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ENZYKLIKA
LUMEN FIDEI
VON PAPST FRANZISKUS
AN DIE BISCHOFE, AN DIE PRIESTER UND DIAKONE,
AN DIE GOTTGEWEIHTEN PERSONEN
UND AN ALLE CHRISTGLAUBIGEN
UBER DEN GLAUBEN

1. Das Licht des Glaubens: Mit diesem Ausdruck hat die Tradition der Kirche das grole Geschenk
bezeichnet, das Jesus gebracht hat, der im Johannesevangelium Uber sich selber sagt: »Ich bin
das Licht, das in die Welt gekommen ist, damit jeder, der an mich glaubt, nicht in der Finsternis
bleibt« (Joh 12,46). Auch der heilige Paulus druckt dies mit ahnlichen Worten aus: »Gott, der
sprach: Aus Finsternis soll Licht aufleuchten!, er ist in unseren Herzen aufgeleuchtet« (2 Kor 4,6).
In der heidnischen, lichthungrigen Welt hatte sich der Kult fur den Sonnengott Sol invictus
entwickelt, der beim Sonnenaufgang angerufen wurde. Auch wenn die Sonne jeden Tag
wiedergeboren wurde, verstand man sehr wohl, dass sie nicht imstande war, ihr Licht Gber das
ganze Sein des Menschen auszustrahlen. Die Sonne erleuchtet ja nicht die ganze Wirklichkeit, ihr
Strahl vermag nicht bis in den Schatten des Todes vorzudringen, dorthin, wo das menschliche
Auge sich ihrem Licht verschlief3t. »Niemals konnte jemand beobachtet werden, der bereit
gewesen ware, fur seinen Glauben an die Sonne zu sterben«, sagt der heilige Martyrer
Justinus.[1] Im Bewusstsein des weiten Horizonts, den der Glaube ihnen eréffnete, nannten die
Christen Christus die wahre Sonne, »deren Strahlen Leben schenken«.[2] Zu Martha, die Uber
den Tod ihres Bruders Lazarus weint, sagt Jesus: »Habe ich dir nicht gesagt: Wenn du glaubst,
wirst du die Herrlichkeit Gottes sehen?« (Joh 11,40). Wer glaubt, sieht; er sieht mit einem Licht,
das die gesamte Wegstrecke erleuchtet, weil es vom auferstandenen Christus her zu uns kommt,
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dem Morgenstern, der nicht untergeht.

Ein trigerisches Licht?

2. Und doch kénnen wir, wenn wir von diesem Licht des Glaubens sprechen, den Einwand vieler
unserer Zeitgenossen hoéren. Mit dem Aufkommen der Neuzeit meinte man, ein solches Licht sei
fur die antiken Gesellschaften ausreichend gewesen, flr die neuen Zeiten, den erwachsen
gewordenen Menschen, der stolz ist auf seine Vernunft und die Zukunft auf neue Weise
erforschen moéchte, sei es jedoch nutzlos. In diesem Sinn erschien der Glaube als ein triigerisches
Licht, das den Menschen hinderte, sich wagemutig auf die Ebene des Wissens zu begeben. Der
junge Nietzsche forderte seine Schwester Elisabeth auf zu wagen, »in der Unsicherheit des
selbstandigen Gehens« »neue Wege« zu beschreiten. Und er fligte hinzu: »Hier scheiden sich
nun die Wege der Menschheit; willst du Seelenruhe und Gluck erstreben, nun so glaube, willst du
ein Junger der Wahrheit sein, so forsche«.[3] Glauben stehe dem Suchen entgegen. Davon
ausgehend entwickelte Nietzsche dann seine Kritik am Christentum, die Reichweite des
menschlichen Seins verringert zu haben, indem es dem Leben Neuheit und Abenteuer genommen
habe. Demnach ware der Glaube gleichsam eine Licht-lllusion, die unseren Weg als freie
Menschen in die Zukunft behindert.

