Der Sinn des Lebens

Eine biblisch-theologische Antwort

von Felix Korner S]

Von einem Islamwissenschaftler wie dem Verfasser dieser Zei-
len werden christliche Theolog*innen ein Referat dartiber erwar-
ten, was muslimische Glaubige fiir den Lebenssinn halten, oder
gar, was ,,der Islam*“' dazu lehrt; anschliefSend musste dann viel-
leicht noch ein Vergleich mit christlichen ,,Positionen*“® folgen.
Inzwischen konnen muslimische Theologinnen und Theologen
allerdings hierzulande selbst islamische Sichtweisen geltend ma-
chen. Daher betreibt der vorliegende Beitrag weder textbezogene
Islamwissenschaft’ noch empirische Religionsforschung,* die er-
klart, was in muslimischen Menschen erfreulicher- oder bedauer-
licherweise vorgehe und was in ihren Gemeinschaften verkiindet
und gelebt werde. Nein, das hier Vorzutragende ist weder de-
skriptiv noch komparativ. Es entstand vielmehr als Teil einer
christlich-islamischen Interaktion. Fiir christliche Leser*innen
ist das Folgende daher eher von Interesse, wenn sie zusehen wol-
len, was in solchen Interaktionen gefragt und gesagt wird — und
wenn sie herausfinden wollen, was sie anders benannt oder be-
griindet hitten. Jedenfalls braucht es fiir die interreligiose In-
teraktion christlich-theologische Beitrage, die nachvollziehbar
sind fiir Nicht-Uberzeugte.® Solche Beitrige diirfen, ja miissen
argumentativ und normativ sprechen.® Das soll im Folgenden
geschehen.

Hierfiir sollte die Bibel den Ausgangspunkt bilden. Warum?
Weil sie dem christlichen Leben und der kirchlichen Lehre immer
wieder als eigene Stimme gegentibertritt. An der Heiligen Schrift
miissen christliches Leben und christliche Lehre sich namlich stets
tberpriifen; und auf sie berufen sich die verschiedenen christli-
chen Konfessionen und Theologien allesamt.” So ist gut begriind-
bar, warum die Bibel christlich-theologischer Ausgangspunkt sein
sollte. Doch wie kann die Heilige Schrift — eine dufSerst vielstim-
mige Textsammlung — eine greifbare Antwort auf die Frage nach
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dem Sinn des Lebens geben? Hierfiir kommt uns eine kulturelle
Besonderheit des deutschen Sprachraums zu Hilfe. Die Sprach-
entwicklung und Umgang mit der Bibel priagen einander bereits
seit Jahrhunderten. Gerade im vorliegenden Fall lasst sich bei der
Untersuchung eines Wortes ansetzen, das schon in der Fragestel-
lung selbst vorkommt: ,,.Sinn“. Wie sich zeigen wird, bildet nam-
lich ausgerechnet das deutsche Wort ,,Sinn“ die biblische Antwort
auf die Lebensfrage treffend vielfaltig ab; und das, obwohl es in
den Texten und Sprachen der Heiligen Schrift nicht in derselben
Bedeutungsbreite wie im Deutschen vorkommt. Wenn wir von
der Bedeutungsvielfalt von ,,Sinn“ ausgehen, konnte dies zusatz-
lich zwei Vorteile haben: So lasst sich an einem Wort beobachten,
wie eine Sprache ihre dsthetischen, suggestiven und theoriebilden-
den Starken im Kontakt mit der Schriftauslegung weiterentwickelt
hat; und was in einem ausfiihrlichen Gedankengang entwickelt
wurde, kann man anschlieffend wohl doch knapp und einprig-
sam auf den Begriff bringen.

Sehen wir zunichst einen der dltesten Belege® fir die lebens-
bedeutende Verwendung von ,,Sinn“ an. Johann Wolfgang von
Goethe schreibt an Friedrich Schiller von seinen nichsten Vor-
haben bei der Abfassung seines Bildungsromans Wilhelm Meis-
ters Lebrjahre. Er spricht dabei vom Inhalt eines noch im Entste-
hen begriffenen Kapitels®,

»in dem man bis jetzt nur wenige Denkspriuche tiber Kunst und
Kunstsinn liest. Die zweite Halfte sollte bedeutende Worte iiber Le-

ben und Lebenssinn enthalten[.]“"

Meint Goethe hier so etwas wie ,Geschmack® fir Kunst — und
dann am Leben? Oder spricht er vom ,Wert® der Kunst und des
Lebens? Bei genauerem Hinsehen zeigt sich schon jetzt, wie mehr-
deutig der Ausdruck ,,Sinn des Lebens® ist."" Er ruft offenbar ver-
schiedene Ebenen der Semantik von ,,Sinn“ auf. ,,Sinn®“ deutet
ja zugleich viererlei an, das noch heute im allgemeinen Sprach-
gebrauch nachvollziehbar ist und mitschwingen kann, wenn vom
Lebenssinn die Rede ist. Belegen wir die vier in solchen Verwen-
dungen moglicherweise zugleich angesprochenen semantischen
Ebenen mit allgemeinsprachlichen Beispielsitzen. ,,Sinn“ kann

heifden:
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* Bedeutung. ,,Gelesen habe ich’s, aber der Sinn dieser Zeilen er-
schliefst sich mir nicht.“

e Richtung. ,Wir gehen jetzt im Uhrzeigersinn weiter.“

* Wahrnehmungsfihigkeit. ,,Sie hat ihren Geruchssinn wieder.“ -
, Kunstsinn hat er keinen.“

e Zweck. ,Was ist eigentlich der Sinn dieser Apparatur?*

Dass die Bedeutungen sich tiberlagern, ist offenkundig; insbeson-
dere die Ebenen ,,Bedeutung® und ,,Zweck® fliefSen ineinander.
Es wire daher kleinlich, nachzufragen, auf welcher semantischen
Ebene sich Goethes ,,Lebenssinn® im zitierten Brief an Schiller be-
wegte. Genauso wenig sollte man tberscharf riickfragen, welche
Bedeutungsebene im Nachdenken tiber den ,,Sinn“ des Lebens ge-
meint sei. Vielmehr sollte man alle vier Ebenen zusammenhoren
und ihre Bezogenheit aufeinander bedenken.

Nun zur biblischen Sinn-Theologie! Keine Generation kann sie
zwar erschopfend in Worte fassen. Sie ldsst sich aber zwanglos an
die vier allgemeinsprachlichen Bedeutungsebenen des deutschen
Wortes ,,Sinn“ anschliefSen und mit ihnen ansatzweise erschlie-
en. Wir werden die vier Sinn-Ebenen des biblischen Zeugnisses
zundchst nur stichwortartig — und daher vorerst kaum verstand-
lich — nennen. Kurz darauf aber wird alles verdeutlicht, und zwar
anhand von Schriftstudien.

1 Bedeutung erkennbarer Zusammenhang;
2 Richtung erfilllendes Ziel;

3 Wahrnehmungsfihigkeit erfahrbares ,,Schon;

4 Zweck ergreifende Berufung.

These 1

Im deutschen Wort ,,Sinn“ spiegeln sich die fiir das biblische
Zeugnis entscheidenden Lebensdimensionen.

