Jiidische an Jesus tibersah
und verneinte und damit das Jidische an ithrem eigenen Leben verleugnete.

Jean Marie Lustiger (1926—2005), Erzbischof von Paris, hat diese Entwick-
lung scharf analysiert: «Die Heiden — selbst wenn sie Christen geworden sind
— sind stindig versucht, die Sonderheit der Heilsgeschichte und der Auser-
wihlung zu leugnen. Sie neigen dazu, Jesus zur bloBen Projektion des idealen
Menschen zu machen, den jede Kultur und jede Zivilisation trigt. [...] Jede
christlich gewordene Kultur liuft womoglich Gefahr, aus Jesus thren Apollo zu
machen und ihr eigenes Menschenbild auf ihn zu projizieren, um sich darin
zu gefallen. Christus selbst, die Gestalt Christi in ihrer Wirklichkeit, kann jedes
Gesicht der Menschheit annehmen, aber er kann dies nur, weil er vor allem
anderen der in Bethlehem in Judia Geborene ist.»*

Das heif3t: Eine Kirche, die auf einen quasi unbeschnittenen Jesus zurtick-
geht, enthilt der Welt letztlich die Erfahrung vor, die nur das ganze geschicht-
liche Gottesvolk geben kann, die Offenbarung des wahren Gottes. Die Frage
«Soll man das Fest der Beschneidung Jesu wieder herstellen?» kann man also
eindeutig bejahen. Die Reform der ungliicklichen Reform» vor 40 Jahren
kann aber nicht beim neuen Eintrag in den liturgischen Kalender Halt ma-
chen.

Anmerkungen

1 Jan Heiner TOCK, Jesus war Jude. Und es wire ein starkes Zeichen gegen den Antisemitismus, wenn die
katholische Kirche wieder daran erinnern wiirde, in: NZZ, 28. Dezember 2018.

2 Ulrich Horst, Thomas von Aquin. Predigerbruder und Professor, Paderborn 2017.

3 Marie-Dominique CHENU, Das Werk des HI. Thomas von Aquin, Heidelberg u.a. 1960, 267.

4 Ebd.

5 Vgl. zum Ganzen: Josef PiepER, Uber die geschichtliche Situation an der Universitit Paris zur Zeit
des Thomas von Aquin, in: DERrs., Werke in acht Binden, Bd. 2, Hamburg 2001, 156-160; 158;
Ders., Hinfiihrung zu Thomas von Aquin. Zwslf Vorlesungen, Miinchen 1958, 15 f.;91.

6 CHEeNU, Das Werk des Hl. Thomas (s. Anm. 3), 76.

7 Vgl.ebd., 271 f.

8  Der Breslauer Rabbiner Jakob Guttmann (1845-1919) zeigte bereits Ende des 19. Jahrhunderts
durch Textvergleiche, wie u.a. Thomas von Aquin Maimonides direkt tibernommen hatte: vgl.
Jakob GUTTMANN, Das Verhiltniss des Thomas von Aquino zum Judenthum und zur jiidischen Literatur,
Gottingen 1891; Ders., Die Scholastik des 13. Jahrhunderts in ihren Beziehungen zum_Judenthum und zur
Jjiidischen Literattur, Breslau 1902; den Hinweis verdanke ich dem Aufsatz von George Y. KOHLER,
Hermann Cohen und die Aufhebung der christlichen Alleinherrschaft in der Kultur: https://www.academia.
edu/40501247/Hermann_Cohen_und_die_Aufhebung_der_christlichen_Alleinherrschaft_in_
der_Kultur (abgerufen am 23.12.2019); vgl. Ludger JANSEN, Thomas von Aquin liest Maimonides.
Eine argumentationstheoretische Analyse, in: Kirche und Israel 19, 121-138; 121 (u.a. Dux I 33 in III
Sent. d. 24 q 1 a.3 ¢;und Dux III 24 in II Sent. d. 14 a. 2 ad 2); Marteen VANSTEENKISTE, Aufori
arabi e giudei nell’opera di San Tommaso, in: Angelicam 37 (1960) 336—401; Avital WoHLMAN, Thomas
d’Aquin et Maimonide. Un dialogue exemplaire, Paris 1988; DERS., Maimonide e Thomas. Un dialogue
impossibile, Fribourg 1989; Gorge K. HASSELHOFE, Anmerkungen zur Rezeption des Maimonides in den

2020_1 Erloese_Inhalt.indd 75 @ 09.01.2020 11:08:24



76 Achim Buckenmaier

Schriften des Thomas von Aquin, in: Wolfram Kinzic — Cornelia Ktck (Hg.), Judentum und Christen-
tum zwischen Konfrontation und Faszination. Ansdtze zu einer neuen Beschreibung der jiidisch-christlichen
Bezichungen, Stuttgart 2002, 55-73.

9 Vgl. zum Ganzen: Ulrich Horst, Die Zwangstaufe jiidischer Kinder im Urteil scholastischer Theologen,
in: DERs, Thomas von Aquin. Predigerbruder und Professor, Paderborn 2017,201-229. Fiir die Tatsache
einer heftigen Diskussion der Frage in der Zeit Anfang des 14. Jahrhunderts verweist Horst u.a.
auf das Werk des Theologen und Bischofs Petrus de Palude (um 1280-1342) Quartus sententiarum
liber.