3. In diesem Prozess wurde der Glaube am Ende mit der Dunkelheit in Verbindung gebracht. Man
meinte, ihn bewahren zu kdnnen, einen Raum fur ihn zu finden, um ihm ein Miteinander mit dem
Licht der Vernunft zu ermdglichen. Der Raum fur den Glauben 6ffnete sich da, wo die Vernunft
kein Licht zu bringen vermochte, wo der Mensch keine Sicherheiten mehr erlangen konnte. So
wurde der Glaube wie ein Sprung ins Leere verstanden, den wir aus Mangel an Licht vollziehen,
getrieben von einem blinden Gefiihl; oder wie ein subjektives Licht, das vielleicht das Herz zu
erwarmen und einen personlichen Trost zu bringen vermag, sich aber nicht den anderen als
objektives und gemeinsames Licht zur Erhellung des Weges anbieten kann. Nach und nach hat
sich jedoch gezeigt, dass das Licht der eigenstéandigen Vernunft nicht imstande ist, gentigend
Klarheit Gber die Zukunft zu vermitteln; sie verbleibt schlielich in ihrem Dunkel und lasst den
Menschen in der Angst vor dem Unbekannten zurtick. Und so hat der Mensch auf die Suche nach
einem grofRen Licht, nach einer groRen Wahrheit verzichtet, um sich mit kleinen Lichtern zu
begnligen, die den kurzen Augenblick erhellen, doch unfahig sind, den Weg zu eréffnen. Wenn
das Licht fehlt, wird alles verworren, und es ist unmdéglich, das Gute vom Bdsen, den Weg, der
zum Ziel fuhrt, von dem zu unterscheiden, der uns richtungslos immer wieder im Kreis gehen
|&sst.

Ein Licht, das wiederentdeckt werden muss
4. Darum ist es dringend, die Art von Licht wiederzugewinnen, die dem Glauben eigen ist, denn

wenn seine Flamme erlischt, verlieren am Ende auch alle anderen Leuchten ihre Kraft. Das Licht
des Glaubens besitzt namlich eine ganz besondere Eigenart, da es fahig ist, das gesamte Sein
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des Menschen zu erleuchten. Um so stark zu sein, kann ein Licht nicht von uns selber ausgehen,
es muss aus einer ursprunglicheren Quelle kommen, es muss letztlich von Gott kommen. Der
Glaube keimt in der Begegnung mit dem lebendigen Gott auf, der uns ruft und uns seine Liebe
offenbart, eine Liebe, die uns zuvorkommt und auf die wir uns stitzen kénnen, um gefestigt zu
sein und unser Leben aufzubauen. Von dieser Liebe verwandelt, empfangen wir neue Augen,
erfahren wir, dass in ihr eine grof3e Verheildung von Fille liegt, und es 6ffnet sich uns der Blick in
die Zukunft. Der Glaube, den wir von Gott als eine Ubernatirliche Gabe empfangen, erscheint als
Licht auf dem Pfad, das uns den Weg weist in der Zeit. Einerseits kommt er aus der
Vergangenheit, ist er das Licht eines grundlegenden Gedachtnisses, des Gedenkens des Lebens
Jesu, in dem sich dessen absolut verlassliche Liebe gezeigt hat, die den Tod zu Uberwinden
vermag. Da Christus aber auferstanden ist und Uber den Tod hinaus uns an sich zieht, ist der
Glaube zugleich ein Licht, das von der Zukunft her kommt, vor uns groRartige Horizonte eréffnet
und uns Uber unser isoliertes Ich hinaus in die Weite der Gemeinschaft hineinfihrt. Wir begreifen
also, dass der Glaube nicht im Dunkeln wohnt; dass er ein Licht fur unsere Finsternis ist.
Nachdem Dante in der ,,Géttlichen Komoédie" vor dem heiligen Petrus seinen Glauben bekannt hat,
beschreibt er ihn mit den Worten: »Dies ist der Funke, dies der Glut Beginn / die dann lebendig in
mir aufgestiegen / der Stern, von welchem ich erleuchtet bin«.[4] Genau von diesem Licht des
Glaubens mdchte ich sprechen, damit es zunimmt und die Gegenwart erleuchtet, bis es ein Stern
wird, der die Horizonte unseres Weges aufzeigt in einer Zeit, in der der Mensch des Lichtes ganz
besonders bedarf.

