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Franz Gruber

Glaube als Kontingenzbewaltigung

¢ Die moderne, funktional ausdifferenzierte Gesellschaft beurteilt den reli-
giosen Glauben danach, welche Funktionen er fiir die sozialen Systeme und
Individuen erfiillt. Religionssoziologie und Religionspsychologie haben be-
sonders die kontingenzbewiltigende Kraft des Glaubens in den Blick ge-
nommen: Glaube trostet in den Widerfahrnissen des Todes, in unvermeid-
baren Schicksalsschligen und Unrechtserfahrungen. Aus theologischer
Sicht ist diese Interpretation aber einseitig. Der Linzer Theologe Franz Gru-
ber zeigt in seinem Beitrag, dass der Glaube zugleich Wahrnehmungsver-
schirfung von Kontingenzen ist, vor allem aber in die Haltung der zweck-
freien Begegnung mit dem Transzendenten einfiithren will. (Redaktion)

1 Die Unterscheidung vertraut/un-
vertraut — die spezifische Seman-
tik und Pragmatik von Religion

Menschliches Leben vollzieht sich immer
zwischen den Polen des Vertrauten und
des Unvertrauten. Es scheint, als wire die
kulturelle und individuelle Organisation
des Lebens ein stindiges Ausbalancieren,
um das Unvertraute, Uberraschende, Un-
vorhersehbare, Zufillige und Gefihrden-
de des Lebens in Formen des Bekannten,
Handhabbaren, Vertrauten und Bewihr-
ten zu uberfithren.! Dennoch gilt auch
umgekehrt: Menschen suchen das Unver-
traute, setzen sich dem Abenteuerlichen
und Schrecklichen, dem Noch-nie-Be-
zwungenen, Noch-nie-Erforschten, Noch-
nie-Gewagten, Noch-nie-Erlebten aus. So
streben wir seit unseren Anfingen danach,
unser Leben einzurichten in einem ,,So-
wohl-Als auch®: sowohl in der ,bergenden
Hohle® (H. Blumenberg) als auch schier
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grenzenlos am ,Rande des Universums®
(J. Monod).

Das Phanomen und der Einbruch des
»Uunvertrauten® ist keine existenziell oder
gesellschaftlich harmlose Sache. Die so-
genannten ,Grundkontingenzen des Le-
bens’ - allen voran der Tod, die Hinfal-
ligkeit unserer Natur, Katastrophen und
Ungliickserfahrungen, kurz: alles, was
unser Leben und seinen Sinn in die Krise
stiirzt — lauern wie ein méchtiger Schatten,
der jederzeit den ausgeleuchteten Alltag in
Dunkelheit tauchen kann. Um solchen Ex-
tremsituationen gewachsen zu sein, hat -
nach Ansicht der modernen Hirn- und
Evolutionsforschung - der religiése Glaube
eine besondere Funktion ausgebildet: Erst
mit dem Gedanken an ein Leben nach dem
Tod, der Ritualisierung von Umgangsfor-
men in aufleralltiglichen Situationen (wie
Geburt, Hochzeit, Opfer, Krankheit, Tod
usw.), mit der Etablierung eines religiosen
Schutzschildes tiber alles soziale Leben sei

Niklas Luhmann wies die Bearbeitung des Duals vertraut/unvertraut dem Sozialsystem ,,Reli-

gion“ zu. Religionen erfiillen die soziale Funktion, Unvertrautes mittels Chiffrierungen vertraut
zu machen. Vgl. Niklas Luhmann, Die Gesellschaft der Gesellschaft, Frankfurt/M. 1997.
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es moglich geworden, dass die instinktent-
bundene menschliche Spezies ein Hochst-
maf3 an evolutiondr vorteilhaften Lebens-
sicherungssystemen ausbilden konnte.

Doch die religionssoziologischen und
neurobiologischen Forschungen férdern
auch eigentiimliche Erkenntnisse zu Tage,
die den Nutzen religiéser Einstellungen
und Handlungen ausweisen wollen: etwa,
dass Nonnen und Priester jene soziale
Gruppe bilden, welche die hochste Lebens-
erwartung hat; dass regelméiflige Medita-
tion belastende Stressoren dimpft und eine
heilsame Wirkung austibt; dass Fasten dem
Organismus gut tut; dass der Glaube an
Gott die Fortpflanzung férdert oder Hass,
Aggressivitit und Todesangst vermindert.?

Den Glauben als Instrument der Kon-
tingenzbewiltigung zu interpretieren, ent-
springt allerdings erst dem Standort einer
sakularen Wissenschaftskultur. Weil diese
eine Kultur ohne allgemein verbindliche
Anerkennung einer transzendenten Di-
mension geworden ist, betrachtet sie den
religiésen Glauben nicht mehr von seiner
Innen-, sondern von seiner funktionalen
Auflenperspektive. Diese Betrachtungs-
weise ist Erkenntnisgewinn und -verlust
zugleich. Der kritische Blick auf den Glau-
ben macht die impliziten Funktionen und
Leistungen einer religiésen Existenz sicht-
bar, aber auch deren Fehlformen, Entfrem-
dungen und Immunisierungen.