Gehen wir die vier Bestandteile dessen, was man die biblische
Sinntheologie nennen koénnte, im Einzelnen durch.
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1.1 Erkennbarer Zusammenhang (Bedeutung)

In den Patriarchenerzihlungen der Genesis findet sich ein Stiick
von besonderer literarischer Geschlossenheit und Schonheit: der
sogenannte Josefsroman. Dem Erzvater Jakob bleiben von sei-
ner inzwischen verstorbenen Lieblingsfrau Rahel zwei Sohne,
der jiingste, Benjamin, und dessen eindrucksvoller, hochbegabter
Bruder Josef. Aus Neid versuchen seine zehn Halbbruder, ihn zu
beseitigen. Zunachst lautet der Plan, ihn zu ermorden. Als aber
Juda, der Zweitilteste, Skrupel duflert, verkaufen sie Josef in die
Sklaverei. So gelangt er nach Agypten. Dem Vater erzihlen die
Jakobssohne, ein Wolf habe Josef getotet. In Wirklichkeit steigt
der Sklave jedoch zum obersten Verwalter des dgyptischen Rei-
ches auf und organisiert so weitsichtig die staatliche Getreidever-
sorgung, dass in einer Hungersnot die Speicher sogar eigens an-
reisende Fremde miternihren konnen; unter ihnen auch die zehn
Halbbruder Josefs. Er gibt sich nicht zu erkennen, verlangt aber
von ihnen, sie durften nur wiederkommen, wenn sie das nachste
Mal auch ihren jiingsten Bruder mitbrachten: Benjamin. Bei der
erneuten Reise arrangiert es Josef so, dass der Eindruck entsteht,
Benjamin habe den dgyptischen Hof bestohlen und miisse daher
verhaftet werden. Nun ist es wieder Juda, der einlenkt: Das konne
man dem alten Vater nicht antun. Der Gram brichte ihn ins Grab.
Juda bietet sich daher selbst an, statt des Jiingsten ins Gefangnis
zu gehen. In diesem Augenblick reifSt Josef seine eigene Inszenie-
rung ein. Er hat schnell noch sein Personal hinausgeschickt, so
dass er nun allein ist mit seinen Briidern, und bricht in Trianen
aus. Zu horen, dass der Vater lebt und dass seine Sohne ihm kein
weiteres Leid zufiigen wollen, ja, dass Juda bereit ist, statt des
jungsten Bruders in Haft zu gehen, tiberwaltigt Josef. Er gibt sich
ihnen zu erkennen. Die so mit ihrer alten Schuld konfrontierten
Bruder sind tief beschamt. Er aber bittet sie, naherzutreten. Der
dgyptische Bruder wiederholt zunichst seine Selbstvorstellung;
und dann erhilt die gesamte Geschichte ihre Deutung;:

Genesis 45,4 Ich bin Josef, euer Bruder, den ihr nach Agypten ver-
kauft habt. 5 Jetzt aber schmerze es euch nicht, und es brenne nicht
in euren Augen, weil ihr mich hierher verkauft habt. Denn um Le-

ben zu erhalten, hat mich Gott vor euch hergeschickt.
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Das ist eine sinntheologische Schliisselstelle. Man muss sie im Zu-
sammenhang horen. Der Josefsroman hatte Menschenhandlungen
geschildert: Die Briider waren es, die Josef in die Sklaverei verkauft
hatten. Irdische Verhiltnisse brachten ihn in sein hohes Amt. Nun
aber heifdt es einerseits: Das war Gottes Tun; und andererseits: Es
ist so, wie es nun geworden ist, gut, ja besser als ohne dieses Ver-
brechen. Das bedeutet nicht, dass die ethischen Maf3stabe ver-
schoben werden. Den eigenen Bruder aus Neid toten wollen und
in die Sklaverei verkaufen — viel Schlimmeres kénnen Menschen
einander kaum antun! Sie hitten es nicht tun diirfen. Aber sie ha-
ben es getan; und nun zeigt sich Gottes Weisheit. Er ist kein Gott,
der vieles laufen lasst, aber an gewissen Stellen plotzlich eingreift,
etwa um bestimmte Verbrechen zu verhindern. Vielmehr lasst der
hier bezeugte Gott die Menschen durch ihr Verbrechen hindurch
Gutes hervorbringen.

Man sollte hier nicht leichtfertig von ,,Gottes Plan“ sprechen.
Derartige Ausdriicke fuhren in die Irre. Selbst die Rede von
,Gottes Wille“ kann zu verkehrtem Denken verleiten. Wir re-
den von Gott wie von einem Menschen. Natiirlich sprechen wir
anthropomorph. Wir leben ja in der Zeit; das heifst, im Verlauf
voneinander getrennter Momente. Was ich in diesem Augenblick
tun, was ich jetzt bewirken will, ist noch nicht gegenwirtig. Das
gilt fiir Gott nicht. Sein ,Wollen®, sein ,,Handeln®, sein ,,Fiigen®,
seine ,Vorsehung® geschieht anders, als wir es uns ausmalen. Da-
her muss man den theologischen Gehalt des biblischen Zeugnisses
vorsichtig wiedergeben; immer im Bewusstsein, dass unsere Spra-
che notgedrungen an irdischen Begebenheiten gebildet ist und da-
her von Gott meist verzeichnend spricht. Mit dieser Vorsicht kann
man sagen: Die Menschen handeln — und tun dabei Boses; aber,
was geschehen ist, wird am Ende einen guten Zusammenhang er-
geben haben, denn Gott wird sich als der in der Geschichte Han-
delnde erweisen. So, in dieser Spannung, mit einer scheinbar un-
vereinbaren Doppelsicht, sagt es auch der biblische Josefsroman:
,Jhr Briider habt mich verkauft. — Gott war dabei am Werk. — Er
hat damit eure eigenen Leben gerettet.” Das ist die Grundlage der
biblischen Sinn-Theologie. Das Geschehen tritt hier als Ereignis-
folge mit Sinn in den Blick, als Geschichte! Die biblische Theologie
der Geschichte besagt kurz: Die Menschen handeln selbst und tun
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grausam Verkehrtes; doch schliefSlich wird sich alles als ein Ge-
schehenszusammenhang erweisen, in dem die Einzelhandlungen
als Beitrage zu dessen gutem Ausgang erkennbar werden. Auch
grundverkehrte Handlungen und schmerzliche Ereignisse lassen
sich dann erkennen als ,,sinnvoll“. Denn Subjekt der Geschichte
ist trotz allem Gott. Besonders tiberraschend in dieser Geschichts-
theologie ist, dass die Losung nicht durch eine Gegenbewegung in
die Welt einbricht. Vielmehr geschehen Gottes- und Menschenhan-
deln untrennbar voneinander. Heilsgeschichte ist damit weder ein
Handlungsstrang aufSerhalb der Profangeschichte noch auch eine
von der Faktensicht abweichende Deutung. Das biblische Zeugnis
behauptet vielmehr, dass die Menschen-Geschichte selbst Heils-
geschichte wird und an manchen Stellen die sinnvolle Bedeutung
von Einzelgeschehen bereits sichtbar wird.

1.2 Erfiillendes Ziel (Richtung)

Wenden wir unser Augenmerk nun einem anderen Teil der Schrif-
ten Israels zu. Der hebriische Kanon stellt hinter die Thora die
Prophetie. In ihr bricht sich nach und nach eine Vorstellung Bahn,
wie sie besonders deutlich in jenem lingsten prophetischen Buch
zum Ausdruck kommt, das den Namen Jesaja tragt. Dort heifSt es:

Jesaja 52,7 Wie willkommen sind auf den Bergen die Schritte des
Freudenboten, der Frieden ankiindigt, der eine frohe Botschaft bringt
und Heil verheift, der zu Zion sagt: Dein Gott ist Konig.

Die Bibel verortet diese Worte in einer Umbruchszeit der Ge-
schichte Israels: Wichtige Teile des Volkes waren nach Meso-
potamien entfithrt worden — ins sogenannte Babylonische Exil
(597 v. Chr.). Nun aber findet ein die ganze westasiatische Welt
umstiirzender Herrschaftswechsel statt (538 v. Chr.). Die Perser
entreiffen Babylon die Vorherrschaft. Damit zieht auch eine neue
Reichsideologie in die dortige Volkerwelt ein. Unter dem Per-
serkonig Kyros sollen — so die zeitgendssische Darstellung — die
Menschen nicht mehr in der Fremde leben, fern von ihren eigenen
Heiligtimern; sie sollen vielmehr heimkehren, ihre unter Baby-
lon zerstorten Tempel wieder aufbauen und ihre eigenen Gotter
verehren. Von einem religios ,toleranten® GrofSreich ist nun die
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Rede. Auch die Prophetie Israels feiert die Nachricht von diesem
Umbruch als frohe Botschaft: Der sie bringt, ist ,,Freudenbote®."
Er verheift, ja kiindigt an: Frieden, Gutes und Heil, Erlosung."
Die Freudenbotschaft besagt: Israel darf heimkehren, darf seinen
Gott wieder auf dem Zion verehren, darf deshalb horen und be-
kennen, dass dieser Gott Israels Konig ist. Aber das bedeutet so-

gar noch mehr. Wenige Verse spater heifst es:

Jesaja 52,10 Der HERR hat seinen heiligen Arm vor den Augen al-
ler Nationen entblofSt, und alle Enden der Erde werden das Heil un-

seres Gottes sehen.