5. Vor seinem Leiden hat der Herr dem Petrus versichert: »Ich habe fir dich gebetet, dass dein
Glaube nicht erlischt« (Lk 22,32). Und dann hat er ihm aufgetragen, in ebendiesem Glauben ,die
Bruder zu starken". Im Bewusstsein der Aufgabe, die dem Nachfolger Petri anvertraut ist, hat
Benedikt XVI. dieses Jahr des Glaubens ausgerufen. Diese Zeit der Gnade hilft uns dabei, die

grol3e Freude im Glauben zu splren und die Weite der Horizonte, die der Glaube erschliel3t,
wieder kraftvoll wahrzunehmen, um ihn in seiner Einheit und Unversehrtheit zu bekennen in Treue
zum Gedachtnis des Herrn und getragen durch seine Gegenwart und das Wirken des Heiligen
Geistes. Die Uberzeugung eines Glaubens, der das Leben gro3 macht und erfiillt, es auf Christus
und die Kraft seiner Gnade hin ausrichtet, beseelte die Sendung der ersten Christen. In den Akten
der Martyrer steht dieser Dialog zwischen dem réomischen Prafekten Rusticus und dem Christen
Hierax: »Wo sind deine Eltern?«, fragte der Richter den Martyrer, und dieser antwortete: »Unser
wahrer Vater ist Christus und unsere Mutter der Glaube an ihn«.[5] FUr jene Christen war der
Glaube als Begegnung mit dem in Christus geoffenbarten lebendigen Gott eine ,Mutter", denn er
gebar sie, zeugte in ihnen das géttliche Leben, bewirkte eine neue Erfahrung, eine lichtvolle Sicht
des Lebens, wofiir man bereit war, 6ffentlich Zeugnis zu geben bis zum AuRersten.

6. Das Jahr des Glaubens begann am fiinfzigsten Jahrestag der Er6ffnung des Zweiten

Vatikanischen Konzils. Dieses Zusammentreffen verhilft uns zu der Einsicht, dass das Zweite

Vatikanum ein Konzil iber den Glauben war[6], insofern es uns aufgefordert hat, den Vorrang
Gottes in Christus wieder zum Zentrum unseres kirchlichen und persénlichen Lebens zu machen.
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Die Kirche setzt den Glauben namlich niemals als etwas Selbstverstandliches voraus, sondern
weild, dass dieses Geschenk Gottes genahrt und gestarkt werden muss, damit es weiterhin ihren
Weg lenkt. Das Zweite Vatikanische Konzil hat den Glauben innerhalb der menschlichen
Erfahrung erstrahlen lassen und ist so die Wege des heutigen Menschen gegangen. Auf diese
Weise ist sichtbar geworden, wie der Glaube das menschliche Leben in allen seinen Dimensionen
bereichert.

7. Diese Gedanken uber den Glauben méchten — in Kontinuitat mit all dem, was das Lehramt der
Kirche Uber diese theologale Tugend ausgesagt hat[7] — eine Ergdnzung zu dem sein, was
Benedikt XVI. in den Enzykliken Uber die Liebe und die Hoffnung geschrieben hat. Er hatte eine
erste Fassung einer Enzyklika Gber den Glauben schon nahezu fertig gestellt. Dafur bin ich ihm
zutiefst dankbar. In der Briderlichkeit in Christus Ubernehme ich seine wertvolle Arbeit und
erganze den Text durch einige weitere Beitrage. Der Nachfolger Petri ist ja gestern, heute und
morgen immer aufgerufen, ,die Brider zu starken" in jenem unermesslichen Gut des Glaubens,
das Gott jedem Menschen als Licht flir seinen Weg schenkt.

