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Gott unser Vater

I. Das Vatersein Gottes als Moralprinzip

Aus dem innigen Zusammenhang zwischen Glaube
und Leben ergeben sich paradoxe Folgen fiir diejeni-
gen — seien sie nun Christen oder nicht—, die erwarten,
daf} eine spezifisch christliche Moral vorgelegt werde,
Man gewahrt, dafl die Verhaltensregeln, die als eigent-
lich christlich gelten, in ihrer konkreten Formulierung
oft zeitbedingte Uberzeugungen ausdriicken, die
durch einen bestimmten geschichtlichen Zusammen-
hang bestimmt sind. Oder man stellt fest, dafl eigent-
lich die christlichen Grundsitze virtuell allgemeingiil-
tig sind und daf} die Kirche sittliche Weisungen tiber-
nimmt, welche die Menschheit auf die Initiative ihrer
humanistischsten Vertreter hin sich zu eigen gemacht
hat. Dieser unklare und manchmal verwirrliche Status
der christlichen Moral geht unseres Erachtens auf die
christliche Einheit zwischen dem Glauben und dem
sittlichen Verhalten zuriick. Beide haben ja die Vater-
schaft Gottes zur Grundlage.

Mit seiner Aussage, Gott sei unser Vater, stellt Jesus
nicht ein ganz neues Gottesbild vor uns hin. Das Ei-
gentiimliche der Botschaft Christi besteht jedoch dar-
in, dafl er das Vatersein Gottes in einzigartiger Weise
darstellt. Da wir daran gewohnt sind, jede Botschaft
auf allgemeine Ideen zuriickzufiihren, die sich in theo-
retischen Begriffen denken lassen, neigen wir dahin,
die Botschaft Christi zu verwissern und das Vatersein
Gottes durch allgemeine Eigenschaften zu beschrei-
ben: Giite, Geduld, allmachtiger Schopfer, gesetzge-
bende Autoritit, Richter... Gewifl bezeichnen diese
Benennungen die verschiedenen Bezichungen des Va-
ters zu seinen Kindern treffend. Beschrinkt man sich
aber darauf, den Inhalt des Vaterbegriffs auf diese
Weise zu beschreiben, so nimmt man nur den allge-
meinen religiosen Gedanken eines Vaterseins Gottes
wieder auf. Auf diesem kann nur eine Moralphiloso-
phie griinden. Das Neue an der Botschaft Jesu liegt
darin, daf er nicht blof eine Idee des Vaterseins Gottes
vorlegt, sondern deren Verwirklichung.

Bekanntlich redete Jesus seinen Gott in einer sehr
personlichen, ganz neuen, ungewohnt vertrauten An-
rede an: «Abba». In dieser vertrauenden, mit Ehr-
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furcht gepaarten ginzlichen Intimitit driickt sich nicht
ein geliutertes, vertieftes religidses Empfinden aus,
sondern das Wissen um eine Erwihlung und ein mes-
sianisches Schicksal. Die Anrede «mein Vater» ent-
spricht einem bekundenden Wort und einem freien
Entschluf Gottes, der sich fiir Jesus und durch ihn fiir
die Menschheit tatsichlich zum Vater macht. Fiir und
durch Jesus ist das Vatersein Gottes nicht einfach eine
schone allgemeine Idee, ein sinnbildlicher Ausdruck,
wie Kant dachte und mit ihm viele Christen denken,
die mehr Geisteserben der Aufklirungszeit als Jesu
Christi sind. Das Vatersein Gottes ist ein Ereignis, ein
Mysterium im Ursinn des Wortes : es besagt, dafl Gott
tatsichlich als Vater auf den Menschen zukommt. Die
christliche Moral als Glaubenspraxis hingt an diesem
Ereignis.

