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schaffen und jede Arbeit tun.
Der siebte Tag ist ein Ruhetag,
dem HERRN, deinem Gott, ge-
weiht. An ihm darfst du keine
Arbeit tun: du, dein Sohn und
deine Tochter, dein Sklave und
deine Sklavin, dein Vieh und
der Fremde, der in deinen
Stadtbereichen Wohnrecht hat.
Denn in sechs Tagen hat der
HERR Himmel, Erde und Meer
gemacht und alles, was dazuge-
hort; am siebten Tag ruhte er.
Darum hat der HERR den
Sabbattag gesegnet und ihn fiir
heilig erklért.

Ehre deinen Vater und deine
Mutter, damit du lange lebst in
dem Land, das der HERR, dein
Gott, dir gibt.

Du sollst nicht morden.

Du sollst nicht die Ehe brechen.
Du sollst nicht stehlen.

Du sollst nicht falsch gegen
deinen Nichsten aussagen.

Du sollst nicht nach dem Haus
deines Néchsten verlangen.

Du sollst nicht nach der Frau
deines Nichsten verlangen, nach
seinem Sklaven oder seiner
Sklavin, seinem Rind oder sei-
nem Esel oder nach irgendetwas,
das deinem Néchsten gehort.

sein. Denn so wurden schon
vor euch die Propheten
verfolgt.




Einleitung

1. Seit jeher ist der Mensch auf der Suche nach Gliick und Sinn.
Der heilige Augustinus sagt das in treffender Weise: ,,Der
Mensch will gliicklich sein, auch wenn er auf eine Weise lebt,
dass er es nicht ist“ (De civitate Dei, XIV,4). Diese Aussage
zeigt bereits die Spannung zwischen dem tiefen Sehnen des
Menschen und seinen mehr oder weniger bewussten morali-
schen Optionen. Pascal driickt die gleiche Spannung so aus:
,»Wenn der Mensch nicht fiir Gott geschaffen ist, warum kann er
nur in Gott gliicklich sein? Wenn der Mensch fiir Gott geschaf-
fen ist, warum stellt er sich so sehr gegen Gott?“ (Pensées,
11,169).

Die Bibelkommission méchte sich in moglichst genauen Uber-
legungen mit dem schwierigen Thema der Beziehungen zwi-
schen Bibel und Moral befassen. Sie macht dabei zwei grund-
legende Voraussetzungen: 1. Gott ist fiir jeden Glaubenden und
fiir jeden Menschen die letzte Antwort auf die Suche nach
Gliick und Sinn. 2. Auf dem Boden der Heiligen Schrift, Altes
und Neues Testament, kann auch heute ein giiltiger und niitzli-
cher Dialog liber moralische Fragen gefiihrt werden.

0.1. Eine Welt, die Antworten sucht

2. Wenn wir uns an diese Aufgabe machen, konnen wir nicht
von der heutigen Situation absehen. Im Zeitalter der Globalisie-
rung ist in vielen Gesellschaften eine rasche Verdnderung der
ethischen Entscheidungen zu beobachten; das geschieht unter
dem starken Eindruck der grolen Bevolkerungsverschiebungen,
der immer komplizierteren sozialen Beziehungen und der wis-
senschaftlichen Fortschritte, besonders auf dem Gebiet der Psy-
chologie, der Genetik und der Kommunikationstechnik. Das al-
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les bestimmt tiefgehend das moralische Bewusstsein vieler Per-
sonen und Gruppen, und zwar so sehr, dass sich eine Kultur
entwickelt, die auf Relativismus, Toleranz und Offenheit fiir
alles Neue aufbaut und deren theologische und philosophische
Grundlagen nicht immer geniigend geklart sind. Auch fiir viele
Katholiken ist diese Kultur der Toleranz mit einem wachsenden
Misstrauen, ja geradezu mit einer entschiedenen Intoleranz ge-
geniiber gewissen Inhalten der Moral, die von der Kirche ge-
lehrt wird und die tief in der Heiligen Schrift verwurzelt ist,
verbunden. Wie lésst sich ein Ausgleich erreichen?

0.2. Unsere Ziele

3. In diesem Dokument wird der Leser weder eine vollstindige
biblische Moraltheologie finden und, noch weniger, Rezepte
oder fertige Antworten fiir die moralischen Probleme, alte und
neue, die heute tiberall, auch in den Massenmedien, diskutiert
werden. Unsere Arbeit will nicht die der Philosophen und der
Moraltheologen ersetzen. Um die konkreten Probleme der Mo-
ral angemessen zu behandeln, briduchte es eine rationale Vertie-
fung und auch eine Einbeziehung der Humanwissenschaften;
das liegt auBerhalb unserer Kompetenz. Unser Ziel ist beschei-
dener und von doppelter Art:

1. Dieses Ziel besteht vor allem darin, dass wir die christliche
Moral unter den weiteren Horizont der biblischen Anthropolo-
gie und Theologie stellen. Das wird von allem Anfang an hel-
fen, ihre Eigenheit und Originalitit sichtbar zu machen im Ver-
gleich einerseits mit den Ethiken und Moralsystemen, die auf
die menschliche Erfahrung und auf die Vernunft gegriindet
sind, und andererseits mit den Morallehren, die von anderen Re-
ligionen vorgelegt werden.
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2. Das zweite Ziel hat in gewisser Weise einen mehr prakti-
schen Charakter. Es ist nicht leicht, die Bibel in angemessener
Weise zu beniitzen, wenn jemand Licht sucht, um eine mora-
lische Uberlegung zu vertiefen, oder Elemente einer Antwort
fiir schwierige moralische Probleme und Situationen. Die Bibel
selbst gibt jedoch dem Leser methodologische Kriterien an die
Hand, die dieses Suchen erleichtern.

Dieses doppelte Ziel erkldrt die Zweiteilung des Dokuments.
Der erste Teil hat den Titel: ,,Eine geoffenbarte Moral: gottli-
ches Geschenk und menschliche Antwort®; und der zweite Teil:
,Einige biblische Kriterien fiir die moralische Reflexion®.

Was die Methode angeht, schien es uns fiir die Ziele unserer
Darlegung niitzlich, die kanonische Auslegung der Schrift zu
bevorzugen, ohne jedoch die historisch-kritische Methode bei-
seite zu lassen, die aus verschiedenen Motiven unverzichtbar ist
(vgl. Pépstliche Bibelkommission, Die Interpretation der Bibel
in der Kirche, I, C, 1).

0.3. Grundlinien fiir das Verstandnis der
Ausrichtung des Dokuments

0.3.1. Der Schliisselbegriff: ,,geoffenbarte Moral*

4. Zunéchst fiihren wir den wohl uniiblichen Begriff ,,geoffen-
barte Moral® ein, in Treue zu einer grundlegenden Ausrichtung
der gesamten Heiligen Schrift. Fiir unsere Darlegung ist es ein
Schliisselbegriff. Um von ,,geoffenbarter Moral®“ zu sprechen,
miissen wir uns von einigen Vorverstindnissen befreien. Solan-
ge man die Moral auf einen Kodex des individuellen und kol-
lektiven Verhaltens reduziert, auf ein Gesamt von Tugenden,
die zu praktizieren sind, oder auch auf die Imperative eines Na-
turgesetzes, das fiir universal gehalten wird, kann man die Ei-
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genart, Giite und bleibende Aktualitit der biblischen Moral
nicht geniigend wahrnehmen.

Wir mochten sofort zwei Grundideen einfiihren, die wir spiter
genauer ausfiihren werden: 1. Die Moral, ohne weniger wichtig
zu sein, steht an zweiter Stelle. An erster Stelle steht und grund-
legend ist die Initiative Gottes, die wir theologisch im Begriff
,Geschenk® ausdriicken werden. In biblischer Sicht wurzelt die
Moral im vorausgehenden Geschenk des Lebens, der Intelligenz
und des freien Willens (Schépfung) und vor allem in dem vollig
unverdienten Angebot einer bevorzugten, inneren Beziehung
des Menschen zu Gott (Bund). Die Moral ist nicht in erster Li-
nie Antwort des Menschen, sondern Offenbarung des Planes
und des Geschenks Gottes. Mit anderen Worten, fiir die Bibel
kommt die Moral nach der Erfahrung Gottes, genauer nach der
Erfahrung, die Gott den Menschen machen lésst als ganz unver-
dientes Geschenk. 2. Von hier aus gesehen ist das Gesetz selber
integraler Teil des Bundes, ist Geschenk Gottes. Urspriinglich
ist ,Gesetz* nicht ein juristischer Begriff, der auf Verhaltens-
weisen und Haltungen ausgerichtet ist, sondern ein theologi-
scher Begriff, den die Bibel selber am besten wiedergibt mit
dem Wort ,,Weg* (hebriisch derek, griechisch hodos): ein Weg,
der angeboten wird.

Im heutigen Kontext ist diese Sicht der Bibel besonders wich-
tig. Die moralische Unterweisung ist sicher ein wesentlicher
Teil der Sendung der Kirche, steht aber doch an zweiter Stelle
im Vergleich mit der Aufgabe, das Geschenk Gottes und die
spirituelle Erfahrung geltend zu machen; wir tun uns heute
manchmal schwer, das in angemessener Weise wahrzunehmen
und zu verstehen.

Der Begrift ,,geoffenbarte Moral® ist weder klassisch noch iib-
lich. Dennoch entspricht er dem Horizont, den das Zweite Vati-
kanische Konzil in der Dogmatischen Konstitution iiber die gott-
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liche Offenbarung gezeigt hat: ,,Das Offenbarungsgeschehen er-
eignet sich in Tat und Wort, die innerlich miteinander verkniipft
sind: die Werke ndmlich, die Gott im Verlauf der Heilsgeschichte
wirkt, offenbaren und bekréftigen die Lehre und die durch die
Worte bezeichneten Wirklichkeiten; die Worte verkiindigen die
Werke und lassen das Geheimnis, das sie enthalten, ans Licht
treten” (Dei Verbum, I, 2). So haben alle Akte, mit denen Gott
sich offenbart, eine moralische Dimension weil sie die Menschen
dazu rufen, ihr Denken und Handeln dem géttlichen Vorbild
gleich zu machen: ,,Seid heilig, denn ich, der HERR, euer Gott,
bin heilig” (Lev 19,2); ,,Ihr sollt also vollkommen sein, wie euer
himmlischer Vater vollkommen ist* (Mt 5,48).

0.3.2. Die Einheit der beiden Testamente

5. Die ganze Offenbarung — d. h. der Plan Gottes, der gekannt
werden und allen einen Weg zum Heil er6ffnen will — ist auf
Christus ausgerichtet. Im Herzen des Alten Bundes bezeichnet
der ,,Weg* zugleich einen Auszug (das grundlegende Ereignis
der Befreiung) und einen lehrhaften Inhalt, die Torah. Im
Herzen des Neuen Bundes sagt Jesus von sich selber: ,.,Ich bin
der Weg, die Wahrheit und das Leben* (Joh 14,6). Er vereinigt
also in seiner Person und in seiner Sendung die ganze
befreiende Dynamik Gottes und auch, in einem gewissen Sinn,
die ganze Moral, sofern sie theologisch verstanden wird als
Geschenk Gottes, d. h. als Weg, der zum ewigen Leben fiihrt,
zur Lebensgemeinschaft mit ihm. Von hier aus kann man die
tiefe Einheit der beiden Testamente verstehen. Hugo von St.
Viktor driickt diese Einsicht in treffender Weise so aus: ,,.Die
ganze gottliche Schrift ist ein einziges Buch und dieses einzige
Buch ist Christus* (De arca Noe, II, 8).

Es ist also darauf zu achten, Altes und Neues Testament nicht
gegeneinander zu stellen, im Bereich der Moral wie in jedem
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anderen Bereich. Dazu kann das vorausgehende Dokument der
Papstlichen Bibelkommission niitzliche Hinweise geben, wenn
es die Beziehungen zwischen den beiden Testamenten mit den
Ausdriicken beschreibt: Kontinuitdt, Diskontinuitit und Pro-
gression (Das jldische Volk und seine Heiligen Schriften in der
christlichen Bibel, Nr. 40-42).

0.4. Die Adressaten des Dokuments

6. Wir sind uns bewusst, dass unseren Ausfiihrungen in erster
Linie die Glaubigen folgen kdnnen, und fiir diese sind sie zuerst
bestimmt. Wir wiinschen uns aber auch einen weiter ausgreifen-
den Dialog zwischen Menschen guten Willens, die verschiede-
nen Kulturen und Religionen angehoren und die iiber die Ange-
legenheiten des Alltags hinaus einen Weg zu Gliick und Sinn
suchen.
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ERSTER TEIL - EINE
GEOFFENBARTE MORAL:
GOTTLICHES GESCHENK
UND MENSCHLICHE
ANTWORT

7. Die Beziehung zwischen gottlichem Geschenk und mensch-
licher Antwort, zwischen vorausgehendem Handeln Gottes und
der Aufgabe des Menschen ist bestimmend fiir die Bibel und
die in ihr geoffenbarten Moral. Von der Schopfung angefangen,
suchen wir die Gaben Gottes zu beschreiben, nach den ver-
schieden Phasen seines Handelns zugunsten der Menschheit
und des auserwihlten Volkes, und wir nennen auch immer die
Aufgaben, die Gott mit seinen Gaben verbunden hat.

Auller der Beziehung, die wir gerade beschrieben haben, sind
noch zwei andere Faktoren grundlegend fiir die biblische Moral.
Sie ist nicht durch einen unerbittlichen Moralismus gekenn-
zeichnet, sondern die Vergebung, die denen gewédhrt wird, die
versagt haben, gehort zur Gabe Gottes. Und wie es sich klar im
Neuen Testament zeigt, vollzieht sich das irdische Handeln vor
dem Horizont des ewigen Lebens, der Gabe, durch die Gott sein
Geben vollendet.
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I. DAS GESCHENK DER
SCHOPFUNG UND SEINE
BEDEUTUNG FUR DIE MORAL

I.1. Das Geschenk der Schopfung

8. Die Bibel zeigt uns Gott als den Schopfer von allem, was
existiert; das geschieht besonders in den ersten Kapiteln der
Genesis und in einer Reihe von Psalmen.

I.1.1. Am Beginn des Buches Genesis

Der grof3e Erzdhlkreis, der sich im Pentateuch entfaltet, wird
durch zwei Erzdhlungen von den Urspriingen eingeleitet (Gen
1-2).

Kanonisch gesehen ist der gottliche Schopfungsakt das Erste in
der biblischen Erzdhlung. Diese anfangliche Schépfung umfasst
»den Himmel und die Erde* (Gen 1,1). Damit wird behauptet,
dass alles sich der gottlichen Bestimmung verdankt und ein frei-
es Geschenk Gottes, des Schopfers ist. Fiir Israel ist die Aner-
kennung Gottes als des Schopfers von allem nicht der Anfang
seiner Gotteserkenntnis, sondern eine Frucht seiner Erfahrung
mit Gott und seiner Glaubensgeschichte.

Das besondere Geschenk des Schopfers fiir den Menschen be-
steht darin, dass Gott ihn nach seinem Bild geschaffen hat:
,,Lasst uns Menschen machen nach unserem Bild, uns dhnlich*
(Gen 1,26). In der Erzdhlfolge (Gen 1,1-31) erscheint der
Mensch als das Ziel der Schopfung Gottes. In Gen 1,26-28
wird der Mensch als Stellvertreter Gottes beschrieben und zwar
in der Weise, dass er sich auf seinen Schopfer bezieht und dass
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dieser — unsichtbar und ohne Bild — auf seine Kreatur, den Men-
schen verweist. Es zeigt sich hier ein Programm theologischer
Anthropologie im strengen Sinn, insofern nur der von Gott
sprechen kann, der vom Menschen spricht, und umgekehrt, vom
Menschen nur der sprechen kann, der von Gott spricht.

Wenn wir es mehr im Einzelnen bestimmen, ist der Mensch
,,Bi1ld*“ Gottes auf Grund von wenigstens sechs Eigenschaften:

1. Die Rationalitdt, d. h. die Féhigkeit und die Pflicht, die ge-
schaffene Welt zu erkennen und zu verstehen,

2. die Freiheit, in der eingeschlossen sind die Fahigkeit und die
Pflicht zu entscheiden und die Verantwortung fiir die getroffe-
nen Entscheidungen (Gen 2),

3. ein Herrschaftsauftrag, der aber keineswegs absolut ist, son-
dern unter der Herrschaft Gottes steht,

4. die Fihigkeit in Ubereinstimmung mit dem zu handeln, des-
sen Bild der Mensch ist, oder Gott nachzuahmen,

5. die Wiirde eine Person zu sein, ein ,relationales® Wesen, das
fahig, ist personale Beziehungen zu haben mit Gott und mit den
anderen Menschen (Gen 2),

6. die Heiligkeit des menschlichen Lebens.

I1.1.2. In einigen Psalmen

9. Die Psalmen sind der Teil der Bibel, in dem vielfach von
Gott als dem Schopfer gesprochen wird (z. B. 8; 19; 139; 145;
148). Sie zeigen ein soteriologisches Verstdndnis der Schop-
fung, da sie eine Verbindung zwischen dem Handeln Gottes in
der Schopfung und seinem Handeln in der Heilsgeschichte se-
hen. Sie beschreiben die Schopfung nicht in einer wissenschaft-
lichen, sondern in einer symbolischen Sprache; sie enthalten
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nicht einmal vorwissenschaftliche Uberlegungen zur Welt, son-
dern sie driicken das Lob des Schopfers durch Israel aus.

Es wird die Transzendenz und Préexistenz des Schopfers be-
hauptet, der vor allem Geschaffenen existiert: ,,Ehe die Berge
geboren wurden, die Erde entstand und das Weltall, bist du, o
Gott, von Ewigkeit zu Ewigkeit“ (Ps 90,2). Auf der anderen
Seite ist die Welt gekennzeichnet durch Zeit und Geschichte,
durch Entstehen und Vergehen. Gott gehort nicht zur Welt und
ist kein Teil von ihr. Dagegen existiert die Welt nur deswegen,
weil Gott sie geschaffen hat, und sie fahrt nur deswegen fort zu
existieren, weil Gott sie in jedem Augenblick in der Existenz
bewahrt. Der Schopfer sorgt dafiir, dass jede Kreatur das fiir sie
Notwendige hat: ,,Aller Augen warten auf dich, und du gibst
thnen Speise zur rechten Zeit. Du 6ffnest deine Hand und
séttigst alles, was lebt, nach deinem Gefallen (Ps 145,15-16).

Das Universum ist kein in sich geschlossenes Ganzes, das sich
selbst tragt. Im Gegenteil, die Menschen zusammen mit allen
anderen Geschdpfen hdngen stindig und radikal von ihrem
Schopfer ab. Es ist Gott, der thnen durch die Welterhaltung
(creatio continua) Lebenskraft gibt und sie im Dasein erhilt.
Wihrend Gen 1 von Gott und dem Werk der Schopfung spricht,
wendet sich im Ps 104 ciner, der die wunderbare Giite der
Schopfung erfahren hat, im Gebet an Gott, den Schopfer, und
stellt deren stidndige Abhdngigkeit von Gott fest: ,,Verbirgst du
dein Gesicht, sind sie verstort; nimmst du thnen den Atem, so
schwinden sie hin und kehren zuriick zum Staub der Erde. Sen-
dest du deinen Geist aus, so werden sie alle erschaffen, und du
erneuerst das Antlitz der Erde* (104,29-30).

Von demselben Gott, der alles erschaffen hat und erhilt, erwar-
tet Israel Hilfe: ,,Unsere Hilfe steht im Namen des HERRN, der
Himmel und Erde gemacht hat* (Ps 124,8; vgl. 121,2). Die
Macht dieses Gottes ist aber nicht auf Israel beschrankt, sondern
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umfasst die ganze Welt und alle Volker: ,,Alle Welt fiirchte den
HERRN; vor thm sollen alle beben, die den Erdkreis bewohnen*
(Ps 33,8). Die Einladung, den Schopfer zu loben, richtet sich an
alles Geschaffene: Himmel und Erde, Sonne und Mond, Unge-
heuer der Meere und wilde Tiere, Kénige und Volker, Junge und
Alte (Ps 148). Die Herrschaft Gottes umfasst alles.

Der Schopfer hat dem Menschen eine besondere Stellung zuge-
wiesen. Trotz der menschlichen Schwéche und Verginglichkeit
sagt der Psalmist voll Staunen: ,,Du hast ihn nur wenig geringer
gemacht als Gott, hast ihn mit Herrlichkeit und Ehre gekront.
Du hast ihn als Herrscher eingesetzt iber das Werk deiner Hén-
de, hast ihm alles zu Fiilen gelegt” (Ps 8,6—7). ,,Herrlichkeit*
und ,,Ehre* sind konigliche Attribute; durch sie wird dem Men-
schen in der Schopfung Gottes eine konigliche Stellung zuge-
wiesen. Dieser Status riickt den Menschen in die Ndhe Gottes,
der seinerseits durch ,,Herrlichkeit* und ,,Ehre* gekennzeichnet
ist (vgl. Ps 29,1; 104,1), und stellt ihn iiber den Rest des Ge-
schaffenen. Er beruft ihn dazu, in der geschaffenen Welt zu re-
gieren, aber mit Verantwortlichkeit und in der weisen und
wohlwollenden Art, die die konigliche Herrschaft des Schopfers
selbst kennzeichnet.

1.1.3. Grundlegende Daten der menschlichen
Existenz

10. Geschopf Gottes sein, alles von Gott erhalten haben, we-
sentlich und zuinnerst ein Geschenk Gottes sein — das ist das
grundlegende Datum der menschlichen Existenz und daher auch
des menschlichen Handelns. Diese Beziehung zu Gott ist der
menschlichen Existenz nicht hinzugefiigt als ein sekundéres und
vorlaufiges Element, sondern macht deren stindiges und uner-
setzliches Fundament aus. Nach dieser biblischen Auffassung
kommt nichts von sich selber her, in einer Art von Schopfung
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seiner selbst, auch ist nichts vom Zufall verursacht, sondern ist
fundamental vom Willen und von der Schopfermacht Gottes be-
stimmt. Dieser Gott ist transzendent und kein Teil der Welt.
Aber die Welt und der Mensch in der Welt sind nicht ohne Gott,
hingen radikal von Gott ab. Der Mensch kann die Welt und
sich selbst nicht wirklich verstehen ohne Gott, ohne seine totale
Abhingigkeit von Gott anzuerkennen. Das Geschenk des An-
fangs ist fundamental; es bleibt und wird durch die folgenden
Handlungen und Geschenke Gottes nicht aufgehoben, sondern
vervollkommnet.

Dieses Geschenk ist bestimmt durch den Schopferwillen Gottes;
daher kann es der Mensch nicht in willkiirlicher Weise behan-
deln oder beniitzen, sondern muss die charakteristischen Eigen-
schaften und Strukturen entdecken und achten, die der Schopfer
seinem Geschopf gegeben hat.

1.2. Der Mensch, als Bild Gottes geschaffen,
und seine moralische Verantwortung

11. Wenn wir begriffen haben, dass die ganze Welt von Gott
geschaffen ist und ein Geschenk ist, das stdndig und zuinnerst
von Gott abhingt, miissen wir uns ernstlich bemiihen, die Wei-
sen des Handelns zu entdecken, die Gott dem Menschen und
seiner ganzen Schopfung eingeschrieben hat.

1.2.1. In den Schopfungserzihlungen
Jede der Eigenschaften, die zum Menschen als ,,Bild*“ Gottes
gehoren, schlieBt wichtige Konsequenzen fiir die Moral ein:

1. Das Erkennen und Unterscheiden gehdren zum Geschenk
Gottes. Der Mensch ist fahig und als Geschopf verpflichtet, die
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Absicht Gottes zu erforschen, er soll den Willen Gottes zu er-
fassen suchen, um in rechter Weise handeln zu konnen.

2. Wegen der Freiheit, die ihm gegeben ist, ist der Mensch zur
moralischen Unterscheidung, Wahl und Entscheidung gerufen.
In Gen 3,22 sagt Gott nach der Siinde der Menschen und ihrer
Bestrafung: ,,Seht, der Mensch ist geworden wie wir; er erkennt
Gut und Bose.“ Der Text ist nicht leicht zu erkldren. Es gibt
Anzeichen, dass die Behauptung auch einen ironischen Unter-
ton hat, da der Mensch, trotz des gottlichen Verbotes, mit ei-
genen Kriften die Hand an die Frucht gelegt und nicht gewartet
hat, bis Gott sie ihm zur rechten Zeit gibe. Andererseits ist die
Bedeutung des Baumes der totalen Erkenntnis — so ist der bibli-
sche Ausdruck ,Gut und Bose® zu verstehen — nicht auf den mo-
ralischen Aspekt beschrinkt, sondern meint auch die Erkenntnis
der guten und schlechten Geschicke, d. h. der Zukunft und des
Schicksals, umfasst also die Herrschaft iiber die Zeit, die in der
ausschlieBlichen Zustandigkeit Gottes liegt. Was die moralische
Freiheit des Menschen angeht, meint sie nicht eine einfache
Selbstregulierung und Selbstbestimmung, da ihr Bezugspunkt
weder das Ich noch das Du, sondern Gott selbst ist.

3. Der Herrschaftsauftrag, der dem Menschen anvertraut ist,
verlangt ein verantwortliches und einsatzbereites Handeln und
Verwalten. Auch dem Menschen kommt es zu, in ,kreativer
Weise die Welt zu gestalten, die Gott geschaffen hat. Er soll
diese Verantwortung annehmen, auch weil die Schopfung nicht
in einem bestimmten Zustand zu bewahren ist, sondern in Ent-
wicklung begriffen ist und der Mensch, als Wesen, in dem Na-
tur und Kultur verbunden sind, zur Schopfung gehort.

4. Diese Verantwortung soll in weiser und wohlwollender Art
ausgelibt werden, nach dem Vorbild der Herrschaft Gottes iiber
seine Schopfung. Die Menschen kénnen die Natur erobern und
die Weiten des Raumes erforschen. Die auBBerordentlichen wis-
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senschaftlichen und technologischen Fortschritte unserer Zeit
konnen als Verwirklichung der Aufgabe angesehen werden, die
der Schopfer den Menschen gegeben hat; der Mensch muss aber
auch die Grenzen achten, die der Schopfer festgesetzt hat. Sonst
wird die Erde zu einem Ort des Missbrauchs, der das feine
Gleichgewicht und die Harmonie der Natur zerstort. Es wire
sicher ein naives Denken, wenn wir im Ps 8 eine Lésung der
heutigen 6kologischen Krise finden wollten. Er stellt aber, im
Kontext der ganzen Schopfungstheologie Israels heutige Hand-
lungsweisen in Frage und verlangt einen neuen Sinn der Verant-
wortung flir die Erde. Gott, die Menschheit und die Welt sind
miteinander verbunden und daher auch Theologie, Anthropolo-
gie und Okologie. Wenn der Anspruch Gottes auf uns Men-
schen und auf die Welt nicht anerkannt wird, entartet schnell
die menschliche Herrschaft, wird zu schrankenloser Gewalt und
Missbrauch und fiihrt zur 6kologischen Katastrophe.

5. Die Wiirde, die die Menschen als ,relationale® Wesen besit-
zen, ladt sie dazu ein und verpflichtet sie, die rechte Beziehung
zu Gott zu suchen und zu leben — zu ihm, dem sie alles verdan-
ken. Fundamental fiir die Beziehung zu Gott ist die Dankbarkeit
(vgl. die folgende Nr. 12). Diese Wiirde bringt mit sich eine
Dynamik der gemeinsamen Verantwortung, der Achtung des
anderen und der stdndigen Suche nach einem Gleichgewicht
nicht nur zwischen den Geschlechtern, sondern auch zwischen
dem Einzelnen und der Gemeinschaft (zwischen individuellen
und sozialen Werten).

6. Die Heiligkeit des menschlichen Lebens verlangt, dass dieses
in allumfassender Weise respektiert und geschiitzt wird, und
verbietet, menschliches Blut zu vergie3en, ,,denn als Bild Got-
tes hat er den Menschen gemacht™ (Gen 9,6).
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1.2.2. In den Psalmen

12. Die Anerkennung Gottes als des Schopfers fiihrt zum Lob
und zur Anbetung Gottes, da die Schopfung seine Weisheit,
Macht und Treue bezeugt. Wenn wir zusammen mit dem Psal-
misten Gott fiir den Glanz, die Ordnung und die Schonheit der
Schopfung loben, sind wir zu einem tiefen Respekt vor der Welt,
zu der wir Menschen gehoren, aufgefordert. Der Mensch ist der
Gipfel der Schopfung, weil nur er fahig ist, eine personale Bezie-
hung zu Gott zu haben und das Lob Gottes, auch als Stellvertre-
ter der anderen Geschopfe, auszusprechen. Durch die Menschen
und durch ihren gemeinschaftlichen Gottesdienst loben alle Ge-
schopfe ihren Schopfer (vgl. Ps 148). Die Schopfungspsalmen
filhren auch zu einer angemessenen und positiven Wertung der
gegenwirtigen Welt, da das Leben in dieser Welt grundsétzlich
gut ist. In der Vergangenheit konnte es geschehen, dass die
christliche Tradition so sehr mit dem ewigen Heil der Menschen
beschéftigt war, dass sie es versdumte, die natiirliche Welt in ge-
biihrender Weise zu beachten. Die kosmische Dimension des
Schopfungsglaubens, die in den Psalmen ausgedriickt ist, ver-
langt Aufmerksamkeit fiir die Natur und die Geschichte, fiir die
menschliche und die auBermenschliche Welt und verbindet zu-
gleich Kosmologie, Anthropologie und Theologie.

Die Psalmen befassen sich mit den unvermeidlichen Themen
der menschlichen Existenz in einer geheimnisvollen, unsicheren
und bedrohlichen Welt (vgl. die Klagepsalmen). Sie halten je-
doch das Vertrauen zu dem wohlwollenden Schopfer hoch, der
sich unabléssig um seine Geschdpfe kiimmert. Das fiihrt zu ei-
nem ununterbrochenen Hymnus des Lobes und Dankes: ,,Danket
dem Herrn, denn er ist giitig, denn seine Huld wihrt ewig!* (Ps
136,1)
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1.2.3. Abschluss: auf den Spuren Jesu

13. Das Neue Testament iibernimmt in vollem Mal} die Schop-
fungstheologie des Alten Testaments und fiigt ihr eine bestim-
mende christologische Dimension bei (z. B. Joh 1,1-18; Kol
1,15-20). Das hat offensichtlich Konsequenzen fiir die Moral.
Jesus hebt die fritheren Vorschriften iiber Rein und Unrein auf
(Mk 7,18-19) und anerkennt, im Einklang mit dem Buch Gene-
sis, dass alle geschaffenen Dinge gut sind. Paulus geht genau in
dieselbe Richtung (Rom 14,14; vgl. 1 Tim 4,4-5). Was den
Schliisselbegriff ,,Bild Gottes* angeht, so wenden ihn die pauli-
nischen Schriften nicht nur auf Christus, den ,,Erstgeborenen
der ganzen Schopfung® an (Kol 1,15), sondern auf jeden Men-
schen (1 Kor 11,7; Kol 3,10). Es {iberrascht nicht, dass sich in
den Briefen die in diesem Begriff eingeschlossenen Eigenschaf-
ten finden, verbunden mit dem moralischen Aspekt: Rationalitét
(,,das Gesetz, das ins Herz geschrieben ist®, ,das Gesetz der
Vernunft“: Rom 2,15; 7,23), Freiheit (1 Kor 3,17; Gal 5,1.13),
Heiligkeit (Rom 6,22; Eph 4,24), usw. Wir haben spiter Gele-
genheit, die Dimension der Beziehung zu besprechen, beson-
ders was die Einrichtung der Ehe angeht (vgl. Gen 1,27 ,.als
Mann und Frau schuf er sie®).
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2. DAS GESCHENK DES BUNDES IM
ALTEN TESTAMENT UND DIE
NORMEN FUR DAS MENSCH-
LICHE HANDELN

14. Die Schopfung und ihre Konsequenzen fiir die Moral sind
das Anfangsgeschenk und bleiben das grundlegende Geschenk
Gottes, sie sind aber nicht seine einzige und letzte Gabe. Uber
die Schopfung hinaus hat Gott seine unendliche Giite gezeigt
und hat sich seinem Geschopf, dem Menschen, zugewendet be-
sonders in der Erwéhlung des Volkes Israel und in dem Bund,
den er mit diesem Volk geschlossen hat und durch den er zu-
gleich den rechten Weg fiir das menschliche Handeln gezeigt
hat.

Um den ganzen Reichtum des biblischen Thema des Bundes zu
zeigen, ist es angebracht, dieses von zwei Gesichtspunkten her
zu betrachten: die fortschreitende Wahrnehmung dieser Wirk-
lichkeit in der Geschichte Israels und ihre erzéhlerische Darstel-
lung, die sich in der Schlussredaktion der Bibel findet.

2.1. Die fortschreitende Wahrnehmung des
Bundes (historischer Zugang)

2.1.1. Eine erste und grundlegende Erfahrung:
ein gemeinsamer Weg in die Freiheit

15. Die Entstehung Israels als Volk wird iibereinstimmend der
Zeit des Mose zugeschrieben. Genauerhin wird, in einer bibel-
theologischen Perspektive, das entscheidende und grundlegende
historische Ereignis im Auszug aus Agypten gesehen.
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Erst spiter und auf der Basis dieses grundlegenden Geschehens
wurden die miindlichen Uberlieferungen iiber die Vorfahren der
Patriarchenzeit aufgenommen und neu interpretiert und wurden
die Urspriinge der Menschheit in vorwiegend theologischen und
symbolischen Erzdhlungen dargestellt. Im Wesentlichen konnen
wir also die Geschehnisse, die im Buch Genesis erzihlt werden,
zur Vorgeschichte des Volkes Israel rechnen.

2.1.2. Eine erste Intuition und theologische
Interpretation

16. Nach einer theologischen Interpretation des Auszugs aus
Agypten, ist Israel durch dieses Geschehen als ein eigenstindi-
ges Volk begriindet worden; im Keime war diese Interpretation
schon von Anfang an vorhanden. Sie ldsst sich als das Bewusst-
sein von der Gegenwart und dem Wirken eines Gottes zusam-
menfassen, der die Gruppe beschiitzt, die unter der Fiihrung des
Mose auszieht. Diese Gegenwart und dieses Wirken sind auf
eindrucksvolle Weise wahrzunehmen in dem grundlegenden Er-
eignis des Durchzugs durch das Meer, das als Wunder erfahren
wurde.

Dieses wird bezeugt in dem symbolischen Namen, den dieser
Schutzgott sich gibt und in dem er sich offenbart (Ex 3,14). Die
hebrdische Bibel wird diesen Namen viele Male in der Form
YHWH oder in der abgekiirzten Form YH beniitzen. Beide kon-
nen nur schwer libersetzt werden, schlieBen aber philologisch
eine dynamische und wirksame Gegenwart Gottes inmitten sei-
nes Volkes ein. Die Juden sprechen diesen Namen nicht aus und
die griechischen Ubersetzer des hebriischen Textes haben ihn
mit dem Wort ,Kyrios‘, der Herr, wiedergegeben. Mit der
christlichen Tradition folgen wir diesem Brauch und, um an die
Gegenwart von YHWH im hebridischen Text zu erinnern, wer-
den wir der HERR schreiben.
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Die anfingliche theologische Intuition konkretisiert sich in vier
Hauptziigen: der Gott Israels begleitet, befreit, schenkt und
sammelt.

1. Er begleitet: Er zeigt den Weg in der Wiiste kraft seiner Ge-
genwart, die symbolisiert wird, je nach den Uberlieferungen,
durch den Engel, der fiihrt, oder durch die Wolke, die an das
undurchdringliche Geheimnis erinnert (Ex 14,19-20 usw.).

2. Er befreit vom Joch der Unterdriickung und des Todes.

3. Er schenkt doppelt: Einerseits gibt er sich selber als Gott des
werdenden Volkes; andererseits gibt er diesem Volk den ,,Weg*
(hebridisch derek), d. h. das Mittel, um in die Beziehung mit
Gott einzutreten und in ihr zu bleiben, d. h. um sich selbst als
Gegengabe Gott zu schenken.

4. Er sammelt das werdende Volk um ein gemeinsames Vorha-
ben, namlich, ,zusammen zu leben® (einen gahal zu bilden,
griechisch ekklesia).

2.1.3. Ein theologischer Urbegriff, der die Intuition
ausdriickt: der Bund

17. Wie hat Israel in seinen Heiligen Schriften diese Beziehung
ausgedriickt, die zwischen ihm selbst und dem Gott besteht, der
es von Anfang an begleitet, befreit, sich ihm gibt und es sam-
melt?

a. Von den menschlichen Allianzen zum theologischen Bund

In einem Moment, der schwer genau zu bestimmen ist, hat sich
den Theologen Israels ein umfassender Hauptbegriff der Inter-
pretation angeboten: der Begriff des Bundes.
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Das Thema ist so wichtig geworden, dass es von Anfang an,
wenigstens in der Riickschau, die Auffassung von den Bezie-
hungen zwischen Gott und seinem erwihlten Volk bestimmt
hat. In der biblischen Erzdhlung folgt unmittelbar auf das histo-
rische Grundgeschehen ein Bundesschluss: ,,im dritten Monat
nach dem Auszug aus Agypten* (Ex 19,1) — Symbol fiir eine
gottliche Zeit und fiir einen Anfang. Das heil}t: das Grundge-
schehen schlieBt in seiner metahistorischen Bedeutung so sehr
den Bundesschluss am Sinai ein, dass das Anfangsereignis vom
Standpunkt einer diachronischen Bibeltheologie aus in den Be-
griffen von Auszug und Bund zu beschreiben ist.

Dariiber hinaus wird dieser interpretierende Begriff, der auf die
Geschehnisse beim Auszug aus Agypten angewendet wird,
riickschauend auf die Vergangenheit &tiologisch ausgedehnt. Er
findet sich schon im Buch Genesis. Die Idee des Bundes wird
verwendet, um das Verhiltnis zwischen dem HERRN, Gott,
und Abraham, dem Stammvater (Gen 15; 17) zu beschreiben, ja
sogar, in einer noch ferneren und geheimnisvolleren Vergan-
genheit fiir das Verhéltnis zwischen dem HERRN, Gott, und
allen lebenden Wesen, die die Sintflut tiberlebt haben zur ,,Zeit*
Noachs, des Patriarchen (Gen 9,8—17).

Im Alten Nahen und Mittleren Orient gab es Allianzen zwi-
schen menschlichen Partnern in Form von Biinden, Vertrdagen,
Konventionen, Ehen und Freundschaftsbiinden. Und Schutzgot-
ter hatten die Aufgabe von Zeugen und Garanten beim Ab-
schluss dieser menschlichen Verbindungen. Auch die Bibel
kennt Allianzen dieser Art.

Aber, bis zum Beweis des Gegenteils — und bisher wurde kein
archdologisches Dokument gefunden, das diese Behauptung wi-
derlegt — gilt, dass die theologische Ubertragung der Idee des
Bundes sich einzig und allein in der Bibel findet. Nur in ihr gibt
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es den Begriff eines eigentlichen Bundes zwischen einem gott-
lichen Partner und einem oder mehreren menschlichen Partnern.

b. Der Bund zwischen ungleichen Partnern

18. Es ist sicher, dass Israel an seinen Anfédngen nicht einmal
davon traumen konnte, seine bevorzugte Beziehung mit Gott,
dem ganz Anderen, dem Transzendenten, dem Allmichtigen,
nach dem Schema einer horizontalen Gleichheit auszudriicken

Gott < Israel

In dem Augenblick, in dem die theologische Idee des Bundes
eingefiihrt wurde, kann spontan nur an Vertrdge zwischen un-
gleichen Partnern gedacht werden, die, auBBerbiblisch, in der di-
plomatischen und juristischen Praxis des Alten Orients wohl
bekannt waren: die beriihmten Vasallenvertrige.

Man kann es kaum vollstidndig ausschlieBen, dass die politische
Figur des Vasallentums die theologische Konzeption des Bun-
des beeinflusst hat. Die Intuition von einem géttlichen Partner,
der fiir das ganze Bundesgeschehen die Initiative ergreift und
behilt, ist der Hintergrund fiir fast alle gro8eren Bundestexte im
Alten Testament

Gott

!

Israel

Bei dieser Art von Beziehung zwischen den Partnern verpflich-
tet sich der Souverdn gegeniiber dem Vasallen und verpflichtet
er diesen gegeniiber sich selbst. Mit anderen Worten, er ver-
pflichtet sich in gleicher Weise gegeniiber dem Vasallen, wie er
diesen sich selbst gegeniiber verpflichtet. Im Prozess der Bun-
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desabschliisse kommt allein der Souverdn zu Wort; der Vasall
bleibt in diesem Stadium stumm.

Diese doppelte Bewegung driickt sich im theologischen Bereich
in zwei Hauptthemen aus: die Gnade (der HERR verpflichtet
sich selbst) und das Gesetz (der HERR verpflichtet das Volk,
das sein ,,Eigentum® wird: Ex 19,5-6). In diesem theologischen
Rahmen kann die Gnade als das Geschenk verstanden werden,
in dem Gott sich selber gibt. Und das Gesetz ist das Geschenk
Gottes an die Menschen, durch das er ihnen ein Mittel, ein
Instrument, einen ethisch-kultischen ,,Weg* (derek) gibt, der es
ihnen erlaubt, in die ,,Situation des Bundes* einzutreten und in
ihr zu bleiben.

In einem spéteren Stadium wurde die Dynamik des Bundes in
einem festen Ausdruck gefasst, der gewohnlich als ,,Bundesfor-
mel“ bezeichnet wird: ,,Ich werde dein Gott sein und du wirst
mein Volk sein“ oder dhnlich. Sie findet sich fast iiberall in den
beiden Testamenten, besonders im Kontext des ,,neuen Bun-
des®, der von Jeremia angekiindigt wird (31,31-34) — ein klares
Zeichen dafiir, dass es sich um ein Hauptthema, um eine Kon-
stante handelt.

Ein dhnliches Schema wird auf David und seine Nachkommen-
schaft angewendet: ,,Ich will fiir ihn Vater sein und er wird fiir
mich Sohn sein* (2 Sam 7,14).

¢. Der Ort der menschlichen Freiheit

19. In diesem theologischen Rahmen tritt die moralische Frei-
heit des Menschen nicht als Ja auf, das fiir den Bund notwendig
und wesentlich ist — es wiirde sich dann um einen Bund zwi-
schen gleichgestellten Partner handeln. Die Freiheit kommt spé-
ter zur Geltung, als eine Konsequenz, wenn der ganze Prozess
des Bundes abgeschlossen ist. Alle einschldgigen biblischen
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Texte unterscheiden einerseits den Inhalt des Bundes und ande-
rerseits den Ritus und die Zeremonie, die dem Geschenk des
Bundes folgt. Die Verpflichtung des Volkes, in Form eines Ei-
des, gehort nicht zu den Bedingungen oder Klauseln des Bun-
des, sondern nur zu den Elementen einer juristischen Garantie
im Rahmen einer kultischen Feier.

Auf diese Weise kommt die geoffenbarte Moral zustande, die
»Moral in der Bundessituation: ein Geschenk Gottes, ganz un-
verdient, das, wenn es einmal angeboten ist, die menschliche
Freiheit zu einem vollen Ja, zu einer umfassenden Annahme
aufruft; jeder Aufschub des Ja kdme einer Ablehnung gleich.
Diese geoffenbarte Moral, ausgedriickt im theologischen Rah-
men des Bundes, stellt eine absolute Neuheit dar im Vergleich
mit den ethischen und kultischen Kodizes, die das Leben der
Nachbarvolker Israels regelten. Threm Wesen nach ist sie Ant-
wort, sie folgt auf die Gnade, auf die Selbstverpflichtung Gottes.

d. Konsequenzen fur die Moral

20. Es ist also klar, dass die Moral viel mehr ist als ein Codex
von Haltungen und Verhaltensweisen. Sie erscheint als ein ge-
offenbarter und geschenkter ,,Weg* (derek): ein Leitmotiv, das
im Deuteronomium, bei den Propheten, in der Weisheitsliteratur
und in den Lehrpsalmen weiter entwickelt wird.

Zwei Elemente einer Synthese sind vor allem in den Blick zu
nehmen:

1. Nach biblischer Auffassung ist dieser ,,Weg* von Anfang an
und vor allem in einem globalen Sinn nach seiner tiefen theo-
logischen Bedeutung zu verstehen. Er bezeichnet das Gesetz als
Geschenk Gottes, als eine Frucht der exklusiven Initiative eines
souverdanen Gottes, der in einem Bund sich selbst verpflichtet
und seinen menschlichen Partner verpflichtet. Dieses Gesetz
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unterscheidet sich von den vielen Gesetzen, in denen es sich
ausdriickt und die auf Stein, Pergament, Papyrus oder auf an-
dere Weise geschrieben werden.

2. Dieser moralische ,,Weg®“ kommt nicht unvermittelt. In der
Bibel gehort er zu einem geschichtlichen Weg des Heiles, der
Befreiung, dem ein originédrer und grundlegender Charakter zu-
kommt. Aus dieser Feststellung miissen wir eine auB3erordent-
lich wichtige Konsequenz ziehen: die geoffenbarte Moral nimmt
nicht den ersten Platz ein, sie leitet sich vielmehr von einer Er-
fahrung Gottes her, von einem ,,Erkennen* im biblischen Sinn,
das im Anfangsgeschehen wurzelt. Die geoffenbarte Moral setzt
sozusagen den Prozess der Befreiung fort, der mit dem Exodus
als Urbild begonnen hat: sie sichert und garantiert seine Bestédn-
digkeit. Kurz: entstanden aus der Erfahrung der geschenkten
Freiheit sucht die ,,Moral in der Bundessituation® diese Freiheit
innerlich und duBerlich im Alltag zu bewahren und zu entfalten.
Die Moral des Glaubenden setzt eine personliche Erfahrung
Gottes voraus, auch wenn diese ohne Namen und mehr oder
weniger unbewusst ist.

2.2. Die verschiedenen Ausdrucksformen des
Bundes (kanonischer Zugang)

21. Wir wollen das Thema des Bundes in den Blick nehmen,
wie es sich in der kanonischen Ordnung der Bibel zeigt.

2.2.1. Der Bund mit Noach und mit ,,allem Fleisch*

a. Strafe und Bund

Das Wort ,,.Bund“ kommt im Alten Testament zum ersten Mal
in der Sintfluterzdhlung (Gen 6,18; 9,8—17) vor. In dieser theo-
logischen Uberlieferung wird sehr stark der unverdiente und
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bedingungslose Charakter der gottlichen Initiative unterstri-
chen.

Die Strafe, die kosmische Ausmalle hat, entspricht dem ebenso
umfassenden Zustand der Dinge: ,,Die Erde war in Gottes Au-
gen verdorben, sie war voller Gewalttat. Gott sah sich die Erde
an: Sie war verdorben; denn alle Wesen aus Fleisch auf der Er-
de lebten verdorben. Da sprach Gott zu Noach: Ich sehe, das
Ende aller Wesen aus Fleisch ist da“ (Gen 6,11-13).

Aber sofort erscheint der Plan fiir den Bund. Was die Partner
angeht, ist der Bund in konzentrischen Kreisen angelegt, d. h.
zugleich mit Noach selbst (6,18), mit seiner Familie und seiner
kiinftigen Nachkommenschaft (9,9), mit ,,allem Fleisch®, d. h.
mit allem, was ,,Lebensatem* hat (9,10-17) und sogar mit ,,der
Erde* (9,13). Man kann also von einem Bund mit kosmischen
Ausmallen sprechen, der dem Ausmall der Verdorbenheit und
der Strafe entspricht.

Fiir diesen Bund gibt Gott ein ,,Zeichen®, offensichtlich ein kos-
misches Zeichen: ,,Meinen Bogen setze ich in die Wolken ...
(9,13—16). Auf den ersten Blick hat man den Eindruck, dass
sich der Ausdruck einfach auf den Regenbogen bezieht, der als
Wetterphdnomen auftritt. Aber, mit groBer Wahrscheinlichkeit,
ist die militdrische Bedeutung nicht auszuschlieBen, da Gott
sagt ,,mein Bogen* und da ,,Bogen* (von Ez 1,28 abgesehen)
immer die Kriegswaffe und nicht den Regenbogen bezeichnet.
Unter symbolischer Riicksicht lohnt es sich hier auf zwei Ein-
zelheiten zu achten. Zuerst legt die Form selbst, die der Bogen
hat — er ist nicht mehr zur Erde, sondern zum Himmel gekehrt —,
die Idee des Friedens nahe. Das ist die Frucht der ausschlieBli-
chen und unverdienten Initiative Gottes; aus dieser Position
kann kein Pfeil mehr auf die Erde gerichtet werden. Des Wei-
teren symbolisiert der Bogen, der den Himmel beriihrt, auf der
Erde aufruht und die Form einer Briicke hat, die erneute Ver-
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bindung zwischen Gott und der ,,wieder-geborenen®, geretteten
Menschheit.

b. Konsequenzen fur die Moral
22. Dem heutigen Leser zeigen sich vor allem drei Aspekte:

1. Von der Okologie her: Die Verdorbenheit und die Gewalttat
der Menschen haben schwerwiegende Auswirkungen auf die
Umwelt (6,13). Sie bringen die Gefahr mit sich, das Schop-
fungswerk Gottes wieder zum Chaos zu machen.

2. Von der Anthropologie her: Auch in einer verdorbenen Welt
bewahrt der Mensch seine Wiirde als ,,Bild Gottes* (9,6; vgl.
1,26-27). Es muss ein Damm gegen das Bose aufgerichtet wer-
den, damit der Mensch, der das Heil Gottes erfahrt, seine Sen-
dung zur Fruchtbarkeit ausfiihrt (9,1.7).

3. Von der Verwaltung der Giiter her: Dem Menschen wird eine
gewisse Macht liber das Leben der Tiere zugewiesen (vgl. 9,3
und 1,29). Trotzdem muss er jedes Leben als etwas Geheimnis-
volles achten (9,4). Die Ausdehnung des Bundes auf alle Lebe-
wesen und auf die ganze Erde hebt die Stellung des Menschen
als Gefahrte aller Geschopfe hervor. Aufmerksamkeit verdient
in diesem Zusammenhang, wie die Ermahnung an Noach, den
neuen Adam, gedndert ist. Es heil3t nicht mehr: ,,Seid fruchtbar
und vermehrt euch, bevolkert die Erde, unterwerft sie euch und
herrscht ... (1,28), sondern nur noch: ,,Seid fruchtbar und
vermehrt euch, bevolkert die Erde und vermehrt euch auf ihr!*
(9,7). Doch die Tiere sind dem Menschen ,,in die Hande gege-
ben®, damit er sich ihrer fiir seine Nahrung bediene (9,3). Die
konkrete Erfahrung des Bdsen, der ,,Gewalttat scheint einen
Schatten auf die ideale Sendung des Menschen geworfen zu
haben, die ihm im anfdnglichen Schopfungsakt anvertraut wur-
de: die Rolle der Verwaltung und Leitung im Hinblick auf seine
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Umwelt scheint etwas relativiert zu sein. Aber der ausdriickli-
che Verweis von Gen 9,1-2 auf Gen 1,26-27 zeigt, dass der
moralische Horizont von Gen 1 nicht aufgehoben ist. Er bleibt
der Hauptbezugspunkt fiir die Leser des Buches Genesis.

2.2.2. Der Bund mit Abraham

a. Die Erzahlungen tber Abraham-Isaak und tber Jakob

23. Der ,,Abraham-Isaak-Zyklus* (Gen 12,1 —25,18; 26,1-33)
ist von literarischen Gesichtspunkten her eng mit dem ,,Jakob-
zyklus* (Gen 25,19-34; 26,34 —37,1) verbunden. Die Erzdh-
lungen liber Abraham-Isaak und diejenigen iiber Jakob @hneln
sich bis in Einzelheiten hinein. Abraham und Jakob legen die
gleichen Wege zuriick, durchqueren das Land von Norden nach
Stiden und folgen demselben Gebirgskamm. Diese topographi-
schen Angaben stecken den Rahmen ab fiir den literarischen
Block von Gen 12-36 (vgl. Gen 12,69 und Gen 33,18 —
35,27). Die literarischen Daten laden dazu ein, die Erzédhlungen
iiber Abraham in dem weiteren Kontext, der Abraham-Isaak
und Jakob betrifft, zu lesen.

b. Bund, Segen und Gesetz

Der Bund, den der HERR schenkt, hat drei Aspekte: Verhei-
Bung, Verantwortung, Gesetz:

1. Die VerheiBung betrifft das Land (Gen 15,18; 17,8; 28,15)
und die Nachkommenschaft und sie ist an Abraham, dann an
Isaak und schlieBlich an Jakob gerichtet (vgl. Gen 17,15-19;
26,24, 28,14). Das Thema wird spéter spiritualisiert (vgl. Papst-
liche Bibelkommission, Das judische Volk und seine heiligen
Schriften in der christlichen Bibel, Nr. 56-57).
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2. Die Verantwortung, die Abraham anvertraut wird, betrifft
nicht nur seinen eigenen Clan, sondern alle Volker. Die Bibel
driickt diese Verantwortung mit dem Wort vom ,,Segen® aus.
Abraham soll ein grofles und méchtiges Volk werden und alle
Volker der Erde werden in ihm gesegnet (hebrdisch barak)
werden (Gen 18,18). Sein Eintreten fiir Sodom, das in der Er-
zahlung unmittelbar folgt, zeigt die Aufgabe Abrahams als
Mittler. So fithrt der Bund nicht nur dazu, das Geschenk Gottes
(Nachkommenschaft und Land) zu erben, sondern erteilt gleich-
zeitig einen Auftrag.

3. Der Einsatz Abrahams im Bund zeigt sich durch den Gehor-
sam gegen das Gesetz: ,,Denn ich habe ihn dazu auserwihlt,
dass er seinen Sohnen und seinem Haus nach thm auftrigt, den
Weg des HERRN einzuhalten und zu tun, was gut und recht ist*
(Gen 18,19).

c. Konsequenzen fur die Moral

1. Die theologische Verbindung, die im Abrahamszyklus zwi-
schen Bund und universaler Verantwortung gegeben ist, erlaubt
es, die besondere Berufung des Volkes Gottes genauer zu be-
stimmen: auserwahlt durch einen besonderen Bund erbt es des-
wegen eine einzigartige Verantwortung gegeniiber den Volkern,
fiir die es zum Mittler des Segens Gottes wird. Diese theologi-
sche Spur scheint viel versprechend, wenn es darum geht, die
besondere Dimension und die universale Geltung der biblischen
Moral zu beschreiben.