Im Glauben — der ein Geschenk Gottes ist, eine Ubernatirliche Tugend, die er uns eingiel3t —
erkennen wir, dass uns eine grof3e Liebe angeboten und ein gutes Wort zugesprochen wurde und
dass wir, wenn wir dieses Wort — Jesus Christus, das Mensch gewordene Wort — aufnehmen,
durch den Heiligen Geist verwandelt werden; er erhellt den Weg in die Zukunft und lasst uns die
Flagel der Hoffnung wachsen, um diesen Weg freudig zuriickzulegen. Glaube, Hoffnung und
Liebe bilden in wunderbarer Verflechtung die Dynamik des christlichen Lebens auf die volle
Gemeinschaft mit Gott hin. Wie ist dieser Weg, den der Glaube vor uns auftut? Woher kommt sein
machtiges Licht, das den Weg eines gelungenen, Uberaus fruchtbaren Lebens zu erleuchten
vermag?

ERSTES KAPITEL

WIR HABEN DIE LIEBE GLAUBIG ANGENOMMEN

(vgl. 1 Joh 4,16) Abraham, unser Vater im Glauben8. Der Glaube 6ffnet uns den Weg und begleitet unsere Schritte in
der Geschichte. Darum mussen wir, wenn wir verstehen wollen, was der Glaube ist, seinen Verlauf beschreiben, den
zuerst im Alten Testament bezeugten Weg der glaubigen Menschen. Ein aulergewdhnlicher Platz kommt dabei dem
Abraham zu, unserem Vater im Glauben. In seinem Leben ereignet sich etwas Uberwéltigendes: Gott richtet sein Wort
an ihn, er offenbart sich als ein Gott, der redet und ihn beim Namen ruft. Der Glaube ist an das Héren gebunden.
Abraham sieht Gott nicht, aber er hort seine Stimme. Auf diese Weise nimmt der Glaube einen personlichen Charakter
an. Gott erweist sich so nicht als der Gott eines Ortes und auch nicht als der Gott, der an eine bestimmte heilige Zeit
gebunden ist, sondern als der Gott einer Person, eben als der Gott Abrahams, Isaaks und Jakobs, der fahig ist, mit dem
Menschen in Kontakt zu treten und einen Bund mit ihm zu schlieRen. Der Glaube ist die Antwort auf ein Wort, das eine

personliche Anrede ist, auf ein Du, das uns bei unserem Namen ruft.9. Die Aussage dieses Wortes an Abraham besteht
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in einem Ruf und einer Verheilung. Zu allererst ist es ein Ruf, aus dem eigenen Land auszuziehen, eine Aufforderung,
sich einem neuen Leben zu 6ffnen, der Anfang eines Auszugs, der ihn auf eine unerwartete Zukunft unterwegs sein
lasst. Die Sicht, die der Glaube dem Abraham verleiht, wird dann immer mit diesem zu vollziehenden Schritt nach vorn
verbunden sein: Der Glaube ,sieht" in dem Malie, in dem er vorangeht und in den Raum eintritt, den das Wort Gottes
aufgetan hat. Dieses Wort enthalt aulierdem eine Verheildung: Deine Nachkommen werden zahlreich sein, du wirst Vater
eines grofl3en Volkes sein (vgl. Gen 13,16; 15,5; 22,17). Es ist wahr, dass der Glaube Abrahams, insofern er Antwort auf
ein vorangegangenes Wort ist, immer ein Akt der Erinnerung sein wird. Doch legt dieses Erinnern nicht auf die
Vergangenheit fest, sondern wird, da es Erinnerung an eine Verheilung ist, fahig, auf Zukunft hin zu 6ffnen, die Schritte
auf dem Weg zu erleuchten. So wird sichtbar, dass der Glaube als Erinnerung an die Zukunft — memoria futuri— eng

mit der Hoffnung verbunden ist.