Bevor wir die Folgen besehen, die sich aus diesem
Glaubens- und Verhaltensprinzip ergeben, méchten
wir den Sinn und die Tragweite dieser einzigartigen
Botschaft Christi erhellen, indem wir iiber die mensch-
liche Vaterschaft nachdenken. Es besteht nimlich eine
frappante Analogie. Und statt uns auf den Gedanken
zu bringen, die Darstellung Gottes als eines Vaters sei
nur symbolisch im Sinn einer allgemeinen religiésen
Idee, die dadurch zustande komme, daff man eine
menschliche Erfahrung auf Gott iibertrage, zeigt diese
Analogie, daff das Vatersein Gottes in Wirklichkeit nur
durch die geschichtliche Tat vollzogen wird, durch die
sich Gott uns zum Vater gemacht hat. Was in der
menschlichen Ordnung im Unterschied zur Mutterge-
stalt den Vater ausmacht, ist ja dies, daff sich der Vater
zum Vater macht, indem er in seiner personlichen Be-
ziehung zum Kind seine spezifischen Eigenschaften
spielen liflt. Die Mutter steht schon von Natur aus
dem Kind nahe durch die bio-affektiven Bande, die
zunichst eine spontane Symbiose sind. Und alles, was
sie als spezifisch miitterliche Eigenschaften aufweisen
wird, wird diese Vertrautheit, Innigkeit, Freundlich-
keit und Zirtlichkeit wiedergeben.

Der Vater aber mufl, um wirklich Vater zu sein,
seine Vaterschaft auf sich nehmen und aus freiem Ent-
schluff das Kind anerkennen. Darum begriindet bei ei-
ner ganzen Anzahl von Vélkern die Adoption eine
vollwertige Vaterschaft, denn es liegt in der Natur des
Vaters, wiewohl er der Erzeuger ist, das Kind als sein
Kind anzunehmen. So bringt denn auch der im Neuen
Testament oft angefithrte und von der Liturgie tber-
nommene Psalmvers 2,7 zum Ausdruck, daff Gott sich
zum Vater Jesu gemacht hat, indem er ihn durch einen
zu einem bestimmten Zeitpunkt erfolgten Entschlufl
mit den Rechten, der Wiirde und der Sendung eines
Sohnes betraut hat. «Mein Sohn bist du, heute habe ich
dich gezeugt.» Und weil es Sache des Vaters ist, die Va-
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terbeziehung herzustellen und das Kind zur Kind-
schaft mit ihm zu verbinden, weist, wie wir sehen wer-
den, die Vaterfunktion eine ethische Dimension auf.

Der unklare Status der christlichen Moral wird ver-
standlich, wenn man sieht, daff sie den Glauben als Ja
zu dem von Gott geiuflerten Entschluff, uns Vater zu
sein, in das Verhalten umsetzt. Einerseits ist Gott als
Schépfer, als der allmichtige Vater, der Himmel und
Erde erschaffen hat, fiir jeden religissen Menschen die
tiefste Grundlage der Moral. Und selbst wenn der un-
glaubige Mensch das Wort «Gott» nur als Sinnbild fiir
das auffallt, was er im menschlichen Leben als heilig
empfindet, wird er doch wie der religiose Mensch fiir
ethische Werte einstehen, die von universaler Giiltig-
keit, weil fiir das Menschsein des Menschen wesentlich
sind: Gerechtigkeit, Ehrfurcht vor dem Leben, Re-
spektierung der Wahrheit... Indem das Christentum
als ersten Punkt des Credo den Glauben an den Schép-
fer bekraftigt, verpflichtet es sich auf die universal giil-
tigen Moralregeln. Seine Moral beruht somit, was das
Wesentliche ihres Inhalts philosophischer Natur be-
trifft, auf den Prinzipien der Vernunft. Doch das gliu-
bige Festhalten daran, daff Gott sich zu unserem Vater
macht und uns an Kindes Statt annimmt, bringt in der
glaubigen Existenz Folgen mit sich, die fiir sie spezi-
fisch sind. Kann man diese noch als moralische Folgen
bezeichnen ?

Die Antwort ist nicht einfach. Unseres Erachtens
haben sie eine moralische Tragweite, weil sie sich auf
das sittliche Verhalten auswirken. Eine klassische Un-
terscheidung aufgreifend méchten wir sagen, sie for-
men die Existenz um, und infolgedessen geben sie die
geistige Energie, um das zu férdern, was seinem Wesen
nach universal moralisch ist. Der christliche Glaube an
Gott den Vater ist nicht die theoretische Bekriftigung
einer von einem religiosen Menschen ausgesprochenen
Wahrheit, sondern die Annahme einer angebotenen
Beziehung, die mein Dasein umgestaltet, gleich wie
dann, ja noch fundamentaler als dann, wenn ein Mann
und eine Frau dadurch, daf} sie einander heiraten, eine
Beziehung schaffen und sich verpflichten, diesem
Bund entsprechend zu leben. So ist die gliubige Exi-
stenz ein Zentrum, von dem das Ethische in die
Menschheit ausstrahlt,