Denn schon die vorhin gehorte Zusage ,,Dein Gott ist Konig*
gilt nicht nur fiir Israel, nicht nur auf dem Zion. Sie gilt fur die
ganze Welt. Der Gott Israels, der ,,Herr*, hatte sich zunachst dem
Mose mit dem heiligen Namen YH WH vorgestellt. Man konnte
den Namen verstehen im Sinne von: ,,ich werde da sein®, namlich
fir ,,mein Volk®. Nun aber verkiindet Jesaja, dass dieser YHWH
Macht iiber alles Geschehen hat: In seinen Handen liegt die Welt-
regierung.” Schon vom Propheten Jesaja ist also der Gedanke an-
gesprochen, der neutestamentlich zentral wird: Gott herrscht, in
der Geschichte erweist sich sein Konigtum, meist tibersetzt als
,Gottesreich®. (Um auch dem Wort ,,Gott“ alle Ehrfurcht zukom-
men zu lassen und es daher moglichst nicht auszusprechen, heifst
das ,,Reich Gottes“ im Matthausevangelium dann ,,Himmelreich®.)

Nun ist es wichtig zu sehen, dass das Jesajabuch, wie es sich heute
in der Bibel findet, nicht aus einem Guss ist. Man merkt, wie ver-
schiedene Prophetien aus verschiedenen Epochen der Geschichte
Israels in ihm zu Wort kommen. Der ,erste Jesaja“ spricht bis Ka-
pitel 39. Seine Worte fielen noch in die Zeit vor dem Exil. Auch
er hatte schon, in Jerusalem, verkiindet, dass Gott Konig ist. Das
bedeutete noch: Nicht der Mann auf dem Davidsthron ist der ei-
gentlich Herrschende; Herrscher Israels ist vielmehr YHWH: Er
ist ,,der Herr“. Nun aber horen wir Worte aus dem babylonischen
Exil. Die historisch-kritische Exegese nennt diesen Propheten seit
1792 den ,,Deuterojesaja“ (Bernhard Duhm); und es ist kein Zu-
fall, dass seine Worte in dasselbe Buch gelangen, das unter dem
Namen Jesajas steht. So bilden sie eine Fortschreibung des Gott-
ist-Konig-Gedankens. Jetzt heifSt es aber nicht mehr blof3, Gott
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ist Konig Israels. Wir haben es soeben vernommen: Sein Konig-
tum wird nun zu etwas weltweit Gliltigem, anzuerkennen von al-
len Nationen. Jetzt heifdt es auch nicht mehr blof$, Gott isz Konig.
Sein Konigtum besteht nicht einfach, sondern ist Inhalt einer Ver-
heifSung. Es ist dabei, sich in seiner Herrschaftsfiille zu erweisen.
Im Deutschen kann man diese Dynamik, die weder einfach ge-
genwirtig ist noch rein zukiinftig, bezeichnen als Gottes ,,kom-
mende“ Herrschaft.

Mehr und mehr wird in spateren Schriften Israels die Anktundi-
gung einer zukiinftigen Herrschaft Gottes zur trostenden Verhei-
ung in bedrohter Gegenwart und zum Schlissel fir deren Ver-
standnis. Der Sinn der Geschichte — ihre Bedeutung — wird am
Ende allen offenkundig sein. Es ist das Ende, das die Propheten nun
bereits ,,offenbaren“ konnen. So erhalten die Ereignisse allesamt
ein Ziel; sie sind hingeordnet auf eine kommende Zeit: Gott wird
Erlosung bringen, aber auch Gericht. Damit tritt — zusammenfas-
send gesagt — die kommende Endzeit vor Augen: Dies ist Frohbot-
schaft, auch weil dadurch das jetzige Leid relativiert ist, es ist nicht
endgiiltig; und dies ist Drohbotschaft, weil die das Leid Verursa-
chenden zur Rechenschaft gezogen werden und so iiberhaupt Kri-
terien fiir gutes Leben und Gerechtigkeit aufgerichtet sind.

In dieser Dynamik der kommenden Gottesherrschaft stand auch
Johannes der Taufer mit seiner Predigt am Jordan. Er war dort
aufgetreten, um Israel erneut in seine Ausgangslage zu versetzen:
Nach dem Exodus aus der Sklaverei und nach Jahrzehnten der
Wiistenwanderung zieht man nun durch den Jordan ein ins Ge-
lobte Land. In diese Dynamik der kommenden Gottesherrschaft
stellt sich auch Jesus. Seine Erstverkiindigung verortet der dlteste
Evangelist in besonders bedrangter Zeit, nimlich nach der Ver-
haftung des Taufers; und in einer besonders spannungsreichen
Gegend: Vom Jordan kehrt Jesus namlich in seine galildische
Heimat zuriick, an eine Stelle also, wo eigenes Land und Fremde
aufeinandertreffen:

Markus 1,14 Nachdem Johannes ausgeliefert worden war, ging Jesus
nach Galilda; er verkiindete das Evangelium Gottes 15 und sprach:
Die Zeit ist erfullt, das Reich Gottes ist nahe. Kehrt um und glaubt

an das Evangelium!
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Jesus kiindigt also ebenfalls das kommende Gottesreich an. Er
tut dies mit der vielsagenden Formel, dass die Zeit (der kairos)
werfullt® ist. Das heif$t, dass nun die VerheifSungen der Propheten
Wirklichkeit werden, dass nun die Wartezeit abgelaufen ist, dass
nun die Ordnungen der Thora fiir ein gerechtes Leben wirklich
werden, dass in einem umfassenden Sinne die Erfiillung so ,,nah“
ist, dass man in sie eintreten kann — durch ,,Umsinnen® (die meta-
noia, Vers 15: ,Umkehr®), also Riickkehr zum Ursprung in Gott,
und durch ,,Glaube“: Das heifSt, indem man sich aus geschenktem
Vertrauen einlidsst auf die angebrochene Heilszeit. Den Menschen
rickt also mit der Verkiindigung Jesu das — in diesem mehrfachen
Sinne ,erfullende® — Ziel der Geschichte vor Augen. Ihr Leben be-
kommt ,,Sinn“, namlich eine klare Richtung.

1.3 Erfahrbares ,Schon” (Wahrnehmungsfahigkeit)

Wir sind dabei, zu erklaren, wie die verschiedenen Dimensionen,
auf die das deutsche Wort ,,Sinn“ ausgreift, auf das christliche
Ausgangszeugnis zurickgehen. ,,.Sinn“ als Bedeutung zeigte sich
biblisch als ,erkennbarer Zusammenhang‘; und ,,Sinn“ als Rich-
tung wurde deutlich im Sinne des in die Geschichte hereinbrechen-
den Gottesreiches: als ,erfullendes Ziel‘. Doch ,,Sinn“ bedeutet ja
auch Wabrnehmungsfihigkeit. Ist das tiberhaupt eine angemessene
Kategorie fir einen Glauben? Geht es denn beim Glauben nicht ge-
rade um das, was keine empirische Grundlage haben kann, wozu
man sich vielmehr entscheiden muss — oder zu dem man von Gott
erkoren wird, ohne es auch fiithlen zu diirfen? Nein! — Setzen wir
nochmals ein beim Ausgangswort der Jesusbewegung. Jesus ver-
kiindet zunichst nur mit Worten:

Markus 1,15 Die Zeit ist erfullt, das Reich Gottes ist nahe. Kehrt

um und glaubt an das Evangelium!

Jesus mag sich zuerst darauf beschriankt haben wollen, das
Gottesreich durch Worte zu bezeugen. Doch Menschen begin-
nen, durch Jesu Gegenwart etwas zu empfinden. Besonders deut-
lich ist das bei der Frau, die sich vorgenommen hat, ihn zu beriih-
ren. Sie ist seit zwolf Jahren von einer Blutung geplagt und hofft
nun sowohl, dass sie endlich geheilt wird, wenn sie nur kurz Jesu
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Gewand anfasst, — als auch, dass sie dabei unerkannt bleibt. Letz-
teres gelingt nicht, das Erste aber sehr wohl. Der Evangelist er-
zahlt dies mit der interessanten Formel: Die Blutung endet, und
sie merkt, dass sie geheilt ist; genau heifSt es:

Markus 5,29 sie wusste korperlich — egno t6 somati — sensit corpore
(Vulgata) — Vnd sie fiilets am Leibe (Luther).