10. Von Abraham wird verlangt, sich diesem Wort anzuvertrauen. Der Glaube begreift, dass das Wort, eine scheinbar
flichtige, voriibergehende Wirklichkeit, wenn es vom treuen Gott ausgesprochen wird, das Sicherste und
Unerschtterlichste wird, was es geben kann, das, was die Kontinuitat unseres Weges in der Zeit ermoglicht. Der Glaube
nimmt dieses Wort wie einen sicheren Felsen, auf dem man mit festen Fundamenten bauen kann. Darum wird in der
Bibel der Glaube mit dem hebraischen Wort ‘emdnah bezeichnet, das von dem Verb ‘'aman abgeleitet ist, welches in
seiner Wurzel ,stltzen, tragen" bedeutet. Der Begriff ‘'eminah kann sowohl firr die Treue Gottes als auch fiir den
Glauben des Menschen stehen. Der glaubige Mensch empfangt seine Kraft aus der vertrauensvollen Selbstiibergabe in
die Hande des treuen Gottes. Diese zwei Bedeutungen liegen auch den entsprechenden Begriffen in Griechisch (pistos)
und in Latein (fidelis) zugrunde. Damit spielt der heilige Cyrill von Jerusalem, wenn er die Wirde des Christen rihmt, der
Gottes eigenen Namen empféngt, und beide jeweils pistés — treu bzw. gldubig — genannt werden.[8] Der heilige
Augustinus erklart das so: »Der Mensch ist glaubig (fidelis), indem er dem verheilenden Gott
glaubt; Gott ist treu (fidelis), indem er gewahrt, was er dem Menschen versprochen hat.«[9]

11. Ein letzter Aspekt der Geschichte Abrahams ist wichtig, um seinen Glauben zu verstehen.
Auch wenn das Wort Gottes Neuheit und Uberraschung mit sich bringt, liegt es durchaus nicht
aullerhalb des Erfahrungsbereichs des Patriarchen. In der Stimme, die sich an ihn wendet,
erkennt Abraham einen tiefen Ruf, der von jeher in das Innerste seines Seins eingeschrieben ist.
Gott verbindet seine VerheilRung mit dem Punkt, an dem das Leben des Menschen sich von alters
her hoffnungsvoll zeigt: mit der Elternschaft, dem Werden eines neuen Lebens — »Deine Frau
Sara wird dir einen Sohn gebaren, und du sollst ihn Isaak nennen« (Gen 17,19). Der Gott, der von
Abraham verlangt, sich ihm vollig anzuvertrauen, erweist sich als die Quelle, aus der alles Leben
kommt. Auf diese Weise verbindet sich der Glaube mit der Vaterschaft Gottes, aus der die
Schépfung hervorgeht: Der Gott, der Abraham ruft, ist der Schdpfergott, derjenige, der »das, was
nicht ist, ins Dasein ruft« (Rém 4,17), derjenige, der »uns erwahlt [hat] vor der Erschaffung der
Welt« und uns »dazu bestimmt [hat], seine Séhne zu werden« (Eph 1,4-5). Fur Abraham erhellt
der Glaube an Gott die tiefsten Wurzeln seines Seins, erlaubt ihm, die Quelle des Guten zu
erkennen, die der Ursprung aller Dinge ist, und gibt ihm die Bestatigung, dass sein Leben nicht
vom Nichts oder vom Zufall ausgeht, sondern auf eine persoénliche Berufung und Liebe
zurUckzuflhren ist. Der geheimnisvolle Gott, der ihn gerufen hat, ist nicht ein fremder Gott,
sondern derjenige, der Ursprung von allem ist und alles erhalt. Die grof3e Glaubensprifung
Abrahams, das Opfer seines Sohnes Isaak, zeigt dann, bis zu welchem Punkt diese urspriingliche


http://w2.vatican.va/content/francesco/de/encyclicals/documents/papa-francesco_20130629_enciclica-lumen-fidei.html#_ftn8
http://w2.vatican.va/content/francesco/de/encyclicals/documents/papa-francesco_20130629_enciclica-lumen-fidei.html#_ftn9

6
Liebe fahig ist, fur das Leben auch Uber den Tod hinaus zu burgen. Das Wort, das imstande war,
in seinem ,erstorbenen” Leib und dem ebenso ,erstorbenen" Mutterschold der unfruchtbaren Sara
einen Sohn hervorzubringen (vgl. Rém 4,19), wird auch imstande sein, jenseits aller Bedrohung
oder Gefahr fur die Verheildung einer Zukunft zu birgen (vgl. Hebr 11,19; Rém 4,21).

