VIII. SchluBbetrachtung: »Gott ist Liebe!

1. Die Aufgabe. — »Die Aufgabe, den Unordnungen der Liebe ihre Ord-
nung entgegenzustellen, wartet auf erneute Losung.« Ich habe diesen Satz
von Helmut Kuhn? in der Einfiihrung aufgegriffen, um mit seiner Hilfe das
Problem zu benennen, zu dessen Losung dieses Buch beitragen will. Dje-
ses Problem besteht darin, daB3 das Phiinomen der Liebe aus realgeschicht-
lichen Griinden seijt geraumer Zeit zum Gegenstand fragmentierter und
dissoziierter Diskurse geworden und deshalb als ein einheitliches Phino-
men weithin aus dem Blick geraten ist. Wihrend nimlich der theologi-
sche Diskurs auf konfessionell und positionell weit auseinandergehenden
Wegen nach dem Verhiltnis von Glaube und Liebe, von Gottesvcrehrung
und Menschlichkeit fragt und damit das Fundierungsverhilinis von Reli-
gion und Sittlichkeijt thematisiert, entfaltet sich seit Kants Moralphiloso-
phie ein weitverzweigter ethischer und rechtstheoretischer Diskurs, des-
sen Besinnung auf die praktische Vernunft und auf die Méglichkeiten eines
gerechten Rechts das Prinzip einer religios-weltanschaulichen Auslegung
des Daseins mehr oder weniger grundsitzlich aufler Acht 1iBt. Und wiih-
rend weder der theologische Diskurs tiber die Liebe im Horizont der reli-
giosen Daseinsgewif3heit noch der moralphilosophische Diskurs tiber die
gegenwirtigen Aufgaben einer praktischen Vernunft einen Topos fiir die
Erkenntnis der erotisch-sympathetischen Liebe besitzen, interessieren sich
die Kulturwissenschaften fiir die Licbe als Literatur, fir die erotische Grun-
dierung des Alltags und fiir deren lebenspraktische Folgen, ohne eine be-
friedigende Antwort auf die Frage nach einer wiinschenswerten Ethosge-
stalt der Intimitit geben zu kénnen. Dag Phinomen der Licbe kommt
weithin nicht als einheitliches Phinomen in den Blick. Und das ist deshalb
der Fall, weil es — theologisch geurteilt — im Rahmen abstrakter, ver-
schwiegener und leerer Bestimmungen des Daseins gedeutet wird — sol-
cher Bestimmungen namlich, die von den sej eg metaphysischen sej es

—_—

1 Vgl. I Joh 4,16: »Gott ist Liebe; und wer in der Liebe bleibt, der bleibt in Gott und
Gott in thm.«

> Hetmur Kunn, »Liebe«. Geschichte eines Begriffs, Miinchen 1975, 269.
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theologischen Erkenntnissen der wahren Liebe Gottes abstrahieren, wie sie
in der theoretischen Bewegung von Kant iiber Kant hinaus in den Blick ge-
faBt wurden. Das Phinomen der Liebe wird nicht als konkretes Phino-
men in allen seinen Momenten erfa3t, weil unklar und umstritten bleibt,
daB die Erfahrung der Liebe nicht sonnenklar vor unser aller Augen liegt,
sondern bedingt und bestimmt ist durch eine Geschichte des Offenba-
rungsgeschehens, in der das Wesen der Liebe Schritt fiir Schritt entdeckt

wird.

2. Die erkenntnistheoretische und die fundamentalanthropologische Pramisse. — In
dieser Lage ist es die Absicht und das Ziel einer theologischen Phinome-
nologie der Liebe, im Anschluf} an die grofien Liebesinterpretationen in
der Theoriegeschichte den inneren Zusammenhang des religisen, des
moralischen und des erotisch-sympathetischen Moments, also die Ord-
nung der Liebe, vor Augen zu bringen. Wenn es hier im Vergleich zu den
Hohepunkten der Theoriegeschichte und im kritischen Gesprich it
zeitgenossischen Beitrigen zu Klirungen und zu Verdeutlichungen kom-
men kann, dann beruht dies auf einer erkenntnistheoretischen und auf einer

undamentalanthropologischen Pramisse, deren Begriindung hier in Kiirze
. 24 ¢ g

wiederholt sei.

Die erkenntnistheoretische Primisse besteht in der Behauptung, dal¥ alle
Erfahrung begriffene Selbsterfahrung ist, wenn anders wir die uns leibhaftig
gegebene und vermittelte Welt der Gegenstinde iberhaupt erfassen, be-
trachten und gestalten wollen. Ist alle Erfahrung begriffene Selbsterfah-
rung, so haben wir zur Welt der Gegenstinde einzig und allein durch uns
selbst Zugang: so nimlich, daB wir das eigene Erleben in der Bezichung
auf die uns prisente Erfahrung anderer erlebender Subjekte interpretie-
ren, bilden und organisieren. Ist alle Erfahrung begriftene Selbsterfahrung,
so steht die phinomenologische Erkenntnis prinzipiell in einem kritisch-
polemischen Verhiltnis zu solchen herrschenden Meinungen, die den
Rekurs auf das eigene Erleben abzuschneiden trachten. Und dieses kri-
tisch-polemische Verhiltnis richtet sich vor allem gegen solche herr-
schenden Meinungen, die a limine bestreiten, da3 die Frage und die Suche
nach einem Grunde des personalen Daseins und nach dem erscheinenden
Wesen dieses Grundes zu den Moglichkeitsbedingungen personaler
Selbsterfahrung gehort. IThnen gegeniiber beruht eine Phinomenologie
der Liebe auf dem Argument, dal unserem Erleben die Bezogenheit auf
den transzendenten Daseinsgrund gegenwirtig ist und dafBl die Reli-
gionsgeschichte der Raum ist, innerhalb dessen sich der transzendente
Daseinsgrund in seinem Wesen erschliet. Wenn die Phinomenologie der



316 Schlufbetrachtung: Gott ist Licbe
Liebe sich daher auf eine begriftlich-kategoriale Interpretation desjeni-
gen Offenbarungszeugnisses konzentriert, das sich selbst als die Mittei-
lung einer wahren DaseinsgewiBheit versteht — nimlich des biblischen —
so beruft sie sich damit keineswegs auf einen Erkenntnisgrund, der der
Selbsterfahrung in anderen, spiteren und differenzierteren kulturellen
Epochen notwendig verschlossen bleiben miiBte; sie expliziert vielmehr

]

nur die Erkenntnis, dal unsere begriffene Selbsterfahrung bedingt und
bestimmt ist durch die Alternative, ob uns das uns gegenwirtige Wesen
des transzendenten Daseinsgrundes verborgen bleibt oder aber offenbar
wird.