Die moderne Religionskritik hat die
Angste und Irrationalititen, die Patholo-
gien und gewaltstimulierenden Ingredien-
zien religioser Bewaltigungsstrategien von
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Kontingenzen in den Lichtkegel der wis-
senschaftlichen Rationalitit gestellt und
einer kritischen Offentlichkeit ausgesetzt.
Im Besonderen waren es die Philosophie,
die Soziologie und die Psychologie, wel-
che die positiven Eigenschaften der Reli-
gion radikal in Frage stellten. Erinnert sei
an Karl Marxens Bild von der Religion als
»Ausdruck® des wirklichen Lebens und als
dessen ,,Protestation. Sie sei ein ,Seufzer
der bedringten Kreatur, das Gemiit einer
herzlosen Welt, wie sie der Geist geistloser
Zustdnde ist. Sie ist das Opium des Vol-
kes**. Fiir Sigmund Freud sind die religio-
sen Vorstellungen ,,Illusionen, Erfillungen
der dltesten, starksten, dringendsten Wiin-
sche der Menschheit™, die dem frithkind-
lichen Trauma volliger Schutzlosigkeit
entspringen und mit der Vorstellung eines
allméchtigen Vaters kompensiert worden
seien.

Die aufkldrerische Enthillung des
Wesens religiosen Glaubens bestitigte
einerseits dessen kontingenzbewiltigen-
de Wirkung, sah darin aber andererseits
eine vertrostende, neurotisierende Bewdl-
tigungsstrategie. Einer sich iiber die Gren-
zen der Vernunft, der wahren Bedingungen
der Gesellschaft und der Psyche aufkldren-
den Kultur ist der trostende, hoffende und
Wahrheit beanspruchende religiose Glau-
be verdidchtig geworden. An die Stelle der
Trostung tritt die stoische Anerkennung
der Evolution; an die Stelle der Hoffnung
tritt der Glaube an die selbsthumanisieren-
de Kraft der menschlichen Zivilisation; an
die Stelle der Wahrheit des Gottesglaubens

Vgl. Hans-Ferdinand Angel, Neurotheologie. Die Neurowissenschaften auf der Suche nach den

biologischen Grundlagen menschlicher Religiositat, in: Religionspadagogische Beitrage 49
(2000), 107-127; Dean Hamer (Hg.), Das Gottes-Gen. Warum uns der Glaube im Blut liegt,

Miinchen 2006.

> Karl Marx/ Friedrich Engels, Werke 1, Berlin 1976, 378 .

1974, 110.

Sigmund Freud, Massenpsychologie und Ich-Analyse. Die Zukunft einer Illusion, Frankfurt/M.
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tritt die Niitzlichkeit und stindige Ver-
besserbarkeit der Wissenschaften. Eine
Kultur, die den religiésen Glauben in die
Privatheit des Subjekts und der religiésen
Vereinigungen verbannt, lernt zwar mit
Religion im besten Fall zu koexistieren,
wird aber seinen Anspruch, den ,Sprung
in den Glauben® (S. Kierkegaard) zu wa-
gen, als unbegriindbare, weithin sogar als
unverniinftige Zumutung von sich weisen.
Ein sdkulares Zeitalter kann die mit dem
menschlichen Leben verbundenen, unhin-
tergehbaren Kontingenzen zwar niemals
abschiitteln, wohl aber mildern. Sie kann
die ,Dialektik der Aufklarung® nicht ver-
hindern, sehr wohl aber erkennen und kri-
tisch zu korrigieren versuchen.

Ein theologisch reflektierter Glaube,
der sich den Wahrheitskern der Religions-
kritik aneignet, ohne ihn zu seiner Grund-
perspektive zu machen, muss Missver-
standnisse und Fehldeutungen aber auch
zuriickweisen konnen. Er wird sich nicht
gegen eine funktionalistische oder aufkla-
rerische Perspektive als solche verwehren,
hat doch diese zweifelsohne die Patholo-
gien von dogmatistischen, Gesellschaft
und Psyche beschiddigenden Glaubens-
formen aufgezeigt. Vielmehr muss aufzu-
zeigen sein, dass ein Glaube, der aus freier
Entscheidung erwichst, die Kontingenzen
vielmehr klarer und ,realistischer wahr-
nehmen kann und darum das je Unvertrau-
te des Lebens gerade nicht kognitiv oder
rituell abschlieft, sondern den Menschen
ermutigt, sich ihm zu 6ffnen und zu stel-
len. Er muss aber auch die ,,Funktion der
Funktionslosigkeit® des Glaubens zur Gel-
tung bringen und einer funktional ausdif-
ferenzierten Gesellschaft deutlich machen,
dass Glaube im Grund eine zweckfreie, das

5

eigene Leben und die Transzendenz nicht
manipulierende Lebenshaltung ist.

Ein solcher Aufweis miisste auf meh-
reren Wegen erfolgen: Es konnten Bio-
grafien von Glaubenssubjekten analysiert
werden, wie sie ihre Grundkontingenzen
erfahren und beantwortet haben; es konn-
te eine Theologie des Glaubens entfaltet
werden, welche die Tradition auf diese
Thematik hin befragt. Es konnten einige
Grundziige der biblischen Glaubenszeug-
nisse herangezogen werden, um die The-
se der Kontingenzbewiltigung kritisch zu
tiberpriifen. Hier kann nur die dritte Stra-
tegie eingeschlagen werden, da die bibli-
sche Tradition die bleibende Norm fiir alle
traditionalen und biografischen Glaubens-
verstandnisse ist.