Der Glaube Israels

12. Die Geschichte des Volkes Israel setzt sich im Buch Exodus auf der Linie des Glaubens
Abrahams fort. Wieder geht der Glaube aus einer urspriinglichen Gabe hervor: Israel 6ffnet sich
dem Handeln Gottes, der es aus seinem Elend befreien will. Der Glaube wird auf eine lange
Wanderung gerufen, um den Herrn auf dem Sinai anbeten zu kdnnen und ein verheillenes Land
zu erben. Die géttliche Liebe besitzt die Eigenschaft des Vaters, der seinen Sohn auf dem Weg
tragt (vgl. Dtn 1,31). Das Glaubensbekenntnis Israels entfaltet sich in Form einer Erzahlung der
Wohltaten Gottes, seines Handelns, um das Volk zu befreien und zu flhren (vgl. Dtn 26,5-11) —
einer Erzahlung, die das Volk von Generation zu Generation weitergibt. Das Licht Gottes leuchtet
fur Israel durch das Gedéachtnis der vom Herrn vollbrachten Taten, die im Gottesdienst in
Erinnerung gerufen und bekannt und von den Eltern an die Kinder weitergegeben werden. Daraus
ersehen wir, dass das Licht, das der Glaube bringt, an die konkrete Erzahlung des Lebens, an das
dankbare Gedenken der Wohltaten Gottes und an die fortschreitende Erfullung seiner
Verheillungen gebunden ist. Das hat die gotische Architektur sehr gut zum Ausdruck gebracht: In
die groRen Kathedralen dringt das Licht vom Himmel her durch die Glasfenster ein, in denen die
heilige Geschichte dargestellt ist. Das Licht Gottes kommt zu uns durch die Erzahlung seiner
Offenbarung und kann so unseren Weg in der Zeit erhellen, indem es an die goéttlichen Wohltaten
erinnert und zeigt, wie seine Verheillungen sich erfiillen.

13. Die Geschichte Israels zeigt uns auRerdem die Versuchung des Unglaubens, der das Volk
mehrmals verfallt. Das Gegenteil des Glaubens erscheint hier als Goétzendienst. Wahrend Mose
auf dem Sinai mit Gott spricht, ertragt das Volk das Geheimnis des verborgenen Antlitzes Gottes
nicht, es ertragt nicht die Wartezeit. Von seiner Natur her verlangt der Glaube, auf den
unmittelbaren Besitz zu verzichten, den die Vision anzubieten scheint — es ist eine Einladung,
sich der Quelle des Lichtes zu 6ffnen, indem man das Geheimnis eines Angesichts respektiert,
das sich auf personliche Weise und zum richtigen Zeitpunkt offenbaren will. Martin Buber zitiert
die Worte, mit denen der Rabbiner von Kotzk den Gotzendienst definierte: »Wenn ein Mensch ein
Gesicht macht vor einem Gesicht, das kein Gesicht ist, das ist Gotzendienst.«[10] Anstelle des
Glaubens an Gott zieht man vor, den G6tzen anzubeten, dem man ins Gesicht blicken kann,
dessen Herkunft bekannt ist, weil er von uns gemacht ist. Vor dem Goétzen geht man nicht das
mogliche Risiko eines Rufes ein, der einen aus den eigenen Sicherheiten herausholt, denn die
Gotzen »haben einen Mund und reden nicht« (Ps 115,5). So begreifen wir, dass der Goétze ein
Vorwand ist, sich selbst ins Zentrum der Wirklichkeit zu setzen, in der Anbetung des Werkes der
eigenen Hande. Wenn der Mensch die Grundorientierung verloren hat, die seinem Leben Einheit
verleiht, verliert er sich in der Vielfalt seiner Wiinsche; indem er sich weigert, auf die Zeit der
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Verheillung zu warten, zerfallt er in die tausend Augenblicke seiner Geschichte. Darum ist der
Gotzendienst immer Polytheismus, eine ziellose Bewegung von einem Herrn zum andern. Der
Gotzendienst bietet nicht einen Weg, sondern eine Vielzahl von Pfaden, die anstatt zu einem
sicheren Ziel zu flhren, vielmehr ein Labyrinth bilden. Wer sich nicht Gott anvertrauen will, muss
die Stimmen der vielen Gotzen horen, die ihm zurufen: ,Vertraue dich mir an!" Der Glaube ist,
insofern er an die Umkehr gebunden ist, das Gegenteil des Gétzendienstes und heil3t, sich von
den Goétzen loszusagen, um zum lebendigen Gott zurtickzukehren durch eine personliche
Begegnung. Glauben bedeutet, sich einer barmherzigen Liebe anzuvertrauen, die stets annimmt
und vergibt, die das Leben tragt und ihm Richtung verleiht und die sich machtig erweist in ihrer
Fahigkeit zurechtzuriicken, was in unserer Geschichte verdreht ist. Der Glaube besteht in der
Bereitschaft, sich immer neu vom Ruf Gottes verwandeln zu lassen. Das ist das Paradox: In der
immer neuen Hinwendung zum Herrn findet der Mensch einen sicheren Weg, der ihn vom Hang
zur Zerstreuung befreit, dem ihn die Gétzen unterwerfen.