10 S.th. II-II q. 10 a. 12: Hoc autem Ecclesiae usus nunquam habuit quod Iudaeorum filii invitis parentibus
baptizarentur.

11 S.th. II-II q. 10 a. 12: Et ideo periculosum videtur hanc assertionem de novo inducere.

12 QLI q.5 a. 2: Alia vero ratio est, quia repugnat iustitiae naturali. Filius enim naturaliter est aliquid patris;
et primo quidem a parente non distinguitur secundum corpus, quamdiu in matris utero continetur; postmodum
vero, postquam ex utero egreditur, antequam usum liberi arbitrii habeat, continetur sub parentum cura sicut
sub quodam spirituali utero; ebenso: S.th. II-1I q. 10 a. 12.

13 QIII q.5 a.2; ebenso: S.Th. II-1I q. 10 a. 12.

14 S.th.11-1I' q. 10 a. 12 ad 2 und ad 3.

15 QL q.5 a.2: Unde de pueris antiquorum patrum dicitus, quod salvabantur in fide parentum: per quod datur
intelligi quod ad parentes pertinet providere filiis de sua salute, praecipue antequam habeant usum rationis;
S.th. II-1I q. 10 a. 12.

16 S.th.III q.70 a.1.

17 Vgl.S.th. Il q. 70 a. 2 ad 1.

18 Vgl. S.th.1II q. 70 a. 2 ad 2.

19 Vgl.W. Gunther Praut, Die Tora in jiidischer Auslegung: Bereschit. Genesis, Giitersloh 1999, 173; 130.

20 Vgl. S.th.III q 70 a. 3.

21 Vgl.S.th.1l1 q. 70 a.3 ad 1 und ad 2.

22 S.th.1II q 70 a. 2 sed contra.

23 S.th.III q. 70 a. 3 resp.

24 S.th.III q. 70 a. 4 resp.; zit. wird aus: AUGUSTINUS, De nupt. et Conc. 11.

25 S.th.1l1 q.70 a. 4, 2.

26 S.th.1I1q.8a.3ad 3.

27 Vgl. Aucustinus, civ. XVIII, 52; weitere Belege bei: Yves CONGAR, Ecclesia ab Abel, Diisseldorf
1952.

28 S.th.1Il q.70 a.4 ad 4.

29 Vgl. den eucharistischen Hymnus des Thomas «Pange lingua», in dessen letzter Strophe davon
die Rede ist, dass der Neue Bund den Alten ablSse: ef antiquum documentum novo cedat ritui; dazu:
Jan Heiner TUck, Gabe der Gegenmwart. Theologie und Dichtung der Eucharistie bei Thomas von Aquin,
Freiburg — Basel — Wien 2014, 239f; Erich Zenger hat den Vers zugespitzt eine «antijiidische
Kampfparole» genannt, deren traditionelle deutsche Ubersetzung («der alte [Bund] hat ein End»)
«theologisch noch viel schlechter» gewesen sei. Auch die neuere Fassung von Maria Luise Thur-
mair, die vom «Gesetz der Furcht» spricht, sei «beschimend»: Erich ZeENGER, Das Erste Testament.
Die jiidische Bibel und die Christen, Kevelaer 2011, 90f.

30 Vgl. S.th.IIT q. 60 a. 5 ad 3; AucusTINUS, c. Faustum 16,17.

31 Vgl. Friedrich Justus KNEcHT, Praktischer Kommentar zur Biblischen Geschichte. Mit einer Anweisung
zur Erteilung des biblischen Geschichtsunterrichts und einer Konkordanz der Biblischen Geschichte und des
Katechismus, Freiburg '1881, 21910, 297, der ganz im Unterschied zur mittelalterlichen Theologie
jede rechtfertigende oder heiligende Wirkung der alttestamentlichen Geschichte verneint; zit. bei
ZENGER, Das Erste Testament (s. Anm. 29), 91; Georg BRAULIK, Gibt es «sacramenta veteris legis»?
Am Beispiel der Beschneidung, in: Georg BRAULIK — Norbert LOHFINK, Liturgie und Bibel. Gesammelte
Aufsitze, Frankfurt/M. 2005, 369—-401.

32 Vgl. Rudolf Pescn, Gott ist gegenwirtig. Die Versammlung im Volk Gottes in Synagoge und Kirche,
Augsburg 2006, bes. 144-152.

33 Jean Marie LUSTIGER, Gotteswahl. Gespriche mit Jean-Louis Missika und Dominique Wolton, aus dem
Frz. iibers. v. Thorsten ScHMIDT, Miinchen 1992, 77f.

2020_1 Erloese_Inhalt.indd 76 @ 09.01.2020 11:08:24



®

Soll das Fest der Beschneidung Jesu wiederhergestellt werden? 77

Abstract

Should the feast of Jesus' circumcision be restored? An answer from the thinking of Thomas Aquinas

In the course of the liturgical reform after the Second Vatican Council, the title "Circumecision of
the Lord" was deleted from the ecclesiastical name of New Year's Day. What remained was the desig-
nation as the eighth day (octave) after Christmas and as the feast of Mary the Mother of God. Since
then, this has been perceived by many as a deficit. In 2018 the Viennese dogmatist Jan Heiner Ttick
once again put forward the proposal of a »restoration of the feast of the circumecision of the Lord”.
Regarding this concern, it is interesting how detailed and how knowlegable Thomas Aquinas, in his
Summa theologica, describes Jewish circumcision qualifying it as a genuine sacrament in which true
faith is expressed. In the wide expanse of his thinking also the life of Thomas and his stays in Paris
become more relevant. Christology is complete only when the figure of Christ is visible also to
Christians as a Jewish figure.

