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Ansichten ins Auge fassen, die innerhalb der Kirche sel-
ber zu berichtigen sind. Man wird der Rolle, die die Ar-
mut, in umfassendem Sinn verstanden, in der Kirche spie-
len muB, besondere Aufmerksamkeit schenken.

4. Es liegt auf der Linie des Interesses, das das Konzil fiir
die Probleme des irdischen Lebens bekundet hat,
eine Katechese iiber die Lebensprobleme mit groBer Um-
sicht auszuarbeiten. Auf diesem Gebiet ist eine Reihe
mehrdeutiger Ausdriicke zu kliren, zum Beispiel der Sinn
des Wortes »die Welt«. Hier insbesondere wird man auf
eine Zusammenschau der wesentlichen Elemente einer
Theologie der Erlésung achten miissen.

In der Verkiindigung geht es eigentlich immer darum,
zwischen dem Wort Gottes und dem Menschen in einer
bestimmten Situation Kontakt herzustellen oder den Kon-
takt zu verbessern. Die Katechese, die sich seit mehr als
zwanzig Jahren an der biblischen und liturgischen Er-
neuerung orientiert, hat groBe Fortschritte gemacht,
diesen Kontakt vom Wort Gottes her aufzunehmen.
Es ist hochst bedeutsam, daB sie in ihrer weiteren Ent-
wicklung das Prinzip der Prioritét des Wortes Gottes nicht
aufgibt.

Das Konzil hat diese biblische und liturgische Erneue-
rung ausgewertet; iiberdies hat es zum Teil eine anthropo-
logische und theologische Erneuerung aufgegriffen.
Diese Erneuerungen werden insbesondere Gegenstand
der nachkonziliaren Bemiihungen bleiben und der Ver-
kiindigung behilflich sein, von den Problemen des Le-
bens her zwischen dem Wort Gottes und dem Menschen
einen besseren Kontakt herzustellen. Wie jede Tatigkeit
der Kirche muB die Verkiindigung Gott und dem Men-
schen treu sein, denn sie steht im Dienst ihrer Begegnung
in Jesus Christus.

Aus dem Franzisischen iibersetzt von Dr. August Berz

Unter diesem Titel 148t sich wohl das Bemiihen der
Moraltheologie der letzten Jahre, besonders seit dem Be-
ginn des Zweiten Vatikanischen Konzils umschreiben. Los-
Iosung von einer eher statisch-juridischen Sicht und Riick-
kehr zu den biblischen Quellen, Neudurchdenken der
eigenen Geschichte und von daher der Grundlagen der
eigenen Systematik prigen in einem deutlich dynamischen
Sinn die heutigen Verdffentlichungen. (Diese sollen in
Zukunft unter dem obigen Titel bei ihrem Erscheinen in
periodischen Abstinden und an dieser Stelle in Diakonia
angezeigt werden.)

Als erste Verdffentlichung (in diesem Sinn) soll — ohne daf3
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hier auf die einzelnen Artikel, die sich meist auch eher an
die Fachleute wenden, niher eingegangen werden kann -
ein Jahrbuch vorgestellt werden, das bereits in seinem
zweiten Jahr erschien: Studia Moralia (Desclée, Rom -
Paris — Tournai — New York 1964, 337 S.; Bd. 1 er-
schien bei Ed. Ancora, Rom). Es handelt sich dabei um
ein Gemeinschaftswerk der Professoren der 1957 ge-
griindeten Academia Alfonsiana, die — geleitet und be-
treut von den Redemptoristen ~ vor allem kiinftige
Moralprofessoren heranbilden will. Nach ihrem theo-
logischen Lizentiat, das Voraussetzung ist, sollen die
Studenten hier in einem zweijihrigen intensiven Vor-
lesezyklus auf die Promotion vorbereitet werden. Daneben
soll aber auch wissenschaftliche Forschungsarbeit ge-
leistet werden, »deren Ergebnisse auf dem weiten Feld
der erneuerungsbediirftigen Moral weiteren Kreisen be-
kannt gemacht werden sollen«. Dies jedenfalls ist die
ausdriickliche Absicht der Redaktion des neuen Jahr-
buches, und ein Blick auf die veréffentlichten Artikel
zeigt, daB man auf guten Wegen zu diesem Ziel ist.
B. Hiring, der iiber Heutige Bestrebungen zur Vertiefung
und Erneuerung der Moraltheologie im ersten Band han-
delte, diirfte wohl bei uns der bekannteste der Autoren
sein. Es fehlen aber auch nicht der Schweizer R. Koch,
Spezialist fiir alttestamentliche exegetische Fragen im
Bereich der Moral, mit L’imitation de Dieu dans la morale
de I’ Ancien Testament (11,73-88) und J. Endres, der nach
einem Artikel zu den Fragen der Klugheit im ersten Band
sich nun mit der Frage Geniigt eine rein biblische Moral-
theologie? (11,43-72) beschiftigt. In die gleiche Richtung
geht der Artikel von L. Buijs, De Theologia morali et
Sermone Montano (11,11-41). Aber nicht nur Fragen aus
dem Bereich der Exegese und Systematik kommen zur
Sprache; philosophisch-ethische Probleme, wie in T. For-
noville, Existentialisme et éthique (1,145-185) und Réflexi-
ons d’un croyant sur la foi d’un incroyant, fehlen ebenso-
wenig wie solche aus dem Gebiet der Geschichte der
Moraltheologie, so etwa D. Capone, Dissertazioni e Note
di S. Alfonso sulla probabilita e la coscienza dal 1748 al
1763 bzw. 1764 al 1769 (1,265-343 bzw. II 89-155). Dazu
kommen noch Abhandlungen iiber praktische Fragen,
etwa zur Verwendung von Psychopharmaka (vgl. B. Pe-
ters, in 11191-254) oder aus der Pastoral und Seelsorgs-
praxis.