Jesus tritt in Galilda — offenbar, ohne dies zunachst selbst geplant,
ja wohl ohne um diese Kraft in ihm selbst gewusst zu haben — als
einer auf, der heilt. Das Gottesreich wird zur koérperlichen Erfah-
rung. Doch steckt diese Erfahrungsdimension nicht nur in den
korperlichen Heilungen, die die Zeugen spiter erinnernd schil-
dern; vielmehr besteht die gesamte Dynamik seiner Verkiindigung
darin, dass eine Zukunft — das Gottesreich — nicht blof§ verhei-
en wird, sondern angekiindigt: wie der Auftritt eines Kiinstlers,
der schon auf dem Weg zur Biihne ist. ,,Ankiindigen® heifSt hier
ja: den Menschen das Kommende so zusagen, dass sie sich be-
reits auf diese Zukunft einlassen konnen. Menschen, die sich auf
die Jesusverkiindigung einlassen, konnen bereits nach den neuen
MafSstiben der hereinbrechenden Gottesherrschaft leben, weil sie
diese schon erleben konnen. Diejenigen, die sich von Jesu Auftre-
ten ansprechen lassen, erfahren eine ungeahnte Freude. Sie aber
bezieht sich auf das erst ,,kommende“ Gottesreich. Die Dynamik
der noch ausstehenden Zukunft nennt man am besten: gespann-
tes ,,Schon®. Das neutestamentliche Wort fiir die Gepacktheit von
der Zukunft ist ,,Hoffnung“. Doch ist dieses Wort wiederum miss-
verstandlich. ,,Hoffnung®“ kann ja auch den nur halb iiberzeug-
ten Blick auf eine moglicherweise bessere Zukunft meinen. Etwa:
»Ich hoffe, morgen ist es nicht mehr so heifs.“ Das ist aber ge-
rade nicht der neutestamentliche Hoffnungsbegriff. Vielmehr sind
die Christusgldubigen von Hoffnung ,erfullt“. Dass die frithen
Christen unter Hoffnung nicht den halb tiberzeugten Zukunfts-
blick meinten, macht die Schrift selbst klar. So kann Paulus am
Schluss seines letzten Briefes der romischen Gemeinde wiinschen:

Romer 15,15 Der Gott der Hoffnung erfiille euch mit aller Freude
und mit allem Frieden im Glauben, damit ihr reich werdet an Hoff-

nung in der Kraft des Heiligen Geistes.
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Und die Einheitsiibersetzung gibt das Hoffnung-Haben an folgen-
der bekannter Stelle ebenfalls als ,,Erfulltsein® wieder:

1 Petrus 3,15 Seid stets bereit, jedem Rede und Antwort zu stehen,
der von euch Rechenschaft fordert tiber die Hoffnung, die euch
erfullt.

Es handelt sich offenkundig um ein Gefiihl; jedoch um ein Ge-
fiihl, von dem Menschen so tiberzeugt werden, dass sie Griinde
dafiir nennen kénnen. Man kann dreierlei Begriindungsarten un-
terscheiden, Kriterien. Die erste Begriindungsform verweist auf
Tatsachen. Der entscheidende Grund, den die Jingerinnen und
Junger nach Ostern fiir ihre Grundstimmung, die Vorfreude,
ihre Hoffnung, anfithren werden, ist genau dies: Ostern — das
Zeugnis der Auferstehung Jesu. Sie ist zwar von Anfang an um-
stritten; doch lasst sich fiir die Glaubwiirdigkeit dieses Zeugnis-
ses nochmals ein Grund anfiithren: Ohne ein Osterereignis wire
die Tatsache, dass das Christentum nach der Hinrichtung Jesu
entstand, kaum erklarbar; denn seine Verkiindigung ware sonst
durch seine Hinrichtung als verkehrt erwiesen. Es gibt noch
zwei weitere Begriindungsarten, zwei weitere Kriterien, die un-
terscheiden helfen, ob ein Gefiihl triigerisch ist oder wirklich-
keitsbezogen.

Das zweite Kriterium lautet: Welche Folgen hat ein Gefiihl auf
die Lebensfuhrung der betroffenen Person? Erfahren sie andere
und sie selbst sich als mit sich zunehmend tbereinstimmend,
wichst ihre innere Ordnung und Freiheit, ihre Abgrenzungs- und
Liebesfahigkeit, ihre Bereitschaft, andere Sichtweisen nachzuvoll-
ziehen und eigene nachvollziehbar zu machen, sowie ihre Gelas-
senheit und Einsatzbereitschaft?

Noch eine dritte Moglichkeit, ein klarendes Gefiihl von irre-
fihrenden zu unterscheiden, wire seine Integrationskraft: Ge-
fuhle konnen, wie gesagt, triigen; sie konnen sogar die Tatsa-
chenwahrnehmung tberlagern. Wenn ein Gefithl Menschen
aber dazu bringt, keine Tatsachen auszublenden, sondern eine
Wirklichkeitssicht zu erlangen, in die sie alle Erkenntnisse und
Fragen aufnehmen, verdeckt das Gefuhl offenbar nichts Wirk-
liches. Ein Berliner Theologe, der viel mit dem Gefiihlsbegriff
arbeitete, war Friedrich Schleiermacher (1 1834). Seine Erkli-
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rung dessen, was er unter Gefiihl verstand, geht in die eben ge-
zeigte Richtung: Gefiihl ist fiir ihn ,,die unmittelbare Gegenwart
des ganzen, ungeteilten Daseins“.” Mit Gefuihl ist hier also ge-
rade nicht eine affektinduzierte Wahrnehmungsverzerrung ge-
meint, sondern die Fihigkeit, sich im Gesamtzusammenhang zu
sehen. Dies bezeichnen Autoren des 19. Jahrhunderts nicht des-
wegen als Gefiihl, weil es vor Uberschwinglichkeit in die Irre
fuhren wiirde, sondern weil hier die Wirklichkeit so umfassend
wahrgenommen wird, dass dafiir noch keine Begritfe bereitlie-
gen: Das Gefiihl ist vorbegrifflich. Einen Sachgehalt vermittelt
es hochstens als Intuition.

Nun kann sich die Erfahrung, die Christus zunachst durch seine
Predigt, dann aber vor allem durch seine Auferstehung bewirkt,
auf keine vollstindige Faktenbasis beziehen. Es geht ja um das
y<kommende®“ Gottesreich. Es ist erst am Ende der Geschichte of-
fenkundig. Bis dahin ist seine Wirklichkeit nicht umfassend tiber-
prifbar. Doch die Lebensweise von Menschen, die sich davon pa-
cken lassen, bezeugt es.

Die Christenheit lebt in der Dynamik des ,,Schon®. Das wird
in ihren Sakramenten besonders sichtbar. Damit ist nicht nur
der menschliche Verstand angesprochen, sondern die Empfin-
dung. Denn die Kirche benennt nicht nur mit Worten die ver-
sOhnte Zukunft des Gottesreiches, sondern feiert, ,,begeht* sie.
Selbstverstandlich ldsst sich die so gefeierte Zukunft noch nicht
als messbare Gegenwart feststellen. Dennoch erbittet sogar ein
Thomas von Aquin (t 1274) bei aller Argumentationsfreude in
seinem Gebet zum Fronleichnamsfest nicht, dass man die Erlo-
sung Uberzeugend begriinden kann, sondern dass man sie schon
spiiren darf:

Gott, der du uns unter dem wunderbaren Sakrament das Gedacht-
nis deines Leidens hinterlassen hast, wir bitten dich: Verleihe, dass
wir die heiligen Geheimnisse deines Leibes und Blutes so verehren,
dass wir die Frucht deiner Erlosung in uns bestindig verspiiren. —
Deus, qui nobis sub sacramento mirabili passionis tuze memoriam
reliquisti, tribue, quasumus, ita nos Corporis et Sanguinis tui sa-
cra mysteria venerari, ut redemptionis tuz fructum in nobis iugi-

ter sentiamus.
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1.4 Ergreifende Berufung (Zweck)

Betrachtet man nun die soeben untersuchte Stelle aus dem Mar-
kusevangelium, die Erstverkiindigung des Gottesreiches, weiter,
so folgt sogleich eine Szene, die die vierte Sinn-Dimension in ih-
rer neutestamentlichen Besonderheit zeigt. ,,Sinn“ meint ja auch
Zweck und tritt biblisch in den Blick als ,ergreifende Berufung®.