II. Was die Vaterschaft Gottes zu bedeuten hat, und
die Folgen fiir das praktische Verhalten

1. Vaterschaft und Gesetz

Jesus hat das Gesetz, dieses grundlegende jiidische
Mafibild und Objekt der Verehrung, umgestiirzt, und
darin liegt der Hauptgrund fiir die Feindseligkeit der
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Schriftgelehrten und Pharisier und fiir seine Verurtei-
lung zum Tod. Aber Jesus hat das Gesetz keineswegs
aufgehoben, sondern es auf seinen Ursprung zuriick-
gefiihrt: auf den Willen Gottes. Das ganze Gesetz
hingt am ersten und grofiten aller Gebote. Wer Gott
von ganzem Herzen und von ganzer Seele liebt, ge-
horcht dem Gesetz, doch mit der erfinderischen Frei-
heit, die zwischen dem Wesentlichen und dem, was
nur nebensichlich, nur zeitbedingte und oft probende
Anwendung ist, zu unterscheiden weiff. Die Zustim-
mung Jesu zum Willen des Vaters ist so innig und er-
folgt so unmittelbar, daf} von seinem ganzen Verhalten
eine personliche Autoritit ausgeht und er fiir seine
Junger, die von dieser Autoritit und dieser Geistes-
freiheit beeindrucke sind, zum Verhaltensmuster wird.

Denken wir noch einmal von der menschlichen Er-
fahrung her iiber das Vatersein nach | Der Begriff «Ge-
setz» mutet formal, juristisch und repressiv an, vor al-
lem im heutigen Kulturklima, wo der in eine duflerst
verwickelte Gesellschaft hineingeprefite Mensch den
utopischen Traum von einer spontanen, wilden, anar-
chischen Existenz hegt, ohne dafl er jedoch die Vorteile
der heutigen Gesellschaft darangeben méchte. Dazu
kommt, daff die Kirche als Institution dem Muster der
modernen Gesellschaft entsprechend die Tendenz ge-
habt hat, die sittlichen, kultischen und gesellschaftli-
chen Verhaltensweisen so sehr zu regeln, dafl sie das
Bild eines repressiven Gesetzessystems bot. Diese
zeitbedingten Gegebenheiten verstellen eine Grund-
wahrheit: die, dafl die Vaterschaft dadurch, daf sie das
Gesetz gibt, eine Vermenschlichungsfunktion ist.

Merken wir uns : Das Gesetz aufstellen und das Ge-
setz geben sind nicht das gleiche. Der erste Ausdruck
lat an den willkiirlichen Charakter des Gesetzes den-
ken, den es erhilt, wenn es von jemandem auferlegt
wird, der seine personliche Autoritit zur Geltung
bringen will, um seine Macht und Herrlichkeit zu stei-
gern. Und unter dem Einflufl vereinfachender An-
schauung iiber die Emanzipation des Menschen ver-
bindet sich oft dieses Empfinden mit der Vateridee.
Die psychologische Erfahrung beweist jedoch, daff das
Nichtvorhandensein eines Vaters, der seine Vater-
schaft ausiibt, indem er das Gesetz gibt, das Kind tief
verwirrt. Man versteht dies. Ein Vater, der nicht Wei-
sungen fiir das Leben gibt, kiimmert sich eigentlich
nicht um das Kind. Er zeigt, daff ihm gleichgiiltg ist,
was aus dem Kinde wird. Das Gesetz geben gehort zur
Vaterliebe, weil darin ein Wunsch fiir die Zukunft des
Kindes liegt.

Wire der Mensch nur ein Naturwesen, so unterlige
er biologischen Determinismen. Aber um Mensch zu
sein, mufl er es werden, indem er sich Sinnrichtungen
entsprechend aufbaut, deren Prinzipien der Vater vor-
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legt. Auch die Mutter erfiillt diese Funktion, aber in
der Ordnung der differenzierten Beziehungen kommt
diese spezifisch dem Vater zu.

