BUCHBESPRECHUNGEN

christliche Leser der von Rosenzweig und vor allem Buber ins Deutsche tibersetzten
Bibel ist eingeladen, sich in die Welt der jiidischen Geschichte trotz der zunichst
empfundenen Ungewohntheit mitnehmen zu lassen. Bourel erinnert an den Weg, den
Buber als Ubersetzer der Bibel gegangen ist und den er auch gegentiber Einwanden
und Anfragen zu vertreten und zu erlautern hatte.

Das dritte Thema: In einem cher knappen Text erinnert Bourel an die Abfassung
und Veroffentlichung des Buches Zwei Glanbensweisen, das im Jahre 1950 erschienen
ist und das Bubers Beitrag zum jtdisch-christlichen Dialog thematisiert (583-584).
Er beschreibt, dass und wie Buber vertreten hat, dass Jesus ein im Sinne des Jiidischen
glaubender Mensch gewesen ist. So hat er ihm seine Heimat im Volk der Juden zugewie-
sen. Bourel stellt heraus, dass sich Buber Jesus, dem judischen Bruder, nahe wusste und
eine Zuneigung zu ithm empfand. Buber hatim erwahnten Buch zwei Glaubensweisen
miteinander verglichen. Die eine ist die jiidische, die andere die christliche. Dass die
Christen sich bei der Begriindung ihrer Glaubensweise auf Jesus berufen, bildet den
Ausgangspunkt ihres Weges. An dieser Stelle erhebt Martin Buber seinen Einspruch:
Die Berufung der Christen auf Jesus und seinen Glauben erfolgt grundlos, wenn sie
dessen Beheimatung in der jidischen Welt tibersieht oder unterschitzt. In der Sache
hat auch Buber die Auffassung vertreten, die bisweilen so formuliert worden ist: Der
Glaube Jesu eint uns, der Glaube an ihn trennt uns.

Esistklar, dass Buber mit seiner Philosophie und seiner Theologie alle Aufmerksam-
keit der christlichen Theologen verdient. Der christlich-jidische Dialog kann, wie auch
das vorliegende Buch erkennen lisst, von der ernsthaften Wahrnehmung der Themen
und Thesen Bubers nur profitieren. Bourel hat beabsichtigt, das Leben und das Wirken
dieses iberaus bedeutenden Menschen moglichst erschopfend in Erinnerung zu rufen.
Dasistihm im Wesentlichen gelungen. Nur auf eine kleine, freilich bedauerliche Liicke
sei aufmerksam gemacht. Bourel erwihnt an keiner Stelle, dass ein katholischer Theo-
loge, Hans Urs von Balthasar, in den 50er Jahren ins Gesprach mit Buber eingetreten ist.
Und daraus ist damals ein besonders eindringliches, feinfihliges, in der Bibliographie
immerhin erwihntes Werk von Balthasar entstanden: Einsame Zwiesprache. Martin
Buber und das Christentum. Einsiedeln / Freiburg i.Br.: Johannes 21993. Dort kann
man zu erfassen beginnen, welche Bewegungen, die sich fir den Christen aus einem
ernsten Gesprach mit Buber ergeben, moglich, ja wichtig sind. W. LOsER S

SPLETT, JORG: Mensch Sein. Miinchen: Pneuma Verlag 2019. 180 S., ISBN 978-3—
942013-48-2.

