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Vom Lachen und Weinen des Christen
Eine Betrachtung fiir Fastnacht und Aschermittwoch
Von Karl Rahner S.J., Innsbruck

I. Was anderes kann der Gegenstand unserer Betrachtung an Fastnacht sein als
das Lachen?

Wir meinen damit nicht jene gnadenhafte himmlische Freude, die die Frucht des
HI. Geistes ist, auch nicht die Freude, von der die ,Geistesminner® mild und sanft
zu reden pflegen und die leicht ein wenig fad und sauerlich wirkt wie die Euphorie
cines harmlosen, ausgeglichenen, aber vital kiimmerlichen Menschen. Nein, wir mei-
nen das wirkliche Lachen, das schallt, bei dem der Mensch zweifellos ein wenig kind-
1ich und kindisch ist. Wir meinen das Lachen, das nicht sehr tiefsinnig ist, das gravi-
tatische und auf ihre Wiirde erpichte Leute sich und andern indigniert iibel nehmen.
Dieses Lachen meinen wir. Kann man dariiber auch eine Betrachtung machen? O, ja,
und sehr sogar. Auch die licherlichen Dinge sind sehr ernst. Der Ernst geht aber nur
dem auf, der sie als das gelten 148, was sie sind: lacherlich, zum Lachen lacherlich.
Steht ein solches Lachen, wie wir es meinen, auch einem geistlichen Menschen an?
Natiirlich. Wenn es einem nicht liegt, soll man es sich nicht anquilen. Solches Lachen
mufl von Herzen kommen, sogar von jenem Herzen, das nicht einmal der Heilige
ganz in seiner Gewalt hat. Man braucht sich also, um ein geistlicher Mensch zu sein,
dieses Lachen nicht anbefehlen, wenn es nicht von selber kommt. Wer’s nicht fertig
bringt, wird von uns nicht in seinem geistlichen Wert angezweifelt. Beileibe nicht.
Die Frage ist nur die, ob der geistliche Mensch nicht dieses Lachen argwdhnisch be-
trachten, ob er es nicht als mit der Wiirde eines geistlichen Menschen unvereinbar
bekimpfen muR? Nein. Lafit uns eine Apologie halten fiir dieses Lachen! Wenn
wir’s tun, wird uns das Lachen plotzlich sehr ernste Dinge lichelnd sagen.

Im pessimistischsten Buch der Schrift lesen wir: Das Weinen hat seine Zeit, und
das Lachen hat seine Zeit, das Trauern hat seineZeit, und das Tanzen hat seine Zeit
(Pred 3, 4). Daf alles seine Zeit hat, — dafl der Mensch keine bleibende Stitte auf
dieser Erde hat, auch keine bleibende Stitte hat in dem inneren Leben seines Her-
zens und Geistes, — daf Leben sich wandeln heifit, — dafl es im tiefsten eine Ver-
leugnung des Kreatiirlichen wire, wollte man als Mensch dieser Erde immer am
gleichen Ort des Gemiites sein, wollte man aus allen Tugenden und Seelenverfassun-
gen eine einheitliche Mixtur brauen, die immer und iiberall richtig ware, — dafl es
unmenschlich, stoisch, aber nicht christlich wire, wollte man sich aus den Witterungen
der Seele, den himmelhoch jauchzenden und zu Tode betritbenden zu retten suchen
unter den immer gleichbleibenden Himmel einer Ataraxie und Apathie, das ist das
erste, was uns das Lachen sagt. Du bist ein Mensch, sagt das Lachen, du wandelst dich,
du wirst gewandelt, ungefragt und iiberraschend gewandelt. Deine Stitte ist die
Unaufhérlichkeit der Veridnderung. Euch ist gegeben, an keiner Stitte zu ruhen. Ihr
seid das Vielfiltige, Uniibersehbare, das in keiner Rechnung aufgeht, auf keinen
Nenner gebracht werden kann, als auf den, der Gott heifit und der ihr nicht und
nimmer seid. Weh euch, sagt das Lachen, wenn ihr das gleichbleibende, das ewige
Jetzt in dieser Zeit sein wolltet, ihr wiirdet nichts sein als das Tote und Verdorrte.
Lacht mich, sagt das Lachen. Nicht immer! Ich will so wenig wic die grofieren und
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adligeren Geschipfe Gottes immer und iiberall sein. Nur das Lachen der héllischen
Verzweiflung wire auf dieser Welt ewig. So aber sollen nur die Teufel lachen, nicht
aber wir. Aber lacht manchmal, lacht unbeschwert. Fiirchtet nicht, ein bifichen dumm
2u lachen und ein bifichen oberflichlich. Am rechten Ort ist diese Oberflichlichkeit
tiefer als euer gequilter Tiefsinn, der nur von einem geistigen Stolz eingegeben
wire, von einem Stolz, der es nicht aushalten will, ein bloler Mensch zu sein. Es gibt
wirklich eine Zeit zum Lachen, es darf sie geben, denn auch diese Zeit ist von Gott
erschaffen. Ich, das Lachen, dieser kleine kindsképfige Dummerling, der Purzel-
baume schligt und Trinen lacht, bin von Gott geschaffen.