Somit besteht zwangsliufig eine ambivalente Bezie-
hung zum Vater. Die menschlichen Strebungen sind
chaotisch und widerspriichlich. Um in der unentbehr-
lichen Sicherheit aufzuwachsen und zu leben, bedarf
das Kind des viterlichen Gesetzes. Doch da das Gesetz
verlangt, iiber sich hinauszuwachsen, weckt es Wider-
stand und Auflehnung. Wenn es Zeichen fiir die Liebe
des Vaters in Form eines Wunsches fiir die Zukunft ist,
ist die Auflehnung nur eine «gliickselige Schuld>».

Im Licht dieser psychologischen Gegebenheiten
wird fiir uns deutlicher, welches die christliche Hal-
tung zum ethischen Gesetz ist, zum Gesetz, wie Jesus
es uns gezeigt hat, indem er das Gesetz aus Liebe zum
Gesetz umstiirzte. Erstens einmal gibt die Vater-
Kind-Beziehung zwischen Gott und uns dem ethi-
schen Gesetz den Charakter eines viterlichen Ge-
schenkes. Dies liegt im Sinn des Willens des Vaters, des
Willens, der Angebot seiner Gegenwart und Herrlich-
keit und zugleich Vorbedingung dafiir ist, dal man
sich dieses Angebotes erfreut. Der Sinn des Gesetzes
als des Willens des Vaters ist somit nur in dem Maf} ver-
standlich, als der Mensch im Gefolge Christi mit einem
Wort in der ersten Person, in das er seine ganze Exi-
stenz hineinlegt, zu Gott sagen kann: «Ich danke dir,
Vater...» und «Dein Wille geschehe an mir [»

Zweitens verliert damit die christliche Moral den ab-
strakten Charakter eines bloflen ideellen Gesetzes und
wird progressiv. Der Wille des Vaters ist ein Wunsch
und Entwurf fiir die Zukunft des Menschen. Indem
Gott den Menschen zur Kindesbeziehung beruft, lidt
er ihn zu einem Vorwirtsgehen und zu einer Entdek-
kung ein. Da man zu sehr dazu neigt, den Glauben als
Zustimmung zu geoffenbarten Wahrheiten tiber Gott
zu denken, hat man die Tendenz, zu entscheiden, was
Glaube und was Unglaube sei. Infolgedessen legt man
die Moral als einen festen Kodex von Gesetzen vor. Es
entspriche der Grundlage der christlichen Praxis bes-
ser, Verhaltensmuster vorzulegen. Im Wort «Ich bin
der Weg, die Wahrheit und das Leben» liegt der Ge-
danke, daft der Glaubende Schritt um Schritt auf das
Leben zuschreitet, indem er dem Pfad folgt, der von
Christus gebahnt worden ist und durch verschiedene
Modelle des Lebens nach dem Evangelium vorge-
zeichnet wird.

Eine dritte, mit der zweiten zusammenhingende
Folge ist die, dafl eine erfinderische Freiheit der christ-
lichen Moral das Geprige gibt. Das vielberedete
Axiom Augustins «Liebe, und dann tu, was du willst !»
bringt diese Freiheit treffend zum Ausdruck. Wer
liebt, tut, soweit er liebt, das, was er will, weil das, was

er will, der Wille ist, zu lieben und der Liebe, die er
empfingt, zu entsprechen.

Wie uns empirische Forschungen erwiesen haben,
bleibt bei vielen Priestern der Glaube an Gott als den
Vater eine allgemeine und unbestimmte religiose Idee,
der Gedanke an eine giitige Vorsehung. Sie steht im
Konflikt mit einer anderen Idee, mit der Vorstellung
Gottes als eines Richters, vor dem die Menschen iiber
Gut und Bése Rechenschaft abzulegen haben. Und die
jungen Menschen, die sich auf das Priestertum vorbe-
reiten, schliefen bezeichnenderweise sogar den Ge-
danken an die viterliche Funktion der Uberreichung
des Gesetzes aus. Gott stellt fiir sie im Grunde eine re-
ligiose Erfahrung von Nihe und Vertrauen dar. Der
Glaube besteht somit im Suchen nach einer Befriedi-
gung. Dies spielt zwar in jeder Religion eine entschei-
dende Rolle. Bleibt man aber dabei stehen, so tritt man
nicht in diese intersubjektive Beziehung einer Liebe
ein, in der das Engagement fiir eine fortschreitend zu
verwirklichende Gegenseitigkeit liegt. Der Unter-
schied zwischen dem Glauben als «religiéser Erfah-
rung» und dem Glauben als Eingehen auf die Kindes-
beziehung zu Gott entspricht der Distanz, die zwi-
schen dem bloflen Liebesgefiihl und dem Engagement
in die Liebe als Zukunftsentwurf fiir das ganze Dasein
besteht.

