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Einflhrung
Gott glauben, denken, danken und bezeugen

Theologie heilst wortlich tibersetzt Rede (logos) von Gott (theds).
Gott ist das eine und einende Thema der Theologie. Sie redet von Gott
und von allem anderen unter dem Gesichtspunkt Gottes.! Die Theo-
logie ist entweder Rede von Gott, oder sie treibt Allotria und ist dann
nicht mehr Theologie. Von Gott zu reden ist ein hoher, manche wer-
den sagen: ein menschenunméglicher Anspruch. Denn wie kann man
von Gott reden, gar wissenschaftlich von ihm reden? Einer der groen
Theologen der jiingeren Theologiegeschichte, Karl Rahner, hat kurz
vor seinem Tod gesagt, Theologe zu sein heilSe, ein Leben lang die
Unbegreiflichkeit Gottes auszuhalten.

Die Unbegreiflichkeit Gottes ist nicht erst die Erfahrung vieler
heutiger Menschen. Die Aussage, dass Gott ein verborgener Gott und
unbegreiflich ist, findet sich schon in der Heiligen Schrift (Jes 45, 15;
Rém 12,33—35; 1 Kor 2,16; 1 Tim 6, 16); sie ist dann auch in das kirch-
liche Dogma eingegangen. Theologen diirfen also nicht den Eindruck
erwecken, als seien sie Geheimriite Gottes, die iiber Gott bestens Be-
scheid wissen. Doch wie sollen und wie kénnen sie dann verantwort-
lich iiber Gott reden, ohne das unergriindliche Geheimnis Gottes zu
zerreden? Wie ist Theologie itberhaupt méglich?

Diese Fragen bewegen mich seit dem Anfang meiner theologischen
Arbeit. In der Habilitationsschrift Das Absolute in der Geschichte?
(1965) wollte ich diesen Fragen ausgehend von einem der grofen neu-
zeitlichen Denker, der spiiten Philosophie Friedrich Wilhelm Joseph
Schellings, nachgehen. Sie ist deshalb interessant, weil sie nochmals

! Thomas v. Aquin, S.th.1q.1a.3.

2 'W. Kasper, Das Absolute in der Geschichte. Philosophie und Theologie der
Geschichte in der Spitphilosophie Schellings, Mainz 1965, Neudruck: WKGS 2,
Freiburg i.Br. 2010.
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Einfiihrung

das idealistische neuzeitliche Denken, das bei Hegel seinen Héhe-
punkt erreicht hatte, zusammenfasst und nochmals den platonisch-
neuplatonischen Weg des Aufstiegs zur Erkenntnis Gottes geht, um
am Ende dessen Scheitern zu erfahren. Mit seinem eigenen Versuch
einer absteigenden positiven Philosophie ist letztlich auch Schelling
selbst gescheitert oder zumindest zweideutig geblieben. Die Spit-
philosophie Schellings reprisentiert also Grofe wie Krise des neuzeit-
lichen Denkens. Damit hat sie den Weg des 19. und 20. Jahrhunderts
zum Existentialismus Seren Kierkegaards wie zum Nihilismus Fried-
rich Nietzsches vorbereitet.

Der Gott Jesu Christi® (1982) suchte in Auseinandersetzung mit dem
modernen Atheismus aufzuzeigen, dass der Theismus in der Tat schei-
tert, dass aber ausgerechnet die oft vernachlissigte und verkannte Tri-
nititslehre die Antwort auf die Krise des Theismus sein kann. Die
Trinititslehre ist im Grunde die Ausbuchstabierung der biblischen
Botschaft von der Offenbarung Gottes in Jesus Christus in der zusam-
menfassenden Aussage »Gott ist Liebe« (1 Joh 4,8.16). Wenn Gott Lie-
be ist, dann ist Liebe der Sinn des Seins und auch des Menschen. Die
Trinititslehre ist damit weit entfernt davon, eine weltfremde abstrak-
te Spekulation zu sein. Das letzte Buch Barmherzigkeit. Grundbegriff des
Evangeliums — Schliissel christlichen Lebens* (2012) suchte diese Erkennt-
nis angesichts der schrecklichen Katastrophenerfahrungen des 20. und
des beginnenden 21. Jahrhunderts nochmals weiterzufiithren und zu
vertiefen. Denn die Liebe Gottes erweist sich konkret in seiner Barm-
herzigkeit, in seinem Erbarmen und erlésenden Mitleiden mit dem
Elend des Menschen. Das biblisch zentrale Thema der Barmherzigkeit
ist die christliche Antwort auf die bedringenden »Zeichen der Zeit«.