Nun hat die Besinnung auf den Sachverhalt der Selbsterfahrung ge-
zeigt, daf} unser Verstehen, Bilden und Gestalten von etwas als etwas ent-
scheidend durch die affektive Selbstbetroffenheit geprigt ist, in der uns
Gegenstinde in ihrer anziehenden oder aber abstofenden Kraft und in
ihrer erfreulichen oder aber bedrohlichen Qualitit erscheinen und da-
durch unser Interesse, unsere Hoffnung, unsere Liebe oder aber unsere
Furcht, Angst, Abscheu und Verzweiflung wecken. Dem Fiililen kommt als
Grundkraft des Gemiits eine mittlere und vermittelnde Funktion im Ver-
hiltnis zum sprachlogischen Deuten, zum isthetischen Bilden und zum
praktischen Gestalten der Gegenstinde zu — eine Funktion, die nicht nur
in den philosophischen Debatten iiber eine Diskurs- und iiber eine Ver-
antwortungsethik?, sondern auch im theologischen Streit iiber das Men-
schenbild des christlichen Glaubens noch immer verkannt oder jedenfalls
unterbestimmt wird. Erkenntnistheoretisch wirft dieser Sachverhalt die
Frage auf, wie die formale Alternative des Guten und des Schlechten zu
inhaltlicher Bestimmtheit kommt. Die vorliegende Darstellung ist von
dem Gedanken ausgegangen, daB diese inhaltliche Bestimmtheit nicht
apriorisch in der Vernunftnatur des Menschen, sondern vielmehr apo-
steriorisch im Rahmen einer jeweiligen Daseinsgewifheit gegeben ist, die
als ontologische, d.h. das Dasein iiberhaupt und deshalb auch das cigene

* Gegenliufige Konzeptionen wie die von Friedrich Kambartel scheinen mir noch
nicht im Zentrum der philosophischen Aufmerksamkeit zu stehen. Vgl. zu dieser Konzep-
tion CHRISTOPH DEMMERLING, Vernunft, Gefiihl und moralische Praxis. Uberlegungen
zur Kultur der praktischen Vernunft, in: DErRS./GOTTFRIED GABRIEL/ THOMAS R ENTSCH
(Hg.), Vernunft und Lebenspraxis. Philosophische Studien zu den Bedingungen einer ra-
tionalen Kultur. Fiir Friedrich Kambartel (stw 1206), Frankfurt a.M. 1995, 246-270. Dabei
gibt es einen groBen philosophischen Text, der die Erschlossenheit des Daseins in der
Stimmung und im Verstehen beschreibt und darin Traditionen der theologischen Lehre —
wenn auch auf eine letztlich problematische Weise: vgl. EiLert Herms, Handeln aus Ge-
wiBheit. Zu Martin Heideggers Phinomenologie des Gewissens: NZSTh 41,1999, 132
157 — transformiert: »Sein und Zeit«. Die erneute Aufmerksamkeit auf diesen Text wiirde
philosophische und theologische Ethik voranbringen.
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Dasein betreffende Wahrheitsgewiftheit aufzufassen ist. Aus diesem Grunde
gewinnt unsere Lebenspraxis, die sich in der individuellen Mitwirkung
am gemeinsamen Erfahrungsprozef3 vollzieht, ihre Orientierung und ihre
Verpflichtung in solchen Szenen, in denen uns diese WahrheitsgewiBheit
als Rahmen einer Gewillheit des fiir uns Guten (und in entsprechender
Weise auch des fiir uns Schénen) offenbar wird.

Die fundamentalanthropologische Primisse einer Phinomenologie der
Liebe besteht in der Erkenntnis einer Struktur des menschlichen In-der-
Welt-Seins, die dem biblischen Menschenbild in einer den Menschenbil-
dern in der Religionsgeschichte formal vergleichbaren Weise eigentiim-
lich ist. Wird sie als eine Erkenntnis behauptet, so ist damit gesagt, dal3 ihr
Inhalt und ihr Gegenstand uns Menschen allen durch unser Dasein selbst
unmittelbar vertraut und gewil3 ist,auch wenn die explizite Erfassung die-
ses Inhalts und Gegenstandes aus mannigfachen Griinden undeutlich,
dunkel, strittig und abstrakt sein mag.