Wie diese Feststellungen zeigen, ist es gar nicht so
leicht, auf den Grund und Sinn der christlichen Moral
zu kommen. Darin, dal man das Vatersein Gottes ei-
nerseits und das Gesetz und Gericht andererseits nicht
miteinander in Verbindung zu bringen vermag, liegt
zweifellos der Grund dafiir, dafl man in gewissen Pre-
digten zwischen sehr pietistischen Ausfithrungen tiber
die Giite Gottes und einem zu grob dreinfahrenden
Moralisieren hin und her schwankt. ;

2. Der véterliche Zukunftsentwurf fiir die Menschbeit

Indem er sich zum Vater macht, bindet sich Gott fiir
ewig an den Menschen. Es ist der Liebe eigen, ein
Treueversprechen zu sein. Die Liebe richtet sich ja auf
das geliebte Wesen in dem, was es ganz und gar an Per-
sonlichem hat, auf dieses «Du», das zu leben verlangt,
indem es den letzten Sinn des Lebens in der Liebe fin-
det. Doch einzig der, welcher der Ursprung des Le-
bens ist, vermag mit einer Liebe zu lieben, die stirker
ist als der Tod. Das Vatersein Gottes, wie es mit Chri-
stus auf uns zukommt, schlieft das Jenseits des Todes
mit ein. Als Ersten unter den Briidern in der Gottes-
kindschaft hat darum der Vater denjenigen aufer-
weckt, dem er seine Vaterliebe voll und ganz hat zu-
teilwerden lassen.
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Dieser eschatologische Zukunftsentwurf des Vaters
gibt der Moral zwar nicht einen neuen Inhalt. Er ver-
leiht jedoch eine Geistesfreiheit, die zu einer wahren
menschlichen Sittlichkeit inspiriert und sie am Leben
erhalt. Und in der Kulturgeschichte des Westens hat in
den Epochen, da dieser eschatologische Glaube leben-
dig war, das Christentum die Menschheit geistig revo-
lutioniert. Denken wir an die ersten Christen im Ro-
merreich, an die vermenschlichende Kraft, die von den
echten Monchen ausging, an die franziskanische Ge-
miitswarme.,

Jede Moral bewirkt eine Ausrichtung auf eine ge-
wisse ideale Auffassung iiber den Menschen. Sie ist be-
jahend darin, daf sie eine Vervollkommnung des Men-
schen vorhat ; sie ist verneinend durch ihre Kritik des-
sen, was heute die Daseinsqualitit herabsetzt: die Lei-
denschaften, die Geistesverirrungen, das schlechte
Funktionieren der Gesellschafts- und Wirtschaftsein-
heiten. Eine Moral treibt stets dazu an, sich von inne-
ren und dufleren Bedriickungsmichten zu befreien. Sie
sucht deshalb die entfremdenden Michte zu ermitteln
und gleichzeitig die wahre Freiheit zu bestimmen,
worin der Mensch endlich mit sich selbst im Frieden
und somit gliicklich wire. Die Moral, wie immer sie
auch beschaffen sein mag, ist eine Anleitung zur Ver-
vollkommnung des Menschen.

Nun aber ist dieser Glaube an die Vervollkomm-
nungsmoglichkeit des Menschen zwar ein Antrieb,
iiber sich hinauszukommen und zu mehr Menschlich-
keit aufzusteigen, aber gleichzeitig eine hinterhaltige
Gefahr. Wenn die Moral sich von der religiosen
Grundlage 16st und dabei doch am Vollkommenheits-
ideal festhilt, projiziert sich dieses auf eine geschicht-
liche Zukunft, die von der Vernunft bestimmt wird. Da
es kein Jenseits der menschlichen Geschichte gibt,
kann man das Vervollkommnungsideal nur innerhalb
der irdischen Gegebenheiten suchen.