Thr fangt mich nicht ein, ihr kénnt mich nicht nach Heller und Pfennig einsetzen
in den scharf auskalkulierten Berechnungen eures geistlichen Haushalts, man kann
schwer beweisen, dafl ich nach Gottes Willen und nach den Prinzipien der Aszese
und Mystik gerade da auftreten soll, wo es mir gefillt, meine Purzelbiume zu schla-
gen. Aber dennoch bin ich ein Geschdpf Gottes, laflt mich also nur ein in euer Leben,
es passiert nichts dabei, denn es ist genug dafiir gesorgt, dafl ihr weinen und trauern
werdet. Lacht! Denn dieses Lachen ist ein Bekenntnis, dafl ihr Menschen seid. Ein
Bekenntnis, das selber schon der Anfang des Bekennens Gottes ist. Denn wie soll der
Mensch anders Gott bekennen, als dadurch, dafl er in seinem Leben und durch sein
Leben bekennt, daf} er selber nicht Gott ist, sondern ein Geschépf, das seine Zeiten
hat, von denen die eine nicht die andere ist. Ein Rithmen Gottes ist das Lachen, weil
es den Menschen — Mensch sein 1afit, ‘

Aber es ist mehr, dieses harmlose Lachen. Zwar gibt es ein Lachen der Toren und
Siinder, wie uns der weise Sirach belehrt (21, 28; 27, 14), ein Lachen, iiber das der
Herr ein Wehe ausspricht (Lk 6, 25). Dieses Lachen ist natiirlich nicht gemeint. Das
bise, unfrohe, eigentlich verzweifelte Lachen, das Lachen, das sich iiber die Un-
begreiflichkeit der Geschichte dadurch hinwegzuhelfen sucht, dafl es dieses Spiel der
Geschichte als eine grausame Narrenposse zu begreifen sucht, anstatt es als eine
gottliche Komddie zu verchren, demiitig und vertrauend, dafl uns sein Sinn einmal
offenbar werde. Wir meinen hier das lasende Lachen, das aus einem kindlichen und
heiteren Herzen kommt. Es kann nur in dem sein, der kein ,Heide“ ist, sondern einer
von denen, die durch die Liebe zu allem und jedem die freie, geldste ,Sympathie*
haben (wie Christus: Hebr 4, 15; vgl. 1 Petr 3, 8), die alles nehmen und sehen kann,
wie es ist: das Grofle grof und das Kleine klein, das Ernste ernst, das Lacherliche
lachend. Weil es alles dies gibt, weil es Grofies und Kleines, Hohes und Niedriges,
Erhabenes und Licherliches, Ernstes und Komisches gibt, von Gott gewollt gibt,
darum soll es so anerkannt werden, soll nicht alles gleich genommen werden, soll das
Komische und Licherliche belacht werden. Das aber kann eben nur der, der nicht alles
an sich mifit, der von sich frei ist, der ,mitleiden® kann wie Christus mit allem, der
jene geheime Sympathie besitzt, mit allem und jedem, in und vor der jedes zu seinem
eigenen Wort kommen darf. Das aber hat nur der Liebende. Und so ist das Lachen
ein Zeichen der Liebe. Unsympathische Menschen (d. h. Menschen, die aktiv nicht
sympathisieren kénnen und so auch passiv unsympathisch werden), kénnen nicht
wahrhaft lachen. Sie kénnen nicht zugeben, dafl nicht alles wichtig ist und bedeutend.
Sie mdchten immer bedeutend sein und nur mit Wichtigem befafit, sie haben Angst
fiir ihre Wiirde, sie sind besorgt um sich, sie lieben nicht und lachen darum auch
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nicht. Wir aber wollen lachen. Denn es ist eine Offenbarung oder wenigstens eine
Vorschule der Liebe zu allem in Gott. Das Lachen ist ein Rihmen Gottes, der die
Liebe ist, weil es den Menschen einen Liebenden sein 148t.