Der vorliegende Band fasst die vielen kleineren Veréffentlichun-
gen, welche diesen Weg des Nachdenkens iiber Gott begleitet haben,
zusammen. Diese Einfithrung will diesen Weg nachzeichnen, ihn —
soweit dies in einem kurzen einfiihrenden Beitrag moglich ist — in
das Ganze der Theologiegeschichte einordnen und ihn dann nochmals
etwas weiterfiihren.

3 Ders., Der Gott Jesu Christi, Mainz 1982, Neudruck: WKGS 4, Freiburg i.Br.
2008.

4 Ders., Barmherzigkeit. Grundbegriff des Evangeliums — Schliissel christlichen
Lebens, Freiburg i.Br. 2012.
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Einflihrung

Die Lehre von Gott war bei den groRen geschichtlichen Gestalten der
Theologie nie nur eine abstrakte Doktrin. Auf der Grundlage der Of-
fenbarung Gottes kann sie nur jeweils kontextbezogen auf die Pro-
bleme der Zeit geschehen. Das war schon in der Antike so. Sie kannte
im Anschluss an Marcus Terentius Varro drei Formen der Theologie:
die mythische oder poetische Theologie, die physische oder natiirliche
beziehungsweise philosophische Theologie und die politische Theo-
logie, die als politischer Mythos den Staatskult legitimieren sollte.® In
allen diesen drei Formen war Gott beziehungsweise das Gottliche
nicht grundsitzlich vom Bereich des Weltlichen unterschieden, es
war vielmehr sozusagen der Tiefengrund und die Garantie der sakral
verstandenen kosmischen und politischen Ordnung.

Erst die monotheistische Revolution der prophetischen jiidisch-
christlichen Botschaft hat Gott als den Heiligen grundsitzlich von
allem Weltlichen unterschieden und als tiber alles Weltliche erhaben
in seiner dem Menschen verborgenen, schlechterdings transzendenten
Wirklichkeit erfahren und bezeugt (Jes 6,1-5; 57,15f.). Das musste
der Antike als ein alle weltliche Ordnung auflésender Atheismus (ase-
beia) erscheinen. Der Gliubige sah sich nun nicht mehr im Kreislauf
des immer Gleichen geborgen und diesem Kreislauf zugleich sklavisch
unterworfen, sondern in die Geschichte hineingestellt, in der Gott
durch Wort und Tat frei und souverin spricht und handelt, Menschen
als seine Freunde anspricht und sie in die Verantwortung ruft. Die
Rede von Gott ist letztlich nur méglich als Antwort auf die Selbst-
offenbarung des dem Menschen unergriindlichen Geheimnisses Got-
tes, die zusammenfassend in der Menschwerdung, im Leben, im Tod
und in der Auferweckung Jesu Christi geschieht. Jesus Christus ist das
offenbare Mysterium Gottes: »Wer mich gesehen hat, hat den Vater
gesehen« (Joh 14,9).

Auf dieser Grundlage konnte das Christentum den antiken Begriff
der Theologie nur zogerlich rezipieren. An seiner Stelle waren fiir das
Sprechen von Gott bis ins Hochmittelalter Begriffe im Gebrauch, wel-
che den Zusammenhang der Rede von Gott mit der in der Heiligen
Schrift bezeugten souverin freien geschichtlichen Offenbarung Got-
tes signalisieren (sacra doctrina, doctrina fidei, sacra pagina). Die
heilsgeschichtliche Theologie nach dem Zweiten Vatikanischen Kon-

5 Aug. civ. VI, 5f12.
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Einfiihrung

zil suchte diese biblisch fundierte patristische und hochmittelalterli-
che Rede von Gott wieder zu erneuern, wie es zuvor schon die katho-
lische Tiibinger Schule des 19. Jahrhunderts getan hatte, die mein ei-
genes theologisches Denken prigte.

Da die Offenbarung geschichtlich, das heillt im jeweiligen Hier
und Heute ergeht, kann sie nur wieder kontextuell vergegenwiirtigt
werden. Wer eine Theologie fiir alle Zeiten schreiben will, wird eine
Theologie schreiben, die fiir keine Zeit Bedeutung hat. Darum ist der
Zeitindex fiir offenbarungsbezogene christliche Gottesrede wesent-
lich. Schon die griechische Ubersetzung der Bibel, die Septuaginta,
musste die Selbstoffenbarung Gottes vor Mose am brennenden Dorn-
busch hellenistisch kontextualisieren. Sie hat die biblisch bezeugte
Selbstaussage Gottes: »Ich bin, der da ist« (Ex 3, 14) mit Hilfe des helle-
nistischen Begriffs {ibersetzte: »Ich bin, der ist«, das heifSt: »Ich bin der
Seiendex.