2 ... ich habe zu dir geschrien und
du hast mich geheilt” (Ps 30,3) -
Glaube als Bekenntnis erfahrener
Rettung

Es ist eine Tatsache, dass religioser Glaube
kontingenzbewiltigende Erfahrungen her-
vorbringt. Dass Not beten lehrt, sagt nicht
nur der Volksmund; fiir Johann B. Metz
ist der Schrei aus dem Leid das Ur-Gebet
des Menschen schlechthin. Bevor wir Gott
bekennen und bezeugen, wird er angeru-
fen, helfend einzugreifen. Der christliche
Glaube hat nicht von ungefahr seine struk-
turelle Form aus der Spannung von Gebet
und Argument, Bekenntnis und Reflexion,
Zeugnis und Diskurs gewonnen. Die re-
ligiose Kommunikation konstituiert sich
zuerst als Rede zu Gott, bevor sie als Rede
iiber Gott reflektiert wird.> Semiotisch und
von der existenziellen Situation der Not

Johann B. Metz, Memoria passionis. Ein provozierendes Gedéchtnis in pluralistischer Gesell-
schaft, Freiburg i. Br.-Basel-Wien 22006, 77.
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her gesehen ist schon der Name ,Gottes”
selbst als Vokativ — ,,Oh Gott!“ - und nicht
als Nominativ zu verstehen, wie Karl Barth
erkannte. Der Anruf Gottes, der sprach-
pragmatisch erstrangige Akt religioser
Kommunikation, ist der Hilferuf ,de pro-
fundis® (Ps 130,1), der Schrei aus der Tiefe.

Religionsphidnomenologisch  finden
wir darum eine Vielfalt von Ritualen, Ge-
beten, Feiern, Opferhandlungen usw. vor,
die allesamt die Erlosungsbediirftigkeit des
Menschen, genauer: seine Ohnmacht und
existenzielle Ungesichertheit als Hinter-
grund voraussetzen. Religionspsycholo-
gisch sind darum das Gebet, das Ritual, die
Glaubensgemeinschaft Trost spendende
Grolen in aufleralltiglichen Situationen
der Not.®* Wie zentral diese Aufgabe ist,
zeigt sich auch daran, dass in der radikalen
Neukonfiguration religioser Funktionen,
wie sie in unserer Gesellschaft heute statt-
findet, die trostende Wirkung von Religion
als eine der wenigen noch ,,nachgefragten®
Funktionen iibrig bleibt.

Der biblische Glaube bestitigt diese
Glaubens- und Existenzerfahrung auf viel-
faltige Weise. Grundlegend ist, dass JHWH
als Gottheit bekannt wird, die in ihrer
Selbstvorstellung im Dornbusch das ,,Elend
(s)eines Volkes in Agypten gesehen ...,
(die) laute Klage tiber ihre Antreiber ... ge-
hort* (Ex 3,7) zu haben proklamiert. Als
Israel dem Schilfmeer und der Streitmacht
der Agypter entflohen war, bekennt Mose:
»Meine Stirke und mein Lied ist der Herr,
er ist fiir mich zum Retter geworden.” (Ex
15,2) Die Psalmliteratur bezeugt auf brei-

6

gion.

ter Linie die individuellen und kollekti-
ven Erfahrungen der Drangsal und Not,
aus denen Gott gerettet hat. Nicht anders
wird das Neue Testament von Jesus Chris-
tus sprechen: Er ist der ,,Retter” (Lk 2,11),
der mit seinem heilenden Wort Erstaunen
erregt, sodass ,,die Menschen von iiberall
herbeistromten. Sie alle wollten ihn héren
und von ihren Krankheiten geheilt wer-
den* (Lk 5,15). Jesus selbst versteht sich
als ein Arzt, der den ,Kranken® zu Hilfe
kommt, wiahrend die Gesunden seiner
nicht bediirfen (Lk 5,31). Er anerkennt
den inneren Zusammenhang von Glauben
und Rettung, wie es die mehrmals wieder-
kehrende Formel ,Dein Glaube hat dich
heil gemacht“ (z.B. Lk 17,19) bezeugt. H6-
hepunkt dieser Rettungsbehauptung des
Gottesglaubens aber ist die Auferweckung
Jesu von den Toten. Die élteste Schicht des
Auferstehungsbekenntnisses liegt in der
kerygmatischen Formel: ,Gott hat Jesus
von den Toten auferweckt® (vgl. 1 Thess
1,10; Apg 2,32; u.a.) vor — und ist damit
das kontingenziiberwindende
schlechthin.”

Im funktionalistischen Blick auf das
Verhiltnis: ,,Not - Bitte/Hilferuf - Erho-
rung — Dank® erscheint die Rettung aus
der Notlage als ein Kausalverhaltnis, in
dem der Mensch durch seine Hinwen-
dung zu Gott auf Heilung hoffen darf.
Jedoch wird gegen ein darin latent lau-
erndes manipulatives Missverstindnis die
Erkenntnis gesetzt, dass diese Hilfe nicht
aufgrund der menschlichen Schwiche,

Zeugnis

sondern wegen der Barmherzigkeit Got-

Vgl. das tibereinstimmende religionssoziologische Urteil iiber diese zentrale Funktion von Reli-

Helmut Peukert hat auf diesem Rettungszuspruch die kommunikationstheoretische Grundle-