Dieser Erkenntnis zufolge erlebt sich die Person nicht nur in der Rela-
tion von Selbstverhiltnis und Weltverhaltnis. Vielmehr ist ihr in dieser Re-
lation und folglich mit allen Wesen ihresgleichen zusammen auch das Ins-
Dasein-gerifen-Sein (Rom 4,17) und somit das Verhiltnis zu dem transzen-
denten Grunde von Sein und Sinn als urspriinglich schopterischer Macht

prisent. Dal diese urspriingliche schopferische Macht als die Macht eines

erwihlenden und zielstrebigen Gemeinschaftswillens oftenbar wird, der die

endliche Handlungsmacht geschichtlicher und sozialer Subjekte in ihrer
ganzen Unscheinbarkeit und Fehlbarkeit in den Richtungssinn des gortli-
chen Wirkens einbezieht, das ist die spezifische Eigenart der biblischen Er-
kenntnis jener ontologischen Struktur, wie sie in der priesterschriftlichen
und in der jahwistischen Schopfungserzihlung und dann vor allem in der
exemplarischen Figur Abrahams (Gen 12,3ff.) ihren Niederschlag getunden
hat. Dieser Erkenntnis einer gottebenbildlichen und darum gottgezeich-
neten Freiheit ist es zuzuschreiben, daf3 dem biblischen Menschenbild zu-
folge das Dasein in seiner leibhaften Koexistenz mit anderem Dasein in
seinen natiirlichen Umgebungen nicht als eines Schattens Traum voriiberge-
hen muB, sondern unter bestimmten Bedingungen sich selbst in seiner
Koexistenz mit anderem Dasein in Hinsicht auf ein Woraufhin verstehen
kann. Fiir die Deutung der Liebe nun hat diese das Geflige der personalen
Relationen auslegende Erkenntnis eine doppelte Konsequenz.

3. Die Realitit der Liebe als » Erscheinung der Liebe Gottes«. — Die erste dieser
Konsequenzen zeigt sich in der Bestimmung eines genuin biblisch-theo-
logischen Begrifts des urspriinglichen Begehrens als »emotiver Intentiona-
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litit«. Sie muB sowohl ge rentiber der
g¢g

schichtlich so wirksamen Konzentration

gierde als auch gegeniiber dem Beg

frommigkeits- und theologiege-
auf den pejorativen Sinn der Be-
rift des Triebes innerhalb der psycho-
analytischen Theoriebildung mit gréBtem Nachdruck zur Geltung ge-
bracht werden. Der Begriff eines urspriinglichen Begehrens erfaBlt den
ebenso schlichten wie grundlegenden Sachverhalt, daf} wir Menschen alle
unser bewuBtes Leben in der Form des Aus-

Seins auf Gutes verstehen und
_gestalten. Wir werden in unserer jeweilig

en Erlebnisgegenwart vielfiltiger
Bediirfnisse gewahr, die sich uns im Hunger und im Durst, in dem Verlan-
gen nach Schutz und Sicherheit, in dem Wunsch nach Kommunikation,
nach intimer Nihe und nach rechtlich-sozialer
schlieBlich in der Suche nach einer iiberze
greifenden Deutung von Ganzheit prasentieren. So erleben wir uns ange-
sichts der unbestreitbaren realen Gcﬂihrdung unseres Daseins in der Er-
wartung einer Szene, in der wir Frieden, Seligkeit und Erfiillung durch
unser Anteilhaben an der Fiille des Lebens erfahren, und wir gestalten unser
bewubBtes Leben in seinen augenblicksiibergreifenden Momenten jeweils
1m Lichte dessen, was uns als diese Fiille des Lebens erscheint. Daher ist die
Méglichkeit des Liebens eben mit dem urspriinglichen Begehren nach ei-
ner Fiille des Lebens gegeben, und die Wirklichkeit des Liebens hingt von
der Bestimmtheit dessen ab, was uns als Fiille des Lebens erscheint.,

Die zweite Konsequenz aus der biblischen Erkenntnis des
Daseins als eines relationalen Gefiges besteht darin, die Realisierung und
die Realitit der Liebe als einen spezifischen Bildungsprozeff Gottes mit uns
Menschen allen zu verstehen. Dieser BildungsprozeB, der nach dem
Selbstverstindnis der Heiligen Schrift mit der Figur des Noah beginnt, ge-
winnt in dem Ereigniszusammenhang, den wir die Ausgieffung des Geistes
der Liebe nannten, seine volle Konkretheit; denn er erschlief3t uns die Ge-
meinschaft mit dem Menschen, dessen DaseinsgewiBheit uns Gottes wahre
Liebe reprisentiert.

Anerkennung und
ugenden, Tod und Leben um-

personalen

Wenn ich die Bestimmtheit unserer Erlebnisge
scheinung der wahren Liebe Gottes als einen spezifischen Bildungsproze3
verstehe, so ist in dieser Deutung des Heils- und Offenbarungsgeschehens
eine charakteristische Sicht von Negativitit enthalten®, die die vielfaltigen

genwart durch die Er-

Ich verwende hier den Ausdruck »Negativitit« in fre

iem AnschluB an Michael Theu-
nissen und ohne dessen unplausible Gegens

atzstellung zu einem »Normativismus«, um den
biblisch-theologischen Begriff der Siinde als des Inbegriffs dessen zu erschlieBen, was nicht
sein soll und was in seiner ganzen schrecklichen Dynamik nichtig und verwerflich ist. Vgl.
MicHAEL THEUNISSEN, »Negativitit bei Adornog, in: LUbwiG von FRIEDEBURG/JURGEN
HaserMAS (Hg.), Adorno-Konferenz 1983, Frankfurt a.M. 1983, 41ff.: Em1L ANGEHRN/
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Facetten unserer Ertahrung des beschiidigten, des bedrohten, des gedemii-
tigten und des zerstorten Lebens und damit des Bisen in de .Gesghichte
der sozialen Evolution auf einen Nenner zu bringen vermag' Ich habe in
mmenhang keine ausdriickliche Léhre” von der
Stinde entfaltet. Ich habe aber mit der ﬁmdamcntalanthropologischen
Analytik des Daseins die Méglichkeit und damit auch das Faktum des
Bosen in der menschlichen Geschichge genauer in den Blick genommen,
als dies auf dem Boden einer sej es substantialen sei es bewuftseinstheore-
tischen Lehre von der verniinftigen Willensfreiheit des Menschen liber-
haupt der Fall sein kann. Sie — diese Analytik des Daseins — macht ver-
standlich, was in der Vergegenwiirtigung des Heilsgeschehens und im Ver-
traut-Sein mit dem Geist der Licbe offenkundig wird: daB wir Menschen
alle in der Tiefe unseres Selbst-Seins rltltl/illlg_fir_/ijfigf‘pl‘iigt und bestimmt

sind von dem blof3en triigerischen Schein des Guten. Die Negativitit, die
in biblisch-theologisc Sprache-mit.dem Begrift der Siinde bezeichnet
wird, liB3t sich daher als eine tief eingcfy\(_giz_glgc__§g'[[)§((¢'ilL\'(/llul‘q verstehen.