Das Buch besteht aus einer Sammlung von Artikeln und Vortrigen, die in verschie-
denen Aspekten das im Titel angegebene Thema ,Mensch Sein® entfalten. Damit ist
bereits auf die Antwort der Frage verwiesen, die das erste Kapitel stellt: ,Was ist die
Basis fiir Werte und Tugenden im 21. Jahrhundert?“ Die Auswertung der Begriffs-
geschichte ergibt: ,,Sittlich-moralisch gut heiflt ein Mensch, wenn er nicht in dem und
jenem, sondern als Mensch gutist“ (13). Das ist nur dann gegeben, wenn dem unbeding-
ten Sollen des Gewissens gehorcht wird: ,,Es geht nicht bloff um das, was man will, sei
es auch eigentlich und im Grunde, sondern darum, was gewollt werden sol/“ (18). Sol-
cher Vernunftanspruch macht das Menschschein aus. Deshalb ist die Konsequenz des
Autors: ,In der Ethik sehe ich kein christliches Spezifikum® (21). ,Warum Agnostiker
und Atheisten aus ihrer Gewissenverpflichtung entlassen? Hiefle das nicht vielmehr,
ihnen die Menschenwiirde abzusprechen?“ (22 f). Der religios Glaubende weif}, worin
die Unbedingtheit des Gewissens letztlich begriindet ist, und er kann dies auch ver-
ninftig kommunizieren. ,Das Nachdenken iiber den Menschen fithrt so zu Gott, aber
nicht umgekehrt erst das Reden von Gott zum Gebot der Mit-Menschlichkeit* (23).
Das zweite Kapitel ,,Freiheit, selbstversklavt — zum dunklen Thema Schuld“ kann an
das erste ankntipfen. ,,Schuld (,culpa®) ist Verfehlung, in der Freiheit Gesolltes verfehlt
hat—und darin sich selbst (24). Diesen Begriff erreicht weder der ,,existentiale“ Schuld-
begriff Heideggers (25), der auf das Unvermogen hinauslauft, der eigenen Endlichkeit
zu entflichen (27), ahnlich dem ,theogonischen oder ,tragischen“ Mythos (32). Der
Adam-Mythos (32 f) nimmt zwar die Verantwortung des Menschen ernst, bleibt aber
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in seinem Realismus ratselhaft: ,Der Mensch selbst wird schuldig; aber er setzt seine
Schuld doch nur so, dass er sie fortsetzt“ (36). ,,Schuld bleibt Selbstwiderspruch. Heil
besagt Identitit des Daseins. Die verschiedenen Fluchtdeutungen, die sich anbieten,
wollen nun entweder Identitit erschleichen oder gerade die Nicht-Identitdt zur einzig
entsprechenden Identitdt von Person (Freiheit, Geist) als solcher ernennen® (46). Der
Christist durch die Gewissheit einer ihm vergebend zugesprochenen Gutheit imstande,
der inneren Notigung zu ideologischem Selbstbetrug zu entgehen.

Auch das Interpersonalsein ist in diesen Zusammenhang verstrickt. Deshalb sind
wir einander ,,Zur Hilfe geschickt® — so der Titel des dritten Kapitels. Wer meint, dem
Mitmenschen zu helfen, wenn es gelingt, ihn zu entschuldigen, nimmt ihm in Wahr-
heit die Freiheit. Aber zur Freiheit soll thm doch verholfen werden. Es ist ein hoherer
Blick, den der Mensch auf sich und den Mitmenschen gerichtet sehen kann. In der
Vermittlung durch diesen Blick kann er sich dem Anderen verbunden wissen. Splett
erldutert diese Vermittlung anhand des Christusbildes, vor dem, nach der Anweisung
des Nicolaus Cusanus, die Tegernseer Monche sich versammelten, um zu erleben, dass
der Blick von diesem Bild auf jeden einzelnen und ebenso auf alle anderen gerichtet
ist. Nur im Geschenk dieser doppelten Abhingigkeit wird eigene Freiheit gelebt und
gewahrt. ,,Gluck gibt es nur in bejahter Abhiangigkeit. Und sie ist dieses Gliick“ (60).

Die nichsten drei Kapitel beschiftigen sich mit dem korperlichen Leiden, der Krank-
heit und der Todesgewissheit. ,Der Schmerz fiihrt uns in die Entscheidung: entweder
Groll und Verhirtung, zur Einigelung in uns selbst oder in Annahme seiner demiiti-
genden Lehre” (68). ,,Die Einstellung zu Leben und Menschsein im Ganzen steht zur
Diskussion® (74), aber nicht nur fir den Kranken und Sterbenden, der seinen Zustand
als gegen den Lebenssinn gerichtet erfihrt. Auch die Menschen um ihn herum sind in
dieser Grundsitzlichkeit angesprochen. Sie sind mit dem ,,fragenden Blick“ konfron-
tiert, ob dieses Leiden und Sterben nicht ,sinnlos® sei. ,Wiirde festgehaltene Solidari-
tit — auch bis ins duflerste hinein — nicht den Versuch erfordern, selbst diesen letzten
Schritt mitzugehen? Dies in einer ,Hoffnung wider alle Hoffnung® (R6m 4,18)?“ (78).
Es ist die gemeinsame Frage nach dem wahren Leben, die uns zur ars moriendi oder
aegrotandi auffordert.