gung einer fundamentalen Theologie entwickelt. Vgl. Helmut Peukert, Wissenschaftstheorie,
Handlungstheorie, Fundamentale Theologie. Analysen zu Ansatz und Status theologischer
Theoriebildung, Frankfurt/M. 3. erw. Nachauflage 2009.
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tes gewahrt wird. Gottes rettendes Ein-
greifen ist immer schon ein Akt seines
Wohlwollens gegeniiber seiner Schop-
fung. Er selbst ist Erbarmen und Hilfe,
darum ist er die Ursache des Rettens. Die
prophetische Tradition hat deshalb ener-
gisch gegen jedes manipulative Ansinnen,
sich durch blof3 4uflerliche Frommig-
keitshandlungen Gottes Hilfe zu verge-
wissern, verurteilt (vgl. Am 5,21; Mi 6,8;
Hos 6,6; Jes 58; Mt 9,13 u.a.). Der Evan-
gelist Matthdus greift diese Problematik
als Herzstiick der Bergpredigt auf. Das
Gebetsverstandnis Jesu, in dem Gott der
Vater als schopferische, heilige und escha-
tologische Wirklichkeit ,voraus-gesetzt®
wird, verwehrt sich gegen jedes manipu-
lative Beten. Beten bedarf der radikalen
Hin-Orientierung auf Gott den Vater. Zu
Gott beten heifit, ihm allen Raum zu ge-
wihren. Mit Blick auf das Bittgebet be-
deutet das, dass man in ,primérer Inten-
tion bei Gott um Gott (bittet)“®. Es geht
um seinen Willen, um die Wirklichkeit
des Gottesreiches. Bitten ist also nicht
die Verzweckung Gottes fiir die eigenen
Wiinsche, sondern heifit, sich vom nahe
gekommenen Gottesreich in die Pflicht
nehmen zu lassen. Dieser grundlegende
sprachpragmatische Rahmen des Gebets
bestimmt es auf eine Zweckfreiheit hin,
in der es um das personale Sein vor Gott
geht. Jedes ,In-der-Welt-Sein|, jedes ,In-
der-Not-Sein® des Menschen wird somit
verortet als ein ,Vor-Gott-Sein|, das glau-
bend schon ein Gerettet-Sein bedeutet
(vgl. Mt 7,7 par; siehe auch Lk 11,1-4).

3 ,lch sage zu Gott, meinem Fels:
,Warum hast du mich verges-
sen?'” (Ps 42,10) — Glaube als
Kontingenzverscharfung

Ein entscheidender Aspekt an der kontin-
genzbewiltigenden Funktion des Glaubens
wird meist @ibersehen und verkannt: Der
religiose Glaube trostet und entlastet nicht
nur, er kann im Gegenteil die Wahrneh-
mung des Leidens, die Empfindsamkeit fiir
das, was im Leben entgleist, vor allem aber
firr all das, was uneingeldst und unabge-
golten bleibt, verschirfen. Der Glaube ist,
sofern seine Poren der Leidenswahrneh-
mung nicht verstopft sind, geradezu ein
»Sinnesorgan® der Kontingenzverschér-
fung. Zwar verschirft der Glaube, wenn
er denn die Mittel des Dogmatismus, des
Zwanges und der Gewalt ablehnt, nicht
die Grenzerfahrungen menschlichen Da-
seins als solche,” wohl aber sensibilisiert er
fir Fragestellungen, die von den Mecha-
nismen der Funktionslogiken kultureller
Problemldsungsstrategien eingeebnet zu
werden drohen.

Ich beschrinke mich hier vor allem auf
zwei Widerfahrnisse menschlicher Exis-
tenz, deren ,Normalitit® im Lichte des
Glaubens eben nicht ,,normal® ist. Zum
einen ist es die Erfahrung menschlicher
Gewalt und des menschlichen Tétens, zum
andern die Tatsache der Sterblichkeit. Die
Kulturgeschichte der Menschheit seit dem
Ausgang der Jungsteinzeit ist getrankt mit
dem Blut abermillionen Getéteter, die ihr
Leben durch direkte und indirekte Gewalt
verloren haben.'” Konflikte, Kriege, Revolu-

8 Hans Schaller, Art. Gebet, in: LThK® 4, Freiburg i. Br.-Basel-Wien 1995, 314.

Was freilich mit einem Blick auf die Religionsgeschichte der Menschheit bedauerlicherweise

nicht selbstverstandlich vorausgesetzt werden kann.
10 Steven Pinker, Gewalt. Eine neue Geschichte der Menschheit, Frankfurt/M. 2011.
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tionen, Genozide, unbeschreibbare Grauel-
taten werfen nicht nur die Frage nach einer
friedvollen und gerechteren Welt auf, son-
dern auch nach dem verlorenen Leben der
Opfer. Die religiosen Traditionen haben
auf diese Erfahrungen mit verschiedenen
Mitteln reagiert — etwa mit dem System
der Blutrache, des Opferkultes oder der
Eschatologisierung des Schuldproblems im
Bild eines endzeitlichen Weltgerichtes. Im
Unterschied zur zivilen Bewiltigung von
Opfererfahrungen durch rechtliche und
politische Mafinahmen, zielen die religio-
sen auf das menschlich unlgsbare Problem
der Rehabilitierung und Wiedergutma-
chung des verlorenen Lebens der Opfer.
An keinem anderen Punkt prallen jedoch
nachmetaphyisch-atheistische und theisti-
sche Perspektiven derart diametral aufei-
nander. Wenn Max Horkheimer resigniert
zur Kenntnis nimmt: ,,Das vergangene Un-
recht ist geschehen und abgeschlossen. Die
Erschlagenen sind wirklich erschlagen’,
dann konzediert er, dass in einer nach-
metaphysischen Zeit die religiése Hoffnung
auf Ausgleich, Gericht und Wiedergut-
machung nur noch als religiéser Wunsch,
aber nicht mehr als Postulat der Vernunft
(I. Kant) artikulierbar ist. Bekanntlich
war Walter Benjamin anderer Auffassung,
denn fiir ihn sollte das ,,Eingedenken das
Unabgeschlossene (das Gliick) zu einem
Abgeschlossenen und das Abgeschlossene
(das Leid) zu einem Unab-geschlossenen
machen. Das ist Theologie; aber im Ein-
gedenken machen wir eine Erfahrung, die
uns verbietet, die Geschichte grundsitzlich
atheologisch zu begreifen, so wenig wir
sie in unmittelbar theologischen Begriffen

zu schreiben versuchen dirfen“?

