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Im Sinne der klassischen Tradition versteht P. Ethik in erster Linie nicht als eine Lehre {iber das
Handeln, sondern iiber den Menschen selbst: Was ist ein guter Mensch? Wie werde ich
gliicklich? "Natiirlich handelt sie auch vom Tun, von Pflichten, Geboten und Siinden", rdumt
er ein. "Aber ihr primérer, alles andere begriindender Eigengegenstand ist: das richtige Sein des
Menschen, das Bild des guten Menschen." In seiner bekannten, im vorliegenden Band neu, unter
Verzicht auf die Anmerkungen aufgelegten Darstellung der vier Kardinaltugenden erarbeitet er
einen ebenso griindlichen wie umfassenden Einblick sowohl in die Fundamente als auch in die
subtilen FEinzelheiten und Vernetzungen der abendléndisch-christlichen Lebenslehre.
"Jedermann weil3 — ausdriicklich oder nicht —, dal3 das wesenseigentiimliche Gut des Menschen
'das Sein gemdl der Vernunft' ist", lehrt er. Oder etwa, daf3 Tapferkeit nicht deshalb die hochste
Tugend sei, weil sie schwer ist. "Nicht das Schwere und nicht die Anstrengung machen die
Tugend, sondern einzig das Gute." Die insbesondere von I. Kant verbreitete Uberbewertung des
Schweren und der Anstrengung bezeichnet P. als Bazillus, der bis in die Liebe hinein wirksam
ist. DaB Tugend die innere, auf allen Seinsstufen durchdringende Harmonie im Menschen
darstellt, verdeutlicht sich beispielsweise an P.s Lehre, dall Tugend, ja sogar die Tugend der
MaBhaltung, zur Erhéhung des sinnlichen Genusses und der Freude an sinnlicher Schonheit

beitragt.

Uber P. schreibt der ehemalige Bundesprisident Johannes Rau im Vorwort: "Wenn Hérerzahl
und Auflagenhdhe ein Ausweis von Erfolg sind, dann ist Josef Pieper einer der erfolgreichsten
philosophischen Lehrer und Autoren iiberhaupt. Es gehort zu den besonders schétzenswerten
Eigenarten von Josef Piepers Stil, daBl er alle Umwege, alle Abschweifungen, alles
Wortgeklingel, alles Unwesentliche beiseite 1a6t. Er kommt zum unmittelbaren Kern der Sache
und er bleibt bei der Sache. Sein klarer Stil ist Ergebnis intensiver Lektiire und intensiven

Denkens."

Die vier Kardinaltugenden — Klugheit, Gerechtigkeit, Tapferkeit und Mal3 —sind nicht Elemente,

sondern Strukturen der menschlichen Person, d. h. grundsitzliche Haltungen des BewuBtseins.
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Zudem représentieren sie nicht einfach vier wichtige Tugenden, sondern vereinigen in sich alle
moralischen Tugenden. Sie bringen die Gesamtstruktur von Moralitét iiberhaupt zum Ausdruck,

das ndmlich, was einen Menschen zu einem guten Menschen macht.

Da das einschldgige Vokabular eine Umdeutung erfahren hat, setzt P. provokativ gerade dort an.
Dal der Tugendbegriff heute kaum positiv verwendbar ist, veranlaBt ihn zu einer
Neuentdeckung der urspriinglichen Idee, insbesondere so wie sie bei Aristoteles und Thomas
von Aquin verstanden wurde. "Tugend bedeutet nicht die 'Bravheit' und 'Ordentlichkeit' eines
isolierten Tuns oder Lassens", hebt er somit hervor. "Sondern Tugend bedeutet: dall der Mensch

richtig 'is#', und zwar im iibernatiirlichen wie im natiirlichen Sinne."

Eine aktuelle Gefahr sieht P. beispielsweise in einem "Moralismus", der eine Verselbstindigung
der Handlung bedeutet, d. h., wenn diese so gesehen wird, als konne man sie von den
innerlichen Zusammenhingen innerhalb der menschlichen Person selbst trennen und zum Wesen
der Moral machen. Die umgekehrte Gefahr, die fiir das Christentum eine besondere Bedrohung
darstellt, nennt er den "Supranaturalismus", der darin besteht, ganz natiirliche, "niedere"
Bereiche zu entwerten und von den "hoheren", geistigen Bereichen zu trennen. Tugend ist das
AuBerste dessen, was ein Mensch sein kann, ist die Erfiillung menschlichen Seinkénnens. Sie
1st also nicht etwas anderes als das Natiirliche, das Triebhafte, das Instinkthafte, sondern: dessen

Erfiillung.