Markus 1,16 Als Jesus am See von Galilda entlangging, sah er Simon
und Andreas, den Bruder des Simon, die auf dem See ihre Netze aus-
warfen; sie waren namlich Fischer. 17 Da sagte er zu ihnen: Kommt
her, mir nach! Ich werde euch zu Menschenfischern machen. 18 Und

sogleich liefSen sie ihre Netze liegen und folgten ihm nach.

Die beiden hier erwiahnten Bruder sind nicht arbeitslos; aber sie
haben noch keinen Beruf im Sinne einer Berufung. Jetzt jedoch
ruft sie Jesus; er mochte, dass sie ihm ,,nachfolgen® — also wie
rabbinische Schiiler zu seiner Lebensgemeinschaft gehoren, von
seinen Worten und seinem Vorbild lernen, ja dass sie seinen Le-
bensstil und Lebensweg teilen. Die Formulierung, mit der Jesus
dabei — dem Markusevangelium zufolge — die beiden ersten Jun-
ger beruft, ist selbst nochmals bedeutsam. ,,Menschenfischer®,
das heifst natiirlich nicht, dass sie Menschen in Netze packen und
aus ihrem Lebensraum herausziehen sollen, damit andere sie ver-
zehren konnen; sondern das heifst: Die Fahigkeiten, die ihr fiir
eure bisherige Arbeit eingesetzt habt, eure Kenntnis und Erfah-
rung, bekommen nun ein neues Einsatzfeld; eines, das euch viel
unmittelbarer zu den Menschen bringt und ihnen viel unmittel-
barer dient. Die beiden und ihre Gefahrten werden ja auch in
Jesu Namen auftreten, die Freude des Gottesreiches verkiinden
und Kranke heilen (Markus 6,13). Dabei ist noch etwas Klei-
nes bedeutsam. Eine bestimmtes Zeitadverb tritt im Markus-
evangelium nicht weniger als vierzig Mal auf: euthys — ,,sofort*.
Auch Simon und Andreas gehen ,,sofort auf ihre Berufung ein,
als sie Jesus horen. Der Evangelist schildert kein Hadern, kein
Abwigen, keine Beratung. Die Sache leuchtet ihnen unmittelbar
ein. Sie folgen geradewegs (1,18). Was der Evangelist mit diesem
Zeitadverb darstellt, schildert Paulus in einem Nachsatz mit ei-
nem treffenden Verb:
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Philipper 3,10 Christus will ich erkennen und die Macht seiner
Auferstehung und die Gemeinschaft mit seinen Leiden, indem ich
seinem Tod gleich gestaltet werde. 11 So hoffe ich, auch zur Auf-
erstehung von den Toten zu gelangen. 12 Nicht dass ich es schon
erreicht hitte oder dass ich schon vollendet wire. Aber ich strebe
danach, es zu ergreifen, weil auch ich von Christus Jesus ergrif-

fen worden bin.

Paulus ist ,,ergriffen”. Er erfihrt seinen Glauben nicht als seine ei-
gene Leistung. Gleichzeitig ist er aber als Bekehrter kein Besesse-
ner, nicht verbogen. Vielmehr empfindet er, dass er gerade so zu
seiner eigenen Erfulltheit kommt.

Christinnen und Christen haben zur Grundlage ihres Glau-
benslebens nicht notwendig eine solche Erfahrungsintensitat, wie
Paulus es schildert. Gerade Menschen in einer eher traditionellen
Frommigkeitsform sagen haufig nicht, dass sie in ihrer Glaubens-
praxis viel empfinden. Sie sprechen auch nicht von Bekehrung.
Wenn man sie darauf allerdings anspricht, konnen sie durchaus
erkennen und benennen, dass ihr Glaubensleben eine Erfahrungs-
ebene hat. Je starker sie zu einer Volkskirchlichkeit oder Volksreli-
giositiat gehoren, desto weniger wird dabei das Empfundene per-
sonlichen Umwandlungscharakter haben, und desto starker wird
es ein ,,Zugehorigkeitsgefiihl“ sein, eine ,,Getragenheit“ durch Ge-
meinschaft, Geborgenheit, RegelmafSigkeit, Zuverlassigkeit und
Selbstverstandlichkeit.

Damit ist sogar ein Gesichtspunkt benannt, der auch fiir dyna-
mischer erlebte Glaubensgeschichten erhellend ist: Eine christli-
che Berufung kann sehr personlich erlebt werden, ist aber nichts
Individuelles. Sie ist immer Ruf in die Gemeinschaft. Das Zeug-
nisvolk, die Gemeinde Christi, die Kirche in ihrer institutionali-
sierten Gegenwart ist das Wo und Wohin der christlichen Beru-
fung. So aber konnen Menschen oft sehr bewusst erkennen, dass
ihr Leben einen ,,Zweck* hat. Das heif$t nicht, dass sie damit zum
Ridchen im Getriebe wiirden, verzweckt. Im Gegenteil: eine Be-
rufung ist ein Geschenk, in dem die Berufenen — nicht selten iiber-
haupt erst dadurch — ihre eigene Wiirde empfinden.

Selbstverstandlich bleibt die Frage, ob eine solche Ergriffenheit
tatsachlich Ergriffenheit von Gott ist. Man koénnte ja auch von ei-
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ner Ideologie, einem Ungeist, der eigenen Selbstiiberschiatzung ge-
packt sein. Daher ist es immer ratsam, die Ergriffenheit — die ei-
gene und die der anderen — mit den oben benannten Kriterien zu
uberpriifen: Rationalitits-, Identitdts- und Realitdtssinn.

Wir haben eine Antwort aus der christlichen Theologie auf
die Frage nach dem guten Leben geben konnen. Gut ist ein Le-
ben, das ,,Sinn“ hat; und das im vierfachen Sinne: Leben, das
den grofSen Zusammenhang der Geschichte erkennt — im An-
gesicht des noch ausstehenden erfillenden Ziels geschieht — dies
aber auch schon erfihrt — und sich selbst von einer packenden
Berufung ergreifen liefS. Will man nun aber nicht von der Vier-
dimensionalitdt des deutschsprachigen Sinnbegriffs ausgehen —
Bedeutung, Richtung, Wahrnehmungsfihigkeit und Zweck —,
so kann das Neue Testament uns auch einen einzigen, bereits
literarisch eindriicklichen, Text vorhalten. An ihm koénnen wir
weitere Beobachtungen der besonderen Lebenslehre des christ-
lichen Glaubens machen. Sie lassen sich vorweg wiederum in ei-
ner These zusammenfassen.

These 2

Was man als christliche Lebenslehre — als christliche Ethik und
Anthropologie — entwickeln kann, leuchtet erst im Licht von
Ostern ein.

Die nun zu betrachtende Schriftstelle findet sich bei Matthaus.
Das unter seinem Namen stehende Evangelium ist bereits in sei-
nem Aufbau besonders theologisch gestaltet und macht schon
damit gewichtige Aussagen. Auffillig ist etwa, dass sich dort
funf Reden Jesu finden, namlich Kapitel 5-7: die Bergpredigt;
Kapitel 10: die Aussendungsrede; Kapitel 13: die Gleichnis-
rede; Kapitel 18: die Gemeinderede und Kapitel 23-24: die End-
gerichtsrede. Dass es genau funf Reden sind, ist bereits bedeut-
sam. Funf ist die Anzahl der Thora-Teile, des Pentateuchs, der
finf Bucher Mose: Genesis, Exodus, Levitikus, Numeri, Deu-
teronomium. Matthaus zeichnet Jesus also als den neuen Mose;
und wenn wir die erste Rede genauer ansehen, fillt auf, dass hier
noch mehr Mosesmotivik verwendet wird. Die Bergpredigt be-
ginnt ja mit den Worten:
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Matthaus 5,1 Als Jesus die vielen Menschen sah, stieg er auf den
Berg. Er setzte sich und seine Juinger traten zu ihm. 2 Er 6ffnete sei-

nen Mund, lehrte sie und sprach: [...]