. Im ein-
drucksvollen Bild vom Angelus novus -
urspriinglich ein Bild von Paul Klee, dem
Benjamin auf einzigartige Weise eine sote-
riologische und tragische Rolle zuweist -
hélt der Philosoph den Zwiespalt der Stei-
gerung der Kontingenzwahrnehmung fest,
wenn er im rettenden Blick des Engels den
Waunsch erkennt, die Toten der Geschichte,
die sich vor ihm auftiirmen, wieder zum
Leben erwecken zu wollen, er aber darin
scheitert, weil er vom Wind des Fortschritts
weggerissen wird."” Fiir Benjamin, der die
materialistische Weltsicht des Marxismus
teilte, war allerdings die Solidaritdt mit den
Opfern eine dem jiidischen Glauben eben-
biirtige Kraft, den Schmerz der Gewalt und
der Schuld empfinden zu konnen.

Das solidarische Eingedenken der Op-
fer der Geschichte bei Horkheimer und
Benjamin hat sein Vorbild im biblischen
Eingedenken der Opfer, das eine zentrale
»Grammatik® des religiésen Glaubens dar-
stellt. Gegen die trostspendende Funktion
des Glaubens mahnen die prophetischen
Traditionen das Postulat des gerechten
Lebens ein, das dem Wunsch nach einem
ruhigen, ungefihrdeten Leben ein Ende
bereitet. Vielleicht ist der Prophet Jeremia
die eindrucksvollste alttestamentliche Ge-
stalt einer Existenz, die in dieses Paradox
des Glaubens gerit, der nicht kontingenz-
bewiltigend, sondern kontingenzverschér-
fend wirkt. Wie Jeremia zeigt auch die li-
terarische Gestalt eines Ijob in hdchstem
Maf3e zugespitzt die Problematik einer
Leidensanfilligkeit aufgrund des Gottes-
glaubens. Das Buch Jjob problematisiert, ja
bricht mit der Vorstellung, dass der Glaube

Max Horkheimer in einem Brief vom 16.3.1937 an Walter Benjamin, in: Walter Benjamin, Ge-

sammelte Schriften, Bd. II, hg. v. Rolf Tiedemann/ Hermann Schweppenhduser, Frankfurt/M.

1974, 1332f.
12 Ebd., Bd. V, 589.
13 Ebd., Bd.1/2, 697f.
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des Frommen die Garantie von Segen und
Heil ist. Das Gegenteil ist der Fall: Der Ge-
rechte muss leiden, wihrend es dem Frev-
ler gut ergeht (vgl. Ijob 21,7-13; vgl. auch
Ps 73; Jer 12,11.).

Das Neue Testament wird dieses
Paradoxon am radikalsten in die Gottes-
erfahrung Jesu hineintragen: Jesus ist der
gekreuzigte Messias, der nicht nur we-
gen seines Glaubens den Schandtod des
Kreuzes auf sich zog, sondern die wahre
Nachfolge als radikale Bereitschaft zur Le-
benshingabe ausweist."* Hier hat die Vor-
stellung vom Glauben als Trost auf den
ersten Blick ausgedient. Der nach Markus
berichtete Kreuzesschrei der Gottverlas-
senheit ist die Spitze einer Leiderfahrung,
die in den Glauben selbst den Stachel der
Verzweiflung und der Sinn-Verdunklung
hineintrdgt.”® Darum auch proklamiert
Paulus das ,Wort vom Kreuz® als jene
Wabhrheit des Glaubens, die den Juden ein
Argernis, den Heiden eine Torheit ist (vgl.
1 Kor 18ff). Freilich: Erst im Licht von
Ostern ist fiir Paulus das Kreuz aber auch
transformiert, denn ohne Auferstehung
wire Jesu Opfertod theo-logisch in der Tat
Ausdruck fiir einen ,,gott-losen und einen
»sinn-losen® Ort (1 Kor 15). Jesu offentli-
che Hinrichtung sollte geradezu bekunden,
dass sein Anspruch, Gottes Gegenwart in
seinem Verkiinden und Handeln darzustel-
len, eine blasphemische Anmafung war.

Somit konnen wir ein erstes Ergebnis
festhalten: Am Aspekt des schuldhaften,
Gewalt und Zerstérung bringenden Han-
delns des Menschen zeigt sich der Glaube
gerade als keine ver-trostende, beschwich-
tigende, sondern im Gegenteil als eine

tologie, Freiburg/Br.—-Basel-Wien 2011.
15

burg 2000, 338-362.

zuspitzende, sich aussetzende, Lebensge-
fahren steigernde Haltung, der es um den
Einsatz fiir das Gute geht. Das markinische
Logion: ,Es ist besser fiir dich, verstiim-
melt ins Leben zu gelangen, als mit zwei
Hinden in die Holle zu kommen“ (Mk
9,43), markiert auf provozierende Weise,
dass gegentiber einer trostenden Funktion
dem eschatologischen Heilsgewinn Vor-
rang einzuraumen ist.