Dieser keineswegs erschopfende Uberblick mag hier ge-
niigen, um das Interesse an dieser Verdffentlichung und
— was wohl noch bei weitem wichtiger ist — an der Akade-
mie zu wecken. Die sympathische, aufgeschlossene und
personliche Atmosphire, die dort herrscht, durchzieht
auch die Studia Moralia, die sich so eigentlich selbst emp-
fehlen.

Wenn die Moraltheologie also heute immer mehr von
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einer reinen Kasuistik, einer bloBen Gesetzesmoral ab-
riickt und erneut Grundlagenforschung auf breiter Ba-
sis betreibt, ist es fiir sie ein besonderer Gliicksfall, daB
ein Mann, der zugleich und ebensosehr Exeget wie Moral-
theologe ist, sich mit ihren Problemen auseinandersetzt.
Dieser gliickliche Umstand trifft zu fiir P. Ceslas Spicq OP,
Professor fiir neutestamentliche Exegese in Freiburg
(Schweiz), der in seinem fundamentalen Werk Agape die
Rolle der Liebe in der Sittenlehre des Neuen Testaments
ndher umschrieb. Aus dieser grundlegenden Forschung
entstanden aber auch Betrachtungen und Uberlegungen
(P. Spicq hat auch als Exerzitienmeister einen Namen),
die einem weiteren Publikum zugedacht sind und deren
Ubersetzungen der Luzerner Rexverlag dem deutsch-
sprachigen Publikum zuginglich macht. So erschien
schon vor einiger Zeit Der Priester, wie Paulus ihn sieht
und jetzt Der Christ, wie Paulus ihn sieht — das sittliche
Leben der Christen im Zeichen der Dreifaltigkeit (eine
paulinische Moral) (1966, 128 S.)

In dieser Schrift, die religiés interessierte Laien wie Prie-
ster ansprechen wird, erscheint die Moral als die Lehre
von jenen Umgangsformen, die einem Biirger des Himmel-
reiches anstehen, Formen, die nicht als strenge Gesetzes-
pflicht sozusagen von auBen auferlegt sind, auf die man
vielmehr als freier Biirger stolz sein kann und darf. So je-
denfalls stellt Paulus den auf ihre romischen Biirgerrechte
stolzen Philippern das christliche Leben dar, und Spicq
mochte (vgl. Vorwort), daB der moderne Christ sein Le-
ben so erfihrt. Wieweit man damit von einem bloBen
Legalismus abgeriickt ist, wird so schon auf den ersten
Seiten dieses Werkes klar und im Folgenden findet sich
die Bestitigung dafiir.

Indem Spicq aus einer genauen Kenntnis der antiken
Ethik - der theoretisch gelehrten und der praktisch ge-
lebten — die Unzulénglichkeit einer sich selber geniigenden
rein menschlichen Sittenlehre aufzeigt, 6ffnet er den Weg
zur Einsicht in das fundamentale Bediirfnis des Menschen
nach einer geoffenbarten Lebensform. Allein eine solche
vermag seinem Leben jene absolute Finalitdt zu vermitteln,
die die Sinnlosigkeit und Verzweiflung in echter Hoffnung
zu iiberwinden fihig ist. Damit ist die Situation, in wel-
cher Paulus als Verkiindiger der frohen Botschaft (vgl.
besonders die Pastoralbriefe) stand, umrissen und — wer
konnte dies iibersehen — auch unsere Situation getroffen.
Die Initiative fiir unser sittliches Leben und die Lehre
dariiber liegt somit eindeutig auf der Seite Gottes, ein
Tatbestand, der im zweiten Kapitel des Werkes genauer
erdrtert und aus den paulinischen Schriften insgesamt be-
griindet wird. An uns aber ist es, in gliubigem Vertrauen
diese Initiative anzunehmen, was nur — dies zeigt das
dritte Kapitel — in Christus und seiner Gnade maglich ist,
da ja der Mensch erst durch die Taufe in Christus zu Frei-
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heit und zu eigentlichem Selbstvollzug zu kommen ver-
mag. Dieser Selbstvollzug aber liegt wiederum beschlossen
in der Christusnachahmung, und zwar so sehr, daB man
den Ausdruck Christianus alter Christus (vgl. 61) prigen
konnte. Diese Nachfolge geschieht (vgl. Kapitel 4) im
Heiligen Geist, was fiir Paulus - teils im Gegensatz zy
uns — eine Selbstverstdndlichkeit war. Im Geist allein ver-
mag der Christ »eine lebendige und hellsichtige Urteils-
kraft und ein sicheres Gefiihl fiir sittliche Werte « (88) in
allen Lebenslagen zu bewahren und die ja nicht blof jii-
dische Gefahr einer pharisdischen Kasuistik zu vermeiden,
Was Spicq in diesem Zusammenhang iiber den Gewissens-
entscheid des in der Gnade autonomen Menschen (vgl.
1 Kor 8,7-12 zum GenuB von Goétzenopferfleisch) sagt,
gehort zu den besonderen Kostbarkeiten dieses Biichleins,
weil hier aus der Meditation Naturgesetz und Gewissens-
entscheid in einer notwendigen und harmonischen Er-
gdnzung gezeigt werden. So vollendet sich die Verbindung
mit dem dreifaltigen Gott im sittlichen Leben des Men-
schen, wie Paulus sie sieht: von Gott, in Christus durch den
Heiligen Geist.