Im siebenten Kapitel ,Barmherzigkeit des Heiligen geht es darum, in der Barm-
herzigkeit Gottes nicht nur eine menschendhnlich gutmiitige Seite Gottes, sondern
seine einzigartige gottliche Hoheit zu erkennen. Der Koran kénnte hier Vorbild sein
(92). Es ist die Erfahrung eines Angenommenseins auch bei Gewissheit der eigenen
ganzlichen Unannehmbarkeit. In Bezug auf das Gleichnis in Lk 15,11-32 formuliert
Splett dies so: ,,Der vielleicht gefihrlichsten Versuchung des Christen: dem Hochgefiihl
eines heimgekommenen jiingeren Sohnes, der, beim Mastkalb-Festmahl mit Kleid und
Ring ausgestattet, auf die spieffigen Braven herabschaut, widersteht nur eine Demut,
die keinen Augenblick lang vergisst, gegen welche blitzhelle Heiligkeit man sich ver-
fehlt hat und wie ewig unbegreiflich es bleibt, dass sie sich unserer erbarmt® (93 f).

Im achten Kapitel ,,Schopfung theo-logisch — zur Tiefendimension des Sonnenge-
sangs“ wird der christliche Lobpreis der Schopfung von naturverklirender Romantik
befreit. Denn er ist der radikale Gegenentwurf zu dem von Nietzsche zitierten Wort
Plutarchs aus dem Munde des weisen Silen an den Menschen: ,,Das Allerbeste ist fiir
dich ginzlich unerreichbar: nicht geboren zu sein, nicht zu sein, nichts zu sein. Das
Zweitbeste aber ist fir dich — bald zu sterben (96). Vor allem im liturgischen Fest
artikuliert sich das Ja zur Schopfung. ,, In der Freude des Festes feiert der Mensch sein
Jazum Ganzen. Er leugnet das Leid nicht: er trostet sich seiner®. Dabei ist ,,der Trost
eine Gestalt der Freude, wenngleich die ,schweigendste’. Also mehr als bloff Trost“ (101).

Im neunten Kapitel wendet sich der Autor einem seiner Kernthemen zu: ,Warum
moralisch sein (sollen — diirfen)?*. Er zeigt, dass die auf Bedingungen der Nutzlichkeit
oder des Interesses gerichtete Warum-Frage der ,,Klugheit“ den Bereich der Moralitit
verldsst. Denn diese ist durch das unbedingte ,,Du sollst“ konstituiert. Es gibt kein
Auflerhalb, von dem her sie zu ,erkliren wire. Jene Frage bewegt sich also im Zir-
kel, jedoch nicht in einem vitiosen. Denn es ist ein unvermeidlicher Zirkel, weil das
Gewissen zwar verdringt und geleugnet, nicht aber verlassen werden kann. Auch seine
Verneinung ist ja eine Stellungnahme, die, wenn sie ernstzunehmen ist, verantwortet
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sein will. Damit ist, transzendental retorsiv, das unhintergehbare Medium der Vernunft
fir jedwede Kommunikation aufgewiesen (so Habermas, Apel und Ricken; vgl. 111;
115). Splett vertieft diese Unhintergehbarkeit allerdings, indem er sie als allein aus sich
selbst berechtigten Anspruch aufweist. Dieser wird somit nicht (obwohl unvermeid-
bar) ,vorausgesetzt“. Er wird ,erfahren® (115). Was hier geschieht ist ,das ergriffene
Ergreifen eines Geist- und Freiheitswesens, das sich hat ergreifen lassen® (112). Der
Weg zu Gott fiihrt ber die Frage: ,Welche Erklirung der Gewissenserfahrung [...]
erklirt das Zu-Erklirende, ohne wesentliche Momente ,wegzuerklaren?“ (125). ,,Als
philosophischen Gottesnamen schlage ich so [...] vor: das Wo(von)her meines Unbe-
dingt-gut-sein-Sollen(-Diirfen)s“ (129).