Liebens, in dem Leid, in der Qual, in dem Elend, in der Angst und in der
Unwahrheit, die das perverse Lieben hervorruft.

Es ist diese aus der teilnehmenden Erkenntnis des Heils- und Offenba-
rungsgeschehens entwickelte fund;unentalanthropologischc Primisse, die
uns die relative Notwendigkeit des Heils- und Offenbarungsgeschehens
fur die chrwindung der Negativiti¢ und dumit fiir ein Leben in der
Ordnung der Liebe begreiflich mucthh habe in der Form einer Inter-
pretation des biblischen Offenbarungszetr{,ﬁisses die kraftvolle, tréstliche,
begeisternde Gegenwart des Geistes der Licbe als den Ursprung und den

Grund eines Lebens in der Gemeinschaft des Glaubens — in der Kirche aus

“Juden und Heiden — und deshalb als den Ursprung und den Grund eines

Lebens in der Ordnung der Licbe aufgezeigt und in diesem Sinne von der
Erscheinung der wahren Liebe Gottes gesprochen. Diese Interpretation
geht davon aus, daB das Geschehen der Liebe als des Gesetzes Erfiillung
(Rom 13,10) grundsitzlich als ein integrierendes Moment des Offenba-
rungsgeschehens selbst aufzufassen ist.

Diese These will nicht in dem exklusiven Sinne verstanden werden, als
wiirde sie behaupten, daf einzig und allein die Religions- und Tradi-
tionsgeschichte des Christentums das Geschehen der Liebe ermoglicht

HiNnricH FINK-EITEL/ CHRISTIAN [BER /GEORG Lonumann (Hg.), Dialektischer Negati-
vismus. Michael Theunissen zum 60, Geburtstag (stw 1034), Frankfurt a.M. 1992,

Sie manifestiert sich in den vielfiltigen Realisierungen eines perversen

e —
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und gezeitigt hitte.> Eine solche Behauptung wire nicht nur durch den
Nachweis der ambivalenten und problematischen Folgen des Christen-
tums leicht zu widerlegen; sie wiirde vor allem dem christlichen Begriff
des Heils- und Offenbarungsgeschehens selbst nicht gerecht. Denn der
christliche Begrift des Heils- und Offenbarungsgeschehens kann dieses
nur als ein universales und kontinuierliches Geschehen erkennen, als ein
Geschehen, in welchem Gott sein »unsichtbares Wesen« und seine »ewige
Kraft und Gottheit« (Rom 1,20) und damit Gottes schopferisch gesetzte
Bestimmung des menschlichen Daseins in der Welt je und je in distinkter
und in eigentiimlicher Weise erschlieBt. Der christliche Begrift des Heils-
und Offenbarungsgeschehens nimmt die konkreten oder positiven ge-
schichtlichen Religionen als Symbol- und Ritualsysteme ernst, in denen
in einer vergleichbaren perspektivischen Bedingtheit jeweils ein Weg ge-
zeigt, erdffnet und beschrieben wird, den Gott der Schépfer selbst seine
Geschopfe zur Bestimmung ihres Daseins fiihrt.°

4.»Gott ist Liebe«: Das Integral der theologischen Phénomenologic der Licbe. —
Im Rahmen der religionsgeschichtlich zu unterscheidenden Wege und
im unveriuflerlichen Widerspruch gegen die Weltanschauungen der
Destruktion und des Hasses ebenso wie gegen die Irrwege in der Chri-
stentumsgeschichte selbst erschlie3t nun der christliche Glaube eine Deu-
tung der Liebe, die in dem johanneischen Satz: »Gott ist Liebe« ihren er-
greifendsten Ausdruck gefunden hat. Allerdings zeigen die Interpreta-
tionsgeschichte und die Wirkungsgeschichte dieses Satzes, dal} sein
semantischer Gehalt keineswegs sonnenklar vor Augen liegt. Wollen wir
in thm die Phinomenologie der Liebe als eine ihrem Wesen nach theolo-
gische Phinomenologie zusammenfassen, so miissen wir ihn entschlossen
auf die Erkenntnisse beziehen, die wir uns hinsichtlich der Ordnung der
Liebe, hinsichtlich der erotischen Erfahrung und hinsichtlich der notwen-
digen Relation von Liebe und Recht erarbeitet haben. Ohne eine Ver-

5 Vgl. hierzu SimoNE WEIL, Das Ungliick und die Gottesliebe, Miinchen 1953, 143f.:
»Diese Tugend ($¢7die Tiche) ist die christliche Tugend kat exochen (sic!). Es ist die gleiche
Tugend, die sich in dem dgyptischen Totenbuch mit ebenso erhabenen Worten wie denen
des Evangeliums selbst ausgesprochen findet:»>Ich habe niemanden zum Weinen gebracht.
Ich habe niemals meine Stimme herrisch gemacht. Ich habe niemals jemandem Furcht
eingejagt. Ich habe mich niemals taub gestellt gegen gerechte und wahre Worte. «