Die Frucht dieses Lebens in und aus dem dreifaltigen Got
ist » Schonheit «, welche » die Werte edler Wiirde, des An-
sehens, des Anstandes und der Ehre, wie auch den Sinn
von Vollkommenheit und Vollendung hat « (103). In ihr
verwirklicht der Christ (vgl. Kapitel 5) die hochsten Ziele
der antiken Philosophen und Ethiker. Davon geht jene
Strahlungskraft aus, die wir am Urchristentum bewun-
dern. Die letzte Erfiillung aber liegt, wie Spicq im ab-
schlieBenden Kapitel zeigt, in der eschatologischen Zu-
kunft, wo das schon jetzt giiltige und prigende In-Christus-
Sein zum endgiiltigen und vollkommenen Zustand wird.
Ebenfalls von der Heiligen Schrift her denkt das Werk von
Piet Schoonenberg SJ, Theologie der Siinde — ein theologi-
scher Versuch (Ubers. aus dem Holldndischen, Benziger,
Einsiedeln 1966, 230 S.). Dem Professor des Katecheti-
schen Instituts in Nijmegen stellt sein Mitbruder, der be-
kannte Maastrichter Theologe Felix Malmberg, das Zeug-
nis eines »feinen Organes fiir die Schrift-Theologie « aus,
wovon das vorliegende Werk denn auch einen klaren Be-
weis gibt: Aus der Sicht der beiden Testamente wird in den
ersten beiden Kapiteln zunichst die individuelle Siinde
niher untersucht und gezeigt, wie diese sich gegen Gott
richtet und der Freiheit unseres Herzens entspringt. Ent-
scheidend ist dabei nicht so sehr die duBere Tat, die
materia, sondern der personliche Mitvollzug. Darin vor
allem unterscheiden sich IiBliche Siinden und Todsiinden.
Die fiuBere Tat wird allerdings nicht iibersehen, sie ist aber
nicht » MetermaB « fiir die Siinde, sondern #uBeres Zei-
chen dafiir (49). So 14Bt sich die Siinde umschreiben als
»ein Widerstand gegen Gott in seinem Heilshandeln und
in seiner Schépfung und damit zugleich als ein Verstol
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gegen Mensch und Welt. Dieser Widerstand entspringt un-
serer Freiheit und realisiert sich auf ihren verschiedenen
Ebenen « (61), auch wenn das letzte »Warum « ihrer Mog-
lichkeit nie vollig durchschaubar ist, das mysterium ini-
quitatis letztlich ungel6st bleibt. Die Antwort Gottes an
Job »Was wagst du mir Fragen zu stellen, da ich der
Schpfer bin und du nur das Geschdpf? « (71) muB auch
uns gentigen.

Im zweiten Kapitel wird gezeigt, wie die Siinde als » Ohn-
macht zur Liebe « letztlich ihre Strafe in sich selbst trigt.
Existentielle Angst (vgl. die Hinweise auf Kierkegaard
109) und eine sich der Liebe verschlieBende » geschlossene
Moral« im Sinne Bergsons und dargetan am Werk
Sartres (vgl. 104-105) sind die Folge davon. Wiederum in
enger Anlehnung an die Schrift wird hier im Grund ge-
nommen in stetem Kontakt mit der kirchlichen Lehr-
tradition eine eigentliche Theologie von Siinde und Gna-
de geboten. Der Verleger sieht offenbar gerade darin die
Neuheit dieses Werkes, denn es heiBt auf dem Klappen-
text, »der Traktat iiber die Siinde wird in der herkémm-
lichen Schultheologie meist den Moralisten iiberlassen,
wo er sich oft in Anthropologie und kasuistischer Praxis
verliert «. Tatsdchlich aber gehoren schon bei Thomas die
Theologie von Siinde und Gnade sowie die Sittenlehre aufs
engste zusammen, und nicht wenige Universititen sind
diesem Aufbau bis heute treu geblieben. So wird denn
durch diese Besprechung in einem moraltheologischen
Kontext dem Werk in keiner Weise Gewalt angetan, son-
dern nur an jene alte Tradition angekniipft, in der es
selber steht, sieht doch echte Moraltheologie gerade in
solcher Fragestellung ihr eigenes Fundament.