Dann sind zwei gefihrliche Verhaltensrichtungen
moglich. Da man um die jetzige Unvollkommenheit
weify, wird ein erbitterter Verinderungswille erzeugt.
Die Tradition und jedwede Autoritit werden ange-
klagt und zuriickgewiesen, da man sie fiir die Ausfille
an Gliick und Harmonie verantwortlich macht. Man
hegt den Traum von einer bestindigen Umwilzung,
wobei man nicht weif}, wohin man sich richten soll,
zunichst aber einmal das ererbte System vom Tische
fegen mochte im unbestimmten Vertrauen darauf, dafl
gewissermafien in wilder Spontaneitit aus den Triim-
mern eine neue Menschheit erstehen werde. Man geht
sogar so weit, dafl man einen jetzigen Verstofl gegen
die Moral durch die Forderung einer auf eine unbe-
stimmte Zukunft verlagerten Moralitit rechtfertigt.
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Oder aber man glaubt, die Mechanismen und Irrtii-
mer, die den Menschen sich selbst entfremden, ermit-
teln zu konnen, und man arbeitet in ein und demselben
rationalen Zukunftsentwurf eine durchgeplante Stra-
tegie aus, um den Menschen zu befreien und zur Voll-
kommenheit zu fiithren. Die technische Rationalitit
stellt sich in den Dienst des Verinderungswillens und
baut ein gewaltiges Unternchmen zur Vermenschli-
chung der Einzelperson und der Gesellschaft auf. So
war der Marxismus als Projekt eines vollendeten
Menschseins fiir viele Nichtglaubende, welche die
Veranderung des Menschen und der Gesellschaft vor-
antreiben wollten, der grofie Leitstern. Man weifs um
die Enttauschung und Auflehnung, von denen sie an-
gesichts der Barbarei der totalitiren Systeme gepackt
wurden. Wir sehen : Die Ideologie von einem vollen--
deten Menschsein und die Uberzeugung, die Unter-
driickungsmichte kennen und meistern zu kénnen,
lassen die Gesellschaft zwangslaufig zu einem «Gulag»
werden.

Die Versuchung, den Menschen zum Guten zu
zwingen, ist der Geschichte der Kirche nicht unbe-
kannt. Heute kommt sie wiederum auf in zahlreichen
Sekten, deren Rekrutierungstechniken, deren autori-
tires Pochen auf prophetische Inspiration den Apparat
zur intellektuellen und moralischen Zwangsausiibung
veranschaulichen, den eine Religion in Gang zu setzen
Gefahr lauft, wenn sie wihnt, sie besitze das Wissen
um die vollendete Sittlichkeit. Indem sie sich mit der
Vatergestalt identifiziert, von der das Gesetz ausgeht,
verspottet sie die entscheidenden Moralregeln.

Der Glaube an Gott als den Vater hat eine kritische
Kraft, welche die Moral am Leben erhilt. Der Vater ist
jagleichzeitig Urheber der Verheiflung und des Geset-
zes. Der Sinn der Geschichte des Menschen liegt jen-
seits der Welt. Fiir den Glauben an Gott als den Vater
hat die Geschichte einen Sinn, doch ist dieser Sinn dem
Menschen entzogen. Das Verheiflungswort setzt dem
Vorhaben des Menschen, den Sinn des irdischen Aben-
teuers theoretisch und praktisch endgiiltig auszuma-
chen, eine Grenze. Dieser Sinn bleibt vom Schicksal
abhingig, das Gott der Welt zugedacht hat. Wir wissen
im Glauben, dal dieses Schicksal in einer herrlichen
Umgestaltung bestehen wird, worin die Vervoll-
kommnungsmdglichkeit des Menschen ihr Ziel er-
reicht. Wir wissen auch, daf} die geschichtliche An-
strengung der Menschheit nicht umsonst ist; der
Glaube ist iibrigens eine «Macht». Doch wenn der
Mensch eingesteht, daf er um das vollendete Mensch-
sein nicht weif}, und sich damit abfindet, dafl er das
ideale Menschsein nicht herbeizufiihren vermag, aber
auf die Verheiffung vertraut, entkrampft er sich, gibter
den iibermafligen Willen, das Gute herzustellen, auf
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und freut sich iiber den Funken von Friede, Liebe und
Gliick, den er zu entziinden vermag.