Diese Ubersetzung des biblischen Zeugnisses in hellenistisch-phi-
losophische Sprache wurde grundlegend fiir die gesamte Tradition
der christlichen Gottesrede, wie wir sie in Hochform etwa bei Thomas
von Aquin finden. Sie war indes keine simple Hellenisierung des bib-
lischen Gottesglaubens, sondern vielmehr Ausdruck der geschichts-
michtigen Durchdringung und der christlichen Transformation des
hellenistischen Denkens. Sie wollte Rechenschaft (apologia) geben
von der christlichen Hoffnung (1 Petr 3, 15) und zeigen, dass der Glau-
be an den Gott der Offenbarung kein blinder Mirakel- oder Auto-
rititsglaube, sondern logoshafter Gottesdienst (logike latreia, rationa-
bile obsequium) (Rém 12, 1) ist, der denkerisch verantwortet werden
kann und verantwortet werden muss. Im Anschluss an Augustinus hat
Anselm von Canterbury das Programm der Theologie als Glaube, der
nach dem Verstehen des Geglaubten fragt (fides quaerens intel-
lectum), formuliert.

So gehéren gerade fiir eine heilsgeschichtliche Theologie, wie sie mir
in der Tiibinger Tradition vorschwebte, das Gott glauben und das Gott
denken unlésbar zusammen. Die groen Tiibinger Theologen (Johann
Sebastian Drey, Johann Adam Mohler, Johannes Evangelist Kuhn,
Franz Anton Staudenmaier) haben sich griindlich mit Georg Wilhelm
Friedrich Hegel und Friedrich Wilhelm Joseph Schelling auseinander-
gesetzt. Auf der Grundlage eines erneuerten patristischen Denkens
hat in der neueren Theologie unter anderen Joseph Ratzinger/Bene-
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dikt XVI. nachdriicklich und beharrlich auf die Nichtwiderspriich-
lichkeit und die Zusammengehérigkeit von Glauben und Denken hin-
gewiesen.

Zum Problem wurde die bisherige Gestalt der Theologie in dem
Augenblick, in dem im 19. und 20. Jahrhundert der Theismus und die
Theo-Ontologie, das heiSt die Zuordnung vom Gott der Offenbarung
und der natiirlichen Seinsordnung zusammenbrachen. Die Krise wur-
de in der Katastrophe des ersten Weltkriegs, mit dem das alte Europa
sozusagen Selbstmord beging, offenkundig. Es gab nun keine all-
gemein rezipierte natiirliche Theologie mehr, auf die man zurtickgrei-
fen konnte und an der noch die groen Vertreter der europiischen
Aufklirung des 18. Jahrhunderts festgehalten hatten. Die Situation
fiir ein theologisches Sprechen von Gott hatte sich damit von Grund
auf geiindert.

Anders formuliert: Die modernen Menschen, die leben retsi Deus
non daretur: (als ob Gott nicht wire) und die dennoch den Eindruck
haben, dass ihnen dabei nichts fehlt, sind keine neuen Heiden. Denn
die alten Heiden waren in ihrer Weise durch und durch religiés. Die
Ehrfurcht vor dem Heiligen (eusebeia, pietas, religio) in der kos-
mischen wie politischen Ordnung war fiir sie im privaten wir im 6f-
fentlichen Leben grundlegend. Heute dagegen scheint vielen Zeitge-
nossen die religiése »Antenne« und damit schon das blof3e Interesse an
der Frage nach Gott und nach der Botschaft Gottes abhanden gekom-
men zu sein. Dietrich Bonhoeffer und dhnlich Alfred Delp haben in
ihren Schriften aus der Gestapo-Haft diese neue Situation eindriick-
lich beschrieben und eine religionslose Zeit vorausgesagt.