Noch mehr aber als bei der Untersuchung iiber die indi-
viduelle Siindhaftigkeit und Begnadigung wird — wie auch
Schoonenberg, der den individuellen Gesichtspunkt nur
aus methodischer Riicksicht an den Anfang stellte (9),
hervorhebt — dieses Fundament in der Dimension der Ge-
meinschaft gelegt. Dazu dienen die folgenden Kapitel
3 und 4. Zunéichst geht der Verfasser der »Siinde in der
Welt « nach, d. h. er weist auf, wie die Menschen sowohl
im Guten als im Bdsen solidarisch sind und wie daraus
negativ unser Situiert-Sein sich bestimmt als Ablehnung
und AusschlieBung. Siinde fiihrt so zum schlechten Bei-
spiel sowie zur Verdunkelung von Norm und Wert,
woraus sich schlieBlich der tiefste Kern unseres Siindig-
seins ergibt: » Die Siinde der Welt, die ihre Vollendung in
der Totung Christi erreichte, hat zwischen uns und ihm,
der unser Leben ist, den Abgrund des Todes geschaffen «
(141).

Damit ist der Uberstieg in die Dimension der Erbsiinde
angezeigt. Mit der nun schon gewohnten Sorgfalt ergriin-
det der Verfasser sie aus der Schrift (vgl. dazu vor allem
auch 148 ff die Exegese von Rom 5 und dort besonders das
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¢p’d in V 12) und geht dann der Entwicklung der Erbsiin-
denlehre in der Kirche genau nach, zuerst bei den griechi-
schen Vitern mit der Betonung des Moments des Todes,
dann bei der anti-pelagianischen Auffassung Augustins, die
die gesamte spitere Theologie der Kirche prigen sollte,
bis hin zu den Tridentinischen Kanones und der Ver-
werfung des Jansenismus.

Schoonenberg sieht in dieser Entwicklung eine gewisse Ver-
engung, das Moment der Analogie zwischen Siinde in der
Welt und Erbsiinde scheint zu sehr vernachlissigt (158).
Im Zusammenhang mit dem heute verbreiteten evolutiven
Welt- und Menschenverstandnis (vgl. etwa Teilhard de
Chardin) ergeben sich fiir ihn ganz neue Perspektiven
in der Frage des monogenetischen oder polygenetischen
Ursprungs des Menschen, fiir eine (un-)heilsgeschichtliche
Interpretation der Erbsiinde, fiir die Christozentrik
auch in der Lehre vom siindhaften Abfall. In einem Epilog
sind diese klar als Hypothese formulierten Ansichten
nochmals zusammengestellt, wahrend eine scharfsinnige
Kritik an der Begriindung des Monogenismus durch
K. Rahner das Werk beschlieBt. Der ganze Stil des Den-
kens wie auch einige Anmerkungen zeigen aber eben-
sosehr die im Grunde enge Beziehung von Schoonenberg
zu Rahner, mit dem hier ein echter Gedankenaustausch
eingeleitet wird. Dal3 dieser sich nun auch auf die Thesen
Schoonenbergs selber ausdehnen moge, ist der abschlie-
Bende Wunsch des Lesers, der, wenn er Moraltheologe ist,
ein besonders waches Auge auf diese Entwicklung seiner
Grundlagen haben miifite.

Die Moraltheologie hatte, zundchst getrieben von dem
Bediirfnis, in karger Zeit wenigstens eine solide Ausbil-
dung der Beichtviter sicherzustellen, nicht nur — wie eben
erwihnt — den Kontakt mit der Heiligen Schrift weit-
gehend verloren, sondern auch, gerade weil sie sich mit
der fest formulierten und bis in alle Einzelheiten gehenden
Norm von Gesetz und Vorschrift befassen mufte, an
dynamischem Schwung verloren, der zu christlicher
Vollkommenheit und Heiligkeit zu fithren vermag.

Diese schien dem Ordensstand, allenfalls dem in nach
klosterlichem Muster gefiihrten Seminarien ausgebildeten
Weltpriester vorbehalten, nicht aber fiir den Laien in der
Welt zu gelten. Fiir die Theorie dieses besonderen Le-
bens entstand neben der Moraltheologie eine eigene Dis-
ziplin, die sogenannte theologia spiritualis. Immer mehr
aber zeigten sich garade auch in den letzten Jahrzehnten
(man denke etwa an die Situation in modernen totalitéren
Staaten) die ungliicklichen Folgen einer solchen Trennung.
Der Laie wurde dadurch ndmlich weitgehend zum passt-
ven Befehlsempfinger und Ausfithrungsorgan ohne eige-
nen Schwung und dynamisch-liebendes Anpassungs-
vermbgen. Gerade aber das letztere fordern die »Zel-
chen unserer Zeit«, wie das Konzil und seine Papst
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Johannes XXIII. und Paul VI. diese uns zu verstehen leh-
ren. Folgt man dieser Aufforderung, so ergibt sich aber
auch zwangsldufig, daB nicht mehr verschiedene statisch
getrennte Vollkommenheiten in der Kirche unterschieden
werden diirfen, sondern daB3 nur mehr diese eine Voll-
kommenheit verschieden gelebt werden muB, ja, daB je-
der Mensch die ihm eigene, persénlich individuelle Form
(innerhalb der allgemeinen, mit seinem Wesen schon ge-
gebenen Bahnen) dieser christlichen Vollkommenbheit ver-
wirklichen muB.