Aber es ist mehr, dieses harmlose, unschuldige Lachen der Kinder Gottes. Alles
Vergingliche ist ein Gleichnis, selbst noch das gemiitliche und nicht sehr tiefsinnige
Lachen des Alltags. Und wir branchen in diesem Fall das Gleichnis gar nicht erst zn
erfinden. Das Wort Gottes selbst hat die reale Analogie selbst ausgesprochen. Die Schrift
nimmt dieses fast immer schon ans Triviale grenzende Lachen, nicht blof} das Lacheln,
das Lachen, nicht blof die Freude und die Zuversicht, und macht diese kleine Kreatur,
von der man meinen miifite, sie miisse verstummend sich ins Nichts auflésen, wenn sie
die Hallen der Unendlichkeit betritt, zum Bild und Gleichnis der Gesinnung Gottes
selbst, so sehr, dafl man fast fiirchten kdnnte, es sei sogar das harte, bittere, veracht-
liche Lachen des Stolzen anf Gott iibertragen. Es lacht der Throner im Himmel, heifit
es im 2. Psalm (4). Der Allmichtige lacht iiber ihn, den Frevler, denn er sicht seinen
Tag schon kommen, sagt Psalm 37, 18. Doch ihrer wird lachen der Herr, heifit es von
den Bosen in der Weisheit 4, 18. Gott lacht, lacht das Lachen des Sorglosen, des Siche-
ren, des Unbedrohten, das Lachen der géttlichen Uberlegenheit iber all die gran-
same Wirrnis einer blutig qualvollen und irrsinnig gemeinen Weltgeschichte. Gott
lacht. Unser Gott lacht. Lacht gelassen, fast méchte man sagen: unberihrt, mitleidig
und wissend iiber das trinenvolle Schauspiel dieser Erde. (O, er kann es, denn er hat
auch selbst mitgeweint und sich bis zum Tode betriibt und gottverlassen mit entsetzt.)
ER lacht, sagt die Schrift. Und sie bezeugt so, dafl im letzten Lachen, das irgendwo
silberhell und rein aus einem guten Herzen diber irgendeine Dummbheit dieser Welt
aufspringt, noch ein Bild und Abglanz Gottes aufgldnzt, ein Abbild des siegreichen,
des herrlichen Gottes der Geschichte und der Ewigkeit. Ein Rithmen Gottes ist das
Lachen, weil es ein leiser Widerhall desLachens Gottesist, des Lachens, das das Urteil
iiber alle Geschichte spricht.