2. Die Zyklen von Abraham und von Jakob unterstreichen die
geschichtliche Dimension des moralischen Lebens. Beide, Ab-
raham und Jakob, folgen einem Weg der Bekehrung, den die
Erzdhlung genau zu beschreiben sucht. Der Bund, den Gott an-
bietet, trifft auf den Widerstand der Menschen. Die biblische
Erzéhlung trigt hier der Zeit, der Verzogerung und dem Wachs-
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tum Rechnung, was die Treue zum Bund und den Gehorsam
gegeniiber Gott angeht.

2.2.3. Der Bund mit Mose und dem Volk Israel

24. Als wir die Entwicklung des Bundesgeschehens darlegten,
haben wir einige wesentliche Ziige hervorgehoben. Die grund-
legende Erfahrung mit dem Bund geschieht am Sinai. Er wird in
einem geschichtlichen Griindungsvorgang dargestellt. Er ist voll
und ganz Gabe Gottes, die Frucht seiner totalen Initiative, und
er verpflichtet sowohl Gott (Gnade) wie auch die Menschen
(Gesetz). Er gibt dem neugeborenen Israel den Status eines Vol-
kes mit allen Rechten. Einmal geschlossen verlangt er vom
Menschen die freie Antwort, die in einem ersten Schritt als die
Annahme eines ,,Weges des Lebens* (das Gesetz im theologi-
schen Sinn) zu verstehen ist und dann erst als die Beobachtung
von genauen Bestimmungen (die Gesetze). Wir wollen diese
Antwort nicht nach ihrem umfassenden, theologischen und un-
verdnderlichen Aspekt (das Gesetz) darlegen, sondern nach der
anderen Seite, bei der es um Vielzahl, Einzelheiten und eventu-
ell auch um Anpassung an die Umsténde geht (die Gesetze).

Eine Reihe von Normen ist mit dem Abschluss des Bundes am
Sinai verbunden. Unter ihnen kommt dem Dekalog eine beson-
dere Stellung zu. Wir befassen uns zuerst mit dem Dekalog und
wenden uns dann den Gesetzeskodizes und der moralischen Un-
terweisung der Propheten zu.

2.2.3.1. Der Dekalog

25. Jedes neue Volk muss sich vor allem eine Verfassung ge-
ben. Diejenige Israels spiegelt das einfache Leben der halbno-
madischen Clans wieder, aus denen es am Anfang besteht. Im
Groflen und Ganzen, wenn man von Bearbeitungen und Ergéin-
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zungen absieht, bezeugen ,,die zehn Worte* ziemlich gut den
wesentlichen Inhalt des Grundgesetzes vom Sinai.

Sein redaktioneller Ort (Ex 20,1-17) direkt vor dem Bundes-
buch (Ex 20,22 —23,19) und seine Wiederholung (Dtn 5,6-21),
mit Varianten, am Beginn des ,,deuteronomischen Gesetzes*
(Dtn 4,44 —26,19) verweist bereits auf seine auBerordentliche
Wichtigkeit im Gesamt der ,,Torah®. Im hebrdischen bedeutet
dieses Wort ,,Weisung, Belehrung®; es hat also einen viel weite-
ren und tieferen Sinn als unser Wort ,,Gesetz™, das von fast al-
len Ubersetzern gebraucht wird.

Paradoxerweise zeigt der Dekalog in seinem urspriinglichen
Wortlaut eine Ethik des Anfangs, die zugleich ein reiches Po-
tential hat.

a. Eine Ethik des Anfangs

26. Die Grenzen sind von drei Gesichtspunkten her festzustel-
len: die moralische Forderung wird fiir den duf3eren Bereich, fiir
die Gemeinschaft und meist negativ formuliert.

1. Auf der Suche nach dem wdrtlichen Sinn unterstreicht die
Mehrheit der Exegeten, dass jedes Verbot urspriinglich dul3ere
Handlungen betraf, die man sehen und feststellen kann — auch
das hamad (begehren), mit dem die beiden Schlussgebote nach
Ex 20,17 beginnen; dieses driickt nicht einen Gedanken oder ei-
ne wirkungslose Absicht aus, die ganz im Inneren bleiben (,,be-
gehren®), sondern einen konkreten Plan, um die bose Absicht zu
verwirklichen (,,Begehren, das sich in Handlungen ausdriickt®,
»darauf ausgehen®, ,.sich dafiir bereit machen®).

2. Nach dem Auszug aus Agypten brauchte das befreite Volk
dringend genaue Regeln, um das Gemeinschaftsleben in der
Wiiste zu ordnen. Der Dekalog entspricht im Wesentlichen die-
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sem Bediirfnis; man kann in ihm ein Grundgesetz, eine primiti-
ve nationale Verfassung sehen.

3. Acht von den zehn Geboten sind negativ formuliert, sind
Verbote, haben in etwa die Aufgabe von Briickengeldndern.
Nur zwei haben eine positive Formulierung, sind Vorschriften,
die zu erfiillen sind. Die Betonung liegt also darauf, dass sozial-
schidliche Verhaltensweisen vermieden werden. Damit werden
natiirlich nicht die Aufgaben und Mdglichkeiten der Moral er-
schopft; sie hat ja grundsitzlich das Ziel, das menschliche Han-
deln zum Tun des Guten anzuleiten.

b. Eine potentiell sehr reiche Ethik

27. Drei andere Eigenschaften machen den Dekalog jedoch zum
unersetzlichen Fundament einer anregenden und unser heutiges
Empfinden ansprechenden Moral: seine virtuell universale Be-
deutung, seine Zugehdrigkeit zum theologischen Rahmen des
Bundes und seine Verwurzelung im historischen Kontext der
Befreiung.

1. Bei genauer Betrachtung haben alle Gebote eine Bedeutung,
die entschieden iliber die Grenzen eines einzelnen Volkes hin-
ausgeht, auch iiber die des auserwihlten Volkes Gottes. Die
Werte, um die es ihnen geht, konnen auf die ganze Menschheit
aller Zonen und aller Zeiten angewendet werden. Wir werden
sehen, dass sogar die beiden ersten Verbote trotz der Besonder-
heit, dass sie vom ,,HERRN, dem Gott Israels* sprechen, einen
universalen Wert verdeutlichen.

2. Durch die Zugehorigkeit des Dekalogs zum theologischen
Rahmen des Bundes werden die zehn Worte, wie sie genannt
werden, dem Begriff des Gesetzes untergeordnet, das als Ge-
schenk, als unverdiente Gabe Gottes, als ,,Weg*, als klar ge-
bahnte Strafle verstanden wird; dadurch wird es der Menschheit
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ermdglicht und erleichtert, sich grundsétzlich auf Gott hin zu
orientieren, auf die Vertrautheit und Verbundenheit mit ihm,
auf das Gliick und nicht auf das Elend, auf das Leben und nicht
auf den Tod (vgl. Dtn 30,19 f.).

3. In der Einleitung zum Dekalog erinnert der HERR im We-
sentlichen an seine Befreiungstat: er hat die Seinen aus einem
,Haus* herausgefiihrt, in dem sie ,,versklavt waren (Ex 20,2).
Ein Volk aber, das von einem erstickenden duBleren Joch frei
werden will und das dieses Ziel gerade eben erreicht hat, muss
darauf achten, dass es ein inneres Joch vermeidet, das genauso
versklavt und den Atem abschniirt. Der Dekalog offnet breit
den Weg zu einer Moral der sozialen Befreiung. Diese Wert-
schiatzung der Freiheit geht in Israel so weit, dass sie sogar das
Land, den Ackerboden erfasst: jedes siebte Jahr (Sabbatjahr)
und noch mehr nach neunundvierzig Jahren (Jubeljahr) besteht
die Pflicht, das Land in Ruhe zu lassen, frei von aller Gewalt,
sicher vor allem Hacken und Pfliigen (vgl. Lev 25,1-54).

c. Konsequenzen fur die Moral heute

28. Kann der Dekalog tatséchlich als Grundlage dienen fiir eine
Moraltheologie und Moralkatechese, die den Bediirfnissen und
dem Empfinden der heutigen Menschheit entspricht?

1) Anscheinende Schwierigkeiten

Die anfingliche Ethik Israels ist auf den @ufBleren Bereich und
auf die Gemeinschaft bezogen und vorwiegend negativ formu-
liert. Daher ist der Dekalog, wenn er einfach als solcher wieder-
holt wird, weniger geeignet, in angemessener Weise das Ideal
des moralischen Lebens auszudriicken, das die Kirche heute
vorlegt.
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1. Der heutige Mensch, der von den Ergebnissen der Psycholo-
gie geprégt ist, betont sehr den inneren, ja sogar unbewussten
Ursprung seiner duBeren Taten, die von Gedanken, Wiinschen,
undurchschaubaren Motiven und schwer kontrollierbaren An-
trieben herkommen.

2. Er ist sich der Erfordernisse des Gemeinschaftslebens be-
wusst, er neigt aber auch dazu, sich gegen die Forderungen der
Globalisierung zu stellen, und entdeckt umso mehr die Bedeu-
tung des Individuums, des Ich, der Wiinsche nach personlicher
Entfaltung.

3. In nicht wenigen Gesellschaften entwickelt sich seit einigen
Jahrzehnten eine Art von Allergie gegen jede Form von Verbot:
alle Verbote werden als Begrenzungen und Fesseln der Freiheit
verstanden.

2) Die tatsachlichen Vorteile

29. Auf der anderen Seite konnen die im Grunde universale Be-
deutung der biblischen Moral, ihre Zugehorigkeit zum theolo-
gischen Rahmen des Bundes und ihre Verwurzelung im histori-
schen Kontext der Befreiung gerade heute anziehend wirken.

1. Wer wiinscht nicht ein System von Werten, das die Grenzen
von Nationalititen und Kulturen tibersteigt und sie miteinander
verbindet?

2. Das Betonen einer theologischen Orientierung und nicht so
sehr einer grolen Menge von verpflichtenden Verhaltenswei-
sen, kann ein groferes Interesse fiir die Grundlagen der bibli-
schen Moral bei denen wecken, die gegen Gesetze, die die Frei-
heit zu beschranken scheinen, allergisch sind.

3. Das Wissen um die historischen Umstidnde, in denen der De-
kalog geformt wurde, kann noch mehr zeigen, wie sehr dieser
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grundlegende Text nicht beschranken und unterdriicken, son-
dern der menschlichen Freiheit dienen will — sowohl im indivi-
duellen als auch im kollektiven Bereich.

3) In den Pflichten die Werte entdecken

30. Der Dekalog enthilt alle Elemente, die notwendig sind, um
eine moralische Reflexion zu begriinden, die ausgeglichen ist
und unserer Zeit entspricht. Es geniigt aber nicht, ihn einfach
aus dem Hebréischen in eine moderne Sprache zu iibersetzen.
In seiner kanonischen Formulierung hat er die Form von apo-
diktischen Gesetzen und gehort zu einer Moral der Pflichten
(Pflichtenlehre).

Nichts hindert uns, die Grundordnung Israels auf andere Weise,
aber nicht weniger getreu, zu iibersetzen mit den Begriffen ei-
ner Moral der Werte (Wertelehre). Es zeigt sich, dass der Deka-
log durch diese Ubersetzung viel klarer und ansprechender fiir
unsere Zeit wird. Tatsdchlich wird dabei nichts verloren, aber
viel an Tiefe gewonnen. Fiir sich genommen konzentriert sich
das Verbot auf die Verhaltensweisen, die zu meiden sind, und
begiinstigt eine Moral, die, im Extremfall, nach der Art einer
Notbremse wirkt (z. B. vermeidet man den Ehebruch, wenn
man der Frau des anderen nicht den Hof macht). Das Gebot,
seinerseits, kann dazu fiihren, dass man sich mit einigen Hand-
lungen und Haltungen begniigt, um ein gutes Gewissen zu ha-
ben, und begiinstigt, im Extremfall, eine Moral des Minimums
(z. B. meint einer den Sabbat zu halten, wenn er pro Woche ei-
ne Stunde dem Gottesdienst widmet). Der Einsatz fiir einen
Wert gleicht dagegen einer Baustelle, die immer offen ist, bei
der man nie an ein Ende kommt und immer zu einem Mehr ge-
rufen ist.

In Werte {ibersetzt fiihren die Vorschriften des Dekalogs zu der
folgenden Liste: das Absolute, die religiose Ehrfurcht, die Zeit,
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die Familie, das Leben, die Bestindigkeit der Ehe von Mann
und Frau, die Freiheit (das hebrdische Wort ganab bedeutet
auch ,Entfiihrung‘, und nicht nur ,Diebstahl von materiellen
Gegenstinden®), die Ehe, das Haus und die Menschen, die zu
ithm gehoren, das Haus und die materiellen Giter.

Jeder dieser Werte erdffnet ein ,Programm®, d. h. eine morali-
sche Aufgabe, die nie vollstindig erfiillt ist. Die folgenden Sit-
ze beleuchten die Dynamik, die sich bei dem entwickelt, der
diese Werte zu verwirklichen sucht.

Drei vertikale Werte (sie betreffen die Beziehung des Menschen
mit Gott):

1.  ein einziges Absolutes verehren

2. die Gegenwart und Sendung Gottes in der Welt achten
(das, was der ,,Name* symbolisiert)

3. die heilige Dimension der Zeit wertschitzen

Sieben horizontale Werte (sie betreffen die Beziechungen zwi-
schen den Menschen):

4.  die Familie ehren

5. das Recht auf Leben fordern

6.  die Einheit der Ehegatten aufrechterhalten

7 fiir jeden Menschen das Recht verteidigen, dass seine

Freiheit und Wiirde von allen geachtet wird

die Ehre der anderen wahren

9.  die Personen achten (die zu einem Haus, einer Familie,
einem Unternehmen gehodren)

10. dem anderen sein materielles Eigentum lassen.

*®

Wenn man die zehn Werte untersucht, die sich im Dekalog fin-
den, stellt man fest, dass sie einer absteigenden Ordnung folgen
(vom ersten zum weniger wichtigen Wert): Gott steht an erster
Stelle und die materiellen Dinge an der letzten; innerhalb der
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menschlichen Beziehungen finden sich am Anfang der Liste:
Familie, Leben, stabile Ehe.

Einer Menschheit, die fast atemlos ihre Autonomie zu steigern
sucht, wird so eine moralische Basis angeboten, die sich als
fruchtbar und dauerhaft erweisen kann; sie ist allerdings im
heutigen Zusammenhang nicht leicht zu vermitteln, da unsere
Welt eine andere und der biblischen entgegengesetzte Wertord-
nung hat: zuerst der Mensch und dann Gott, ja sogar an oberster
Stelle die materiellen Werte, d. h., in einem gewissen Sinn, die
Wirtschaft. Wann, mehr oder weniger offen, ein politisches
oder soziales System auf falsche oberste Werte gegriindet ist
(oder auf einen Wettkampf zwischen den obersten Werten),
wenn etwa der Austausch von materiellen Giitern und ithr Kon-
sum wichtiger sind als eine gerechte Ordnung zwischen den
Menschen, ist ein solches System von Grund auf korrupt und ist
frither oder spiter dem Ruin verfallen.

Der Dekalog dagegen 6ffnet den Weg zu einer befreienden Mo-
ral: der Souverénitit Gottes liber die Welt den ersten Platz las-
sen (Wert Nr. 1 und 2), jedem die Moglichkeit geben, fiir Gott
Zeit zu haben und in einer konstruktiven Weise mit seiner Zeit
umzugehen (Nr. 3), dem Familienleben besonderen Raum ge-
ben (Nr. 4), das Leben, auch das leidende und scheinbar unpro-
duktive, schiitzen vor allen willkiirlichen Entscheidungen des
Systems und vor den fein gesponnenen Manipulationen der 6f-
fentlichen Meinung (Nr. 5), die Verbundenheit der Ehegatten,
die in unserer Zeit besonders zerbrechlich ist, in jeder Weise
fordern und vor den Keimen der Spaltung schiitzen (Nr. 6), alle
Formen der Ausbeutung von Leib, Herz, Geist verhindern
(Nr. 7), die Person gegen die Angriffe auf ihre Ehre schiitzen
(Nr. 8) und gegen alle Formen des Betrugs, der Ausbeutung,
des Missbrauchs und des Zwanges (Nr. 9 und 10).
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4) Eine juristische Konsequenz

31. Im Hinblick auf ihre Verwirklichung geben diese zehn Wer-
te, die im Dekalog enthalten sind, in klarer Weise die Grund-
lage fiir eine Charta der Rechte und Freiheiten, die fiir die ganze
Menschheit gilt:

1. Recht auf eine religiose Beziehung zu Gott

2. Recht auf die Achtung der religiosen Bekenntnisse und Sym-
bole

3. Recht auf freie religiése Praxis und, an zweiter Stelle, auf
Erholung, Freizeit, Lebensqualitét

4. Recht der Familien auf gerechte und fordernde politische
MaBnahmen, Recht der Kinder auf Unterhalt seitens ihrer Eltern
und auf gute Sozialisation, Recht der alten Eltern auf Achtung
und Hilfe seitens ihrer Kinder

5. Recht auf Leben (geboren werden), auf Achtung des Lebens
(in natiirlicher Weise heranwachsen und sterben), auf Erziehung

6. Recht der Person auf freie Wahl des Ehepartners, Recht des
Ehepaares auf Achtung und Forderung seitens des Staates und
der Gesellschaft im allgemeinen, Recht des Kindes auf Stabili-
tdt (emotional, affektiv, finanziell) bei den Eltern

7. Recht auf die Achtung der biirgerlichen Freiheiten (korper-
liche Unversehrtheit), Wahl des Lebensstandes und der Karrie-
re, Freiheit sich zu bewegen und sich auszudriicken

8. Recht auf Ehre und, in zweiter Linie, auf die Achtung des
privaten Lebens, auf unverfilschte Information

9. Recht auf Sicherheit und Ruhe im héuslichen und beruflichen
Bereich und, an zweiter Stelle, Recht auf freies Handeln

10. Recht auf Privateigentum (darin einbegriffen der staatliche
Schutz der materiellen Giiter).



52

Von der ,,geoffenbarten Moral*“ her gesehen sind jedoch diese
unverduBerlichen menschlichen Rechte in absoluter Weise dem
gottlichen Recht untergeordnet, d. h. der universalen Souverani-
tit Gottes. Der Dekalog beginnt: ,,Ich bin der HERR, dein Gott,
der dich aus Agypten herausgefiihrt hat“ (Ex 20,2; Dtn 5,6).
Wie es sich bereits im Griindungsgeschehen des Exodus zeigt,
iibt Gott seine Souverdnitdt nicht auf eine autoritdre und despo-
tische Weise aus, wie es hdufig beim menschlichen Umgang
mit Rechten und Freiheiten geschieht, sondern zur Befreiung
der menschlichen Personen und Gemeinschaften. Die Souvera-
nitdt Gottes verlangt vom Menschen unter anderem einen ex-
klusiven Kult, Zeit, die dem personlichen und gemeinsamen
Gebet gewidmet ist, die Anerkennung der letzten Macht und
Zustindigkeit Gottes, das Leben seiner Geschopfe zu ordnen,
die Personen und die Volker zu regieren und Gericht zu halten.
Die biblische Sicht der Souverinitit Gottes schliefft ein Welt-
verstindnis ein, nach dem nicht nur die Kirche, sondern der
Kosmos, die gesamte Umwelt und alle Giiter der Erde Eigen-
tum Gottes sind (vgl. Ex 19,5).

Kurz, wenn sie auf den grundlegenden Werten des Dekalogs
aufbaut, kann die Moraltheologie und die von ihr herkommende
Katechese ein ausgeglichenes Ideal des menschlichen Handeln
anbieten; dieses bevorzugt nicht die Rechte zu Lasten der
Pflichten und auch nicht umgekehrt, und es wird eine rein siku-
lare Ethik, die von der Beziehung des Menschen zu Gott ab-
sieht, vermieden.

5) Abschluss: auf den Spuren Jesu

32. Wenn wir den Dekalog als bleibendes Fundament einer uni-
versalen Moral vorstellen, konnen wir drei wichtige Ziele ver-
wirklichen: den Schatz des Wortes Gottes 6ffnen, seinen Wert
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zeigen, eine Sprache gebrauchen, die die Menschen von heute
erreichen kann.

Wenn wir das Grundgesetz vom Sinai von den Werten her
lesen, die in ihm eingeschlossen sind, tun wir nichts anderes, als
dass wir den Spuren Jesu folgen. Dafiir einige Beispiele.

1. In seiner Bergpredigt greift Jesus einige Vorschriften des De-
kalogs auf, fiihrt aber zu einem viel genaueren Verstindnis ih-
res Sinnes, und das in dreifacher Weise: als Vertiefung, als Ver-
innerlichung, als Ubertreffen seiner selbst auf eine fast géttliche
Vollkommenheit hin (Mt 5,17-48).

2. Bei der Diskussion iiber Rein und Unrein zeigt Jesus, dass
der Mensch durch das wirklich unrein wird, was aus dem Inne-
ren, aus seinem Herzen, kommt und was ihn zu Handlungen
gegen den Dekalog treibt (Mt 15,19).

3. Die Begegnung mit dem reichen jungen Mann (Mt 19,16-22)
lasst dieses ,Mehr* gut verstehen, das Jesus verlangt. Von einer
Moral des Minimums, die im wesentlichen kollektiv und als
Verbot formuliert ist (V. 18—19), fiihrt er zu einer personalisier-
ten Moral, die ein Programm hat und die vor allem in der Nach-
folge Jesu besteht; diese Moral ist auf Distanz zu den Dingen
konzentriert, auf die Solidaritdit mit den Armen und auf eine
Dynamik der Liebe, die ihren Ursprung im Himmel hat (V. 21).

4. Als er nach dem grofiten Gebot gefragt wurde, hat Jesus zwei
Vorschriften der Schrift hervorgehoben, die auf einen Wert ge-
griindet sind — auf den wichtigsten, auf die Liebe — und die ein
Programm fiir das Handeln einschlieBen, dem wir nie voll ent-
sprechen werden (Mt 22,34—40 und Parallelen). Jesus greift da-
mit das Beste in den zwei groflen Gesetzestraditionen des Alten
Testamentes auf (Deuteronomium, Priesterschrift) und fasst auf
wunderbare Weise die Vielzahl der Gesetze zusammen, die
durch die Zahl der ,,zehn Gebote* symbolisiert wird. Im Be-
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reich der Symbole meint ,drei‘ gewohnlich die Totalitdt in der
gottlichen, unsichtbaren Ordnung, ,sieben‘ dasselbe in der sicht-
baren Ordnung. Der Wert ,,Liebe zu Gott* fasst die drei ersten
Gebote des Dekalogs zusammen und ,,Liebe zum Néchsten* die
sieben letzten.

5. Paulus folgt Jesus; er zitiert Vorschriften des Dekalogs und
sieht in der Nichstenliebe ,,die volle Erfiillung des Gesetzes
(Rom 13,8-10). Er zitiert wieder den Dekalog (R6m 2,21-22)
und behauptet in einer breiten Diskussion, dass Gott nach dem-
selben Mafistab die Juden richtet, die im Gesetz unterwiesen
sind, und die Heiden, die ,,von Natur aus das tun, was im Gesetz
gefordert ist* (Rom 2,14).

2.2.3.2. Die Gesetzessammlungen

33. Als solche werden gewohnlich das Bundesbuch (Ex 21,1 —
23,33), das Heiligkeitsgesetz (Lev 17,1 —26,46) und das deute-
ronomische Gesetz (Dtn 4,44 —26,19) angesehen. Sie werden
eng mit dem Bundschluss am Sinai verbunden und konkretisie-
ren, zusammen mit dem Dekalog, den ,,Weg des Lebens®, der
dort geoffenbart und angeboten wurde. Wir wollen drei Themen
der Moral darlegen, die in diesen Sammlungen besonders her-
vorgehoben werden.

a. Die Armen und die soziale Gerechtigkeit

Die apodiktischen Gesetze der drei Sammlungen stimmen darin
iiberein, dass sie Mallnahmen vorschreiben, die die Sklaverei
der Armsten vermeiden sollen und die einen periodischen
Nachlass ihrer Schulden in Erwdgung ziehen. Diese Verfiigun-
gen haben manchmal eine utopische Dimension, wie das Gesetz
iiber das Sabbatjahr (Ex 23,10-11) oder iiber das Jubeljahr (Lev
25,8-17). Sie stellen der israelitischen Gesellschaft die Aufga-
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be, die Armut zu bekdmpfen und zu besiegen und sie sehen
durchaus realistisch die Schwierigkeiten dieses Kampfes (vgl.
Dtn 15,4 und Dtn 15,11). Der Kampf gegen die Armut setzt
eine ehrliche und unparteiische Rechtsprechung voraus (vgl. Ex
23,1-8; Dtn 16,18-20). Sie wird im Namen Gottes ausgeiibt.
Verschiedene theologische Uberlegungen bemiihen sich, sie zu
begriinden. Die apodiktischen Gesetze des Bundesbuches neh-
men die prophetische Intuition auf, dass Gott den Armsten be-
sonders nahe ist. Das Deuteronomium betont den besonderen
Charakter des Landes, das Gott den Israeliten anvertraut hat.
Israel, auf dem der Segen Gottes ruht, ist nicht der Besitzer des
Landes, sondern nur sein NutznieBer (vgl. Dtn 6,10-11). Daher
erscheint die Verwirklichung der sozialen Gerechtigkeit als
glaubige Antwort Israels auf das Geschenk Gottes (vgl. Dtn 15,
1-11): das Gesetz regelt den Gebrauch des Geschenkes und er-
innert an die Souverinitét Gottes liber das Land.

b. Der Fremde

34. Die hebriische Bibel beniitzt ein differenziertes Vokabular,
um die Fremden zu bezeichnen: das Wort ger bezeichnet den
Fremden, der dauerhaft mit Israel lebt. Der Ausdruck nokri
meint einen Fremden, der vorbeikommt, wihrend die Worter
toschab und sakir im Heiligkeitsgesetz die fremden Lohnarbei-
ter bezeichnen. Die Sorge fiir den ger zeigt sich fortwédhrend in
den Gesetzestexten der Torah: rein menschliche Sorge in Ex
22,20; 23,9 und Sorge, die begriindet wird mit der Erinnerung
an die Sklaverei in Agypten und an die Befreiung durch Gott, in
Dtn 16,11-12. Es ist das Heiligkeitsgesetz, das im Hinblick auf
den Fremden die mutigsten Bestimmungen formuliert: der ger
ist nicht mehr nur ,,Objekt” des Gesetzes, sondern wird zu sei-
nem ,,Subjekt, das mit den Einheimischen fiir die Heiligung
und Reinheit des Landes verantwortlich ist. Die ,,Einheimi-
schen® und die ,,Fremden* sind verbunden durch eine gemein-
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same Verantwortung und durch ein Band, das mit dem Vokabu-
lar der Liebe beschrieben wird (vgl. Lev 19,33-34). Das Heilig-
keitsgesetz sieht also Prozeduren vor, um die Fremden — wenig-
stens die gerim — in die Gemeinschaft der Sohne Israel zu inte-
grieren.

¢. Kult und Ethik

35. Die prophetische Literatur hat sicher als erste die Beziechung
zwischen dem Kult fiir Gott und der Achtung von Recht und
Gerechtigkeit in den Blick genommen. Die Predigt von Amos
(vgl. Am 5,21) und von Jesaja (vgl. Jes 1,10-20) sind besonders
reprasentativ fiir diese theologische Einsicht.

Das deuteronomische Gesetz stellt einerseits Kultgesetze und
Vorschriften der Sozialethik nebeneinander: die Gesetze, die
die Einzigkeit des Heiligtums fiir Gott und den Gotzendienst
betreffen (vgl. Dtn 12—13), gehen den sozialen Gesetzen voraus
(Dtn 14,22 — 15,18); andererseits verbindet es sehr eng kulti-
sche und ethische Imperative. So bekommt der Zehnte, der alle
drei Jahre zu zahlen ist und urspriinglich eine Abgabe fiir den
Kult war, mit der Zentralisierung des Heiligtums in Jerusalem
eine neue Funktion: er soll dem Unterhalt der Witwen, Waisen,
Fremden und Leviten dienen (Dtn 14,28-29; 26,12—15). An den
Wallfahrten zu den Festen sollen auch die Armsten teilnehmen
(Dtn 16,11-12.14): der Kult, der Gott im Tempel in Jerusalem
erwiesen wird, erhdlt seine Giiltigkeit, wenn er ein ethisches
Bemiihen einschliefit, das seine Grundlage hat in der Erinne-
rung an die Sklaverei in Agypten, an die Befreiung Israels und
an das Geschenk des Landes durch Gott. Die Gesetze der Torah
machen also ihre Leser aufmerksam auf die ethischen Implika-
tionen jeder kultischen Feier und auch auf die theologische Di-
mension der Sozialethik.
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Was wir hier iiber die moralischen Unterweisungen ausgefiihrt
haben, zeigt, dass die Gesetzeskodizes der Torah besonders auf
die soziale Moral achten. Das Verstindnis, das Israel von sei-
nem Gott hat, fiihrt es zu einer besondern Aufmerksamkeit fiir
die Armen und die Fremden und fiir die Gerechtigkeit. So sind
Kult und Ethik eng miteinander verbunden: Gott kultisch zu
verehren und fiir den Néchsten Sorge zu tragen, sind zwei un-
zertrennliche Ausdrucksweisen desselben Glaubens.

2.2.3.3. Die mordalische Unterweisung der Propheten

36. Das rechte moralische Verhalten ist ein Hauptthema bei al-
len Propheten, doch behandeln sie es nie fiir sich selbst und nie
in systematischer Weise. Sie befassen sich mit der Ethik immer
verbunden mit der Tatsache, dass Gott Israel durch die Ge-
schichte fiihrt. Dies geschieht in riickschauender Weise: Weil
Gott Israel aus der dgyptischen Sklaverei befreit und in sein ei-
genes Land gefiihrt hat, miissen die Israeliten nach den Geboten
leben, die Gott dem Mose am Sinai gegeben hat (vgl. den Rah-
men der zehn Gebote in Dtn 5,1-6.28-33). Weil sie das aber
nicht taten, sondern die Gewohnheiten der Vdélker annahmen,
hat Gott gegen sie fremde Invasoren aufgeboten, damit sie das
Land verwiisten und das Volk ins Exil bringen (Hos 2; Jer 2,1 —
3,5). Es geschieht aber auch in vorausschauender Weise: Gott
wird einen Rest des Volkes aus der Zerstreuung unter die Vol-
ker retten und sie in ihr Land zuriickkehren lassen; dort werden
sie endlich als eine treue Gemeinschaft um den Tempel leben
und den alten Geboten gehorchen (Jes 4; 43). Diese fundamen-
tale Verbindung von Ethik und Geschichte (vergangener und
kiinftiger) ist in Ez 20 ausgearbeitet, der Magna Charta des wie-
dergeborenen Israels.

Mit Bezug auf die Gegenwart Gottes in der Geschichte Israels
haben die Propheten dem Volk seine tatséchliche Lebensweise
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vorgehalten, die im volligen Gegensatz zum ,,Gesetz* Gottes
war (Jes 1,10; 42,24; Jer 2,8; 6,19; Ez 22,26; Hos 4,6; Am 2,4;
Zef 3,4; Sach 7,12). Diese gottliche Regel fiir das Verhalten Is-
raels enthielt jede Art von Normen und Gewohnheiten; sie ka-
men aus der Rechtsprechung im Stamm und am Ort, aus den
Familientraditionen, aus der priesterlichen Lehre und aus der
weisheitlichen Unterweisung. Die moralische Predigt der Pro-
pheten betont den sozialen Begriff der ,,Gerechtigkeit* (hebra-
isch mischpat, sedaqa) (Jes 1,27; 5,7; 28,17, 58.,2; Jer 5,1; 22,3;
33,15; Ez 18,5; Hos 5,1; Am 5,7). Die Propheten haben die is-
raelitische Gesellschaft mit diesem menschlichen und géttlichen
Modell nach allen Seiten hin konfrontiert: die verschiedenen
Rollen beim Prozess vor Gericht vom Konig bis zum Richter,
vom Zeugen bis zum Angeklagten (Jes 59,1-15; Jer 5,26-31;
1,11 -22,19; Am 5,7-17), die Korruption der fiihrenden Klas-
sen (Ez 34; Hos 4; Mal 1,6 — 2,9), die Rechte der sozialen Klas-
sen und der Einzelnen, besonders der Ausgegrenzten (Jes 58;
Jer 34), die wachsende soziale Kluft zwischen den Grof3grund-
besitzern und den verarmten Landarbeitern (Jes 5,8.12; Am 8;
Mi 2), die Inkonsequenz zwischen Gottesdienst und allgemei-
nem Verhalten (Jes 1,1-20; Jer 7) und das Absinken der offent-
lichen Moral (Jes 32,1-8; Jer 9,1-9).

Um die Ethik der prophetischen Schriften angemessen zu ver-
stehen, ist zu beachten, dass die Moral, die 6ffentliche und die
private, sich letztlich von Gott selbst herleitet, von seiner Ge-
rechtigkeit (Jes 30,18; 45,8; Jer 9,24; Zef 3,5) und von seiner
Heiligkeit (Ex 15,11; Jes 6,3; 63, 10-11; Ez 37,28; Hos 11,9).

2.2.4. Der Bund mit David

37. Dieser Bund ist in besonderer Weise reines Geschenk Got-
tes, da er nicht vom menschlichen Verhalten abhingt, ewig dau-
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ert und seine Erfiillung in der messianischen Sendung Jesu fin-
det (vgl. Lk 1,32-33).

Urspriinglich ist dieser Bund entstanden, als das Volk von Gott
einen Konig verlangte, ohne zu begreifen, dass Gott selbst sein
wahrer Konig war. Gott gewidhrte die Monarchie (1 Sam 8; Dtn
33,5); der Konig steht nicht auBBerhalb des Bundes, den Gott mit
seinem Volk geschlossen hat, sondern ist darin einbegriffen und
muss sich also an die Gesetze halten, die Gott gegeben hat. Das
Konigtum Davids war mit einer anderen Beziehung zu Gott
verbunden (1 Sam 16,1-13; 2 Sam 5,1-3; vgl. Dtn 17,14-20).
In der Erzéhlung von der Begriindung dieser Dynastie kommt
der Ausdruck ,,Bund‘ nicht vor. Das Natanorakel enthéilt keine
ausdriicklichen Bedingungen und stellt eine reine VerheifBung
dar. Die Verpflichtung Gottes ist absolut (2 Sam 7,1-17). Wenn
die Nachfolger Davids versagen — und das begann bereits mit
Salomo — wird Gott sie ziichtigen, nicht um sie zu bestrafen,
sondern um sie zu bessern. Seine viterliche Haltung gegeniiber
der Nachkommenschaft Davids wird nie authdren (2 Sam 7,14—
15; vgl. Ps 2,6-7). Entsprechend wird das Konigtum dieses
Auserwihlten Gottes flir immer dauern (2 Sam 7,13-16), weil
Gott nach dem Psalmisten in klarer Weise geschworen hat: ,,Ich
werde meinen Bund nie brechen* (Ps 89,35).

2.2.5. Der ,,neue Bund‘ nach Jeremia

38. Jer 31,31-34 ist der einzige Text, der ausdriicklich von ei-
nem ,,neuen Bund* spricht:

,Es werden Tage kommen ... in denen ... ich einen neuen Bund
schliefen werde. Nicht wie der Bund war, den ich mit ihren V-
tern geschlossen habe ... den sie gebrochen haben ... Das wird
der Bund sein, den ich schlielen werde ... Ich lege mein Gesetz
in sie hinein und schreibe es in ihr Herz. Dann werde ich ihr
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Gott und sie werden mein Volk sein. Keiner wird mehr den an-
deren belehren ... Sondern alle werden mich erkennen ... Denn
ich verzeihe ihre Schuld, an ihre Stinde denke ich nicht mehr.“

Die folgenden Punkte sind zu beachten:

1. Am Anfang und am Ende sind zwei Aussagen liber das Han-
deln des HERRN beziiglich des Bundes: dieser Rahmen zeigt
die Neuheit des Bundes, was Gott angeht, in Ausdriicken des
Vergebens und Vergessens. Israel selber tut gar nichts: kein Be-
kenntnis oder Sithne der Schuld, keine Initiative, zu Gott zu-
riickzukehren. Es kommt vollstindig dem HERRN zu, ein posi-
tives Verhalten seitens Israels zu schaffen.

2. Es werden zwei Eigenschaften des neuen Bundes hinzuge-
fuigt. Jetzt ist die Torah ,,in die Seele gegeben®, ,,in das Herz ge-
schrieben® (vgl. Ez 36,26-27). Entsprechend ,,werden alle Gott
erkennen® d. h. sie werden eine innere Beziehung zu ihm haben,
die nach dem Sinn des hebrdischen Wortes das Tun der Gerech-
tigkeit einschlieBt (vgl. Jer 22,15-16).

3. Zwei Gegensitze unterstreichen den spezifischen Charakter
des neuen Bundes im Vergleich mit dem Bund, der mit den Vi-
tern in der Wiiste geschlossen wurde. Dieser, auf Stein ge-
schrieben, wurde von ihnen und von den nachfolgenden Gene-
rationen gebrochen; der andere ist absolut neu, da er auf die
Herzen geschrieben sein wird. Dariiber hinaus wird der HERR
selbst der Lehrer sein und nicht mehr menschliche Mittler.

4. Im Zentrum des Abschnitts hebt sich die Bundesformel ab,
die die gegenseitige Zugehorigkeit des HERRN und seines Vol-
kes aussagt. Diese Formel ist nicht gedndert, sie ist noch giiltig
und ist das Herz des Abschnittes.

5. Insgesamt ist der neue Bund nicht verschieden vom alten,
was die Partner, die Verpflichtung, die Torah zu beobachten,
und die Beziehung zum HERRN angeht. Die vorausgehende
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Exegese flihrt zu dem Schluss, dass es nur eine Verpflichtung
des HERRN gegeniiber Israel gibt, wihrend dieses Volk durch
die Jahrhunderte geht; es ist jedoch wahr, dass deren konkrete
Form, der Bund, in den verschiedenen Epochen der Geschichte
Israels modifiziert wird bis zur fundamentalen Reform wihrend
des Exils. Dasselbe Verstindnis des Bundes, das von der bedin-
gungslosen Treue Gottes charakterisiert ist, ist auch in anderen
Texten zu finden (Lev 26,445; Ez 16,59—60) oder auch in der
Geschichte vom goldenen Kalb (Ez 32-34), die in Erzéhlform
eine Parallele darstellt (besonders Ex 34,1-10).

6. Der Begriff vom neuen Bund schliefit nicht einen Gegensatz
zwischen Neuem und Altem Testament ein und auch nicht zwi-
schen Christen und Juden (vgl. Das judische Volk und seine hei-
ligen Schriften in der christlichen Bibel, Nr. 39-42). Er bringt
aber eine fundamentale Erneuerung in der Geschichte des Bun-
des selbst mit sich, da der HERR seinem Volk die konnaturale
Féhigkeit schenkt, auf Grund der Vergebung ihrer Schuld und
der Gabe des heiligen Geistes nach der Torah zu leben. Das hat
sich fiir die Christen verwirklicht im heilbringenden Tod Christi
zur Vergebung der Siinden (Mt 26,28).

2.2.6. Die moralische Lehre in den Weisheitsschriften

39. Es ist der Zweck der Weisheitsbiicher, die Menschen das
rechte Verhalten zu lehren. Deshalb stellen sie eine wichtige
AuBerung der biblischen Ethik dar. Einige sind mehr bestimmt
von der menschlichen Erfahrung (z. B. das Buch der Sprichwor-
ter) und vom Nachdenken iiber die menschliche Situation und
sind ein wertvolles Band mit der Weisheit der anderen Volker,
andere sind enger mit dem Bund und mit der Torah verbunden.
Zur ersten Gruppe gehort das Buch Kohelet, zur anderen das
Buch Jesus Sirach. Diese beiden Biicher sollen uns als Beispiel
dienen.
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a. Das Buch Kohelet

Kohelet gehort zur Weisheitsliteratur und ist durch seine kriti-
sche Haltung gekennzeichnet. Es beginnt mit der Feststellung:
»Windhauch, Windhauch, sagte Kohelet, Windhauch, Wind-
hauch, das ist alles Windhauch* (1,2) und wiederholt diese im
Schlussteil (12,8).

Der Ausdruck ,,Windhauch (hebriisch hebel) meint ,Atem,
Dampf, Hauch® und wird auf alles bezogen, was vorlibergehend,
fliichtig, unbestindig, unverstdndlich, ritselhaft ist. Kohelet
charakterisiert mit ihm alle Phinomene des menschlichen Le-
bens. Die Menschen leben in einer Welt, die sie nicht im Griff
haben, in einer Welt voller Unbestdandigkeit und voller Wider-
spriiche. Nichts, was man in dieser Welt erreicht, ist von Be-
stand: Weisheit, Reichtum, Vergniigen, Miihe, Jugend, das Le-
ben selbst. Die Menschen erhalten, was sie verdienen, oder
auch nicht. Alles ist dem Gespenst des Todes unterworfen, der
einzigen Grofe im Leben, die unvermeidlich ist und der nie-
mand entkommt. Trotz aller Unbestdandigkeiten und Verdnde-
rungen des Lebens, miissen die Menschen ihren Platz in der Be-
ziehung zu Gott annehmen. Das bedeutet die Mahnung Kohe-
lets: ,,Fiirchte Gott!* (5,6).

Gegen die verschiedenen menschlichen Versuche und Bemii-
hungen, das Leben zu begreifen und zu beherrschen, stellt Ko-
helet als einzige realistische Alternative, die Tatsache anzuneh-
men, dass eine Kontrolle unméglich ist, und die Dinge ihren
Lauf nehmen zu lassen. Nur so ist es moglich, Freude und Zu-
friedenheit in dem zu finden, was man tut. Siebenmal fordert
Kohelet die Menschen ausdriicklich auf, sich zu freuen, wenn
sich eine Gelegenheit dazu bietet (2,24-26; 3,12—-13.22; 5,18—
20; 8,15; 9.7-10; 11,7 —12,1), denn das hat Gott zugeteilt als
Heilmittel gegen die Miihseligkeiten des Lebens. Aber nirgends
empfiehlt er einen hedonistischen Lebensstil.
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Auch wenn die Ethik Kohelets keinen radikalen Wandel der
Strukturen verlangt, enthilt sie interessante Elemente politi-
scher und sozialer Kritik. Der Weise geillelt bestimmte Skanda-
le und Missbrauche, die zum System der Monarchie gehoren:
den Fall des Konigs, der alt und starrsinnig wird (4,13), die
Machtergreifung durch einen Verbrecher oder Emporkdmmling
(4,14-16), die Korruption der Beamten auf Kosten der Armen
und Bauern (3,16; 4,1; 5,7-8), die unnétige Vermehrung der 6f-
fentlichen Verwalter, denen die Weisheit fehlt (7,19), dass Un-
fahige befordert werden und Verantwortung erhalten (10,5-7),
das standige Feiern am Hof des Konigs, der ein Kind ist (10,16).
Im Zusammenleben prangert er folgende Verhaltensweisen an:
Eifersucht und Konkurrenzkampf (4,5), Uberanstrengung und
Aktivismus (4,6), Individualismus und Gewinnsucht (4,7-12).
Diese Weisheitsschrift, die unter mancher Riicksicht modern
wirkt, ist eine Fundgrube sehr niitzlicher Uberlegungen fiir ein
ausgeglichenes Leben im personlichen und gemeinschaftlichen
Bereich.

b. Das Buch Jesus Sirach

40. Jesus Sirach sieht die Weisheit nicht nur mit der menschli-
chen Erfahrung und mit Gott verbunden, sondern auch fest ver-
ankert in der Heilsgeschichte und in der Torah des Mose (24,23).
Bei ihm sind beide Wirklichkeiten, Offenbarung und Erfahrung
eng miteinander verbunden und heben einander nicht auf. Ent-
sprechend kann Sirach die Helden Israels (44-50) als Vorbilder
fiir Weisheit darstellen und die Beobachtung der Torah betonen
und zugleich die Schonheit und Harmonie der Schopfung schét-
zen (42,15 —43,33), sich von der Natur belehren lassen und die
Beobachtungen und Grundsétze der Weisen vor ihm annehmen.

Das Buch ist groBlenteils eine Sammlung verschiedener Unter-
weisungen, Ermahnungen und Grundsitze, die den ganzen Be-
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reich der Themen betreffen, die es mit tugendhaftem Leben und
ethischem Verhalten zu tun haben. Es gibt Pflichten gegeniiber
Gott, hiusliche Pflichten, soziale Pflichten und Verantwortlich-
keiten, Tugenden, die zu iiben, und Laster, die zu meiden sind.
Das Buch ist eine Art von Handbuch fiir das moralische Verhal-
ten. Es preist das einzigartige Erbe Israels und betont die Forde-
rung, dass das Volk Gottes an der Weisheit Gottes in besonde-
rer Weise teilnehme, da es in der Torah iiber eine weitere Quel-
le der Weisheit verfiigt.

Der Anfang und die Krone, die Vollendung und die Wurzel der
Weisheit ist ,,die Furcht Gottes* (1,14.16.18.20). Fiir Sirach
sind Weisheit und Gottesfurcht praktisch synonym und duflern
sich im Gehorsam gegeniiber dem Gesetz des Mose (24,22).

Die Weisheit ist auch am Werk, um die Beziehungen im Inne-
ren der Familie zu entwickeln: Pflichten der Kinder gegeniiber
den Eltern (3,1-16; 7,27-28); Pflichten der Eltern gegeniiber ih-
ren Kindern (7,23-25; 16,1-14); Beziehung mit Frauen: die
Ehefrau (7,19; 23,22-26; 25,12 — 26,18), die Tochter (7,24-26;
22,4-5), Frauen im allgemeinen (9,1-9).

Die Weisheit ist auch auf verschiedene Aspekte des sozialen
Lebens bezogen: Unterscheidung wahrer und falscher Freunde
(6,5-17; 12,8-18); Vorsicht gegeniiber Fremden (11,29-34);
Verhalten gegeniiber dem Reichtum (10,30-31; 13,18-26); Ma-
Bigung und Bedachtsamkeit in den Geschiften (11,7-11; 26,
29 —27,3) und viele andere Themen.

Fiir die Weisheit gibt es keinen Lebensbereich, der nicht Auf-
merksamkeit verdient. Das Leben bringt jeden Tag zahllose Si-
tuationen, die bestimmte Verhaltensweisen, Entscheidungen
und Handlungen verlangen, die nicht durch die groflen Gesetze
geregelt sind. Damit beschiftigt sich die traditionelle Weisheit.
In der Uberzeugung, dass das ganze Leben unter der Kontrolle
Gottes steht, begegnet Israel seinem Schopfer auch im Alltag.
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Sirach verbindet personliche Erfahrung und traditionelle Weis-
heit mit der gottlichen Offenbarung in der Torah, mit der litur-
gischen Praxis und mit der personlichen Frommigkeit.

Die Weisen beschéftigen sich mit der Welt, die Gott geschaffen
hat und in deren Schonheit, Ordnung und Harmonie sich etwas
von ihrem Schopfer offenbart. Durch die Weisheit begegnet Is-
rael seinem Herrn in einer lebensvollen Beziehung, die auch fiir
die anderen Volker offen ist. Die Offenheit der israelitischen
Weisheit fiir die Volker und der deutlich internationale Charak-
ter der Weisheitsbewegung kann eine biblische Basis geben fiir
einen Dialog mit den anderen Religionen und fiir die Suche
nach einer globalen Ethik. Gott, der Retter der Juden und Chris-
ten, ist auch der Schopfer, der sich in der von ihm geschaffenen
Welt offenbart.
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3. DER NEUE BUND IN JESUS CHRIS-
TUS ALS LETZTES GESCHENK
GOTTES UND SEINE KONSE-
QUENZEN FUR DIE MORAL

41. Wie wir bei den Ausfithrungen zum Alten Testament gesehen
haben, ist die Kategorie des ,Bundes® beherrschend, um die be-
sondere Beziehung zwischen Gott und dem Volk Israel zu be-
schreiben und zu verstehen. Im Neuen Testament ist dieser Aus-
druck nicht héufig: er findet sich dreiunddreiligmal, davon sechs-
mal mit der niheren Bestimmung ,Neuer Bund‘. Bestimmend
und grundlegend fiir die Beziehung zwischen Gott und dem Volk
Israel und allen Menschen ist im Neuen Testament die Person Je-
su, sein Werk und sein Geschick. Wir wollen sehen, wie sich in
den Hauptschriften des Neuen Testaments dieses Geschenk zeigt,
das Gott in seinem Sohn Jesus Christus gemacht hat, und was die
Orientierungen fiir das moralische Leben sind, die sich davon
herleiten; wir schlieBen ab mit den Texten iiber die Eucharistie,
in denen Jesus eine sehr enge Beziehung zwischen seiner Person,
seinem Weg und dem Neuen Bund festlegt.

3.1. Das Kommen des Reiches Gottes und
seine Konsequenzen fiir die Moral

3.1.1. Das Reich Gottes: Hauptthema der
Verkiindigung Jesu bei den Synoptikern

42. Jesus machte den Ausdruck ,Reich Gottes‘ zu einer zentra-
len Metapher seines irdischen Wirkens und gab ihr eine neue
Bedeutung und Kraft durch die Eigenschaften seines Lehrens
und seiner Sendung. Verstanden als souverdne Gegenwart Got-
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tes, der kommt, um das Bose zu besiegen und die Welt zu ver-
wandeln, ist das Reich Gottes reine Gnade — es ist zu entdecken
als Schatz, der in einem Acker verborgen ist oder als kostbare
Perle, die erworben sein will (vgl. Mt 13,44-46); auf das Reich
Gottes hat niemand ein natiirliches Recht, und es kann auch
nicht verdient werden.

a. Der Ausdruck ,,das Reich Gottes*

Der Ausdruck wurzelt in der Grundiiberzeugung des biblischen
Glaubens, dass Gott der souverdne Herr ist; diese Idee findet
sich in den Psalmen und in anderen biblischen Biichern (vgl. Ps
93,1-2; 96,10; 97,1; 99,1; 103,19; 145,13; Jes 52,7).

Wenn es auch kein allgemeines und beherrschendes Thema
war, so ist das brennende Verlangen nach dem Kommen des
Reiches Gottes im nachexilischen Israel gegenwirtig und ent-
spricht dem Verlangen nach dem Kommen Gottes, der die Dro-
hungen und Ungerechtigkeiten beseitigt, die das Volk erféhrt.
Der Begriff des Reiches Gottes hat einen Charakter, der seinem
Wesen nach gemeinschaftlich (er leitet sich von einem politi-
schen Begriff her, der ganz Israel betraf), eschatologisch (als
definitive Erfahrung Gottes, die jede andere Erfahrung von Sou-
verénitit {ibertrifft) und soteriologisch (aus der Uberzeugung,
dass Gott das Bose besiegen und das Leben Israels verwandeln
wird) ist. Dieser Begriff findet sich im Alten Testament und in
der jiidischen Literatur nur selten und am Rand, wird aber ein
zentrales Motiv in der Lehre und Sendung Jesu.

b. Die gegenwartige und zukiinftige Dimension des Reiches
Gottes

43. Die Ausleger des Neuen Testaments haben schon lange be-
merkt, dass die Lehre Jesu vom Reich Gottes einen zukiinftigen
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und gegenwirtigen Charakter hat. Einige Worte und Gleichnis-
se Jesu beschreiben das Reich Gottes als ein zukiinftiges Ereig-
nis, das sich noch nicht verwirklicht hat. Das driickt sich z. B.
im Gebet des Herrn in der Bitte aus: ,,Dein Reich komme!* und
findet sich auch in dem Schliisseltext von Mk 1,14-15 (Mt
4,17), der das Reich Gottes als ,,nahe* oder ,,nahegekommen®,
aber als noch nicht gegenwiértig beschreibt. Auch die Seligprei-
sungen, die kiinftigen Segen und Rechtfertigung versprechen,
sehen das Reich Gottes als Ereignis, das noch aussteht.

Zugleich gibt es andere Worte Jesu, die vom Reich Gottes als
einer Sache sprechen, die in gewisser Weise bereits gegenwir-
tig ist. Ein Schliisselwort, bei Matthdus und Lukas, verbindet
die Erfahrung des Reiches Gottes mit den Heilungen und Exor-
zismen Jesu: ,,Wenn ich aber die Ddmonen durch den Finger
(Mt: Geist) Gottes austreibe, dann ist das Reich Gottes schon zu
euch gekommen* (Mt 12,28; Lk 11,20). Das bekannte Wort Lk
17,20-21: ,,Das Reich Gottes kommt nicht so, dass man es an
dulleren Zeichen erkennen konnte. Man kann auch nicht sagen:
Seht hier ist es! oder Dort ist es! Denn: Das Reich Gottes ist
(schon) mitten unter euch.“ betont ebenfalls, dass das Reich
Gottes in unvermuteter Weise gegenwaértig ist.

Es zeigt sich hier eine wichtige Dynamik mit Konsequenzen fiir
die christliche Moral. Die kiinftige Wirklichkeit des Reiches
Gottes bricht in die gegenwirtige Situation herein und bestimmt
sie. Das wirkliche und endgiiltige Geschick, das Gott der
Menschheit bestimmt hat, wann das Bose besiegt, die Gerech-
tigkeit wiederhergestellt und die Sehnsucht nach Leben und
Frieden erfiillt ist, steht noch aus, aber die Umrisse dieser Zu-
kunft — einer Zukunft, die den Plan Gottes fiir die Menschheit
voll enthiillt — helfen schon bestimmen, was das menschliche
Leben bereits in der Gegenwart sein sollte. D. h. Werte und Tu-
genden, die uns dem Willen Gottes gleichformig machen und
die im kiinftigen Reich Gottes voll bekriftigt und geoffenbart
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werden, sind heute zu praktizieren, soweit es nur unter den siin-
digen und unvollkommenen Umstinden des jetzigen Lebens
moglich ist; das lehren uns die Gleichnisse vom Netz und der
Ernte (Mt 13,24-30.36-43.47-50). So stellt sich die wesentli-
che, eschatologische Dimension des christlichen Lebens und
seiner Ethik dar.