Dies zeigt Kardinal J. Dépfner (Miinchen) ausdriicklich
im Geleitwort zu einem Buch, das eine Hilfe sein m&chte
zum Erkennen dieser je persdnlichen Form. Es handelt
sich um Laien und christliche Vollkommenheit, das vom
Léwener Dogmatiker G. Thils und dem Professor fiir
spirituelle Theologie an der Gregoriana Rom K. V. Truh-
lar ST herausgegeben wurde (Herder, Freiburg 1966, 256S.)
Die Beitrige, die dieses Werk zusammenfaBt, lassen sich
in zwei Gruppen einteilen: Die ersten drei befassen sich
mit den Grundlagen dieser Vollkommenheit, wie sie in
der Heiligen Schrift, in patristischer und theologischer Tra-
dition gelehrt wurden. So behandelt S. Lyonnet SJ (Rom,
Biblicam) die Frage wie Paulus die Berufung zu christ-
licher Vollkommenheit gelehrt hat, und J. Hausherr SJ
(Rom, Orientale) weist nach, daB in der Patristik alle
Christen — nicht nur die Elite — zur Vollkommenheit aufge-
rufen sind. B. Haring CSSR (Rom, Alfonsianum) stellt aus
der heutigen Sicht die allgemeine Berufung zur Vollkom-
menbheit als Grundzug der christlichen Moral dar, wobei er
streng mit der »aristokratischen Tendenz « im Vollkom-
menheitsstreben fritherer Jahrhunderte ins Gericht geht.
Die zweite Gruppe umfaBt die vier weiteren Beitriige, die
sich alle um die traditionelle Form christlicher Voll-
kommenheit in den evangelischen Réiten von Armut,
Keuschheit und Gehorsam und deren Problematik grup-
pieren. So befaBt sich der Mitherausgeber Truhlar mit
dem Leben nach diesen Réten fiir den Laien im allge-
meinen, wobei er vor allem aufzeigt, wie jeder einzelne
Mensch seine ihm je eigene Gabe zu verwirklichen hat.
Dieser Autor bietet auch in einem weiteren Beitrag, dem
letzten im Buch, die Auseinandersetzung mit dieser Form
im konkreten » Rat des Gehorsams «. J. Giblet (Lowen)
widmet seinen Artikel der im Konzil ja so oft genannten
und fiir die Kirche als solche wie auch fiir alle ihre Glie-
der geforderten Armut. » Die christliche Vollkommenheit
und das Leben in der Ehe«, d. h. die Anwendung des
Rates der Keuschheit auf das Leben in Welt und Familie,
beschiiftigt schlieBlich Erzbischof C. Colombo - friiher
theologischer Berater des Maildnder Kardinals Montini,
des jetzigen Papstes Paul VI., und Professor in Mailand-
Venegono -, der vor allem die besondere Form heroischer
Tugend, die die eheliche Reinheit darstellt, untersucht.
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Zusammenfassend kann man zu diesem Werk sagen, daB
in ihm Theologen, die das nachkonziliare Bild der Kirche
und ihrer Glieder, die ja Paulus als Getaufte immer » Hei-
lige « nennt und die zur Heiligkeit und Vollkommenbheit ge-
rufen sind, wesentlich mitprégten, hier eine » Laienmoral «
vorlegen, die keine Monchsmoral en miniature mehr ist,
sondern eine echte Lehre zu spezifischer Vollkommenheit,
Damit trifft sie sich, wie Hausherr auf das deutlichste zeig-
te, mit der Lehre der Kirche in den ersten Jahrhunderten
und ruft unsere Zeit, in der die Kirche wohl in dhnlicher
Weise unsicher ist wie damals, »zu einem gehorsamen
Eingehen in die Welt und dem Tun an ihr, da Gott weit-
gehend in ihr abwesend ist « (256).