Indirekt hat das Christentum mit seiner Radikalisierung der Trans-
zendenz Gottes dazu beigetragen, Gott und Welt zu unterscheiden
und die Welt weltlich zu verstehen und weltlich in der Welt zu leben.
Die evangelische Theologie in der Gestalt der dialektischen Theologie
von Karl Barth und die katholische Theologie, wie sie etwa von Karl
Rahner reprisentiert wird, haben aus dieser Situation unterschied-
liche Konsequenzen gezogen. Karl Barth hat die natiirliche Theologie
als Stindenfall der Theologie und als menschlichen Hochmut verwor-
fen, weil sie nach ihm sich eigenmichtig Gottes zu bemichtigen ver-
sucht. Er wollte seine Theologie ganz vom Wort Gottes her begriin-
den. Karl Rahner dagegen hat den Menschen als Hirer des Wortes und
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das Menschsein als offene Frage nach Gott verstanden. Die dem Men-
schen eigene Horfihigkeit fiir das an ihn ergehende Wort Gottes ist
nach ihm die transzendentale Bedingung der Méglichkeit des Glau-
bens, das heilst die Voraussetzung, welche der Glaube selbst voraus-
setzt und auf die er eine existentielle Antwort gibt. Eine dhnliche
transzendentale Theologie entwickelte im englischsprachigen Raum
Bernard Lonergan.

Diese existentiale oder auch personalistische Theologie wurde im
20. Jahrhundert in unterschiedlicher Weise weitgehend zum Main-
stream der katholischen Theologie. Sie konnte zeigen: Wenn die welt-
liche Existenz des Menschen von ihrer Begriindung in der Transzen-
denz Gottes losgelost wird, sieht sich der Mensch einsam und nackt
den Ritseln, den Problemen, Katastrophen, Abgriinden und der Un-
berechenbarkeit, also dem ganzen Geheimnis seiner Existenz aus-
gesetzt. Es tiberkommt ihn, wie es schon der spite Schelling und ihm
folgend Kierkegaard aufgezeigt haben, eine Urangst. Martin Heideg-
ger hat sie als Urexistential des Menschen analysiert. Sie kann sich
konkret an immer wieder anderen als Bedrohung empfundenen Phi-
nomenen (Atomangst, Umweltkrise, Fliichtlingskrise w.a.) fest-
machen. Letztlich ist sie Todesangst, die Erfahrung, dass wir unser
Leben nicht in der Hand haben und undurchschaubaren fremden
Michten ausgeliefert sind. Mitten im Leben sind wir vom Tod und
von bedrohlichen Michten des Todes umfangen.

Der Atheismus, wenn er denkerisch ernsthaft ist, ist letztlich ein
Agnostizismus, eine radikal negative Theologie, welche vom Geheim-
nis unseres Daseins nur in Negationen sprechen kann. Er weil8 nicht
nur nicht, was dieses Geheimnis, das wir Gott nennen, ist; er muss
auch die Frage ob Gott ist oder ob nicht eher ein letztlich sinnloses
Nichts ist, offen lassen. Er muss sich dann freilich auch der Urfrage
des Denkens stellen: Warum ist tiberhaupt etwas und nicht lieber
Nichts? Diese Urfrage allen philosophischen Nachdenkens haben vor
Martin Heidegger schon Gottfried Wilhelm Leibniz und Friedrich
Wilhelm Joseph Schelling gestellt.

Die Offenbarung ist nicht gleichsam der passende Deckel auf den
dampfenden Kochtopf menschlicher Existenzfragen. Die Botschaft
von Gott kann und will die Frage nach dem Geheimnis des Daseins
nicht einfach beantworten und das Ritsel des Menschseins nicht ein-
fach auflésen. Sie ist vielmehr Offenbarung des Geheimnisses Gottes.
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In ihr offenbart sich Gott als Geheimnis einer absoluten Freiheit, die
nicht Angst machende Willkirfreiheit, sondern Freiheit in der Liebe
ist. »Gott ist Liebe«, die sich frei und das heillt gnidig mitteilt, welche
die Welt und den Menschen in ihrer Herrlichkeit teilhaben lisst, sich
des Menschen annimmt, ihn trigt und hilt und ihm seine Freund-
schaft schenkt.

In diesem Sinn ist die Offenbarung eine unableitbare befreiende
und begliickende Niherbestimmung (Determination) des Geheimnis-
ses, in das wir als Menschen unabweisbar hineingestellt sind (Kuhn).
Die Antwort des Glaubens ist eine zwar nicht als notwendig ableit-
bare, wohl aber als eine etwa im Sinn der Wette von Blaise Pascal
sinnvolle Antwort, ja nach dem eigenen Selbstverstindnis des Glau-
bens die letztlich einzig sinnvolle und tiberzeugende Antwort auf die
Grundfrage des Menschen.