Die zweite Grundkontingenz, an der
das verschiarfende Potenzial des Glau-
bens zu erweisen ist, ist die Sterblichkeit
aufgrund unserer Natur. Der Tod aus der
Hand des Menschen und aus der Natur-
gesetzlichkeit unserer Endlichkeit ist im
Ergebnis dasselbe, in der Verursachung
jedoch etwas vollig Verschiedenes. Er ist
in naturwissenschaftlicher Perspektive
das notwendige Gesetz der Evolution, die
Moglichkeitsbedingung fiir Leben, denn
komplexes Leben kann nur existieren um
den Preis der Vergénglichkeit. Es ist des-
halb nicht von ungefihr, dass stoische
und moderne Naturphilosophien An-
leitungen entwickelt haben, wie wir uns
vor der ruinésen Angst vor dem Tod, die
jegliche Seelenruhe verhindert, schiitzen
koénnen, etwa, indem wir den Tod als kein
Ereignis des Lebens betrachten, oder den
Tod als notwendig akzeptieren.!* Was die
Solidaritit in Bezug auf die Ungerechtig-
keit ist, das ist die Liebe in Bezug auf den
Tod des Anderen. Fiir Emanuel Lévinas
ist der Tod nicht nur die duflerste Grenze
des Konnens, d.h. der absolute Verlust der
Herrschaft des menschlichen Subjektseins,
sondern der Tod des Anderen ist der erst-
rangige, der ,,primordiale“ Tod. Nicht der

Vgl. Ansgar Kreutzer, Kenopraxis. Eine handlungstheoretische Erschliefung der Kenosis-Chris-

Vgl. Hansjiirgen Verweyen, Gottes letztes Wort. Grundrify der Fundamentaltheologie, Regens-

16 Vgl. Bernulf Kanitscheider, Auf der Suche nach dem Sinn, Frankfurt/M. 1995.
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eigene, sondern der Tod des Anderen ist
fiir Lévinas das eigentliche Problem des
Menschseins: Denn ,,stark wie die Liebe ist
der Tod“""!

Auch wenn Religion als das Medium
der Todesbewiltigung par excellence galt
und in der antiken agyptischen Religion
die beeindruckendste Gesellschaftsord-
nung vorliegt, die ihr gesamtes semioti-
sches Sinn-System um das Thema Tod
konfigurierte,'”® so stellt der biblische
Glaube eine nicht weniger eindrucksvolle
Verweigerung dar, die Tatsache des Todes
einfachhin anzuerkennen. Der Monotheis-
mus Israels stief§ aus inneren und dufleren
Griinden auf die vielleicht schwierigste
Problematik des Glaubens: Warum ist die-
se Welt, wenn sie denn Gottes Schopfung
ist, von Leid und vom Tod gezeichnet? Das
schon erwihnte Buch Jjob ist das weltli-
terarische Zeugnis eines Protestes gegen
Gott mit Gott und stellt die Frage nach dem
Warum des grund- und sinnlosen Leidens.
Erst im neuzeitlichen Horizont mit seinen
gescharften Blickwinkeln fiir die Leidfra-
ge einerseits und seinen paradoxerweise
gleichzeitigen Exzessen von Gewaltverbre-
chen andererseits wird die Theodizeefrage
zu einem literarischen, philosophischen
und theologischen Grundproblem. Von
Voltaire tiber Biichner, Dostojewski und
Camus wird gerade auch wegen der auf das
Individuum fokussierten Gottesfrage die
Leidens- und Todeserfahrung gesteigert.
Diese Sensibilitdt zieht schliellich im 20.
Jh. auch in die Theologie ein, wenn etwa
von Romano Guardini berichtet wird, dass

17

er am Ende seines Lebens meinte, eine Fra-
ge sei ihm radikal verschlossen geblieben,
die Frage nach dem Warum des Leidens."”

Somit kénnen wir auch hier festhalten:
Der religiése Glaube, wie er sich im Pro-
fil der biblischen Heilsgeschichte heraus-
schilt, ist eine permanente Auseinander-
setzung mit Kontingenzerfahrungen. Er
erkennt zum einen den Segen des Glaubens
in den Gaben des guten Lebens, weifs aber
auch um den ,,Fluch® des Lebens. Die mo-
derne religionskritische funktionalistische
»Aufklarung religioser Glaube sei Projek-
tion, Opium und Illusion, um die gnaden-
lose Realitét des endlichen, verginglichen,
gewaltsamen Lebens nicht anerkennen zu
miissen, ist von seiner ,biblischen Gram-
matik“ her ein haltloses und einseitiges
Urteil. Im Gegenteil: Er ist einerseits der
Protest gegen vermeidbares Leiden und ein
leidvolles Leben, er ist andererseits die Zu-
mutung, sein Leben fiir andere einzusetzen
um den Preis des eigenen Wohlergehens.
Er ist die Zumutung des Eingedenkens des
Uneingeldsten, Unabgegoltenen. Ein sol-
cher Glaube macht nie restlos gliicklich,
denn er weif} bleibend um das Ungliick der
Vielen aller Zeiten und Volker.

4, Muss ich auch wandern in fins-
terer Schlucht, ich furchte kein
Unheil” (Ps 23,4) — Im Unvertrau-
ten leben (kénnen)

Die neuzeitliche Programmatik der Welt-
und Selbstgestaltung hat wie keine andere

Mit dieser Umkehrung des Motivs aus dem Hohelied der Liebe haben die Salzburger Festspiele

2008 dem Verhiltnis von Liebe und Tod einen zeitgeméfien und provozierenden Ausdruck ver-

liehen.
18

Alten Agypten, Frankfurt/M. 2000.
19

Paderborn 1979, 132f.

Vgl. Jan Assmann (Hg.), Der Tod als Thema der Kulturtheorie. Todesbilder und Totenriten im

Zit. n. Eugen Biser, Interpretation und Veranderung. Werk und Wirkung Romano Guardinis,
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Epoche zwei Utopien ins Visier genom-
men, die das menschliche Leben endgiiltig
aus dem Bann der notvollen Vergangenheit
entreiflen soll: eine aus Gewalt und Willkiir
befreite politische Ordnung sowie eine mit
Wissenschaft, Technik und Wirtschaft in
Gang gebrachte Fortschrittsdynamik, die
ein prosperierendes, Armut, Elend, Unbill
tiberwunden habendes Leben, kurz: das
hochstmogliche Gliick fiir die grofitmog-
liche Zahl (J. Bentham) bereitstellen sollte.