Auch Mose hat die Zehn Gebote auf einem Berg empfangen und
von dort ins Volk gebracht. Sie sollten dem Volk, das ins Gelobte
Land einziehen durfte, vor Augen halten, was gutes Leben ist. Je-
sus schafft dieses Gesetz — die Weisung fir Israel — nicht ab.

Matthaus 5,17 Denkt nicht, ich sei gekommen, um das Gesetz und
die Propheten aufzuheben! Ich bin nicht gekommen, um aufzuhe-

ben, sondern um zu erfiillen.

Wie er die VerheifSungen der Propheten im nun mit ihm anbre-
chenden Gottesreich erfiillt, so erfillt er das Mosesgesetz, indem
er es aus der Erfahrung der Herrschaft Gottes heraus zum Ent-
scheidenden fiihrt: der geschenkten Liebe. Dieses neue Lebens-
gesetz verkiindet Jesus im Blick auf die vielen Menschen, ver-
kiindet es aber vor allem seinen eigenen Schiiler*innen. Fuir die
beiden Gruppen konnte es eine je andere Bedeutung haben. Die-
ses neue Lebensgesetz spricht er auch nicht mehr in der Form
der Weisung aus: ,,du sollst nicht/du wirst nicht®. Es ist zuerst
kein Anspruch, sondern Zuspruch. Das tut er durch die Form
der ,,Seligpreisung®:

Matthaus 5,3 Selig, die arm sind vor Gott; denn ihnen gehort das

Himmelreich.

4 Selig die Trauernden; denn sie werden getrostet werden.

5 Selig die Sanftmiitigen; denn sie werden das Land erben.

6 Selig, die hungern und dirsten nach der Gerechtigkeit; denn sie
werden gesattigt werden.

7 Selig die Barmherzigen; denn sie werden Erbarmen finden.

8 Selig, die rein sind im Herzen; denn sie werden Gott schauen.

9 Selig, die Frieden stiften; denn sie werden Kinder Gottes genannt
werden.

10 Selig, die verfolgt werden um der Gerechtigkeit willen; denn ih-

nen gehort das Himmelreich.

Diese Seligpreisungen werfen eine ganze Reihe von Fragen auf.
Was lehrt Jesus in diesen Seligpreisungen? Sagt er, welche
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Lebenslagen besondere Heilsaugenblicke sind — etwa das
Trauern? Oder sagt er, wie wir leben sollen — etwa barmherzig?
Jesus tut beides. Beides fallt unter die Frage, was das Leben im
Gottesreich ist. Denn das Gottesreich ist denen besonders
erfahrbar, die im Augenblick schmerzlich erleben, was noch
fehlt. So geoffnet, konnen sie Jesu Gegenwart als den Anbruch
des Gottesreiches erfahren. Andere, sattere, werden dafiir kaum
so offen sein. Damit klart sich auch, warum Jesus hier derlei
offenkundig Paradoxes sagt. Die Trauernden sind deswegen
»selig® — was ja ,glicklich® bedeutet —, weil sie fiir die nun
durch Christus kommende neue Zeit offen genug sind, um sie
auch empfinden zu konnen. Wer diese Seligpreisungen heute
hort, kann sie als mehr erleben denn blofS als schone Literatur
oder weisheitliche Ratschlagsammlung. Er kann sie namlich auf
dem Hintergrund des christlichen Glaubens und seines Ur-
sprungs in der Jesusgeschichte horen. Fir die von der Auf-
erstehungsbotschaft Jesu ,,Ergriffenen® ist die Menschheits-
geschichte verstandlich geworden als Geschehensfolge, deren
Einzelereignisse zusammen Sinn ergeben und die zu einem guten
Ende kommen wird. So hort sich auch der Zuspruch nicht mehr
als frommer Wunsch an, sondern hat seine Grundlage in der
Christusgeschichte. Wie sie an Ostern ihre Losung fand, so
dirfen auch die angesprochenen Armen, Trauernden, um
Gerechtigkeit Ringenden eine bevorstehende Losung ihrer Lei-
den empfinden. Sie sind jetzt schon ,selig®, weil sie den kom-
menden Trost bereits heute erfahren diirfen.

Damit sind hier tibrigens wiederum alle vier Sinndimensionen
angesprochen: Die Bedeutung der Geschichte, die Ausrichtung
auf die heilende Zukunft, deren Erfahrbarkeit bereits jetzt und
der Zweck des eigenen Lebens als Mensch des Dienstes fiir Ver-
sOhnung.

So sehr dies einleuchten mag, so sehr muss es doch eine weitere
Frage aufwerfen: Wenn die christliche Lebenslehre die Ergriffen-
heit durch Christus voraussetzt, scheint sie doch bedeutungslos zu
sein fir die Vielen, die davon nicht ergriffen sind. Daher ist eine
letzte These vorzutragen:
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These 3

Die christliche Botschaft ist keine Weisheitslehre ,,fiir alle“: Sie
setzt die Ostererfahrung voraus; doch was im Licht des Osterzeug-
nisses erkennbar wird, konnen auch andere nutzen.

Man hitte die These sogar, recht grob, so formulieren konnen:
Was durch die Christusbotschaft erkennbar wird, ,konnen auch
andere gebrauchen‘. Denn gemeint ist hier zweierlei: Es konnte ein
Impuls sein, den sie anderswo nicht gleichermafSen finden; und
jedenfalls ist es Nichtchrist*innen unbenommen, die christliche
Lebenslehre zur eigenen Orientierung zu nutzen.

Weisheitsworte konnen auf Menschen begeisternd wirken. Der
Buddhismus etwa bringt sich hidufig in faszinierenden Spriichen zur
Sprache. Man denke an einen Ausspruch wie diesen: ,,Selig ist der
Mensch, der mit sich im Frieden lebt. Es gibt auf Erden kein gro-
Beres Gliick.“ Das kann man beherzigen, ohne einen historischen
Buddha oder gar eine bestimmte Geschichtstheologie annehmen zu
miissen; man kann es allerdings auch fur trivial halten. Zwar sollte
man solche Worte nicht zu schnell verachten. Sie konnen Menschen
zu dem verhelfen, was man ,,Erhebung der Seele“ nennt. Doch die
christliche ,,Lehre“ setzt anders an. Sie besteht in der ergreifen-
den, iiberwiltigenden Zusage des Gottesreiches als Anbruch eines
tatsachlichen Geschehens. Dabei will die christliche Lehre vor al-
lem eines: die Osterfreude vermitteln. Alles andere an Dogmatik
soll dem dienen; und alle Ethik kann daraus folgen. Kénnen je-
doch Menschen, die sich nicht als Christ*innen verstehen, daraus
etwas beziehen, das tiber den banalen Weisheitsspruch hinausgeht?

Wer sich von der Osterbotschaft nicht ergreifen lassen kann,
mag dennoch der in dieser Botschaft mitgesagten Anthropologie
wichtige Anregungen entnehmen. Ob sie mehr bieten als triviale
Kalenderspriichlein, sollte man selbst tiberpriifen. Vier Elemente
dieser Anthropologie seien hier genannt. Sie gehen nochmals von
den vier Sinndimensionen — Bedeutung, Richtung, Wahrneh-
mungsfihigkeit, Zweck — aus:

e Kontemplative Relecture. Die christliche Geschichtstheologie
behauptet ja, dass Menschen der Sinn ihres Lebens immer
mehr aufgehen kann, wenn sie es im Licht des kommenden
Gottesreiches lesen. In tbertragener Weise konnen das auch
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Nichtchrist*innen tun. Ein derartiges stindiges ,,Neu-Lesen®
ist kein angestrengtes Sinnsuchen. Es geschieht ruhig, vorsich-
tig, oft in der Stille und haufig in der RegelmafSigkeit eines ge-
tibten Betens. So kann man sich etwa am Abend den vergan-
genen Tag nochmals vor Augen fithren und zunichst zusehen,
wofiir man heute Dankbarkeit empfindet. So konnen sich lang-
sam auch Linien im eigenen Leben zeigen. Sie miissen zwar oft
spater uberholt werden; doch konnen sie durchaus ein Vorschein
von Sinn sein. — Eine solche Haltung kann aus dem erwachsen,
was wir oben eingefiihrt haben unter dem Stichwort ,,erkenn-
barer Zusammenhang*.

e Bestimmung des Menschen. Die christliche Anthropologie sieht
den Menschen in seiner ,,Bestimmung®“ nicht definiert — als
konnte man schon urteilend oder schicksalshaft angeben, was
er ,ist“. So blickt die christliche Anthropologie weder auf ein
einzelnes Menschenleben noch den Menschen schlechthin. Das
christliche Menschenbild ist vielmehr dynamisch; es zeigt, was
der Mensch erst noch ,wird“: Er ist etwa zur ewigen Gemein-
schaft mit Gott bestimmt." Auch Nichtchrist*innen konnen den
Menschen als Person sehen, die ,,im Werden begriffen® ist' und
auf ihre Zukunft hin lebt, die ihr mehr oder weniger deutlich
vor Augen tritt.