Aber es ist noch mehr, dieses harmlose Lachen des liebenden Herzens. In den lu-
kanischen Makarismen (6, 21) steht also geschrieben: Selig ihr, die jetzt Weinenden;
ihr werdet lachen! Gewif}, dieses Lachen ist den Weinenden verheifien, den Kreuz-
trigern, den um des Menschensohnes willen Verhafiten und Verfolgten. Aber es ist
ihnen als seliger Lohn das Lachen verheifien. Und darauf miissen wir jetzt unsere
Aufmerksamkeit richten. Ein Lachen, nicht blof eine sanfte Seligkeit, ein Jubeln oder
eine Freude, die den Herzen Trinen eines bestiirzt machenden Gliickes erprefit. Das
alles auch. Aber auch ein Lachen. Nicht nur werden die Trinen getrocknet werden
und die grofle Freude unser armes Herz, das an die ewige Frende kaum za glauben
vermag, iiberfluten bis zur Trunkenheit, nein wir, wir werden lachen. Lachen fast
wie der Thronende, lachen, wie es schon im Psalm 52, 8 vom Gerechten vorhergesagt
ist. Es ist ein schauervolles Geheimnis dieses Lachen der Endgiltigkeit, dieses La-
chen, mit dem die, die Erbarmen finden und gerettet werden, das Drama der Welt-
geschichte quittieren werden, dieses Lachen, das in der Hohe das Letzte sein wird
(wie in der Tiefe das Weinen ohne Unterlafl), wenn Biihne und Zuschauerraum
der Weltgeschichte leer geworden sein werden fir immer. IThr aber werdet lachen. So
steht geschrieben. Und weil das Wort Gottes auch zn diesem Menschenwort griff,
um zu sagen, was einst sein wird, wenn alles gewesen sein wird, darum liegt auch in
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jedem Lachen, dem harmlosen und friedlichen unseres Alltags ein Geheimnis der
Ewigkeit, tief verborgen, aber wirklich. Darum kiindet das Lachen des Alltags, das
zeigt, dafl ein Mensch einverstanden ist mit der Wirklichkeit, auch jenes allgewal-
tige und ewige Einverstindnis vorauns, in dem die Geretteten einst Gott ihr Amen
sagen werden zu allem, was er wirkte und geschehen lief. Ein Rilhmen Gottes ist
das Lachen, weil es vorhersagt die ewige Rithmung Gottes am Ende der Zeiten, da die
lachen werden, die hier weinen mufiten.

Im 17., 18. und 21. Kapitel der Genesis ist etwas Seltsames erzihlt. Es ist da von
Abraham die Rede, wie er der Vater aller Glaubigen wird im Empfang des Sohnes
der VerheiBung, weil er auf Hoffnung gegen alle Hoffnung an Gott geglaubt hat,
der die Toten lebendig macht und was nicht ist als seiend ruft (Rom 4, 17f). Und bei
dieser Verheiflung und ihrer Erfiillung wird gesagt, daf der Vater aller Gliubigen
und sein Weib, das ihm in ihrem hoffnungslosen Alter den Sohn gebar, aus dem
Christos ist dem Fleische nach, gelacht haben (Gen 17, 17; 18, 12—15; 21, 6). Da
warf sich Abraham auf sein Angesicht und lachte. Da lachte Sara in sich hinein, steht
da geschrieben. ,Ein Lachen hat mir Gott bereitet*, sagt das Weib, als sie den Sohn
der Verheiflung geboren hatte. Das Lachen des Unglaubens, der Verzweiflung, des
Hohnes und das Lachen der glaubenden Seligkeit sind hier unheimlich nahe beiein-
ander, so dafl man vor der Erfillnng der Verheiflung fast nicht weif}, lacht da der Un-
glaube oder der Glanbe. Und so ist es geblieben. Die Toren lachen und die Weisen,
die verzweifelt Ungldubigen und die Glaubenden. Wir aber werden in diesen Tagen
lachen. Und unser Lachen soll Gott rithmen. Es soll ihn rithmen, weil es bekennt, dafl
wir Menschen sind, es soll ihn rilhmen, weil es bekennt, dafl wir Liebende sind, es soll
ihn riihmen, weil es ein Abglanz und Bild des Lachens Gottes selbst ist, es soll ihn
rithmen, weil es eine Verheiflung des Lachens ist, das uns als Sieg im Gericht ver-
sprochen ist. Risum fecit mihi Deus, wollen wir sagen und — lachen!