Zweifellos haben diese Maximen eine
Zivilisation hervorgebracht, der es wie kei-
ner vor ihr gelungen ist, fiir Milliarden von
Menschen ein Leben in Aussicht zu stellen,
von dem in fritheren Epochen niemand
auch nur zu trdumen gewagt hitte. Die
Weigerung, die Kontingenzen schicksal-
haft oder gar gottesfiirchtig ergeben anzu-
nehmen, sondern sie aus der Welt zu schaf-
fen, setzte eine ungeheure Energie frei, aus
der unsere ,Wohlstandszivilisation“ her-
vorgebracht wurde. Aber genauso offen-
kundig ist inzwischen der Preis fiir die Fol-
gen einer solchen Anstrengung geworden
und vor allem sind inzwischen auch die
verdrangten ,,Illusions-Prothesen® sichtbar
geworden. Die Moderne ist nicht nur eine
halbierte, sondern eine dialektische (M.
Horkheimer/Th. W. Adorno), nicht nur
eine unvollendete, sondern auch eine im-
mer wieder entgleisende Moderne (J. Ha-
bermas). Sie ist nach U. Beck technolo-
gisch und kulturell reflexiv geworden. Das
bedeutet: Sie ist eine (Welt-)Risikogesell-
schaft geworden. Der Kampf gegen die
unbeherrschbaren Einbriiche des Unver-
trauten und Lebensbedrohlichen konnte
zwar einen Gutteil dieser Kontingenzen
(zumindest in der industrialisierten Welt)

in den Griff bekommen, aber mit der da-
mit einhergehenden Umweltzerstorung,
der ungleichen Verteilung der Lebens-
chancen von Arm und Reich, der Erosion
der starken kommunikativen Strukturen
familidrer Bindungen, den Risiken hoch-
komplexer moderner Gesellschaften ist ein
neues Kontingenzbewusstsein zuriickge-
kehrt. Auch das 21. Jahrhundert wird sicht-
bar machen miissen, ob der Pfad der Zivi-
lisationsentwicklung, den wir seit dem 18.
Jahrhundert eingeschlagen haben, so noch
fortgesetzt werden kann oder zu radikalen
Transformationen fithren wird.?

Diese Krisen zeigen auf, dass es nicht
mehrum diefrithmoderne Alternative: wis-
senschaftliches Realitdtsbewusstsein ver-
sus illusiondres Verschleiern der Lebens-
kontingenzen durch religiosen Glauben
geht, sondern um die Alternativen: illusori-
sches Gliicks- und Fortschrittsstreben ver-
sus solidarisches, nachhaltiges Lebensmo-
dell, das auf globaler Ebene zukunftsfihig
ist. Das bringt den religiosen Glauben al-
lerdings keineswegs von selbst in eine bes-
sere Position. Die Liibbe'sche Genugtuung,
dass nicht der religiése Glaube, sondern
der Glaube an die Religionskritik an sein
Ende gekommen sei, ist triigerisch.” Die
Einsicht, dass es uniiberwindbare Kontin-
genzen gibt, bedeutet nicht, dass sie nicht
auch mit ,postsikularen und ,postmo-
dernen Glaubensformen, die mit expres-
siven und gemiitsberuhigenden Therapien
aufwarten, verschleiert werden. Eine Er-
lebnis- und Wellness-Kultur, eine rastlo-
se Unterhaltungs- und Konsumindustrie,
durch die wir uns zu Tode amiisieren (N.
Postman), hat ldngst die Liicken entdeckt,
worin das Unbehagen an der Moderne ef-

2 Vgl. Gerhard Schulze, Die beste aller Welten. Wohin bewegt sich die Gesellschaft im 21. Jahr-

hundert, Miinchen-Wien 2003.
21

Hermann Liibbe, Religion nach der Aufkldrung, Graz u.a. 1986.
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fektiv und 6konomisch gewinntrachtig ka-
schiert wird. H. Marcuse hat schon in den
1950er-Jahren erkannt, dass Unmiindig-
keit und Abhangigkeit dann am schwers-
ten zu tiberwinden sind, wenn die Subjekte
sich darin auch noch gliicklich wihnen.*
Heute steht der religiose Glaube vor
der Herausforderung, gegen die neuen
Ideologien illusiondrer GlicksverheifSun-
gen eine dem Menschen zumutbare Be-
fahigung zu vermitteln: Er miisste aus
seinen eigenen Quellen heraus Identitéts-
bildungen fordern, die kontingenzwahr-
nehmungstauglicher sind. Er diirfte nicht
vertrosten und beruhigen, sondern miiss-
te Hilfen geben, sich dem Unvertrauten,

Weiterfiithrende Literatur:

Johann Baptist Metz, Mystik der offenen
Augen. Wenn Spiritualitit aufbricht, Frei-
burg i.Br.-Basel-Wien 2011. Die jiingste
Aufsatzsammlung von Metz wirbt leiden-
schaftlich um einen christlichen Glauben,
der den Kontingenzen und Leiden der
Welt ins Angesicht blickt und nicht den
Gliicks- und Ruheverheiflungen der Mo-
derne auf den Leim geht.