Weil die Gleichnisse des Evangeliums zur eschato-
logischen Hoffnung erziehen, veranschaulichen sie die
Haltung, die das sittliche Handeln in der seiner Ab-
sicht entsprechenden Zielvorstellung erhilt. Thr allge-
meines Thema ist der verborgene Charakter des Got-
tesreiches. Man soll das Unkraut nicht ausreifien wol-
len, damit man nicht zugleich auch das sprieflende
Korn ausreift. Dennoch sind die Dinge der Welt nicht
bedeutungslos. Die vertraute Welt der Arbeiten,
Freuden und des Gliicklichseins ist ein Zeichen des
Reiches, das sich nicht mit Hinden greifen liflt, aber
iiberall am Werk ist und der Fiille der Zeit entgegen-
geht. Doch diese Alltagsdinge bedeuten nicht das
Reich selbst, und dafl man sie erlebt, stiitzt die Hoff-
nung nur durch ihren jetzigen Wert fiir den Menschen.
Eine Welt des Elends wire nicht mehr Zeichen. Damit
die Welt Zeichen sei, muf} also der Mensch sich ver-
menschlichen. Andererseits befreit die Symbolkraft,
welche die Hoffnung der menschlichen Welt verleiht,
diese von der zerstérerischen Gewalt, die das Verlan-
gen, schon hienieden ein himmlisches Jerusalem zu er-
richten, erzeugt.

3. Liebet eure Feinde

Dieses Gebot ist sicherlich das hirteste. Es ist auch das
Gebot, das am meisten spezifisch christlich ist. Es
bringt in die Beziehungen zum Mitmenschen die
Gleichférmigkeit mit dem Vaterwillen Gottes hinein.
Es unterscheidet die Jiinger Christi von den Zollnern
und Heiden. «So werdet thr Kinder eures Vaters im
Himmel sein...» (Mt 6,8). Diese Weisung des Evange-
liums kehrt im Gebet zum Vater wieder, das Jesus sei-
nen Jiingern als unterscheidende Gebetsrichtschnur
gegeben hat. Es enthilt nur zwei Bitten fiir sich selbst :
erstens die Bitte um Brot, worin wahrscheinlich der
Wirklichkeitssinn fiir das heute Notwendige und das
symbolische Anzielen des Morgigen in der eschatolo-
gischen Hoffnung liegt; fiir Jesus ist beides nie ge-
trennt voneinander. Sodann die Bitte um das viterliche
Verzeihen, das zur Bedingung hat, daff man den an-
dern, den Feinden verzeiht. :

Ist dies eine Moralregel ? Auch hier méchten wir sa-
gen, daf} es sich um ein Gebot handelt, das iiber die
strikte Moral hinausgeht, aber in das Dasein eine Be-
reitschaft bringt, die das sittliche Handeln stiitzt und
anregt. Dafl wir verzeihen, ist die feine Spitze der
Liebe und ihr Quellgrund. Das Verzeihen weigert sich
nimlich zu urteilen und setzt einen Akt des Vertrauens
in die geheimen Moglichkeiten zum Guten, tiber die
der andere verfiigt. Dieses spezifisch evangelische Ge-

bot geht iiber das einfache Gutsein hinaus und macht
sich den viterlichen Blick Gottes auf den Menschen zu
eigen.

Zunichst liegt im Verzeihen, in der Feindesliebe der
Verzicht darauf, den Mitmenschen mit dem Bosen
identifizieren zu wollen. Das Verzeihen entschuldigt
den andern, indem man zugibt, daf} im Grunde nichter
selbst der Ursprung des Bosen ist. Das Gebet «Vater,
verzeih thnen, denn sie wissen nicht, was sie tun» gibt
den christlichen Bezug zum Bdsen wieder. Das Bose
ist das grofle Weltritsel, das Undenkbare und doch
Wirkliche, und die totalitiren Ideologien oder Sekten,
die es meistern wollen, vervielfachen es noch. Der Sieg
iiber das Bose wird weder der theoretischen Erkennt-
nis noch der Herrschaft des Willens zuteil, sondern der
Hoffnung, die mit dem Glauben an Gott als den Vater
solidarisch ist.

Das wahre Verzeihen ist auch ein Akt des Glaubens
an die Zukunft des Menschen. Man kann nicht wirk-
lich verzeihen, ohne sich von sich selbst zu l6sen und
ohne darauf zu vertrauen, dafl der Mensch, mag er
menschlich gesprochen noch so hassenswert sein, im-
mer noch unter dem Walten des Reiches des verborge-
nen Gottes steht.