Ein weiteres Thema, auf das Splett immer wieder zuriickkommt, ist mit dem zehnten
Kapitel benannt: ,,Schonheit und Transzendenz®. Zunichst sind Fehlformen zu nennen,
etwa, ,dass eine dienstverpflichtete Kunst mit der Freiheit ihr Leben verliert (132), auch
wenn sie primar ,,zur Entspannung, sodann zur Erttchtigung[...] oder emotional [zur]
Mobilisierung, Erbauung® dient (ebd.), vor allem wenn sie (so Hegels Vorwurf) sich
ironisch tiber jeden Inhalt erhebt, ihr somit nichts mehr ,,ernst® ist (135). Der ,,Schein®
ist dann Selbstzweck und ,,Selbstinszenierung® (136). Kunst ist aber nicht solcher
»Schein, sondern , Erscheinung” (1361.). Aber was bringt sie zum Erscheinen? Nach
Heidegger das ,Seiende®, freilich in seinen Beziigen, auch in denen einer (Holderlins
Dichtung entnommenen) erfiillenden Zukunft (1381.). Es ergibt sich die Aussicht auf
eine prinzipielle Zustimmung, und somit gehort sie ins ,Fest“. ,,In der Freude des
Festes feiert der Mensch sein Ja zum Ganzen. Er leugnet das Leid nicht. Aber er trostet
sich seiner. Und er feiert den Trost (141). Auch nach einem Wort Adornos enthilt die
Kunst ,die Spur von Affirmation, insofern eine jegliche durch ihre schiere Existenz
uber die Not und Erniedrigung des bloff Existierenden erhebt (145). Doch nennt er dies
zugleich ihre ,ideologische Nachtseite“ (ebd.), weil sie stets beschont und verdringt.
In der Tat erklirt sich die ,Verheifflung®, die aus der Kunst spricht, nicht von selbst.
Doch ist sie zu grundsitzlich, um vom Menschen verfligt zu werden, was er aber zu
beanspruchen scheint. So muss sie immer misstrauisch machen. Aufler man halt eine
hohere Autorisierung fiir moglich. ,Hier stellt sich die Frage religioser Begriindung®
(146). Nur in dieser Perspektive wird der ,Schein“ der Kunst zur ,,Erscheinung® (im
Sinne eines ,,Vorscheines®) und damit zu ,.eine[r] erste[n] anfingliche[n] Anwesenheit
des Erhofften® (149).

Das Buch schliefit im elften Kapitel mit einer Besinnung auf die siebte Seligpreisung
der Bergpredigt: ,Selig die Frieden stiften; denn sie werden Schne Gottes genannt
werden®. Zunichst wird, biblisch korrekt, die Friedensstiftung in ihre ,kosmische
Dimension® (167), die Menschwerdung Gottes in Christus, gehoben: ,,Gott wollte
mit seiner ganzen Fille in ihm wohnen, um durch ihn alles zu verschnen® (Kol 1,19).
Von ihr darf sich der Mensch getragen wissen, indem er in ihre Versohnung mit ein-
stimmen darf. Er wird dann auch die Andersheit des Mitmenschen hinnehmen. Dies
klart den Begriff der ,, Toleranz“: Er meint das Verhiltnis zu Menschen, die ,,anderes fiir
wahr halten als man selbst. Und eben der Respekt vor ihnen fordert, ihnen denselben
Wahrheits-Ernst zuzusprechen wie sich selbst — anstatt dass man sich auf gemeinsamen
Wahrheitsverzicht in ,Vielmeinerei zu einigen hitte® (170 f). Eine entsprechend inter-
nalisierte ,Vielmeinerei“ verhindert die Einheit mit sich selbst, den inneren Frieden.
Doch der griindet in einem Ja zu sich, das auch das Ja zum Anderen erst moglich
macht. Es griindet letztlich in jener ,kosmischen Dimension®. ,Wir stehen vor der
Wahl, wollen wir bejaht sein nach unserem Mafl, unseren Qualititen und Taten — im
Guten wie Bosen — oder schauen wir nach einem unbedingten Ja aus, das sein Maf§
nicht an uns nimmt, sondern am souverianen Gewilltsein des Bejahenden selbst: ,vor
aller Leistung und trotz aller Schuld® unsererseits“ (172 f).

Es konnten nur einige Hauptpunkte aus den Kapiteln herausgehoben werden. Den
Leser mogen sie zur eigenen Lektiire anregen. Es sind nicht zuletzt die vielen, stets
mit genauen Quellenangaben versehenen literarischen Beziige, in welche die strengen
Argumentationsverlaufe eingebettet sind, die das Lesen der Schriften von Jorg Splett
immer so bereichernd machen. J. ScumipT SJ
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