14. Im Glauben Israels erscheint auch die Figur des Mose, des Mittlers. Das Volk kann das
Angesicht Gottes nicht sehen; Mose kommt die Aufgabe zu, auf dem Berg mit JHWH zu sprechen
und allen den Willen des Herrn mitzuteilen. Mit dieser Prasenz des Mittlers hat Israel gelernt, in
Einheit seinen Weg zu gehen. Der Glaubensakt des Einzelnen gliedert sich in eine Gemeinschaft
ein, in das gemeinsame Wir des Volkes, das im Glauben wie ein einziger Mensch ist, ,mein
erstgeborener Sohn", wie Gott ganz Israel nennt (vgl. Ex 4,22). Die Vermittlung wird hier nicht ein
Hindernis, sondern eine Offnung: In der Begegnung mit den anderen 6ffnet sich der Blick auf eine
Wabhrheit, die groRer ist als wir selbst. Jean Jacques Rousseau beklagte sich, Gott nicht
personlich sehen zu kénnen: »Wie viele Menschen zwischen Gott und mirl« [11] »lIst es so einfach
und naturlich, dass Gott zu Mose gegangen ist, um mit Jean Jacques Rousseau zu
sprechen?«[12] Von einem individualistischen und begrenzten Verstandnis der Erkenntnis her
kann man den Sinn der Vermittlung nicht verstehen, diese Fahigkeit, an der Sicht des anderen
teilzuhaben, ein Mit-Wissen, welches das ganz eigene Wissen der Liebe ist. Der Glaube ist eine
unentgeltliche Gabe Gottes, welche die Demut und den Mut verlangt, zu vertrauen und sich
anzuvertrauen, um den lichtvollen Weg der Begegnung zwischen Gott und den Menschen zu
sehen, die Heilsgeschichte.