® Vgl. Eiert Herwms, Offenbarung und Erfahrung, in: Offenbarung und Glaube, Tii-
bingen 1992, 246-272; 247f. Anm. 3. — Fiir eine »Theologie der Religioneng, die die Uni-
versalitit des Offenbarungsgeschehens religionstheoretisch entfaltet, stellt die methodi-
sche, die skeptische oder die prinzipielle Religionskritik der Weltanschauungen allerdings
ein noch wenig erortertes Folgeproblem dar.
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und als faktische Feindschaft gegen den gottlichen Gemeinschaftswillen
und darin als Selbstwiderspruch und als der Hang zur Selbstverneinung
auch eingesehen und erkannt ist.” Gottes Liebe ermoglicht die Fihigkeit, die
Ausdauer, den Mut und die Klugheit des menschlichen Liebens allein da-
durch, dal} sie — vermittelt durch die moralische Kommunikation inner-
halb der Glaubensgemeinschaft wie innerhalb ihrer sozio-kulturellen
Umwelt — eine je konkrete Selbsterkenntnis freilegt. Gottes Liebe hat die
Form der befreienden — und d.h. die Wahrheit Gottes geltend machenden —
Wahrheit, und ohne die Form der befreienden Wahrheit vermag sie weder
Frieden noch Verséhnung noch Integration in Gottes Volk zu stiften. Sie
evoziert das Grundgefiihl eines unbedingten Geliebt-Seins und einer un-
veriuBerlichen Liebenswiirdigkeit nicht in der Verdraingung, sondern in
der Anerkennung der je eigenen Negativitit. Auf dem Boden und in der
Anwendung dieser Regel zeichnet sich denn auch das Handeln im »allge-
meinen Priestertum aller Glaubenden« im allgemeinen und in den theo-
logischen Berufen im besonderen gegentiber den Theorien des kommu-
nikativen Handelns wie gegentiber den dominierenden Metapsychologi-
en in der therapeutischen Praxis dadurch aus, dafl es — psychologisch
weise — die je konkrete Selbsterkenntnis als unumginglich notwendige
Bedingung aller Liebesfihigkeit intendiert. So praktiziert es einen reali-
titsgerechten Umgang mit dem Gewissen der Person, der sie nicht in den
Boden namenloser Trauer und diftuser Scham versinken lil3t, sondern sie
zur Reue fiihrt.

Zuweitens. Der Satz »Gott ist Liebe« benennt den Ursprung und den er-
moglichenden Grund einer lichenden Wahrnehmung der Wirklichkeit — einer
Wahrnehmung der Wirklichkeit, die den Charakter der unwillkiirlichen
Bereitschaft, der Ttichtigkeit, des Konnens und der Tisgend besitzt und dar-
in der mit dem gottebenbildlichen und gottgezeichneten Wesen der Per-
son gesetzte sittliche Verpflichtung gerecht wird. Wenn wir mit dem Ge-
danken der liecbenden Wahrnehmung der Wirklichkeit an Augustins Lehre
vom »ordo amoris« ankniipfen, dann sind damit gegeniiber der theologi-
schen Theorietradition, aber auch gegeniiber dem moralphilosophischen
Diskurs und gegeniiber der psychologischen und soziologischen Inan-
spruchnahme der Liebe als Literatur einige entscheidend wichtige und fol-
genreiche Verdeutlichungen verbunden.

Zundchst hat die Bestimmung der Liebe im Sinne der liebenden Wahr-
nehmung der Wirklichkeit ihr fundamentalanthropologisches Fundament

? In diese Selbsterkenntnis zu fiihren ist nach Luther bekanntlich die »theologische«
Funktion der Interpretation des sittlichen Gesetzes.
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im Selbsterleben der Person: als Selbstverhaltnis in einer natural bedingten
sozialen Umwelt anderer sich selbst erlebender Personen und in der Be-
ziehung zu dem transzendenten Grunde, der sie mit allem Seienden zu-
sammen sein und werden liBt. Religiose, moralische und erotisch-sympa-
thetische Deutungen der kontingenten Realitit der Liebe, die von der
Dreidimensionalitit des biblischen Menschenbildes aus welchen Griinden
auch immer abzusehen suchen, sind unter dem Gesichtspunkt des Selbst-
erlebens als abstrakt zu beurteilen und auszuschlieBen. Es ist das Selbster-
leben der Person in der GewiBheit des unbedingten Geliebt-Seins, das
dazu notigt, Gottes Wirklichkeit — die Wirklichkeit als das Kontinuum der
Schopfung Gottes — als lichenswert und liebenswiirdig aufzufassen.

Sodann: Als liebende Wahrnehmung der Wirklichkeit ist das Geschehen
der Liebe von den verzerrten Gestalten der selbstlosen Selbstaufopferung,
des bloBen Mitleidsethos im Sinne Schopenhauers und der Flucht in die
Privatheit und in die Beliebigkeit des sexuellen Entertainments gleich
weit entfernt. Die Liebe wendet sich gleichurspriinglich dem Selbst, dem
Andern, der Welt und Gott in ungeteilter Hingabe und Freude zu. Sie will
der Wirklichkeit als dem Kontinuum der Schopfung Gottes Guites. Sie ist
daher zugleich Passion und freie Aktivitit, zugleich Gefiihl und Gestalt, zu-
gleich personale Gemeinschaft und Sachlichkeit.

Um die dialogistische Beschrinkung der Liebe auf die personale Be-
gegnung jenseits der Offentlichen und sozialen Sphire des Daseins zu
iiberwinden, haben wir uns im Anschluf3 an Schleiermachers spekulative
Ethik an einem Begrift von Alferitit orientiert. Er stellt den grundbegrift-
lichen ontologischen und metaethischen Rahmen dar, innerhalb dessen
sich die Liebe als das Lebensinteresse am »Wirklichwerden des Guten«
verstehen 1iBt.!" Thr Woraufhin ist jene Vollendungsgestalt des Volkes
Gottes, die wir als die Bedeutung der Botschaft Jesu von der verborgenen
Gegenwart des Reiches Gottes herausgearbeitet haben und die in ent-
sprechender Weise der Gegenstand der anderen eschatologischen Meta-
phern und Symbole des Glaubens ist: also diejenige vollendete und voll-
kommene Gemeinschaft der geschopflichen Personen (und in ihr der ge-
schopflichen Wesen iiberhaupt) miteinander, die durch die visio Dei
beatifica gestiftet wird. Die zuversichtliche Erwartung dieser absoluten
Zukunft ist in den Leiden, in den Schrecken, in den Anfechtungen und in
den Angsten dieser Zeit die Hoffnung, die sie beseelt. Auf dieses hochste