Jesus verkiindigt nicht nur die Ndhe des Reiches Gottes (Mt
4,17), sondern lehrt auch beten: ,,Dein Reich komme!* und
,Dein Wille geschehe wie im Himmel so auf Erden! (Mt 6,10).
Dieser Wunsch, Gott moge kommen und die menschliche Wirk-
lichkeit moge nach dem Willen Gottes geformt sein, zeigt auch
die streng theologische Basis der christlichen Ethik; diese Di-
mension finden wir in der ganzen biblischen Tradition (,,Seid
heilig, denn ich, der HERR, euer Gott, bin heilig* Lev 19,2).

c¢. Das Reich Gottes, der neue Bund und die Person Jesu

44. Das Reich Gottes kommt nicht in den iiblichen Erschei-
nungsweisen des Konigtums, sondern kann nur durch das Ach-
ten auf Jesus und seine Sendung und durch die Tugenden, fiir
die er in seinem Wirken Vorbild ist, entdeckt werden. Es sind
die kurz zuvor erwéahnten Taten Jesu (Mt 12,28; Lk 11,20), die
mit der gegenwirtigen Erfahrung des Reiches Gottes verbunden
werden. Seine Exorzismen und Heilungen bewirken eine echte
Niederlage des Ubels und der Macht des Bosen iiber den Leib
und die menschliche Person und lassen die Befreiung erleben,
die mit dem Reich Gottes verbunden ist. Das Wirken Jesu zeigt
auch sein Mitleid mit den Scharen von Kranken, die zu ihm
kommen (Mt 9,35-36), und verweist auf ithre Aufnahme in das
Reich Gottes (Mt 4,23-25; 15,29-31); beide Aspekte werden
im Lehren Jesu vom Reich Gottes als typisch dargestellt (z. B.
in den Gleichnissen iiber die Barmherzigkeit in Lk 15 und das
Gastmahl Lk 14).
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Wenn auch der Ausdruck ,,Neuer Bund“ bei den Synoptikern
selten ist, ist er doch mit dem Reich Gottes verbunden. Bei der
Einsetzung der Eucharistie sagt Jesus: ,,Das ist mein Blut, das
Blut des Bundes, das fiir viele vergossen wird zur Vergebung
der Stinden* und fiigt sofort hinzu: ,,Ich sage euch: Von jetzt an
werde ich nicht mehr von der Frucht des Weinstocks trinken,
bis zu dem Tag, an dem ich mit euch von neuem davon trinke
im Reich meines Vaters* (Mt 26,28-29). Beim Gastmahl des
Reiches, in der vollkommenen Gemeinschaft mit Jesus und dem
Vater, erreicht der Neue Bund seine Vollendung und die Ver-
heiBung: ,,Ich werde ihr Gott sein, und sie werden mein Volk
sein“ (Jer 31,33b; vgl. Oftb 21,3) ihre Erfiillung.

Durch Jesus verwirklicht Gott auch zwei andere Charakterziige
des ,Neuen Bundes‘, ohne dass der Ausdruck direkt erscheint.
Es handelt sich um die Vergebung der Siinden (Schuld) und um
das Erkennen Gottes (vgl. Jer 31,34).

Bei einem Geschehen, das von allen drei Synoptikern berichtet
wird, stellt Jesus seine Sendung zu den Siindern als wesentli-
chen Teil der Aufgabe dar, die Gott ihm anvertraut hat (Mt 9,2—
13 und Parallelen). Jesus vergibt einem Geldhmten, der mit gro-
fem Glauben und grofer Anstrengung zu ihm gebracht wird,
dessen Siinden und 16st damit den ernsten Unwillen einiger
Schriftgelehrten aus. Erst an zweiter Stelle heilt er den Gelihm-
ten durch sein Wort und deutet die Heilung als Bestétigung sei-
ner Vollmacht, Siinden vergeben zu konnen. Er unterstreicht
dann die Tatsache, dass diese Vollmacht nicht auf einen einzel-
nen Fall beschrinkt ist, sondern ihren Grund in seiner universa-
len Sendung hat, die er so ausdriickt: ,,Nicht die Gesunden brau-
chen den Arzt, sondern die Kranken. Darum lernt, was es heil3t:
Barmherzigkeit will ich, nicht Opfer. Denn ich bin gekommen,
um die Siinder zu rufen, nicht die Gerechten* (Mt 9,12-13).
Nach dem Willen Gottes ist Jesus gekommen, und Gott ist es,
der Barmherzigkeit will. Durch Jesus ist es Gott, der seine
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Barmherzigkeit zeigt und die Verzeihung der Siinden gewédhrt
und einen grundlegenden Charakterzug des Neuen Bundes ver-
wirklicht (vgl. Jer 31,34b).

Die andere Verheilung ,,Alle werden mich erkennen (Jer 31,
34a) ist in Jesus selber in liberragender Weise verwirklicht. Er
sagt von seiner Beziehung zu Gott: ,,Mir ist von meinem Vater
alles iibergeben worden; niemand kennt den Sohn, nur der Va-
ter, und niemand kennt den Vater, nur der Sohn und der, dem es
der Sohn offenbaren will“ (Mt 11,27; Lk 10,22). Jesus, der
Sohn Gottes, ist vom Vater zu einer exklusiven Erkenntnis Got-
tes als des Vaters befdhigt; er hat auBerdem die exklusive Auf-
gabe zu offenbaren, d. h. Gott als den Vater den Menschen be-
kannt zu machen. So wird die VerheiBung von Jer 31,34a néher
bestimmt und konkretisiert: durch Jesus, den Sohn Gottes, der
den Vater in vollkommener Weise kennt, ist der Zugang zum
innersten und vollkommenen Erkennen Gottes erschlossen. Die-
se Erkenntnis ist auch notwendig, um in angemessener Weise
das ,Reich Gottes zu verstehen, das den zentralen Inhalt der
Verkiindigung Jesu darstellt und das Jesus manchmal auch ,das
Reich ihres (meines) Vaters® nennt (Mt 13,43; 26,29).

Die Verzeihung der Siinden, d. h. die Versohnung mit Gott, das
Erkennen Gottes und die Gemeinschaft mit Gott erscheinen als
die Hauptaufgaben der Tétigkeit Jesu in ihrer synoptischen Dar-
stellung. Sie gehoren zur Verkiindigung des Reiches Gottes, sie
entsprechen aber auch den wesentlichen Eigenschaften des
Neuen Bundes von Jer 31,31-34. Jesus als Sohn kennt den Va-
ter in vollkommener und exklusiver Weise und lebt in der ver-
trautesten Einheit mit dem Vater. Diese seine einzigartige Be-
ziehung zu Gott ist die Grundlage seiner Hauptaufgaben. Seine
Tétigkeit zeigt auch, auf welche konkrete Weise Gott sein end-
giiltiges Geschenk mitteilt und die VerheiBung des Neuen Bun-
des erfiillt: durch den Mittler Jesus, der {iber solche Eigenschaf-
ten verfligt.
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Die zentrale Stellung Jesu fiir die Beziehung des Menschen zu
Gott hat als Konsequenz seine zentrale Stellung fiir die Moral.
Jesus reprdsentiert in seiner Person nicht nur das Reich Gottes
und den Neuen Bund sondern auch das Gesetz, da er auf voll-
kommenste Weise vom Willen seines Vaters gefiihrt wird (vgl.
Mt 26,39.42), bis zum &dullersten Erweis seiner Liebe, bis zum
Vergielen seines Blutes. Man muss also handeln in seinem
Geist und muss seinem Beispiel folgen, um auf dem Weg Got-
tes zu gehen.

3.1.2. Die Verkiindigung des Reiches Gottes und
seine Konsequenzen fiir die Moral

45. Jesus verkiindet das Evangelium Gottes und sagt: ,,.Die Zeit
ist erfiillt und das Reich Gottes ist nahe* und schlief3t gleich die
Mahnung fiir unser Handeln an: ,,Kehrt um und glaubt an das
Evangelium!*“ (Mk 1,15). Er verkiindigt die Ndhe des Reiches
Gottes, damit die Botschaft gehdrt und in Umkehr und Glauben
aufgenommen werde. Es braucht eine Verdanderung der Menta-
litit, ein neues Denken und Sehen, das von dem Reich Gottes
bestimmt ist, das ein bewusster Glaube in seiner vollen Wirklich-
keit erkennt und anerkennt.

Die Hauptaufgabe der Sendung Jesu ist es, Gott zu offenbaren,
den Vater (Mt 11,27) und sein Reich, seine Art zu handeln. Die-
se Offenbarung geschieht durch die ganze Sendung Jesu, durch
seine Verkiindigung, seine Machttaten, sein Leiden und seine
Auferstehung.

Indem er das tut, offenbart Jesus zugleich die Normen fiir das
rechte menschliche Handeln. Er nennt diesen Zusammenhang
ausdriicklich und exemplarisch, wenn er sagt: ,,Seid also voll-
kommen, wie euer Vater im Himmel vollkommen ist!* (Mt 5,
48); so schlieit er ab und begriindet er seine Lehre iiber die
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Feindesliebe (Mt 5,43—48) und den ganzen Abschnitt der Anti-
thesen (Mt 5,21-48). Einige Aspekte davon wollen wir darstel-
len.

a. Jesus zeigt den Weg

46. Besonders in der Berufung von Jiingern erweist Jesus seine
Autoritdt, den rechten Weg fiir das menschliche Handeln zu
zeigen. Alle vier Evangelien berichten die Berufung am Anfang
der Tatigkeit Jesu (Mt, 4,18-22; Mk 1,16-20; Lk 5,1-11; Joh
1,35-51). Mit Einladung und Befehl ,,Folgt mir nach!“ (Mk
1,17) prasentiert sich Jesus als derjenige, der das Ziel kennt und
auch den Weg, der zu diesem fiihrt; er bietet den Gerufenen die
Lebensgemeinschaft mit sich an und das Beispiel des von ihm
beschrittenen Weges. So konkretisiert er den vorausgehenden
Befehl: ,,Kehrt um und glaubt!“ (1,15); seine Jiinger leben Um-
kehr und Glauben, indem sie seine Einladung annehmen und
sich seiner Fiihrung anvertrauen.

Der Weg, den Jesus geht, erscheint nicht als eine autoritire
Norm, die von auflen her auferlegt wird: Jesus geht selber die-
sen Weg und er verlangt von seinem Jiinger nichts anderes, als
dass er seinem Beispiel folge. Dariiber hinaus besteht seine Be-
ziehung zu den Jlingern nicht in einem trockenen und unperson-
lichen Lehrverhéltnis: er nennt sie ,,Kinder* (Joh 13,33; 21,6),
,Freunde® (Joh 15,14-15), ,,Briider* (Mt 12,50; 28,10; Joh 20,
17). Und Jesus 14dt nicht nur sie, sondern alle Menschen ein, zu
thm zu kommen und in eine enge und herzliche Lebensgemein-
schaft mit ihm einzutreten (Mt 11,28-30). In dieser Lebensge-
meinschaft lernen sie das rechte Verhalten von Jesus, haben
Anteil an seinem Geist, gehen auf dem gleichen Weg mit ihm.

Die Beziehung zwischen Jesus und den Jiingern ist keine vor-
iibergehende Angelegenheit, sondern ein Modell fiir alle Gene-
rationen. Wo Jesus seine elf Jiinger zu ihrer universalen Mis-
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sion ausschickt, beruft er sich auf seine allumfassende Autoritét
und sagt zu ihnen: ,,Mir ist alle Macht gegeben im Himmel und
auf Erden. Darum geht zu allen Vélkern und macht alle Men-
schen zu meinen Jiingern; tauft sie auf den Namen des Vaters
und des Sohnes und des Heiligen Geistes, und lehrt sie, alles zu
befolgen, was ich euch geboten habe. Seid gewiss: Ich bin bei
euch alle Tage bis zum Ende der Welt* (Mt 28,18-20). Alle
Menschen in allen Volkern bis zum Ende der Zeiten sind dazu
bestimmt, Jiinger Jesu zu werden. Die Beziehung und die Erfah-
rung mit der Person Jesu, die seine ersten Jiinger erlebt haben,
und die Belehrung, die er ithnen erteilt hat, sind giiltig und bei-
spielhaft fiir alle Zeiten.

b. Die Seligpreisungen (besonders wichtige Haltungen)

47. Eine Reihe von Tugenden oder grundlegenden Haltungen
findet sich in den Seligpreisungen. Matthdus nennt acht und Lu-
kas vier am Beginn der ersten und ldngsten Rede Jesu (Mt 5,3—
10; Lk 6,20-22) und sie geben in ihnen eine Art Zusammenfas-
sung seiner Lehre. Die Seligpreisung ist eine literarische Form,
die im Alten und im Neuen Testament verwendet wird. In ihr
werden Gliick und Freude bestimmten Personen und Haltungen
zugesprochen, oft mit der Verheiung, dass sie in der Zukunft
gesegnet werden. In beiden Evangelien ist die erste Seligprei-
sung an die Armen und die letzte an die Verfolgten gerichtet.
Jesus erklért diese als Besitzer des Reiches Gottes und verbin-
det so das zentrale Thema seiner Verkiindigung eng mit diesen
beiden Personengruppen.

In Matthéus (5,3-10) nennen die Seligpreisungen die Armen im
Geiste, d. h. diejenigen, die in einer Notsituation leben und die
vor allem wissen und anerkennen, dass sie nichts aus sich selber
haben und fiir alles von Gott abhidngen; dann die Trauernden,
die sich nicht in sich selber verschlielen, sondern an der Not
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und dem Leid ihrer Mitmenschen teilnehmen. Es folgen die
Sanftmiitigen, die keine Gewalt anwenden, sondern ihren
Néchsten respektieren, so wie er ist. Die nach der Gerechtigkeit
hungern und diirsten, sind von dem intensiven Verlangen er-
fiillt, nach dem Willen Gottes zu handeln. Die Barmherzigen
helfen aktiv den Mitmenschen in Not (vgl. Mt 25,31-46) und
sind bereit zu verzeihen (vgl. Mt 18,33). Die reinen Herzens
sind, suchen den Willen Gottes mit innerstem und ungeteiltem
Einsatz. Die Friedensstifter tun alles, um den Frieden zu bewah-
ren und das liebevolle Zusammenleben zwischen den Menschen
wieder herzustellen. Die wegen der Gerechtigkeit verfolgt wer-
den, bleiben dem Willen Gottes treu trotz groler Schwierigkei-
ten, die dieses Verhalten mit sich bringt.

Diese Tugenden und Haltungen entsprechen der Lehre Jesu in
allen Evangelien und sind auch ein Spiegelbild von Jesu eige-
nem Verhalten. Deswegen fiihrt die treue Nachfolge Jesu zu ei-
nem Leben, das von diesen Tugenden beseelt ist.

Wir haben schon an den engen Zusammenhang erinnert, der in
der ersten und letzten Seligpreisung zwischen der menschlichen
Haltung und dem Handeln Gottes (Reich Gottes) besteht. Aber
diese Verbindung findet sich in allen Seligpreisungen. Jede
spricht, manchmal etwas verhiillt, in der abschlieBenden Wen-
dung vom ,kiinftigen‘ Handeln Gottes: Gott wird sie trosten,
Gott wird sie das Land erben lassen, Gott wird sie séttigen, Gott
wird Erbamen mit thnen haben, Gott wird sie zu seiner Schau
zulassen, Gott wird sie als seine Kinder anerkennen. Mit den
Seligpreisungen legt Jesus nicht einen Kodex von abstrakten
Normen und Pflichten fest, sondern zeigt das rechte menschli-
che Handeln und offenbart zugleich das kiinftige Handeln Got-
tes. Deshalb zeigt uns Jesus in den Seligpreisungen Gott in ei-
ner dichten und ausfiihrlichen Weise wie sonst kaum in den
Evangelien. Sie beschreiben das kiinftige Handeln Gottes nicht
nur als Lohn fiir das rechte menschliche Handeln, sondern auch
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als Grundlage und Motiv, das dieses Handeln moglich und sinn-
voll macht. Arm im Geist sein oder treu in der Verfolgung sind
nicht Vorschriften, die in sich selber stehen: Wer im Glauben
die Offenbarung Jesu iiber das Handeln Gottes, die in der Ver-
kiindigung vom Reich Gottes verdichtet ist, annimmt, wird da-
durch fahig, sich nicht in der eigenen Autonomie zu verschlie-
Ben, sondern seine vollige Abhdngigkeit von Gott anzuerken-
nen, und wird auch befdhigt, sein Leben nicht um jeden Preis
retten zu wollen, sondern die Verfolgung auf sich zu nehmen.

Wir konnen nicht alle vorbildlichen Haltungen nennen, die im
Handeln und Lehren Jesu sichtbar werden. Wir erwéhnen nur
das Insistieren Jesu auf dem Verzeihen gegeniiber denen, die an
uns schuldig geworden sind (Mt 6,11.14-15; 18,21-35), seine
liebevolle Sorge fiir die Kinder (Mk 9,35-37; 10,13-16) und
sein Eintreten fiir die einfachen Menschen (Mt 18,10-14). Die
Nachfolge Jesu zeigt sich in besonderer Weise darin, dass man
nicht bedient werden will, sondern bereit ist zum Dienen. Jesus
begriindet diese Forderung ausdriicklich mit seinem eigenen
Beispiel: ,,Denn auch der Menschensohn ist nicht gekommen,
um sich bedienen zu lassen, sondern um zu dienen und sein Le-
ben hinzugeben als Losegeld fiir viele* (Mk 10,45). Der Dienst
Jesu ist grenzenlos und schlieBt das Opfer des Lebens ein. Jesu
Tod am Kreuz fiir die ganze Menschheit ist der hochste Aus-
druck seiner Liebe. Die Einladung, Jesu Jiinger zu sein, bedeu-
tet nicht nur, Jesus in seinem Handeln, in seinem Lebensstil, in
seiner Tatigkeit zu folgen, sondern schlieft auch die Einladung
ein, an seinen Leiden und an seinem Kreuz Anteil zu haben,
Verfolgungen und gar einen gewaltsamen Tod auf sich zu neh-
men. Das zeigt sich auch in der Forderung, die Jesus an alle, an
die Jiinger und an die Volksmenge, richtet: ,,Wer mein Jiinger
sein will, der verleugne sich selbst, nehme sein Kreuz auf sich
und folge mir nach* (Mk 8§,34).
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3.2. Das Geschenk des Sohnes und seine Kon-
sequenzen fiir die Moral nach Johannes

3.2.1 Das Geschenk des Sohnes, Ausdruck der
heilschaffenden Liebe des Vaters

48. Der Sohn ist gekommen und kommt, weil ithn der Vater ge-
sandt hat: ,,Gott hat die Welt so sehr geliebt, dass er seinen ein-
zigen Sohn hingab, damit jeder, der an ihn glaubt, nicht zugrun-
de geht, sondern das ewige Leben hat* (Joh 3,16). Der Sohn ist
gekommen und fahrt fort zu kommen, wie es uns stindig der
Geist sagt, der ,,das, was kommt* (16,13) ankiindigt. Von sei-
nem ersten Kommen an will er an der Seite des Menschen sein
und ihm helfen, seine Einsamkeit zu iiberwinden. Der Mensch
braucht ihn, auch wenn er es nicht weif3. Sein Kommen anneh-
men, bedeutet Heil.

a. Das Kommen Jesu

Sein Kommen bringt eine neue Ordnung fiir das Leben der
Menschen. Diese Verdnderung wird deutlich sichtbar in Jesu
Dialog mit Nikodemus (Joh 3,1-21). Das Johannesevangelium
spricht mit Vorliebe vom neuen Leben und der neuen Geburt,
und der erste Brief von den Séhnen Gottes, die aus Gott gebo-
ren sind; beide sprechen vom ,,bleiben* (z. B. im Gleichnis vom
Weinstock) und vom Gegensatz zwischen der Ordnung des
Fleisches und derjenigen des Geistes. Das Neue, das Jesus
bringt, ist unverdientes Geschenk, das angenommen sein will;
wer es zuriickweist, wird schuldig und stellt sich auBlerhalb der
Heilsordnung. Wenn wir fragen, wie diese Verweigerung mog-
lich ist, kommt die Antwort wiederum von dem, der das Neue
gebracht hat: es ist letztendlich das Abweisen der liebevollen
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Souverinitit Gottes, die sich im Kommen seines Gesandten ge-
zeigt hat.

b. Die Zeichen und die Offenbarungsreden Jesu

49. Das ernecuernde Handeln Jesu wird besonders im ,Zeichen®
(giechisch semeion) sichtbar, das mit der besondern Macht aus-
gestattet ist, die sich im Wunder zeigt. Die Struktur selbst, die
dem Wunder zukommt, ist sehr aussagekraftig: von einem Aus-
gangspunkt, der durch Mangel, Furcht und Gefahr oder hdufiger
von Leiden gekennzeichnet ist, erfolgt der Ubergang in eine Si-
tuation, in der diese Formen des Mangels {iberwunden sind. Je-
sus bewirkt den Ubergang von einem Hochzeitsfest, dem der
Wein (die Freude) fehlt, zu einem Hochzeitsfest, das {iber Wein
in Fiille verfiigt (2,1-11), von einer gefdhrlichen (4,46—54) oder
langwiéhrenden (5,1-9) Krankheit zu vollstindiger Gesundheit,
vom Hunger der groflen Menge zu ihrer Sittigung (6,1-15), von
der Blindheit zum Licht (9,1-7) und vom Grab des Todes zum
wieder erlangten Leben (11,1-44). Der Sinn dieser Uberginge
wird fiir die Brotvermehrung (6,22—70), die Heilung des Blin-
den (9,8—41) und die Auferweckung des Lazarus (11,1-44) in
ausfiihrlichen Reden Jesu dargelegt. Jesus fasst diesen Sinn in
den einzigartigen Worten iiber seine Person zusammen: ,,Ich
bin das Brot des Lebens; wer zu mir kommt, wird nie mehr hun-
gern, und wer an mich glaubt, wird nie mehr Durst haben*
(6,35). ,,Ich bin das Licht der Welt. Wer mir nachfolgt, wird
nicht in der Finsternis umhergehen, sondern wird das Licht des
Lebens haben* (8,12). ,,Ich bin die Tiir; wer durch mich hinein-
geht, wird gerettet werden; er wird ein- und ausgehen und Wei-
de finden* (10,9). ,,Ich bin der gute Hirt. Der gute Hirt gibt sein
Leben hin fiir seine Schafe* (10,11; vgl. 10,14—15). ,,Ich bin die
Auferstehung und das Leben. Wer an mich glaubt, wird leben,
auch wenn er stirbt, und jeder, der lebt und an mich glaubt, wird
auf ewig nicht sterben* (11,25-26). ,JIch bin der Weg, die
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Wabhrheit und das Leben; niemand kommt zum Vater aufler
durch mich* (14,6). ,,Ich bin der Weinstock, ihr seid die Reben.
Wer in mir bleibt und in wem ich bleibe, der bringt reiche
Frucht; denn getrennt von mir konnt ihr nichts vollbringen*
(15,5).

In diesen Worten driickt Jesus aus, was Gott der Vater den
Menschen in der Person seines Sohnes gegeben hat. Jesus ist
Brot, Licht, Tiir, Hirte, Auferstehung und Leben, Weg, Wahr-
heit und Leben, Weinstock. Zugleich sagt er, was die Menschen
tun miissen, um die mit ihm gegenwirtigen Giiter zu erlangen:
zu ihm kommen, an ihn glauben, ihm folgen, in ihm bleiben. Er
nennt auch die Giiter, die er schenkt: das Leben, das Verlassen
der Finsternis und die rechte Orientierung, die Uberwindung
des Todes durch die Auferstehung, die Kenntnis des Vaters und
die vollkommene Gemeinschaft mit ihm. Wenn die Ausdriicke
auch etwas verschieden sind, finden wir in diesen Giitern die
Gaben des Neuen Bundes, d. h. die Kenntnis Gottes (Licht,
Wabhrheit) und das Gesetz (Tiir, Hirte, Weg) und, als Frucht und
Konsequenz, das Leben. Das alles ist gegenwirtig in der Person
Jesu und wird von ihm auf eine innere und organische Weise
gegeben, die das Verhiltnis zwischen Weinstock und Reben
ausdriickt.

3.2.2. Das Verhalten des Sohnes und seine
Konsequenzen fiir die Moral

50. Angesichts des Erscheinens des Sohnes Gottes in der mensch-
lichen Geschichte sind wir eingeladen, ihn ganz anzunehmen und
uns dem Heil zu 6ffnen. Wir nehmen ihn an durch die Art unse-
res Lebens, in allen seinen Ausdrucksformen.
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a. Dem Beispiel des Sohnes folgen

Modell fiir alles Handeln ist das Verhalten des Sohnes selbst,
der seinen Willen mit dem Willen des Vaters gleichformig
macht und in dieser Haltung seine Sendung annimmt und aus-
fiihrt: seine Speise ist es, den Willen des Vaters zu tun (4,34); er
tut immer die Dinge, die dem Vater genehm sind und beobach-
tet sein Wort (8,29.55); er sagt die Dinge, die ihm der Vater zu
sagen aufgetragen hat (12,49). Jede Lehre Jesu zeigt ein Verhal-
ten. Zu diesen Konsequenzen sind die verpflichtet, die den Va-
ter ,,im Geist und in der Wahrheit anbeten® (4,24).

Zusammen mit allem, was er sagt, hat auch alles, was er tut,
normative Bedeutung, da er in allem vorbildlich handelt. Das
wird besonders auf seine Haltung des Dienens angewendet (bei
der FuBBwaschung sagt er: ,,Ich habe euch ein Beispiel gegeben*
13,15) und auf seine Lebenshingabe (15,13: ,,sein Leben hinge-
ben fiir seine Freunde®; die Aussage findet sich in einem allge-
meinen Satz, soll aber das vorausgegangene Gebot stiitzen: ,,da-
mit ihr einander liebt ... wie ich euch geliebt habe*). Wegen der
Autoritdt Jesu kommt seinem Verhalten moralische Verpflich-
tung zu, wird es zum Kriterium des Wéhlens: es zeigt, wie er
nachzuahmen ist. Ebenso grundlegend ist sein Gebot, an dem
sich die authentische Liebe seines Jiingers zu messen hat (,,Wer
meine Gebote hat und sie hilt, der ist es, der mich liebt* 14,21).
Der Gipfel der Nachahmung zeigt sich in der Sendung, die der
Jiinger so ausfiihrt, ,,wie* Jesus seine eigene ausgefiihrt hat (20,
21), und durch die er seine Liebe zum Herrn beweist (21,19).

Die johanneische Parénese fiihrt die Lehre Jesu weiter und ver-
weist auf sein Verhalten als Vorbild: ,,Wer sagt, dass er in ihm
bleibt, muss auch leben, wie er gelebt hat* (1 Joh 2,6).
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b. Glaube an Jesus und Liebe zu den Bridern

51. Das Kommen Jesu hat Neues gebracht; die anthropologi-
sche und soteriologische Neuheit macht moglich und verlangt
ein neues Verhalten. Der Glaube ist das gro3e neue Verhalten.
Glaube heil3t: sich selber verlassen und zu Jesus kommen; die
Illusion von der eigenen Selbstgeniigsamkeit aufgeben und zu-
geben, blind und des Lichtes Jesu bediirftig zu sein; das iibliche
Verhalten, ndmlich nach dem Anschein zu urteilen, dndern;
dem gottlichen Gesandten gegeniiber, die eigene Autonomie
aufgeben, um seine Freiheit (des Sohnes) zu erhalten und die
Stinde zu besiegen.

Zum Glauben gehort die Liebe zu den Briidern. Durch sie fligen
wir uns in das Geheimnis Jesu ein, das seinen Ursprung in der
Liebe des Vaters hat. Der Vater liebt Jesus, Jesus liebt die Jiin-
ger, die Jiinger sollen einander lieben. Diese neue Wirklichkeit
hat die Kraft, Zeichen zu werden (Joh 13,36) und den Tod zu
iiberwinden (1 Joh 3,14). Die Liebe ist die ,Frucht‘ des Glau-
bens (Joh 15,8).

Wer an Jesus glaubt und die Briider liebt, ,siindigt nicht‘, d. h.
lebt nicht in der Siinde (1 Joh 3,6), auch wenn wir alle Fehler
haben und in diesem Sinn alle Siinder sind; aber ,,das Blut sei-
nes Sohnes Jesus reinigt uns von aller Siinde* (1 Joh 1,7).

Wer an Jesus glaubt und die Briider liebt, ,kennt Gott* in Wahr-
heit, denn nur der kennt Gott, ,,der seine Gebote beobachtet™
(1 Joh 2,3), der das tut, was Jesus getan hat: ,,Er hat sein Leben
fiir uns hingegeben. So miissen auch wir fiir die Briider das Le-
ben hingeben* (1 Joh 3,16). Das Gegenteil heiflt: ,,Wer nicht
liebt, hat Gott nicht erkannt; denn Gott ist die Liebe* (1 Joh 4,8).

Wer an Jesus glaubt und die Briider liebt, hat wahrhaft begrif-
fen: ,,Gott ist die Liebe* (1 Joh 4,16) — hochste Wahrheit, die
von allen nur in dem Malle erkannt wird, in dem die Glauben-
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den einander lieben, und dabei die Notleidenden bevorzugen,
,hicht nur in Worten, sondern in Werken®. Andererseits:
»Wenn jemand Vermdgen hat und sein Herz vor dem Bruder
verschlieft, den er in Not sieht, wie kann die Gottesliebe in ihm
bleiben?* (1 Joh 3,17).

Diese zu den Menschen gewendete Dimension des Glauben an
Jesus fillt zusammen mit der Kritik der Propheten an der fal-
schen Religion; sie ist zusammengefasst in Hos 6,6: ,,Liebe
(hebréisch hesed, d. h. Zuverlédssigkeit und Loyalitdt) will ich,
nicht Schlachtopfer, Gotteserkenntnis (jene Erkenntnis, die zur
Gerechtigkeit fiihrt vgl. Jer 22,15-16) statt Brandopfer®.

Die johanneische Ethik ist fundamental Ethik der Liebe, die ihr
Modell in der Lebenshingabe Jesu hat und die beim Glauben
beginnt, beim Glauben an Jesus, und die Zeugnis fiir alle ist.
Diese Liebe ist Gebot, Weisung, Torah, wie die ganze biblische
Ethik. Sie ist die Aufgabe Gottes fiir seine Kinder; sie muss ent-
schieden aufgenommen und gegen die Macht des Bosen, die
uns in die entgegengesetzte Richtung dréngt, behauptet werden.
Diese Liebe und dieser Glaube besiegen die Welt (vgl. 1 Joh 5,4).

c. Die Verantwortung fur die Welt

52. Bis jetzt haben wir uns damit befasst, welche Antwort jeder
Einzelne dem Angebot Gottes in Jesus Christus geben soll. Das
konnte den Eindruck erwecken, dass nach Johannes das morali-
sche Bemiihen nur eine individuelle Dimension hat. Die Gegen-
wart der Gemeinschaft, korrigiert diesen Eindruck: das Bose hat
eine kollektive Dimension (es geniigt, an den Begriff ,Welt* zu
denken) und auch das Gute hat eine kollektive Herkunft und
Bestimmung. Die Gemeinschaft der Glaubenden ist klar festzu-
stellen, aber auch diejenige der ,Welt; ihr gilt das Heilswerk,
das zusammen mit dem Kommen Jesu auch den Einsatz der
Seinen einschlieBt. Wenn die gegenseitige Liebe, die von Jesus
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geboten wird (Joh 13,34; 15,12-17; 1 Joh 2,10-11; 3,11.23;
4,7-12), unmittelbar mehr auf die Briider im Glauben ausge-
richtet ist, so verlangt das Bewusstsein von einer universalen
Sendung, der Welt gegeniiber eine Haltung der positiven Ver-
antwortung und nicht des Verdammens einzunehmen.

Das zeigt, wie wichtig bei Johannes die Praxis der Liebe fiir das
Heil der Welt ist: Die Kirche und der einzelne Christ sind zur
Welt gesandt, damit die Welt zum Glauben komme; dieser
Glaube entsteht aber aus der Praxis der Liebe (,,daran werden
sie erkennen ...““ 13,35). Nicht nur der einzelne Christ, sondern
auch die Gemeinschaft hat eine neue, geheimnisvolle (wie der
Wind, von dem man nicht weil}, ,,woher er kommt und wohin er
geht” 3,8) Praxis, die die Aufmerksamkeit der Welt weckt, um
sie zum Glauben und zu derselben Praxis der Liebe zu bringen.

3.3. Das Geschenk des Sohnes und seine
Konsequenzen fiir die Moral nach den
paulinischen und anderen Briefen

3.3.1. Das Geschenk Gottes nach Paulus

53. Nach dem Apostel Paulus kann das moralische Leben nur
verstanden werden als eine groBziigige Antwort auf die Liebe
Gottes und auf das Geschenk, das er uns gemacht hat. Um uns
zu seinen Kindern zu machen, hat Gott seinen Sohn gesandt und
hat den Geist seines Sohne in unsere Herzen gesandt, der ruft:
Abba, Vater (Gal 4,6 vgl. Eph 1,3—14), damit wir nicht mehr als
Gefangene der Siinde leben, sondern ,nach dem Geist* (Rom
8,5). ,,Wenn wir aus dem Geist leben, dann wollen wir auch
dem Geist folgen* (Gal 5,25).

Die Glaubenden sind daher eingeladen, Gott unablissig zu dan-
ken (1 Thess 5,18; vgl. Eph 5,2; Kol 3,15). Wann immer Paulus
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sie ermahnt, ein Leben zu flihren, das ihrer Berufung entspricht,
dann stellt er vor ihre Augen das unermessliche Geschenk Got-
tes; denn das sittliche Leben erreicht nur dann seinen wahren
und vollen Sinn, wenn es als Hingabe seiner selbst gelebt wird,
um auf das Geschenk Gottes zu antworten (Rom 12,1).

3.3.2. Die sittliche Unterweisung des Paulus

54. In seinen Schriften betont Paulus nachdriicklich, dass das
sittliche Handeln des Glaubenden von der Gnade Gottes be-
wirkt wird, die ihn gerecht gemacht hat und ihn beharrlich sein
lasst. Weil Gott uns verziehen und uns gerecht gemacht hat, ge-
fallt ihm unser sittliches Handeln; durch es wird das Heil, das in
uns wirksam ist, bezeugt.

a. Die Erfahrung der Liebe Gottes als Grundlage des sittli-
chen Handelns

55. Was die christliche Moral entstehen ldsst, ist nicht eine du-
Bere Norm, sondern die Erfahrung der Liebe Gottes zu einem
jeden Menschen; an diese Erfahrung will der Apostel in seinen
Briefen erinnern, damit seine Ermahnungen verstanden und an-
genommen werden konnen. Er griindet seine Ermahnungen und
Ratschldge auf die Erfahrung, die in Christus und im Geist
gemacht wird, und will nichts von auflen her auferlegen. Die
Glaubenden sollen sich von innen her erleuchten und fiihren
lassen, und der Apostel kann nur dazu mahnen, die Liebe und
die Verzeihung, die sie empfangen haben, nicht zu vergessen.
Der Grund dafiir liegt in der Tatsache, dass sie in Christus die
Barmherzigkeit Gottes an sich erfahren haben und dass sie zuin-
nerst mit Christus verbunden sind und seinen Geist empfangen
haben. Das Prinzip, das die Ermahnungen des Paulus leitet,
konnte man so formulieren: Je mehr die Glaubenden vom Geist
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geleitet werden, desto geringer ist der Bedarf, ihnen Regeln fiir
ihr Handeln zu geben.

Dieses Vorgehen des Paulus wird durch die Tatsache bestatigt,
dass er seine Briefe nicht mit moralischen Ermahnungen be-
ginnt und dass er nicht direkt auf die Probleme seiner Adressa-
ten antwortet. Er trennt Probleme und Antworten. Er entwickelt
in groflen Linien sein Evangelium (z. B. Rom 1-8), zeigt seinen
Lesern, wie sie ihr Verstindnis des Evangeliums vertiefen sol-
len, und formuliert erst im Weiteren seine Ratschlédge fiir die
verschiedenen Schwierigkeiten der jungen Kirchen (z. B. Rom
12-15).

Man kann sich fragen, ob Paulus auch heute so schreiben wiir-
de, da wohl eine Mehrheit der Christen sich kaum der unendli-
chen GroBziigigkeit Gottes bewusst geworden ist und ihr Chris-
tentum eher als eine rein soziologische Grof3e anzusprechen ist.

In diesem Zusammenhang stellt sich die andere Frage: ob sich
ndmlich im Lauf der Jahrhunderte ein zu groBer Abstand entwi-
ckelt hat zwischen den moralischen Forderungen, die an die
Gléaubigen gerichtet werden, und ihren Wurzeln im Evangelium.
Auf jeden Fall ist es heute wichtig, von neuem die Verbindung
aufzuzeigen zwischen den Normen und ihrer Begriindung im
Evangelium und besser verstidndlich zu machen, wie die Ver-
kiindigung der Normen von der Verkiindigung des Evangeliums
abhingt.

b. Die Beziehung zu Christus als Fundament des Handelns
der Glaubigen

56. Fiir Paulus bestimmt das sittliche Handeln nicht ein anthro-
pologisches Konzept, d. h. eine bestimmte Idee vom Menschen
und seiner Wiirde, sondern die Beziehung zu Christus. Wenn
Gott jeden Menschen allein durch den Glauben rechtfertigt, oh-
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ne die Werke des Gesetzes, so geschieht das nicht, damit alle
weiterhin in der Siinde leben: ,,Wie konnen wir, die wir fiir die
Siinde tot sind, noch in ihr leben?* (R6m 6,2). Aber der Tod fiir
die Siinde ist ein Tod mit Christus. Hier wird das christologi-
sche Fundament fiir das sittliche Handeln der Glaubenden ange-
geben. Dieses Fundament wird als Einheit verstanden, die eine
Trennung einschlieBt: mit Christus vereint sind die Glaubenden
von der Siinde getrennt. Wichtig ist, dass der Weg der Glauben-
den dem Weg Christi folgt. Mit anderen Worten: Die Grundsét-
ze des sittlichen Handelns sind nicht von abstrakter Art, son-
dern kommen aus der Beziehung zu Christus; er hat ja bewirkt,
dass wir zusammen mit ithm der Siinde gestorben sind. Das sitt-
liche Handeln griindet direkt auf der Einheit mit Christus und
auf der Einwohnung des Geistes: davon kommt es her und dafiir
ist es Ausdruck. So ist dieses Handeln im Grundsatz nicht von
duBeren Normen diktiert, sondern kommt aus der starken Bezie-
hung, die die Glaubenden im Geist mit Christus und mit Gott
verbindet.

Paulus zieht auch moralische Konsequenzen aus der ihm eige-
nen Formulierung, dass die Kirche ,,der Leib Christi* ist. Fiir
den Apostel ist das mehr als eine bloBe Metapher und hat fast
eine metaphysische Bedeutung. Da der Christ ein Glied am Lei-
be Christi ist, bedeutet Unzucht, den Leib der Dirne mit dem
Leib Christi verbinden (1 Kor 6,15-17); da die Christen den ei-
nen Leib Christi bilden, miissen die Glieder ihre verschiedenen
Gaben in Harmonie und in gegenseitiger Achtung und Liebe ge-
brauchen und besonders auf die schwicheren Glieder achten
(1 Kor 12-13); wenn sie Eucharistie feiern, diirfen sie den Leib
Christi nicht dadurch vernachldssigen oder verletzen, dass sie
die drmeren Glieder schlecht behandeln (1 Kor 11,17-34; vgl.
unten, zu den moralischen Konsequenzen der Eucharistie,
Nr. 77-79).
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¢. Verhalten zu Christus , dem Herrn

57. Da die Beziehung zu Christus so grundlegend wichtig fiir
das sittliche Handeln der Glaubenden ist, stellt Paulus klar, was
das rechte Verhalten gegeniiber dem Herrn ist.

Nicht haufig, aber am Schluss von zwei paulinischen Schriften
heil3t es, dass es notwendig ist, den Herrn Jesus Christus zu lie-
ben: ,,Wer den Herrn nicht liebt, sei verflucht!“ (1 Kor 16,22)
und ,,Gnade und unvergéngliches Leben sei mit allen, die Jesus
Christus, unseren Herrn, lieben* (Eph 6,24).

Es ist klar, dass diese Liebe kein bloBBes Gefiihl sein darf, son-
dern sich in Handlungen konkretisieren soll. Wie das zu gesche-
hen hat, kann der héufigste Titel Christi, ,Herr, zeigen. Der Be-
zeichnung ,Herr® ist die Bezeichnung ,Sklave* entgegengesetzt;
der Sklave hat zu dienen. Wir wissen auch, dass ,Herr* ein Titel
Gottes ist, der auf Christus iibergegangen ist. Tatsdchlich sind
die Christen gerufen, dem Herrn zu dienen (R6m 12,11; 14,18,
16,18). Das Verhiltnis der Glaubenden zu Christus als dem
Herrn hat einen starken Einfluss auf ihre gegenseitigen Bezie-
hungen. Es ist nicht gerechtfertigt, Richter eines Sklaven zu
sein, der diesem Herrn gehort (Rom 14,4.6-9). Die Beziehun-
gen zwischen denen, die in der antiken Gesellschaft Sklaven
und Herren sind, werden relativiert (1 Kor 7,22-33; Phlm; vgl.
Eph 6,5-9; Kol 4,1). Einem, der Sklave des Herrn ist, kommt es
um der Liebe Christi willen zu, denen zu dienen, die diesem
Herrn gehoren (2 Kor 4,5).

Dem entsprechend, dass mit ,Herr‘ ein Titel Gottes auf Christus
iibergegangen ist, konnen wir beobachten, dass auch die Ver-
haltensweisen, die im Alten Testament Gott galten, auf Christus
iibergegangen sind: an ihn wird geglaubt (R6m 3,22.26; 10,14;
Gal 2,16.20; 3,22.26; vgl. Kol 2,5-7; Eph 1,15); auf ihn wird
gehofft (Rom 15,12; 1 Kor 15,19); er wird geliebt (1 Kor 16,22;
vgl. Eph 6,24); ihm wird gehorcht (2 Kor 10,5).
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Das rechte Handeln, das diesen Verhaltensweisen gegeniiber
dem Herrn entspricht, ist seinem Willen zu entnehmen, der sich
nicht so sehr in seinen Worten, als viel mehr in seinem Beispiel
zeigt.

d. Das Beispiel des Herrn

58. Die sittlichen Unterweisungen des Paulus sind von verschie-
dener Art. Er sagt mit groBer Klarheit und Kraft, welche Ver-
haltensweisen verderblich sind und vom Reich Gottes aus-
schlieen (Rom 1,18-32; 1 Kor 5,11; 6,9-10; Gal 5,14); er be-
zieht sich selten auf das mosaische Gesetz als Modell fiir das
Verhalten (Rom 13,8-10; Gal 5,14); er kennt die moralischen
Normen der Stoiker, das, was die Menschen seiner Zeit als gut
und als bose angesehen haben; er tiberliefert einige Verfiigun-
gen Christi zu konkreten Problemen (1 Kor 7,10; 9,14; 14,37);
er bezieht sich auch auf ,,das Gesetz Christi* und sagt: ,,Einer
trage des anderen Last!“ (Gal 6,2).

Haufiger sind die Hinweise auf das Vorbild Jesu. Ganz allge-
mein sagt Paulus: ,,Nehmt mich zum Vorbild, wie ich Christus
zum Vorbild nehme!* (1 Kor 11,1). Er ermahnt die Philipper,
demiitig zu sein und nicht nur den eigenen Vorteil zu suchen,
und sagt ihnen: ,,Seid untereinander so gesinnt, wie es dem Le-
ben in Christus Jesus entspricht!“ (2,5); dazu beschreibt er den
ganzen Weg der Erniedrigung und Erh6éhung Christi (2,6—11).
Als beispielhaft nennt er auch die GroBmut Christi, der sich arm
gemacht hat, um uns reich zu machen (2 Kor 8,9), und auch
seine Freundlichkeit und Giite (2 Kor 10,1).

Paulus hebt besonders die verpflichtende Kraft der Liebe Chris-
ti hervor, die ihren Hohepunkt in der Passion erreicht. ,,.Denn
die Liebe Christi drangt uns, da wir erkannt haben: Einer ist fiir
alle gestorben, also sind alle gestorben. Er ist aber fiir alle ge-
storben, damit die Lebenden nicht mehr fiir sich leben, sondern
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fiir den, der fiir sie starb und auferweckt wurde* (2 Kor 5,14—
15). In der Nachfolge Jesu ist nicht mehr ein ,,eigenes Leben*
moglich nach den eigenen Zielen und Wiinschen, sondern nur
ein Leben in Gemeinschaft mit Jesus. Paulus sagt, dass er selbst
ein solches Leben fiihrt: ,,Nicht mehr ich lebe, sondern Christus
lebt in mir. Soweit ich aber jetzt noch in dieser Welt lebe, lebe
ich im Glauben an den Sohn Gottes, der mich geliebt und sich
fiir mich hingegeben hat“ (Gal 2,20). Diese Haltung findet sich
auch in einer Ermahnung an die Epheser: ,,Liebt einander, weil
auch Christus uns geliebt und sich fiir uns hingegeben hat als
Gabe und Opfer, das Gott gefallt™ (5,2 vgl. 3,17; 4,15-16).

e. Gewissenhafte Unterscheidung unter der Fihrung des
Geistes

59. Auch wenn Paulus die Glaubenden nur wenige Male zum
Unterscheiden auffordert, so macht er doch klar deutlich, dass
es fiir alle Entscheidungen das Unterscheiden braucht; das zeigt
an seinem Beginn der ermahnende Teil des Romerbriefes (12,2).
Die Christen miissen unterscheiden, denn oft liegt es nicht
einfach auf der Hand, welche Entscheidung getroffen werden
soll. Unterscheiden heift priifen, unter der Fithrung des Geistes,
was in jeder Lage besser und vollkommen ist (1 Thess 5,21;
Phil 1,10; vgl. Eph 5,10). Indem er die Christen zum Unter-
scheiden auffordert, verlangt der Apostel von ihnen, dass sie
verantwortlich und feinfiihlig auf die Stimme des Geistes horen.
Paulus ist iiberzeugt, dass der Geist, der sich im Beispiel Jesu
zeigt und der in den Christen lebendig ist (Gal 5,25; Rom 8§,14),
sie fahig macht, zu unterscheiden, was in jeder Lage angemes-
sen ist.
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3.3.3. Die Nachfolge Christi nach den Briefen des
Jakobus und Petrus

60. Diese Briefe gehoren zu den sogenannten katholischen Brie-
fen, die nicht an eine einzelne Gemeinde, sondern an ein breite-
res Publikum gerichtet sind.

a. Der Jakobusbrief

Jakobus setzt das Heilswerk Jesu voraus und interessiert sich
besonders fiir das sittliche Leben der Christen. Fiir den Brief
steht im Zentrum die wahre Weisheit, die von Gott kommt (1,5)
und die der falschen Weisheit entgegengesetzt ist; er beschreibt
die zwei Haltungen: ,,Das ist nicht die Weisheit, die von oben
kommt, sondern eine irdische, eigenniitzige, teuflische Weis-
heit. Wo namlich Eifersucht und Ehrgeiz herrschen, da gibt es
Unordnung und bose Taten jeder Art. Doch die Weisheit von
oben ist erstens heilig, sodann friedlich, freundlich, gehorsam,
voll Erbarmen und reich an guten Friichten, sie ist unparteiisch,
sie heuchelt nicht* (3,15-17).

Die Weisheit von oben, die sittliche Lehre, die von oben offen-
bart wird, ist nicht Werk des Menschen, sondern Gottes. Der
Mensch kann sie sich nur aneignen und sie ins Werk setzen. Es
handelt sich um eine objektive Moral. Dagegen dient die ,,irdi-
sche, eigenniitzige, teuflische* Weisheit hdufig dazu, unmorali-
sches Verhalten zu rechtfertigen. Die irdische Weisheit ist eine
stindige Versuchung fiir den Menschen, der selber subjektiv
entscheiden will, was gut und was bdse ist.

Der Brief ist auch ein Manifest fiir die soziale Gerechtigkeit.
Fiir sie ist fundamental, dass die Wiirde eines jeden Menschen
und besonders die des armen Menschen geachtet wird; denn die
Armen sind in besonderer Weise der Demiitigung und Verach-
tung durch die Reichen und Méchtigen ausgesetzt. Die Verteidi-
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gung der Armen durch die Propheten, besonders durch Amos
und Micha, wird fortgesetzt; es gibt aber auch eine christologi-
sche Dimension. Der Verfasser beruft sich auf den ,,Glauben an
unseren Herrn Jesus Christus, den Herrn der Herrlichkeit™ (2,1).
Die Wiirde von Christus in seiner Herrlichkeit garantiert die
Wiirde eines jeden Christen, der mit dem Blut Christi erlost
wurde, und sie schlief3t alle Beglinstigungen aus.

Jakobus betont stark, dass die Zunge zu ziigeln ist (1,26; 3,1—
12), bis hin zu der Behauptung: ,,Wer sich in seinen Worten
nicht verfehlt, ist ein vollkommener Mann und kann auch sei-
nen Korper vollig im Zaum halten” (3,2). Eine besondere Ver-
antwortung tragen in der Kirche die Lehrer (vgl. 3,1), die durch
thre Lehre (oder ihre Schriften) viele Streitereien und Spaltun-
gen unter den Christen verursachen kénnen. Ahnlich ist die
Verantwortung derer, die einen starken und bestimmenden Ein-
fluss auf die 6ffentliche Meinung haben.

b. Der erste Petrusbrief

61. Diese Schrift spricht ausfiihrlich von Jesus Christus, von
seinem Leiden und seiner Auferstehung und von seinem kiinf-
tigen Kommen in Herrlichkeit und sie leitet von seinem Weg
die rechte Form des christlichen Lebens her. Das erste Thema
ist die Taufe (1,3-5), Zeichen der Umkehr und neuen Geburt.
Der Tod fiir die Siinde muss vollstindig sein, wie auch die Wie-
dergeburt fiir das neue Leben. Die Christen sind neu geboren
»aus Gottes Wort* (1,23) und als ,,lebendige Steine* sollen sie
aufgebaut werden ,,zu einem geistigen Haus, zu einer heiligen
Priesterschaft, um durch Jesus Christus geistige Opfer darzu-
bringen, die Gott gefallen* (2,5). Diese ,,geistigen Opfer* beste-
hen im ganzen christlichen Leben, insofern es vom Geist be-
seelt und geleitet wird.
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Die Glaubenden diirfen sich nicht der heidnischen Gesellschaft
anpassen, in der sie ,,Fremde und Géste* (2,11) sind. Sie miis-
sen sich ,,der irdischen Begierden (2,11), der heidnischen Le-
bensweise enthalten (vgl. 4,3) und sollen durch ihre guten Wer-
ke die Heiden dahin fiihren, dass sie ,,Gott preisen am Tag der
Heimsuchung® (2,12). Trotz ihrer Verschiedenheit sollen sie
sich in die Gesellschaft einfiigen, in der sie leben, und sich ,,um
des Herrn willen jeder menschlichen Ordnung* (2,13) unterwer-
fen. Diese aktive Teilnahme am sozialen Leben zeigt sich auch
in den Regeln fiir die verschiedenen Beziehungen (Staat, Fami-
lie, Ehe), in denen sie leben (2,13 — 3,12).

Wenn sie verfolgt werden und wegen der Gerechtigkeit zu lei-
den haben, soll sie der Blick auf den gewaltsamen Tod Jesu er-
mutigen und aufrichten (3,13; 4,1). Auch unter diesen Umstén-
den sollen sie sich nicht abschlieBen: ,,Seid stets bereit, jedem
Rede und Antwort zu stehen, der nach der Hoffnung fragt, die
euch erfiillt; aber antwortet bescheiden und ehrfiirchtig® (3,15—
16). Wenn sie an den Leiden Christi Anteil haben, sollen sie
sich freuen: ,,Denn so konnt ihr auch bei der Offenbarung seiner
Herrlichkeit voll Freude jubeln* (4,13).

Neben den Normen fiir das Verhalten in der heidnischen Umge-
bung finden sich die Ermahnungen fiir das Leben in der Ge-
meinde; es soll von Gebet, titiger Liebe, Gastfreundschaft und
dem Einsatz jedes Charismas zu Gunsten der Gemeinde gekenn-
zeichnet sein. Alles soll getan werden, ,,damit in allem Gott ver-
herrlicht wird durch Jesus Christus* (4,11).
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3.4. Der Neue Bund und seine sittlichen
Konsequenzen nach dem Hebraerbrief

3.4.1. Christus als Mittler des Neuen Bundes

62. Das Wort ,Bund‘ kommt im Neuen Testament dreiunddrei-
Bigmal vor, davon siebzehnmal im Hebréerbrief. Er spricht aus-
driicklich vom Bund des Mose (9,19-21), zitiert vollstindig die
Prophezeiung des Jeremia (8,8—12), nennt Jesus als den Mittler
des Neuen Bundes (8,6; 9,15; 12,24) und spricht von dem Bund,
der ,neu‘ (8,8: 9,15; 12,24), ,besser’ (7,22; 8,6) und ,ewig"
(13,20) ist. Der Verfasser beschreibt in seinem Brief das Han-
deln Gottes durch seinen Sohn Jesus zur Verwirklichung des
Neuen Bundes.

a. Der vollkommene Mittler, ein neuer Mose

Um uns in eine vertraute Beziehung zu sich selbst einzufiihren,
hat Gott seinen eigenen Sohn als vollkommenen, letzten und
endgiltigen Mittler gewéhlt. Schon im Prolog findet sich die
zentrale Aussage: ,,Gott hat zu uns gesprochen durch den Sohn*

(1,2).

Der Verfasser gibt am Anfang eine Zusammenfassung der Heils-
geschichte. Er beschreibt das Handeln Gottes zur Aufrichtung
des Bundes und nennt die zwei Aspekte des Osterlichen Ge-
heimnisses. ,,Er hat die Reinigung von den Siinden bewirkt und
sich dann zur Rechten der Majestit in der Hohe gesetzt* (1,3).
Der Sohn hat das Hindernis iiberwunden, das dem Bund entge-
genstand, und hat den Bund zwischen Gott und uns endgiiltig
abgeschlossen.