Keywords: New Year’s Day — liturgy — Jesus as Jew — circumcision — Thomas Aquinas — Christology
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Ferdinand Schumacher - Miinster

DAS UNERGRUNDLICHE GEHEIMNIS
DER ZEIT

Zu einem Kunstwerk Gerhard Richters

Seit Juni 2018 ist das Kunstwerk Gerhard Richters mit dem Titel
Zwei Graue Doppelspiegel fiir ein Pendel in der Dominikanerkirche in Minster
offentlich zugingig. Nachdem Richters Pline bekannt wurden, entzlindete
sich eine Debatte tiber das Verhiltnis von Kunst und Religion. Fiir Irritatio-
nen sorgte eine Aussage des Kiinstlers, er freue sich, dass sich das Pendel dort
bewege, wo frither der Altar stand. An anderer Stelle duflerste Richter sich dif-
ferenzierter: «Die Kunst ist kein Religionsersatz, sondern Religion im Sinn des
Wortes (Riickbindung, Bindung an das Nicht-Erkennbare, Uberverniinftige,
Uberseiende». Mit dieser Aussage nihert sich der Kiinstler der negativen Theo-
logie, die davon weil3, dass die Wirklichkeit Gottes ein Geheimnis ist, das gro-
Ber ist als das begreifende Denken: «Hittest du Gott begriften, es wire nicht
Gott» (Augustinus). Richters Intention, das «Uberverniinftige» kiinstlerisch
darzustellen, gibt Anlass, sich seinem Werk aus dem Blickwinkel der Theologie

zu nahern.

«Der richtige Ort»

Die Stadt Miunster hatte Richter als Ort fiir sein Kunstwerk zunichst ein In-
dustriedenkmal, das alte Gasometer mit seiner Hohe von §2 Metern ange-
boten. Als Richter zogerte, wurde thm die im Besitz der Stadt befindliche
Dominikanerkirche gezeigt. Sie sollte nicht mehr als Gottesdienstraum dienen,
sondern als Kunst- und Begegnungsraum. Richter reagierte spontan: «Als ich
dieses schone Bauwerk sah, war ich sofort begeistert, dass das der richtige Ort
fir mein Pendel ist.» Was zeichnet den Raum aus? Warum ist die Kirche der
«richtige Ort»?

FERDINAND SCHUMACHER, geb. 1942, Dr. theol., ist emeritierter Pfarrer und Domkapitular des
Bistums Munster. 1988-2009 war er Vorsitzender der dortigen Kunstkommission.

IKaz 49 (2020) 78-83 DOI: 10.14623/com.2020.1.78-83
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Die Dominikanerkirche gehort zu dem Ensemble von Barockbauten im
Zentrum der Stadt. Wer sie vom Westen durch das Hauptportal betritt, erblickt
eine von Seitenschiffen flankierte Siulenbasilika mit einem nur schwach an-
gedeuteten Querschift in der Mitte, der Vierung, tiber der sich ein achteckiger
Tambour mit der von einer Laterne gekronten Kuppel erhebt.

Dabei ist zu bedenken, dass die Asthetik einer Barockkirche kein Selbst-
zweck ist. Thre Zeichensprache zielt darauf, die Gegenwart der Erlésung in
der Architektur und im Bildprogramm sinnlich darzustellen. Im Kern geht es
um das Bekenntnis, dass Gottes Sohn in Jesus Christus Mensch geworden ist
und in dem eucharistischen Brot geheimnisvoll gegenwirtig bleibt. « Hier ist
Gott selbst zugegen», um den der Stinde und dem Tod verfallenen Menschen
zu retten. Die Raumgestaltung, aber auch die Bildprogramme laden die Gliu-
bigen ein, ithre Herzen zum Himmel zu erheben. So besteht die besondere
Bedeutung der Kuppel darin, Sinnbild der himmlischen Welt zu sein. Der Sinn
der Laterne erschlief3t sich vor dem Hintergrund des alten Weltbildes, das zwi-
schen dem in der Kuppel dargestellten Sternenhimmel und dem in der Laterne
erscheinenden Licht als Symbol des gottlichen Himmels unterscheidet. Kurz:
Das Licht aus den Fensteroffnungen der Laterne erscheint als Zeichen des
tiberirdischen Lichtes.

Die Spiegel

Die beiden grauen Doppelspiegel, je 6oocm hoch und 135¢m breit, hingen an
den Seitenschiffen der Vierung, also dort, wo in der Barockzeit Seitenaltire
standen. Der Abstand zum Boden betrigt 80 cm. Jeder Spiegel ist in zwel
gleich grofle senkrechte Bahnen eingeteilt, die eine hellgrau, die andere dun-
kelgrau. Auf den Spiegeln sind, durch das Grau verschattet, die gleichmiBige
Bewegung des Pendels und das Kommen und Gehen der Besucher zu sehen.