In der gleichen Linie wie diese Gemeinschaftsarbeit iiber
die Vollkommenheit der Laien liegt eine andere Neu-
erscheinung im Herder-Verlag: Hermann Reiners, Grund-
intention wund sittliches Tun (Quaestiones disputatae
30,1966, 212 S.). Nach alter katholisch-theologischer
Tradition setzt Vollkommenheit Festigkeit und Stetigkeit
im Guten voraus, d. h. sie verweist auf die Lehre von den
Tugenden. Die zur »Gewohnheit« gewordene sittliche
Grundentscheidung durchzieht so prigend jedes Handeln
und leitet es stets mehr in die Richtung des Guten (bzw.
im Laster auf das Schlechte). Dieser Grundeinsicht, die
von der modernen Anthropologie und Psychologie voll-
auf bestdtigt wird, geht Reiners in seinem Werk nach und
versucht sie fiir die Moral- und Pastoraltheologie frucht-
bar zu machen. Angesichts der tiefgreifenden Wandlungen
in fast allen Bereichen des menschlichen Lebens in den
vergangenen Jahrzehnten gewann das Problem der In-
tentionalitdt zunehmend an Bedeutung in der Moral-
theologie, wobei die traditionelle Begrifflichkeit nicht
in allen Teilen zu geniigen vermochte. Die z. T. verheeren-
de Folge dieses Ungeniigens war, auch im katholischen
Raum, ein Umsichgreifen der sogenannten Situationsethik.
Dieser vorzubeugen und doch ihre berechtigten Inter-
essen zu bewahren, ist, wie Reiners in seiner Problemstel-
lung ausdriicklich hervorhebt, die Absicht dieser Studie,
die, angeregt durch bedeutende Philosophen und Theolo-
gen (wie Text und Bibliographie zeigen, ist Rahner hier an
erster Stelle zu nennen), der » Grundintention « in der ge-
samten neueren Literatur, auch dort, wo sie nur implizit
gemeint ist, nachgehen will.

Voraussetzung fiir eine solche Grundintention ist ein
Akt, eine Grundentscheidung, die fiir das weitere sitt-
lich verantwortliche Leben grundlegend bleibt (26).
Dieser fundamentale Charakter kommt dieser Entschei-
dung zu, weil sie in existentieller Tiefe fiir oder gegen Gott
erfolgte. Nicht nur der Akt, sondern der Mensch selbst
wird darin gut oder schlecht; dies ist als erstes Ergebnis
von Reiners’ Untersuchungen festzuhalten (44fF).

Im zweiten und groBten Teil seiner Arbeit wendet nun
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Reiners diese gewonnene Erkenntnis auf die folgenden
systematisch geordneten Gebiete an (mit geschickt aus-
gewihlter und fiir den jeweiligen Fragepunkt typischer
Literatur): Begnadung, Glaubensakt, Siinde, Reue,
Caritas forma virtutum und schlieBlich die in der Tradition
am besten ausgebaute Form von Intentionalitit, die gute
Meinung.

In dieser Untersuchung ergibt sich noch deutlicher als
vorher, daB in der jetzigen Heilsordnung die Grund-
entscheidung fiir Gott ein Akt der Rechtfertigung ist, die
in der Todsiinde zerstért werden kann. Es zeigt sich aber
auch, dafBl anthropologisch um den menschlichen Person-
kern verschieden tiefe Schichten angenommen werden
miissen und darin verschieden intensive Formen der Frei-
heit, so vor allem die dem Kern zugehorige Grundfreiheit
und dariiber gelagert und von der ersteren geprigt die
Wahlfreiheit. Diese Doppelung allein erkliart mogliche
Diskrepanzen zwischen Intention und Tat, Votum und
Akt, die gerade in unserer komplexen Zeit mitbedacht
werden miissen.

Diese Komplexitdt unserer Zeit ist es denn auch, die die
Problematik der Grundintention eigentlich zu stellen
begann: Reiners geht dieser Frage im letzten Abschnitt
seiner Arbeit nach und nennt neben den philosophischen
Einfliissen eines Dynamismus des Geistes in Personalis-
mus und Existentialismus auch die Erkenntnisse der
modernen Tiefenpsychologie, d. h. die Erfahrung der
Macht des UnbewuBten und — damit eng verbunden — der
Behinderung unserer Freiheit.

Die Arbeit Reiners’, urspriinglich eine Dissertation an der
Universitdt Gregoriana, Rom, erweist sich als ein wichti-
ger Beitrag zu einer zeitgemdfBen Fundamentalmoral.
Reiners selbst postuliert in einer abschlieBenden Bemer-
kung die Aufnahme der Problematik der Grundintention
in die Handbiicher der Sittenlehre (201-202). Hier miilte
zuerst von der Grundentscheidung gehandelt werden, von
welcher die iibrigen sittlichen Akte zu unterscheiden
wiren, und zwar nicht wegen der Geringfiigigkeit ihres
Objektes, sondern wegen eines Mangels an Intensitét
im personalen Vollzug und im Grad des BewuBtseins.
»Falls die Moraltheologie diesen Gedanken aufndhme «,
so hoffen auch wir mit dem Verfasser, » wiirde sie in der
Lage sein, auf dringende Anliegen, die den heutigen Chri-
sten bewegen, Antworten zu geben, von denen er sich
nicht enttduscht abwenden wiirde « (202).