Christus, der Sohn Gottes (1,5-14) und Bruder der Menschen
(2,5-18) ist Mittler des Bundes gerade durch die Art und Weise,
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wie sein Sein konstituiert ist. Er empfangt den Titel ,,Hoher-
priester (2,17), dem die grundlegende Aufgabe zukommt, zwi-
schen Gott und den Menschen zu vermitteln. Diesem Titel sind
zweil Worter beigefiigt: ,,glaubwiirdig™ und ,,barmherzig®; diese
benennen zwei Eigenschaften, die wesentlich und notwendig
sind, um einen Bund abzuschlieBen und aufrechtzuerhalten.
,Glaubwiirdig® bezieht sich auf die Fihigkeit, eine Beziehung
zwischen Gott und dem Volk herzustellen, ,barmherzig® driickt
die Fahigkeit aus, in briiderlicher Weise die Menschen zu ver-
stehen und ihnen zu helfen. Das Geheimnis Christi umfasst sei-
ne Bindung an Gott und seine Solidaritdt mit den Briidern, zwei
Aspekte seiner Befdhigung, Mittler des Bundes zu sein.

b. Der Neue Bund, gegrtiindet auf das Opfer Christi

63. Als Jeremia den Neuen Bund ankiindigte, hat er nicht er-
klart, auf welche Weise er geschlossen wird und worin sein
Griindungsakt besteht. Der Verfasser des Hebréerbriefes ver-
kiindet im zentralen Satz des ganzen Briefes mit grofler Ent-
schiedenheit: ,,Christus aber ist gekommen als Hoherpriester
der kiinftigen Giiter; und durch das erhabenere und vollkomme-
nere Zelt, das nicht von Menschenhand gemacht, das heif3t nicht
von dieser Welt ist, ist er ein fiir allemal in das Heiligtum hin-
eingegangen, nicht mit dem Blut von Bdcken und jungen Stie-
ren, sondern mit seinem eigenen Blut, und so hat er eine ewige
Erlosung bewirkt* (9,11-12). Christus ist in das wahre Heilig-
tum eingetreten, er wurde in die Vertrautheit mit Gott einge-
fithrt, er hat den Weg zu Gott erschlossen, er hat die Gemein-
schaft des Menschen mit Gott ermdglicht, er hat den endgiilti-
gen Bund verwirklicht. Mit welchen Mitteln? ,,Mit seinem eige-
nen Blut®“, d. h. durch seinen gewaltsamen Tod, den er in Hin-
gabe verwandelt hat, durch die Hingabe seines Lebens, die er
zum Ausdruck der vollkommenen Einheit mit Gott und der du-
Bersten Solidaritit mit den Menschen gemacht hat. So hat
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Christus ,,eine ewige Erlosung® fiir viele erlangt, die Befreiung
von den Siinden als Grundvoraussetzung fiir den Abschluss des
Neuen Bundes.

Der Verfasser beschreibt in 10,1-18 die Wirkung, den Heils-
wert des Opfers Christi und stellt es als die entscheidende
Handlung dar, die das Verhiltnis zwischen Gott und den Men-
schen radikal verdndert hat. Er betont die Authebung der
Schuld: Der Siinden wird nicht mehr gedacht (10,17), sie wer-
den vergeben (10,18). Die beiden wichtigsten Sitze, die die
Heilswirkung ausdriicken, tun das in positiver Weise und spre-
chen von der Gabe der Heiligkeit (10,10) und der Vollendung
(10,14).

Die eine Hingabe Christi hat also eine doppelte Wirkung: sie
verleiht Christus die Vollendung und auch uns. In seinem Lei-
den und seiner Auferstehung war Christus passiv und aktiv: Er
hat die Vollendung, d. h. die vollendete Beziehung mit Gott, er-
halten und verwirklicht und er hat sie zugleich uns mitgeteilt;
oder besser: er hat die Vollendung empfangen, um sie uns mit-
zuteilen. So hat er den Neuen Bund geschlossen.

3.4.2. Was die Gabe des Neuen Bundes verlangt

64. Diejenigen, die wegen der Hingabe Christi die Verzeihung
der Siinden erhalten haben und geheiligt worden sind, und die
so in den Neuen Bund eingetreten sind, befinden sich in einer
neuen Lage, die von ihnen ein neues Verhalten fordert. Der
Verfasser beschreibt seine charakteristischen Ziige und seine
Forderungen in 10,19-25. Der Abschnitt hat zwei Teile: der ers-
te beschreibt (10,19-21), der zweite ermahnt (10,22-25). Der
beschreibende Teil stellt die neue Situation dar, die durch das
Handeln Christi geschaffen wurde. Er préisentiert den Neuen
Bund als ein wunderbares Geschenk, das Gott uns in Christus
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gemacht hat, und zeigt, dass uns drei Dinge gehoren: ein Recht
zum Eintreten, ein Weg und ein Fiihrer (Indikativ). Der ermah-
nende Teil nennt die Forderungen und 14dt zu den drei Haltun-
gen: Glaube, Hoffnung und Liebe ein; der Mensch soll das Ge-
schenk Gottes aktiv annehmen (Imperativ). Der Text zeigt in
vorbildlicher Weise den Zusammenhang zwischen der voraus-
gehenden Gabe Gottes und der daraus folgenden Aufgabe des
Menschen, zwischen Indikativ und Imperativ.

a. Voranschreiten in der Beziehung zu Gott

65. Wir alle sind eingeladen, zu Gott zu kommen, in eine ver-
traute Beziehung mit thm einzutreten. Vor allem wird eine per-
sonliche Zustimmung zu Gott verlangt. Dies geschieht durch
die drei gottlichen Tugenden, die eng und direkt mit dem Neuen
Bund verbunden sind.

Um sich mit Gott zu verbinden, ist in erster Linie der Glaube an
Gott notwendig, der durch den priesterlichen Dienst Jesu ver-
mittelt wird. Die Einladung zur ,,Fiille des Glaubens* (10,22)
griindet sich darauf, dass das Opfer und das Priestertum Christi
voll wirksam sind und die Menschen tatsdchlich zur Gemein-
schaft mit Gott hinfiihren. Die Fiille des Glaubens wird erlangt,
wenn ,,das Herz durch Besprengung vom schlechten Gewissen
gereinigt und der Leib mit reinem Wasser gewaschen ist*
(10,22). Das bezieht sich auf das Sakrament der Taufe, auf ih-
ren duBeren Ritus und auf ihre innere Wirksamkeit. Mit diesen
Worten nennt der Verfasser den tiefen Wandel vom Alten zum
Neuen Bund, den Ubergang zu einem Bund, der mehr verinner-
licht ist. Die Besprengung mit dem Blut Christi erreicht den
Menschen in seinem Herzen (vgl. Jer 31,33; Ez 36,25), befteit
thn von seinen schlechten Einstellungen, verwandelt und erneu-
ert ihn.
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Die zweite Haltung ist die Hoffnung (10,23), die eng mit dem
Glauben verbunden ist (vgl. 11,1); in ihr duBert sich die dyna-
mische Seite des Glaubens; in der Botschaft, die wir empfan-
gen, wird ja keine abstrakte Wahrheit geoffenbart, sondern eine
Person, die Weg und Ursache des Heiles ist. Wir haben die
Hoffnung, das ewige Erbe zu erlangen, fiir immer in die Ruhe
bei Gott einzutreten.

Der Verfasser ermahnt schlielich zur Liebe (10,24-25). Die
Beziehung zwischen Bund und Liebe ist sehr eng. Die Liebe
umfasst immer die beiden Dimensionen: Einheit mit Gott und
Einheit mit den Briidern, die beiden fundamentalen Dimensio-
nen des Neuen Bundes. Diese Verse laden dazu ein, aufeinander
zu achten, um in der wirksamen Liebe Fortschritte zu machen
und gute Taten hervorzubringen, und fordern besonders die
treue Teilnahme an den Zusammenkiinften der Gemeinschatft.

b. Opfer des Lobes fur Gott und Dienst an den Bridern

66. In verschiedenen Ermahnungen zeigt der Verfasser, was das
rechte Verhalten derer ist, die mit Christus zu Gott hingetreten
sind: sie sollen Verfolgungen und Leiden ertragen, sie sollen
fest im Glauben und geduldig in der Hoffnung sein (10,32-39)
und sind gerufen, Frieden mit allen zu suchen und sich fiir die
Heiligung einzusetzen (12,14-17).

Nach weiteren Ermahnungen zum rechten Verhalten (13,1-14)
folgt eine Zusammenfassung des sittlichen Lebens der Christen,
eng verbunden mit dem Opfer Christi und seiner Vermittlung:
,Durch ihn aber lasst uns Gott allezeit das Opfer des Lobes dar-
bringen, ndmlich die Frucht der Lippen, die seinen Namen prei-
sen. Vergesst nicht, Gutes zu tun und mit anderen zu teilen,
denn an solchen Opfern hat Gott Gefallen* (13,15-16).
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Der christliche Gottesdienst verwirklicht sich vor allem im
christlichen Leben. Er ist wahrhaft christlich, denn sein Mittler
ist Christus — ,,durch thn* (13,15) — und er besteht darin, die ei-
gene Existenz mit dem Opfer Christi zu verbinden, damit sie
aufsteige zu Gott. Das geschieht auf zwei Weisen, die beide
notwendig sind und die den zwei Seiten des Opfers Christi ent-
sprechen: mit seinem Opfer hat Christus Gott verherrlicht und
hat seine Briider gerettet. In gleicher Weise soll der Christ Gott
loben und seinen Briidern dienen. Christus hat eine vollkommen
Einheit mit dem Willen Gottes gezeigt (vgl. 5,8; 10,7-10) und
eine grofziigige Solidaritdt mit den Menschen (vgl. 2,17-18;
4,15). Durch ihn und mit ihm sollen die Christen ihre ganze
Existenz dazu verwenden, dass sie Gott gehorchen und sich
groBziigig ihren Briidern schenken.

3.5. Bund und Einsatz der Christen:
die Sicht der Offenbarung des Johannes

3.5.1. Ein Bund in der Geschichte

67. Ausgangspunkt fiir den Bund, wie ihn die Offenbarung be-
greift, ist der Bund vom Sinai und mit David, verstanden und
belebt durch die Aussicht auf den Neuen Bund bei Jeremia (Jer
31,33; vgl. Ez 36,26-28).

Der Verfasser der Offenbarung, der ohne Bruch vom Alten Tes-
tament ins Neue wechselt und umgekehrt, deutet den Bund als
Verpflichtung Gottes, durch Christus und in Christus eine ge-
genseitige Zugehorigkeit mit den Menschen zu verwirklichen,
die ganz eng ist und mit der Formel ausgesagt wird: ,,Ihr seid
mein Volk und ich bin euer Gott“ (Jer 31,32; Ez 36,28). Der
erste ausdriickliche Bezug auf den Bund, den wir in der Offen-
barung finden, ndmlich: ,,.Der Tempel Gottes im Himmel wurde
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geoffnet, und in seinem Tempel wurde die Lade seines Bundes
sichtbar* (11,19), schlieft den groBen Lobpreis ab (11,15-18),
der einem fundamentalen Ereignis gilt: ,,Nun gehort die Herr-
schaft liber die Welt unserem Herrn und seinem Gesalbten*
(11,15). Mit der Herrschaft in der Welt der Menschen wird auch
der Bund verwirklicht; das wird feierlich sichtbar gemacht
durch das Erscheinen der Bundeslade.

Beim letzten Bezug auf den Bund nimmt der Verfasser die For-
mel von Jeremia und Ezechiel auf und sieht ihn verwirklicht im
neuen Jerusalem, der Stadt und Braut: ,Ich sah die heilige
Stadt, das neue Jerusalem, von Gott her aus dem Himmel herab-
kommen; sie war bereit wie eine Braut, die sich fiir ihren Mann
geschmiickt hat* (21,2). Das wird sofort erklért: ,,Da horte ich
eine laute Stimme vom Thron her rufen: ,,Seht, die Wohnung
Gottes unter den Menschen! Er wird in ihrer Mitte wohnen und
sie werden seine Volker sein; und er, Gott, wird bei ihnen sein
(21,3).

Die alte Bundesformel wird hier {iberraschenderweise erweitert.
Der Bezug auf Christus, das Lamm, als Brautigam und auf Je-
rusalem als Braut — in 21,9 wieder aufgenommen — beleuchtet
die verschiedenen Einzelheiten. Dass die Wohnung erwéhnt wird
und dass ,,die Wohnung Gottes unter den Menschen* sein wird,
nimmt Joh 1,14 auf: ,,Und das Wort ist Fleisch geworden und
hat unter uns gewohnt®. Nur wegen des Handelns von Christus,
dem Lamm (5,9), gibt es den Ubergang zu: ,,sie werden seine
Volker sein®, d. h. von dem einen Volk in der alten Formel zur
Vielzahl der Volker in der neuen. Vor allem aber ist durch
Christus und sein ganzes Wirken der Gott des Alten Bundes im
Neuen Bund ,,ihr Gott* geworden.
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3.5.2. Die Verpflichtung der Christen

68. Der Bund und das Reich sind ein Geschenk Gottes und
Christi, ein Geschenk jedoch, das sich seinen beiden Seiten
nach durch das Mitwirken der Christen verwirklicht. Das driickt
sich am Beginn der Offenbarung in dem Zuruf an Christus aus:
,,Jhm, der uns liebt und der uns von unseren Siinden erldst hat
durch sein Blut und der uns zu einem Konigreich gemacht hat
und zu Priestern vor Gott, seinem Vater — ihm sei die Herrlich-
keit und die Macht in alle Ewigkeit, Amen* (1,5-6). Es wird
hier vor allem die Liebe Christi hervorgehoben, die der Ver-
sammlung der Christen gilt; dazu aber auch ein erstes Ergebnis
seines Erlosungswerkes: die Menschen sind durch ihn gewor-
den ,,ein Konigreich und Priester* (vgl. auch 5,9-10). Die Liebe
Christi und die Erlosung gehoren auf die eine Seite der gegen-
seitigen Beziehung, die den Bund ausmacht, Koénigreich und
Priester auf die andere Seite. Wir wollen mit diesen beiden be-
ginnen.

a. Die Christen als ,,Kdnigreich*

69. Von der Taufe ab gehdren die Christen, befreit von ihren
Stinden, ausschlielich zu Christus, der sie zu seinem Konig-
reich macht (vgl. 1,5-6). Es handelt sich um ein Reich im Wer-
den, das eine immer groBBere Zugehorigkeit zu Christus mit sich
bringt. Dieser Vervollkommnung gilt der Aspekt der Bufle im
ersten Teil der Offenbarung (Kapitel 1-3). Wie wir sehen wer-
den, richtet der auferstandene Christus, der in der ersten Person
spricht, an seine Kirche Befehle, die sie zum Besseren verédn-
dern, bekehren und festigen wollen. Das, was der Auferstande-
ne von den einzelnen Kirchen Kleinasiens verlangt, gilt allge-
mein fiir die Kirche aller Zeiten. In jedem der Briefe an die Kir-
chen zeigt sich eine Dialektik zwischen der Ortskirche, zu der
gesprochen wird, und der Gesamtkirche — ,,die Kirchen* — die
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jeweils am Schluss genannt werden. In dem Malle, in dem die
Kirche diese Botschaft annimmt, wéchst ihre Zugehorigkeit zu
Christus, wird sie immer mehr Konigreich, wird immer mehr
fahig, Christus, dem Lamm, zu folgen (14,4) und dementspre-
chend zu handeln.

b. Die Christen als ,,Priester* und ,,Sieger*

70. Die Christen, die Konigreich geworden sind, werden paral-
lel dazu als Priester bezeichnet (vgl. 1,5; 5,10). Die groB3e Feier
in 5,10 ist an Christus als das Lamm gerichtet. Die Bezeichnung
,Lamm* ist der Offenbarung eigen (vgl. 5,6); sie meint Christus,
der tot war und auferstanden ist, der mit aller messianischen
Macht ausgestattet ist und den Menschen die Fiille seines Geis-
tes sendet. Christus, das Lamm, macht die Christen zu Priestern.
Mit dieser ungewdhnlichen Bezeichnung (vgl. noch 1 Petr 2,1—
10) wird die Reinheit ausgedriickt, die von ihnen verlangt wird,
und die Wiirde, die ihnen als Konigreich zukommt. Dariiber
hinaus benennt der Ausdruck eine Mittlerrolle zwischen dem
Bund, den Gott will, und seiner Verwirklichung in der Ge-
schichte, die mit der Endgestalt des Konigreiches gegeben sein
wird. Die Christen ,,herrschen auf der Erde* (5,10) gerade als
Priester, aber nicht in dem Sinn, dass sie eine bereits vollendete
Herrschaft genieflen, sondern im Sinn eines aktiven Einsatzes,
um das Reich Gottes und Christi aufzurichten.

Die aktive Vermittlung der Christen verwirklicht sich in der
konkreten Geschichte, in der sich die dialektische Konfrontati-
on zwischen Gut und Bdse abspielt, zwischen Christus und sei-
nen Getreuen und einem irdischen Gegenreich und Gegenbund,
die vom Einfluss des Ddmonischen bestimmt sind. Verbunden
mit dem Sieg Christi, der in der menschlichen Geschichte ge-
genwirtig und aktiv ist, wird auch das Handeln des Christen das
Bose iiberwinden und besiegen. Der Christ schlieft von seinem



102

Leben das aus, was seiner begonnenen Zugehorigkeit zum
Reich widersprechen oder diese gar gefdhrden und zerstdren
wiirde. Die sittliche Anstrengung, Konigreich im vollen Sinn zu
werden, und die damit verbundene stindige Umkehr bewahren
den Christen vor Riickschritt.

Ihr Einsatz als Sieger, d. h. die Mitarbeit mit dem Sieg, den
Christus tiber seine irdischen Gegner erringt, verlangt von den
Christen eine Reihe von Handlungen.

Die erste ist das Gebet, dem die Offenbarung eine entschei-
dende Rolle fiir den Aufbau des Reiches zuschreibt (vgl. 6,9
11); die Gebete der Christen auf der Erde steigen auf zu Gott
und Gott antwortet mit seinen Eingriffen in die Geschichte (8,
1-5). Das Gebet, das fiir die Offenbarung individuelles Lob und
gemeinsame Feier ist, wird oft zur leidenschaftlichen Bitte. Die-
se ist dem Christen eigen, der den Lauf der Geschichte auf-
merksam beobachtet und in ihr moralische Méngel feststellt.

Neben dem Gebet steht das Zeugnis. Als derjenige, der stindig
fiir die ,,Gebote Gottes* und ,,das Zeugnis Jesu“ (12,17; 19,10)
eintritt, stellt sich der Christ mit diesen Werten gegen das Reich
und den Bund, die Christus feindlich sind und die er in der Ge-
schichte antrifft. Mit Christus und in der Kraft Christi wird er
dartiber siegen. Sein Zeugnis gibt er mit dem Wort, vor allem
aber mit seinem Leben, das er hinzugeben bereit ist (vgl.
12,11). Fiir die Offenbarung ist der Christ immer ein potentiel-
ler Martyrer.

Wenn es ihm der Geist nahe legt, kann der Christ auch gegen-
iiber dem stindig gegenwértigen Gegenbund den Ton der An-
klage aufnehmen, der den Propheten eigen ist. Die Offenbarung
zeichnet die Hauptziige des Propheten (vgl. 11,1-13): er muss
vor allem sein Gebet verstirken und dann, in der Kraft des
Geistes, das aggressive Verhalten des irdischen Gegenreiches
und Gegenbundes anklagen; er wird das tun mit der unwider-
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stehlichen Macht des Wortes Gottes wie die fritheren Prophe-
ten. Von ihm kann sogar verlangt sein, Christus bis zum Letzten
zu folgen und sein Osterliches Schicksal zu teilen. Er kann geto-
tet werden, aber auch nach seinem Tod wird er einen entschei-
denden Einfluss in der Geschichte ausiiben.

c. ,,Die gerechten Taten der Heiligen* (19,8)

71. Im Rahmen der Handlungen des Christen ist noch eine Ei-
genschaft zu nennen, die ihnen allen gemeinsam ist; der Verfas-
ser nennt sie ,,die gerechten Taten der Heiligen* (19,8). Es han-
delt sich um die Spuren der Gerechtigkeit, die die Heiligen mit
jeder von den genannten Taten in der Geschichte hinterlassen.
Die Tétigkeiten, auf die sich ,,die gerechten Taten* beziehen,
tragen alle zum Wachsen des Reiches bei, gehdren aber auch
ganz entschieden zum Bund. Der Verfasser interpretiert sie aus-
driicklich als ,,das Leinen“, das die Kirche, die immer noch
Verlobte ist, fiir ihr Hochzeitsgewand verwenden wird, wenn
sie bei der eschatologischen Vollendung zur Braut wird.

d. Das weisheitliche Lesen der Geschichte

72. Die aktive Nachfolge, zu der der Christ berufen ist, ist eng
mit den Vorgéngen der Geschichte verbunden. Damit sein Be-
ten, sein Prophezeien, sein Zeugnis und jede andere seiner
Handlungen wirklich eine Tat der Gerechtigkeit ist, wird vom
Christen verlangt, dass er den Teil der Geschichte, in dem er
lebt, angemessen interpretiert. Vom ersten Teil der Offenbarung
an stand — neben der Forderung, ,.ein Koénigreich zu werden* —
die eindringliche Forderung, die Geschichte in rechter Weise zu
lesen und zu interpretieren. Dies ist ein entscheidender Punkt
fiir das ganze christliche Leben aus der Sicht der Offenbarung.
Es handelt sich darum, die Geschichte zu lesen, wobei ein Auge
auf die Grundsitze und religiosen Werte gerichtet ist, die Gott
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geoffenbart hat und offenbart, und das andere Auge auf die kon-
kreten Begebenheiten. Wenn man die konkreten Ereignisse in
den Rahmen der religiosen Werte und Grundsitze stellt und sie
von diesen erleuchten ldsst, erhdlt man eine Interpretation nach
Art der Weisheit. Die Offenbarung nennt Weisheit einerseits die
Art und Weise, mit der Gott und das Lamm die Entwicklung
der Geschichte voranfiihren (vgl. 5,12; 7,12), und andererseits
die Féhigkeit des Christen diese transzendente Weisheit in der
konkreten Stunde zu entdecken, Grundsitze und konkrete Fak-
ten in einer Synthese zu verbinden und daraus Weisungen fiir
das Handeln herzuleiten. Darauf zielt der Befehl, den der aufer-
standene Christus siebenmal wiederholt: ,,Wer Ohren hat, der
hore, was der Geist den Gemeinden sagt* (2,7.11.17.29; 3,6.13.
22). Dem dienen auch die symbolischen Bilder, die die groflen
religiosen Grundsétze enthalten und die die verschiedensten his-
torischen Situationen in sich aufnehmen und erleuchten sollen.
Ihre Interpretation und Anwendung erlaubt ein angemessenes
und dem Heute entsprechendes Lesen der Geschichte in Weis-
heit.

Indem er in der Geschichte auf diese Weise sein Gebet, sein
Zeugnis, seine Prophezeiung und seine anderen Handlungen
vollzieht, so wie es ithm jeweils das weisheitliche Lesen der
Fakten nahe legt, tragt der Christ zur weiteren Verwirklichung
des Reiches bei und wichst er in der gegenseitigen Liebe zu
Christus, die dem Bund eigen ist.

e. Abschluss

73. Der Bund ist fiir die Offenbarung ein Geschenk Gottes, das
die Wechselfille des menschlichen Lebens bestimmt. Indem er
in Christus durch die Geschichte geht, verwirklicht Gott fort-
schreitend das volle MaB3 an Gegenseitigkeit, die das neue Jeru-
salem kennzeichnet, und das fiir seine Verwirklichung die volle
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Entwicklung des Reiches verlangt. Bund und Reich gehoren zu-
sammen: parallel gehen sie durch die Geschichte und fallen am
Ende zusammen. Vom Zielpunkt her gesehen, sind im Reich die
Werte Christi voll verwirklicht und befindet sich alles in voller
Ubereinstimmung mit ihm und dem Vater. Was das Verhiltnis
zwischen den Personen angeht, bedeutet diese Situation die Ge-
genseitigkeit des voll verwirklichten Bundes, die vollendete
Liebe. Die Gabe des Bundes durch Gott erscheint daher im
Buch der Offenbarung als eine bewegende Kraft, die die Heils-
geschichte voranbringt und zur Vollendung fiihrt.

3.6. Die Eucharistie als Inbegriff des Neuen
Bundes

3.6.1. Die Gabe der Eucharistie

74. Wie schon erwihnt, erscheint die Aussicht auf einen neuen
Bund beim Propheten Jeremia (31,31-34 vgl. Ez 36,26-28).
Das entscheidende Eingreifen Gottes ,,Ich werde mein Gesetz in
ihr Herz legen* (31,33) wird als Wirkung haben, dass ,.alle
mich erkennen* (31,34). Jeremia gibt nicht das Mittel an, durch
das Gott diese innere Verwandlung bewirkt.

a. Der Tod Jesu begriindet den endgultigen Bund

Bei den Synoptikern und bei Paulus wird konkret angegeben,
welches Mittel Gott bei diesem inneren Wirken gebraucht, das
Jeremia und Ezechiel angekiindigt haben. Jesus, der leidende
Knecht Gottes nimmt mit aussagekréftigen Zeichen (Lk 22,27;
Joh 13,4-5.13-17) seine hdochste Hingabe vorweg und sagt
beim Anbieten des Kelches mit seinem Blut ,,das ist mein Blut
des Bundes* (Mt 26,28; Mk 14,24; vgl. Ex 24,8) oder — in der
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Formulierung von Paulus und Lukas —: ,,Dieser Kelch ist der
Neue Bund in meinem Blut* (Lk 22,20; 1 Kor 11,25).

Indem er der Kirche die Eucharistie gibt, hat Jesus sich selber
gegeben und hat so die Bedeutung seines Leidens und seiner
Auferstehung festgelegt. Er hat den Tod, diesen menschlichen
Akt, der vollige Trennung bedeutet und bewirkt, in ein macht-
volles Mittel der Vereinigung verwandelt. Gewdhnlich bewirkt
der Tod einer Person einen unheilbaren Bruch zwischen dem,
der geht, und den anderen, die bleiben, und das noch mehr,
wenn es sich um jemand handelt, der zum Tode verurteilt wur-
de. Aber beim letzten Abendmahle gibt Jesus dem Tod eines
Verurteilten einen ganz entgegengesetzten Sinn, macht ihn zum
Anlass und zur Ursache der hochsten Liebe, zum Instrument der
Gemeinschaft mit Gott und mit den Briidern, zum Mittel fiir die
Begriindung des endgiiltigen Bundes.

Die Einsetzungsworte ,, Trinkt alle daraus, das ist mein Blut, das
Blut des Bundes* offenbaren und bewirken, dass der Sinn des
Todes gewandelt wird. Als Nahrungsmittel, das Leben gibt,
wird angeboten ,,das vergossene Blut®, d. h. der Tod selber. Er
wird nicht mehr als verhdngnisvolles Ungliick angesehen, son-
dern als ,,Gedéchtnis®, als bleibende Gegenwart eines Hinge-
richteten, der ,,wiederkommen wird*; denn angefangen von
,der Nacht, in der er ausgeliefert wurde* (1 Kor 11,23) ist der,
der verurteilt wurde, eingesetzt als derjenige, der unser Richter
sein wird, ,,damit wir nicht zusammen mit der Welt verdammt
werden* (1 Kor 11,32).

b. Die eucharistischen Gaben und ihre Wirkung fur die
Gemeinschaft

75. Die sakramentale Handlung driickt besonders die Wirkung
des Opfers fiir die Gemeinschaft aus. Jesus gibt sich als Speise
und Trank fiir alle Menschen (vgl. Joh 6,53—-58). Daher macht
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sein Opfer thn nicht nur wohlgefillig fiir Gott, sondern die
Form, durch die es bezeichnet und bewirkt wird, zeigt auch die
Wohltat fiir uns, indem sie uns aufs Engste mit Jesus und durch
thn mit Gott verbindet. Das Gastmahl des Neuen Bundes, bei
dem Jesus selbst Speise wird, verwirklicht das, was Jeremia un-
terstrichen hat: das Wirken Gottes wird die Menschen ,,von in-
nen her* verwandeln. Durch dieses ,,man muss das Fleisch Jesu
essen® und ,,man muss sein Blut trinken* wird die vollkommene
innere Angleichung betont, und es zeigt sich auf die bestmogli-
che Weise das innere Wirken Gottes, das Jeremia und Ezechiel
vorhergesehen haben. Dieses Wirken Gottes ist nicht auf eine
privilegierte Gruppe beschréinkt, sondern verbindet alle Teilneh-
mer in gegenseitiger Gemeinschaft. Alle nehmen an diesem
Mabhl teil, niemand ist ausgeschlossen; es geht ja um den Leib,
,,der fiir euch hingegeben wird*“ und um das Blut, ,,das fiir euch
vergossen wird“. Schon jedes ,Sym-posion‘ bringt die Dynamik
der gegenseitigen Gemeinschaft zwischen den Personen, des
gegenseitigen Sich-Annehmens, der freundschaftlichen und
briiderlichen Beziehungen mit sich. Umso mehr tut dies das eu-
charistische Gastmahl, das nicht das Ergebnis von rein horizon-
talen Ubereinstimmungen ist, sondern seinen Ursprung in der
Einladung Christi hat; er hat sein Blut fiir alle vergossen und er
hat erlangt, was keiner, und auch nicht alle zusammen, hitten
erlangen konnen: ,,die Verzeihung der Siinden* (Jer 31,34; Mt
26,28).

Diese tiefe Wirklichkeit des Herrenmahles war fiir den Glauben
so eindruckvoll, dass Paulus selbst, der sonst immer beachtet,
dass es zwei eucharistische Gaben sind (1 Kor 10,16), von die-
ser kompakten Einheit, die das Sakrament schafft, fasziniert ist.
Daher geht er in einem bestimmten Augenblick dazu tiber, sich
auf eines von ithnen zu konzentrieren: ,,E 1 n Brot ist es. Darum
sind wir viele e i n Leib; denn wir alle haben teil an dem einen
Brot* (1 Kor 10,17). Dieser eine Leib ist die Kirche.
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Wihrend Jesus vom eucharistischen Brot sagt: ,,Das ist mein
Leib™ (1 Kor 11,24), sagt Paulus zu den Korinthern ,,Ihr seid
der Leib Christi“ (1 Kor 12,27). Das eine gibt es nicht ohne das
andere und die beiden zu trennen bedeutet: das ,,ist nicht mehr
eine Feier des Herrenmahles* (1 Kor 11,20).

c. Die Eucharistie, das Geschenk

76. Die Eucharistie ist ganz und gar Geschenk, sie ist das Ge-
schenk schlechthin. In ihr gibt Jesus sich selber, seine eigene
Person. Er schenkt jedoch seinen Leib, der hingegeben wird,
und sein Blut, das vergossen wird. D. h. er gibt sich selber in
der hochsten Handlung seines Lebens, ndmlich in der Hingabe
seines Lebens, in der vollkommenen Weihe an Gott und im
vollendeten Einsatz fiir die Menschen. Jesus gibt sich im Brot
und im Wein, als Speise und als Trank. Das bedeutet die innere
Verwandlung, die kennzeichnend ist fiir den neuen Bund (vgl.
Jer 31,33). Durch die eucharistische Einheit geschieht zugleich
die engste Verbindung mit Gott und mit den Menschen. Man
kann nicht in dieser inneren und lebendigen Gemeinschaft mit
Christus sein und sich dann auf eine Art und Weise verhalten,
die dem Verhalten Jesu zu Gott und zu den Menschen entge-
gengesetzt ist.

3.6.2. Die Konsequenzen der Eucharistie fiir die
Gemeinschaft

77. Angesichts des falschen Verhaltens der Korinther gerade
wihrend der eucharistischen Feier denkt Paulus iiber die Natur
und Bedeutung der Eucharistie nach und entwickelt Kriterien
fiir das rechte Verhalten. Der Weg, den er zeigt, ist nicht mehr
Gesetz und Buchstaben, sondern Person, Handlung, Geist — al-
les verwirklicht und gegenwirtig in Jesus. Es ist inkonsequent



109

und widerspriichlich, im Sakrament das vollendete Geschenk
Jesu zu empfangen und sich mit seiner Person und mit seinem
Leib, d. h. mit allen anderen Mitgliedern der christlichen Ge-
meinde, aufs Innigste zu verbinden, und dann sich von ihnen zu
trennen, indem man sie verachtet und mit ithnen das Gemein-
schaftsleben und die Giiter nicht teilt.

a. Eucharistie und gelebte Gemeinschaft

Die Feier des Neuen Bundes muss mit dem Leben iibereinstim-
men, sonst macht sie sich ldcherlich. Sie hat eine sittliche Di-
mension, die das alltédgliche Leben betrifft.

Es ist genau darauf zu achten, warum die Korinther schuldig
geworden sind. Sie haben die Eucharistie nicht im Sinn einer
Profanierung missbraucht, indem sie diese nicht als eine heilige
Wirklichkeit behandelt haben. Thre Schuld liegt darin, dass sie
die Konsequenzen der Eucharistie fiir das Gemeinschaftsleben
nicht beachtet haben und auch nicht die personliche Verbunden-
heit mit dem Herrn: es ist nicht moglich, den Herrn hochzu-
schitzen und gleichzeitig den Néchsten zu verachten, der auf
geheimnisvolle Weise mit diesem Herrn verbunden ist.

Die Korinther haben dem Bund, den der Herr schenkt, seine
,Neuheit* genommen und haben ihn in den starren wirtschaftli-
chen und sozialen Kategorien des Heidentums erstickt.

b. Nicht Mahl der Vollkommenen, sondern Heilmittel der
Schwachen

78. Paulus tadelt die Spaltungen unter den Korinthern als unver-
traglich mit dem Herrenmahl, er ruft aber nicht einen ,,Eucha-
ristiestreik® aus. Wer die Eucharistie verbieten wollte, bis die
kirchlichen Gemeinschaften in voller Einheit und frei von Siin-
den wiren, konnte nie dem Befehl Christi entsprechen: ,, Tut
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dies zu meinem Gedichtnis!“ (1 Kor 11,24.25). Paulus selber
verbindet die beiden Dinge: ,,Es muss Parteiungen unter euch
geben; nur so wird sichtbar, wer unter euch treu und zuverlassig
ist“ (1 Kor 11,19). Indem er eine Verbindung herstellt zwischen
der Eucharistie und dem sittlichen Bemiihen, schlief3t sich der
paulinische Text an viele Schriften des Alten Testaments an, die
die Beziehung von Gottesdienst und Ethik unterstreichen (vgl.
oben Nr. 35-36).

Wegen der Mingel in den Gemeinden ist die Eucharistie stén-
dig eine Erinnerung und ein Ansporn, sich mit dieser Situation
nicht zufrieden zu geben. Daher sieht sie Paulus auch als einen
Anlass, damit ,,jeder sich selber priife (1 Kor 11,28). Die
Frucht wird sein: ,,Wenn wir jetzt vom Herrn gerichtet werden,
dann ist es eine Zurechtweisung, damit wir nicht zusammen mit
der Welt verdammt werden* (1 Kor 11,32). Schon bei der ers-
ten Feier der Eucharistie sieht Jesus sich gezwungen, die Fehler
der Seinen zu tadeln: ,,Es entstand ein Streit unter ihnen, wer
von ihnen wohl der GroBte sei* (Lk 22,24). Die zwei, die nach
Emmaus wandern, haben sich in den Traumen des politischen
Messianismus verfangen (Lk 24,21); aber das hindert Jesus
nicht daran, ihnen die Schriften zu erkldren und sich von ihnen
,»am Brotbrechen® erkennen zu lassen (24,35).

Was sich in Korinth abspielt und bedauernswert ist, hat fiir Pau-
lus nicht zur Folge, dass auf die eucharistischen Feiern resig-
niert zu verzichten ist, sondern bietet sich als Gelegenheit an,
das Gewissen zu erforschen, individuell und gemeinschaftlich,
und den ,,Imperativ der notwendigen Anderungen zu formulie-
ren; so wird dem ,,Indikativ* der gottlichen Kraft, die im Neuen
Bund wirksam ist, erlaubt, ihr einigendes Wirken im Leib
Christi zu vollbringen.

Wenn man sich nicht als Einzelner oder als Gruppe starrsinnig
abschlieBt, dann wird die Teilnahme an der Eucharistic immer
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dem Bund neue Lebenskraft zu geben, damit er das Leben und
das Verhalten in der Kirche erneuere und, von ihr her, in der
Welt.

c. Die Dynamik des Geistes Christi

79. In der Eucharistie gibt Jesus sich der Gemeinschaft der Teil-
nehmenden gerade in seinem hdochsten Handeln, in seiner tota-
len Hingabe an Gott, den Vater, und in seinem grenzenlosen
Einsatz fiir die siindigen Menschen. Indem er sich selber gibt,
teilt Jesus seinen Geist mit, den Geist Christi (Rom 8,9; Phil
1,19). Dieses Geschenk verlangt bei freien Wesen eine aktive
Aufnahme, dass wir uns dem Geist Jesu angleichen, dass wir in
seinem Geist handeln. Paulus kommt daher zu dem Schluss:
,Wenn wir aus dem Geist leben, dann wollen wir dem Geist
auch folgen* (Gal 5,25).

Es handelt sich nicht um einen Befehl, der von aullen her aufer-
legt wird und der mit den eigenen Kréften zu verwirklichen ist,
sondern um einen inneren Befehl, der mit dem Geist selber ge-
geben ist. Es bleibt eine stindige Aufgabe, sich dem Geist Jesu
zu 6ffnen, von ihm die eigenen Handlungen bestimmen zu las-
sen, ithm zu folgen. Der Geist, der in Jesus lebendig ist und den
er besonders in der Gabe der Eucharistie mitteilt, wird eine dy-
namische Wirklichkeit in den Herzen der Christen, wenn sie
sich seinem Wirken nicht widersetzen.

Durch das Verhalten der Korinther wird fiir Paulus das zentrale
Element des christlichen Glaubens in Gefahr gebracht, die Ge-
genwart und Wirksamkeit des Geistes Christi in den Herzen der
Glaubigen. Dem Geist Christi, der ein Geist der Liebe und Soli-
daritét ist, haben sie die alten Privilegien und Trennungen nach
Klassen vorgezogen und haben die verachtet, die nichts besitzen
(1 Kor 11,22). Daher erklart sich die so entschiedene Reaktion
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des Apostels, die von derselben Sorge bestimmt ist, die er ge-
geniiber den Galatern ausspricht: ,,Am Anfang habt ihr auf den
Geist vertraut, und jetzt erwartet ihr vom Fleisch die Vollen-
dung® (3,3).

Die Gegenwart und die innere Dynamik des Geistes entpflichtet
die Christen nicht von entschiedenen und harten Anstrengun-
gen. Jesus selbst, der Besitzer und Geber des Geistes, war nicht
befreit von harter Miihe beim Vollbringen des Heilswerkes. Das
Verhalten Jesu soll die inspirieren, die durch sein Blut am Neu-
en Bund Anteil erhalten haben.
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4. VON DER GABE ZUR VERGEBUNG

80. Grundlegend ist die Gabe Gottes, die mit der Schopfung be-
ginnt, sich in den verschiedene Ausprigungen des Bundes zeigt
und bis zur Sendung des Sohnes geht, bis zur Offenbarung Got-
tes als Vater, Sohn und Heiliger Geist (Mt 28,19) und bis zum
Angebot der vollkommenen und unvergéinglichen Lebensge-
meinschaft mit Gott. Die Gabe ist zugleich Einladung, sie anzu-
nehmen, sie zeigt implizit auch die rechte Weise der Annahme
und befdhigt zur angemessenen Antwort. Beim Darlegen der
geoffenbarten Moral war es auch unser Anliegen zu zeigen, wie
Gott seine Gaben begleitet mit der Offenbarung des rechten
Weges, der rechten Weise, sie anzunehmen.

Aber nach dem Zeugnis der Bibel haben die Menschen von An-
fang an die Gabe Gottes nicht in rechter Weise angenommen.
Sie wollten dem Weg, den Gott zeigt, nicht folgen und haben
thre eigenen, falschen Wege vorgezogen. Das geschieht in der
ganzen menschlichen Geschichte, in jeder Generation bis hin
zur Kreuzigung des Sohnes Gottes, zur Ablehnung seiner Bo-
ten, zur Verfolgung seiner Gléubigen. Die Bibel berichtet das
Handeln Gottes und zugleich die Bosheit, die Schwiche und
das Versagen der Menschen. Dringend stellt sich die Frage:
Wie reagiert Gott auf diese Antwort der Menschen? Macht er
sein Angebot nur ein einziges Mal? Verliert es der, der es nicht
sofort richtig annimmt, fiir immer und ist er endgiiltig und uner-
bittlich verloren in seinem Widerstand, getrennt von Gott, der
Quelle des Lebens?

In dieser Situation zeigen uns die Biicher der Bibel, wie zur Ga-
be die Vergebung kommt. Gott handelt nicht als Richter und
unerbittlicher Récher, sondern erbarmt sich seiner gefallenen
Geschopfe, ladt sie zu Reue und Bekehrung ein und vergibt ihre
Schuld. Es ist eine grundlegende und entscheidende Wahrheit
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der geoffenbarten Moral, dass sie nicht ein starrer und unbe-
weglicher Moralismus ist, sondern dass hinter ihr der Gott steht,
der voll Erbarmen ist und der nicht den Tod des Siinders will,
sondern dass dieser sich bekehre und lebe (vgl. Ez 18,23.32).

Wir wollen die Hauptkennzeichen dieser guten und heilbringen-
den Situation darstellen, in der zur Gabe die Vergebung kommt
und die allein dem siindigen Menschen Hoffnung schenkt. Das
Alte Testament bezeugt vielfach die Bereitschaft Gottes zur
Vergebung; sie erreicht dann in der Sendung Jesu ihren Hohe-
punkt.

4.1. Die Vergebung Gottes nach dem Alten
Testament

81. Siinde und Schuld, Bufle und Siihne haben eine wichtige
Rolle im téglichen Leben des Volkes Gottes. Das zeigt sich in
den grundlegenden biblischen Erzdhlungen vom Ursprung des
Bosen in der Welt (Gen 2—4; 6-9), von der Auflehnung Israels
(Jer 31; Ez 36) und von der Anerkennung der Herrschaft Gottes
durch die ganze Erde (Jes 45,18-25). Ein reicher Wortschatz fiir
den ganzen Bereich von Siinde und Vergebung und wohl geord-
nete Vers6hnungsriten zeigen dasselbe. Es ist jedoch nicht leicht,
die Dynamik des Vorganges zu verstehen, in dem die Beziehung
zwischen Gott und seinem Volk wiederhergestellt wird, ent-
sprechend seinen anthropologischen und theologischen Dimen-
sionen. Sie sind tatsdchlich sehr verschieden von unseren heuti-
gen Vorstellungen.

a. Zwei Grundvoraussetzungen

Wir nennen zwei wichtige Vorstellungen. Vor allem anderen:
Schuld und Vergebung sind nicht Verbuchungsvorgénge, sind
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nicht Materie von juristischer Zuweisung und von Nachlass von
Schulden. Sie greifen vielmehr tief in die Realitit ein. Die
schlechten Handlungen verursachen eine negative Verdnderung
des Kosmos. Sie sind gegen die Schopfungsordnung und sie
konnen nur durch Handlungen ausgeglichen werden, die die
Weltordnung wiederherstellen. An zweiter Stelle: Diese Vor-
stellung von einem natiirlichen Zusammenhang zwischen Ursa-
che und Wirkung ist wichtig fiir die Rolle Gottes bei der Verge-
bung: Er ist nicht der strenge Glaubiger, der Schulden in Ord-
nung bringt, er ist vielmehr der wohlwollende Schopfer, der die
Menschen wieder zu Wesen macht, die er liebt, und der die
Schiden, die sie an der Welt verursacht haben, wiedergutmacht.
Diese zwei Voraussetzungen entsprechen nicht dem juristischen
Verstindnis von Siinde und Vergebung in unserer Kultur. Man
muss sie aber berticksichtigen, weil man sonst einen Zugang zur
Verkiindigung von der Barmherzigkeit Gottes verliert. Das on-
tologische Verstindnis der Siihne zeigt sich in einigen metapho-
rischen Ausdriicken: Gott ,,wirft die Stinden in die Tiefe des
Meeres (Mi 7,19), ,,wischt ab die Schuld* (Ps 51,4) und ,.er-
16st von der Siinde* (Ps 130,8).

b. Die priesterliche Tradition

Eine ins Einzelne gehende Theologie der Vergebung wurde in
priesterlichen Kreisen entwickelt, besonders in der Form, die
sich in den Biichern Levitikus und Ezechiel findet und fiir die
der Ausdruck ,,die Siinden bedecken (kipper)“ wichtig ist. Das
Buch Levitikus enthélt die Gesetzgebung fiir den Kult; es geht
um die verschiedenen Opfer, die den verschiedenen Kategorien
von Siinde und Unreinheit entsprechen (Lev 4-7). Der grof3e
Ritus findet am Versohnungstag statt, wenn der Ziegenbock fiir
den HERRN als Opfer fiir die Siinden des Volkes dargebracht
wird und der Ziegenbock fiir Asasel in die Wiiste geschickt
wird und die Siinden Israels mit sich nimmt (Lev 16). Das Ge-
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setz fiir diese Zeremonie findet sich genau in der Mitte der fiinf
Biicher Mose und regelt die wichtigste kultische Tétigkeit, die
eingerichtet ist, um die fortdauernde Gegenwart des HERRN in-
mitten seines Volkes im Offenbarungszelt der Wiiste moglich
zu machen (vgl. Ex 40).

Fundamental ist es fiir die priesterliche Tradition, dass die Ver-
sOhnungsriten nicht dargestellt werden als Mittel, die die Barm-
herzigkeit Gottes in dem Sinn erlangen, dass ein menschliches
Tun iiber Gottes Willen zur Vergebung verfiigen oder ihn gar
zur Vergebung verpflichten konnte. Diese Riten stellen viel-
mehr das objektive Zeichen fiir die Vergebung des HERRN dar
(Blut als Unterpfand des Lebens: vgl. Gen 9,4).

Die Versohnung selbst ist jedoch reine Initiative des transzen-
denten Wohlwollens des HERRN gegeniiber dem reuigen Siin-
der. So erklart Levitikus: ,,Denn an diesem Tag entsiihnt man
euch, um euch zu reinigen. Vor dem HERRN werdet ihr von al-
len euren Siinden wieder rein“ (16,30).

c. Kennzeichen der Verséhnung

Auf dem Hintergrund dieser priesterlichen Lehre sind viele
Aussagen zu verstehen, die sich da und dort finden und die Ver-
sohnung der Menschen mit Gott betreffen. Es ist ausschlieBlich
der HERR, der Siinden vergibt (Ps 130,8). Seine Barmherzig-
keit betrifft ganz Israel (Ex 32,14), auch die bose Generation
der Wiiste (Ex 34,6-7), seine Stadt Jerusalem und auch die an-
deren Volker (Jona 3,10). Die Vergebung ist immer unverdient
und kommt von der Heiligkeit Gottes, der Eigenschaft, die den
HERRN von allen irdischen Wesen unterscheidet (Gen 8,21;
Hos 11,9). Die Vergebung Gottes verursacht eine kreative Er-
neuerung (Ps 51,12-14; Ez 36,26.27) und bringt Leben mit sich
(Ez 18,21-23). Sie ist Israel immer angeboten (Jes 65,1-12)
und kann nur durch die Weigerung des Volkes, zum HERRN
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zuriickzukehren, vereitelt werden (Jer 18,8; Am 4,6—13). Nach
dem Dekalog ist die Geduld Gottes so staunenswert, dass sie bis
ins dritte und vierte Geschlecht geht und darauf wartet, dass sie
die Wege der Bosheit verlassen (Ex 20,5-6; Num 14,18). Seine
Vergebung schlieBlich beendet jede Strafe (Jes 40,1-20; Jona
3,10), die kein anderes Ziel hat, als die Siinder zu Gott zuriick-
zufiihren: ,,Habe ich etwa Gefallen am Tod des Schuldigen und
nicht vielmehr daran, dass er seine bosen Wege verlédsst und so
am Leben bleibt?* (Ez 18,23; vgl. Jes 4).

4.2. Die Vergebung Gottes nach dem Neuen
Testament

82. Die Schriften des Neuen Testaments stimmen in der zentra-
len Wahrheit iiberein, dass Gott die Vergebung der Siinden
durch die Person und das Werk Jesu gewihrt hat. Wir wollen
diese Botschaft etwas ausfiihrlicher darlegen fiir das Matthius-
evangelium und, kiirzer, fiir einige andere Schriften des Neuen
Testaments.

a. Jesus, der Erldser von den Stinden (Matth&us)

Der Evangelist Matthdus betont in besonderer Weise, dass die
Sendung Jesu in der Aufgabe besteht, sein Volk von seinen
Stinden zu erlosen (1,21), die Siinder zu rufen (9,13) und die
Verzeihung der Siinden zu erlangen (26,28).

Vor der Geburt Jesu wird Josef vom Engel des Herrn iiber die
Situation Marias und seine eigene Rolle unterrichtet und erhélt
den Auftrag: ,,Du sollst ihm den Namen Jesus geben; denn er
wird sein Volk von seinen Siinden erlosen® (1,21). Auf grundle-
gende und programmatische Weise wird direkt durch den Na-
men des Kindes seine wichtigste Sendung ausgedriickt. Dem
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Namen ,Jesus® (hebrdisch jeschua oder jehoschua) wird ge-
wohnlich die Bedeutung zugeschrieben: ,Der HERR rettet‘. Die
Gabe der Rettung wird hier ndher bestimmt als Vergebung der
Stinden. In Ps 130,8 bekennt der Beter: ,,Er (Gott) wird Israel
erlosen von allen seinen Siinden.”“ Von jetzt ab wird Gott han-
deln und die Siinden vergeben durch die Person Jesu. Das Kom-
men und die Sendung Jesu ist auf die Vergebung konzentriert
und bezeugt in unwiderlegbarer Weise, dass Gott vergibt. In
den beiden Versen, die folgen, berichtet Matthdus die Erfiillung
der Schrift und sagt: ,,Man wird ihm den Namen Immanuel ge-
ben, das heil3t {ibersetzt: Gott ist mit uns* (1,22-23). Jesus be-
freit von den Siinden, er nimmt das weg, was die Menschen von
Gott trennt, und zugleich erneuert er die Gemeinschaft mit Gott.

Bei der Begegnung mit einem Geldhmten verwirklicht Jesus
ausdriicklich diese seine Aufgabe. Er heilt den Kranken nicht
sofort, sondern sagt ihm, voll Giite und Zuneigung: ,,Hab Ver-
trauen, mein Sohn, deine Siinden sind dir vergeben!* (9,2) Eini-
ge Schriftgelehrte, die dort sind und sich der Bedeutung des Ge-
schehenen bewusst sind, klagen Jesus in ithrem Inneren an, dass
er geldstert hat, dass er sich ein Vorrecht Gottes angemaft hat.
Thnen gegeniiber besteht Jesus auf seiner Vollmacht und wertet
als Bestdtigung die folgende Heilung: ,,Ihr sollt aber erkennen,
dass der Menschensohn die Vollmacht hat, hier auf der Erde
Stinden zu vergeben. ...“ (9,6). Mit dieser Begegnung sind die
Berufung des Zollners Matthédus (9,9) und das Gastmahl Jesu
und seiner Jiinger mit vielen Zollnern und Siindern (9,10) ver-
bunden. Gegen den Protest der Phariséer priasentiert Jesus sich
als Arzt und sein Handeln als Ausdruck des von Gott gewollten
Erbarmens und beschreibt so die Sendung, die Gott ihm anver-
traut hat: ,,Denn ich bin gekommen, um die Siinder zu berufen,
nicht die Gerechten (9,13). Auch hier hat die Vergebung als
Ziel die Gemeinschaft; das driickt Jesus aus in der vertrauten
Anrede (,Sohn‘) an den kranken Siinder, im Ruf zur Nachfolge
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an den Zollner und im gemeinsamen Mahl mit den Z6llnern und
Stindern.

Wihrend des letzten Abendmahles gibt Jesus den Kelch seinen
Jingern und sagt: ,,Trinkt alle daraus; das ist mein Blut, das
Blut des Bundes, das fiir viele vergossen wird zur Vergebung
der Siinden* (26,28). So offenbart er, auf welche Weise er die
Rettung seines Volkes von seinen Siinden erlangen wird. Er
wird sein Blut vergieen, d. h. sein eigenes Leben opfern, und
so den neuen und endgiiltigen Bund schlieen und die Verge-
bung der Siinden erlangen (vgl. Hebr 9,14). Die Handlungen,
die Jesus von seinen Jiingern verlangt, ndmlich seinen Leib zu
essen und sein Blut zu trinken, sind Unterpfad ihrer Gemein-
schaft mit Jesus und durch ihn mit Gott; diese Gemeinschaft
wird vollkommen und ewig mit dem Mahl im Reich des Vaters
(26,29).

b. Jesus, der Erldser, in anderen Schriften des Neuen
Testaments

83. Wir verweisen kurz auf das Johannesevangelium, auf den
Romerbrief, auf den Hebrierbrief und auf die Offenbarung des
Johannes. Es kann iiberraschen, dass fast immer am Beginn die-
ser Schriften die Sendung Jesu zur Vergebung der Siinden her-
vorgehoben wird.

Bei seinem ersten Auftreten wird Jesus von Johannes dem Téu-
fer so vorgestellt: ,,Seht, das Lamm Gottes, das die Siinde der
Welt hinwegnimmt* (Joh 1,29). Die Welt, die ganze Mensch-
heit ist von der Siinde gepragt; Gott hat Jesus gesandt, damit er
die Welt von der Siinde befreie. Was Gott zur Sendung seines
Sohnes bestimmt hat, ist seine Liebe zur siindigen Welt: ,,Denn
Gott hat die Welt so sehr geliebt, dass er seinen einzigen Sohn
hingab, damit jeder, der an ihn glaubt, nicht zugrunde geht, son-
dern das ewige Leben hat. Denn Gott hat seinen Sohn nicht in
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die Welt gesandt, damit er die Welt richtet, sondern damit die
Welt durch ihn gerettet wird” (Joh 3,16—-17). Auch am Beginn
seines ersten Briefes stellt Johannes fest: ,,Das Blut seines Soh-
nes Jesus reinigt uns von aller Siinde” (1,7) und er fahrt fort:
,»Wenn wir unsere Siinden bekennen, ist er treu und gerecht; er
vergibt uns die Siinden und reinigt uns von allem Unrecht.
Wenn wir sagen, dass wir nicht gesiindigt haben, machen wir
ihn zum Liigner, und sein Wort ist nicht in uns* (1,9-10).

Paulus beschiftigt sich besonders im Romerbrief mit der Verge-
bung, die Gott schenkt und Jesus verwirklicht: ,,Alle haben ge-
siindigt und die Herrlichkeit Gottes verloren. Ohne es verdient
zu haben, werden sie gerecht, dank seiner Gnade, durch die Er-
l6sung in Christus Jesus. Thn hat Gott dazu bestimmt, Siihne zu
leisten mit seinem Blut, Siihne, wirksam durch Glauben ...“ (3,
23-25). Fiir alle ist der Glaube an Jesus der Zugang zur Verge-
bung ihrer Siinden (vgl. 3,26) und zur Versohnung mit Gott
(vgl. 5,11). Auch nach Paulus ist die Liebe Gottes zu den Siin-
dern das Motiv fiir die Sendung des Sohnes: ,,Gott aber hat sei-
ne Liebe zu uns darin erwiesen, dass Christus fiir uns gestorben
ist, als wir noch Siinder waren* (5,8).