10" Eirert HerMs, Das Wirklichwerden des Guten: Das Kommen des Reiches Gottes.
Zum Verhiltnis von Giiterlehre und ontologischem Fundament der Ethik, in: WiLFRIED
HArLE/REINER PrREUL (Hg.), Reich Gottes (MJTh XI), Marburg 1999, 85-102.
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Gute hin realisiert sie sich, indem sie dem We
Wandel der DaseinsgewiBheit in der Tiefe de
dienen sucht; und sie gestaltet alle

rden des Glaubens, dem
s personalen Selbstgefiihls zu
sozio-strukturellen Regeln des sozialen
Lebens — also die Regeln einer angemessenen Gestaltung menschlicher
I,,cil)/ng/?l:qk(’il —1m Licht ihrer ureigenen Frage mit, ob sie den heilsnot-
wendigen Wandel der DaseinsgewiBheit menschlich moglich machen. So
dient sie dem Geiste Gottes, dem Tidster, der urspriinglich alle Liebe ent-
ziindet.!!

Das Lebensinteresse am Werden dieses Guten ist de
mengerechte Horizont all jener Initiativen, Organisationen und Macht-
zentren, die den bedriickten, leidenden, kranken, hungernden, ausgebeu-
teten, versklavten, verurteilten, feindseligen Nichsten in die Menschheit
Gottes einzubeziehen trachten. In diesem Lebensinteresse ist das bloBe
Mitleid iiberwunden. Ich bin mir dessen wohl bewuBt, daf die Phanome-
nologie der Liebe in ihrer vorliegenden Form den Intentionen der vielfal-
tigen diakonie-, befreiungs- und friedenstheologischen Ansitze
okumenischen Christenheit der Gege
vermag; dazu bedarf es einer

nn auch der phino-

in der
nwart nicht voll gerecht zu werden
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keit, ihrer Tapferkeit und ihrem MaB der Ve
schen Willens Gottes zu dienen 12 Gle
auf ihre Weise, daB der Friede und die
und sozio-strukturellen Leitbilder und Handlungsziele eines Lebens in
der Ordnung der Liebe sind. Diese Leitbilder und Handlungsziele miif3-
ten aber fromme Wiinsche bleiben, wenn sie
Verfassungsordnungen zu entwickeln. inne

erson dazu anleitet, an
n Ort in den interper-
r Klugheit, ihrer Gerechtig-
rwirklichung des schopferi-
ichwohl zeigt sie doch schon jetzt
Gerechtigkeit die sozio-politischen

nicht dazu dienen wiirden,
rhalb deren es ein ethisch legi-
times und kontrollierbares Rechtssetzungsrecht auf Zeit gibt. Wir konnen
angesichts der Erfahrungen mit der Gewaltbere

itschaft in der euro-ameri-
kanischen Geschichte nicht umhin, die So

rge flir die friedensstiftende

1 HKomm, Heiliger Geist, Herre Gott, / erfiill mit deiner Gnaden Gut / deiner
Gliub’gen Herz, Mut und Sinn, / dein brennend Lieb entziind in ihn’.« (EG 125,1)

"2 Diese als Giiterethik konzipierte Theorie der Verantwortang ist iibrigens auch die
sachgemiBe Alternative zu der politischen Theologie Helmut Gollwitzers, deren Partei
lichkeit ich widersprochen habe in dem Beitrag: Die Theologie muB auf Klarheit dringen:
EvTh 44,1984, 586-592; bes. 591. Diesen Widerspruch, der mich die Sympathie des in der
»Gesellschaft fiir Evangelische Theologie« versammelten linken Barthianismus gekostet
hat, erhalte ich natiirlich — zumal angesichts der unwiirdigen R eaktion (
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Funktion zumal des Offentlichen Rechts zu den entscheidend wichtigen
Aufgaben der Liebe zu zihlen."?

Schlieflich haben wir den Versuch gewagt, innerhalb der Bestimmung
der Liebe als der liebenden Wahrnehmung der Wirklichkeit auch die —
namentlich in der neueren protestantischen Theologiegeschichte, aber
auch im philosophischen Diskurs verschiitteten — Momente der Weltliebe
und der Gottesliebe freizulegen und zum Leuchten zu bringen. In An-
kniipfung an den klassischen Begrift der vita contemplativa haben wir ge-
zeigt, daB3 diesen Momenten der Liebe wesentlich der Charakter der dsthe-
tischen Erfahrung zukommt. Sie sind daher schon immer offen gewesen fiir
die ausdriickliche Produktion und Rezeption der Kunst."* Die im Licht
des Glaubens begriffene isthetische Erfahrung hat es im Zusammenhang
des Werdens des Guten mit dessen Schonheit und Erhabenheit zu tun. Mog-
lich ist dieses Moment der Liebe unter der fundamentalanthropologi-
schen Bedingung, daB die interne Struktur des Seelischen auch die Urteils-
kraft einschlieBt, die sich denn auch in einer eigenen und selbstindigen
Form zu duflern vermag: namlich in der Form des Betrachtens, des Stau-
nens und des Bildens. Aber so wichtig es ist, der Urteilskraft eine eigene
Mitteilungs- und Darstellungsform zuzuschreiben, so wichtig ist es, ihre
Bezogenheit auf Theorie und Praxis, auf symbolisierendes und organisie-
rendes Handeln zu beachten. Sie macht in ihrer Geschichte ja nicht nur
Gebrauch von den alltiglichen sprachlichen, gestischen und mimischen
Zeichengebungen; sie produziert auch poetische, musikalische, architek-
tonische, malerische und plastische Gebilde und damit Seiendes unter der
Riicksicht des Schonen und Erhabenen. So leitet sie auch an zu einer spe-
zifischen Praxis, nimlich zu einer Praxis des Schonens'®, des bewahrenden

Umgangs mit den kostbaren Dingen.!®

13 Daher ist das in sich widerspriichliche Anliegen einer »politischen Theologie« in ei-
ner theologischen Theorie des Politischen und in einem ihr entsprechenden Ethos des
Politischen vollstindig aufgehoben. Vgl. hierzu auch GERHARD SAUTER, Was heil3t »Evan-
gelische Theologie«?: EvTh 44,1984,112-137; bes. 136.