Hans-Joachim Hohn, Der fremde Gott.
Glaube in postsikularer Kultur, Wiirzburg
2008. In beeindruckender Weise zeigt der
Autor, wie theologisch von Gott in unserer
postsidkularen Kultur gesprochen werden
kann: namlich im Modus einer negati-
ven Theologie, die sensibel dafiir macht,
dass Schopfung und Existenz letztendlich
zwecklos sind. Erst die Erfahrung einer
solchen Grundlosigkeit des Daseins schafft
Raum fir den unverzweckten Grund des
Glaubens an Gott.

22

das individuell und kollektiv ins Haus
steht, auszusetzen. Gegen die fundamen-
talismusanfillige Tendenz, in der Religion
einen sicheren Hort gegen die Brandung
des Zeitgeistes zu erhoffen, miisste Glau-
be eine Lernschule sein, wie Menschen
auf unsicherem Boden gehen, wie sie auf
Planken im Meer der Zeiten treiben kon-
nen. Er miisste eine Schubkraft sein, Ge-
wohnheiten und Plausibilitaten, die keine
Sicherheiten mehr bieten, aufzugeben und
neue Wege zu erkunden.

Ein solcher Glaube, der sich nicht
angstlich an Traditionen klammert, die
ohnehin nicht aus der biblischen, sondern
aus einer absolutistischen Vergangenheit
stammen, hitte gerade in den Zeiten des
Umbruchs die besten Chancen zu zeigen,
woher seine tiefsten Inspirationen stam-
men: etwa aus der Zumutung des Wortes
an den ,Vater des Glaubens®, an Abraham,
der seine Heimat verlief3 und in das Un-
vertraute einer Verheiflung aufbrach; oder
aus der Zumutung der Hoffnung in einem
Volk, das in der Dunkelheit der Verban-
nung safl und dessen Zukunft zu Ende
schien; ihm rief der Prophet zu, sich nicht
zu furchten (Jes 40); oder aus der Zumu-
tung Jesu an Petrus, tiber die Untiefen des
Wassers auf ihn zuzugehen (Mt 14,28);
oder aus der radikalsten Zumutung des bi-
blischen Glaubens, ,,dem Rad in die Spei-
chen zu fallen (D. Bonhoeffer) und sein
Leben der Gerechtigkeit und der Wahrheit
zu opfern.

Aus diesen von Menschen vernomme-
nen und gewagten Zumutungen gewinnt
der Glaube eine Evidenz, die ihm allein
urspriinglich zu eigen ist: dass alle Lebens-
kontingenz aufgenommen und gehalten ist
von jener Wirklichkeit, die wir stammelnd

Vgl. Herbert Marcuse, Der eindimensionale Mensch. Studien zur Ideologie der fortgeschritte-

nen Industriegesellschaft, Darmstadt-Neuwied 1997.
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»Gott“ nennen. Diese Evidenz ist jedoch
immer wieder neu zu befragen und ideo-
logiekritisch zu beleuchten. Die subjek-
tive Uberzeugung, dass man mit seinem
Gott ,iber Lowen und Nattern“ (Ps 91,13)
tritt, ist in der Geschichte als Mutmacher
auch fiir verbrecherische Handlungen im
Namen der Religion eingesetzt worden.
Gegen die Uberzeugung des Selbstmord-
attentdters, mit seinem Tod eine Heilstat
vollbracht zu haben, die ihn ins Paradies
bringt, kann nur ideologiekritisch, poli-
tisch und theologisch entgegengehalten
werden, dass der Gottesglaube im Lichte
Jesu einhergeht mit radikalem Gewaltver-
zicht.”® Die Subjektivitit einer Evidenz ist
immer mit der ,Objektivitit® ihrer ethi-
schen Folgen und rationalen Griinde in
Beziehung zu setzen.

Ein Glaube, der aus einem letzten Ver-
trauen sich ins Unvertraute wagt, ist mog-
lich, weil seine Kraft aus einer Spannung
kommt, die das Unvertraute nicht in blin-
des Vertrauen auflost, sondern den Sprung
ins Vertraute, und sei es mit ,,Furcht und
Zittern“ (Phil 2,12), wagt. Aus dieser Span-
nung lebten und leben die bekannten und
die vielen unbekannten Zeugen des Glau-
bens: Weil sie sich festgemacht haben in
jenem letzten Unvertrauten, das sich uns
als das Vertrauenswiirdigste (in Jesus) er-
wiesen hat. S. Kierkegaard sagt, Glaube
heif3t, ,dafl das Selbst, indem es es selbst
ist und es selbst sein will, durchsichtig sich
griindet in Gott“**. Darin ist genau jene

23

ex-zentrische Spannkraft angezeigt, wo-
raus Religion ihre funktionslose Funktion
bezieht: sich in jenem festzumachen, das
scheinbar jeder Festigkeit entbehrt - in der
Transzendenz Gottes.

In einem solchen Glauben scheint eine
Dimension auf, die wir nur noch in der
Struktur der Begegnung von freien Sub-
jekten wiederfinden: in der zweckfreien,
jeder Instrumentalisierung radikal ent-
sagenden Offnung auf den Anderen hin.
In diesem Grundakt, und ist er aufgrund
unserer Bediirftigkeiten noch so durch-
woben mit Funktionalititen, erscheint der
Vollzug von Freiheit. Solche Anerkennung
des Anderen ist frei von jeglichem Interes-
se, fiir etwas ,,niitze“ zu sein. Der Andere
ist wie das Ich um seiner selbst willen da.
Freiheit bewiltigt den Anderen nicht, son-
dern gewihrt ihm alles Sein. Nicht anders
ein Glaube, der sich trotz aller Kontingenz-
bewiltigungen auf das Leben als solches
einldsst. Er ist um seiner selbst willen da
und hat keine andere Absicht als die, Glau-
bende auf das Geheimnis des Lebens hin
zu Offnen.
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