Spiegel dienen dazu Verborgenes sichtbar zu machen. Um uns selbst sehen
zu konnen, bendtigen wir einen Spiegel. Der Blick in den Spiegel kann hochst
ambivalente Geflihle auslésen, wie es in dem Gedicht «Das Spiegelbild» von
Annette von Drostehiilshoff ausgedriickt wird: «Schaust Du mich an aus dem
Kristall / Mit deiner Augen Nebelball, / Kometen gleich, die im Verbleichen; /
Mit Ziigen, worin wunderlich / Zwei Seelen wie Spione sich / Umschleichen,
ja, dann flastre ich: / Phantom, du bist nicht meinesgleichen! / [...] Tritest du
vor, ich weil} es nicht, / Wiird” ich dich lieben oder hassen?»

In der Philosophie dient der Spiegel fiir das reflektierende Denken, das
den verborgenen Sinn des unmittelbar Gegebenen zu erhellen versucht. Nicht
weniger bedeutsam ist die Spiegelmetapher in der Theologie. Der Verborge-
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ne spiegelt sich in den Werken der Schépfung, vor allem in der Seele des
Menschen, seinem Ebenbild, das dazu bestimmt ist die Giite Gottes in seinem
Handeln wiederzuspiegeln. Dass dieses Bemtihen unvollkommen ist, aber am
Ende doch hoffen darf, Gott von Angesicht zu Angesicht schauen zu diirfen,
ist die feste Uberzeugung des Apostels Paulus: Jetzt schauen wir in einen Spie-
gel und sehen nur ritselhafte Umrisse, dann aber schauen wir von Angesicht
zu Angesicht. Jetzt ist mein Erkennen Stiickwerk, dann aber werde ich durch
und durch erkennen, so wie ich auch durch und durch erkannt worden bin.»
(1 Kor 13,12)

Das Pendel

Der nach seinem Urheber Jean Bernard Léon Foucault benannte Pendelver-
such wurde zum ersten Mal in der Kathedrale der franzosischen Aufklirung,
dem Pariser Pantheon, 6ffentlich vorgestellt. In der Kuppel hing ein 67 Meter
langes Seil. An seinem unteren Ende war ein 28 Kilo schweres Gewicht be-
festigt. Das Pendel wurde in gleichmiBige Schwingungen versetzt. Zu beob-
achten war, dass sich die Schwingungsebene langsam zu drehen schien. Da
eine seitlich einwirkende Kraft nicht zu erkennen war, musste die Drehung
eine andere Ursache haben. Es zeigte sich: nicht das Pendel rotiert, sondern
der Boden unterhalb des Pendels, die Erde. Das Experiment Foucaults gilt
seitdem als laienfreundlicher Beweis der Erdrotation. Das Pendel in der Domi-
nikanerkirche hat eine Linge von ca. 29 Metern. Es trigt ein Gewicht von 48
Kilogramm. Die Bewegung des Pendels, die in den Spiegeln reflektiert wird, ist
dariiber hinaus ein Anreiz, sie in Gedanken zu reflektieren.

Immer dasselbe

Das gleichmifBige Hin und Her des Pendels deckt auf, was in der Regel ver-
borgen ist, die in allen Dingen und in allem Lebendigen wirksame Zeit. Sie
wird dann splirbar, wenn von allem Lebendigen abstrahiert wird, wenn also
nichts anderes geschieht, als die Wiederkehr des Selben. Diese Bewegung, die
gleichzeitig als Stillstand erfahren wird, kann den Betrachter den «Zauber des
ruhigen Atems spiiren lassen» oder auch das Geftihl der Langeweile auslosen,
das dann zur Qual wird, wenn dem Betrachter die Kraft fehlt, mit der Zeit und
mit sich selbst etwas anzufangen. Was im Buddhismus als Anniherung an das
Nirwana geschitzt wird, ist in der christlichen Tradition ein erster Schritt, sich
vor dem Geheimnis Gottes zu sammeln. Fiir Pascal dagegen ist das Quilende
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der Langeweile ein Symptom des unerlosten Menschen. So wird in der Tradi-
tion des christlichen Ménchtums immer wieder vor der Langeweile (Akedia),
der spirituellen Lust und Antriebslosigkeit gewarnt. Zur Zeit Pascals ibrigens
galt die Langeweile als Geisel der Reichen. Sie konnten sich kostspielige Zer-
streuungen leisten, um dem horror vacui zu entkommen. Der Mehrzahl der
Menschen fehlte schlicht die Zeit, sich zu langweilen. Sie hatten geniigend zu
tun, um fiir thren Lebensunterhalt zu sorgen.

Rotieren

Die Drehung der Erde um ihre eigene Achse hat eine fundamentale Bedeu-
tung fur die Erfahrung der Zeit. Diese ldsst sich messen und einteilen. Jede
Drehung der Erde um ihre eigene Achse hat die Dauer eines Tages. Eine Zeit-
einheit, die sich nicht nur in Stunden einteilen, sondern auch summieren lasst
in Wochen, Monaten und Jahren. Diese Zeit ist gleichgiiltig gegentiber Gliick
und Leid, Leben und Tod, Krieg und Frieden. Anders verhilt es sich, wenn von
Tag und Nacht die Rede ist. Der Tag ist die von Licht und Leben erfuillte Zeit,
der Zeitraum, in dem die Menschen ihr Tagewerk vollbringen. Wie ein solcher
Tag im Riickblick erscheinen kann, zeigen einige Verse aus Holderlins Ode
«Abendphantasie»:

Vor seiner Hiitte ruhig im Schatten sitzt / Der Pfliiger, dem Gentigsamen raucht
sein Herd. / Gastfreundlich tont dem Wanderer im / Friedlichen Dorfe die Abend-
glocke. // Wohl kehren jetzt die Schiffer zum Hafen auch, / In fernen Stidten,
frohlich verrauscht des Markts / Geschift’ger Larm; in stiller Laube / Glinzt das
gesellige Mahl den Freunden. // Wohin denn ich? Es leben die Sterblichen / Von
Lohn und Arbeit; wechselnd in Miih’ und Ruh’ / Ist alles freudig; warum schlift
denn / Nimmer nur mir in der Brust der Stachel?