Als verbale Bezeichnung fiir diese Tugendstruktur wihlt P. das traditionelle Wort Klugheit,
wohlwissend, dal dieses Wort heute ungefahr das Gegenteil von dem meint, was er sagen will.
Im heutigen BewuBtsein hat es negative Bedeutungen angenommen wie etwa Verschlagenheit,
Schalkheit, Bauernschldue, die Schlauheit des gewieften Taktikers angenommen. Das Wort wird
in der Umgangssprache behalten, wird aber geradezu als Waffe gegen den klassischen Begriff
benutzt, wie er etwa von Aristoteles und Thomas von Aquin definiert wurde. Dies bietet also
einen Kristallisationspunkt fiir eine gezielte Auseinandersetzung. In den Worten P.s: "Unser
Sprachgebrauch, der, wie immer, auch Denkgebrauch ist, hat sich ziemlich weit von diesen
Sachverhalten entfernt. Das Kluge scheint uns eher eine Umgehung als eine Voraussetzung des
Guten zu sein. Es fillt uns sehr schwer, zu denken, da3 es immer und wesensnotwendig 'klug'
sein soll, gerecht und wahrhaftig zu sein. Und gar Klugheit und Tapferkeit scheinen geradezu

unvereinbare Dinge zu sein: tapfer zu sein, ist meistens 'unklug'."



Klugheit, d.h. Sein gemidll der Vernunft, bedeutet, der Auffassung P.s zufolge,
WirklichkeitsgemaBheit. Sie wird deshalb als erste Kardinaltugend angefiihrt, weil sie alle
Tugenden umfaft. Sie legt die tugendhafte Haltung insgesamt fest. Die Kardinaltugenden stellen
eigentlich nicht ein Viergespann, d. h. ein Nebeneinander, dar, zumal sie auf verschiedenen
Ebenen vorkommen. Klugheit ist die in allen herrschende Dimension. Moralische Erziehung ist
somit im Grunde "Erziechung und Selbsterziechung zur Tugend der Klugheit, das heif3t, zu der
Fahigkeit, die Wirklichkeiten, die unser Tun umstehen, sachlich zu sehen und sie, je nach Art

und Gewicht, ma3gebend werden zu lassen fiir die Tat".

Die Erfahrung eines Sollens 1Bt sich demnach begriinden: Jedes (moralische) Sollen ergibt sich
aus dem Sein. "Der Kern und das eigentliche Anliegen der Lehre von der Klugheit liegt", nach
P.s Uberzeugung, "gerade darin: den Zusammenhang des Sollens mit dem Sein als notwendig
zu erweisen; im Akt der Klugheit wird ja das Sollen bestimmt durch das Sein. Der Moralismus
sagt: das Gute ist das Gesollte, weil es gesollt ist. Die Lehre von der Klugheit sagt: das Gute ist
das WirklichkeitsgeméBe; es ist gesollt, weil es so der Wirklichkeit entspricht." Die Natur bildet
die Grundlage der Moral: "Alles sittlich Gute ist ja nichts anderes als eine Art 'Verldngerung'

naturhafter Seinsneigungen."

Die Gerechtigkeitsauffassung, die P. im Sinne hat, ist zwar durch die Besonderheit
gekennzeichnet, daB sie gerade das Andere betrachtet, aber die Betrachtung selbst ist dabei das
Wesentliche. P. iibernimmt die subjektbezogene Definition des Thomas von Aquin:
"Gerechtigkeit ist die Haltung [habitus], kraft deren einer standhaften und bestéindigen Willens
einem Jeden sein Recht zuerkennt." Gerechtigkeit ergidnzt gewissermallen die Klugheit dadurch,
daf sie das konkrete Feld, in dem die Handlung des guten Menschen wirklich stattfindet,
beriicksichtigt. P. erklirt die Rolle der Gerechtigkeit in der moralischen Struktur wie folgt: "Die
Klugheit begriindet die reale Moglichkeit, gut zu sein; nur der Kluge hat die Voraussetzung
daflir, gut sein zu konnen; darin griindet der hohe Rang der Klugheit. Der Rang der
Gerechtigkeit aber liegt darin, daB3 sie die hochste und eigentlichste Form dieses Gutseins selbst
ist. Man muf} das mit Nachdruck betonen, nachdem das 'christliche' Biirgertum seit einigen
Menschenaltern ganz andere Dinge, ndmlich die sogenannte 'Sittlichkeit', als das eigentliche und

erste Kennzeichen eines guten Menschen, hingestellt hat. Der gute Mensch ist primér gerecht."