Der Anfang des Hebréderbriefes beschreibt die Stellung des Soh-
nes, durch den Gott in der Endzeit gesprochen hat (1,1-4) und
erwihnt sein entscheidendes Handeln: er hat bewirkt ,,die Rei-
nigung von den Siinden* (1,3). Auf diese Weise wird gleich am
Anfang hervorgehoben, was das Hauptthema des Briefes aus-
macht.

Gleich im Anfangsteil der Offenbarung heiflt es von Jesus
Christus: ,,Er liebt uns und hat uns von unseren Siinden erlost
durch sein Blut, er hat uns zu Konigen gemacht und zu Pries-
tern vor Gott seinem Vater (1,5-6). Das wird wiederholt in der
groflen, festlichen und allumfassenden Feier, die dem Lamm
gilt, und driickt sich aus in dem neuen Lied: ,,Wiirdig bist du,
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das Buch zu nehmen und seine Siegel zu 6ffnen; denn du wur-
dest geschlachtet und hast mit deinem Blut Menschen fiir Gott
erworben aus allen Stimmen und Sprachen, aus allen Nationen
und Volkern, und hast sie fiir unseren Gott zu Konigen und
Priestern gemacht; und sie werden auf der Erde herrschen*
(5,9-10). Einzigartig sind das Fest und die Freude und sie sind
verursacht dadurch, dass das Opfer von Jesus, dem Lamm,
schlechthin die erlosende und heilbringende Tat ist: sie ist es,
die die verlorene Menschheit mit Gott versohnt, die aus dem
Tod zum Leben fiihrt und die im Dunkel der Verzweiflung das
Licht einer hellen und gliicklichen Zukunft aufstrahlen lésst, das
Licht der vollendeten Gemeinschaft mit Jesus und mit Gott.

Zum Schluss wollen wir noch die personliche Erfahrung der
beiden grofBen Apostel, Petrus und Paulus, erwéhnen. Zur Er-
fahrung beider gehort ein schweres Versagen: Petrus hat drei-
mal geleugnet, Jesus zu kennen und sein Jiinger zu sein (Mt 26,
69.75 und Parallelen); Paulus hat die ersten Christen verfolgt
(1 Kor 15,9; Gal 1,13; Phil 3,5-6). Beide hatten ein tiefes und
lebendiges Bewusstsein von ihrer Schuld. Dem Petrus (1 Kor
15,5; Lk 24,34; Joh 21,15-19) und dem Paulus (1 Kor 9,1;
15,8) hat sich der auferstandene Christus gezeigt. Beide sind
Stinder, denen verziehen wurde. Beide haben personlich erfah-
ren, welch entscheidende und Leben schenkende Bedeutung die
Vergebung fiir den Siinder hat. Wenn sie die Vergebung Gottes
durch den gekreuzigten und auferstandenen Herrn Jesus verkiin-
den, so ist das keine Theorie und kein leeres Wort, sondern das
Zeugnis von ihrer eigenen Erfahrung. Sie kennen die Gefahr,
verloren zu gehen, sie haben Versohnung erlebt und sie sind zu
den Hauptzeugen der Vergebung Gottes in der Person Jesu ge-
worden.
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c. Die kirchliche Vermittlung der Vergebung Gottes

84. In den groBeren Rahmen der Vollmacht, die dem Petrus (Mt
16,19) und den anderen in der Kirche verantwortlichen Jiingern
(Mt 18,18) anvertraut wurde, fiigt sich die Sendung ein, ,,die
Stinden zu vergeben®; sie ist verbunden mit der Mitteilung des
Heiligen Geistes, bei der Jesus in einer eindruckvollen symboli-
schen Handlung die Jiinger anhaucht (Joh 20,22-23). Dort, im
Zentrum des Osterereignisses, wird das geboren, was Paulus
,den Dienst der Versohnung nennt und was er so kommentiert:
,,Ja, Gott war es, der in Christus die Welt mit sich versohnt hat,
indem er den Menschen ihre Verfehlungen nicht anrechnete und
uns das Wort von der Versohnung anvertraute® (2 Kor 5,19).
Drei Sakramente dienen ausdriicklich dem Nachlass der Siin-
den: die Taufe (Apg 2,38; 22,16; Rom 6,1-11; Kol 2,12-14),
der Dienst der Vergebung (Joh 20,23) und, fiir die Kranken, die
Salbung die den ,,Altesten anvertraut ist (Jak 5,13-19).
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5. DIE ESCHATOLOGISCHE
VOLLENDUNG ALS HORIZONT
DES SITTLICHEN HANDELNS

85. Das eschatologische Ziel wird uns im Neuen Testament vor-
gestellt als der letzte Grad der Gemeinschaft mit Gott, zu dem
der Mensch berufen ist. Es ist ein Geschenk des transzendenten
Gottes und wird durch Christus verwirklicht. Vom Menschen
verlangt es die Bereitschaft, dieses Geschenk anzunehmen und
sein ganzes sittliches Handeln im gegenwirtigen Leben unter
diesen Horizont zu stellen, der von der kiinftigen Fiille des
Lebens in der vollendeten Gemeinschaft mit Gott gekennzeich-
net ist.

Wir finden Spuren von dieser Sicht im ganzen Neuen Testa-
ment. Aber die eschatologische Gemeinschaft mit Gott und ihre
Aufnahme durch den Menschen treten besonders bei Paulus und
im Buch der Offenbarung hervor.

5.1. Das vollendete Reich und Gott alles in
allem: die Botschaft des Paulus

86. Wenn man die Paulusbriefe in den Blick nimmt, dann er-
scheint das letzte Ziel des Menschen als Ergebnis einer lebendi-
gen Dynamik, die mit der ersten Annahme des Evangeliums
und mit der Taufe beginnt und mit dem ,bei Christus sein‘ ab-
schlief3t.

a. Die Gabe des ewigen Lebens

Von seinem Einpflanzen an ist das geschenkte ewige Leben fiir
Paulus mit Christus verbunden: ,,Die Gabe Gottes ist das ewige
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Leben in Christus Jesus, unserem Herrn* (R6m 6,23). Die Be-
ziehung mit Christus wird ndher bestimmt als Anschluss — in
Abhéngigkeit und Teilnahme — an seine Auferstehung: ,,... wie
Christus durch die Herrlichkeit des Vaters von den Toten aufer-
weckt wurde, so sollen auch wir als neue Menschen leben*
(RO6m 6,4).

Die Teilnahme am Leben des Auferstandenen verwirklicht sich
jetzt schon: sie begleitet den Christen, sie wichst in seiner ge-
genwartigen Existenz und erreicht ihre Fiille am Ende.

Bei diesem Leben, das den Christen beseelt, ist eine andere Sei-
te hervorzuheben: die Abhingigkeit vom Geist. Der Geist pflanzt
dem Christen das neue Leben in Christus ein, bewirkt sein
Wachsen und fiihrt zu seiner Vollendung. Wie konnen wir uns
diese Vollendung vorstellen? Paulus gibt uns einige bedeutsame
Hinweise.

Er spricht z. B. von einem Leben in Unverweslichkeit, in Herr-
lichkeit, in Kraft und von einem iiberirdischen Leib; dadurch
wird unsere gegenwadrtige Situation ersetzt (1 Kor 15,42-44). Er
betont, dass wir als Auferstandene ,,das Bild des himmlischen
(Adam)* tragen werden (15,49).

Ein anderer Text von Paulus, der uns in die eschatologische Zu-
kunft versetzt, ist der Abschluss ,,des Weges der Liebe* (1 Kor
12,31b — 14,1a), den wir in 1 Kor 13,8-13 finden. Die Liebe,
mit der wir jetzt lieben, ,,hort niemals auf (13,8). Am Ende ho-
ren Glauben und Hoffnung auf, aber die Liebe, entsprechend
gesteigert, bleibt und wird den Ton angeben fiir das ganze Le-
ben in der Vollendung.

Fir das gottliche Leben als Teilnahme an der Auferstehung
Christi ist besonders aussagekriftig 1 Kor 15,20-28. Paulus be-
tont die untrennbare Verbindung zwischen der Auferstehung
Christi und derjenigen der Christen; die Auferstehung Christi ist
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die eine grofle Auferstehung und sie wirkt sich aus in Form von
Leben und Lebenskraft in den einzelnen Christen. Er bemiiht
sich dann, einige Einzelheiten ndher zu bestimmen. Es gibt eine
Ordnung in der Teilhabe an der Auferstehung. Zuerst kommt
Christus; er, der bereits auferstanden ist, ist gleichsam die Erst-
lingsfrucht einer Ernte, die noch am Reifen ist. Aber nach
Christus werden unfehlbar jene kommen ,,die zu ihm gehdren®
(15,23).

Die volle Teilnahme der Christen an der Auferstehung wird
,bei seiner Wiederkunft™ (15,23) geschehen. Paulus schaut aus
seiner Gegenwart auf dieses Ende und gibt an, in apokalypti-
schem Stil, was in der Zwischenzeit geschehen wird. Christus
wird handeln, um sein Reich in der Geschichte aufzurichten.
Das wird zur Uberwindung aller feindlichen Michte fiihren, die
in der Geschichte wirksam sind und sich gegen das Reich
Christi stellen, bis hin zur Uberwindung ,,des letzten Feindes ...
des Todes* (15,26). Danach wird der auferstandene Christus
»dem Gott und Vater* (15,24) das verwirklichte Reich {iberge-
ben, das aus ihm besteht und aus allen Menschen, die in vollem
MafBe an seiner Auferstehung teilhaben. So wird der Zielpunkt
der ganzen Heilsgeschichte erreicht: Gott ,,alles in allen* Men-
schen (15,28), ganz von gleicher Art mit ihnen, wie er jetzt
schon ganz gegenwirtig und von gleicher Art mit dem aufer-
standenen Christus ist.

b. Die Auswirkungen fur die Moral

87. Dieses letzte Ziel hat Auswirkungen auf das sittliche Leben
der Christen. Im Blick darauf soll dem Christen bewusst sein,
dass er schon jetzt dieses Leben in sich tragt. Christus ist bereits
jetzt dabei, durch das Leben, das er mitteilt, in den Christen auf-
zuerstehen.
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Der Geist, den er besitzt, gibt ihm dieses Leben. Er ist ,,das Un-
terpfand“ (Eph 1,14) dieses Erbes, das uns am Ziel zuteil wird.
Jeder Zuwachs an Leben, jede Zunahme an Liebe ist ein Schritt
in diese Richtung. Der Blick auf seine Zukunft soll fiir den
Christen daher Quelle der Inspiration und der Zuversicht sein.

Das Leben Christi, das in ihm wéchst, verpflichtet den Christen
zu bestimmten Entscheidungen, wie Paulus nicht miide wird zu
betonen: ,,Begreift euch als Menschen, die fiir die Siinde tot
sind, aber fiir Gott leben in Christus Jesus* (R6m 6,11). Dieses
Wachsen ist auf das kiinftige Reich ausgerichtet, das Christus
dem Vater iibergeben wird und zu dem Christus selber gehort.
Die Teilhabe am kiinftigen Reich ist aber keineswegs gesichert,
sondern stellt Forderungen im Jetzt. Nachdem er ,,die Werke
des Fleisches* aufgezihlt hat, fiigt Paulus hinzu: ,,Ich wiederho-
le, was ich euch schon frither gesagt habe: Wer so etwas tut,
wird das Reich Gottes nicht erben* (Gal 5,19-21). Daraus folgt,
dass der Christ, der sich an der Vollendung orientiert, tdglich an
Leben und Liebe zunehmen wird, dass er sich aber gleichzeitig
vor all dem hiiten muss, was dem Reich widerspricht und was
ihn auf seinem Weg hindert.

5.2. Das Ziel nach der Offenbarung:
gegenseitige Vertrautheit mit Christus
und mit Gott

88. Im Buch der Offenbarung ist die Unterweisung tiber die es-
chatologische Vollendung besonders betont und wird auf eine
eigene Weise dargelegt. Was bei Paulus das verwirklichte Reich
und ,,Gott alles in allen* ist, das wird in anthropologischen Be-
griffen beschrieben: eine Stadt, die Frau wird. Diese Stadt ist
das neue Jerusalem. Sein Wachsen vollzieht sich in zwei Ab-
schnitten.
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a. Braut und Frau — das neue Jerusalem

Im ersten Abschnitt iiberschreitet die Stadt, die noch Braut ist,
die Schwelle zur Hochzeit (Offb 21,1-8). Johannes sieht ,,das
neue Jerusalem von Gott her aus dem Himmel herabkommen,
bereit wie eine Braut, die sich fiir ihren Mann geschmiickt hat*
(21,2); das geschieht in einem Rahmen — ,neuer Himmel und
neue Erde* (21,1) —, der ganz durch die Werte Christi erneuert
1st.

Die Vorbereitung der Braut, die jetzt abgeschlossen ist, war von
einem schrittweisen Wachsen der ,,ersten Liebe* (2,4) begleitet.
Die Braut ist gewachsen, indem sie den Befehlen Christi folgte,
die sie immer mehr zum ,Reich® gemacht haben (2,2-3), und
indem sie durch ,,die gerechten Taten der Heiligen* (19,8) die
Geschichte prégte.

Mit der Hochzeit ist die Braut zur ,,Frau* geworden. Damit be-
ginnt der zweite Abschnitt. Johannes driickt mit den besten Mit-
teln seiner symbolischen Sprache die neue Situation aus, die so
entstanden ist (21,9 — 22.5). Einerseits wird die Braut, die nun
Frau ist, gesehen und erlebt als jemand, der zum VollmaB3 der
Liebe gegeniiber Christus fiahig geworden ist. Sie kommt vom
Himmel, ist dort vorbereitet im unmittelbaren Kontakt mit der
Transzendenz Gottes und ist von Gott geprigt, der Liebe ist.
Das neue Jerusalem erscheint so als ganz auf Christus bezogen
und ganz von seiner Neuheit durchdrungen. Christus, seiner-
seits, gibt seiner Frau das Beste, was er besitzt; er umhiillt sie
mit Licht und teilt ihr die Herrlichkeit Gottes mit: ,,Jhr Glanz
gleicht einem kostbaren Edelstein, einem kristallklaren Jaspis*
(21,11). Er macht aus ihr eine Stadt, die fiir alle Volker offen
ist, die auf ihren Toren ,,zwolf Engel hat ... und die Namen der
zwoOlf Staimme Israels” (21,13) und deren zwolf Grundsteine
,»die Namen der zwolf Apostel des Lammes* (21,14) tragen. Er
gibt ihr Festigkeit, er baut sie nach den Dimensionen seiner Lie-
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be (vgl. 21,16; Eph 3,18-19). Vor allem verbindet er sie direkt
mit Gott (21,18), eine Verbindung voll pulsierenden Lebens,
symbolisiert durch die Uberfiille von Edelsteinen (21,19-20).
Er lasst sie tiberfluten durch ,.,einen Strom, das Wasser des Le-
bens, klar wie Kristall, der vom Throne Gottes und des Lammes
ausgeht (22,1). Weder Christus, das Lamm, noch seine Frau
konnten sich ein groBeres gegenseitiges Geschenk machen.

b. Das Reich Gottes ist verwirklicht

89. Es gibt noch eine andere Seite. Mit dem neuen Jerusalem,
»der Frau des Lammes* (21,9), verwirklicht sich vollstindig ,,das
Reich Gottes und seines Gesalbten (11,15). Die Verbindung von
Hochzeit und Reich begeistert den Verfasser der Offenbarung; er
driickt das in einer der festlichsten Feiern seines Werkes aus, ei-
ner Feier von Lobpreis und Verherrlichung (19,6-8):

»Halleluja, denn Konig geworden ist der Herr, unser Gott,
der Herrscher tiber die ganze Schopfung.
Wir wollen uns freuen und jubeln und ithm die Ehre erweisen.
Denn gekommen ist die Hochzeit des Lammes,
und seine Frau hat sich bereit gemacht.
Sie durfte sich kleiden in strahlend reines Leinen.*

Das Reich verbunden mit der Hochzeit von Christus, dem Lamm,
ist ein Reich, das verwirklicht und nicht mehr im Werden ist.
Wer zu ihm gehort, befindet sich von Angesicht zu Angesicht in
einem unbeschreiblichen Gegeniiber zu Gott: ,,Sie werden sein
Angesicht schauen und sein Name ist auf ihre Stirn geschrieben
... Der Herr, ihr Gott, wird iiber ihnen leuchten und sie werden
herrschen in alle Ewigkeit* (22,4-5). Der Bund als gegenseiti-
ges Verhiltnis wird voll verwirklicht; all das geschieht durch
Christus und erreicht die Ebene ehelicher Gleichstellung. In die-
sem Zusammenhang gibt Christus seiner Frau eine direkte Er-
fahrung von Gott, die wie zwischen Gleichgestellten gelebt
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wird. Im neuen Jerusalem braucht es keinen Tempel mehr:
,Denn der Herr, ihr Gott, der Herrscher iiber die ganze Schop-
fung, ist ihr Tempel, er und das Lamm* (21,22).

c. Das verantwortliche Mitwirken

90. Der Verfasser der Offenbarung unterstreicht, wie wir gese-
hen haben, das verantwortliche Mitwirken des Christen, damit
dieser die eschatologische Gabe empfangen kann. Volle acht
Male hat er den Sieg, den der Christ in Verbindung mit Christus
erringen muss, und den Siegespreis, den ihm Christus selbst
»am Ende* geben wird, miteinander verbunden (vgl. 2,7.11.
17.26.28; 3,5.12.21). Im Namen des Geistes werden die seligge-
priesen, die im Herrn sterben, ,,denn ihre Werke begleiten sie*
(14,13). Und bevor er uns das himmlische Jerusalem zeigt, un-
terstreicht er in einer eindrucksvollen Szene die Wertung im
Gericht, die alle Menschen erfahren werden und die ,,nach ihren
Werken* (20,13) geschieht.

Um am himmlischen Jerusalem teilzuhaben, muss man ,,sie-
gen“ — , Wer siegt, wird dies als Anteil erhalten* (21,7) —; es ist
notwendig die eigenen Schwierigkeiten zu liberwinden und vor
allem am Sieg mitzuwirken, den der auferstandene Christus in
der Geschichte iiber die irdischen Michte erringt, die sich ge-
gen das Reich und gegen den Bund stellen.

In dem abschlieBenden liturgischen Dialog (22,6-22), werden
in Verbindung mit dem Eintreten in das neue Jerusalem einer-
seits die Reinigung betont, die fiir den Christen stindig not-
wendig ist: ,,Selig, wer sein Gewand wascht (22,14), und ande-
rerseits die Strafe des Ausschlusses, die die Ubeltiter trifft
(22,15).
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5.3. Abschluss

91. Die beiden Darstellungen — bei Paulus und in der Offenba-
rung — stimmen darin iiberein, dass sie dem Christen eine dop-
pelte Perspektive vor Augen stellen. Einerseits richten sie mit
groBBem Nachdruck seinen Blick aus der Gegenwart in die Zu-
kunft, auf die Fiille des Lebens, die ihn erwartet. Andererseits
verlangen sie unabldssig alle Aufmerksamkeit fiir die Gegen-
wart und fiir den stdndigen Einsatz, der notwendig ist, damit in
der Zukunft diese Fiille des Lebens Wirklichkeit wird.
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ZWEITER TEIL - EINIGE
BIBLISCHE KRITERIEN FUR
DIE MORALISCHE REFLEXION

EINLEITUNG

92. Der erste Teil dieses Dokumentes wollte die wichtigsten an-
thropologischen und theologischen Linien darstellen, die in der
Schrift die Reflexion liber die Moral bestimmen, und die wich-
tigsten Konsequenzen zeigen, die aus ihnen fiir die Moral fol-
gen.

Der zweite Teil geht von einer aktuellen Problematik aus. Wir
Menschen heute, als Individuen und als Gesellschaft, sind jeden
Tag vor schwierige moralische Fragen gestellt, die die Entwick-
lung der Wissenschaften und die Globalisierung der Informatio-
nen stindig auf den Tisch bringen. In dieser Situation kdnnen
auch tiberzeugte Christen den Eindruck gewinnen, dass manche
moralische Gewissheiten von frither nicht mehr gelten. Man
denke nur an die verschiedenen Weisen, die moralischen Fragen
anzugehen, die mit der Gewalt, dem Terrorismus, dem Krieg,
der Verteilung der Giiter, dem Respekt vor den Vorréten in der
Natur, dem Leben, der Arbeit, der Sexualitit, der genetischen
Forschung, der Familie und dem Gemeinschaftsleben verbun-
den sind. Angesichts dieser komplexen Probleme konnte die
Moraltheologie versucht sein, die Schrift, ganz oder teilweise,
am Rand zu lassen. Was soll man tun, wenn die Bibel keine
vollstandigen Antworten gibt? Und wie soll man die Aussagen
der Schrift einbeziehen, wenn es fiir das Studium dieser Fragen
notwendig ist, sich um das Licht zu bemiihen, das von der theo-
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logischen Reflexion, von der Vernunft und von der Wissen-
schaft kommt?

Auch von der Schrift her geht es um ein heikles Unternehmen,
da der Kanon ein komplexes Ganzes von inspirierten Texten
umfasst. Er stellt eine Sammlung von Biichern dar, die von ver-
schiedenen Verfassern und aus verschiedenen Zeiten stammen
und die eine Vielzahl von theologischen Konzeptionen enthal-
ten. Es ist sehr verschieden, wie sie die moralischen Fragen an-
gehen oder darlegen, mal in Form von Gesetzestexten oder Lis-
ten von Vorschriften, mal im Rahmen von Erzéhlungen, die das
Heilsmysterium zum Gegenstand haben oder die positive oder
negative Beispiele moralischen Verhaltens bringen. Im Lauf der
Zeit wird auch eine Entwicklung und Verfeinerung der morali-
schen Sensibilitidt und Motivierung sichtbar.

Das alles zeigt, dass es notwendig ist, methodologische Kriteri-
en zu formulieren, die es ermoglichen, sich in Fragen der Moral
auf die Heilige Schrift zu beziehen und dabei der theologischen
Inhalte, der komplizierten literarischen Gestaltung und der ka-
nonischen Bedeutung Rechnung zu tragen. Zu diesem Zweck
werden wir besonders auf die relecture achten, die das Neue
Testament mit dem Alten Testament vorgenommen hat, und
werden so weit als moglich die Kategorien der Kontinuitit, Dis-
kontinuitit und Progression anwenden, die die Beziehungen zwi-
schen den beiden Testamenten kennzeichnen.

93. Fiir schwierige moralische Unterscheidungen wollen wir von
der Schrift her moglichst viel Licht erhalten. Dafiir werden wir
zwei fundamentale Kriterien unterscheiden (Ubereinstimmung
mit dem biblischen Verstindnis des Menschen und Uberein-
stimmung mit dem Beispiel Jesu) und sechs besondere Kriterien
(Ubereinstimmung, Gegensatz, Steigerung, Dimension der Ge-
meinschaft, Finalitdt, Unterscheidung). Wir werden jedes Mal
das Kriterium darlegen und werden an Texten und Themen zei-
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gen, wie es in der Schrift begriindet ist und welche Orientierun-
gen es fiir heute nahe legt.

Die beiden fundamentalen Kriterien haben im Wesentlichen ei-
ne doppelte Aufgabe. Sie dienen vor allem als Briicke zwischen
dem ersten Teil (Grundlinien in der Schrift) und dem zweiten
(methodologische Richtungen) und sichern so den Zusammen-
hang zwischen den Ausfiihrungen. Sie fiithren auch in einer ge-
wissen Weise die sechs besonderen Kriterien ein und umfassen
sie. In der Heiligen Schrift sind wenigstens sechs wesentliche
Punkte festzustellen, die sich als Kriterien anbieten und helfen,
solide moralische Entscheidungen zu begriinden: 1. Offenheit
fiir die verschiedenen Kulturen und also ein gewisser ethischer
Universalismus (Ubereinstimmung); 2. entschiedene Stellung-
nahme gegen verkehrte Wertungen (Gegensatz); 3. Prozess der
Verfeinerung des Gewissens, der sich in beiden Testamenten
findet und besonders im Verhéltnis zwischen dem Alten und
dem Neuen Testament (Steigerung); 4. Berichtigung der heute
nicht seltenen Tendenz, die moralischen Entscheidungen allein
der subjektiven Sphédre zuzuweisen (Dimension der Gemein-
schaft); 5. Offnung fiir eine absolute Zukunft der Welt und der
Geschichte, die im eigentlichen Sinn das Ziel und das Motiv des
moralischen Handelns zeigt (Finalitit); 6. eine sorgsame Be-
stimmung des relativen oder absoluten Wertes der moralischen
Prinzipien und Normen in der Schrift (Unterscheidung).

Es diirfte klar sein, dass wir nicht alle moralischen Probleme
angehen und behandeln werden. Wir haben einige Punkte ge-
wihlt, die als Beispiele dienen und zeigen, wie man in fruchtba-
rer Weise eine moralische Reflexion auf der Basis der Heiligen
Schrift anstellen kann. Es soll deutlich werden, welche Anhalts-
punkte uns die biblische Offenbarung gibt, um heute zu richti-
gen moralischen Unterscheidungen zu kommen.
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I. FUNDAMENTALE KRITERIEN

94. Um die beiden allgemeinen Kriterien zu erldutern, dienen
uns die beiden Texte (Dekalog und Seligpreisungen), die wir an
den Beginn unseres Dokuments gestellt haben, gerade weil sie
literarisch und theologisch eine fundamentale Bedeutung haben.

I.1. Erstes fundamentales Kriterium:
Ubereinstimmung mit dem biblischen
Verstandnis des Menschen

95. Ein guter Teil der ethischen Inhalte der Schrift findet sich
auch in anderen Kulturen, und die Glaubigen haben kein Mono-
pol des rechten Handelns. Diese Tatsache hat zu der Behaup-
tung gefiihrt, dass die biblische Moral nichts wahrhaft Eigenes
hat und dass fiir die rechte moralische Erkenntnis vor allem die
Vernunft zustdndig ist.

I.1.1. Erklarung des Kriteriums

Aber diese Uberlegung ist nicht zutreffend. Nach Kardinal Jo-
seph Ratzinger ,,besteht die Originalitdt der Heiligen Schrift im
Bereich der Moral nicht in exklusiven Inhalten, sondern in der
Reinigung, der Unterscheidung und dem Ausreifen dessen, was
sich in der umgebenden Kultur fand.* Ihr spezifischer Beitrag
ist doppelt: 1. ,,Die kritische Unterscheidung dessen, was wahr-
haft menschlich ist, weil es uns Gott dhnlich macht, und seine
Reinigung von dem, was unmenschlich macht®; 2. ,;seine Einfii-
gung in einen neuen Sinnzusammenhang, ndmlich den des Bun-
des®. Mit anderen Worten, ihre Neuheit ,,besteht darin, dass sie
den menschlichen Beitrag aufnimmt, ihn jedoch im géttlichen
Licht der Offenbarung, die in Christus thren Hohepunkt hat,
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verwandelt und uns so den authentischen Weg des Leben anbie-
tet. Also Originalitidt und Bedeutung fiir unsere Zeit, in der die
Komplexitit der Probleme und das Wanken mancher Sicherhei-
ten eine neue Vertiefung aus den Glaubensquellen verlangt.
,Ohne Gott kann keine Ethik aufgebaut werden. Auch der De-
kalog, der sicher das Zentrum der Moral in der Heiligen Schrift
ist und der so wichtig ist fiir die interkulturelle Diskussion, kann
nicht zuerst als Gesetz, sondern muss zuvor als Geschenk ver-
standen werden: er ist Evangelium und kann nur in der Perspek-
tive, die in Christus ihren Hohepunkt hat, voll erfasst werden; er
ist also nicht eine Sammlung von abgegrenzten Vorschriften,
die in sich selber stehen, sondern hat eine Dynamik, die auf eine
immer grofere Vertiefung offen ist* (in: Il rinnovamento della
teologia morale: prospettive del Vaticano II e di Veritatis Splen-
dor, in: Camminare nella luce: Prospettive della teologia morale
a partire da Veritatis Splendor (ed. L. Melina e J. Noriega), Ro-
ma, PUL, 2004, 39—40 und 44-45).

Tatsdchlich bietet die Bibel einen wertvollen Horizont fiir die
Kldrung aller moralischen Fragen, auch derer, die in ihr keine
fertige und vollstindige Antwort finden. Genauerhin, wenn es
darum geht, ein moralisches Urteil zu fallen, miissen vor allem
zwei Fragen gestellt werden: Stimmt eine bestimmte moralische
Position: 1. tiberein mit der Schopfungstheologie, d. h. mit der
Sicht des Menschen in seiner ganzen Wiirde als ,,Bild Gottes*
(Gen 1,26) in Christus, der selbst in einem unendlich tieferen
Sinn ,,Ebenbild des unsichtbaren Gottes* (Kol 1,15) ist? 2. stimmt
sie Uberein mit der Bundestheologie, d. h. mit der Sicht des
Menschen, der, individuell und als Gemeinschaft, zu einer ver-
trauten Gemeinschaft mit Gott und zur aktiven Mitarbeit beim
Aufbau einer neuen Menschheit gerufen ist, die ihre Vollen-
dung in Christus findet?
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1.1.2. Biblische Daten

96. Wie kann dieses allgemeine Kriterium konkret angewendet
werden? Der Dekalog, gewissermallen die Basis der Torah, soll
uns als Beispiel dienen. Schon im ersten Teil haben wir gezeigt,
wie dieser Grundtext von den Werten her gelesen werden kann.
Jetzt greifen wir zwei Beispiele heraus, um zu zeigen, wie das
Gesetz vom Sinai einen potentiell reichen moralischen Horizont
auftut, der fahig ist, eine Reflexion zu tragen, die der heutigen
moralischen Problematik entspricht. Die zwei Werte, die wir
auswahlen, sind das Leben und die Ehe.

a. Das Leben

,Du sollst nicht téten* (Ex 20,13; Dtn 5,17). In seiner negativen
Formulierung verlangt das Verbot ein Nicht-Handeln: das Le-
ben (hier: das menschliche Leben) soll nicht zerstort werden.
Jesus weitet aus und bestimmt genauer den Bereich des Nicht-
Tuns: den Bruder nicht durch Wut oder beleidigende Worte ver-
letzen (Mt 5,21-22). Man kann also, in einem gewissen Sinn
das, was sehr wertvoll ist im Menschen, toten auch ohne Ge-
wehr, Bomben oder Gift! Die Zunge kann zur todlichen Waffe
werden (Jak 3,8—10). Und auch der Hass (1 Joh 3,15).

b. Die Ehe

97. ,,Du sollst nicht die Ehe brechen* (Ex 20,14; Dtn 5,18). Das
Gebot hatte urspriinglich vor allem ein soziales Ziel, es sollte
die Stabilitdt des Clans und der Familie sichern. Dieses Ziel —
es braucht nicht erwdhnt werden — hat auch heute nichts an Ak-
tualitidt und Dringlichkeit verloren. Auch in diesem Fall hat Je-
sus den Bereich des Verbotes erweitert, bis dahin, dass er auch
das bloBe Verlangen nach ehelicher Untreue ausschliefft und die
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mosaische Regelung der Scheidung gleichsam stilllegt (Mt 5,
27-32).

1.1.3. Orientierungen fiir heute

a. Das Leben

98. Wenn wir das Gebot von den Werten her sehen, erweitert
sich seine Bedeutung.

1) Vor allem — und das ist schon in der Bergpredigt Jesu zu se-
hen — wird der Begriff ,,Respekt vor dem Leben* verfeinert.
Dieser Wert betrifft nicht nur den Leib; in einer programmati-
schen Offnung schlieBt er auch die menschliche Wiirde, die so-
ziale Integritét und das geistliche Wachstum ein.

2) Aber auch wenn wir im biologischen Bereich bleiben, be-
wahrt die Achtung dieses Wertes den Menschen davor, sich in
irgendeiner Weise Macht tiber das Leben anzumallen, sei es das
eigene oder das der anderen. Daher versteht die Kirche das ,,Du
sollst nicht téten* der Schrift als absoluten Befehl, nicht freiwil-
lig den Tod eines Menschen zu verursachen, sei er wer er sei —
ein Embryo oder ein Fotus, ein Behinderter, ein Kranker, der
dem Tod nahe ist, eine Person, die als sozial oder wirtschaftlich
unniitz betrachtet wird. Auf der gleichen Linie liegen die ent-
schiedenen Vorbehalte, die die Kirche gegeniiber den geneti-
schen Manipulationen hat.

3) Im Lauf der Geschichte und mit der Entwicklung der Zivili-
sation hat die Kirche auch ihre eigene moralische Stellungnah-
me verfeinert, was die Todesstrafe und den Krieg angeht. Das
geschah im Namen der Achtung des menschlichen Lebens, die
in ihr lebendig ist auf Grund der unablédssigen Meditation der
Schrift und die immer mehr zu einem absoluten Wert wird. Was
diese anscheinend radikalen Positionen trégt, ist immer derselbe



138

anthropologische Grundbegriff: die fundamentale Wiirde des
Menschen, der als Bild Gottes geschaffen ist.

4) Angesichts der globalen 6kologischen Problematik unseres
Planeten kann der moralische Horizont, der durch den Wert
,»Respekt vor dem Leben* aufgetan wird, leicht iiber die Interes-
sen der Menschheit allein hinausgehen. Er kann ein neues Nach-
denken begriinden {iber das Gleichgewicht zwischen den Tier-
und Pflanzenarten. Die biblische Erzdhlung von den Urspriin-
gen konnte uns dazu einladen. Dem ersten Menschenpaar, vor
der Siinde, vertraut Gott vier Aufgaben an: fruchtbar sein, sich
vermehren, die Erde erfiillen und sie unterwerfen, und fiir sie
bestimmt er ein vegetarisches Leben (Gen 1,28-29). Noach da-
gegen, der neue Adam, der nach der Sintflut die Erde wiederbe-
volkert, erhélt nur noch die drei ersten Aufgaben; seine Macht
wird also relativiert. Gott erlaubt ihm, auch Fleisch und Fische
zu essen, befiehlt ihm aber, sich von Blut, dem Symbol des
Lebens, zu enthalten (Gen 9,1-4). Diese Ethik des Respekts vor
dem Leben stiitzt sich auf zwei Themen biblischer Theologie:
die fundamentale ,,Glite* der ganzen Schopfung (Gen 1,4.10.12.
18.21.25.31) und die Erweiterung des Bundes auf alle lebenden
Wesen (Gen 9,12-16).

Was erklirt in biblischer Sicht diesen Respekt vor dem Leben?
Nichts anderes als sein gottlicher Ursprung. Die Gabe des Le-
bens an die Menschen ist symbolisch beschrieben mit dem ,,An-
hauchen* durch Gott (Gen 2,7). Dieser ,,unvergéingliche Geist
ist in allen Dingen®, er ,,erflillt den Kosmos* (Weish 12,1; 1,7).

b. Die Ehe

99. Die verneinenden Beschreibungen (vermeiden, sich enthal-
ten, nicht tun) sind nicht alles, was ethisch fiir die Ehepartner
gilt. Der moralische Horizont, der durch das Gebot eroffnet
wird, driickt sich unter anderem aus in Begriffen der personli-
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chen, gegenseitigen, solidarischen Verantwortung. So hat jeder
der beiden Ehegatten die Pflicht, das eigene urspriingliche En-
gagement stindig zu erneuern; beide sollen auf die Psychologie
des anderen achten, auf seinen Rhythmus, auf seine Vorlieben,
auf seinen geistlichen Weg (1 Petr 3,1 —2.7), sie sollen Respekt
voreinander haben und zueinander die Liebe haben, die Unter-
ordnung und Dienst ist (Eph 5,21-22.28.33), sie sollen eine Lo-
sung suchen fiir Konflikte und verschiedene Auffassungen und
sollen harmonische Beziehungen entwickeln. Dem Paar als sol-
chem kommt es zu, sich in verantwortlicher Weise zu entschei-
den, was die Kinderzahl, den Beitrag zum sozialen Leben und
auch die geistliche Ausstrahlung angeht. Die Feier der christli-
chen Trauung schliefft ihrem Wesen nach eine dynamische Auf-
gabe ein, die nicht ein fiir alle Male verwirklicht wird. Es ist die
Aufgabe, immer mehr Ehepaar entsprechend dem Sakrament zu
werden und inmitten einer Welt der oft kurzfristigen und ober-
flichlichen Beziehungen die Festigkeit, die Unaufthebbarkeit
und Fruchtbarkeit der Bindung und der Liebe zu bezeugen und
zu symbolisieren, die von Gott her der Menschheit und von
Christus her seiner Kirche gilt.

Es ist zu verstehen, dass die Kirche, in unabléssiger Treue zum
Wort Gottes, immer den Rang und die Gréf3e der Ehe von Mann
und Frau hochgehalten hat; das gilt, was seine fundamentale
Wiirde als ,,Bild Gottes* (Schopfung) betrifft, wie auch fiir die
gegenseitige Bindung vor Gott und mit ihm (Bund). Die Kirche
hort nicht auf, die Bedeutung und die Heiligkeit der Ehe hervor-
zuheben. Das tut sie nicht so sehr, um moralische Verfehlungen
anzuklagen, sondern um nachdriicklich den vollen Sinn der Ehe,
entsprechend dem Plan Gottes, zu bezeugen und zu verteidigen.
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1.2. Zweites fundamentales Kriterium:
Ubereinstimmung mit dem Beispiel Jesu

1.2.1. Erklarung des Kriteriums

100. Das andere fundamentale Kriterium ist noch mehr auf den
Kern der eigentlich christlichen Moral konzentriert: auf die Nach-
ahmung Jesu; er ist das unvergleichliche Beispiel der vollkom-
menen Ubereinstimmung zwischen Wort und Leben und der
vollendeten Ubereinstimmung mit dem Willen Gottes. Es ist
nicht notwendig, dass wir das, was im ersten Teil iiber die Nach-
ahmung und Nachfolge Christi gesagt wurde, wiederholen oder
zusammenfassen. Da fiir die Glaubenden Jesus das Modell
schlechthin fiir das vollkommene Handeln ist, stellt sich fiir die
moralische Unterscheidung die folgende Frage: Wie ist das
Verhalten Jesus einzuschitzen? Ist es eine wirkliche Norm, ein
mehr oder weniger erreichbares Ideal, eine Quelle der Inspirati-
on oder nur ein Anhaltspunkt?

1.2.2. Biblische Daten

101. Auch hier stiitzen wir uns auf einen Grundtext, der Orien-
tierung gibt und der im Matthdusevangelium die Verkiindigung
des neuen Gesetzes vorwegnimmt.

a. Die Seligpreisungen (Mt 5,1-12)

Von Anfang an stellen die Seligpreisungen die Moral unter ei-
nen radikalen Horizont. In paradoxer Weise stellen sie die fun-
damentale Wiirde des Menschen am Beispiel benachteiligter
Personen dar, die Gott in besonderer Weise beschiitzt: die Ar-
men, die Trauernden, die Sanftmiitigen, die Hungrigen, die Ver-
folgten; sie sind ,,S6hne Gottes* (5,9) und Erben und Biirger
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des ,,Himmelreiches* (5,3.10). Es ist Jesus selbst, der in radika-
ler Weise den ,,Armen* (Mt 8,19; vgl. 2 Kor 8,9; Phil 2,6-8),
den ,,Sanftmiitigen und Demiitigen* (Mt 11,29) und den ,,Ver-
folgten um der Gerechtigkeit willen* verkorpert.

b. Die Ubrige Bergpredigt (Mt 5,13 — 7,29)

Man kann die Seligpreisungen sicher nicht lesen und von der
langen Rede absehen, die durch sie eingeleitet wird. Diese bie-
tet eine grundlegende Sicht auf das moralische Leben und stellt
eine Art von Parallele zum Dekalog dar, trotz der Verschieden-
heit in Form und Absicht. Im Aufbau des Matthdusevangeliums
handelt es sich um die erste, langste und programmatische Rede
Jesu, die uns sofort zum Herz dessen fiihrt, was es heif3t, ein
treuer Sohn Gottes in der Welt zu sein. Die Idee einer ,,groBeren
Gerechtigkeit™ (griechisch perisseuein pleion) stellt in gewisser
Weise den Hintergrund dar (Mt 5,20; vgl. auch 3,15; 5,6.10;
6,1.33; 23,23).

Fiir diese grofBere Gerechtigkeit ist Jesus nicht nur der Offenba-
rer, sondern auch das Modell. Das Grundprinzip wird in 5,17-20
ausgesprochen. Hier wird ein Programm fiir die ganze Tatigkeit
Jesu angegeben: ,,.Denkt nicht, ich sei gekommen, um das Ge-
setz und die Propheten aufzuheben. Ich bin nicht gekommen,
um aufzuheben, sondern um zu erfiillen (5,17). Die Person, das
Handeln und das Lehren Jesu bedeuten die volle Offenbarung
dessen, was Gott mit dem Gesetz und durch die Propheten ge-
wollt hat, und sie kiinden die kurz bevorstehende Gegenwart
des Reiches Gottes an. Ein Hohepunkt dieser Rede ist die Aus-
sage: ,,Seid also vollkommen, wie euer himmlischer Vater voll-
kommen ist“ (5,48). So findet sich die Idee vom Menschen, der
als ,,Bild Gottes, ihm dhnlich* (Gen 1,26) geschaffen ist, wieder
aufgenommen und in den Bereich der Moral iibertragen. Gott
selber ist hochstes Vorbild fiir alles Handeln (griechisch teleios;
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deutsch: vollkommen, im Sinn von: vollstdndig, vollendet). Da-
her die Ermahnung: ,,Sucht zuerst sein Reich und seine Gerech-
tigkeit* (6,33) und die Notwendigkeit, ,,den Willen meines himm-
lischen Vaters* zu tun (7,21). Christus ist das vollendete Vor-
bild dieser moralischen Vollkommenheit (Mt 19,16-21).

1.2.3. Orientierungen fiir heute

102. Bis zu welchem Punkt ist die Radikalitdt verpflichtend, die
Jesus in seinem Leben und in seinem Tod verkorpert?

1) Sicher kann man die Seligpreisungen nicht als Vorwand neh-
men, um die menschliche Misere unter irgendeiner Form zu
idealisieren, und noch weniger, um zu ihr zu ermuntern; auch
ist angesichts der Verfolgung nicht bloBe passive Resignation
angesagt, die die einzige Losung im Warten auf das Jenseits
sieht. Einerseits ist es wahr, dass die Kirche, Jesus folgend, den
Leidenden ein Wort des Trostes und der Ermunterung gibt.
Dem Begriff ,,;selig® liegt ein hebrdisches Wort zugrunde (Wur-
zel: ’8r), das ,,geradeaus gehen® bedeutet und nahe legt, dass
sich die Armen und Verfolgten bereits auf dem Weg zum Reich
Gottes befinden. Auf der anderen Seite enthélt der Text der Se-
ligpreisungen moralische Forderungen, die als Tugenden zu
praktizieren sind; in dieser Weise wird die Idee des ,,Strebens
nach Armut®“ aufgenommen mit jenem religiésen und morali-
schen Sinn, den schon der Prophet Zefania diesem Ausdruck
gegeben hat (Zef 2,3).

2) Die Aufforderung, eine Gerechtigkeit zu iiben, die weit gro-
Ber ist als jene der Schriftgelehrten und Pharisder (Mt 5,20),
schlieft fiir die Christen ein, dass jede moralische Norm zu ih-
rer Sohnesbeziehung zu Gott gehort. In seiner Rede betont Je-
sus nachdriicklich diese Beziehung und nennt Gott sechzehnmal
»euer Vater* und spricht erst am Schluss und zum ersten Mal
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von ,;mein Vater im Himmel“ (Mt 7,21). Er bezieht sich auf
drei traditionelle Ausdrucksformen jlidischer Frommigkeit: Al-
mosen, Gebet und Fasten (6,1-18) und betont, dass das Verhal-
ten des Jiingers ganz von seiner inneren Verbindung mit Gott,
dem Vater, bestimmt sein soll, ohne zu rechnen, ohne Streben
nach Lohn oder menschlichem Lob. Im weiteren Verlauf der
Rede konzentriert sich die Aufmerksamkeit auf diese Verbin-
dung der Liebe und des Vertrauens zwischen dem Jiinger und
Gott, seinem Vater. Von ihr leitet sich die Verantwortung des
Jingers her, nach dem Evangelium zu leben. Wenn das nicht
geschieht, wird das Leben, wie es von Gott gewollt und von Je-
sus gelehrt wird, verfehlt, und es drohen schlimme Konsequen-
zen. Die Texte liber das Gericht sind ernste Mahnungen vor den
zerstorenden Folgen eines schlechten Verhaltens. Durch eine
Reihe von Metaphern wird zur Wahl aufgefordert: weite und
enge Pforte, schmaler und breiter Weg, wahre und falsche Pro-
pheten, guter und schlechter Baum, kluges und unverniinftiges
Bauen eines Hauses (7,13-27).

3) In welcher Weise kann der Christ die moralische Unterwei-
sung der Bergpredigt auf sich nehmen, die offensichtlich radikal
ist, angefangen bei den Seligpreisungen? In der Geschichte des
Christentums sind dazu zwei Fragen gestellt worden: An wen
ist die Bergpredigt gerichtet, an alle Christen oder nur an eine
Elite? Wie sind ihre Forderungen zu interpretieren?

Die Jiinger sind tatsdchlich aufgefordert, in der Nachfolge Jesu
sich in einer Weise zu verhalten, die jetzt schon die kiinftige
Wirklichkeit des Reiches widerspiegelt. Mitleid zeigen, Gewalt
nicht vergelten, sexuelle Ausbeutung vermeiden, Wege der Ver-
sohnung und der Liebe suchen auch gegeniiber den Feinden —
das alles sind Haltungen und Verhaltensweisen, die der ,,Ge-
rechtigkeit® von Gott selbst entsprechen und die das neue Leben
im Reich Gottes kennzeichnen; unter ihnen nehmen die Versoh-
nung, das Vergeben und die bedingungslose Liebe einen zentra-
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len Platz ein und geben der gesamten Ethik der Bergpredigt die
Richtung (vgl. 22,34-40).

Die Unterweisungen und das Beispiel Jesu diirfen also nicht als
unerreichbare Ideale gesehen werden, auch wenn sie widerspie-
geln, was die S6hne und die Tochter Gottes erst in der Fiille des
Reiches kennzeichnet. Die Orientierungen, die Jesus gibt, sind
wirkliche moralische Imperative; sie geben einen Horizont, der
den Jiinger anleitet, dhnliche Verhaltensweisen zu suchen und
zu finden und sein Handeln an den Werten und der Grundaus-
richtung des Evangeliums zu orientieren; so kann er als Christ
in der Welt leben und das kommende Reich erwarten. Die mo-
ralische Lehre und das Beispiel Jesu legen die theologischen
und christologischen Fundamente des sittlichen Lebens und er-
mutigen den Jiinger, in Ubereinstimmung mit den Werten des
Reiches Gottes zu leben, so wie Jesus sie geoffenbart hat.

1.3. Abschluss zu den grundlegenden Kriterien

103. Wenn von der christlichen Moral her ein Urteil iiber eine
bestimmte Handlungsweise zu geben ist, ist es angebracht, so-
fort zu fragen: Wie weit ist das mit der biblischen Sicht des
Menschen vereinbar? Wie weit ldsst sich das vom Beispiel
Christi leiten?

2. BESONDERE KRITERIEN

104. Zusammen mit den grundlegenden Kriterien kénnen die
besonderen Kriterien, die auch von biblischen Texten hergelei-
tet werden, helfen, die Umrisse einer Methodologie fiir die Be-
handlung moralischer Probleme anzugeben.



145

Die Systematisierung dieser Kriterien stiitzt sich auf die folgen-
den Beobachtungen: 1. Ubereinstimmung: An vielen Gesetzen
und moralischen Normen zeigt es sich, dass die Bibel fiir die
Moral der anderen offen ist. 2. Gegensatz: Sehr klar stellt sich
die Bibel gegen falsches Verhalten. 3. Steigerung: Die Bibel be-
zeugt eine Verfeinerung des Gewissens in bestimmten morali-
schen Fragen, schon innerhalb des Alten Testaments und dann
auf Grund der Lehre Jesu und unter dem Einfluss des Osterer-
eignisses. 4. Dimension der Gemeinschaft: Die Bibel betont
nachdriicklich die Bedeutung der Moral fiir die Gemeinschatft.
5. Finalitt: Indem sie die Hoffnung auf das Jenseits, auf die Er-
wartung des Reiches (Altes Testament) und auf das Osterge-
heimnis (Neues Testament), stiitzt, gibt die Bibel dem Men-
schen eine unersetzliche Motivation fiir das Streben nach mora-
lischer Vervollkommnung. 6. Unterscheidung: Die Bibel nennt
Prinzipien und gibt Beispiele fiir Sittlichkeit, die nicht alle den
gleichen Stellenwert haben; daher ist eine kritische Stellungnah-
me verlangt.

Die beiden Grundtexte, die wir vorher beniitzt haben, erldutern
auch die sechs Kriterien: 1. Ubereinstimmung. Einige Vorschrif-
ten finden sich auch in den Kulturen jener Zeit. Die ,,goldene
Regel“ (Mt 7,12), zum Beispiel, ist, in ihrer positiven und in ih-
rer negativen Formulierung, in vielen Kulturen vorhanden.
2. Gegensatz. Manche heidnischen Brauche, wie Bilder (Ex
20,4) oder wortreiche Gebete (Mt 6,7) werden abgelehnt. 3. Stei-
gerung. Die ganze Rede Jesu erlautert die groflere Gerechtig-
keit, indem sie die Absicht und den Geist der Torah (vgl. Mt
5,17) zur Vollendung bringt, und zwar durch eine tiefere Inner-
lichkeit, durch die Einheit von Gedanken und Tat und durch ein
anspruchsvolleres moralisches Handeln. 4. Dimension der Ge-
meinschaft. Sicher, Jesus vervollkommnet die im Wesentlichen
kollektive Moral des Dekalogs; aber auch die Gebote, die die
Person betreffen, dienen letztendlich dem Aufbau der Gemein-
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schaft; die Leiden, die jemand ,,um seinetwillen® auf sich
nimmt, tragen zum Zusammenhalt der Gemeinschaft bei (Mt
5,11-12). 5. Finalitit. Uber die irdische Eschatologie des Deka-
logs (die VerheifBung eines ,,langen Lebens® in Ex 20,12) fiihrt
Jesus hinaus durch die Hoffnung auf das Jenseits als Grundmo-
tiv des menschlichen Handelns (Mt 5,3—10; 6,19-21). 6. Unter-
scheidung. Die verschiedene Begriindung des Sabbats, einmal
in kultischen Begriffen (Ex 20,2—11) und dann auf eine soziale
und historische Weise (Dtn 5,12—15), 6ffnet den Weg fiir eine
reichere und differenziertere moralische Besinnung auf die Sab-
batruhe und auf die Zeit. Das Abschaffen der Ehescheidung, die
in der Torah geregelt war (Dtn 5,31-32), zeigt den Unterschied,
der zwischen ewig giiltigen Gesetzen und solchen zu machen
ist, die an eine besondere Kultur oder Zeit gebunden sind.

Jedes dieser Kriterien konnen wir mit einem Schliisselwort ver-
binden. 1. Ubereinstimmung: die Weisheit als menschliche Tu-
gend, die potentiell in allen Kulturen zu finden ist. 2. Gegen-
satz: der Glaube. 3. Steigerung: die Gerechtigkeit, weniger im
Sinn der klassischen Theologie als in threm reichen und dyna-
mischen biblischen Verstidndnis (hebrdisch sedaga, griechisch
dikaiosyne), das die Suche nach dem Willen Gottes und den
Weg der Vollkommenheit (teleiosis) einschliefft. 4. Die Dimen-
sion der Gemeinschaft: die briiderliche Liebe (agape). 5. Finali-
tat: die Hoffnung. 6. Unterscheidung: die Klugheit, die eine
Uberpriifung des moralischen Urteils verlangt: objektiv, von der
Exegese und der kirchlichen Tradition her, und subjektiv, durch
ein Gewissen (Syneidesis), das vom Heiligen Geist gefiihrt wird.
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2.1. Erstes besonderes Kriterium:
Ubereinstimmung

105. Die Bibel zeigt in vielen Punkten eine Ubereinstimmung
zwischen ihrer Moral und den Gesetzen und moralischen Orien-
tierungen der benachbarten Volker. Dieselben moralischen Grund-
fragen wurden von der biblischen Tradition aufgeworfen und
wurden von Philosophen und Ethikern behandelt, die keinen
Zugang zur gottlichen Offenbarung und den in ihr gegebenen
Losungen hatten. Oft findet man eine Ubereinstimmung auch in
den Antworten, die auf diese Fragen gegeben wurden. Hier
kann man von einer natiirlichen Weisheit sprechen, die als uni-
versaler Wert erscheint. Diese Tatsache kann die Kirche heute
dazu ermuntern, in einen Dialog mit der modernen Kultur und
mit den Moralsystemen anderer Religionen und philosophischer
Lehren einzutreten, um gemeinsam Normen fiir das Verhalten
gegeniiber den modernen Problemen zu suchen.

2.1.1. Biblische Daten

106. Wir finden sowohl im Alten wie auch im Neuen Testament
Texte, die eine solche Ubereinstimmung in moralischen Fragen
zeigen. Es geht um: den Ursprung der Siinde und des Bosen, be-
stimmte Normen fiir das menschliche Verhalten, weisheitliche
Erwégungen, moralische Ermahnungen und Tugendlisten.

a. Der Ursprung der Stinde und des Bdsen

Die grundlegende biblische Auffassung von der Wiirde des Men-
schen und seiner Hinneigung zur Siinde findet sich in den ersten
Kapiteln der Genesis. Viele der hier gegebenen moralischen
Voraussetzungen finden sich auch in der altorientalischen Um-
gebung, besonders in dem mesopotamischen Epos ,Enuma
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Elisch®. Die Wirkung dieses Gedichtes zeigt sich an der groflen
Zahl der alten Bezeugungen. Zu den gemeinsamen Auffassun-
gen gehort, dass das Universum von einer personalen Gottheit
geschaffen wurde, dass die Menschen in diesem Universum ei-
nen besonderen Platz und eine besondere Beziehung zu der
Gottheit haben. In beiden Literaturen ist die Situation des Men-
schen dadurch gekennzeichnet, dass der Mensch unfdhig ist,
den iibernommenen Idealen zu entsprechen, und dass das den
Tod zur Folge hat.