14 SimoNE WEIL, 220. (0. Anm. 5), 160—191, hat dies in ihrer Betrachtung iiber die
»Liebe zur Ordnung der Welt« gesehen.

15 Zur Idee einer Praxis des Schonens als einem integrierenden Teil der ethischen
Theorie vgl. AboLr WuTTkE, Handbuch der christlichen Sittenlehre, 2 Bde., Berlin 1861—
1862, der hiermit der Vergessenheit entrissen sei.

16 Vol. StMoNE WEIL, 220. (0. Anm. 5), 189f.: »Wahrhaft kostbar sind die Dinge, auf de-
nen wir als auf Sprossen zu der Schonheit der Welt aufsteigen, die uns einen Ausblick auf’
diese Schonheit eréffnen. Wer tiber sie bis zu der Schénheit der Welt selbst hinausgelangt,
liebt sie darum nicht minder, sondern mit einer sehr viel stirkeren Liebe als vorher.«
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5. Agape und erotisch-sympathetische Intimitit, — 7u den kostbaren Dingen
gehort die erotisch-sympathetische Gestalt der Licbe: die geschlechtsbe-
stimmte und die freundschaftliche Liebe. Wir haben die beiden Momente
dieser Gestalt mit Hilfe des von Niklas Luhmann und von Giinter Dux
eingeflihrten Grundbegrifts der Intimitit beschrieben, die soziologische
bzw. die evolutionslogische Fassung dieses Grundbegriffs jedoch im An-
schlufl an das frithe Hauptwerk Friedrich Schleiermachers intersubjektivi-
titstheoretisch korrigiert. Diese Korrektur LiBt uns die Liebe als einen
»bildbaren« und »gebildeten Trieb« (Giinter Meckenstock) verstehen — als
einen Trieb, der aus ist auf ein leibhaftes Einander-Sein. auf eine Begeg-
nung, die im Medium des unabschlieBbaren Gesprichs tiber Gott und die
Welt die Liebenden je zu sich kommen und darin auch ithr sexuelles Gliick
finden liBt. So gesehen erstrebt die Licbe eine Wechselseitigkeit des Verste-
hens, in der die Liebenden doch im Werden sind und bleiben. Sie ist darum
der ausgezeichnete Fall unseres Selbsterlebens, der uns zugleich die Selbst
heit des Andern und die eigene Selbstheit entdecken, achten und genielien
lait. Deshalb ist sie auch das wirkungsvolle Prinzip, das die vielfiltigen
Tendenzen zu einer »Kollusion« (Jirg Willi) als des schieren Gegenteils der
Liebe im Alltag eines gemeinsamen Leben erkennen und bearbeiten liBt.
Wir haben die erotisch-sympathetische Gestalt der Liebe in die Ord-
nung der Liebe, wie sie dem Glauben erschlossen ist, eingezeichnet und
damit die abstrakte Opposition zwischen einem angeblich platonischen
Eros und einer angeblich christlichen Agape, zwischen Leidenschaft und
Tugend tiberwunden. Die Uberwindung dieser Opposition ist nicht auf
dem Boden einer abstrakten dialogistischen Grundfigur, sondern nur auf
dem Boden einer Giiterlehre moglich, die ihrerseits auf dem Begriff einer
wiinschenswerten Ordnung der Giiter beruht. Die Giiterlehre beschreibt
die Art und Weise, in der wir Menschen tatsichlich ein Lebensinteresse am
Geschehen des guten gottlichen, des urspriinglich schopferischen Willens
gewinnen und ihm nicht nur mit unserer ebenso unsc heinbaren wie fol-
genreichen Verantwortung praktisch dienen, sondern ihn auch in den
Formen des Festes und der Feier, der Andacht und der Expression liebend
betrachten. Weil die theologische Fassung ciner Giiterlehre eine spezifi
sche Weise des guten Lebens beschreibt, ist sie selbstverstindlich an einem
spezifischen Begriff des Friedens, der Freude und der Erfiillung orientiert,
der zugleich die Perspektive der aristotelischen Endaimonia in sich aufbe-
wahrt. Darin besteht ihr wohlverstandenes und unveraullerliches erotisches
Moment."” Umgekehrt wire das Gliick der Freundschaft und der Ge-

17" Daher schlieBt ein Ethos immer auch einen Eros ein.
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schlechtsliebe keinen Pfennig wert, wenn es nicht das Moment der Hilfe
und der Fiirsorge, des Schutzes und der Treue — also agapistische Ziige —
einschliefen wiirde. So sind Eros und Agape —»Gefiihl der Liebe und Geist
der Liebe«!'® — als zwei — wenn auch verschieden konstituierte — Kommu-
nikations- und Interaktionsformen im Horizont des R eiches Gottes oder
des ewigen Lebens als des erfiillenden und beseligenden Woraufhin unseres
Daseins aufeinander bezogen und miteinander verschrinkt.