IL. Fastnacht ist zu Ende. Das Lachen hatte seine Zeit und das Weinen hat seine
Zeit (vgl. Pred 3, 4). Nun wird uns gesagt: Gedenke Mensch, dafl du Stanb bist und
zum Staub zuriickkehrst! Nun wird uns mit dem Staub der Erde das Zeichen des
Krenzes, das Zeichen des Menschensohnes, auf die Stirn gezeichnet, damit sichtbar
werde, wer wir sind: Menschen des Todes und Menschen der Erlosung.

Es ist vielleicht einmal ganz gut, wenn wir diesen Staub zum Gegenstand unserer
Aschermittwochbetrachtung machen. Dieses Bild der Nichtigkeit kann uns viel sagen.

Das Wort, unter dem uns die Asche aufs Hanpt gestreut wird, stammt aus Gen
8, 19. Da wird das gottliche Urteil iber den Menschen gesprochen, der in seinem
ersten Vater Siinder geworden ist. Dunkel und wie hoffnungslos schliefit das gottliche
Urteil tber den Menschen: Erde, von der du genommen bist; Staub bist du und zum
Staub kehrst du zuriick. Wir diirfen in dieses Wort nicht unsere platonische Welt-
anschauung hineintragen und denken: Ja, gut, der ,Leib“ des Menschen wird hier
als sterblich erklirt, aber wenn schon, die Seele ist ja unsterblich und ibr kann dieses
Sterben, das schliellich nicht so arg ist, nichts anhaben. Es ist hier vielmehr ein Wort
iiber den ganzen Menschen gesagt: DU bist Staub! Staub ist einBild des ganzen Men-
schen, ein Bild des ganzen Menschen, das wir nachtriglich dann variieren mogen, in-
dem wir fragen, was es fiir den Leib und was es fiir die Seele des Menschen bedentet,
indem wir diese beiden Bedeutungen unterscheiden. Aber wir verlassen die einheijt-
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liche und dichte Aussage der Schrift nur dann nicht, wenn wir iiber dieser (sicher in
sich berechtigten) Unterscheidung nicht vergessen, daf hier zundchst eine Aussage
iiber den ganzen Menschen gemacht wird, und daf diese eine Aussage, wenn auch in
verschiedener Weise, alles am Menschen trifft: Geist und Leib.

Staub ist also der Mensch; er hat nicht bloff einen Wesensteil, der Staub ist. So
verstanden ist natiirlich Staub ein Bild. Aber ein Bild, das voller und tiefer ist als
unsere, ach so oft abgezogenen und diinnen metaphysischen Begriffe. Was sagt dieses
Bild vom Menschen?

Es wird nicht nur (Gen 3, 19) als Wesensaussage vom Menschen verwendet. Gott,
heifit es in Psalm 102, 14, ist eingedenk, daf der Mensch nur Staub ist. Aus Staub
ist alles geworden und zu Staub kehrt alles zuriick, sagt der Prediger (3, 20) in seinem
Pessimismus, den man erlitten haben muf}, um die Botschaft der Freude des Neuen
Bundes zu begreifen, und der darum auch von Gott Sinspiriert* sein kann. Wie
werden wir, die Wohner im Lehmhaus, deren Ursprung im Staub ruht, zermalmt
wie die Motte, klagt der verzweifelte Eliphaz bei Job (4, 19). Staub bin ich und
Asche, sagt Abraham zu Gott. um ihn zum Mitleid zu bewegen mit dem siindigen Ge-
schlecht (Gen 18, 27). Und wenn der Tod des Menschen geschildert werden soll, greift
der Prediger wieder zu diesem Bild: Die Kaper platzt, s zerspleifit das silberne Seil,
die goldene Schale springt, es zerscherbt der Krug an der Quelle, das Schépfrad fallt
zertrimmert in den Brunnen — und der Staub kehrt zur Erde zurick, so wie er
war ... vanitas vanitatum, omnia vanitas (Pred 12, 5—8).