Die Mythen des klassischen griechischen Dramas sind sich der
menschlichen Méngel sehr bewusst; dabei ldsst die Tragddie
wenig Raum fiir Hoffnung und Vergebung. Die groflen klassi-
schen Tragddien beschreiben die unausweichlichen und dauer-
haften Folgen dieser Méngel und der unversdhnlichen gottli-
chen Rache. Dieselben Uberzeugungen sind durch die griechi-
schen Grabinschriften belegt, in denen das Leben ohne jede
Milderung als vergeblich und sinnlos erscheint. Daraus folgt ei-
ne pessimistische Sicht der menschlichen Situation.

Die Untersuchungen der Natur und der Lage des Menschen, die
sich am Beginn der Bibel finden, weisen der menschlichen
Existenz eine andere Bedeutung zu. Die Hoffnung ist wesent-
lich fiir die biblische Sicht der fehlbaren menschlichen Natur,
da der Gott der biblischen Offenbarung ein Gott ist, der liebt,
verzeiht und sich um die geschaffene Welt sorgt, und da jeder
Mensch sein Ebenbild und Stellvertreter ist. Ohne die menschli-
che Neigung zur Siinde zu leugnen oder zu entschuldigen, ge-
ben diese Kapitel dem moralischen Bemiihen einen positiven
Sinn, weil das Eingreifen und Verzeihen Gottes sicher ist.

Auch wenn das biblische Verstidndnis der Welt sich in einer
Sprache ausdriickt, die Mesopotamien viel verdankt, gibt es in
der Bibel zwei besondere Elemente, die in den mesopotami-
schen Mythen fehlen. Es handelt sich um die géttliche Sorge fiir
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die Menschheit und um die Verantwortung des Menschen fiir
das Weiterbestehen der Schopfung. Sie driickt sich in der Auf-
gabe aus, die der Mensch hat, der als Bild Gottes geschaffen ist.
In der mesopotamischen Weltauffassung haben die Menschen
die Aufgabe, den Goéttern zu dienen, indem sie diese mit Opfern
versorgen.

b. Die Gesetze

107. Auch die Gesetze des Alten Testaments (z. B. Ex 20-23;
Dtn 12-26) finden sich in der groen Gesetzestradition des Al-
ten Orients (z. B. Kodex Hammurabi). Die Ubereinstimmung in
Gesetzesvorschriften fiir den Einzelnen ist besonders eindrucks-
voll. Die Uberzeugung, dass Gesetz und Gerechtigkeit, und be-
sonders der Schutz des Schwachen, unabdingbar sind fiir das
Leben einer jeden Gemeinschaft, begriindet die hohe Wertschét-
zung, die das Gesetz in der Kultur des Alten Orients genoss.

Das Alte Testament wendet sich nicht an die Richter oder an die
Konige, die diese Gerechtigkeit aufrechterhalten und praktizie-
ren miissen. Es wendet sich an jedes Mitglied des Gottesvolkes,
das anerkennen muss, dass das Gemeinwohl das Herz des Ge-
meinschaftslebens darstellt und dass es im Geist der Solidaritét
zu wahren ist. In der Bibel findet sich nichts, was einer , Erkla-
rung der Menschenrechte® entspriache; denn was in dieser Er-
klarung ausgesprochen ist, das findet sich in der Bibel nicht als
Recht des Empfangers, sondern als Pflicht dessen, der handelt.
Primér ist nicht so sehr das Recht einer Person auf eine be-
stimmte Behandlung als vielmehr die Pflicht eines jeden Einzel-
nen, die anderen so zu behandeln, dass die Menschenwiirde, die
Gott einem jeden gegeben hat, geehrt wird und der unendliche
Wert, der jedem Menschen in den Augen Gottes zukommt. Oft
sind die Gesetze der Bibel nicht rein gesetzliche Bestimmun-
gen, sondern Mahnungen und Weisungen, die grof3ere Anforde-
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rungen stellen, als es irgendein Einzelgesetz vermag (z. B. Ex
23,4-5; Dtn 21,15-17). Die Gesetze des Alten Testaments be-
finden sich auf halbem Weg zwischen Gerechtigkeit und Mora-
litdt und unterstiitzen die Absicht, im Menschen in der Bezie-
hung zu Gott ein Gewissen zu entwickeln, das die Basis des Ge-
meinschaftslebens darstellt. Besonders nachdriicklich wird die
Uberzeugung vertreten, dass die Wiirde und die Unabhingigkeit
des Einzelnen vor Gott nicht durch irgendeine Art menschlicher
Knechtschaft gemindert wurden diirfen (Ex 22,20-22; 23,11-—
12). Ahnlich wichtig und vielleicht noch wichtiger als in den
Gesetzesbiichern des Alten Orients ist die Sorge fiir den Armen
und Schwachen. Beide, das Gesetz und die Botschaft der Pro-
pheten, betonen nachdriicklich, dass ihre Interessen zu schiitzen
sind; das verletzliche Mitglied des Volkes muss nicht nur ge-
recht behandelt werden, sondern mit der GroBziigigkeit, die
Gott Israel gegeniiber in Agypten gezeigt hat.

c. Die Weisheit

108. In der hellenistischen Zeit ist die Moral der Bibel offen,
um von der Umwelt zu lernen, besonders vom Lehren in
Sprichwortern und von der weisheitlichen Bewegung, wie sie
gerade in Agypten bestand. Einige biblische Sprichwérter-
sammlungen haben eine enge Beziehung zu der Weisheit von
Amenemope und Ptah-Hotep, besonders was den Respekt und
den Schutz fiir den Schwachen und Verletzlichen angeht (vgl.
Spr 22,17-24). Auch wenn es sich anscheinend um Schlussfol-
gerungen der menschlichen Vernunft handelt, ist Israel fest da-
von iiberzeugt, dass der Ursprung einer jeden Weisheit Gott ist
(Ijob 28; Sir 24). Jesus Sirach verbindet in besonderer Weise
Torah und menschliche Weisheit, denn der Weise ,,tragt ver-
standige Lehre vor, und das Gesetz des Herrn ist sein Ruhm*
(39,8). Auch Israel nimmt teil, wie es fiir die hellenistische Zeit
kennzeichnend ist, an der Enttduschung und am Hinterfragen
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der iiblichen Problemldsungen fiir das Gliick des Bosen und den
Sinn des Todes (Ijob; Koh 3,18-22).

d. Paulus und die Philosophen seiner Zeit

109. Die Bedeutung des Naturgesetzes oder vielmehr der Fahig-
keit des menschlichen Gewissens zu unterscheiden, was getan
werden muss und was nicht zu tun ist, wird in Rom 2,14-15
ausdriicklich anerkannt und gewlirdigt. Daher iiberrascht es
nicht, dass das Corpus Paulinum trotz des negativen Urteils
iiber die heidnische Moral (z. B. Eph 4,17-32) einige gelaufige
Prinzipien (Topoi) aufnimmt, die bei den Philosophen und den
Morallehrern seiner Zeit verbreitet waren Der bekannteste da-
von, der urspriinglich aus der Medea des Euripides stammt, fin-
det sich in Rom 7,16-24. Er hat enge Parallelen bei Ovid (Me-
tamorphosen 7,20-21) und, etwas spéter als Paulus, bei Epiktet
(Unterredungen 2,17-19) und betrifft die Knechtschaft der
Menschen gegeniiber ihren Gewohnheiten und Leidenschaften
und das Fehlen von wahrer Freiheit.

Dariiber hinaus ist eine gewisse Zahl der Prinzipien und Ermah-
nungen des Paulus den positiven und negativen Ratschlidgen
dhnlich, die sich bei den griechischen Philosophenschulen sei-
ner Zeit finden. Wortliche Ahnlichkeiten verweisen auf literari-
sche Entlehnung; das ist genau nachgewiesen fiir Gal 6,1-10, es
gilt aber auch fiir andere Paulusstellen (z. B. 1 Kor 5,1). Auch
wenn man nicht davon sprechen kann, dass Paulus ein Plagiator
ist oder zu einer Philosophenschule gehort, so sind seine Grund-
sdtze und Ermahnungen doch der Stoa nahe. Wie die Philoso-
phen seiner Zeit (besonders die Stoiker) lehrt Paulus, dass fiir
sittliches Verhalten die Freiheit von den Leidenschaften not-
wendig ist. Der Kampf gegen die Leidenschaften ist nicht ein
Thema, das vom Neuen Testament oder von Paulus erfunden
wurde, sondern ist ein ,Topos‘ der Morallehre jener Zeit. In
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dhnlicher Weise zeigt die Rede auf dem Areopag (Apg 17,22—
31) Paulus, wie er in freier Weise Ideen der Stoiker oder jeden-
falls der griechischen Popularphilosophie verwendet; er zitiert
den Dichter Aratus aus Kilikien, um zu zeigen, dass Gott den
Menschen nahe ist. Dasselbe gilt fiir die paulinischen Briefe, in
denen ganze Listen von Tugenden enthalten sind, die zu seiner
Zeit anerkannt und gelobt wurden, die ihr Gegenstiick bei den
damaligen Moralisten haben und Einfachheit, MiBigung, Ge-
rechtigkeit, Geduld, Ausdauer, Achtung, Ehrlichkeit aufzihlen.

Die Originalitdt von Paulus besteht darin, dass er sagt, nur der
Geist konne unserer Schwachheit zu Hilfe kommen (Rom 8,3—
4.26). In seiner Moral gibt es feste Punkte, die fiir den unab-
dingbar sind, der in das Reich Gottes eintreten will (vgl. Rom
1,18-32; 1 Kor 5,11; 6,9-10; Gal 5,19-21); Paulus glaubt zu-
gleich, dass ein Kodex duflerer Vorschriften nicht notwendig ist
fiir diejenigen, die die Frucht des Geistes haben und so den
Werken des Fleisches absolut entgegen stehen (Gal 5,16-18).
Der Christ, dessen Leben mit Christus in Gott verborgen ist
(vgl. Kol 3,3; Phil 2,5), wird durch den Geist gefiihrt: ,,Wenn
wir aus dem Geist leben, dann wollen wir dem Geist auch fol-
gen® (Gal 5,25; Rom 8,15). Auch die Fiihrung, die Paulus gibt,
gilt als solche, die vom Geist her kommt: ,,Ich denke, dass auch
ich den Geist Gottes habe* (1 Kor 7,40; vgl. 7,25).

2.1.2. Orientierungen fiir heute

110. Unsere heutige Situation ist gekennzeichnet durch immer
grofere Fortschritte der Naturwissenschaften und durch eine ge-
waltige Ausdehnung der Macht und der Mdglichkeiten des
menschlichen Handelns. Die Humanwissenschaften vermehren
staindig die Kenntnis des Einzelnen und der Gesellschaft. Die
Kommunikationsmittel begiinstigen die Globalisierung, eine
immer groflere Verbindung und Abhéngigkeit zwischen allen
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Teilen der Erde. Diese Situation bringt grofle Probleme mit
sich, aber auch grofBe Moglichkeiten fiir das Zusammenleben
und Uberleben der Menschen. In den modernen Gesellschaften
gibt es viele Ideen, Empfindlichkeiten, Wiinsche, Vorsitze, Be-
wegungen, Gruppen, die sich einsetzen und die Druck ausiiben,
um Losungen fiir die Probleme zu finden und die heutigen
Moglichkeiten in gerechter Weise zu handhaben. Die Christen
leben mit allen anderen in dieser Situation und sind mit den an-
deren dafiir verantwortlich, gerechte Losungen zu finden. Die
Kirche befindet sich in einem standigen Dialog mit der komple-
xen modernen Kultur und nimmt an der Suche nach Normen
teil, die es erlauben, der gemeinsamen Situation gerecht zu wer-
den. Wir erwdhnen nur einige typische Bereiche:

1. Der gewachsene Sinn fiir die Menschenrechte hat zunéchst
zur Abschaffung der Sklaverei gefiihrt; er besteht auf der
Gleichheit aller Rassen und verlangt, dass jede Form von Dis-
kriminierung tiberwunden wird.

2. Die groBe Sorge wegen der Entwicklung und Verbreitung
von Waffen und Mitteln der Massenvernichtung treibt dazu an,
die Ethik der Konflikte und des Krieges neu zu formulieren,
und verlangt einen intensiven Einsatz fiir den Frieden.

3. Die Sensibilitét fiir die gleiche Wiirde der Geschlechter ver-
langt angesichts der Auffassungen, die auch heute in vielen
Kulturen vorhanden sind, eine strenge Priifung der Bedingun-
gen, von denen ihre Rollen abhidngen.

4. Die Macht der Technik, die auf den Entdeckungen der Natur-
wissenschaften griindet, hat einen Gebrauch und Missbrauch
der Vorrdte in der Natur moglich gemacht, der friiher undenk-
bar war. Die grof3e Ungleichheit zwischen den Voélkern, was ih-
re wirtschaftliche, wissenschaftliche, technische, politische, mi-
litdrische Macht angeht, hat zu einem massiven Ungleichge-
wicht beim Gebrauch der natiirlichen Vorrite gefiihrt. Okologie
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und Gerechtigkeit sind dadurch in Frage gestellt; es wichst der
Sinn fiir die Probleme, die damit verbunden sind. Notwendig ist
ein entschiedener Einsatz fiir den Schutz der Natur, die der gan-
zen Menschheit gehort, und eine gerechte Teilnahme aller Vol-
ker an den Giitern der Erde.

Die Bibel gibt keine fertigen Antworten, wie diese und andere
Probleme zu 16sen sind. Aber ihre Botschaft von Gott, der alles
und alle geschaffen hat, von der menschlichen Verantwortung
fiir die Natur, von der Wiirde eines jeden Menschen, von der
besonderen Sorge fiir die Armen usw. bereitet die Christen dar-
auf vor, dass sie sich aktiv beteiligen und mit allen anderen
nach angemessenen Losungen fiir die Probleme suchen.

2.2. Zweites besonderes Kriterium: Gegensatz

111. Die Bibel widersetzt sich eindeutig gewissen Normen und
Brdauchen, die von Gesellschaften, Gruppen oder Einzelnen
praktiziert werden. Diese Ablehnung ist im Alten Testament be-
stimmt vom Glauben an den HERRN, von der Treue zu dem
Bund, in dem sich der HERR in einzigartiger Weise mit Israel
verbunden hat, und im Neuen Testament vom Glauben an Jesus
Christus, den Sohn Gottes, durch dessen Menschwerdung Gott
endgiiltig die ganze Menschheit mit sich vereinigt hat.

2.2.1. Biblische Daten

112. Der Dekalog, dessen Vorschriften fast nur sagen, was nicht
zu tun ist, widersetzt sich einer Reihe von Handlungen. Nach
seiner Selbstvorstellung sagt Gott mit groBem Nachdruck: ,,Du
sollst neben mir keine anderen Goétter haben. Du sollst dir kein
Gottesbild machen und keine Darstellung von irgendetwas ...
Du sollst dich nicht vor anderen Goéttern niederwerfen und dich
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nicht verpflichten, ihnen zu dienen. Denn ich, der HERR, dein
Gott, bin ein eifersiichtiger Gott ...“ (Ex 20,3-5).

Viele Ausdriicke werden in der Bibel verwendet, um etwas als
Stinde zu bezeichnen. In der Lehre der Propheten ist die Siinde
etwas Konkretes, z. B. Gewalt, Diebstahl, Ungerechtigkeit,
Ausniitzung, Betrug, falsche Anklage usw. (vgl. Am 2,6-7; Hos
4,2; Mi 2,1-2; Jer 6,13, Ez 18,6-8). In der paulinischen Litera-
tur werden als spezifische Siinden genannt: Betrug, Habsucht,
Eifersucht, Streit, Trunkenheit, Unsittlichkeit, Neid usw. (vgl.
Rom 1,29-31; 1 Kor 5,10; 2 Kor 12,20; Gal 5,19-21). Die Siin-
de wird ithrem Wesen nach als eine Verletzung von personli-
chen Beziehungen angesehen, die den Menschen in Gegensatz
zu Gott stellt, aber auch als Verletzung der Wiirde und der
Rechte anderer Menschen. Im Zentrum ist der Kampf gegen die
Untreue gegeniiber dem HERRN, dem Gott Israels, der Kampf
gegen falsche Auffassungen von Gott, die sich als G6tzendienst
duBern, als Dienst gegeniiber anderen Goéttern. Dieser Kampf
zeigt sich im Gesetz, er ist zentral fiir das Wirken der Propheten
und findet sich auch in der nachexilischen Zeit. Die Hauptauf-
gabe Jesu ist es dann, das wahre Gesicht Gottes zu offenbaren
(Joh 1,18). Der Kampf gegen den Abfall von Gott und gegen
das Vorziechen von anderen Grof3en, die als hochster Wert be-
handelt werden, ist auch bei Paulus und in der Offenbarung ge-
genwértig.

a. Der Kampf der Propheten gegen den Gotzendienst

113. In Kanaan sah sich Israel konfrontiert mit der Verehrung
anderer Gotter. Die Religion Kanaans war kosmologisch und
war auf die gottliche Weltordnung und auf ihre Annahme durch
die Menschen konzentriert. Die Gotter waren wenig mehr als
Personifikationen der Naturkréfte; ihre Verehrung war verbun-
den mit einer ausgebauten Mythologie und mit Riten, deren
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Zweck es war, die Fruchtbarkeit der Erde, der Tiere und der
Menschen zu gewéhrleisten. Besonders diese Fruchtbarkeitsri-
ten wurden vom Gesetz und den Propheten verurteilt. Der Gott
Israels, seinerseits, war nicht innerweltlich, sondern tiber und
jenseits aller Naturkrédfte. Der Henotheismus vertrug sich eine
Zeit lang mit der Existenz anderer Gotter. Doch wihrend des
Exils wurde klar, dass die heidnischen Gotter ein Nichts waren,
und der HERR wurde als einziger wahrer Gott betrachtet (radi-
kaler Monotheismus).

Es scheint, dass unter Konig Ahab der Gotzendienst ziemlich
verbreitet war im Volk (1 Koén 16,29-34). 1 Koén 17-19 zeigt
Elija als Wiederhersteller des mosaischen Glaubens, als der
Kult des Baal das Nordreich erobert hatte. Bei einer dramati-
schen Szene auf dem Berg Karmel, die sich zwischen Elija und
den Propheten des Baal abspielte (1 Kon 18,20-40), tadelt Elija
das unschliissige Verhalten des Volkes und fordert es zur exklu-
siven Loyalitdt gegeniiber dem HERRN auf.

Auch Hosea betrachtet es als Hauptgrund fiir die soziale und
politische Unruhe, dass in groBem Ausmal} die religidsen Briu-
che Kanaans in den israelitischen Kult eingedrungen sind. Die
Israeliten haben ihre Gottesverehrung mit den Fruchtbarkeits-
kulten des Baal (Hos 4,7-14; 10,1-2; 13,1-3) vermischt. Die
Verderbnis des Kultes féllt zusammen mit Intrigen und Verrat
im koniglichen Palast und in den StraBen (Hos 7,1-7; 8,4-7)
und mit dem Zusammenbruch der moralischen Maf3stibe (Hos
4,1-3). Der Gotzendienst wird vom Propheten als Prostitution
bezeichnet (Hos 1-2; 5,4).

Die Schriftpropheten entwickeln dazu eine gemeinsame Auffas-
sung: der Kult von selbstgemachten Goéttern, d. h. von Goéttern,
die nur den Interessen ihrer Verehrer dienen, fallt zusammen
mit der Entartung der 6ffentlichen und privaten Moral (Am 2,4—
8; Jes 1,21-31; Jer 7,1-15; Ez 22,1-4). Die soziale Lehre der
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Kirche liegt auf derselben Linie; sie hat immer vertreten, dass
die soziookonomischen Systeme, die absolute Autoritit bean-
spruchen und den transzendenten Wert des Menschen, der nach
dem Bild Gottes geschaffen ist, Gruppenideologien unterord-
nen, nichts anderes hervorbringen kénnen als die Entwurzelung
der Zivilisation.

Es scheint, dass das Exil eine Wende darstellt fiir das Verhalten
Israels gegeniiber dem Goétzendienst. Die Verbannten, die mit
dem Vielgotterkult der Sieger konfrontiert waren, begriffen,
dass der HERR allein der Schopfer und der Herr von allem ist
(Jes 40,12—-18.21-26).

b. Gegen den Zwang zum heidnischen Kult

114. Zur Zeit der Makkabéder wurde die traditionelle jiidische
Religion mit dem Hellenismus konfrontiert, als Antiochus IV.
eine Politik zur Ausbreitung der heidnischen Kultur verfolgte,
die aggressiver war als die seiner Vorgénger (167-164 v. Chr.).
Es ging direkt um das Uberleben des Judentums und seines
Glaubens an den HERRN. Dies rief eine doppelte Reaktion her-
vor: bewaffneten Aufstand (die zwei Makkabéerbiicher) und
passiven Widerstand. Das Buch Daniel setzt sich fiir den Letz-
teren ein und macht Mut zum Aushalten in der Verfolgung.

Das Buch der Weisheit stellt sich auf die Mentalitit ein, die in
der hellenistischen Welt vorherrschend war, unmittelbar vor der
christlichen Ara. Es wurde fiir Juden der Diaspora geschrieben,
um sie gegen den verflihrerischen Einfluss der hellenistischen
Philosophie und Religion zu schiitzen, und auch gegen die neu-
en Kulte, die damals in Alexandrien zunahmen. Die Schuld der
Naturanbeter besteht in ihrer Weigerung, Gott, den Schopfer, in
den Werken der Schopfung und in ihrer Schonheit zu erkennen.
In ihrer Suche nach Gott gelingt es ihnen nicht, den letzten
Schritt zu tun (13,1-9). Die Folge des Gotzendienstes sind Mys-
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terienkulte, die ihre Strafe in sich selber haben (14,22 — 15,6).
Das beweist die ganze Torheit der Verehrung von Gétterbil-
dern, die sich von den Wundern, die der wahre Gott fiir sein
Volk gewirkt hat, nicht beeindrucken ldsst.

c. Paulus im Gegensatz zum heidnischen Kult

115. Das Christentum hatte seine Urspriinge in einem Juden-
tum, das vom Gotzendienst gereinigt war. Im Verlauf seiner
Ausbreitung sah es sich konfrontiert mit dem Heidentum des
rOmischen Reiches, in dem es eine grofle Vielfalt von religidosen
Kulten gab und auch den Kaiserkult. Paulus trifft auf den Got-
zendienst in Ephesus (Apg 19,24-41) und beschéftigt sich mit
ithm und seinen Folgen in Rom 1,18-32. Er stiitzt sich auf die
Kritik des hellenistischen Judentums (Weish 13—15) in einer
traditionellen Polemik gegen die heidnische Welt. Dann fiihrt er
einen jiidischen Gespriachspartner ein (2,1 —3,20) und zeigt,
dass niemand, weder Heide noch Jude, vor Gott gerecht ist ohne
den Glauben an Jesus Christus (3,21-26).

Die Selbstoffenbarung Gottes in der Schopfung sollte die Men-
schen zu Anbetung und Dank als angemessener Antwort fiihren.
Die absichtliche Weigerung, das zu tun, macht ihr Denken eitel
und verdunkelt ihre Herzen, fiihrt sie zu eingebildeter Weisheit
und zu einem verkehrten Kult, indem sie die Bilder von Ge-
schopfen herstellen und verehren. Es besteht ein Zusammen-
hang zwischen dem Goétzendienst und sexueller Verdorbenheit,
die den Leib entehrt, der Instrument des Handelns und der Ein-
heit und Mitteilung zwischen den Menschen ist. Ein solches
Verhalten ldsst gegen den Plan des Schopfers die unterschiedli-
che Rolle der Geschlechter verschwinden. Die Strafe dafiir ist
ein unbeherrschtes Begehren, dieses verdorbene Verhalten fort-
zusetzen.
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Die Liste der Laster, die Paulus anfiihrt, nennt soziale Bezie-
hungen im weitesten Sinn und zeigt die Verdorbenheit auf der
individuellen (Rom 1,24), interpersonellen (1,26-27) und im
weiteren Sinne sozialen Ebene (1,29-31), eine Verdorbenheit,
die das ganze menschliche Leben durchdringt und vergiftet. Das
Verharren in der Siinde und ihre Billigung zeigen, wie dieses
Verhalten, das unvermeidlich zur Trennung von Gott fiihrt, fiir
viele ,normal‘ geworden ist.

d. Die Offenbarung im Gegensatz zur damonischen, wider
gottlichen Macht

116. Das Buch der Offenbarung zeigt zwei grofle Méchte, die in
der Welt am Werk sind: das Reich Gottes mit Jesus und seinen
Gléaubigen und das Gegenreich des Satans, das im ganzen romi-
schen Reich verbreitet ist. Die Christen leben also ihren Einsatz
fir Jesus inmitten einer irdischen Macht, die ddmonisch beein-
flusst ist, alles durchdringt und sich gegen Gott stellt. Sie kon-
kretisiert sich in der Stadt Rom und im Kaiserkult. Der Kaiser
verkorpert die Gotter und will angebetet werden. Er beniitzt den
staatlichen Apparat und den Kaiserkult, um seine ddmonische
Propaganda, die gegen Gott gerichtet ist, im ganzen Reich zu
verbreiten. Symbolisch wird das ausgedriickt im ,,Tier, das aus
dem Meer steigt“ (13,1), im ,,Tier, das aus der Erde steigt*
(13,11) und in ,,den Konigen der Erde* (17,2.18; 18,3.9). Thr
Werk ist konzentriert und symbolisiert in der Stadt Babylon
(17,1-7).

Offb 17-18 beschreibt den Reichtum und Luxus der Hure Ba-
bylon (Rom), die zur Zerstorung verurteilt ist. Die Stadt symbo-
lisiert die ganze heidnische Lebensweise (17,3—6) im volligen
Gegensatz zu den Werten des Reiches; als Folge werden die
Christen fiir ihr Zeugnis mit dem Leben zahlen (17,6). Die Stadt
ist gekennzeichnet durch ihre Selbstgeniigsamkeit (18,7); es
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handelt sich um eine Konsumgesellschaft, die vom Handel ab-
héngt und in der sich jede Art von Luxus findet, um den Preis
einer weit verbreiteten Sklaverei (18,11-13.22-23). Sie ist ag-
gressiv gegen Jesus und seine Anhédnger (17,14). Aber trotz
thres Ruhmes ist die Stadt von Gott verurteilt und wird un-
versehens zusammenbrechen. Durch die Klagen der Konige, der
Héndler und Seeleute (18,9-24) wird ihre Zerstorung dramati-
siert. Die Christen werden eingeladen, ,,aus ihr auszuziehen*
(18,4), damit sie an ihren Verbrechen und ihrer Strafe keinen
Anteil haben; sie werden aufgefordert, zu der schlechten Welt,
die sie umgibt, auf Distanz zu gehen; sie brauchen ,,Weisheit®,
die ithnen einen positiven Weg zeigt (vgl. 17,7.9). Sie freuen
sich, wenn sie den Sieg Gottes iiber ihre Feinde sehen und die
zerstorte Stadt schauen (18,20-23).

Diese Botschaft hat Beispielcharakter und kann auf alle Chris-
ten in dhnlichen Situationen angewendet werden; sie sind auf-
gefordert, sich gegen diesen hinterhidltigen Druck zu wehren,
der alles durchdringt. Dazu braucht es die Fahigkeit, die Zei-
chen der Zeit zu lesen und ,,die Zahl des Tieres* (13,18) zu ken-
nen in der sicheren Hoffnung, das alle diese ddmonischen
Michte fiir den Untergang bestimmt sind. Nur so werden die
Christen fdhig sein, die rechten Entscheidungen zu treffen und
in Reife und Verantwortung ihr Leben zu fiihren.

2.2.2. Orientierungen fiir heute

117. Die falschen Verhaltensweisen, die heute eine klare und
entschiedene Stellungnahme verlangen, bestehen nicht in einem
Gotzendienst, der Bilder und Statuen verehrt, es geht vielmehr
darum, dass einzelne Personen, soziale Gruppen oder Staaten
sich selber zu Gott machen. Die moglichst totale individuelle
Freiheit und die allumfassende Macht des Staates werden als
hochste Werte betrachtet. Diese Einstellungen heiflen Sdkularis-
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mus, Kapitalismus, Materialismus, Konsumismus, Individualis-
mus, Hedonismus, Totalitarismus usw. Gemeinsam ist all die-
sen -ismen, dass sie das menschliche Leben rein innerweltlich
verstehen, beschriankt auf die gegenwirtige Welt, dass sie die
Transzendenz unterdriicken, von Gott absehen, ihn entweder
leugnen oder nicht beachten, und dass sie ihn nicht als Ursprung
und Ziel von allem anerkennen. Diese Gottvergessenheit und
diese Vernachlissigung Gottes sind aufzudecken und bewusst
zu machen.

a. Moderne Méangel

Obwohl die demokratischen Gesellschaften viele positive Ele-
mente im Bereich von Kultur, Wirtschaft und Politik haben,
fehlt es nicht an schweren Méngeln. Mit dem Recht auf absolu-
te Freiheit wird in Anspruch genommen ein Recht auf Abtrei-
bung, auf Euthanasie, auf unbegrenzte genetische Experimente,
auf homosexuelle Partnerschaften; die Menschen verhalten sich
als unabhingige Schopfer des eigenen Seins. Der weit verbrei-
tete malllose Konsum kann nur durch die Ausbeutung von
schwiécheren Personen und Vdélkern befriedigt werden. Die un-
geziigelte Profitsucht, die durch die moderne Technologie er-
moglicht wird, fithrt zum Missbrauch der natiirlichen Giiter
und, wenigstens indirekt, zur Unterdriickung anderer. Wéihrend
die westliche Welt einen hohen Lebensstandard genief3t, lebt
gleichzeitig die Mehrheit der Weltbevolkerung in Armut.

b. Tendenzen zum Totalitarismus

118. Theologische Uberlegungen zum Verhiltnis Kirche/Staat
beriefen sich traditionellerweise fast nur auf Rom 13,1-7 (vgl.
1 Tim 2,1-2; Tit 3,1; 1 Petr 2,13—17), und sogar autokratische
Regierungen verlangten Gehorsam mit Berufung auf diesen
Text. Paulus macht eine allgemeine Feststellung iiber die legiti-
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me Autoritit und stiitzt sich auf die Uberzeugung, dass Gott in
einer Gesellschaft Ordnung will und nicht Anarchie und Chaos.
Auch die Christen hdngen vom Schutz durch den Staat ab und
von einer langen Reihe von Dienstleistungen; sie teilen mit ihm
viele Werte und konnen sich ihrer zivilen Verantwortung und
der Teilnahme am sozialen Leben nicht entziehen.

Aber nach einem Jahrhundert, in dem totalitire Regime Konti-
nente verwiistet und Millionen von Menschen hingemordet ha-
ben, muss diese Auffassung des Verhiltnisses zum Staat er-
ginzt werden durch die Sicht der Offenbarung, die den ddmoni-
schen Einfluss eines Staates beschreibt, der sich an die Stelle
Gottes setzt und alle Macht fiir sich beansprucht. Ein solcher
Staat orientiert sich an Werten und Haltungen, die dem Evange-
lium widersprechen. Er setzt seine Biirger unter Druck und ver-
langt vollige Gleichschaltung; er grenzt die aus, die sich wei-
gern, oder totet sie. Die Christen sind gerufen, ,,weise* zu sein,
um die Zeichen der Zeit lesen zu konnen und die wahre Wirk-
lichkeit eines Staates kritisieren und demaskieren zu konnen,
der zum Sklaven des Ddmonischen wird, und auch eines luxuri-
Osen Lebensstiles auf Kosten anderer. Sie sind gerufen, Politik,
Wirtschaft, Handel ins Licht des Evangeliums zu stellen und in
diesem Licht die konkreten Projekte fiir das Funktionieren der
Gesellschaft zu priifen. Weil die Christen aus der Zeit, in der sie
leben, nicht ausziehen kdnnen, miissen sie eine eigene Identitit
erwerben, die sie fahig macht, ihren Glauben in geduldiger Aus-
dauer und prophetischem Zeugnis zu leben. Sie sind auch ein-
geladen, Weisen des Widerstandes zu entwickeln, die sie fahig
machen, in Opposition zu gehen und das Evangelium zu ver-
kiinden und sich den damonischen Michten zu stellen, die
durch die zivilen Institutionen handeln (vgl. Eph 6,10-20) und
die heutige Welt beeinflussen.



163

c. Trugerische Selbstgentigsamkeit

119. Den Ideologien liegt der menschliche Wille zugrunde, der
grenzenlose Macht besitzen will. Dieser Wille lehnt es radikal
ab, die Begrenztheit des Geschopfes und die Abhéngigkeit von
Gott anzuerkennen, er lehnt sich gegen Gott auf und strebt mit
grofler Entschiedenheit eine Umwandlung der menschlichen
Existenz an, hier und heute. Letztendlich geht es nicht um wirt-
schaftliche, politische oder wissenschaftliche Ziele, sondern um
den Willen, autonom {iiber sich selbst und iiber das eigene
Schicksal zu verfligen und ein irdisches Paradies zu schaffen,
das eine Endzeit universalen Gliickes bringt. Diese Art von es-
chatologischer Erwartung kann die Illusion erkldren, die weit
verbreitet ist, dass ndmlich die Menschen allein auf sich gestellt
fahig sind, fiir ihre moralische und politische Ordnung zu sor-
gen, in einer sikularistischen Gesellschaft, in der Gott systema-
tisch ausgeschlossen oder an den Rand gedridngt wird. Obwohl
diese Ideologie noch eine intellektuelle Faszination ausiibt und
weiterhin politischen Einfluss hat, wird es immer klarer, dass
uns die Zukunft keinen unbegrenzten technologischen, industri-
ellen, sozialen und politischen Fortschritt bringen kann.

2.3. Drittes besonderes Kriterium: Steigerung

120. Die Bibel bezeugt eine Verfeinerung des Gewissens, was
bestimmte moralische Fragen angeht. Dieses Fortschreiten zeigt
sich in Israel dank eines langen Nachdenkens {iber die Erfah-
rung des Exils und, in einigen Traditionen, iiber die Erfahrung
der Diaspora; es kommt zu seinem Hohepunkt unter dem Ein-
fluss der Lehre Jesu und seines Ostergeheimnisses. Nachdem
Jesus zum Vater heimgekehrt ist, begleitet sein Geist die Jiinger
bei dem Bemiihen, seine Lehre unter neuen Umstdnden zu leben
(Joh 14,25-26). Das Kriterium der Steigerung 1ddt die Glaubigen
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ein, im vertieften Nachdenken iiber jede moralische Frage grofite
Gleichformigkeit mit ,,der groBeren Gerechtigkeit zu suchen,
die Jesus in ihren Umrissen angegeben hat (Mt 5,20).

2.3.1. Biblische Daten

121. Wie die biblische Offenbarung so hat auch die biblische
Moral einen schrittweisen und historischen Charakter: wie die
Erkenntnis Gottes so kennt auch die Erkenntnis seines Willens
eine Steigerung. Jesus zeigt konkrete Beispiele dafiir in den so-
genannten Antithesen der Bergpredigt; wir werden die untersu-
chen, die einen Konflikt mit dem Néachsten (Mt 5,38—42) und
die Ehe (Mt 5,31-32) betreffen. Ein anderes Beispiel sind die
verschiedenen Formen der Gottesverehrung, die den Haupt-
zweck hat, die heilbringende Verbindung mit Gott aufrechtzuer-
halten (vgl. Joh 4,19-26).

a. Die Entwicklung der biblischen Moral

Die biblische Offenbarung geschieht im Rahmen der Geschich-
te; das gilt auch fiir die in der Bibel geoffenbarte Moral. Gott
offenbart sich selbst und lehrt die Menschen auf seinen Wegen
zu gehen. Er erwdhlt Abraham und schickt ihn auf seinen Weg;
er erwihlt dann Mose und gibt ihm die Sendung, aus den Nach-
kommen Abrahams ein Volk zu formen; er erwihlt und sendet
in der Folge Propheten und sendet als Letzten ,,seinen eigenen
Sohn* (Mt 21,37; Mk 12,6). Jeder Gesandte iiberbringt, in einer
bestimmten Phase der Heilsgeschichte, den Ruf Gottes, versam-
melt ein Volk um Gott, unterrichtet es iiber Gott und iiber die
Art zu leben, die seiner Berufung wiirdig ist (vgl. Eph 4,1; Phil
1,27; 1 Thess 2,12).

Die Offenbarung dieser Moral geschieht schrittweise und in ei-
nem Dialog zwischen Gott und seinem Volk. Daher kann die
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Morallehre der Bibel nicht auf eine Reihe von Prinzipien und
auf einen Kodex von kasuistischen Gesetzen reduziert werden.
Wir konnen die biblischen Texte nicht als Seiten eines Moral-
systems behandeln, sondern miissen sie in dynamischer Weise
sehen im wachsenden Licht der Offenbarung. Gott tritt in die
Welt ein und offenbart sich immer mehr, wendet sich an die
Menschen und fordert sie heraus, immer tiefer seinen Willen zu
verstehen, und befihigt sie, ihm aus immer groBerer Nihe zu
folgen. Dieses Licht erreicht seine ganze Fiille mit dem Kom-
men Christi, der die Lehre des Mose und der Propheten besti-
tigt hat (Mt 22,34-40) und der sein Volk und die ganze Mensch-
heit unterwiesen hat mit der ihm eigenen Autoritit (Mt 28,19—
20).

Im Licht der vollen Offenbarung, die Christus gebracht hat,
konnen die Christen die Fruchtbarkeit der vorausgehenden Of-
fenbarung verstehen. Das, was im Alten Bund verborgen war,
wird fiir uns in der letzten Phase der Offenbarung sichtbar,
wann das Licht des auferstandenen Christus die Absichten der
vorausgehenden Offenbarungen Gottes erhellt. So kénnen wir
die moralische Botschaft des Alten Testaments in ihrer Fiille
endgiltig verstehen im Kontext des Neuen Testaments. Dieser
Prozess wird gefiihrt und begleitet vom Heiligen Geist, der die
Jiinger Jesu in die ganze Wahrheit einfiihrt (Joh 16,13).

Angefangen bei Abraham, der seine Heimat verlassen muss
(Gen 12,1), und dem Volk, das aus Agypten ausziehen und die
Wiiste durchqueren muss, und so durch die Geschichte Israels
und der Menschheit hindurch wird die schrittweise Offenbarung
Gottes und seines Willen fiir die Menschen zu einer ,,Reise®.
Die Bedeutung von ,,einen Weg gehen® reicht iiber eine rein
korperliche Bewegung hinaus und wird Symbol fiir ein Leben
der Bekehrung, das den Ruf Gottes bereitwillig aufnimmt; es
lernt den Willen Gottes kennen und gleicht Schritt fiir Schritt
das eigene Handeln einem Verhalten in Treue, Gerechtigkeit,
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Barmherzigkeit und Liebe an (vgl. Gen 18,19; Dtn 6,1-2; Jos
22,5; Jer 7,21-23) und ahmt so Gott nach. Im Neuen Testament
wird dieses Symbol aufgenommen im Ruf Jesu, dass alle hinter
ihm hergehen und ihm folgen sollen (vgl. Mk 1,17; 8,34). Jesus
sagt von sich selber: ,,Ich bin der Weg und die Wahrheit und
das Leben; niemand kommt zum Vater auller durch mich* (Joh
14,6). Alle sind eingeladen, sich zu bekehren und Nachahmer
Gottes zu werden (vgl. Mt 5,48; Eph 5,1), indem sie Christus
(1 Thess 1,6; 1 Petr 2,21) und seine Apostel (1 Kor 4,16; 11,1;
Phil 3,17; 2 Thess 3,7-9) nachahmen.

b. Konflikt mit dem Né&chsten

122. In Mt 5,38-42 sagt Jesus: ,Ihr habt gehort, dass gesagt
worden ist: Auge flir Auge und Zahn fiir Zahn. Ich aber sage
euch: Leistet dem, der euch etwas Boses antut, keinen Wider-
stand, sondern wenn dir einer auf die rechte Wange schligt,
dann halt ihm auch die andere hin“. Bis hierher ist deutlich ein
Voranschreiten zu beobachten von einer iibertriebenen Rache
zu einem Austausch auf gleicher Ebene bis hin zu einer Uber-
windung der Kette der Vergeltungen. Lamech, der zu den Nach-
kommen Kains gehort, prahlt in seinem Lied und vertritt eine
ziigellose Rache: ,,Ja, einen Mann erschlage ich fiir eine Wunde
und einen Knaben fiir eine Strieme. Wird Kain siebenfach ge-
racht, dann Lamech siebenundsiebzigfach* (Gen 4,23-24). Dem-
gegeniiber legt das Bundesbuch das Talionsgesetz fest: ,,Ist wei-
terer Schaden entstanden, dann musst du geben: Leben fiir Le-
ben, Auge fiir Auge, Zahn fiir Zahn, Hand fiir Hand, FuB} fiir
Ful3, Brandmal fiir Brandmal, Wunde fiir Wunde, Strieme fiir
Strieme* (Ex 21,23-25). Dieses Gesetz findet sich auch in den
Rechtsbiichern der anderen altorientalischen Volker; es will ei-
ne maBlose private Rache verhindern. Schon in vielen Psalmen
bekennt Israel, dass die Vergeltung allein Gott zusteht: ,,Gott
der Vergeltung, o HERR, du Gott der Vergeltung, erscheine!*
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(94,1). Dariiber hinaus kennen die Weisen die seelische Kraft,
die Vergeltung in ihr Gegenteil zu verwandeln: ,,Hat dein Feind
Hunger, gib ihm zu essen, hat er Durst, gib ihm zu trinken; so
sammelst du glithende Kohlen auf sein Haupt, und der HERR
wird es dir vergelten* (Spr 25,21-22).

Jesus, seinerseits, bezieht sich ausdriicklich auf Gen 4,23-24,
um den Ring der Rache vollstindig aufzubrechen: ,,Da trat Pe-
trus zu ihm und fragte: Herr, wie oft muss ich meinem Bruder
vergeben, wenn er sich gegen mich versiindigt? Siebenmal? Je-
sus sagte zu ihm: Nicht siebenmal, sondern siebenundsiebzig-
mal“ (Mt 18,21-22). Er macht aus der Vergebung und der Lie-
be zu den Feinden das Kriterium fiir die Zugehdorigkeit zum Va-
ter: ,,Liebt eure Feinde und betet fiir die, die euch verfolgen, da-
mit ihr S6hne eures Vaters im Himmel werdet (Mt 5,44-45;
vgl. 18,21). Paulus nimmt diesen Gedanken auf und mahnt:
»Seht zu, dass keiner dem andern Boses mit Bosem vergilt, son-
dern bemiiht euch immer, einander und allen Gutes zu tun‘
(1 Thess 5,15) und ,,Lass dich nicht vom Bdsen besiegen, son-
dern besiege das Bose durch das Gute!* (Rom 12,21).

Missverstidndnisse sind zu vermeiden. Heute wird das Talions-
gesetz nicht selten als Ausdruck einer gewaltsamen Vergeltung
und Rache verstanden, wihrend es urspriinglich Gewalt und
Gegengewalt in Schranken wies; in thm zeigt sich die Absicht,
die instinktive und unbeherrschte Suche nach Rache und Ver-
geltung zu liberwinden. Diese Absicht richtet sich am Verhalten
Gottes aus, der sich als ,,barmherzig und gnidig* (Ex 34,6) vor-
stellt und der die Schuld des Volkes vergibt. Wenn wir die fiinf
Biicher der Torah als ein einziges grofles Werk verstehen, fin-
den wir im Zentrum, in Levitikus 16, den Ritus des Versoh-
nungstages, dessen Hauptinhalt ist: ,,Gott vergibt®“. Dieser Kenn-
zeichnung Gottes entspricht im Kontext die beriihmte Forde-
rung: ,,Liebe deinen Néchsten wie dich selbst™ (Lev 19,18), die
alttestamentliche Formulierung der goldenen Regel (vgl. Mt
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7,12). Das Neue Testament fiihrt die Entwicklungen, die im
Alten Testament vorhanden sind, konsequent weiter.

c. Die Ehe

123. In Mt 5,31-32 sagt Jesus: ,,Ferner ist gesagt worden: Wer
seine Frau aus der Ehe entldsst, muss ihr eine Scheidungsurkun-
de geben. Ich aber sage euch: Wer seine Frau entlisst, obwohl
kein Fall von Unzucht vorliegt, liefert sie dem Ehebruch aus,
und wer eine Frau heiratet, die aus der Ehe entlassen worden ist,
begeht Ehebruch®. Einen Kommentar Jesu zu dieser Verfiigung
finden wir in einer seiner Auseinandersetzungen mit einigen
Pharisdern. Jesus stiitzt sich auf das Handeln des Schopfers
(Gen 1,27) und auf das Handeln der Menschen, das daraus
folgt, und schlieBt die Ehescheidung aus: ,,Was aber Gott ver-
bunden hat, das darf der Mensch nicht trennen* (Mt 19,6). Auf
thren Einwurf antwortet er und erklirt die Regelung der Ehe-
scheidung (Dtn 24,1-4), als Zugesténdnis des Mose, das die ur-
spriingliche Bestimmung Gottes, des Schopfers, nicht aufhebt:
»Nur weil ihr so hartherzig seid, hat Mose euch erlaubt, eure
Frauen aus der Ehe zu entlassen. Am Anfang war das nicht so*
(Mt 19,8).

Wir finden im Alten Testament die Polygamie (Lamech Gen
4,19; Jakob Gen 29,21-30; Elkana 1 Sam 1,2; David 1 Sam
25,43; Salomo 1 Kon 11,3); in ihr zeigen sich die sozialen Le-
bensbedingungen des Alten Orients. Es gibt auch, wie wir gese-
hen haben, die Regelung der Ehescheidung. Dennoch zeigt sich
im Alten Testament eine Entwicklung auf das Ideal der mono-
gamen Ehe hin. Nur auf Grund dieses hohen Ideals einer gegen-
seitigen und exklusiven Liebe und Treue (vgl. Mal 2,14-16)
konnten die Propheten den Bund des HERRN mit Israel als ein
ewiges und unverbriichliches Band zwischen einem Ehemann
und seiner Ehefrau verstehen (Hos 1-2; Jes 54; Jer 3; Ez 16;
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vgl. HId 8,6). Jesus zieht die letzte Konsequenz aus dieser idea-
len Sicht und schlieit die Ehescheidung aus (vgl. auch Mk 10,
11-12; Lk 16,18). Paulus bezieht sich ausdriicklich auf diese
Verfiigung Jesu: ,,Den Verheirateten gebiete nicht ich, sondern
der Herr: Die Frau soll sich vom Mann nicht trennen ... und der
Mann darf die Frau nicht verstoBen* (1 Kor 7,10-11). Es ist al-
so ein Voranschreiten zu beobachten von der Mdglichkeit der
Polygamie zur Monogamie, in der der Mann seine Frau entlas-
sen kann, und weiter zur Monogamie ohne Ehescheidung, in der
beide den gleichen juristischen Status haben: weder der Mann
noch die Frau kann den anderen entlassen. Beide sind gerufen,
sich einzusetzen fiir ein dauerhaftes und liebevolles Zusammen-
leben und jene Einheit und Gemeinschaft zu verwirklichen, die
der Schopfer gewollt hat.

d. Die Gottesverehrung

124. Gleich nach den Antithesen befasst sich Jesus mit Almo-
sen, Gebet und Fasten, wichtigen Formen der Beziehung zu
Gott (Mt 6,1-18). Er kritisiert sie nicht als solche, sondern ta-
delt eine falsche Art, sie zu praktizieren, nimlich um von den
Menschen beachtet und gelobt zu werden. Jesus verlangt, dass
dieses Tun ganz auf die Einheit mit Gott, dem Vater zu bezie-
hen ist.

Die rechte Art, die verschiedenen Formen der Gottesverehrung
auszufiihren, ist ein wichtiges Thema im Alten Testament. Die
Auslegung dieser Formen (Fasten und Sabbat, Opfer, Gesetze
iiber Rein und Unrein) zeigt eine wachsende Sorge, den Haupt-
zweck des Kultes zu garantieren: die Gemeinschaft mit Gott.
Die genaue Beobachtung der entsprechenden Gesetze war nicht
Selbstzweck, sondern ein Mittel, um alles zu vermeiden, was
zum Verlust der Verbindung mit dem heiligen Gott fiithren
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konnte. Alle Formen der Gottesverehrung werden durch das
Opfer Christi vollendet.

1) Opfer im Alten Testament

Das Buch der Psalmen fordert Israel nicht nur auf, seinen Gott
zu verehren, sondern denkt auch iiber die wahre Natur der Got-
tesverehrung nach und kritisiert die Art, in der die Opfer prakti-
ziert werden (40,7-9; 50,7-15; 51,18-19; 69,31.32). Die Psal-
men fiihren die Kritik der Propheten am Opferwesen weiter (Jes
1,10-17; 43,23-24; Jer 6,19-20; 7,21-23; 14,11-12; Hos 6,6;
8,13; Am 5,21-27; Mal 1,10; 2,13). Wegen der verschiedenen
Zusammenhdnge, in denen dieses Thema behandelt wird, sind
die Texte wenig homogen, stimmen aber im Verstindnis der
Natur und des Zweckes der Opfer iiberein. Gott braucht sie
nicht, aber das Volk braucht sie als Ausdruck des Lobes Gottes
und der Treue zum Bund. Israel darf nie vergessen, was Gott
beim Bundesschluss festgelegt hat: nicht, dass sie Opfer dar-
bringen miissen, sondern dass sie an der rechten Gotteserkennt-
nis festhalten (Hos 6,6), dass sie das Gesetz beobachten (Ps
40,7-9) und den Geboten Gottes gehorchen (Jer 6,19-20; 7,21—
23). Die prophetische Kritik des Kultes und der Opfer betrifft
ihr Verstindnis, nicht ihre Existenz. Sie will zu einem besseren
Verstindnis der einzigartigen Verbindung Israels mit dem
HERRN und zu einer neuen Ara echter Gottesverehrung an dem
Ort fithren, an dem der HERR seinen Namen wohnen I4sst.

2) Das Opfer Christi

Ein Grundzug des Briefes an die Hebréer ist die Unterscheidung
zwischen zwei Phasen der Heilsgeschichte: die Ara des Bundes
unter Mose und die Ara des Heiles durch Christus.
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Im zentralen Teil des Briefes (8,1 —9,28) wird die Uberlegen-
heit des Opfers Christi und des Neuen Bundes betont. Der Ver-
fasser kritisiert in 8,3 —9,10 den Kult des Alten Bundes und
spricht in 9,11-28 vom personlichen Opfer Christi, das den
Neuen Bund begriindet.

Mit Christus wird die Ordnung des alten Kultes iiberwunden
und eine ganz neue Situation geschaffen. Der alte Kult war oft
formal, auBerlich, konventionell und war das notwendigerweise,
da die Menschen unfihig waren zu einem vollkommenen Kult.
Christus eroffnet einen realen, personalen, existentiellen Kult,
der eine echte Gemeinschaft mit Gott und mit den Personen um
uns (9,13—14) schenkt. Das Blut Christi hat eine viel grofere
Kraft, da es das Blut von jemand ist, der: 1. sich selber Gott op-
fert, 2. schuldlos ist, 3. das Opfer in einem ewigen Geist voll-
zieht. Der Unterschied zu den alten Opfern liegt auf der Hand.

1. Die Hohenpriester opfern Tiere, die mit Zwang zum Opfern
gefithrt werden. Christus bietet freiwillig sich selber zum Ster-
ben an. Unter der alten Ordnung kam der Wert des Opfers vom
Blut, beim Opfer Christi kommt der Wert des Blutes vom Op-
fer. Das Blut Christi ist wirksam, weil es mit der vollkommenen
Hingabe seines ganzen Menschseins verbunden ist, nicht in ei-
ner zeremoniellen, sondern existentiellen Hingabe, die in 5,8 als
schmerzvoller Gehorsam und in 10,9-10 als personale Erfiil-
lung des Willens Gottes beschrieben wird.

2. Die Hohenpriester konnten nicht sich selber darbringen, da
sie siindige Menschen waren, und brauchten eine Vermittlung,
die sie, entsprechend dem Gesetz des Mose, im Opfer von Tier-
blut suchten (5,3; 7,27-28). Christus dagegen, der schuldlos ist,
absolut frei von jeder Verwicklung in das Bdse, konnte sich sel-
ber darbringen und konnte sein eigenes Blut beniitzen, das gera-
de wegen seiner absoluten personlichen Integritdt wirksam ist.
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3. Die Hohenpriester waren Priester nach einem Gesetz, das
leibliche Abstammung verlangte (7,16; 9,10). Christus bringt
sich selber dar, bewegt ,,von einem ewigen Geist™“ (9,14). Es
geniigt nicht der Antrieb aus menschlicher Grofziigigkeit, um
die vollkommene Hingabe seiner selbst zu verwirklichen. Es
braucht eine GroBziigigkeit, die von Gott selbst kommt, eine
Kraft der Liebe, die durch den Heiligen Geist mitgeteilt wird.
Dieser dritte Gesichtspunkt ist der wichtigste von allen: das
Blut Christi, seine Hingabe, gewinnt ihren Wert durch seine
Verbindung mit dem Heiligen Geist.

Weil das Opfer Christi vollkommen ist, ist seine Wirksamkeit
vollstindig. Der Verfasser beschreibt sie so: ,,Das Blut Christi
... wird unser Gewissen von toten Werken reinigen, damit wir
dem lebendigen Gott dienen* (9,14).

3) Die neue Gottesverehrung

Die Reinigung des Gewissens durch das Opfer Christi zeigt sich
in einer neuen Lebensfiihrung, die den einzigen wahren Kult
darstellt, ndmlich ,,dem lebendigen Gott dienen* (9,14). Nur in
Christus sind wir fahig zu einer Gottesverehrung, die wahrhaft
dieses Namens wiirdig ist. Es geht um den vollen Sinn des Aus-
drucks, um den Kult aus dem Heiligen Geist. Durch das Opfer
Christi sind die Christen gereinigt und befahigt, Werke zu voll-
bringen, die Gott angenehm sind. Sie konnen bezeichnet wer-
den als ,konigliche Priesterschaft” (1 Petr 2,9), als ,heilige
Priesterschaft, um durch Christus geistige Opfer darzubringen,
die Gott gefallen (1 Petr 2,5; vgl. Ex 19,6). Das christliche Le-
ben muss ein geistiger Kult sein, ein lebendiges, heiliges, Gott
wohlgefilliges Opfer (Rom 12,1; 15,16). Paulus spielt den Phi-
lippern gegeniiber auf sein Martyrium an und vergleicht sich
mit einem Trankopfer, das zusammen mit dem Opfer und Got-
tesdienst ihres Glaubens dargebracht wird (Phil 2,17). Aber
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nicht nur der Tod, sondern auch das irdische Leben der Christen
soll ein Opfer sein. Das traditionelle materielle Opfer, das von
der Person des Opfernden verschieden ist, wird im Christentum
ersetzt durch das personliche Opfer, das mit der Existenz des
Opfernden identisch ist.