6. Gott als Eros. —»Gott ist Liebe«. Wir haben diesen tiefen und prignanten
Spruch des 1. Johannesbriefs bisher im Sinne einer zusammenfassenden
Bestimmung des gottlichen Wirkens verwendet, das als die AuBerung und
als die Aktionsform eines Licbens zu verstehen ist. In dem Inbegriff des
Heils- und Offenbarungsgeschehens, dem wir Menschen alle die Fihig-
keit zu lieben verdanken, zeigt sich Gottes wahre Liebe, kraft derer Gott
das Bése der menschlichen Schuld- und Leidensgeschichte in das Gute
einer Versdhnungs- und Segensgeschichte aufhebt. Sie stiftet als die barm-
herzige Liebe einer allumfassenden »Werinderungskraft«'? die notwendi-
gen und hinreichenden Bedingungen dafiir, daB die im Wesen der ge-
schopflichen, der ebenbildlichen Personalitit gesetzte Bestimmung gerettet
wird. In dieser ihrer Macht — ihrer Himmelsmacht — erweist sich Gott

selbst als »unaussprechlich Liebender«,2

Sagt dieser tiefe und prignante Spruch noch mehr? Bringt er dariiber
hinaus auch eine Erkenntnis zum Ausdruck, die der Gottesgewilheit des
Glaubens hinsichtlich des Seins und Wesens Gottes erschlossen ist? Regin
Prenter hat diese Frage damit beantwortet, daB er den Spruch des 1. Jo-
hannesbriefs als eine notwendig trinitarische Deutung des géttlichen
Seins als Liebe in der »Einheit freier Personenc interpretierte.?! Er kntipfte
an die Trinititstheologie Augustins an, der Gottes Geist als die Liebe be-
stimmte, die Gott den Vater und Gott den Sohn zu inniger Gemeinschaft
verbindet, und der mit dieser Bestimmung die relationale Deutung des
gottlichen Person-Seins in der lateinischen Christentumsgeschichte ent-

'8 Die in dieser ganzen Darstellung widerlegte abstrakte Opposition von Eros und
Agape ist von JOHANNES FiscHER, Gefiihl der Liebe und Geist der Liebe: Z'ThK 97,2000,
88-109, soeben noch einmal bekriftigt worden, der seinen Text mit dem traurigen Satz
beginnt: »Was haben christlicher Glaube und christliches Handeln mit Gefiihlen zu tun?
Eigentlich nichts.« (88).

' Opa WISCHMEYER, Art. Liebe 1V, Neues Testament: TRE 21,138—146; 145,

2 FRIEDRICH GEORG FICKERT, »O daBl doch bald dein Feuer brennte« (EG 255,1).

21 REGIN PRENTER, Der Gott, der Liebe ist. Das Verhiltnis der Gotteslehre zur Chri-

stologie: ThLZ 96,1971, 401-413; 406.
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/
scheidend prigte.®? /Damit sind grobe und schwierige Fragen der Lehre
voir"Gott bertihrt, die am Ende dieser Phinomenologie der Liebe ein
neues Themenfeld bezeichnen, auf das ich Jetzt nur einen letzten Blick
werfe.

Der Spruch:»Gott ist Liebe« intendiert zweifellos eine Aussage iiber das
Wesen des Ursprungs und des Grundes aller Wirklichkeit. Sie gibt im
Kontext des biblischen Offenbarungszeugnisses den Anstol3 dazu, mit den
Mitteln der Trinititslehre das metaphysische Interesse an der Struktur von
Unbedingtheit aufzugreifen und zugleich zu verwinden. Sie bestimmt das
Grundverhiltnis zwischen Sein und Seiendem als Grundverhiltnis zwi-
schen Gottes vollkommenem Selbstsein in seiner wesentlichen Dunkelheit
und dem Anderssein des welt- und heilsbegriindenden Wirkens. Wenn sie
dieses Grundverhilenis als Liebe pradiziert, so spricht sie von einer ur-
spriinglichen und ewigen Bewegung, in welcher Gatt in seinem Anders-

sein dem Weltgeschehen zugewandt ist und bleibt.|Diese urspriingliche
und ewige Bewegung aber ist moglich dann und nur dann, wenn dieses
Anderssein ein wesentlich ekstatisches und erotisches ist.> [n jenem Grund-
verhiltnis Gottes zur Welt existiert Gott selbst — wie Maximus Confessor
zu sagen wagte — als Eros. Sprechen wir dem gottlichen Anderssein in dem
komplexen Zusammenhang seiner urspriinglichen und ewigen Bewe-
gung den Charakter des Eros zu, dann sprechen wir ihm damit ein Aus-
Sein auf ein Woraufhin und damit ein Aus-Sein auf Ertiillendes zu, ohne
welches unsere Erfahrung der Liebe nicht zu denken ist. Sie erweist sich
eben deshalb als das absolute bildspendende Moment in der Metaphoro-
logie des gottlichen Lebens. Und sie vermag das zu sein, weil sie als die
unwiderstehliche Macht in der Sphire des Seienden das bildempfangende
Bild Gottes ist.**

2 Bis hin zu EBERHARD JUNGEL, Gott als Geheimnis der Welt. Zur Begriindung der
Theologic des Gekreuzigten im Streit zwischen Theismus und Atheismus, Tiibingen
21977, bes. 446fF.: »In der Identifikation mit dem Menschen Jesus, die als Sendung seines
einzigen Sohnes in die Welt .. vorgestellt wird, erweist sich, daB Gott die Licbe selber ist.
Das wird nur verstindlich, wenn Gott zugleich Liebender und Geliebter ist...Gott ist
demnach ein sich selber Liebender.« (443). Dic Pomte dieses Gedankens lautet: »Gott ist
nicht nur liebendes Ich und gelicbtes Du. Gott ist vielmehr das au strahlende Geschehen
der Liebe selbst.« (448f). R

“T7ICh Grientiere mich hier an CHrIsTOS YANNARAS, Person und Eros. Fine Gegen-

iiberstellung der Ontologie der griechischen Kirchenviter und der Existenzphilosophie
des Westens, Gottingen 1982, 29.47.66f.

*In dieser Hinsicht verstehe ich die onto-theologische These von THoMAS von
AQuiNo:»Amor Dei est infundens et creans bonitatem in rebus.« (»Gottes Licbe ist die die
Giite in den Dingen eingieBende und schaffende Liebe.«) (Summa Theologiac I q.20a.1).