Ein mit zahlreichen Aktivititen angefiillter Tag geht zu Ende. Der Pfliiger, der
Schiffer, ein Wanderer, die Hindler haben ihr Tagewerk vollbracht. Sie kehren
heim, um Einkehr zu halten, sich auszuruhen und in geselliger Runde den Tag
abzuschlieBen. Es gab viel zu tun und jetzt ist es Zeit zu ruhen, ein Tag ohne
Langeweile, ein Ruhe, die ebenfalls keine Langeweile autkommen lisst. Diese
Idylle wird von einer verstdrenden Frage unterbrochen: « Wohin denn ich?» Das
Ich des Dichters hat das Tagesgeschehen nicht nur wahrgenommen, sondern
auch aus der Distanz betrachtet. Diese Reflektion macht ihn unfihig, sich mit
der Welt der Menschen zu identifizieren. Dem Dichter ist aufgegangen, dass
der mit Leben erfiillte Tag zugleich ein Tag sterblicher Menschen ist. Die Zeit
ist erfuillt, aber gleichzeitig vom Tod umfangen. Die Frage verschirft sich am
Ende der dritten Strophe: «warum schlift denn / Nimmer nur mir in der Brust
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der Stachel?» Auch ein Blick in den Himmel, die jenseitige Welt, die Sphire
der Unsterblichkeit, verspricht keine Erlosung. Da ist kein Gott, der rettet in
Sicht. Der Zauber flieht: «dunkel wird’s und einsam / Unter dem Himmel, wie
immer, bin ich». Am Ende ergibt sich der Dichter in sein Schicksal, heiter, weil
er Gliick erfahren hat, bescheiden weil auch er nur ein sterblicher Mensch ist.

Der Mensch — ein Ubergang und Untergang

Nach Richters eigenen Worten ist die Farbe Grau «wie keine andere geeignet,
michts» zu veranschaulichen». Da liegt es nahe, auch an Nietzsche zu denken.
Im Vorwort zur «Frohlichen Wissenschaft», in welcher der Tod Gottes verkiin-
det wird, findet sich das Gedicht «Nach neuen Meeren»: «<Dorthin — will ich;
und ich traue / Mir fortan und meinem Griff. / Offen liegt das Meer, ins Blaue
/ Treibt mein Genueser Schiff. // Alles glinzt mir neu und neuer, / Mittag
schlift auf Raum und Zeit —: / Nur dein Auge — ungeheuer / Blickt mich’s an,
Unendlichkeit!»

Das Auge der Unendlichkeit, nicht das giitige Auge Gottes (Ps 139) blickt
den Dichter an, eine ungeheure Erfahrung, der es sich der Mensch allein auf
sich gestellt zu stellen hat. Das Meer, Raum und Zeit erscheinen ohne Ziel,
ohne ein ordnendes Prinzip. Es gibt kein Letztes, das Orientierung ermoglicht,
keine ewig giiltige Wahrheit, sondern nur eine Vielzahl von Perspektiven und
Interpretationen. Es gibt keine fuir alle verbindliche Moral. Was daraus flir den
Menschen folgt, verkiindet Zarathustra. «Ich lehre euch den Ubermenschen. Der
Mensch ist Etwas, das iiberwunden werden soll. Was habt ihr gethan, ithn zu
tiberwinden?» An einem Seiltinzer wird gezeigt, was den Ubermenschen aus-
zeichnet: «Der Mensch ist ein Seil [...] tiber einem Abgrunde. Ein gefihrliches
Hintiber, ein gefihrliches Auf-dem-Wege [...]| eine Briicke und kein Zweck
[...]: was geliebt werden kann am Menschen, das ist, dass er ein Ubergang und
ein Untergang ist.» Der Mensch ein iiber dem Meer der Unendlichkeit von
Raum und Zeit aufsteigender Stern, ein Komet, der aufleuchtet, vergliiht und
untergeht.

Der verschlossene Himmel
Eine letzte Beobachtung: das Seil des Pendels ist in der Laterne in dem kleinen
Turm oberhalb der Kuppel befestigt. Diese ist durch eine Metallscheibe von

der Kuppel getrennt. So bleibt dem Betrachter die Technik der Authingung
verborgen. In der Mitte der Metallscheibe befindet sich eine C)ffnung, der
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sogenannte Charron-Ring, ein Metallring, dessen Funktion darin besteht, das
Pendel daran zu hindern ins Trudeln zu geraten. Auch an dieser Stelle ist es
angebracht, noch einmal an den Sinngehalt der barocken Architektur zu er-
innern. Demnach symbolisiert die Kuppel einer Kirche den Sternenhimmel,
wihrend die Laterne oberhalb der Kuppel mit ihren Fensteroffnungen auf das
jenseitige gottliche Licht verweist. Durch die Metallscheibe wird diese jen-
seitige Lichtquelle verdeckt. Liegt da nicht der Gedanke nahe: Der gottliche
Himmel ist verschlossen. Nicht das gottliche Licht ist der Ursprung allen Le-
bens, sondern allein die Zeit, die alles hervorbringt und alles vernichtet. Mit
den Worten Nietzsches: Gott ist tot.