2.3.2. Orientierungen fiir heute

125. Das biblische Phdanomen eines fortschreitenden Erkennens
der moralischen Aufgaben behilt eine wichtige Bedeutung.
Wenn man die groflen Probleme der heutigen Menschheit sieht,
kann man den Eindruck von einem Voranschreiten in der fal-
schen Richtung haben, dass ndmlich stindig die Mittel der Zer-
storung zunehmen, die selbst die Existenz der Menschheit und
ihre Lebensgrundlagen bedrohen. In dieser Situation braucht es
ein noch vertrauensvolleres Horen auf das Wort Jesu und einen
noch intensiveres Bemiihen der Christen, nach dem Beispiel
und den Unterweisungen Jesu zu leben.

Unsere Untersuchung der Steigerung haben wir auf drei Bei-
spiele beschrinkt. Wie wir gesehen haben, ldsst die ,,grofere
Gerechtigkeit™ des Reiches drei Grundlinien sichtbar werden,
die fiir den Dienst der Glaubigen in allen Bereichen des Lebens
wesentlich sind: die Bereitschaft zu einem unbegrenzten Ver-
zeihen, die unbedingte Treue zu dem Partner, der fiir das Leben
gewdhlt wurde fiir gute und schlechte Tage, und die geistliche,
verinnerlichte Verehrung Gottes, die zu einem konkreten Ein-
satz fiir die Verwandlung der Welt fiihrt. Diese Verhaltensnor-
men sind grundlegend fiir jede Form und jeden Bereich des
Dienstes der Christen und sie machen aus jedem Handeln fiir
das Wohl der Menschen eine Antwort der Dankbarkeit fiir die
Offenbarung der Liebe Gottes.
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Mehr praktisch gesehen, kann unsere Besinnung auf das Voran-
schreiten und die Verfeinerung des Gewissens den Seelsorgern
und allen, die im Bereich der Erziehung zum Glauben titig
sind, helfen, dass sie das Stadium gut einschitzen, bei dem die
Personen oder Gruppen auf ihrem Weg angekommen sind. Es
ist z. B. auszugehen von den Racheinstinkten, die tief in der Na-
tur des siindigen Menschen verwurzelt sind, oder von den gén-
gigen Ideen einer Gesellschaft, die, was Ehescheidung oder an-
dere moralische Bereiche angeht, viel ungebundener als friither
ist, oder von den Briuchen einer Volksfrommigkeit, die schon
sein mogen, aber oft auch sehr dullerlich sind. Man kann dann
nach Wegen suchen, um den Menschen zu helfen, dass sie
Schritt fiir Schritt vorankommen auf dem Weg der evangeli-
schen Vollkommenheit und dass sie sich fiir ihre Lebensent-
scheidungen ansprechen lassen von der Radikalitét der christli-
chen Ethik im sozialen und individuellen Bereich. Die Fille der
moralischen Unvollkommenheit in beiden Testamenten konnen
die Gldubigen auch anregen, dass sie den Weg besser abschét-
zen, der zu durchmessen ist, um die Vollkommenheit des gottli-
chen Vorbildes zu erreichen.

2.4. Viertes besonderes Kriterium:
Die Dimension der Gemeinschaft

126. Die Bibel betont nachdriicklich die wesentliche Verbin-
dung der Moral mit der Gemeinschaft. Diese Dimension kommt
aus der Liebe und driickt sich in ihr aus; sie ist begriindet in der
Natur Gottes und des Menschen, der nach dem Bild Gottes ge-
schaffen ist.
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2.4.1. Biblische Daten

127. In biblischer Sicht ist der Mensch kein isoliertes und auto-
nomes Wesen, sondern ist seiner Natur nach Mitglied einer Ge-
meinschaft. Er gehort zur Gemeinschaft des Bundes, zum Volk
Gottes. Dieses wird im Neuen Testament auch als der Leib
Christi verstanden (1 Kor, Eph; Kol), zu dem die Einzelnen als
Glieder gehoren, oder als der Weinstock, dem die Einzelnen als
Reben eingefiigt sind (Joh 15). Aus dieser grundlegenden Situa-
tion folgt, dass das Ziel des menschlichen Bemiihens nicht die
Ausbildung der in sich selber stehenden und in sich vollkom-
menen Personlichkeit ist, sondern diejenige des Gliedes einer
Gemeinschaft, das die Beziehungen, die wesentlich zu ithm ge-
horen, in vollkommener Weise lebt. Ebenfalls folgt daraus, dass
die Normen des Zusammenlebens nicht souveridn und autonom
vom einzelnen Mitglied festgelegt werden konnen, sondern das
gemeinsame Gut der Gemeinschaft sind und von dieser gehiitet
und entwickelt werden. Das hebt nicht auf, dass der einzelne
nach seinem Gewissen handeln soll und dafiir verantwortlich
ist. Sondern gerade in seinem Gewissen muss er sich der eben
beschriebenen Situation bewusst sein und nach ihr seine Hand-
lungen ausrichten und ein willkiirliches Handeln vermeiden.

a. Die wesentliche Zugehdrigkeit zu einer Gemeinschaft und
ihre bildende Kraft

1) In Israel

128. Die Stimme Israels sind der iiblichen Dynamik und den
historischen Entwicklungen einer jeden Volksgruppe unterwor-
fen. Die Bibel befasst sich mit der Geburt des Volkes Gottes als
einer religiosen Gemeinschaft, die den Ruf Gottes hort. Diese
Gemeinschaft hat die Aufgabe, das Gewissen zu unterweisen
und das angemessene moralische Verhalten festzulegen.



176

Die Bibel beschreibt verschiedene Stadien dieser religiosen Ge-
schichte. Sie beginnt mit einer Anfangsperiode, in der aus der
Familie der Vorfahren eine Stammesgemeinschaft wird, die
nicht mehr in Sklaverei lebt, sondern in der Freiheit, die durch
den Auszug erreicht wird. Der Glaube Israels wird in dem
Schliisseltext von Exodus 15 lebendig beschrieben, der Gott als
Souverdn anerkennt, Israel als von Gott erwdhntes Volk prokla-
miert und beteuert, dass Gott sie im Umkreis seiner eigenen
Wohnung, um das Heiligtum herum wohnen ldsst. Das nimmt
die Schliisselrolle vorweg, die der Kult und das Heiligtum fiir
die Formung des Gottesvolkes haben werden, zuerst durch das
Zelt in der Wiiste und spéter durch den ersten Tempel in Jerusa-
lem mit der Bundeslade in seiner Mitte. Die Gemeinschaft, die
um dieses Zentrum geschaffen wird, stellt den Beginn einer
neuen Weltordnung dar (Ex 40; 1 Kon 8). Hier wird Israel das
Gesetz gelehrt, hier erhédlt das Volk Verzeihung und zu diesem
Ort werden auch die Volker kommen, um die Torah zu lernen.
Zugleich unterstreicht die biblische Geschichte das wiederholte
Misstrauen und die Untreue Israels gegen Gott, besonders wéh-
rend der Wanderung durch die Wiiste (vgl. Ex 19-24; 32-34).

Nach der Eroberung des Landes beschreibt die Bibel den Uber-
gang vom Volk in der Wiiste zu einem Staat, das Auftreten der
Monarchie und dann die Teilung der Gemeinschaft in Nord-
und Siidreich. Der Monarch und sein Hof iibernehmen zwar ei-
nige religiose Aufgaben, wie etwa die Sorge fiir das Heiligtum
und fiir die Priester und die Regelung des Kultes, aber das Volk
selbst bleibt der Bundespartner Gottes (1 Kon 8,27-30). Spéter
filhrt die Untreue wihrend der Monarchie zu einer Weiterent-
wicklung des Begriffs von der religiosen Gemeinschaft Israels.
Gott schafft das Volk neu als heiligen ,,Rest“, der in einem ge-
reinigten Jerusalem leben wird (Jes 4,2—4). Diese neue religiose
Gemeinschaft ist nicht mehr auf das Land Israel beschrankt, zu
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ihr gehoren auch diejenigen, die im Exil leben (Jer 29,1-14: Ez
37,15-28).

Von Amos angefangen kritisieren die vorexilischen Propheten
den Kult Israels und stellen die nutzlosen eitlen Opfer und den
echten Gehorsam gegen den HERRN einander gegeniiber, be-
sonders was die Praxis der Gerechtigkeit und Rechtlichkeit be-
trifft (Am 5,11-17; Hos 6,6; Jes 1,11-17; Mi 6,6-8; Jer 7,1 —
8,3). Diese Kritik des falschen Kultes und der mangelhaften
Ubereinstimmung zwischen dem rituellen und moralischen Ver-
halten Israels bleibt ein Schliisselelement der biblischen Traditi-
on und wesentlicher Teil threr moralischen Besinnung.

Nach dem harten Schlag des Zusammenbruchs der Monarchie
und nach dem Exil erneuert die Macht Gottes die religiose Ge-
meinschaft Israels ein weiteres Mal. Die Heimkehrer aus dem
Exil bauen das Heiligtum wieder auf und stellen auch die Torah
wieder her als normatives Zentrum des 6ffentlichen Lebens und
des personlichen Verhaltens (Neh 8—10). Israel ist ohne nationa-
le Souverinitit und Autonomie (abgesehen von einer kurzen
Periode unter der Dynastie der Hasmonéer), aber seine Identitét
ist gegriindet auf dem Gehorsam gegeniiber der Torah und auf
seinem Kult, der von einer Gemeinschaft dargebracht wird, die
Gott treu ist.

In diesem ganzen Geschehen und trotz den verschiedenen For-
men und Situationen der religiosen Gemeinschaft erscheint der
einzelne Israelit nie als isoliertes und autonomes Wesen, son-
dern immer als Glied dieser Gemeinschaft. Die Rolle, die der
einzelne in ihr spielt, kann verschieden sein — die des Patriar-
chen, des groflen Fiihrers, des Konigs, des Priesters, des Pro-
pheten oder des einfachen Bauern. Fiir alle ist aber wesentlich
die Zugehorigkeit zur Gemeinschaft, die Unterwerfung unter ih-
re Lebensregeln und die Teilnahme an threm Kult.
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2) Bei den Christen

129. Die erste christliche Gemeinschaft, die sich um die Person
Jesu bildet, weil3 sich verbunden mit dem Volk Israel und mit
der moralischen Verantwortung, die aus der Zugehdrigkeit zu
einer solchen Gemeinschaft folgt.

Diese Verbundenheit ist deutlich in dem Portrdt der Christenge-
meinde von Jerusalem, das Lukas in den ersten Kapiteln der
Apostelgeschichte zeichnet. Der Geist, der im Namen des aufer-
standenen Christus gesandt wird, befdhigt die Glaubigen, eine
Gemeinschaft zu bilden, die sich an die Ideale Israels hilt, wie
sie fiir die Endzeit erwartet wurden (vgl. besonders die beriihm-
ten Summarien in den ersten Kapiteln: Apg 2,42-47; 4,32-37;
5,12-16). Einige Ziige kennzeichnen diese ideale Gemein-
schaft: 1. Aufmerksamkeit fiir die Lehre der Apostel (2,42); 2.
Koinonia oder tiefe Verbundenheit im Glauben und in der Liebe
zwischen den Mitgliedern (1,14; 2,1; 4,32); 3. Gemeinsamer
Kult, besonders in der Feier der Eucharistie, im Brechen des
Brotes in den Hausern, und im Gebet im Tempel (2,42-46); 4.
Teilen der Giiter, so dass niemand in Not war (2,44; 4,34-37);
5. Gemeinschaft im Geist zwischen den Mitgliedern, nicht nur
gewohnliche Freundschaft, sondern eine tiefe Verbundenheit im
Glauben (2,44; 4,32; 5,14); 6. Weiterfiilhrung der Mission Jesu
im Heilen und Vergeben, durch das Handeln und das Zeugnis
der Apostel (2,43; 3,1-10; 4,5-12).

In dhnlicher Weise zeigen Paulus und die anderen neutestament-
lichen Traditionen den wesentlich gemeinschaftlichen Charakter
der Moral. Nach Paulus ist der einzelne Christ durch die Taufe
eingetaucht ,,in Christus und ist durch den Geist befdhigt, ein
Leben zu fiihren, das ,,der Berufung wiirdig* ist (Rom 6,3; vgl.
Eph 4,1). Die Zugehdrigkeit zu Christus, und daher zur christli-
chen Gemeinde, macht den einzelnen Christen fdhig, zu den
»Werken des Fleisches* auf Distanz zu gehen und ,,die Frucht
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des Geistes*™ zu bringen (Gal 5,16-26). Die Laster und die Tu-
genden, die Paulus aufzihlt, sind vor allem sozialer Natur. Die
Frucht des Geistes, namlich ,,Liebe, Freude, Friede, Langmut,
Freundlichkeit, Giite, Treue, Sanftmut, Selbstbeherrschung®
(Gal 22,23), ist eine Weise, sich zu den anderen zu verhalten, in
der sich der christliche Glaube ausdriickt. Wo Paulus die ver-
schiedenen Gaben und Charismen aufzihlt, mit denen der Geist
die Kirche erfiillt, bezeichnet er ,,die Liebe™ als ,,die grofte*
(1 Kor 13,13). Die lebendige Beschreibung, die Paulus vom
Handeln der Liebe in der Gemeinschaft gibt, gehort zu den fas-
zinierendsten Abschnitten des Neuen Testaments (1 Kor 13).

Der Heilige Geist ist wesentlich fiir ein Verstehen der christli-
chen Gemeinschaft im Neuen Testament. In der Apostelge-
schichte beseelt und ermutigt der Geist, den der auferstandene
Christus sendet, die Gemeinschaft und macht sie fdhig, seine
Mission bis an die Grenzen der Erde zu tragen (Apg 1,8). Bei
Johannes ermutigt der Heilige Geist als Beistand die nachoster-
liche Gemeinde und befdhigt sie, sich an die Lehre Jesu zu erin-
nern und sie zu verstehen (14,25-26; 15,26, 16,12.14). Nach
Paulus geben die verschiedenen Gaben des Heiligen Geistes der
christlichen Gemeinschaft Dynamik und Zusammenhalt (1 Kor
12,4-11). Die Kraft des Geistes macht den Christen fahig, die
Macht der Siinde zu brechen, Gott in echter Weise zu verehren
und ein Leben zu fiihren, das von der Frucht des Geistes ge-
kennzeichnet ist.

Paulus korrigiert die Korinther wegen der verfehlten Weise, Eu-
charistie zu feiern (1 Kor 11,17-34). Dabei zeigt er, dass die
moralischen Werte, um die es hier geht, ndmlich Respekt fiir
die anderen, Gerechtigkeit und Mitleid, sich nicht zuerst aus so-
zialen Briauchen ableiten oder aus dem, was Freundschaft ver-
langt. Sie sind vielmehr begriindet im inneren Charakter der
christlichen Gemeinschaft, in der sich die Botschaft Christi le-
bendig verkorpert und die mit der Kraft des Geistes Gottes be-
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gabt ist. Eine solche Gemeinschaft und die Mitglieder, die sie
ausmachen, sind gerufen, auf eine Weise zu handeln, die ihrer
wahren Identitit und ihrem Ziel entspricht. Die moralischen
Imperative einer solchen Gemeinschaft konnen in bestimmten
Punkten mit den Verhaltensnormen iibereinstimmen, die die
Vernunft ableitet (z. B. der Respekt vor den anderen), aber ihre
volle Begriindung kommt aus einer anderen Quelle, ndmlich aus
der Identitdt dieser Gemeinschaft als Leib Christi.

b. Die wichtigsten Werte fur die zwischenmenschlichen
Beziehungen

130. Die Zugehorigkeit zur Gemeinschaft ist wesentlich fiir das
Alte und das Neue Testament. Das einzelne Mitglied wird von
der Gemeinschaft und ihren autoritativen Traditionen iiber die
moralischen Werte und seine Verantwortung unterrichtet. In
den Schriften des Alten Testaments ist die Gemeinschaft des
Bundes mit ihrem Kult, mit den Unterweisungen der Torah und
threr Auslegung die erste Quelle fiir die rechte Lebensweise.
Die Gemeinschaften des Neuen Testaments griinden ihr morali-
sches Wissen auf die Lehre und Mission Jesu, beziehen sich
aber auch auf die Tradition des Alten Testaments und sehen
sich selber in Verbindung mit dem Volk Gottes, Israel. Die
Werte, die bei dieser Formung hervorgehoben werden, betreffen
in erster Linie die zwischenmenschlichen Beziehungen inner-
halb und aulerhalb der Gemeinschatft.
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1) Innerhalb der Gemeinschaft

131. Zahllos sind die Texte, die sich mit den zwischenmensch-
lichen Beziehungen befassen. Der Dekalog selbst flihrt die fun-
damentalen Verpflichtungen gegeniiber den anderen auf. Die
Gesetzbiicher Israels verlangen Aufmerksamkeit fiir das leibli-
che und wirtschaftliche Wohl des anderen. Man kann einen an-
deren nicht ohne Strafe verwunden oder toten, wie die Ge-
schichte von Kain und Abel zeigt (Gen 4,1-16). Das mosaische
Gesetz verlangt, dass man zur Erntezeit etwas fiir den Armen
und Fremden {iibrig ldsst (Lev 19,9-10, Dtn 24,19-22). Die
schwachen Mitglieder der Gesellschaft, wie die beriihmte Drei-
ergruppe von ,,Witwe, Waise, Fremder*, miissen mit Mitleid
und Respekt behandelt werden (Dtn 16,11-12; 26,11-12). Ge-
recht ist, wer den anderen nicht betriigt und schiadigt durch Wu-
cher und Tduschung (Am 2,6-8; Ez 18,10-13). Die Mission Je-
su, der voll Mitleid ist und sich dafiir einsetzt, die Kranken zu
heilen und die Hungrigen zu sittigen, entspricht der fundamen-
talen biblischen Ethik. Jesus erkldrt bei Matthdus, dass er das
Gesetz und die Propheten nicht abschafft, sondern sie ,,erfiillt*;
er zeigt die Absicht und das Ziel, das Gott der Torah gegeben
hat (Mt 5,17). Die Jiinger werden von Jesus beauftragt, die glei-
che Mission in der Kirche fortzusetzen (Mt 10,7-8).

Die Tradition, vor allem die Liebe zu Gott und zum Nichsten
zu verlangen, war tief im Alten Testament verankert und wurde
wiederholt von Jesus bestitigt. Auf die Frage des Schriftgelehr-
ten nach dem groBiten Gebot im Gesetz antwortet Jesus: ,,.Du
sollst den Herrn, deinen Gott, lieben mit ganzem Herzen, mit
ganzer Seele und mit all deinen Gedanken. Das ist das wichtig-
ste und erste Gebot. Ebenso wichtig ist das zweite: Du sollst
deinen Néchsten lieben wie dich selbst. An diesen beiden Ge-
boten hingt das ganze Gesetz samt den Propheten (Mt 22,37—
40; vgl. Mk 12,29-31). In anderen Texten betont Jesus die
Pflichten gegeniiber den anderen. Er fasst die Forderungen des
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Gesetzes in der beriihmten ,,goldenen Regel”“ zusammen: ,,Al-
les, was ihr also von anderen erwartet, das tut auch ihnen! Darin
besteht das Gesetz und die Propheten (Mt 7,12). Auf die Frage
des reichen Jiinglings, was er tun miisse, um das ewige Leben
zu erlangen, antwortet Jesus, indem er den Dekalog zusammen-
fasst: ,,Du sollst nicht téten, du sollst nicht die Ehe brechen, du
sollst nicht stehlen, du sollst nicht falsch aussagen; ehre Vater
und Mutter! Und: Du sollst deinen Néachsten lieben wie dich
selbst!*“ (Mt 19,18-19).

Auch alle Beispiele fiir ,,die groBBere Gerechtigkeit®, die Jesus in
der Bergpredigt nennt, konzentrieren sich auf Pflichten gegen-
iiber den anderen: Vers6hnung mit dem Bruder (Mt 5,21-26),
nicht auf die Frau des anderen mit Verlangen schauen (5,27—
30), Treue zum Eheband (5,31-32), Ehrlichkeit im Sprechen (5,
33-37), sich nicht fiir erlittenes Unrecht rdchen (5,38-42). Und
in dem Text, der als der am meisten kennzeichnende fiir die
Lehre Jesu gilt, wird die Feindesliebe als Hohepunkt des rech-
ten Verhaltens angesehen, das den Jiinger Jesu ,,vollkommen*
oder ,,vollstindig* macht, wie der Vater im Himmel vollkom-
men ist (5,43-48; vgl. Lk 6,36: ,,Seid barmherzig, wie euer Va-
ter barmherzig ist”). Am Ende werden alle beurteilt nach ihrer
Treue zu diesen Geboten der Liebe, der Barmherzigkeit, des
Vergebens, die durch das Gleichnis von den Schafen und den
Bocken verdeutlicht werden (Mt 25,31-46).

Auch in den anderen Traditionen des Neuen Testamentes, und
vor allem in der johanneischen Literatur, werden die morali-
schen Verpflichtungen besonders im Hinblick auf Beziehung
und Gemeinschaft betont. Das Johannesevangelium verdichtet
die ethischen Forderungen der Jiingerschaft in dem Wort: ,,.Das
ist mein Gebot: Liebt einander, so wie ich euch geliebt habe*
(15,12). Der Tod Jesu ist das hochste Beispiel fiir diese Liebe,
die er von seinen Jiingern verlangt. Sein Tod ist Akt der duf3er-
sten Liebe dessen, der sein Leben hingibt fiir seine Freunde (15,
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12—-14). Dieses hochste Beispiel fiir menschliches moralisches
Handeln wird zum Kriterium fiir den Einsatz des Christen fiir
die anderen (15,12—17). Die gleiche Konzentration wiederholt
sich vor allem im ersten Johannesbrief: ,,Denn das ist die Bot-
schaft, die ihr von Anfang an gehort habt: Wir sollen einander
lieben* (3,11). Das innere Band zwischen der Liebe zu Gott und
der Liebe zum Néchsten ist charakteristisch fiir die biblische
Ethik und fiir das Lehren Jesu: ,,Und dieses Gebot haben wir
von ihm: Wer Gott liebt, soll auch seinen Bruder lieben* (4,21).
Bei Paulus ist die Liebe die hochste und unvergéngliche Gna-
dengabe (1 Kor 13,13); ebenso sind in Jak 2,8 und Hebr 13,15—
16 die Anbetung Gottes und die Néchstenliebe aufs Engste ver-
bunden.

2) Gegenulber denen, die am Rand der Gemeinschaft sind

132. Die Gesetzestexte der Torah verlangen nachdriicklich die
Sorge fiir den Fremden (ger), der unter den Israeliten lebt.
Manchmal scheint diese Sorge rein humanitér zu sein (Ex 22,
20; 23,9), aber in anderen Texten, besonders im Deuteronomi-
um, wird sie mehr theologisch begriindet. Israel soll sich an sei-
ne eigene Erfahrung in Agypten erinnern und soll so fiir den
Fremden sorgen, wie Gott fiir Israel gesorgt hat, als sie Fremde
in Agypten waren (vgl. Dtn 16,12). Das Heiligkeitsgesetz geht
einen Schritt weiter, was die Sorge fiir den Fremden betrifft; er
wird nicht mehr nur als Objekt angesehen, sondern als ,,Sub-
jekt, das zusammen mit den Israeliten verantwortlich ist fiir die
Heiligkeit und Reinheit der Gemeinschaft. ,,Der Fremde der
sich bei euch aufhilt, soll euch wie ein Einheimischer gelten,
und du sollst ihn lieben wie dich selbst; denn ihr seid selbst
Fremde in Agypten gewesen. Ich bin der HERR, euer Gott
(Lev 19,34).
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Im Neuen Testament ist Jesus voll Sorge fiir ,,die verlorenen
Schafe des Hauses Israel” (Mt 10,5; 15,24) und verkiindet das
Evangelium als Frohe Botschaft fiir die Armen (Mt 11,5; Lk
4,18; vgl. Jak 2,2). Die Evangelien beschreiben Jesus iiberein-
stimmend, wie er heilt und wie er von Mitleid erfiillt ist fiir die,
die in Not sind: ,,Blinde sehen wieder und Lahme gehen, Aus-
sdtzige werden rein und Taube horen, Tote stehen auf und den
Armen wird das Evangelium verkiindet” (Mt 11,5; vgl. Mt 4,
24-25; Lk 4,18-19).

Diese Heilungen sind nur der erste Schritt auf die Heilung der
ganzen Person hin, die letztlich in der Vergebung der Siinden
besteht. Jesus vergibt dem Geldhmten seine Siinden und heilt
thn (Mk 2,1-12). Er ruft den Zoéllner Levi, sein Jiinger zu sein,
und isst mit den Zdllnern und Siindern (Mk 2,13—-17). Er nimmt
die Gastfreundschaft des Zachédus in Anspruch (Lk 19,1-10).
Trotz des Einspruchs seines Gastgebers, nimmt Jesus im Haus
des Pharisders Simon die Salbung durch eine Siinderin an und
verzeiht ihre Siinden (Lk 7,36-50). Von den Pharisdern und
Schriftgelehrten wird Jesus kritisiert wegen seiner Gemein-
schaft mit Zdllnern und Siindern. Thnen erklért Jesus sein Ver-
stindnis von Gemeinschaft, die niemand ausschliefft, mit den
Gleichnissen vom verlorenen Schaf, von der verlorenen Drach-
me und vom verlorenen Sohn (Lk 15). Seine Jinger lehrt er,
den ,,Kleinen keinen Anstof3 zu geben* und sie nicht zu ,,ver-
achten®, sondern sie voll Mitleid zu suchen (Mt 18,6—-14). Ver-
sbhnung und Vergebung miissen Kennzeichen der Gemein-
schaft sein, die sich um Jesus sammelt (Mt 5,21-26.38-48,
18,21-35).

Jesus gewihrt Verzeihung nicht nur mit den Worten, die er an
den Siinder richtet, sondern er nimmt die Siinden der Mensch-
heit auf sich: ,,Er hat unsere Leiden auf sich genommen und un-
sere Krankheiten getragen® (Mt 8,17).
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Er betrachtet seine Sendung, zu befreien und zu heilen, als Zei-
chen fiir das Kommen des Reiches Gottes, das das menschliche
Leben wiederherstellen und zu seiner Fiille bringen wird (Mt
12,28; Lk 11,20). Der Tod Jesu am Kreuz und seine Auferste-
hung von den Toten sind der letzte Akt der Befreiung und Hei-
lung, da sie Tod und Siinde besiegen, die Menschheit von deren
Macht befreien und in das vollendete Reich Gottes einfiihren.

3) Gegeniber denen, die nicht zur Gemeinschaft gehdren

133. Auch Heiden werden von Jesus gut aufgenommen, wenn
sie zu ihm kommen und seine heilende Macht suchen (die kana-
andische Frau: Mt 15,21-28; der heidnische Hauptmann: Lk
7,1-10). In seiner programmatischen Rede in Nazaret erinnert
Jesus an die Sendung des Elija zu der Witwe in Sarepta bei
Sidon und an die Heilung des Syrers Naaman durch Elischa (Lk
4,25-27); in beiden Fillen werden die Grenzen Israels {iber-
schritten. Bei Matthéus spielt Jesus gegeniiber dem heidnischen
Hauptmann auf Jes 43,5 an und sieht voraus: ,,Viele werden von
Osten und Westen kommen und mit Abraham, Isaak und Jakob
im Himmelreich zu Tisch sitzen* (8,11). Und im Gleichnis vom
grolen Gastmahl werden die Eingeladenen, die nicht kommen
wollen, ersetzt durch die ,,Armen, Blinden, Kriippel, Lahmen*
und schlieBSlich durch die, die ,,an den Landstra3en und vor der
Stadt* sind, damit das Haus voll werde (Lk 14,16-24).

In diesen reichen Traditionen vom Wirken Jesu, der gesandt ist,
um zu heilen, um sich den Armen und Ausgegrenzten zuzuwen-
den, um die Siinder und auch die Heiden anzunehmen, bestiti-
gen die Evangelien die wesentliche Ausrichtung der Bibel auf
die Gemeinschaft. Die Schliisselfrage der biblischen Moral
heifit: Welche Tugenden, Handlungen, Formen der Beziehung
muss eine Gemeinschaft haben, die im Namen Gottes und Jesu
versammelt ist?
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4) Gultigkeit fur alle Menschen

134. Die Bibel betrachtet die moralischen Traditionen der Torah
und des Lehrens Jesu nicht als eine ,Sektenethik®, die nur auf
Israel und auf die christliche Gemeinschaft anzuwenden ist (vgl.
Jes 2,3; Am 1-2). Die Weisheitstradition bestitigt, dass die
Struktur der geschaffenen Wirklichkeit die Werte der Torah und
den Willen Gottes fiir alle Menschen widerspiegelt (vgl. Spr
8,22-36; Weish 13,1.4-5). Paulus bezieht sich auf diese Sicht,
wenn er sagt, dass auch die Heiden Gott und seinen Willen er-
kennen konnen aus der geschaffenen Welt (Rom 1,18-25; vgl.
2,14-15). Das Gleiche gilt fiir die sittliche Unterweisung Jesu,
der sich nicht nur an seine Jiinger wendet, sondern durch sie an
die ganze Welt mit seiner Offenbarung der Wahrheit Gottes
(vgl. Mt 28,18-20). Die biblische Tradition setzt also voraus,
dass die gleiche moralische Verantwortlichkeit allen Menschen
anvertraut ist, da alle Teil der Schopfung und Bild Gottes sind,
wenn auch die Macht der Siinde und die Entfremdung von Gott
die moralische Entscheidung negativ beeinflussen.

2.4.2. Orientierungen fiir heute

135. Die Gemeinschaft ist ein Grunddatum des sittlichen Le-
bens nach der Bibel. Sie ist auf die Liebe gegriindet, die die in-
dividuellen Interessen iiberschreitet und die Menschen zusam-
menhélt. Diese Liebe ist im Letzten verwurzelt im Leben der
Heiligsten Dreifaltigkeit, sie dulert sich durch die dynamische
Kraft des Heiligen Geistes und sie ist zugleich Quelle und Ziel
einer wahrhaft christlichen Gemeinschaft.

a. Verschiedene Formen von Gemeinschaft

Auf allen Ebenen des menschlichen Lebens gibt es Gemein-
schaft, immer mit einer besonderen Dynamik und spezifischen
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sittlichen Anforderungen. Die Familie ist die fundamentalste
menschliche Gemeinschaft und ist entscheidend fiir die soziale
und moralische Erziehung des Einzelnen. Auch die Kirche ist
eine Gemeinschaft. Fiir sie ist grundlegend das Geschenk des
Glaubens, durch die Taufe tritt man in sie ein, und das Band
ihres inneren Zusammenhaltes ist die christliche Liebe. Morali-
sche Verpflichtungen ergeben sich auch aus der Zugehorigkeit
zur lokalen und nationalen biirgerlichen Gemeinschaft. Die heu-
tige Gesellschaft wird sich immer mehr der globalen Dimensio-
nen der menschlichen Gemeinschaft und der moralischen
Pflichten bewusst, die vom wirtschaftlichen, sozialen und politi-
schen Wohlergehen der ganzen Volkerfamilie gefordert werden.
Die Soziallehre der Kirche und der Péapste hat seit mehr als ei-
nem Jahrhundert die moralischen Verpflichtungen betont, die
sich aus der Zugehorigkeit zu den verschiedenen Ebenen des
Zusammenlebens ergeben.

b. Die Liebe ist fundamental wichtig

Viele Werte sind bei den moralischen Entscheidungen wichtig,
die der heutige Christ zu fdllen hat. Aber die Liebe, das echte
Bemiihen iiber sich selber hinauszuwachsen und sich fiir das
Wohl der anderen einzusetzen, ist aus christlicher Sicht der
Wert, der die anderen sozialen Werte tragt und bestimmt. Die
biirgerliche Gesellschaft ist verpflichtet, gerechte soziale Struk-
turen zu schaffen, die die Biirger schiitzen und ihnen das Le-
bensnotwendige garantieren. Die christliche Moral ist dazu
komplementér und {bersteigt die Forderungen der Gerechtig-
keit. Die gerechte Ordnung, die mit politischen Mittel geschaf-
fen wird, kann nicht alle Wiinsche des menschlichen Herzens
befriedigen. Das moralische Bemiihen der Kirche fiir die Néchs-
tenliebe in den verschiedenen Bereichen der menschlichen Ge-
meinschaft kann die besten Krifte im Menschen ansprechen
und bewegen. Die traditionellen Werke der Caritas, die von
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Einzelnen oder Gemeinschaften in der Kirche getan werden,
konnen dazu beitragen, dass in der Gesellschaft etwas von der
iiberirdischen Schonheit und der letzten Bestimmung des Men-
schen, der als Bild Gottes geschaffen ist, sichtbar wird.

c. Heutige Notwendigkeiten

Die Gemeinschaft als Dimension der biblischen Offenbarung
kann heute die Menschen guten Willens an wesentliche Seiten
des moralischen Lebens erinnern. Ein iibertriebener Individua-
lismus, der den Zusammenhalt vieler Gemeinschaften bedroht,
die Vereinsamung alter und behinderter Menschen, der man-
gelnde Schutz fiir die schwichsten Glieder der Gemeinschaft,
das wachsende Ungleichgewicht zwischen armen und reichen
Volkern, der Gebrauch von Gewalt und Folter aus Bosheit und
als politische Praxis — alle diese Situationen widersprechen zu-
tiefst der biblischen Sicht des Menschen und der menschlichen
Gemeinschaft. Die Lehre der Kirche iiber die Verpflichtungen
der Nichstenliebe leiten sich von der Lehre Jesu her und die
ganze biblische Tradition wendet sich frontal gegen diese mora-
lischen Méngel. Der Einsatz der Kirche im liebevollen Dienst
fiir die Armen, Kranken, Schwachen kann die zivilen Gemein-
schaften bei ithrem Bemiihen ermutigen, eine gerechte Gesell-
schaft aufzubauen.

2.5. Flinftes besonderes Kriterium: Finalitat

136. Die Hoffnung auf das ewige Leben mit Gott, die in der
Auferstehung Jesu begriindet ist, stellt ein entscheidendes Mo-
tiv dar, den Willen Gottes zu suchen und ihm als Norm fiir das
eigene Handeln zu folgen.
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2.5.1. Biblische Daten

Der Mensch ist sterblich und lebt in der Zeit. Als solcher sieht
er sich vor das existentielle Rétsel gestellt, dass seine freund-
schaftliche Beziehung mit Gott abgebrochen wird, wenn der
Tod das letzte Wort hat. Israel hat das Drama dieser Unsicher-
heit durchlebt. Doch hat es sein Verstdndnis der Schépfung und
des Bundes schrittweise zu der Uberzeugung gefiihrt, dass die
Souverinitit Gottes iiber Welt und Geschichte eine Niederlage
durch die Sterblichkeit des Menschen nicht hinnehmen kann.
Der Herr kann nicht die unter der Macht des Todes lassen, die
ihr Vertrauen auf ihn gesetzt haben. Es blieb aber fiir lange Zeit
ein Geheimnis, wie Gott fiir die ihm Getreuen seine Treue zur
Geltung bringt nach ihrem Abschied aus dem irdischen Leben.

Das Neue Testament hat eine neue Erfahrung; der Tod und die
Auferstehung Jesu offenbaren klar und sicher, dass Gott den
Tod besiegt hat und ewiges Leben schenkt. Wir wollen aufzei-
gen, was die Bibel tliber das ewige Leben sagt, wie sie damit
moralische Entscheidungen motiviert und ein konsequentes mo-
ralisches Handeln begriindet.

a. Die Entwicklung der Hoffnung im Alten Testament

1) Der Beginn dieser Hoffnung

137. Soweit wir die éltesten Phasen der Religion Israels erfas-
sen konnen, gab es eine Zeit, in der die Hoffnung auf Vergel-
tung in einem kiinftigen Leben keine besondere Rolle fiir die
Motivation des sittlichen Handelns hatte; diese Hoffnung war
noch wenig entwickelt. Die dltesten Erwartungen gehen auf die
Riickkehr zum eigenen Stamm, auf die Versammlung zu den
Vitern (1 Sam 28,19; 2 Sam 12,23). Der Lohn fiir die Tugend
ist ein langes Leben (Gen 25,8) und viele Nachkommen. Am
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Ende steigen alle, die Guten und die Bosen (Ez 32, 18-31) in
die Unterwelt (scheol) hinab, einen Ort der Finsternis, des
Schweigens, der Ohnmacht und Untitigkeit (Ps 88,3—12), der
das genaue Gegenteil von Leben ist, weil man dort Gott nicht
loben kann. Die negative Wirkung dieser Uberzeugung fiir das
sittliche Leben erreicht ihren Hohepunkt in dem ziemlich spéten
Buch Kohelet, wo sie einer der Griinde ist, alles als Eitelkeit an-
zusehen, auch den FEinsatz fiir das Gute und jede moralische
Anstrengung: ,,Das Geschick der Menschen und der Tiere ist
dasselbe; wie diese sterben, so sterben jene* (3,19).

Doch schon lange vor Kohelet entstand eine andere Sicht der
Welt, nach der auch Tod und Unterwelt der Herrschaft Gottes
iber Himmel und Erde unterworfen sind. Vor allem die Psal-
men bezeugen diese Uberzeugung, dass Gott die, die auf ihn
vertrauen und nach seinen Geboten leben, nicht im Stich lésst,
auch nicht nach dem Tod. Die Gemeinschaft Gottes mit seinen
Getreuen kann durch den Tod nicht unterbrochen werden.
Kennzeichen der Liebe ist es, nie aufzuhdren, und die Treue
Gottes verbunden mit seiner Allmacht wurde fiir fahig gehalten,
diese Bedingung zu verwirklichen: ,,Denn deine Huld ist besser
als das Leben* (Ps 63,4). Der Psalmist hatte noch keine Vorstel-
lung, wie Gott die dauerhafte Treue gegeniiber seinen Getreuen
konkretisieren wird. Aber schon lange bevor die Hoffnung auf
Auferstehung Full zu fassen begann, war im Glauben Israels die
Auffassung lebendig, dass Gottes Treue zu den Gerechten nicht
unterbrochen werden kann (Ps 16,8—11; 17,15; 49,14-16; 73,
24-28). In der Folge dieser Entwicklung, wurde das Vertrauen,
dass Gott diejenigen, die seine Gebote beobachten, nie enttdu-
schen wird, ein Faktor der Moral.
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2) Die ersten Zeichen fur Hoffnung auf Auferstehung

Nach einigen Exegeten zeigt sich in dem bekannten Vers von
[job 19,26 die Frage, wie das Leben nach dem Tod, unter dem
bleibenden Wohlwollen Gottes, einer korperlosen Existenz an-
gepasst werden kann. Das gilt zumindest, wenn dieser sehr
schwierige Vers, so zu iibersetzen ist: ,,Ohne meine Haut, die so
zerfetzte, und ohne mein Fleisch werde ich Gott schauen. Was
auch immer der hebrdische Text bedeutet, jedenfalls haben
schon die Septuaginta und in ithrem Gefolge die Kirchenviter
den Vers als Zeugnis fiir den Glauben an die Auferstehung in-
terpretiert: ,,.Denn ich weil}, dass der ewig ist, der dabei ist,
mich zu befreien und meine Haut, die all das ertragen hat, aus
der Erde zu erheben (Ijob LXX 19,25-26).

In der Verfolgung zur Zeit der Makkabéer findet sich die erste
klare Verbindung zwischen sittlichem Verhalten und Leben
nach dem Tod: Auferstehung zu einem neuen Leben fiir die
Martyrer und Qual fiir die Verfolger und ihre Nachkommen
(2 Makk 7,9-36). Der gleiche Gedanke ist in Dan 12,2 ausge-
driickt: ,,Viele (hat im Aramiischen nicht den Sinn, irgendje-
mand auszuschlie8en), die im Land des Staubes schlafen, wer-
den erwachen, die einen zum ewigen Leben, die anderen zur
Schmach, zu ewigem Abscheu®. Hier ist die Auferstehung zum
neuen Leben nicht beschriankt auf die Martyrer, sondern aus-
gedehnt auf ,alle, deren Namen im Buch verzeichnet sind*
(Dan 12,1). Es geht um die Auferstehung der ganzen Person. Es
ist nicht an eine Trennung von Leib und Seele gedacht, weil
nach der jiidischen Anthropologie der Mensch nicht aus Leib
und Seele besteht, sondern ein beseelter Leib ist.

Im Buch der Weisheit ist der kiinftige Lohn und die Strafe nach
dem Tod ein wichtiges Motiv fiir die Moral. Unter dem Einfluss
der griechischen Philosophie, besonders des Mittelplatonismus,
steht die Unsterblichkeit der Seele fiir die Hoffnung auf die
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Zukunft. Die Seelen der Gerechten sind im Frieden (3,1-13), da
sie als wiirdig befunden wurden, mit Gott zu sein und mit ihm
in Liebe zu leben (3,5-9). Die Ehebrecher dagegen haben weder
Hoffnung noch Trost am Tag des Gerichts, da die Ubeltiter ein
schlimmes Ende nehmen (3,19). Die Unsterblichkeit der Seele
wird als personale Unsterblichkeit verstanden.

Die Hoffnung, die sich hier zeigt, ist fiir weitere Entwicklungen
offen. Grundsitzlich wird geklart, dass die Giiter der Gegenwart
vergénglich sind und dass alles vorzuziehen ist, was der ewigen
Freundschaft entspricht, die Gott dem Menschen anbietet.

b. Der vorbildliche Weg Jesu

138. Jesus behauptet ganz entschieden die Auferstehung der To-
ten gegen die Leugnung der Sadduzder. Die jenseitige Wirklich-
keit des Vaters, seiner Liebe und seines Willens, ist entschei-
dend fiir den Weg und das Handeln Jesu. Er erwartet von denen,
die ithm nachfolgen, die gleiche Haltung; dem entsprechen in
vorbildlicher Weise die Mértyrer.

1) Das Verhalten und die Lehre Jesu

Auf die Erzdhlung der Sadduzéder (Mk 12,18-23) antwortet Je-
sus und beginnt mit der Frage: ,.Irrt ihr euch nicht deshalb, weil
thr weder die Schrift kennt noch die Macht Gottes? (12,24)
und sagt abschlieBend: ,,Ihr irrt euch sehr* (12,27). Mit beson-
derem Nachdruck stellt er fest, dass sie sich irren, wenn sie die
Auferstehung der Toten leugnen. Als Grund dafiir nennt er ihre
Unkenntnis Gottes und ihre falsche Auffassung von der Macht
und Treue Gottes. Fiir Jesus kann Gott sich nicht selber vorstel-
len: ,,Ich bin der Gott Abrahams, der Gott Isaaks und der Gott
Jakobs* (12,26), ohne mit diesen Personen lebendig verbunden
zu sein. Denn: ,,Er ist nicht ein Gott von Toten, sondern von Le-
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bendigen* (12,27). Die Auferstehung der Toten und das ewige
Leben sind fiir Jesus nicht abstrakte Grof3en, die in sich selber
stehen. Alle Aufmerksamkeit Jesu ist auf Gott konzentriert, al-
les hiangt vom rechten Verstindnis der Macht Gottes ab und sei-
ner wirklichen Einstellung gegeniiber den Menschen. Nicht die
abstrakte Idee eines ewigen Lebens, sondern die lebendige Be-
ziehung zu Gott, der den Menschen geschaffen und ihn fiir die
ewige Gemeinschaft mit sich bestimmt hat, stellen den Rahmen
und das Ziel des menschlichen Lebens dar und sollen das Han-
deln der Menschen bestimmen.

Fiir Jesus selber ist der Horizont seines Lebens und Handelns
der Vater, die lebendige Gemeinschaft mit dem Vater. Jesus
lebt fiir den Vater, mit dem Vater und im Vater; in dieser Hal-
tung hat er das Geheimnis seines Leidens auf sich genommen
bis hin zum Verlust des Lebens in seinem Tod am Kreuz. Er
sagt von sich selber: ,,Meine Speise ist es, den Willen dessen zu
tun, der mich gesandt hat, und sein Werk zu Ende zu fiihren*
(Joh 4,34). Den Willen des Vaters tun, die Sendung ausfiihren,
die er von ihm empfangen hat, ist grundlegend die Art und Wei-
se, wie Jesus seine Verbundenheit mit dem Vater lebt. Die
Treue zum Vater ist die Basis fiir alles Handeln und Leiden Je-
su. Diese Treue zu seiner Sendung bewirkt es, dass Jesus kei-
nem menschlichen Druck weicht, und sie bringt ihn schliefSlich
ans Kreuz. Dennoch ist sie seine ,,Speise, macht ihn leben, ist
die Quelle und die Kraft seines Lebens. Das irdische Leben und
seine Giiter sind fiir Jesus keine hochsten Werte, die in jedem
Fall und um jeden Preis festzuhalten sind. Der hochste Wert ist
fiir ithn ausschlieBlich die Einheit mit dem Vater, die vor allem
im Tun seines Willens verwirklicht wird.

Jesus versteht sein eigenes Verhalten als Beispiel und erwartet
eine treue Nachfolge auf dem Weg, den er gegangen ist. Auch
fiir seine Jiinger ist die Treue zum Willen des Vaters entschei-
dend. Gegen Ende der Bergpredigt, und in einer gewissen Zu-
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sammenfassung, sagt Jesus: ,,Nicht jeder, der zu mir sagt: Herr!
Herr! wird in das Himmelreich kommen, sondern nur, wer den
Willen meines Vaters im Himmel erfiillt“ (Mt 7,21). Gerade in
eschatologischem Zusammenhang, wo er von der unverzichtba-
ren Bedingung fiir das Eintreten in das Himmelreich spricht,
nennt Jesus den Willen seines Vaters als die entscheidende
Norm. Die Lebensgemeinschaft mit dem Vater im Himmelreich
ist unmdglich fiir den, der nicht zuvor im irdischen Leben in
Einheit mit ihm durch das Tun seines Willens gelebt hat.

Jesus sagt ausdriicklich, was ihr Handeln und Leiden bestim-
men soll: ,,Euch aber, meinen Freunden, sage ich: Fiirchtet euch
nicht vor denen, die den Leib toten, euch aber sonst nichts tun
konnen. Ich will euch zeigen, wen ihr fiirchten sollt: Fiirchtet
euch vor dem, der nicht nur téten kann, sondern die Macht hat,
euch auch noch in die Hélle zu werfen. Ja, das sage ich euch:
Ihn sollt ihr fiirchten* (Lk 12,4-5). Es ist eine Unterweisung
unter Freunden: Jesus will seine Freunde, die Jiinger, aber auch
die grofle Volksmenge (vgl. 12,1), vor dem Irrtum bewahren,
dass sie nur das irdische Leben in Betracht ziehen. Er 6ffnet den
Horizont und weist auf Gott und auf seine Macht iiber das jen-
seitige Leben: Gott kann in die Lebensgemeinschaft mit ithm
aufnehmen, aber auch davon ausschlieen. Wenn Jesus von
Furcht spricht, will er nicht Angst und Schrecken einjagen, son-
dern ernst und tief die wirkliche und ganze Situation des Men-
schen bewusst machen. Dieses Bewusstsein, zu dem das iiberir-
dische Leben gehort, soll das jetzige Leben bestimmen. Nicht
irdisches Ubel ist auf jeden Fall zu vermeiden, sondern dass
Gott am Ende ein negatives Urteil iiber uns spricht; das soll un-
ser Handeln leiten.

In einer anderen Unterweisung, wieder fiir ,,die Volksmenge zu-
sammen mit den Jingern®“ (Mk 8,34) nennt Jesus direkt die
Nachfolge mit dem Kreuz: ,,Wer mir nachfolgen will, der ver-
leugne sich selbst, nehme sein Kreuz auf sich und folge mir
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nach. Denn wer sein Leben retten will, wird es verlieren; wer
aber sein Leben um meinetwillen und um des Evangeliums wil-
len verliert, wird es retten* (8,34—35). Und Jesus sagt abschlie-
Bend: ,,Denn wer sich vor dieser treulosen und siindigen Gene-
ration meiner und meiner Worte schamt, dessen wird sich auch
der Menschensohn schdmen, wenn er mit den heiligen Engeln
in der Hoheit seines Vaters kommt* (8,38). Der einzige Weg,
um das Leben zu retten, ist die Gemeinschaft mit Jesus und mit
seinem Evangelium, denn Jesus ist mit dem Vater verbunden,
der einzigen Quelle des Lebens. Um die Verbundenheit mit Je-
sus aufrecht zu erhalten, kann es notwendig sein, mit Jesus auf
das irdische Leben zu verzichten und mit ihm das Kreuz anzu-
nehmen. Die Nachfolge und die Einheit mit Jesus muss ganz
sein und kann nicht bestimmte Aspekte auswihlen. Wieder ver-
langt und rechtfertigt der Blick auf das Ende dieses Handeln.
Durch seinen Weg tritt Jesus in die Herrlichkeit seines Vaters
ein, in der er kommen und sich offenbaren wird. Nur die stindi-
ge Einheit mit ihm und die mutige Treue zu ihm und zu seinen
Worten fiihren uns zur Teilnahme an seinem glorreichen Leben
mit dem Vater, machen, dass wir das Leben retten.

2) Die vorbildliche Nachfolge der Martyrer

139. In einigen der jiingsten Biicher des Alten Testaments
(1 und 2 Makk) finden sich Fille von Martyrium. Sie werden
berichtet und interpretiert mit einem klaren Bewusstsein vom
kiinftigen Schicksal des Menschen. Die Martyrer lehren, dass es
ein tiberirdisches Leben gibt und dass die Werte, die konkret
zur Wabhl stehen, von absoluter Radikalitit sind und radikale Ent-
scheidungen verlangen und begriinden.

Im Neuen Testament ist Jesus selber der Mértyrer schlechthin.
Seine absolute Treue zur Sendung, die er vom Vater erhalten
hat und die bis zum Tod am Kreuz geht, ist Vorbild fiir die, die
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ithm nachfolgen. Das zeigt sich in einer Ermahnung von Paulus
an Timotheus: ,,Kdmpfe den guten Kampf des Glaubens, ergrei-
fe das ewige Leben, zu dem du berufen worden bist*; bei ihr
erinnert er an Jesus Christus: ,,der vor Pontius Pilatus das gute
Bekenntnis abgelegt hat™ (1 Tim 6,12—13). Die ersten Christen,
die den Tod auf sich nehmen und ihr Blut vergieen, um ihrem
Herrn Jesus treu bleiben zu kénnen, werden ,Martyrer®, d. h.
,Zeugen® genannt. Mit voller Radikalitdt bezeugen sie, dass die
Einheit mit Jesus mehr wert ist alles andere. Stephanus, der ers-
te Christ, der wegen seiner Treue zu Jesus getdtet wurde, ist flir
Paulus ein solcher Zeuge (Apg 22,20); das Buch der Offenba-
rung spricht ofters von diesen Zeugen Jesu (2,13; 6,9; 17,6;
20,4).

Die friihe Theologie des Martyriums hat verschiedene Themen
und ist angeregt vom Neuen Testament. Es geniigt auf Ignatius
von Antiochien zu verweisen, der die paulinische Idee von der
Einheit mit Christus mit dem johanneischen Thema vom Leben
in Christus und mit dem Ideal der Nachfolge Christi verbindet.
Der Tod des Herrn wird im Tod seiner Zeugen gegenwiértig.

Die Mirtyrer, die ihr Leben opfern, zeigen die wesentlichen
Kiriterien fiir das Handeln: den absoluten Primat Gottes und dar-
aus folgend, dass die Treue zu ihm zu Recht Heroismus und
Verzicht auf jeden anderen Wert verlangen kann; die Beziehung
zwischen einer vergéinglichen Gegenwart und einem zukiinfti-
gen Heil, das alles Irdische tubertrifft; das Gleichwerden mit
Christus, dem ,Zeugen‘ Gottes, und die Nachahmung seines
Beispiels.

c. Der Blick auf die Zukunft in den paulinischen Schriften

140. Wie in allen anderen Schriften des Neuen Testaments ist
auch bei Paulus der Blick auf die Zukunft grundlegend und all-
gegenwadrtig, auch wenn er ihn nicht ausdriicklich nennt. Fiir
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Paulus ist Gott Vater derjenige, der Jesus von den Toten aufer-
weckt hat (Gal 1,1; Rom 10,9 usw.). Der Horizont unserer Exis-
tenz ist nicht mehr auf das irdische Leben beschriankt; das Le-
ben in ewiger Gemeinschaft mit dem auferstandenen Herrn tut
einen unbegrenzten Horizont auf, verdndert die Bedingungen
und MalBstibe des irdischen Lebens, wird zur bestimmenden
Norm fiir den Umgang mit ihm. Typisch sind einige paulinische
Texte, die von der Auferstehung und vom Gericht sprechen und
daraus die Konsequenzen ziehen fiir das moralische Handeln.

1) Die Auferstehung

In dem langen Kapitel 1 Kor 15,1-58 stellt Paulus in enger Ver-
bindung dar: die Auferstehung Jesu, die Auferstehung der
Christen, die Wertung und Gestaltung des gegenwartigen Le-
bens. Am Ende des Kapitels steht zusammenfassend die Schluss-
folgerung: ,,Daher, geliebte Briider, seid standhaft und uner-
schiitterlich, nehmt immer eifriger am Werk des Herrn teil und
denkt daran, dass im Herrn eure Miihe nicht vergeblich ist*
(15,58). ,Das Werk des Herrn®, d. h. das treue Handeln nach Je-
su Vorbild, ist mithsam (vgl. 15,30-31), aber die Miihe ist nicht
vergeblich, weil sie zur Auferstehung fiihrt, zum seligen Leben
mit dem Herrn.