 Ergriffenheit statt Ermahnung. Wir hatten gesehen, dass die
christliche Ethik nicht einfach Forderungen aufstellt. Vielmehr
folgen die moralischen Normierungen in den Griindungsdoku-
menten der Christenheit aus der Freude, aus dem Trost, aus der
vermittelten Hoffnung. Auch Nichtchrist*innen kénnen sehen,
dass sich die Menschheit, sowie sie selbstindig zu denken be-
ginnt, nicht mehr autoritar zum guten Leben bringen lasst: nicht
mit religios fundierten Regeln, oft auch nicht mit irdischen Sank-
tionen. Was Menschen zum Besseren bringt, sind Erfahrungen.

* Nicht Beharren, sondern Berufung. Weder eine Nation, noch
eine Kultur, aber auch kein einzelnes Menschenleben kann Iden-
titat dadurch sicherstellen, dass man mit aller Kraft auf dem Bis-
herigen beharrt. Wir hatten darauf hingewiesen, dass der bib-
lische Identititsbegriff gerade kein reines ,,idem® ist, als hatte
der Mensch Identitat, der stets ,,derselbe® ist; sondern die bib-
lische Antwort auf die Frage, wer ich wirklich bin und wer wir,
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ist der Verweis auf die Berufung — personlich und kollektiv.
Auch Nichtchrist*innen konnen zumindest die dieser Vorstel-
lung zugrundeliegende Ausrichtung mitvollziehen: Wer man ist,
das kann man erfahren aus dem immer wacheren, ernsthafte-
ren, wandlungsbereiten Horen.

Der Schluss dieser Uberlegungen soll allerdings nicht triumphal
sein. Am Ende des Gedankenganges sollen vielmehr drei Riick-
fragen aus der islamisch-christlichen Dialogpraxis stehen, die das
hier Entwickelte etwas abtonen.

e Enttauschungen. Ist denn das Leben eines Christenmenschen
tatsachlich so geistergriffen, dass sich alles Diistere erhellt?
Ein fiir alle Mal? Gibt es nicht auch Phasen der Trockenheit?
Kann man den christlichen Glauben wirklich so sehr in die Er-
fahrungsebene hineinnehmen? Was ist mit Menschen, die sich
nicht als so gepackt empfinden? Sind sie keine wahren Christen?
Miissen sie sich selbst um die Ergriffenheit bemithen? Das wire
widerspriichlich. Ergriffenheit ist ja gerade das, was man nicht
selbst herstellen kann. Es lasst sich allerdings mit einem gewis-
sen Wahrheitsgehalt sagen: ,Man muss sich ergreifen lassen.®
Diese Formel benennt selbst nochmals die Widerspriichlichkeit.
Denn wenn es um Ergriffenheit, also um Unverfiigbarkeit geht,
ist ja ein ,Mussen“ ganz unangebracht; aber in dieser Spannung
soll die Formel doch stehen bleiben. Denn zunichst ist damit ja
gesagt: ,,Man kann sich nur ergreifen lassen.“ Dann aber wird
auch angedeutet, dass man doch selbst Bedingungen herzustel-
len hat, in denen es das Ergriffenwerden leichter hat. So kann
man etwa eine Lebenshaltung einiiben, die sich besonders gut
auf Franzosisch benennen lasst: reconnaissance.'® Das heifdt ja
zum einen ,, Anerkennung®; damit ist das sachliche Wahrneh-
men dessen angesprochen, was im eigenen Leben gut ist. Dann
aber bedeutet das franzdsische Wort auch ,,Dankbarkeit® und
deutet an, dass durch eine solche Wahrnehmung auch die Emp-
findung wachsen kann, dass man beschenkt ist, und damit selbst
gemeint und gewiirdigt. Doch sollte man sich hiiten, Menschen
mit trickreichen Methoden zu versorgen, die ihr Lebensgefiihl
aufbessern sollen. Gerade die Seelsorge sollte sich vielmehr fiir
jede einzelne Geschichte eines Menschenlebens interessieren,
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sollte mit der betroffenen Person verstehen lernen, woher Hin-
dernisse am empfundenen Lebensgliick kommen und zu deren
Beseitigung oder Verarbeitung befihigen.

* Aggressionen. Die Bergpredigt kam oben nur in Ausschnitten
zur Sprache. Sie scheint aber den Angesprochenen auch eine un-
realistische, unnatiirliche Haltung abzuverlangen. So soll ein
auf die eine Wange Geschlagener, statt Gerechtigkeit herzu-
stellen, auch noch die andere Wange hinhalten (Lukas 6,29 //
Matthius §5,39)? Muss man sich zum Opferlamm machen? Die
Bergpredigt verlangt keineswegs prinzipiell, Unrecht auszuhal-
ten, ihm tatenlos zuzusehen oder gar sich selbst noch mehr zum
Opfer zu stilisieren. Vielmehr ist die Aufforderung, die andere
Wange hinzuhalten, eine Herausforderung zunichst an die ge-
schlagene Person: Kommt dir eine Reaktionsweise in den Sinn,
die kein Abtausch ist, die nicht eskaliert, die die Gewaltspi-
rale durchbricht, die — gerade weil sie sich nicht dem Erwarte-
ten unterwirft — souveran, kreativ und weiterfithrend ist? Das
Christentum hat sich in seiner Geschichte viel zu haufig gewalt-
tatig betadtigt. Das liegt aber nicht daran, dass die Aufforderung
Jesu zur Gewaltlosigkeit eine unrealistische Uberforderung ist.
Vielmehr haben sich Menschen von der ,,Guten Nachricht® zu
wenig erfiillen lassen und ihre eigenen Machtinteressen davon
nicht gentigend umgestalten lassen. In jedem Fall aber ist zu sa-
gen: Auch wenn der christliche Glaube gelegentlich als plotz-
liche Bekehrung — sofortige Umwandlung — beschrieben wird,
ist er tatsdchlich doch ein Wachstumsprozess, in dem Aggressi-
vitdt, wenn es gut lduft, weder verstarkt noch verdriangt wird,
sondern zur Kraft wird, Beziehungen mutig und kreativ zu ge-
stalten.

e Barmherzigkeit. Dass Menschen eine gerechtere Welt aufbauen
sollen, duirfte auf breite Zustimmung stofSen. Welche Rolle
spielt dann aber die ebenfalls eingeforderte ,,Barmherzigkeit®
(Lukas 6,36)? Ist sie nicht zu schwach, um Menschen wirklich
aus Unterdriickung zu befreien? Oder schafft sie nicht sogar neue
Formen von Unterdriickung, weil sie fur individuelle ,,barmher-
zige“ Regelungen steht, die aber die Gesellschafts- und Gesetzes-
lage nicht andern und so Verbesserungen geradezu verhindern?
Den christlichen Barmherzigkeitsbegriff konnte man so fassen,
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dass er nicht selbst wieder ,,ungerecht* wird. Er muss tiberhaupt
nicht gegen Gerechtigkeit ausgespielt werden. Wir kénnen das
Gemeinte so bestimmen: Barmherzigkeit ist die Gerechtigkeit,
die zwar jeder Person gebiihrt, von der Gesellschaft aber noch
nicht anerkannt wird. Hier kommt nochmals zum Tragen, was
soeben schon betont wurde. Das christliche Menschenbild sieht
im Mitmenschen mehr als das empirisch Feststellbare: die Wiirde
der Person. So kann eine Barmherzigkeitslehre und -praxis auch
kritische Anregung — , Inspiration® — fiir Behérden und sogar
die Atmosphire einer Gesamtgesellschaft werden.