Fragen, die bleiben

Dort, wo das Pendel schwingen wird, stand kiirzlich der Altar. Er ist eben-
so verschwunden wie das «ewige Licht», das Zeichen fiir die Gegenwart des
Allerheiligsten. Dass Fragen bleiben, zeigt das Gebiude selbst, nicht zuletzt
die Inschrift unterhalb des Tambours, die an den Patron der Kirche erinnert:
«SANCTO JOSEPHO CONJUGI BEATAE MARIA VIRGINIS EX QUA NATUS EST JESUS».
Die Inschrift ruft die Geburt Christi auf, das Kommen Gottes in die Zeit, den
Zeitpunkt, nach dem bis heute die Jahre gezihlt werden.

Dass die Fragen bleiben, macht Martin Walser in seinem kleinen Band
Rechtfertigung deutlich: «Wer sagt, es gebe Gott nicht, und wer nicht dazu sagen
kann, dass Gott fehlt und wie er fehlt, der hat keine Ahnung. Einer Ahnung al-
lerdings bedarf es.» Was fehlt, wenn Gott fehlt? Worte wie Erlosung, universale
Gerechtigkeit und selbstlose Liebe miissen dann als Illusionen abgetan werden.
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WEISHEIT DES GLAUBENS

Philosophie und Theologie bei Clemens von Alexandrien

Nach Emerich Coreth kommt Titus Flavius Clemens, der wahr-
scheinlich in Athen zwischen 140 und 150 geboren wurde, nicht weniger
als das Verdienst zu, den eigentlichen Durchbruch christlichen Glaubens zu
philosophischem Denken geleistet zu haben.' Aus einer heidnischen Familie
stammend, aber bald zum Christentum bekehrt, lieB Clemens sich nach aus-
gedehnten Reisen durch unterschiedliche Mittelmeerlinder um 180 in Ale-
xandrien als freier Lehrer nieder. Um 190 wurde er Leiter einer christlichen
Glaubensschule, bis er wegen der Christenverfolgung im Jahr 202 Agypten
verlieB3, nach Caesarea in Kappadokien gelangte und um 215 starb.

Mehrere Schriften von Clemens sind verloren gegangen, doch seine als
Einfiihrung in das Christentum konzipierte Trilogie, die wohl zugleich als
sein Hauptwerk gelten kann, ist uns nach wie vor erhalten. Sie besteht aus
dem Protreptikos (Mahnrede an die Heiden), dem Puaidagogos (Der Erzieher)
und den Stromateis (lat. Stromata, Teppiche). Zusammen lassen sie eine iiberaus
breite Kenntnis der griechischen Philosophie erkennen, allerdings kommt dem
letzten Werk philosophiegeschichtlich innerhalb der Trilogie die wohl grofte
Bedeutung zu. Dabei ist der Titel Stromateis die in der Antike giangige Bezeich-
nung flir ein ohne systematische Absicht entstandenes Sammelwerk.

Bereits Philon von Alexandrien war bestrebt, griechische Philosophie und
mosaisches Gesetz in einen gelingenden Dialog zu bringen und sie aus einem
einheitlichen Ursprung heraus zu deuten. Diesen Gedanken nimmt auch Cle-
mens auf, jedoch denkt er ithn auf Christus und das Christentum hin weiter.
Was das Gesetz fuir Juden ist, das ist die Philosophie fiir Heiden, namlich Er-
ziehung auf Christus hin.

In vorliegender Arbeit sollen Definition und Wertung der Philosophie in
den Stromateis des Clemens von Alexandrien erortert werden. Dabei wird ins-
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besondere auch zu wiirdigen sein, dass Clemens grofen Wert auf eine solide
philosophische Bildung der Christen legte, damit sie auch imstande wiren, sich
gegen Angriffe heidnischer Gelehrter zu verteidigen. In diesem Zusammen-
hang wird ebenso auf die Verwendung der Sirenenepisode aus Homers Odys-
see einzugehen sein, die durch Clemens eine positive Neudeutung erfihrt.

Die Stellenangaben zum Originaltext der wortlichen Zitate aus den Stro-
mateis werden im Folgenden in Klammern angegeben. Auf die Stellenangaben
der deutschen Ubersetzung von Franz Overbeck aus dem Jahr 1936 wird in
den Anmerkungen verwiesen.

1. Zur Definition der Philosophie

In den Stromateis des Clemens lsst sich eine vierfache Definition der Philoso-
phie ausmachen.? Vorerst bestimmt er sie als «eine Beschiftigung mit Weisheit,
die Weisheit aber [als] Erkenntnis gottlicher und menschlicher Dinge und ihrer
Ursachen.» (Stromata 1. Cap. V. 30, 1)> Damit wird bereits das spezifische Phi-
losophieverstindnis des Clemens deutlich. Die Philosophie wird — wie auch
schon in der Stoa — als die allgemeine Wissenschaft gottlicher und menschli-
cher Dinge verstanden. Doch wird diese erste Definition der Philosophie zu-
gleich durch eine weitere Aussage iiber dieselbe erweitert, indem Clemens sie
als Erforschung der Wahrheit und des Wesens der Dinge bezeichnet. Allerdings
fligt er dieser Bestimmung ein wichtiges Detail hinzu: «Wir sagen also jetzt
mit diirren Worten, dal3 die Philosophie die Wahrheit und die Natur der Dinge
untersucht, (die Wahrheit aber ist die, von welcher der Herr selbst gesagt hat:
dch bin die Wahrheiv)» (Stromata 1. Cap. V. 32, 4).*