Die Folgen der Auferstehung Jesu beschreibt auch Kol 3,1-11,
wo es unter anderem heif3t: ,,Ihr seid mit Christus auferweckt;
darum strebt nach dem, was im Himmel ist, wo Christus zur
Rechten Gottes sitzt. Richtet euren Sinn auf das Himmlische
und nicht auf das Irdische ... Darum totet, was irdisch an euch
ist ...““. Verschiedene Ebenen sind hier verbunden: Christus ist
auferstanden; wir alle nehmen an seiner Verherrlichung teil; das
geschieht aber noch nicht vollstindig und schon gar nicht auto-
matisch; der menschliche Partner muss sich bewusst daran be-
teiligen; er muss unterscheiden zwischen dem, was von der Er-
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de kommt und vom Fleisch eingegeben wird, und dem, was zur
Ordnung Christi gehort. Weil Christus uns vorausgegangen ist
und das eschatologische Ziel erreicht hat, verschwindet die
Welt der irdischen Werte nicht, aber sie erhélt die richtigen Pro-
portionen, verliert an Bedeutung, wird relativiert.

2) Das Gericht

141. Immer wieder bezieht sich Paulus auf das Gericht, das uns
erwartet. Was wir in unserem Leben getan haben, das wird vom
Herrn objektiv gewertet und wird angemessen vergolten. Diese
Tatsache soll uns dazu anspornen, dass wir verantwortlich leben
und mit Zuversicht die Wertung des Herrn erwarten konnen.

In R6m 14,10-12 sagt Paulus: ,,Wir werden alle vor dem Rich-
terstuhl Gottes stehen. ... Also wird jeder von uns vor Gott Re-
chenschaft iiber sich selbst ablegen.* Unsere Verantwortlichkeit
wird so hervorgehoben. Wenn das Leben im Nichts enden wiir-
de, wire das Ende fiir alle gleich und es wire gleichgiiltig, wie
wir unser irdisches Leben gefiihrt haben. Aber unser Leben geht
auf eine Rechenschaft zu, fiir die die jetzige Lebensfiihrung ent-
scheidend ist.

Die Menschen haben ihre Art, iiber Personen und Ereignisse zu
urteilen. Paulus sagt: ,,Mein Richter ist der Herr. ... Er wird das
im Dunkeln Verborgene ans Licht bringen und die Absichten
der Herzen aufdecken. Dann wird jeder sein Lob von Gott er-
halten” (1 Kor 4,4-5). Die Wertung des Herrn ist die einzige
angemessene und giiltige, denn er allein kennt alle Einzelheiten
des menschlichen Handelns.

Der Ausgang des Gerichts entspricht dem, was jeder Mensch
wihrend seines irdischen Lebens getan hat, und wird je ver-
schieden sein: ,,Wir alle missen vor dem Richterstuhl Christi
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erscheinen, damit jeder seinen Lohn empfangt fiir das Gute oder
Bdse, das er im irdischen Leben getan hat* (2 Kor 5,10).

Was die erwartet, die eventuell verdammt werden, wird sehr all-
gemein ausgedriickt (,,Zorn und Grimm®, ,,Not und Bedring-
nis“ Rom 2,8-9) oder negativ formuliert (,,sie werden das Reich
Gottes nicht erben® 1 Kor 6,10; Gal 5,21). Das Geschick derer,
die gerettet werden, wird immer ,Gnade‘ sein, nie nur Verdienst
und besteht im ,,ewigen Leben in Christus Jesus, unserem
Herrn* (R6m 6,23).

d. Der Blick auf die Zukunft im Buch der Offenbarung

142. In der Eschatologie des Buches der Offenbarung hat das
Kommen Christi eine besondere Form. Es wird nicht als plotzli-
che, abschlieBende und aufsehenerregende Wiederkunft gese-
hen — gar verwirklicht durch ein Herabsteigen vom Himmel —,
sondern als eine Gegenwart, die als solche geglaubt und er-
fahren wird, die im Verlauf der Geschichte zunimmt und dann
zu ihrer Fiille kommt. In diesem Rahmen und in Verbindung
mit der verwirklichten Eschatologie des Johannesevangeliums
unterstreicht die Offenbarung die aktuelle Gegenwart Christi in
seiner Kirche und in der Welt. Diese Gegenwart, die durch das
Wirken des Geistes vermittelt wird (vgl. Joh 14,16-18), fiihrt —
wie man sagen konnte — zu einer neuen Phase der Inkarnation,
in der der ,,Gekreuzigte und Auferstandene® direkt auf seine
Kirche wirkt und durch das vielfache Handeln der Kirche auf
die Welt; dabei will er fortschreitend alle und alles mit seiner
Lebenskraft und seinen Werten bestimmen. Der endgiiltige Aus-
gang dieses Wirkens, bei dem Christus sich in der Geschichte
ausbreitet, wird einerseits die Entméchtigung und Zerstérung
aller Krifte des Bosen sein, durch die der Bose in der Geschich-
te am Werk ist; und auf der anderen Seite das Zusammenleben
und Mitteilen von Christus, Gott, dem Geist und der Kirche auf
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der hochsten Stufe der Liebe, wie es sich im neuen Jerusalem
verwirklichen wird.

1) Das Kommen Christi in der Kirche

143. Ein erster Aspekt betrifft die Kirche, die von innen gese-
hen wird, und ist hervorgehoben im ersten Teil der Offenbarung
(1,4 —3,22): es gibt ein Kommen Christi, das sich an die Kirche
als solche richtet — immer in der Verbindung von lokaler und
universaler Kirche. Die Texte, die das ausfiihren (2,5.16; 3,11),
und ihr Kontext (Kap. 2-3) zeigen, dass dieses Kommen zu ei-
ner wachsenden Gegenwart Christi fiihrt, bei der die Kirche im-
mer mehr einbezogen wird.

Die moralischen Konsequenzen von Kommen und Gegenwart
Christi zeigen sich fiir die Kirche als Forderungen nach einem
erneuten Glauben und nach einer wachsenden Bereitschaft, das
Wirken Christi an ihr aufzunehmen. Genauerhin werden von
der Kirche die Entscheidungen verlangt, die sich in den Impera-
tiven ausdriicken: ,,Bekehre dich!* (2,5.16; 3,1.19); ,,Fiirchte
dich nicht vor dem, was du noch erleiden musst!“ (2,10); ,,Was
ihr habt, das haltet fest, bis ich komme!* (2,25); ,,Denke also
daran, wie du die Lehre empfangen und gehort hast. Halte daran
fest, und kehre um!* (3,3); ,,Habe eine eifersiichtige Liebe und
kehre um!* (3,19).

Von der Kirche wird mit groBem Nachdruck vor allem das Ho-
ren auf den Geist verlangt, der, wie der zweite Teil des Buches
zeigt, sie fithren wird, damit sie die angemessenen Entscheidun-
gen trifft, um mit dem Kommen Christi in der Geschichte mit-
zuarbeiten.
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2) Kommen und Gegenwart Christi in der Geschichte

144. Im zweiten Teil der Offenbarung ist das Handeln Christi
aus dem inneren Bereich der Kirche in die Welt der Menschen
verlagert, die noch nicht zur Kirche gehdren.

Diese Welt steht unter dem michtigen Einfluss des Ddmoni-
schen. Es will sie bestimmen, in einer Art und Weise zu leben,
die der von Gott gewollten entgegengesetzt ist, ein Gegenreich,
ja eine Art von Gegenschopfung darstellt. Die Offenbarung
nennt einige Einzelheiten dieses dimonischen Wirkens: es han-
delt nicht direkt, sondern es dringt durch Tauschung in die be-
stehenden menschlichen Strukturen ein und bedient sich ihrer.
Im Gegensatz zum irdischen Reich steht das Reich Christi. Es
wird vor allem bestimmt von Christus selbst, symbolisiert durch
die Figur des Lammes (Offb 5,6), die den ganzen zweiten Teil
der Offenbarung charakterisiert. Die ganze Tatigkeit, die Chris-
tus, dem Lamm, eigen ist, interpretiert die Offenbarung als ein
Kommen. Es ist das Kommen Christi in der Geschichte, das sei-
nem Kommen in der Kirche parallel ist.

Die Auswirkungen, die das innergeschichtliche Kommen Chris-
ti auf die Moral hat, sind vielfdltig und beruhen alle darauf, dass
die Christen, wie wir oben gesehen haben, als ,,Priester Gottes
und Christi“ (20,6) zwischen dem Einwirken Christi, das die
Geschichte ganz durchdringen will, und seiner Verwirklichung
vermitteln sollen. Die Christen miissen den Mut haben, ihren
Christus ans Licht zu bringen (vgl. Offb 12,1-16) und seine
Werte in die Geschichte einzupflanzen, bis zur eschatologi-
schen Vollendung, die sein Kommen beschlieen wird.

3) Das Kommen in seiner eschatologischen Fiille

145. Das Kommen Christi im Inneren der Kirche ist gekenn-
zeichnet von seiner Liebe, die auf Gegenseitigkeit angelegt ist,
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einen Austausch auf gleicher Wellenldnge erwartet und einer
menschlichen Verlobung entspricht. Die Kirche ist jetzt Braut
und bereitet sich vor, Frau zu werden, indem sie mit dem Kom-
men Christi in der Geschichte aktiv mitarbeitet. Wenn dann die-
ses Kommen vollendet ist, wird auch die ,,Hochzeit des Lam-
mes* (19,7) gekommen sein. Die Kirche, Frau jetzt und nicht
mehr Braut, wird fahig sein, Christus mit gleicher Liebe zu lie-
ben, und Christus wird seiner Frau den ganzen Reichtum schen-
ken, der ihm gehort (21,9 —22,5).

Eine fortschreitende Entwicklung geschieht auch beim Kom-
men Christi in der Geschichte. Es bringt am Schluss eine Ent-
méchtigung aller Kréfte des Bosen, die sich fiir die Gegen-
schopfung einsetzen. So verschwinden vom Schauplatz der Ge-
schichte ,,die Konige der Erde* (19,17-19), das erste und das
zweite Tier (19,20), ,,der Teufel, der sie verfithrt* (20,10) und
die Wurzel alles Bosen in der Gegenschdpfung ist (vgl. 21,10).
Am Ende fillt Babylon, Ausdruck und Symbol des Gegenrei-
ches, der verwirklichten Gegenschopfung (vgl. 18,2). Der Welt
von frither folgt eine Welt, die ganz von der Neuheit Christi
durchdrungen ist (vgl. 21,1).

Der Verfasser der Offenbarung sieht diese endgiiltigen Ergeb-
nisse fiir eine Kirche vorher, die noch auf dem Weg ist. Im
Blick voraus auf das eschatologische Ziel weil} die Kirche, die
jetzt die bedréngte Freude ihrer wachsenden Liebe erfdhrt, dass
es ihr eines Tages gelingen wird, Christus mit der Liebe zu lie-
ben, mit der er sie liebt. Wihrend sie sich an der Seite Christi,
der im Kommen ist, ganz einsetzt, das Bose zu liberwinden und
das Gute zu stiarken, weil} sie, mit dem Blick auf die eschatolo-
gische Zukunft, dass das niederdriickende Bdse der Gegen-
schopfung auch durch ihr Wirken ein Ende haben wird. In glei-
cher Weise wird alles Gute, das von der Neuheit Christi her-
kommt und das auch durch ihren Beitrag in die Geschichte ein-
dringt, im neuen Jerusalem seine Vollendung erreichen. Die
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Kirche erfihrt sich wahrhaft als Braut, die ihr Hochzeitskleid
anfertigt.

4) Abschluss

146. Diese komplizierte Ordnung von Erwartung und Vorberei-
tung driangt die Kirche auf etwas Besseres, auf ein Mehr hin,
das sich in dem eindringlichen Ruf ausdriickt: ,,Der Geist und
die Braut sagen: Komm!* (22,17). Auf diesen Ruf antwortet
Christus selber und versichert wiederholt: ,,Siche, ich komme
bald“ (22,7), ,,Ja, ich komme bald* (22,20). Damit verspricht er
als bevorstehend eine weitere Phase seines Kommens, nicht die
eschatologische Vollendung, und verlangt von der Kirche, auf-
merksam zu sein (,,Siehe!*). Er wird bald da sein und die Kir-
che wird es sehen, dieses Mehr an Ndhe Christi, innerhalb der
Kirche und in der Welt, nach dem die Kirche sich sehnt. Es
wird eine Station sein auf dem Weg zur Hochzeit, zum neuen
Jerusalem.

2.5.2. Orientierungen fiir heute

a. Der Mensch und die Gegenwart

147. Das menschliche Leben ist in erster Linie auf das Gegen-
wirtige bezogen. Das Gegenwartige ist schon, fliichtiger Schat-
ten der ewigen Gegenwart Gottes, ist sicherer Besitz und ist
konkret. Die Gegenwart ist wertvoll, auch weil sie der einzige
Moment ist, in dem menschliche Verantwortung und Einsatz
ausgeiibt werden.

Das Gegenwirtige ist auch gekennzeichnet durch seine auffal-
lenden Grenzen; so vieles ist unsicher und unvollkommen und
alles ist verginglich. Das Gegenwartige geniigt nicht sich selbst,
wie alle Gedankensysteme zeigen, die sich in einer triigerischen
Autonomie einschliefen, und wie die Erfahrung unserer Zeit
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zeigt — nicht zum ersten Mal in der Geschichte — im Zusammen-
bruch der Ideologien.

Die triigerischen Erwartungen, die an das Gegenwartige gerich-
tet sind, und die Enttduschung, die stindig daraus folgt, konnen
die Flucht in den Konsum hervorrufen, der immer raffinierter
und verzweifelter wird, dem Zukunft fehlt und der zur Quelle
neuer Enttduschung wird. Es gibt keine Hoffnung, diese zu
iiberwinden, solange man im Rahmen des Sédkularismus bleibt.

Die Hoffnung bringt Gleichgewicht in das Ungleichgewicht des
Gegenwirtigen, denn sie 6ffnet auf eine Zukunft hin, die in der
ewigen Festigkeit Gottes begriindet ist. Hebr 13,14 erklirt auf
unumstofliche Weise: ,,Wir haben hier keine Stadt, die beste-
hen bleibt, sondern wir suchen die kiinftige*. Nichts kann Han-
deln und Leben wirksamer orientieren als das Bewusstsein, dass
alles verginglich ist, was im Gegenwartigen gewiinscht und ge-
tan wird. Mit Notwendigkeit wird eine Hierarchie der Werte
aufgestellt, bei der wir nicht nur auf uns selber Bezug nehmen,
sondern auch auf einen Anderen und nicht nur auf die Gegen-
wart, sondern auch auf die Zukunft. Der Andere ist der aufer-
standene Herr, der vorausgegangen ist, um uns einen Platz zu
bereiten (Joh 14,2) und der verborgener Gespriachspartner fiir
ein Heute bleibt, in dem alle Schwierigkeiten und alle Freuden
des Glaubens und der Hoffnung erfahren werden. Der Glaube
verlangt, liber das unmittelbar Gegebene hinauszugehen. Die
Hoffnung nimmt die Zukunft vorweg in einem bestidndigen Dia-
log der Liebe mit dem, der Vergangenheit, Gegenwart und Zu-
kunft ist.

b. Berufung zum Heroismus

148. Von diesem vertrauten Gesprachspartner, der die Zukunft
des Gldubigen ausfiillt und erleuchtet, kommen radikale Forde-
rungen und Erwartungen. Sie nehmen in Anspruch, hdchster
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Wert zu sein und das Opfer von allem anderen verlangen zu
konnen. Er ruft zu heroischem Zeugnis durch das Opfer. Unsere
Zeit kennt viele Beispiele von Martyrium, von durch die Liebe
motiviertem Verzicht auf etwas Gegenwirtiges, das im Blick
auf grofleres Zukiinftiges geopfert werden kann.

Es ist der Religion, und besonders dem Christentum vorgewor-
fen worden, einen unheilvollen Einfluss auf die Gegenwart aus-
zuiiben und einem vollen Einsatz, der das System der Unterdrii-
ckung nicht annehmen, sondern verdndern will, die Fliigel zu
stutzen; es ist der Vorwurf, ,,Opium des Volkes* zu sein. Der
Jinger des auferstandenen Herrn weil3, dass das nicht wahr ist.
Die Zugehorigkeit zum Reich verpflichtet ja zum Einsatz fiir
eine Ordnung, die derjenigen immer ndher kommt, fiir die sein
Erldser gestorben ist und fiir die er jeden Tag wirkt bis zu seiner
vollen Offenbarung. Gerade weil der auferstandene Herr diese
Zukunft vorweggenommen hat und sie vorbereitet, hat es einen
Sinn, alle vorlaufigen Werte unterzuordnen und mit groBtem
Einsatz Zeugnis zu geben. Bei diesem Einsatz ist eine gliickli-
che Harmonie festzustellen zwischen den authentischen Zwi-
schenzielen und dem letzten Ziel. Jesus hat sich eingesetzt ge-
gen Krankheit und Hunger gerade im Hinblick auf die endgiilti-
ge Befreiung von allem Ubel, die in der vollkommenen Ge-
meinschaft mit ihm erreicht sein wird.

In diesem Sinn ist die christliche Hoffnung nicht nur auf die
Zukunft ausgerichtet, sondern hat moralische Konsequenzen fiir
das gegenwirtige Leben. Der Christ ist verpflichtet, heute im
Blick auf diese Zukunft zu leben, die der Glaube an die Aufer-
stehung vorwegnimmt und sehnlichst erwartet. Der christliche
Glaube an die leibliche Auferstehung und an die Verwandlung
der geschaffenen Welt ist auch ein starkes moralisches und
geistliches Motiv, sich fiir die Okologie einzusetzen und fiir die
Achtung des menschlichen Lebens (vgl. Rom 8,18-21).
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c. Der eschatologische Ausblick und seine immer neue
Konkretisierung

149. Was die Offenbarung iiber Ende und Vollendung sagt,
kann giiltige Orientierung geben bei allem Neuen, das im stén-
digen Wechsel sichtbar wird. Wenn neue Entscheidungen zu
féllen sind, geht es meistens um Prinzipien, die sich auf die Au-
tonomie der menschlichen Entscheidung berufen, auf die Rech-
te der Wissenschaft, auf die unbedingte Freiheit des Gewissens
und auch, letztendlich, auf das Recht des Starkeren.

Das Kriterium der Finalitdt kann diese Einstellungen korrigie-
ren. Der Horizont des Menschen ist nicht begrenzt durch die ei-
gene Person, sondern durch den Dialog mit einer grofleren und
vertrauenswiirdigeren Person; er erschopft sich nicht im Gegen-
wartigen, sondern geht dariiber hinaus auf eine Zukunft hin, und
erst sie wird ,,endgiiltig® sein. Die Entscheidungen des Men-
schen sind dann erst von Wert, wenn er sie im Dialog mit sei-
nem Schopfer und Heiland trifft und wenn sie nicht nur vor der
Gegenwart, sondern auch vor einer Zukunft, die kein Ende hat,
bestehen konnen.

2.6. Sechstes besonderes Kriterium:
Unterscheidung

150. Alle kommen darin iiberein, dass nicht alle moralischen
Regeln der Bibel auf die gleiche Ebene gestellt werden kénnen
und dass nicht allen Beispielen von Moralitit, die sich in ihr
finden, der gleiche Wert zuerkannt werden kann.

Hier scheint es uns niitzlich, aus padagogischen und theoreti-
schen Griinden, die Ausfiihrungen in Verbindung mit einen
Grundbegriff der Moraltheologie zu entwickeln, ndmlich mit
dem der Klugheit. Sie schliefit auf der Ebene des Verstehens
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ein, dass jemand Sinn fiir Proportionen hat, und auf der Ebene
der Entscheidung, dass er vorsichtig ist. Einerseits ist es not-
wendig, grundsitzliche Weisungen, die universalen verpflichten-
den Charakter haben, zu unterscheiden von bloflen Ratschlagen
oder auch von Vorschriften, die an eine Etappe der geistlichen
Entwicklung gebunden sind. Andererseits verlangt die Klugheit,
im Voraus die eigenen Handlungen abzuwégen, {iber ihre Be-
deutung und ihre Konsequenzen nachzudenken, um Schéden,
die sie mit sich bringen, wahrzunehmen und bei der Anwendung
der Prinzipien Irrtlimer oder gar unnotige Risiken zu vermeiden.

Im Bereich der Moral gibt die Heilige Schrift die wichtigsten
Anbhaltspunkte fiir eine gesunde Unterscheidung. Sie hat zu ge-
schehen auf drei Ebenen: auf der literarischen, der spirituell-ge-
meinschaftlichen und der spirituell-personlichen.

2.6.1. Biblische Daten

a. Literarische Unterscheidung

151. Ein richtiges und genaues moralisches Urteil, das von der
Schrift ausgeht, setzt ein kritisches Lesen der Texte voraus, das
zuerst und vor allem der kanonischen Dimension Rechnung
tragt (vgl. Papstliche Bibelkommission, Die Auslegung der Bi-
bel in der Kirche, I C).

1) Literarischer Kontext

Grundsitzlich ist es unklug, sich auf eine Gesetzesnorm oder
auf eine Beispielerzdhlung der Bibel zu beziehen und dabei von
threm literarischen Kontext abzusehen. Man muss auch auf die
literarischen Genera und Formen achten (Imperative, Kasuistik,
Kodizes, Ermahnung, Weisheitsspruch usw.), die oft auf das
Gewicht einer moralischen Anweisung verweisen.
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Die besondere Autoritit bestimmter Texte auf moralischem Ge-
biet ergibt sich aus ihrer literarischen Stellung. Wir haben die-
ses Unterscheidungskriterium schon fiir den Dekalog und die
Bergpredigt, besonders fiir die Seligpreisungen, angewendet,
die das Fundament des alten und des neuen Gesetzes darstellen:
ihre literarische Stellung am Anfang driickt ihr Hochstmal3 an
Autoritdt aus.

Die Stelle, die sie im Kanon der Heiligen Schrift einnehmen,
bekréftigt die theologische Grundstruktur von ,,Geschenk-Ge-
setz, die wir im ersten Teil ausfiihrlich erkldrt haben. Reich
entfaltete Erzdhlungen vom Heil gehen dem Dekalog im Buch
Exodus und im Buch Deuteronomium voraus; dasselbe gilt fiir
die Bergpredigt.

2) Theologisches Fundament

Um heute eine moralische Entscheidung zu begriinden, wird
man unter den von der Bibel angegebenen Normen besondere
Aufmerksamkeit denen zuwenden, die theologisch begriindet
oder gerechtfertigt werden. So ldsst sich besser unterscheiden,
was die Kultur einer Epoche widerspiegelt und was einen iiber-
kulturellen Wert hat.

So werden z. B. die Vorschriften im ersten Teil des Bundesbu-
ches (Ex 21,1 —22,19) nicht theologisch begriindet; in ihnen ist
wahrscheinlich ein lokales Gewohnheitsrecht aufgeschrieben,
das die Gerechtigkeit widerspiegelt, die am Tor einer Stadt aus-
geiibt wurde, um die sozialen Beziehungen zu regeln. In Formu-
lierung und Inhalt sind diese kasuistischen Gesetze den Vor-
schriften dhnlich, die in verschiedenen Kodizes des Alten Ori-
ents gesammelt sind: besonders die Gesetze, die die periodische
Freilassung von Sklaven betreffen (Ex 21,2—-11). Im Gegensatz
dazu hat im apodiktischen Teil des Bundesbuches (Ex 22,20 —
23,9) wie auch im deuteronomischen Kodex das Gesetz oft eine
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theologische Begriindung: z. B. die Ndhe des HERRN zu den
sozial besonders armen Schichten (Ex 22,20-26) oder die aus-

driickliche Beziehung auf die Geschichte der Urspriinge Israels
(Dtn 15,12-15; 16,10-12).

Diese Beziehung von Kontinuitdt und Diskontinuitdt zwischen
der Gemeinschaft der Glaubigen und ihrer Umwelt findet sich
in gleicher Weise im Neuen Testament. So sind die ,,Hausta-
feln“ (Eph 5,21 — 6,9 und Kol 3,18 — 4,1), auch wenn sie keine
direkten Parallelen in der griechischen Literatur haben, gekenn-
zeichnet von der Kultur und Weisheit ihrer Zeit. Der Glaube an
Christus gibt eine spezifische Bedeutung den sozialen Bezie-
hungen zwischen Herren und Sklaven und den familidren Be-
ziehungen zwischen Eltern und Kindern, Ménnern und Frauen,
wenn auch innerhalb der Kultur, in der sie gelebt werden. Um
heute die Ethik fiir Familie und Gesellschaft zu klaren, sind die
theologischen Motivationen vorzuziehen: Christus als Beispiel
nehmen (Eph 5,23.25-27.29), sich von der Pddagogik Gottes
anregen lassen (6,4), seinen Willen tun (6,6), den ,,Herrn in den
Himmeln*“ nachahmen, bei dem es ,kein Ansehen der Person*
gibt (6,9), das suchen ,,was gut und recht ist vor dem Herrn*
(Kol 3,20), sich an die ,,Furcht des Herrn* halten (3,22) — zu
verstehen im Sinn eines tiefen religiosen Respekts —, in allem
,fur den Herrn* handeln (3,23), mit dem Blick auf die ,,Vergel-
tung® am Ende (Eph 6,7-8; Kol 3,20 — 4,1). Was die soziologi-
schen Modelle von damals angeht, darf ihnen bei einer guten
und sorgféltigen Exegese nicht in ungebiihrender Weise ein ewi-
ger Wert zugemessen werden. Wenn Modelle, die unserer Zeit
entsprechen, fehlen, so soll die Suche nach ihnen eher mit einer
anderen wesentlichen Art der Unterscheidung geschehen, mit
der geistlichen Unterscheidung, besonders in Gemeinschaft.
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3) Kultureller Hintergrund

Auch ohne Fundament oder Rechtfertigung theologischer Art
kann man leicht entscheiden, ob eine biblische Vorschrift als
solche auf die heutige Situation angewendet werden kann. Die
Exegese vermag das, wenn sie den kulturellen Hintergrund un-
tersucht. Als Beispiel nehmen wir zwei Speiseverbote. ,,Das
Junge einer Ziege sollst du nicht in der Milch seiner Mutter ko-
chen (Ex 23,19; 34,26; Dtn 14,21). Dieser kanaandische Brauch,
der in Ugarit bezeugt ist, wird durch drei biblische Traditionen,
die im Allgemeinen als verschieden gelten, liberliefert und hat
im Judentum zu komplizierten Speiseregeln gefiihrt. Die Kirche
respektiert diese Regeln, hat es aber nie fiir notwendig gehalten,
sie zu libernehmen, da sie nach christlicher Auslegung auf eine
partikuldre Kultur zuriickgehen.

Das andere Beispiel ist schwieriger: ,,Du sollst kein Blut essen.
Auch in diesem Fall findet sich das Verbot in mehr als einer alt-
testamentlichen Tradition (Lev 3,17; 7,26; Dtn 12,23-24). Das
Neue Testament libernimmt es und legt es den Christen, die aus
dem Heidentum kommen, auf (Apg 15,29; 21,25). Von der Exe-
gese her gesehen, ist die ausdriickliche Begriindung des Verbots
nicht eigentlich theologisch, sondern mehr symbolisch: ,,Das
Leben (nephesch) jedes Fleisches ist im Blut“ (Lev 17,11.14;
Dtn 12,23). Nach der apostolischen Zeit hat sich die Kirche
nicht mehr verpflichtet gefiihlt, auf dieser Basis Regeln fiir
Schlachthaus und Kiiche aufzustellen; noch weniger gilt das fiir
unsere Zeit, um etwa Blutiibertragungen zu verbieten. Der iiber-
kulturelle Wert in den beiden Verboten — und nur er kann und
soll jede Ethik inspirieren — betrifft die Achtung vor jedem Le-
bewesen. Und der iiberkulturelle Wert, der der besonderen Ent-
scheidung der Kirche (Apg 15) zugrunde liegt, ist die Sorge, ein
harmonisches Zusammenleben von verschiedenen Gruppen zu
fordern, auch zum Preis vorldufiger Kompromisse.
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4) Kontinuitat

Die Bestindigkeit, mit der ein Thema der Moral in biblischen
Texten auftritt, die verschieden sind nach literarischer Uberlie-
ferung, Verfasser, Alter oder literarischem Genus, lisst dieses
Thema als strukturierend und wesentlich fiir die Interpretation
der Moral in der ganzen Bibel erkennen. So entspricht etwa die
besondere Aufmerksamkeit, die den Armen zugewendet wird,
diesem Kriterium der Kontinuitdt. Vom Anfang bis zum Ende
der Schrift findet sich dieses Thema. Sogar das Buch Sirach, das
gutes Fleisch, Wein und Reisen schitzt, hat es als Leitmotiv.

5) Verfeinerung des Gewissens

SchlieBlich ist es fiir die moralische Unterscheidung wichtig,
der Verfeinerung des moralischen Gewissens Rechnung zu tra-
gen, besonders bei einem Lesen, das die beiden Testamente um-
fasst. Dieser Punkt braucht keine weiteren Ausfiihrungen; viele
Beispiele wurden genannt und kommentiert fiir das dritte be-
sondere Kriterium: die Steigerung.

b. Unterscheidung in Gemeinschaft

152. Der Prozess der Unterscheidung kann nicht allein von der
Exegese durchgefiihrt werden, auch wenn sie sich aller Daten
und Methoden, die heute zur Verfiigung stehen, bedient. Was
die Heilige Schrift angeht, ist die Gemeinschaft ein wesentli-
cher Ort fiir das Unterscheiden.

1) Altes Testament

Im Alten Testament wird das sichtbar, sobald sich die Notwen-
digkeit zeigt, Regeln flir das Zusammenleben in Israel zu ent-
wickeln, die neuen historischen und sozialen Situationen ent-
sprechen. Wir wollen ein Beispiel nehmen, das nicht banal ist,
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wenn wir an die Neubewertung der Frauenrechte in unserer Zeit
denken. Im Buch Numeri stellt sich in neuer Art die Frage nach
dem Erbrecht der weiblichen Nachkommenschaft in einem
Stamm oder Clan (27,1-11; 36,1-12). Mose erscheint als der
Mittler, der dem Herrn die Fragen der Gemeinschaft vorlegt
und der dem Volk die Antwort und gesetzliche Regelung mit-
teilt. Im Text finden sich also die Bediirfnisse des Volkes, das
Auftreten von qualifizierten Mittlern (Mose, Eleazar) und die
souverdne Autoritdt des HERRN.

2) Neues Testament

Wenn im Bereich von Gesetz und Brauch zu wihlen ist, kann es
geschehen, dass man sich in Details verfangt, es wird ihnen
Bedeutung zugewiesen oder sie sind im Augenblick tatsdchlich
wichtig. Wie soll man das Wesentliche und nicht Verhandelbare
vom Nebensédchlichen und Verhandelbaren unterscheiden? Was
kirchliche Unterscheidung angeht, haben wir im Neuen Testa-
ment ein wichtiges Dokument: Apg 15,1-35. Die Problematik
ist neu. Einige in der Kirche wollen die Heiden, die Christen
wurden, verpflichten, gleichzeitig das ganze Judentum zu iiber-
nehmen, samt der Beschneidung. Sie war von der Torah vorge-
schrieben (Gen 17,10-14), auch fiir die Fremden, die im Land
wohnten (Ex 12,48-49). Auf der Ebene der Moral ging es um
den Gehorsam gegeniiber dem ausdriicklichen Willen Gottes.
Die Erzéhlung der Apostelgeschichte zeigt die wesentlichen Ele-
mente einer klugen Unterscheidung: ein Weg in Gemeinschaft,
die Suche nach einer Losung und die Entscheidung.

a) ,,Die Apostel und die Altesten traten zusammen, um die Fra-
ge zu priifen” (15,6). Heute wiirde man von Mitverantwortung
und Synodalitét sprechen.

b) Um eine geeignete Losung zu finden, suchen die Verantwort-
lichen, das Notwendige (Grundwerte, die bewahrt werden miis-
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sen) und das Mogliche (den beiden Seiten, um die es geht, zu
entsprechen) zu unterscheiden. Es treten vier Personlichkeiten
auf. Petrus gibt eine grundsitzliche Orientierung (nicht unnoti-
ge Lasten aufbiirden) und nennt drei theologische Griinde: Gott
unterscheidet nicht zwischen den Personen; der Heilige Geist
hat bei den Heiden die gleichen Zeichen gewirkt wie bei den
Juden; und, vor allem, der Glaube ist reines Geschenk Gottes
(15,7-11). Paulus und Barnabas lassen die Erfahrung sprechen,
das, was sie erlebt haben (15,12). SchlieBlich schldgt Jakobus
einen weisen Kompromiss vor: keine libermifigen Lasten, aber
wenigstens Ansto3 vermeiden und beiden Seiten Rechnung tra-
gen (15,13-21). Es ist fiir den einen und anderen Punkt ein vor-
laufiger Kompromiss, der aber die Krise jetzt und heute 16st.
Wenig spiter wird selbst Paulus den Timotheus beschneiden —
aus Furcht vor den Juden (Apg 16,1-13). Die Verbote, die Got-
zenopferfleisch oder nicht voll ausgeblutetes Fleisch betrafen
(15,20), haben, wie die Geschichte zeigt, sich nicht lange in der
Kirche gehalten. Der Zweck dieser klugen Unterscheidung war
damals genau und wichtig: die Einheit der Gemeinschaft sollte
wiederhergestellt werden. Als iiberkulturellen Wert kann man
nennen die Offnung fiir Verschiedenheit, einen gewissen sozio-
logischen Pluralismus; er war vorbereitet durch das alttesta-
mentliche Thema der Beschneidung des Herzens (Dtn 10,16;
Jer 4,4; vgl. Rom 2,25-29).

c) Das Ergebnis der Unterscheidung wird in einem gemeinsa-
men Brief mitgeteilt (15,23-29). Vier Elemente sind besonders
interessant. Der Zwiespalt, der durch Handlungen bewirkt wur-
de, die ohne Auftrag, nicht in Gemeinschaft der Kirche getitigt
wurden (15,24). Die Erklarung: ,,Der Heilige Geist und wir ha-
ben beschlossen ..., ist klares Zeichen einer eigentlich geistli-
chen Unterscheidung, in Beratung und Gebet (15,28). Fiir die
Auswahl der Abgesandten wird ein groflerer Kreis beigezogen,
»die ganze Gemeinde* (15,22). Der Appell geht nicht an blin-
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den Gehorsam, sondern an das Gewissen der Gemeinden, denen
die Botschaft geschickt wird (15,29).

c. Personliche Unterscheidung

153. Im vorausgehenden Abschnitt haben wir eine Unterschei-
dung behandelt, die sich, sozusagen, auf ein ,kollektives Ge-
wissen® stiitzt, das vom Heiligen Geist erleuchtet wird. Der
Ausdruck ,kollektives Gewissen“ kam vor allem durch Emile
Durkheim in Gebrauch und gehort zur modernen Terminologie.
In der Bibel wird das Wort syneidesis nur fiir das personliche
Gewissen gebraucht, meistens bei einem moralischen Urteil.
Einmal werden moralisches ,,Gewissen* und ,,Gedanken* paral-
lel verwendet und zweimal ,,Gewissen* und ,,Herz* (kardia).
Das Herz (lebab) ist in der hebrdischen Bibel Sitz und Symbol
fiir Nachdenken, fiir die Grundausrichtung und fiir moralisches
Entscheiden. Man spricht von gutem, schlechtem, reinem und ge-
reinigtem, untadeligem, schwachem und falschem Gewissen. Fiir
die Unterscheidung ist das personliche Gewissen, erleuchtet vom
Heiligen Geist, ein weiterer Ort und der wichtigste von allen.

1) Paulus gibt ein Beispiel fiir Unterscheidung bei einem Prob-
lem, das zu seiner Zeit schwierig war: Konnten die Christen mit
gutem Gewissen Fleisch essen, das von Tieren stammte, die den
Gottern geopfert wurden, und das dann auf dem Markt verkauft
wurde (1 Kor 8,1 —11,1)?

In kluger Abwégung von Fiir und Wider und gestiitzt auf seine
Autoritdt behandelt der Apostel die Frage. Fiir das Essen spricht
ein theologisches Argument: ,,G6tzen gibt es nicht“, also hat
das Essen dieses Fleisches keine moralische Bedeutung (8,4.8;
10,19.23.30). Dartiber hinaus nennt er ein unverduBerliches Recht,
die souverdne Freiheit des Glaubenden (9,1.4.19). Gegen diese
Argumentation spricht aber ein moralisches Prinzip der prakti-
schen Klugheit, das bei der Entscheidung schlielich die Ober-
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hand haben muss: die riicksichtsvolle Liebe. Diese kann verlan-
gen, dass man auf ein Recht verzichtet (9,5) und beim eigenen
Handeln auf das ,,schwache Gewissen® der anderen Riicksicht
nimmt und Ansto3 vermeidet (8,7-13; 10,23-24.28-29.32-33).
Wer ohne Riicksicht auf die anderen Gotzenopferfleisch isst,
siindigt nicht gegen den Glauben (Gegensatz), sondern gegen
die Liebe (Dimension der Gemeinschatft).

2) Ein anderer Text (1 Kor 7,1-39) zeigt noch besser, wie bei
einer neuen und brennenden Frage der Gemeinde eine prakti-
sche Unterscheidung zu treffen ist. Wie soll man in der christli-
chen Ethik den Wert der Lebensstdnde beurteilen? Paulus unter-
scheidet hier vier Arten von Anweisungen, die sich in abstei-
gender Reihenfolge mit verpflichtender Kraft geben lassen.

a) Zuerst eine Vorschrift des Herrn selber, die also unveriander-
lich ist und sich auf ein ausdriickliches Wort des Evangeliums
stiitzt: ,,Die Frau soll sich vom Mann nicht trennen* (vgl. Mt 5,
32; 19,9). Wenn die Frau sich doch trennt, dann verlangt dieses
Gebot, keine andere Ehe einzugehen oder sich mit dem Mann
wieder zu verséhnen (1 Kor 7,10-11).

b) Was ist aber in einem Fall zu tun, der nicht vom Evangelium
vorgesehen 1st? Paulus, der ebenso Seelsorger wie Theologe ist,
hat es mit dem Problem von Ehen zwischen Christen und Hei-
den zu tun. Wenn der heidnische Partner durch den christlichen
Partner ,,geheiligt wird®, d. h. wenn sie harmonisch zusammen-
leben und eine geistliche Offenheit gegeben ist, dann macht die
Vorschrift des Evangeliums keine Schwierigkeit. Wenn aber
der heidnische Teil sich trennen will, dann ist der christliche
Partner nach Paulus frei. Von Anfang an sagt er, dass er sich
auf seine eigene Autoritét stiitzt: ,,Den iibrigen sage ich, nicht
der Herr* (7,12-16).

c¢) Paulus wendet sich dann der Jungfriaulichkeit zu (7,25-38),
einem Lebensstand, der in der jlidischen Welt nicht allgemein
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geschitzt war. Er empfiehlt diesen Stand, aber nur als Rat: ,,Ich
habe kein Gebot vom Herrn. Ich gebe euch nur einen Rat als ei-
ner, den der Herr durch sein Erbarmen vertrauenswiirdig ge-
macht hat“. Er nennt zwei Griinde, einen praktischen: Sorgen
vermeiden (7,32-35) und einen theologisch-geistlichen: die
Kiirze der Zeit (7,29-31). Die gleiche Art von geistlicher Un-
terscheidung wendet Paulus kurz auf die Situation der Witwen
an und schlieft: ,,Und ich denke, dass auch ich den Geist Gottes
habe* (7,39-40).

d) Zuerst hatte Paulus die Frage behandelt: Wie steht es mit der
sexuellen Enthaltsamkeit eines Ehepaares aus geistlichen Moti-
ven (7,1-9)? Auch hier ist Paulus klug in seinem Unterschei-
den. Er iiberlegt die Risiken einer zu radikalen Haltung, was die
Sexualitdt in der Ehe angeht. Er stimmt der Enthaltung zu ,,als
Zugestandnis, nicht als Gebot* (7,6), unter drei Bedingungen:
Zustimmung der beiden Ehegatten, provisorischer Charakter
(,,nur eine Zeitlang*) und geistlicher Zweck (,,um fiir das Gebet
frei zu sein®). Bei dieser Gelegenheit betont er fiir beide Ehe-
gatten die volle Gegenseitigkeit und Gleichheit, in der sie auch
mit ihrem Leib fiireinander da sein sollen.

2.6.2. Orientierungen fiir heute

154. Natiirlich kann man diese Uberlegungen nicht auf alle neu-
en Probleme anwenden, mit denen sich die Moral heute kon-
frontiert sieht: Globalisierung der Wirtschaft, des Nachrichten-
wesens und des Austauschs, Uberbevolkerung, Umwilzungen
in den Berufen und Beschéiftigungen, Entwicklung raffinierter
militdrischer Technologien, Auftauchen einer Gesellschaft des
Genusses, Erschiitterung der traditionellen Familienstruktur, Er-
ziehung, Konfessionszugehorigkeit usw. Es soll geniigen, einige
Beispiele anzugeben, die nicht nur den Moraltheologen helfen
konnen, sondern auch den Gruppen und Einzelnen, die sich in
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Verbindung mit der Heiligen Schrift um eine gesunde Unter-
scheidung bemiihen.

1) In der Moral wie in jedem anderen Bereich missbilligt die
Kirche jeden fundamentalistischen Gebrauch der Schrift, der et-
wa dadurch geschieht, dass man eine biblische Vorschrift von
threm historischen, kulturellen und literarischen Kontext trennt.
Eine aufmerksame kritische Lektiire hilft unterscheiden, was
Grundsitze und Handlungsweisen sind, die fiir alle Zeiten und
alle Orte gelten, und was Vorschriften sind, die zu einer be-
stimmten Zeit und an einem bestimmten Ort notwendig sein
konnten, aber iiberholt und unanwendbar geworden sind. Mehr
als die Exegese von Einzeltexten ist es die biblische Theologie,
die es mit ithrem zusammenschauenden Blick auf beide Testa-
mente erlaubt, ein moralisches Problem nicht in isolierter Weise
zu behandeln, sondern immer im Zusammenhang mit den gro-
en Grundlinien der Offenbarung Gottes.

2) Zu einem guten Teil beruft sich die Ethik auf die Vernuntt.
Wir haben gesehen, wie die Bibel Vieles mit der Weisheit der
Volker gemeinsam hat (Ubereinstimmung). Aber sie wei3 auch
zu protestieren, gegen den Strom zu rudern (Gegensatz) und zu
iibertreffen (Steigerung). Die christliche Moral kann sich nicht
ohne die neue und geheimnisvolle Inspiration, die vom Heiligen
Geist kommt, entwickeln. Das moralische Unterscheiden der
Christen ist mehr geistlich als rational und weisheitlich. Hier
steht das sehr wichtige Thema der Gewissensbildung an. Auch
wenn das Neue Testament nur ein einziges Mal die beiden Be-
griffe ,,Gewissen* und ,,Heiliger Geist* miteinander verbindet
(R6m 9,1), ist es klar, dass im Christentum ,,die Unterscheidung
von Gut und Bose* als entscheidende Grundlage ,,die Anfangs-
griinde der Lehre von der Offenbarung Gottes* (Hebr 5,12—14)
hat, die jene ,,zur Vollkommenheit* (6,1) fiihren, ,,die einmal
erleuchtet worden sind, die von der himmlischen Gabe genos-
sen und Anteil am Heiligen Geist empfangen haben* (6,4). Pau-
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lus verlangt: ,,Gleicht euch nicht dieser Welt an, sondern wan-
delt euch und erneuert euer Denken, damit ihr priifen und er-
kennen konnt, was der Wille Gottes ist: was ithm gefillt, was
gut und vollkommen ist“ (Rom 12,2; vgl. Eph 5,10; Hebr
12,21).

3) Diese Unterscheidung ist sehr personlich; daher hat die ka-
tholische Moral das Gewissen immer als letzte Instanz fiir die
Entscheidung angesehen. Aber im Prozess der Gewissensbil-
dung — der nie abgeschlossen ist — hat der Glaubige die Verant-
wortung und die Pflicht, die eigene Unterscheidung mit derjeni-
gen der Verantwortlichen in der Gemeinschaft zu konfrontieren.
Die Beispiele, die sich in Apg 15 und in 1 Kor 7-8 finden, blei-
ben fiir immer eine unverzichtbare Quelle der Inspiration fiir die
kirchliche Unterscheidung angesichts neuer Probleme. Wo es
um die Schrift und um moralischen Unterscheidung geht, ist es
eine bleibende Aufgabe, Autonomie der Person und gelehrige
Offenheit fiir das Licht, das der Heilige Geist der Kirche und
durch die Kirche gibt, miteinander zu verbinden.

SCHLUSS

155. Interdisziplindr und mit immer spezielleren Kenntnissen
werden heute die grolen Fragen der Menschheit behandelt. Und
immer komplexer sind die moralischen Probleme im individuel-
len und kollektiven Bereich. Angesichts dieser Situation will
das vorliegende Dokument nicht mehr sein als ein Same der
Uberlegung und Besinnung. Dennoch ist es in einigen Punkten
originell; drei davon wollen wir noch herausstellen. Es erdffnet
auch einige Perspektiven fiir die Zukunft.



219

1. Originelle Elemente

156. 1) Die Tatsache, dass wir unsere ganze Besinnung auf die
Heilige Schrift griinden, ladt dazu ein, die Moral nicht zuerst
vom Menschen, sondern von Gott her zu sehen. Daher der Be-
griff ,,geoffenbarte Moral®, der niitzlich sein kann, wenn man
ihn recht versteht. Darin unterscheidet sich unser Ansatz von
Beginn an von allen natiirlichen Ethiken und Moralsystemen,
die im Wesentlichen auf der Vernunft griinden. Der Vorteil ist
von zweifacher Art.

Auf der theoretischen Ebene ist eine so konzipierte Moral in ih-
rer Bedeutung weit liberlegen einem Gesetzbuch von Verhal-
tensweisen, die zu beobachten oder zu vermeiden sind, oder
auch einer Liste von Tugenden, die zu liben, und von Lastern,
die zu bekdmpfen sind, damit die soziale Ordnung und das
Wohlergehen der Personen gesichert werden. Diese Moral steht
unter einem im eigentlichen Sinn geistlichen Horizont, wo die
Annahme des unverdienten Geschenkes Gottes vorausgeht und
die Antwort des Menschen bestimmt. Heute findet sich bei vie-
len Menschen, Christen und Nicht-Christen, ein grof3es Bediirf-
nis und eine aktive Suche, die eigene Sicht der Dinge in einem
spirituellen Horizont neu zu definieren. Eine Moral, die in spiri-
tueller und sozialer Hinsicht so anspruchsvoll ist wie die bibli-
sche, ist den bewussten und unbewussten Strebungen der post-
modernen Menschen nicht fremd. Eine Moral, die uns nicht in
uns selber einschlieit, sondern uns die Augen 6ffnet fiir die an-
deren, besonders fiir die Armen, die Nahen und die Fernen, und
die uns unruhig macht und uns zum Handeln fiir sie antreibt.

Auf der praktischen Ebene kann unser Ansatz helfen, drei,
manchmal subtile, Fehlentwicklungen besser zu erkennen, die
mancher Erziehung auf der Ebene der menschlichen Werte und
auf der Ebene des Glaubens Schaden gebracht haben und brin-
gen: eine eng gefasste Art von Kasuistik, von Legalismus und
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von Moralismus. Dass alle Vorschriften von den vorausgehen-
den Gaben Gottes hergeleitet werden, so wie es iiberall in der
Bibel der Fall ist, kann diesen neue Bedeutung und neue Kraft
geben.

157. 2) In vollem Respekt gegeniiber dem Text des Dekalogs,
der fundamental ist, haben wir vorgeschlagen, ihn von den Wer-
ten her zu lesen. Das fiihrt zu einer Moral, die ein Programm ist
und nicht nur verbietet und vorschreibt, und er6ffnet eine Dyna-
mik, die viel anspruchsvoller, aber paradoxerweise auch viel
anziehender ist und der ethischen und moralischen Sensibilitit
vieler heutiger Menschen entspricht. In seiner Bergpredigt, die
ebenso grundlegend ist, 6ffnet Jesus den Weg in diese Rich-
tung. Der Vorteil springt in die Augen: ndmlich die Entwick-
lung einer Moral, die mehr als anspornend, denn als niederdrii-
ckend erfahren wird, die die Wege respektiert und fordert, die
zum Reich hin in Bewegung bringt und die die Gewissen bildet
und nicht wie eine schwere Last wirkt, die auf die Schultern
gelegt wird (vgl. Mt 11,29-30).

158. 3) Originell an diesem Dokument ist auch die systemati-
sche Prisentation von acht allgemeinen und besonderen Krite-
rien, die alle von der Bibel hergeleitet sind. Sie sollen helfen,
aktuelle moralische Fragen zu behandeln, fiir die es keine ferti-
gen Antworten gibt und die andere Weisen der Uberlegung und
der Entscheidungsfindung verlangen. Wir wollen nicht klare
und genaue Anweisungen geben, die in vielen Féllen iiber unse-
re Zustindigkeit als Exegeten hinausgehen. Mit unserer Besin-
nung wollen wir viel mehr dazu anregen, sich mit der Moral in
einem Geist zu befassen, der neu und lebendig aus der Heiligen
Schrift kommt. Die christliche Moral wird so im ganzen Reich-
tum ihrer eigenen Ziige sichtbar werden:
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— sie sorgt sich in erster Linie um die fundamentale Wiirde des
Menschen (Ubereinstimmung mit der biblischen Sicht des Men-
schen)

—"sie sucht ihr vollkommenes Vorbild in Gott und in Christus
(Ubereinstimmung mit dem Beispiel Jesu)

— sie achtet die Weisheit in den verschiedenen Zivilisationen
und Kulturen, ist also fahig zum Horen und zum Dialog (Uber-
einstimmung)

— sie hat den Mut, jede moralische Erscheinung, die mit dem
Glauben unvereinbar ist, zu benennen und ihr zu widerstehen
(Gegensatz)

— sie lédsst sich anregen von der Entwicklung der moralischen
Positionen, die sich innerhalb der Bibel und in der nachfolgen-
den Geschichte findet, um die Gewissen zu bilden und sie fiir
die neue ,,Gerechtigkeit des Reiches immer empfanglicher zu
machen (Steigerung)

— sie ist fahig, miteinander auszugleichen die Rechte und Wiin-
sche der Person, die heute stark betont werden, und die Not-
wendigkeiten und Forderungen der Gemeinschaft, die sich in
der Schrift als Formen der ,,Liebe duBlern (Dimension der Ge-
meinschaft)

— sie gibt der Moral einen Horizont, der von der Hoffnung auf
die absolute Zukunft bestimmt ist und der den kurzsichtigen
Blick auf die irdischen Wirklichkeiten iiberwindet (Finalitit)

— sie tragt Sorge, die schwierigen Fragen mit Klugheit anzuge-
hen, greift in dreifacher Weise zuriick auf die Moglichkeiten
der Exegese, auf das Licht, das von den kirchlichen Autorititen
kommt, und auf die Formung eines rechten Gewissens im heili-
gen Geist; so soll bei der schwierigen Bildung eines morali-
schen Urteils nie ein ,Kurzschluss® entstehen (Unterscheidung).
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2. Aussichten fur die Zukunft

159. Das Vorausgehende, zeigt einige wesentlichen Punkte und
auf der anderen Seite den unvollendeten und notwendig unvoll-
kommenen Charakter eines Dokuments der Bibelkommission
iiber die Moral.

Manche Probleme bleiben offen. Wir erinnern, um nur ein Bei-
spiel zu nennen, an den Begriff des ,,Naturgesetzes*, von dem
man eine Skizze in Paulus (vgl. Rom 1,18-20; 2,14—15) zu fin-
den glaubt, das aber, wenigstens in seiner traditionellen Formu-
lierung, philosophische Kategorien einschlie3t, die sich nicht in
der Schrift finden.

Wir wiinschen, dass unsere Besinnung drei Arten von Reaktio-
nen hervorruft:

160. 1) In erster Linie den Dialog. Es wiére zu wiinschen, dass
sich an ithm nicht nur Spezialisten der katholischen Kirche
beteiligen, wie Moraltheologen und Exegeten, sondern dass an
thm auch die Glaubigen anderer christlichen Konfessionen teil-
nehmen, die den gleichen Schatz, ndmlich die Heilige Schrift
haben, und auch die Angehdrigen anderer Religionen, die auf
hohe MafBstibe des moralischen Lebens ausgerichtet sind. Im
Besonderen kann ein fruchtbarer Dialog mit den Juden, unseren
»alteren Briidern®, uns gegenseitig helfen, die vielen Gesetze in
dem einen theologischen Gesetz zu situieren, das als ,,Weg* des
Heiles zu betrachten ist, den Gott der Menschheit gniadig gege-
ben hat. Die biblische Moral kann nicht anderen auferlegt wer-
den, die nicht denselben Glauben haben. Sie hat aber das Ziel,
die Natur und die Lebensweise des Menschen und der Gesell-
schaft zu verbessern, und kann daher als giiltiger Vorschlag an-
gesehen werden, der, wie zu hoffen ist, auch von denen ernst-
lich erwogen wird, die eine andere geistige Ausrichtung haben.
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161. 2) Wir denken, dass unsere Besinnung, wenn sie Interesse
findet, Seelsorger und Theologen anregen konnte, Ausdrucks-
mittel im Bereich der Medien zu finden, die geeignet sind, die
Morallehre der Kirche in ihrem positiven Charakter und in ih-
rem ganzen Reichtum erfahrbar zu machen. Es ist sicher, dass
die Kirche, um Christus treu zu sein und um den Menschen zu
dienen, nicht davon absehen kann, die Rechte und Pflichten des
Glaubigen und jedes Menschen mit Klarheit zu vertreten, und
dass sie daher von bestimmten Regeln und Verboten nicht ab-
weichen kann. Aber der Gegensatz, besonders wenn er die
Form eines als notwendig angesehenen Kampfes annimmt, ist
nur eines der Kriterien, die wir aufgefiihrt haben. Die ,,geoffen-
barte Moral® in ihrer ganzen Weite und Fruchtbarkeit von der
Heiligen Schrift her darstellen, konnte auch heiflen, die Umrisse
einer erneuerten Padagogik angeben.

162. 3) Wir sind iiberzeugt, dass dieses Dokument der miihsa-
men und {iiberlegten Erlduterung und Umsetzung bedarf, um
wirksam zu werden. Nur so konnte es den Seelsorgern, den Hel-
fern in der Pastoral, den Katecheten, den Lehrern und nicht zu-
letzt den Eltern eine Hilfe bieten — ndmlich all denen, die die
schone und unersetzliche Aufgabe haben, die jungen Menschen
fiir das Leben, fiir den Glauben, fiir den verantwortlichen Ge-
brauch ihrer Freiheit zu erziehen und sie auf den Weg des wah-
ren Gliickes zu fiithren, der sein Ziel jenseits der gegenwértigen
Welt hat.