Wahrlich ein treffliches Bild. Staub, das ist das Bild der Gewohnlichkeit. Es gibt
immer mehr als genug davon, jedes Korn ist so viel und so wenig wert wie das an-
dere. Staub ist das Bild der Anonymitat: eins ist dem andern gleich und namenlos ist
das Bild der Gleichgiiltigkeit: was verschlagt’s, ob es der oder jener Staub ist, es ist
eins wie das andere. Staub ist das Bild der Nichtigkeit: haltlos wird er getrieben,
blind wird er verweht, achtlos wird er getreten und zermalmt, ein Nichts, das gerade
noch so viel ist, dafl es ein Nichts sein kann. Staub ist das Bild des Zerrinnens: er
hilt nicht, er hat keine Form und Gestalt, er verweht, leer, gleichgiiltig, grau, ziellos,
haltlose Beute sinnloser Zufille, iiberall zu finden und nirgends daheim.

Gott aber spricht zum Menschen: Du bist Staub. Du Ganzer bist Staub. Er sagt
nicht, daf er nur Staub sei. Es ist eine existentielle Formel, nicht eine addquate We-
sensformel. Man kann sie sagen, auch allein, weil die Wahrheit, die sie sagt, bis zum
Rand erlebt und durdhlitten werden muf, so daf}, was sonst noch vom Menschen zu
sagen ist (und es ist noch viel, es ist noch alles zu sagen!), dieses erste Sagen nicht
aufhebt, nicht mildert und nicht eigentlich einschrankt, sondern in einer ganz
anderen Dimension liegt. Er ist nicht ein wenig Staub und dabei und in der gleichen
Dimension auch noch viel mehr, so dafl es doch nicht so arg wiére und so bds gemeint
mit dem Staubsein, sondern er ist ganz Staub und mehr nur dann, wenn er dieses
Staubsein wirklich zugibt, es annimmt und durchleidet mit Leib und Seele. Und
weil es in diesem Sinn sich um eine existentielle Formel handelt, darum kann die
Schrift sie dem Menschen in ihrer ganzen Hirte allein auf den Kopf zusagen, ohne
hinzuzufiigen, daf er mehr ist als Staub, weil dieser Trost an der falschen Stelle
gesagt kein Trost wire, sondern die Verfithrung, dieses Staubsein nicht ernst zu