Damit wurde Martin Luthers aus der Todesangst heraus gestellte
Frage nach dem gnidigen Gott und nach der Rechtfertigung des Siin-
ders im modernen Kontext ganz neu existentiell aktuell. Sie konnte
nunmehr einem grundlegenden ékumenischen Konsens zugefiihrt
werden. Die Rechtfertigungsbotschaft besagt: Gottes Wort ist nicht
Verurteilung zum Tod, sondern Freispruch zum Leben. Es ist das Ge-
schenk der christlichen Freiheit, zu der Christus uns frei gemacht hat
(Gal 5,1). Gott will nicht den Tod des Siinders, sondern dass er lebt
(Ez 33,11; vgl. Lk 15,7.10.32). Das Evangelium ist Evangelium der
Freude, das heifSt des neuen und auf Hoffnung hin endgiiltig erfiillten
Lebens.

Aufgrund der fiirchterlichen Katastrophen-, Unrechts- und Leidens-
erfahrungen des 20. und des beginnenden 21. Jahrhunderts begegnen
die transzendental und existential argumentierende Theologie wie die
christliche Theologie allgemein inzwischen schwerwiegende Anfra-
gen. Die grundlegende monotheistische Unterscheidung von Gott
und Welt und der monotheistische Anspruch stehen unter Verdacht
und sind zum Streitfall geworden. Der Vorwurf lautet: Der monotheis-
tische Exklusivismus ist der Grund fiir Abgrenzung von anderen Reli-
gionen und anderen weltanschaulichen Positionen und birgt damit
ein erhebliches Gewaltpotential (Jan Assmann). Andere sprechen von
einer Tugenddiktatur der jiidisch-christlichen Tradition (Peter Sloter-
dijk). Deshalb stimmt Odo Marquard das Lob des Polytheismus an, der
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eine Vielfalt von Erzihlungen, Symbolen, Gottesvorstellungen, reli-
giosen Riten kennt und damit Raum gibt fiir eine pluralistische tole-
rante Weltfrommigkeit. Darum gilt es, den Glauben an den einen und
einzigen Gott, wenn schon nicht zu leugnen und zu bekimpfen, so
doch kritisch einzuhegen und einzugrenzen (Ulrich Beck). Da die mo-
notheistische Unterscheidung von Gott und Welt nicht erst eine mo-
saische, sondern eine bereits abrahamitische Unterscheidung ist, be-
trifft der Verdacht alle in unterschiedlicher Weise abrahamitischen
Religionen, Judentum, Christentum und Islam, gemeinsam.

Man wird freilich fragen, ob denn die polytheistischen Religionen
wirklich so friedlich waren und sind, wie es die Einwiinde gegen den
Monotheismus voraussetzen, oder ob nicht gerade die Mythen voll
sind von Goétterkimpfen, in die auch die Menschenwelt verstrickt ist.
Dass vollends der moderne Atheismus friedliebender sei als der Mono-
theismus (Richard Dawkins) wird jeder, welcher die atheistischen
Ideologien des 20. Jahrhunderts kennt oder gar am eigenen Leib erfah-
ren hat, als kaum mehr entschuldbare Naivitit bezeichnen. Das Phi-
nomen der Gewalt ist seit Kain und Abel ein gesamt-menschheits-
geschichtliches Phinomen und kann nicht einfach am Monotheismus
festgemacht werden. Im Ubrigen ist Unterscheidung nicht nur ein
theologisches Problem, sondern seit Parmenides und dem Prinzip
vom ausgeschlossenen Dritten zwischen Sein und Nichtsein (Kontra-
diktionsprinzip) das fundamentale Prinzip des Denkens und des Seins
iberhaupt.

Trotzdem kann die Theologie die Einwinde gegen den Monotheis-
mus nicht leichthin von der Hand weisen. Denn es ist unabweisbar,
dass es im Alten Testament, in der Geschichte des Christentums
(Kreuzziige, Ketzerverfolgungen u.a.) und nicht zuletzt im Islam bis
auf unsere Tage eine Gewaltgeschichte gibt. Dazu kommen die fiirch-
terlichen Gewalt- und Leidenserfahrungen in der Geschichte des 20.
und des beginnenden 21. Jahrhunderts. Sie haben die alte Theodizee-
Frage neu aufgeworfen: Wie kann ein allmichtiger und allgiitiger
Gott solche Gewalt zulassen? Entweder ist er allgiitig, aber nicht all-
michtig, dann ist er ohnmichtig und nicht Gott, oder er ist allmich-
tig, aber nicht allgiitig, dann ist er ein unertriglicher Tyrann, fiir den
es nur die eine Entschuldigung geben kann, dass er nicht existiert.

Im Blick auf diese Gewaltgeschichte muss die Theologie ihre Rede
von Gott einer erneuten tieferen Reflexion unterziehen. Die offizielle
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