Um die Tapferkeit in die Struktur der Kardinaltugenden einzuordnen, mufl man anders als bei
Klugheit und Gerechtigkeit ansetzen. Tapferkeit, wie auch MaB3, bezieht sich nicht direkt auf das
Gute, sondern auf Hindernisse, die bei der Verwirklichung des Guten auftreten.
Zusammenfassend stellt er fest: "Im Befehl der Klugheit wird das Gut des Menschen verbindlich
sichtbar. Die Gerechtigkeit verwirklicht es erstlich und eigentlich in die reale Existenz hinein.
Tapferkeit also ist in sich selbst nicht erstliche Verwirklichung des Guten. Sondern: Tapferkeit

schiitzt diese Verwirklichung oder macht den Weg fiir sie frei."

Ferner darf Tapferkeit nicht mit Masochismus verwechselt werden. Der Tapfere sucht nicht Leid
um des Leidens willen. Der Tapfere verachtet nicht das Leben bzw. das, worauf er zu verzichten
bereit ist. Er bewertet andere Werte hoher. Man kann einen Mértyrer nicht verstehen, wenn man
annimmt, er schitze das Leben gering. Wenn er sein Leben nicht liebte, gébe es keinen Grund
fiir Tapferkeit. "Und das ist nicht wie eine Entschuldigung gesagt", erklirt P. "Gemeint ist nicht,
daf} der Mensch sein natiirliches Leben liebe, weil er eben 'nur ein Mensch' sei; sondern: dal3 er

es liebe, just weil und sofern er ein guter Mensch sei."

Vor diesem Hintergrund hebt P. nun kritisch hervor, daf3 die klassische Tugendlehre gerade den
Charakterzug des Privaten als Grund ansah, die Tugend des Mal3es an die letzte Stelle unter den
Kardinaltugenden zu setzen. P. prigt eine schone Charakterisierung der Bedeutung der
MiBigung in der Gesamtstruktur der Person: selbstlose Selbstbewahrung. "Aus
verschiedenartigen Teilen ein einiges geordnetes Ganzes fiigen —das ist der erste und eigentliche
Sinn von temperare; und erst auf dem Untergrunde dieser umfassenderen Bedeutung kann

temperare — negativ — 'ziigeln' und 'Einhalt-tun' besagen."

"Schwer begreiflich", bemerkt P., "ist vor allem, daB3 wirklich das innerste menschliche Selbst
es ist, das sich selber bis zur Selbstzerstorung in Unordnung zu bringen vermag." Die Ironie
offenbart sich allerdings nur, wenn man eine grundsitzlich positive Bewertung der menschlichen
Triebe nachvollzieht: "Gerade diejenigen Kréfte des menschlichen Wesens, die am ehesten als
die eigentlichsten Krifte der Selbstbewahrung, Selbstbehauptung, Selbsterfiillung zu bezeichnen
wiren, sind zugleich die ersten, das Entgegengesetzte zu bewirken: die Selbstzerstorung der

sittlichen Person."

Um diese Negation zu verstehen, mufl man unbedingt das Positive dabei begreifen. Das



thomistisch christliche Prinzip lautet: Alle sinnlichen Neigungen sind an sich gut. Das ist fiir P.
ein Grundsatz des Menschenbildes, wobei Christen mit ihrer Schopfungslehre es relativ leicht
haben, ihn einzusehen. Es ist fiir P., wie fiir Thomas von Aquin, "eine bare
Selbstverstindlichkeit", "daB die Geschlechtskraft nicht ein notwendiges Ubel ist, sondern ein
Gut". P. folgt Thomas sogar in der Uberzeugung, daB sinnliche Empfindungslosigkeit lasterhaft
sein kann. Thomas hélt die Logik seiner Position durch, indem er etwa lehrt, da3 es Siinde sei,

wenn ein Mann durch zu strenges Fasten seine Geschlechtskraft schwicht.

"Ziel und Norm der Zucht ist die Gliickseligkeit", lehrt Thomas von Aquin. Gliickseligkeit ist
iiberhaupt das Ziel der Moral ganz allgemein. Die vier Kardinaltugenden bestimmen die Moral
insgesamt, aber sie bestimmen nicht das menschliche Leben insgesamt. Der Mensch besitzt von
Natur aus die Fahigkeit, eine Harmonie in seiner Person herbeizufiihren, indem er eine
Harmonie mit der Wirklichkeit anstrebt. Die Frage, wozu Moral gut ist, erzwingt die Frage nach
Religion. Dem thomistischen Axiom zufolge wird die Natur nicht nur von der Gnade
vorausgesetzt, sondern auch vollendet. Das Vermdgen des Menschen reicht zwar im Prinzip, um
ein guter Mensch zu werden, nicht aber um gliicklich zu sein. Es geniigt, um die Sehnsucht nach

Gliick, nicht aber um das Gliick selbst zu verwirklichen.
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