Die christliche Theologie hat die Aufgabe, den Wert der alten
Glaubenszeugnisse zu untersuchen und in die Denkformen der
Gegenwart zu vermitteln. So lasst sich abschliefSend sagen: Der
christliche Glaube eroffnet ein Verstandnis der Weltgeschichte,
das in den Zeugnissen der Auferstehung Jesu griindet. Einzelereig-
nisse bekommen so eine Bedeutung im Gesamtverlauf, der nun
als Gottes gute Geschichte offenbar wird. Die von Gott ermog-
lichte, angebrochene Vollendung der Geschichte orientiert, mo-
tiviert und integriert diejenigen, die sich von diesem Zeugnis er-
greifen lassen. So bekommt das Leben Sinn.

Anmerkungen

1. Die monolithische Islamreduktion untersucht etwa der Kurzbeitrag: Felix
Korner, »Ist das der Islam?«, in: Welrweit 1/2015, S.16-17. NB: Artikel
des Verfassers sind herunterladbar von der Webseite www.felixkoerner.de.

2. Vgl. Felix Korner, »Interactive Theology. A New Paradigm for a New
Constellation«, in: Herman Roborgh, Victor Edwin (Hgg.), Witness to
a Common Hope. Festschrift in honour of Father Christian W. Troll SJ,
Anand (Gujarat Sahitya Prakash) 2022, S.19-33, S.27, sowie bereits
Felix Korner, »Interaktive Theologie. Wie der Religionsdialog weitergehen
kann«, in: Lebendige Seelsorge 70 (2019), S.244-249, S.245.

3. So beispielsweise in: Alter Text — Neuer Kontext. Koranhermeneutik in
der Tiirkei heute. Ausgewihlte Texte, ubersetzt und kommentiert von
Felix Korner SJ (Buchreihe der Georges Anawati Stiftung. Religion und
Gesellschaft. Modernes Denken in der islamischen Welt, Band 1), Frei-
burg (Herder) 2006, 22015.

4. Erste Daten bei der Deutschen Islamkonferenz: https://www.deutsche-
islam-konferenz.de/DE/DatenFakten/daten-fakten_node.html (22. Juli
2024).
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5. Vgl. Felix Korner, »Theologie des interreligiosen Zeugnisses — Thesen und
Klarungen«, in: CIBEDO-Beitrdge 2/2013, S.60-71, S. 64, sowie ders.,
Felix Korner, »Islamic Theology, Past and Present. A Comparative Perspec-
tive«, in: Studia Bobolanum 28.4 (2017), S.61-75,S.62.

6. Felix Korner, »Der Begriff der Theologie«, in: Felix Korner, Serdar Kur-
naz, Angelika Neuwirth und Omer Ozsoy, Christlich-islamische Interak-
tion. Theologische Grundlegung (Jerusalemer Religionsgesprache, Band 1),
Freiburg (Herder) 2023, S.131-173, S. 134.

7. Deutlich ist diesbeziiglich die Aussage der Papstlichen Bibelkommission
in threm Dokument Bibel und Christologie von 1984, Nr.1.2.2.1: »Die
,Hilfssprachen‘, die die Kirche im Laufe der Jahrhunderte gebrauchte, ha-
ben nicht die gleiche Glaubensautoritit wie die ,Bezugssprache® der inspi-
rierten Autoren.« (https://www.vatican.va/roman_curia/congregations/
cfaith/pcb_documents/rc_con_cfaith_doc_20090608_bibbia-cristologia_
ge.html) und bereits die Konzilsforderung in Dei Verbum von 1965, Nr. 24,
es sei »das Studium des heiligen Buches gleichsam die Seele der heili-
gen Theologie« (https://www.vatican.va/archive/hist_councils/ii_vatican_
council/documents/vat-ii_const_19651118_dei-verbum_ge.html, beide zu-
letzt aufgerufen am 8. Juni 2022).

8. Einen noch fritheren Beleg fiir »Sinn des Lebens« habe ich in den Korpora
des Digitalen Worterbuchs der Deutschen Sprache gefunden (https://www.
dwds.de/r, zuletzt aufgerufen am 7. Juni 2022): »Brauchen wir also Gott
und sein sittliches Wort, sein Ebenbild, seinen Geist und Sinn des Lebens,
erst in und tber allen Sternen, erst in allen Abgriinden der Natur aufSer
uns zu suchen, da wir Jhn so nahe in uns, zunachst im Grunde des Her-
zens, im Mittelpunkt unsers Wesens haben?« (Oriades [Pseudonym fiir Ja-
kob Hermann Obereit], »Der freye Einsiedler mitten in der Welt, nach der
Seelenerfahrungskunde«, in: Carl Philipp Moritz (Hg.), INQ®I XAYTON
oder Magazin zur Erfabrungsseelenkunde als ein Lesebuch fiir Gelebrte
und Ungelebrte. Mit Unterstiitzung mehrerer Wahrheitsfreunde, Band 10,
Berlin (Mylius) 1793, S.17-52, S. 24.

9. Es ist wohl — anders, als noch im Brief geplant — heute Kapitel 9 von Buch 7
der Lebrjabre.

10. Brief von Johann Wolfgang von Goethe an Friedrich Schiller vom 9. Juli
1796. Incipit »Indem ich Ihnen, auf einem besondern Blatt«; Weimarer
Ausgabe, Nr. 3340.

11. Sprachlich, historisch und philosophisch weiterfithrend sind: Charles
Taylor, Sources of the Self. The Making of the Modern Identity, Harvard
(University Press), ND 1992 sowie Volker Gerhardt, »Sinn des Lebens«,
in: Joachim Ritter und Karlfried Griinder (Hgg.), Historisches Worter-
buch der Philosophie, Band 9, Basel (Schwabe) 1995, Sp. 815-823; dort
habe ich auch das Goethezitat gefunden.

12. Hebr. mabasser; vgl. dessen griechische Ubersetzung (in der Septuaginta):
euangelizomenos, also quasi »Evangelist«<; vgl. mit den drei hebrdischen
Radikalen von mabasser auch arab. b-s-r, z. B. in busra »gute Nachricht«.
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13. VerheifSen, ankiindigen: hebr. §-2- “hif il; Frieden: salém; Gutes: t6b; Heil,
Erlosung: yasii‘a — von dieser Wortwurzel sind auch die Namen »]Jesaja«
und »Josua/Jesus« gebildet.

14. Vgl. Felix Korner, » Gottes Weltregierung im Prozess der Geschichte. Hand-
lungstheorien bei Wolfhart Pannenberg und in der islamischen Theolo-
gie«, in: Gunther Wenz (Hg.), Offenbarung als Geschichte. Implikationen
und Konsequenzen eines theologischen Programms (Pannenberg-Studien,
Band 4), Gottingen 2018, S. 167-203.

15. Dabei zitiert Schleiermacher einen Zeitgenossen, den norwegisch-deut-
schen Philosophen Henrich Steffens (1773-1845) zustimmend, aber ihn
moglicherweise vereinnahmend: »Anm. Sehr verwandt und leicht auf die
meinige zu libertragen ist Steffens[,] Beschreibung vom Gefiihl (Falsche
Theol.S.99. 100.) ,[...] die unmittelbare Gegenwart des ganzen, unge-
theilten Daseins etc.“«: Friedrich Schleiermacher, Der christliche Glaube.
Nach den Grundsdtzen der evangelischen Kirche im Zusammenhange dar-
gestellt. Zweite Auflage 1830/31, Berlin 2008, S.23 (§ 3.2, Anmerkung). —
Bei Steffens steht: »Was wir hier Gefiihl nennen, ist die unmittelbare Ge-
genwart des ganzen, ungetheilten, sowohl sinnlichen als auch geistigen
Daseins, der Einheit der Person und ihrer sinnlichen und geistigen Welt.«

16. Wolfhart Pannenberg, Systematische Theologie, Band 3, Gottingen (Van-
denhoeck & Ruprecht) 220135, S. 616.

17. Treffend im Titel von Gunther Wenz, Im Werden begriffen. Zur Lebhre
vom Menschen bei Pannenberg und Hegel, Gottingen (Vandenhoeck &
Ruprecht) 2020.

18. Vgl. Paul Ricoeur, Parcours de la reconnaissance, Paris 2004, deutsche
Ubersetzung: Wege der Anerkennung, Frankfurt 2005.

268

Gedenkschrift_Glaubenswuerdig_04.indd 268 19.01.2026 16:00:40