Die Wahrheit, deren Erforschung die Philosophie zur Aufgabe hat, sei also
genau diejenige, von der Christus im Johannesevangelium selbst sagt: «Ich bin
die Wahrheit.» (Joh 14,6) An dieser zweiten Definition zeigt sich bereits ein
flieBender Ubergang von der Philosophie zur Theologie und umgekehrt. (In
seiner zweiten Definition begreift [Clemens| die Philosophie als die <Erfor-
schung der Wahrheit und identifiziert diese Wahrheit mit Jesus Christus, so
daB} sich unweigerlich die SchluBfolgerung aufdringt: Philosophie heil3t nach
Clemens, den Gott Jesus Christus zu erforschen.»’

Die Stimmigkeit dieser Schlussfolgerung wird durch die erste Definition
der Philosophie als allgemeine Wissenschaft «gottlicher und menschlicher Din-
ge und ihrer Ursachen» sogar noch unterstiitzt. Es lasst sich nimlich — ausge-
hend von beiden Bestimmungen der Philosophie — zusammenfassend sagen:
«Die Philosophie ist die Wissenschaft von Jesus Christus und vom gottlichen
Grund der Dinge und insofern Theologie, wie auch umgekehrt die Theologie
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Wissenschaft von Gott, dem Grund allen Seins und dem dmmer seienden
Wort, nach Clemens Philosophie, ja die eigentliche und wahre Philosophie
ist.»®

Gemil dem Verstindnis seiner Zeit gehoren flir Clemens Philosophie und
Theologie zusammen, beide finden das letzte Ziel ihres Forschens in Gott,
der zugleich der Grund beider ist.” Philosophie und Theologie bilden eine
Einheit, die erst in der Scholastik des Hochmittelalters methodisch und sach-
lich getrennt wird. Die dritte Definition der Philosophie ist sodann noch eine

Erginzung zum bisher Gesagten:

Unter Philosophie meine ich aber nicht die Stoische noch die Platonische oder die

Epikureische und die Aristotelische, sondern alles, was von einer jeden dieser Schu-

len schon gesagt worden ist und Gerechtigkeit mit frommer Erkenntnis lehrt; die

Auswahl von dem allem nenne ich Philosophie. (Stromata 1. Cap. VII. 37, 6)*
Clemens mochte offenbar einen Standpunkt einnehmen, der den formal ver-
schiedenen Philosophien, in welche sich die inhaltlich als eine zu bestimmen-
de Philosophie unterteilt, iibergeordnet ist. Es liegt ihm fern, wie die Stoiker,
Platoniker, Epikureer oder Aristoteliker lediglich einer bestimmten philoso-
phischen Richtung zu folgen; Clemens entscheidet sich vielmehr dafiir, rein
nach inhaltlichen Kriterien und eklektisch das ihm Zusagende aus den formal
voneinander abweichenden Philosophien zu verwerten. Daraus geht sogleich
hervor, dass fiir Clemens die Anhinger der unterschiedlichen philosophischen
Richtungen lediglich Vertreter ihrer Teil-Philosophie sind, er jedoch, der die
verschiedenen, jedoch mit dem Ganzen der Wahrheit letztlich doch tiberein-
stimmenden Teile zusammenfligt, Vertreter der allgemeinen, wahren und sich
aut Gott stiitzenden Philosophie ist, die sodann auch als Grundlage fungiert.
Dem entspricht auch die vierte Definition der Philosophie:

Richtige Grundlage nennen wir [...] nicht die Anleitung einer einzelnen Schul-
richtung gemil, sondern nur das, was wahrhaft Philosophie ist, die rechte Kunst der
Weisheit, welche Erfahrung der Dinge im Leben gewihrt, die Weisheit aber nennen
wir feste Erkenntnis der gottlichen und menschlichen Dinge, ein sicheres und un-
erschiitterliches Begreifen, welches das Gegenwirtige, das Vergangene und das Zu-
kiinftige umfaBt, und diese Weisheit hat uns gelehrt der Herr durch seine Ankunft
wie durch seine Propheten. Und sie ist unerschiitterlich, weil vom Logos tiberliefert.
Daher ist sie auch ganz wahr nach dem Willen Gottes als durch den Sohn erkannt.
Die eine, die Weisheit, ist ewig, die andere, die Philosophie, zeitlich nutzbringend,
die eine ist ein und dieselbe, von der andern gibt es vielfache und verschiedene Ab-
arten. Die eine bleibt fern von leidenschaftlicher Bewegung, die andere gibt es nur
in Verbindung mit leidenschaftlichem Trieb. Die eine ist vollkommen, die andere
mangelhaft. (Stromata V1. Cap. VII. 54, 1-3)°

In dieser vierten Definition kommt eine weitere Dimension der Philosophie
zum Vorschein. Sie ist nicht nur Wissenschaft, sondern auch eine bestimmte
Verhaltensweise, die nach einer unerschiitterlichen Kenntnis gottlicher und
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menschlicher Dinge strebt, welche wiederum durch den Sohn bekanntge-
macht wurde. Macht man nun diese héchste Philosophie zum Malstab, dann
miussen die anderen Wissenschaften als lediglich unvollkommen und zeitlich
bedingt erscheinen. Der Philosophie ist ein ewiges, unbedingtes und unum-
stoBliches Wissen eigen, ein Wissen, das eben deshalb unerschiitterlich ist, weil
es ein Wissen um Gott und alle Dinge darstellt. Und die Bedingung der Mog-
lichkeit dieses Wissens ist der sich in Jesus Christus offenbarende Gott selber,
der Urgrund allen Seins.'’ Wahre, richtig verstandene Philosophie ist deshalb
immer eine christliche.