Nach solchen Antworten suchten auch die deutschsprachi-
gen Moraltheologen anlédBlich ihres Kongresses 1965 in
Bensberg. Unmittelbar vor dem AbschluB dieses Uber-
blicks erhalten wir die Druckfahnen der Verdffentlichung
der drei dort gehaltenen Hauptvortréige Das Naturrecht im
Disput, herausgegeben und zur Diskussion gestellt von
Franz Bockle (Patmos 1966, da das Nachwort des
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Herausgebers Ausblick und Konsequenzen noch fehlt, ist
die Gesamtseitenzahl unbekannt, bisher 119 S.).

Der Titel dieses Werkes ist bezeichnend: Wer sich an die
Schulbiicher klassischer Moraltheologen erinnert, weil,
welche Rolle die Argumentation aus dem Naturrecht ein-
nahm und welche Einzelheiten man daraus liickenlos
deduzieren zu kdnnen glaubte. Wer aber auch nur einiger-
maBen die Diskussionen der letzten Jahre verfolgt hat (man
denke nur etwa an die Auseinandersetzungen iiber die
sogenannte Situationsethik), dem ist auch klar, wie viel
davon, gerade auch durch 6kumenische Kontakte oder
die Erkenntnisse der modernen Sozialwissenschaften,
fragwiirdig geworden war.

In diesem Sinn erdffnete denn auch der Soziologe F. X.
Kaufmann die Vortragsreihe mit Die Ehe in sozial-
anthropologischer Sicht, wo er an dem fiir die allgemeine
Sittenlehre so bedeutsamen Bereich der Ehe aufzeigt,
daB die Soziologie keine absolute Begriindung allgemein-
giiltiger Normen zu geben vermag. Eine solche konne
wohl in einer philosophischen Begriindung gesucht wer-
den, die aber ihrerseits auf eine theologische Anthropolo-
gie hin offen sein miisse; dies wird ausdriicklich in einem
aufgrund der Diskussionsvoten beigefiigten Abschnitt
(56 ff) dargelegt.

Der metaphysischen Problemstellung gilt denn auch der
zweite Vortrag des Naturphilosophen A. G. M. van Mel-
sen, Natur und Moral, der zeigt, wie im Licht der Evolu-
tionslehre die Menschennatur nicht als eine fertige Ge-
samtgegebenheit angesehen werden kann, sondern als auf-
gegebene Moglichkeit erscheint, die eine offene Ethik be-
dingt. Nicht ein Relativismus, sondern Sinngebung in
einem menschlichen Selbstverstindnis muB, wie offenbar
besonders in der Diskussion deutlich wurde, die Folge
solcher Erkenntnis sein, wobei im Selbstverstindnis sel-
ber das Absolute und iiberzeitlich Giiltige aus dem nur
Zeit- und Kulturbedingten herauszuldsen ist. Ob dazu die
von Rahner vorgeschlagene transzendentale Deduktion
weiterzuhelfen vermag, ist eine Frage, mit der sich der
letzte Vortrag zu befassen hatte.

J. Th. C. Arntz, der seine Gedanken in knapper Zusam-
menfassung schon vor einem Jahr vorgelegt hatte (vgl.
Concilium 1,5 (1965) 383-391), versuchte in einem sehr
interessanten und viele weithin unbekannte Grundstruk-
turen erhellenden geschichtlichen Uberblick Die Eni-
wicklung des naturrechtlichen Denkens innerhalb des Tho-
mismus eine noch weitere Differenzierung der These
Rahners. Nicht ein deduktives System aus einem all-
gemeinen Wesen, sondern die Urevidenz der Mitmensch-
lichkeit miisse den Ausgangspunkt zu einer Ethik abgebt’:ﬂ-
Wenn auch, wie der Titel des Werkes selber besagt, hier
noch vieles weiter diskutiert werden miiBte (ob beispi.e[S'
weise die Betonung der Zufilligkeit gegeniiber einer
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Finalitdt in der Natur und ihrer Entwicklung noch so
mdoglich ist, wie Melsen es 70fF darlegt, darf wohl nach den
neuesten Erkenntnissen der Biologie erneut in Frage ge-
stellt werden - vgl. dazu die Ausfiihrungen von P. Erbrich,
in: Orientierung 30,4 [1966]41-45; 30,5 [1966] 54-57), so ist
doch gerade in dieser letztgenannten Dimension der Mit-
menschlichkeit eine Note angeklungen, auf die der heutige
Mensch besonders fein reagiert, man denke nur an die Be-
deutung der Kategorie des » Mit-Seins « im Denken Hei-
deggers oder sogar an gewisse Stellen bei Sartre. Die in
Bensberg begonnene und nun allgemein zugiingliche Dis-
kussion wird so weitergehen miissen; daB sie es auch
wirklich kann, dazu ist diese Verdffentlichung eine be-
deutende Hilfe.