" nehmen, sondern sich um es herumzuliigen.
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Wabhrhaftig die Schrift hat recht: der Mensch ist Staub. Er ist ein immer Ster-
bender. Er ist das Wesen, das, wenn es anhebt, auf den Tod zusteuert, eindeutig und
unerbittlich, das einzige Wesen, das von dieser Todesverfallenheit weifl. Er ist
Staub: er ist Geist, freilich. Aber was ist dieses Geistsein, sich selbst iiberlassen,
anders als die Erkenntnis der Unbegreiflichkeiten, die Erkenntnis der Schuld, die
Erkenntnis der Ausweglosigkeiten. Der Mensch ist so sehr Geist, dafl er Gott er-
kennen kann. Aber was heifit das anders, als da er erkennt, daf} er vor einem Un-
begreiflichen steht mit unerfindlichen Wegen und unausspiirbaren Gerichten, dafl
er vor dem Heiligen steht als verlorener Stinder. Was heifit das anders, als dafl er
sich durch seinen Geist begreift als das, was er ist: als Staub und Asche. Und wenn
dieser Staub sich rithmen wollte, dafl er unsterblicher Geist ist, was wiirde er anders
damit sagen, als dafl er der ist, der aus sich dem Gericht verfallen kann und als
Sinder schon immer verfallen ist, was wiirde er mit solchem Ruhme seiner Ewigkeit
anderes sagen als noch einmal, dafl er Staub ist, einer, der nichts als Gewdhnlichkeit,
die Ungewdhnlichkeit der schuldigen Verlorenheit, daf er der Anonyme, Unbedeu-
tende ist (ach, der Menschen gibt es von sich aus immer zu viele), dafl er die Nich-
tigkeit ist (was ist Geist von sich aus anderes als die Maglichkeit, mit unendlichem
Mafistab ein Endliches schaudernd abzumessen und zu erkennen, dafl man das Un-
endliche nicht erreicht). So erfihrt sich der Mensch als Staub: Gras des Feldes, sagt
die Schrift, leerer Hauch, Mensch der Schmerzen und der Siinden, Mensch der ver-
wehten Ratlosigkeit, Mensch, der sich immer wieder in Sackgassen verliuft, Mensch,
der sich und andere qualt, bei dem man nicht weifl, kommt die Schuld aus dem Leid.
oder das Leid aus der Schuld, Mensch, der immer von der Verzweiflung bedroht ist
und dessen ganzer Optimismus doch nur das Narkotikum seiner trostlosen Angst ist.
Staub ist der Mensch.

Es ist nicht leicht fiir den Menschen, sich nicht zu hassen, sagt Bernanos. Wahr-
haftig, wie sollte der Staub sich nicht hassen, wenn er im Menschen zu sich selber
kommt, und darum hat der orientialische Mensch, der noch urspriinglicher zu sich
selber stand, ein merkwiirdiges Verhiltnis zum Staub, seinem eigenen Bild gehabt.
Er streut sich den Staub aufs Haupt, weinend und klagend (Jos7,6; 1 Sam 4, 12;
2Sam 1,2; Job 2, 12; Threni 2, 10), er wirft sich weinend in den Staub, aus dem
er gemacht ist (Is47,1), und da der stolze Hal und der Triumph iiber einen
Feind sich in seinem Paroxysmus im Grunde doch nur an der Verzweiflung liber sich
selbst entziindet (man hafit sich in anderen und ertrigt den anderen nicht, weil man
an sich selbst verzweifelt, den man in anderen sieht), darum wirft man den Feind
in den Staub, 148t ihn ,Staub fressen® (Is 25, 12; 26, 3; Jos 10, 24; Ps 109, 1; Mich
7,10; Ps 71, 9; Is 49, 23). ,Staub® hat zweifellos eine innere Verwandtschaft, wenn
nicht sachliche Identitit mit einem anderen Begriff des Alten und Neuen Testa-
ments, zum Begriff ,Fleisch“. Fleisch bezeichnet ja auch in beiden Testamenten den
ganzen Menschen, bezeichnet ihn, den ganzen gerade in seinem radikalen Unter-
schied zu Gott, in seiner Hinfalligkeit, in seiner intellektuellen und sittlichen
Schwachheit, in seiner Getrenntheit von Gott, die in der Siinde und im Tod zum
Ausdruck kommt. Der Mensch ist Staub und der Mensch ist Fleisch, sind darum
mehr oder weniger sachlich gleichartige Aussagen. Von da aber ist nun auch die
innere Umwandlung zu begreifen, die der Satz ,Der Mensch ist Staub® in der christ-