2. Clemens’ Hochschétzung der Philosophie

Zur Zeit des Clemens war Alexandrien ein Schmelztiegel verschiedener Kul-
turen und damit auch Standort vieler divergenter religioser und philosophi-
scher Schulen. Clemens hatte eine umfassende griechische Bildung, bewertete
diese durchaus positiv und tibernahm sie in christliches Denken. Bisher, so
Emerich Coreth, wurde sie von Christen gerne als heidnische Torheit ver-
dammt, doch je

mehr nicht nur niedrige Volksschichten, sondern auch Menschen héherer Bildung
zum Christentum kamen, je mehr iiberdies der christliche Glaube mit griechischer
Philosophie konfrontiert, von ihr herausgefordert war, umso mehr mufite man

ihr — schon gar in einem Bildungszentrum wie Alexandria — auf derselben Ebene
philosophischen Denkens begegnen und sich mit ihr auseinandersetzen, nicht nur
apologetisch, um Angriffe abzuwehren, sondern auch katechetisch, um den Glauben
so darzulegen, daB} er vermittelt und verbreitet werden konnte."!

Doch gerade diese Hochschitzung griechischer Philosophie wurde Clemens
auch zum Vorwurf gemacht.!'? Die Frage nach dem Verhiltnis von Philoso-
phie und Christentum war fiir ihn daher nicht nur ein theoretisches Problem,
sondern auch ein praktisches, insofern er davon unmittelbar betroffen war. Es
wurde der Einwand erhoben, dass der Glaube fiir das ewige Heil gentige, die
Philosophie daher fiir einen Gliubigen tiberfliissig sei.’> Mitunter wurde sogar
die These vertreten, dass die Philosophie thren Ausgang vom Teufel genommen

habe:

Die hellenische Philosophie also hat, wie manche meinen, durch Zufall irgendwie
Anteil an der Wahrheit, aber in dunkler Weise und nicht an der ganzen, hat aber,
wie andere wollen, ihren Anstol vom Teufel erhalten. Einige nehmen an, gewisse
herabgestiegene Krifte hitten die ganze Philosophie eingehaucht. (Stromata 1. Cap.
XVI. 80, 5)"
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Diesen Vorwurf, dass die Philosophie lediglich eine Erfindung des Teufels sei,
weist Clemens jedoch mit Entschiedenheit ab. Die Philosophie geht auf den
Willen Gottes zurtick, ist deshalb gut und geleitet den Menschen zur Tugend.
Clemens geht sogar so weit zu sagen, dass schlechte Menschen sich erst gar
nicht mit Philosophie auseinandersetzen."

Doch die Philosophie fithrt fiir Clemens nicht blof3 zur Tugend, es kommt
ihr sogar eine genuin heilsgeschichtliche Bedeutung zu. «Denn auch sie war
eine Erzieherin des Hellenenvolks, wie das Gesetz den Hebraern, auf Christus.
Es bereitet also die Philosophie vor, indem sie dem, der von Christus vollendet
wird, den Weg bahnt.» (Stromata 1. Cap. V. 28, 3)'® Die natiirliche Vernunft ist
gottgewollt, ja, zwischen derselben und dem Alten Testament besteht fiir Cle-
mens sogar eine gewisse Parallelitit, insofern beide auf Christus hinfiihren."”
«Es gibt also nur einen Weg der Wahrheit, aber in ihn flieBen wie in einen
ewigen Strom die Biche von verschiedenen Seiten zusammen.» (Stromata 1.
Cap. V. 29, 1)"®

Clemens bietet einen Vergleich der Geschichte der Wahrheit mit Bichen,
die in der christlichen Offenbarung zusammentinden. Den Hintergrund dieses
Bildes bildet wohl die Logos-Spekulation, die sich vor allem auf den Johannes-
prolog (Joh 1, 1—17) berufen kann."

Der Logos ist die Wahrheit und Weisheit Gottes, in thm ist die ganze Wahr-
heit erschienen. Die in den verschiedenen Philosophien vorhandenen Glieder
der Wahrheit missen sich in ihm wieder zu einem Ganzen sammeln, wozu
aber nur der christliche Glaube fihig ist.

So hat auch sowohl die barbarische als auch die hellenistische Philosophie die ewige
Wahrheit zu zerstiickelten Gliedern, nicht solchen, wie in der Fabel des Dionysos, son-
dern zu solchen, die der Theologie des immer seienden Logos gehoren, gemacht. Wer
aber das Getrennte wieder zusammensetzt und den vollkommenen Logos zur Einheit
bringt, wird gewill ohne Gefahr die Wahrheit schauen. (Stromata 1. Cap. XIII. 57, 6)*

3. Ist die Philosophie bei Clemens eigenstindig?

Der Philosophie kommt bei Clemens