Eigentlich nur noch an den Rand dieser Zusammen-
stellung moraltheologischer Neuerscheinungen gehéren
die letzten beiden Werke, auf die hier hingewiesen werden
soll. Wenn aber Glaube, Hoffnung und Liebe einer al-
ten theologischen Tradition entsprechend in den Bereich
der Moraltheologie geh6ren und wenn soeben der Name
Sartre fiel, wird man deren Erwihnung hier nicht ganz
von der Hand weisen konnen. Dies gilt um so eher, als
einer der Verfasser ebenfalls in diesem Jahr die zweite
Auflage seiner Meditationen Vom Geist des Christentums
(Knecht, Frankfurt) vorlegt und dort eine echt christliche
glaubig-liebende Lebenshaltung beschreibt. Philosophi-
sche Grundlage und damit Voraussetzung fiir ein Ge-
sprich mit Andersdenkenden und Fernstehenden aber ist
ein anderes Werk, nimlich B. Welte, Heilsverstindnis.
Philosophische Untersuchung einiger Voraussetzungen zum
Verstdndnis des Christentums (Herder 1966, 232 S.)

Welte, der schon 1949 eine sogar aus der Vorkriegszeit
stammende Studie iiber den philosophischen Glauben
Karl Jaspers’ veroffentlicht hatte (Symposion I1, Freiburg
i. B.), stellt sich in der ausdriicklichen Verlingerung der
damaligen Studie die Aufgabe, in einer umfassenden
Untersuchung die Mdglichkeit des christlichen Glaubens
aufzuarbeiten. Dazu studiert er die dem Glauben inne-
wohnende Funktion des philosophischen Denkens wie
auch die Legitimitidt und die Grenzen bloB menschlicher
Erkenntnis im Glaubensverstindnis. Er steht dabei,
wie er einleitend bemerkt (7), im Gesprich mit den
groBen Denkern der Moderne, mit Hegel, Schelling und
Kierkegaard und mit Heidegger, Blondel sowie mit den
Theologen Bultmann, Barth und Rahner. In diesen
Untersuchungen, in denen der personliche Mitvollzug
stets zu spiiren bleibt, gelangt man zur Einsicht, daB sich
im Selbstverstdndnis und in den Grundverhiltnissen des
menschlichen Daseins ein Vorverstindnis des Christen-
tums findet, das die Moglichkeit zu einem menschlichen
Verstehen und Vollziehen des Christentums mitbeinhaltet.
Einen Glauben zu deduzieren vermag diese Philosophie
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aber niemals; tite sie es doch, wiirde sie sich selber ver-
leugnen und zu einer Gnosis werden. Horen und Zu-verste-
hen-Suchen sind jedoch ihre Grundaufgaben, damit sie
aus einem Weltverstindnis auf ein Heilsverstindnis sich
offne. Hier erfihrt die Philosophie den Unterschied zwi-
schen Moglichkeiten des Menschen und seiner stets
endlichen Wirklichkeit, was Welte die » Heilsdifferenz«
nennt. Diese Differenz erhellt in der Erfahrung von Schuld
und Tod (vgl. die Jaspersschen Grenzsituationen) und
fiihrt zugleich zu einem Vorverstindnis des Heils als Er-
moglichung von Glauben und Bezeugen.

Damit aber erweist sich dieses Werk, das von sich aus
eher in den Bereich der Religionsphilosophie oder Fun-
damentaltheologie gehort, doch als wesentlich fiir eine
Begriindung echten christlichen, und das heiBt immer
auch echt menschlich begnadeten Lebens, das zu unter-
suchen Auftrag der Moraltheologie ist.

In dhnlicher Weise wie Weltes Arbeit gehort hierher die
deutsche Ubersetzung einer 1964 erschienenen Aufsatz-
sammlung von H. Bouillard SJ, Logik des Glaubens
(Quaestiones disputatae 29, 136 S.). Zu verschiedenen Ge-
legenheiten gehalten, stehen diese Aufsitze alle »im Hin-
blick auf den eigenen Charakter der Glaubensgewissheit
und in der Sicht des Menschen von heute, der im Zeichen
des Todes Gottes zu leben glaubt« (8). Unter Logik des
Glaubens versteht der Verfasser »die Logik der freien
Zustimmung zum Mysterium des Christentums. Sie ist
die erkannte und frei anerkannte Entsprechung zwischen
dem Sinn der Botschaft des Evangeliums und der Lo-
gik der menschlichen Existenz «(9). Eine Feststellung, die
den Autor auch veranlaBt, der » Freiheit des Christen«
einen eigenen Aufsatz zu widmen. Was so theoretisch im
ersten Teil dieses Bandes erarbeitet ist, wird am prakti-
schen Gesprich mit den zeitgendssischen Theologen
Barth und Bultmann sowie den Philosophen Marcel und
Blondel im zweiten Teil erhiirtet. Gerade mit Blondel
aber, dem Philosophen der action, ist erneut das Problem
menschlichen Handelns gestellt, jenes Problem also, das
der Moraltheologie als Aufgabe zugemessen ist, und das,
soll es in der theologischen Dimension stehen, vom Glau-
ben geprigt sein muf.

In diesem Sinn also kénnen die Arbeiten von Welte und
Bouillard hier genannt werden als Grundlage und Aus-
blick fiir die Moraltheologie, der, wiirde sie sich zu sehr
spezialisieren und von anderen konnexen Problemen ab-
kapseln, erneut die in fritheren Jahren so gefihrdende
Verengung drohen wiirde.