Daf} dieses Gebot nicht eine natiirliche humanisti-
sche Haltung zum Ausdruck bringt, bezeugt ein Text
von Sigmund Freud in «Das Unbehagen in der Kultur»
(G.W. 14, 1930). Die Feindesliebe ist fiir Freud eine
unannehmbare Forderung der evangelischen Moral,
deren hohen Adel er indes betont und von der er sagt,
sie vermdge zu einem Gliick zu gelangen, das in der
rein menschlichen Ordnung unméglich sei. Aber
Freud meint, sehr viele Menschen seien nicht wert, daff
man sie liebe. Und damit, daf} man sie liebe, entwerte
man das Leben und rechtfertige man dessen Verfall.
Dennoch zeugt die Ethik der Freudschen Psychoana-
lyse von einer auflerordentlichen Hochachtung vor
dem Menschen, der so vielen unbewufiten Motiven
unterworfen ist, die ihn antreiben, das Bose zu tun.
Und doch geht das radikale Gebot zu verzeihen iiber
die humanistische Hochachtung und Toleranz hinaus.
Dieses Verzeihen ist nur moglich, wenn der Mensch in
seinen Blick auf seinen Feind die Bereitschaft des Va-
ters mit hineinnimmt, der in unendlichem Feingefiihl
dem verlorenen Sohn entgegengeht und freudig dessen
Riickkehr annimmt, selbst wenn sie bloff um des
Wohlergehens willen erfolgt wire.

Wenn die Feindesliebe als Betatigung des Glaubens
nicht eigentlich eine sittliche Entscheidung ist, so ist sie
doch von duflerst hohem Nutzen fiir das sittliche Han-
deln. Nichts demoralisiert so sehr wie der Hafl. Das
Bose, das man erleidet und nicht durch wahre Verzei-
hung hinter sich liflt, schwicht die Bereitschaft zum
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sittlichen Handeln, ja kann sie zerstoren. Wird der
Mensch ungerecht behandelt, sein Anspruch auf Ach-
tung und Liebe verletzt und sein Vertrauen mif3-
braucht, so sieht er die Menschheit von einer Schmach
besudelt und verliert den Glauben an den Menschen,
der zum sittlichen Handeln notwendig ist.

Man verwundert sich manchmal naiv dariiber, dafl
die Religion zu einer Macht furchtbarer Gewalttitig-
keit und wilden Hasses werden kann. Man verkennt
dabei, dafl die Religion auch die letztgiiltigen Mafi-
stabe bietet, um etwas als gut oder bdse zu beurteilen,
und dafl sie ihren Gliubigen ihre Auffassung iiber den
Menschen und die Welt iibermittelt. Das Idealbild des
Menschen, den man liebt und mit dem man sich identi-
fiziert, treibt dazu an, die Nichtgleichgearteten zu be-
kimpfen und zu hassen. Der vielberedete Stolz der
Pharisier, der Feinde Jesu, ist ein Erzeugnis der Reli-
gion. Die Religion kann somit sehr gefihrlich werden.
Sie droht die nichtlichen Michte des Menschen zu ver-
starken. Damit von der Religion eine sittliche Besse-
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rung ausgeht, mufl sie sich zu der geduldigen, zuriick-
haltenden und vertrauenden Liebe bekehren, die die
Liebe Gottes unseres Vaters ist.

Durch die Annahme des Gesetzes als einer Gabe,
durch die Verheiflung, welche die Vollkommenheit ins
Jenseits der irdischen Geschichte verlegt, und durch
die Liebe, die sich des Urteils enthilt, verzeiht und den
Glauben an den Menschen bewahrt, gelingt es der
menschlichen Moral, sich zu ldutern, wieder aus ihren
Quellen zu schépfen und sich erfinderisch zu erneu-
ern. Man bedauert zuweilen, dafd die christliche Moral
fiir die groflen Fragen des sozialen Lebens keine Wei-
sungen vorzulegen hat. Ist es aber nicht Sache der
Christen, die besten menschlichen Regeln fiir die Pro-
bleme des Zusammenlebens ausfindig zu machen ? Zu
dem, was der Vater will, gehort auch, daff die Sohne
durch das ihnen gegebene Gesetz zur Autonomie ge-
langen und die Verantwortung fiir ihre Welt iiberneh-
men.
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