Vom Lachen und Weinen des Christen 17

lichen Heilssituation erfahrt. Das Wort ist Fleisch geworden, lautet die Botschaft
des Heiles. Gott hat seinen eigenen Sohn gesandt in der Gleichgestalt des Fleisches
der Siinde, sagt Paulus (R6m 8, 8). Wir konnen also auch sagen: Gott selbst hat
sich den Staub der Erde auf sein Haupt gestreut, er fiel auf sein Angesicht zur Erde,
die seine Trinen und sein Blut gierig und bdse schluckte, mehr, man kann zu ihm
sagen, wie zu uns, kann sagen zu ihm, dem ewigen Gott: Gedenke, o Gott, dafl du
Staub bist und im Sterben zum Staube zuriikkehren wirst. Man kann zu ihm sagen,
was er zu uns gesagt hat im Paradies, weil er geworden ist, was wir sind nach dem
Paradies: Fleisch — das leidet — bis in den Tod, Staub — der Verginglichkeit.
Seitdem aber ist diese caro cardo salutis geworden, wie Tertullian sagt. Seitdem
heifit Fleisch nicht nur Drehpunkt und Angel der Bewegung in die Nichtigkeit und
in den Tod, sondern auch Drehpunkt und Angel einer Bewegung, die durch diese
Nichtigkeit und Verlorenheit des ,Staubes* hindurch geht in dasLeben, die Ewigkeit,
in Gott.

Seitdem ist fiir den Glaubenden und Liebenden, d. h. fir den, der die Bewegung
der Heimkehr in den Staub nicht verzweifelt abbremst im Staub, weil er sie vorher
abbrechen will vor Angst und Grauen, sondern sie weiterschwingen 1dft mitten hin-
ein in den Staub und durch ihn hindurch, seitdem ist fir den Glaubenden und
Liebenden der Satz des furchtbaren Urteils ,Staub bist du verwandelt. Er hat
einen geheimen und unerhérten Sinn erhalten. Der alte Sinn ist nicht aufgehoben.
Der alte Sinn muf} ausgelitten und erfahren werden in Tridnen, Erfahrung der
Nichtigkeit und des Todes, in Bufie und Sterben, in Angst und Not, in Bitterkeit
innerer und iuBerer Endlichkeit. Aber eben dieses, eben dieser existentielle Sinn
der Formel von Staub, der der Mensch ist, hat eine andere Tiefe erhalten. Die
glaubende Bewegung nach unten, der Abstieg mit Christus in den Staub der Erde
ist eine Bewegung nach oben, ein Aufstieg iber alle Himmel geworden. Das
Christentum erldst nicht von Fleisch und Staub und nicht an Fleisch und Staub
vorbei: sondern mitten durch Fleisch und Staub hindurch. Und darum ist das Wort:
Staub bist DU auch noch unsere Formel, richtig verstanden unsere ganze Formel.
Wenn uns gesagt wird: Gedenke, dafl du Staub bist, dann ist uns auch gesagt, dafl
wir Briidder des Fleischgewordenen sind, dann ist uns alles gesagt: Nichtigkeit, die
erfiillt ist von der Unendlichkeit, Tod, der des Lebens schwanger geht, Vergeblich-
keit, die erlést, Staub, der Gottes Leib ist in Ewigkeit. Ach, gesagt ist es leicht, er-
litten ist es schwer. Aber wir miissen es erleiden. In der Langweile des Alltags, in
den Enttiuschungen, die wir an allem erleben, an uns, an den Nachsten, an der
Kirche, in den Angsten der Zeit, in den Vergeblichkeiten unserer Arbeit, in den
brutalen Hirten einer Weltgeschichte. Wir werden immer wieder gedemiitigt und
weinend im Staube unserer Ohnmacht liegen, wir werden immer wieder erfahren,
dafl wir Staub sind, es wird uns nicht nur gesagt werden in einer Zeremonie, son-
dern in und durch das Leben selbst. So wie das Sterben in der Taufe nur der An-
fang des lebensldnglichen Sterbens in den Tod Christi hinein ist, so wie das Sakra-
ment Bild und Gleichnis der demiitigen Wirklichkeit des Alltags und der in ihr ver-
borgenen Herrlichkeit ist, so ist auch das Aschenkreuz nur der erncute Anfang des
Gehens und Riickkehrens in den Staub, ist auch das Sakramentale ein Bild und Gleich-
nis der demiitigen Wirklichkeit des Alltags und der in ihr verborgenen Herrlichkeit.
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