Die Fiille des christlichen Glaubens

15. »Abraham jubelte, weil er meinen Tag sehen sollte. Er sah ihn und freute sich« (Joh 8,56).
Diesen Worten Jesu zufolge war der Glaube Abrahams auf ihn hin ausgerichtet, war er in
gewissem Sinne eine Voraussicht seines Mysteriums. So versteht es der heilige Augustinus, wenn
er sagt, dass die Patriarchen durch den Glauben gerettet wurden — nicht durch einen Glauben an
den bereits gekommenen Christus, sondern durch einen Glauben an den kommenden Christus,
einen Glauben, der sich dem zukunftigen Ereignis Jesu entgegenstreckt.[13] Der christliche
Glaube hat seinen Mittelpunkt in Christus; er ist das Bekenntnis, dass Jesus der Herr ist und dass
Gott ihn von den Toten auferweckt hat (vgl. R6m 10,9). Alle Linien des Alten Testaments laufen in
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Christus zusammen; er wird das endgultige Ja zu allen VerheiRungen, das Fundament unseres
abschliefenden ,Amen" zu Gott (vgl. 2 Kor 1,20). Die Geschichte Jesu ist der vollkommene
Erweis der Verlasslichkeit Gottes. Wenn Israel der gro3en Taten der Liebe Gottes gedachte, die
das Eigentliche seines Bekenntnisses bildeten und ihm die Augen des Glaubens auftaten,
erscheint nun das Leben Jesu wie der Ort des endgiiltigen Eingreifens Gottes, als der dulRerste
Ausdruck seiner Liebe zu uns. Was Gott uns in Jesus zuspricht, ist nicht ein weiteres Wort unter
vielen anderen, sondern sein ewiges Wort (vgl. Hebr 1,1-2). Es gibt keine gréRere Garantie, die
Gott geben kdnnte, um uns seiner Liebe zu versichern, wie der heilige Paulus uns in Erinnerung
ruft (vgl. Rém 8,31-39). Der christliche Glaube ist also ein Glaube an die vollkommene Liebe, an
ihre wirkungsvolle Macht, an ihre Fahigkeit, die Welt zu verwandeln und die Zeit zu erhellen. »Wir
haben die Liebe, die Gott zu uns hat, erkannt und glaubig angenommen« (1 Joh 4,16a). Der
Glaube begreift in der in Jesus offenbarten Liebe Gottes das Fundament, auf dem die Wirklichkeit
und ihre letzte Bestimmung griinden.

16. Der dullerste Beweis fur die Verlasslichkeit der Liebe Christi findet sich in seinem Tod fur den
Menschen. Wenn der starkste Beweis fiir die Liebe darin liegt, sein Leben fiir die Freunde
hinzugeben (vgl. Joh 15,13), so hat Jesus das seine fur alle geopfert, auch fur diejenigen, die
Feinde waren, um auf diese Weise die Herzen zu verwandeln. Deshalb haben die Evangelisten
den Hohepunkt der Sicht des Glaubens in die Stunde des Kreuzes gelegt, denn in dieser Stunde
erstrahlt die GroRe und Weite der géttlichen Liebe. Der heilige Johannes setzt an diese Stelle, da
er gemeinsam mit der Mutter Jesu auf den blickte, den sie durchbohrt haben (vgl. Joh 19,37), sein
feierliches Zeugnis: »Und der, der es gesehen hat, hat es bezeugt, und sein Zeugnis ist wahr. Und
er weild, dass er Wahres berichtet, damit auch ihr glaubt« (Joh 19,35). F. M. Dostojewski lasst in
seinem Werk Der Idiot den Protagonisten, den Firsten Myschkin, beim Anblick des Gemaldes des
toten Christus im Grab von Hans Holbein dem Jingeren sagen: »Aber beim Anblick dieses Bildes
kann ja mancher Mensch seinen Glauben verlieren«.[14] Das Gemalde stellt namlich auf sehr
drastische Weise die zerstérende Wirkung des Todes auf den Leichnam Christi dar. Und doch
wird gerade in der Betrachtung des Todes Jesu der Glaube gestarkt und empfangt ein strahlendes
Licht, wenn er sich als ein Glaube an Jesu unerschitterliche Liebe zu uns erweist, die fahig ist, in
den Tod zu gehen, um uns zu retten. An diese Liebe, die sich dem Tod nicht entzogen hat, um zu
zeigen, wie sehr sie mich liebt, kann man glauben; ihre Totalitat ist Gber jeden Verdacht erhaben
und erlaubt uns, uns Christus voll anzuvertrauen.

17. Nun offenbart jedoch der Tod Christi die vollige Verlasslichkeit der Liebe Gottes im Licht seiner
Auferstehung. Als Auferstandener ist Christus zuverlassiger, glaubwurdiger Zeuge (vgl. Offb 1,5;
Hebr 2,17), eine feste Stutze fur unseren Glauben. »Wenn aber Christus nicht auferweckt worden
ist, dann ist euer Glaube nutzlos«, sagt der heilige Paulus (7 Kor 15,17). Wenn die Liebe des
Vaters Jesus nicht von den Toten hatte auferstehen lassen, wenn sie nicht vermocht héatte,

seinem Leib wieder Leben zu geben, dann ware sie keine vollkommen verlassliche Liebe, die in
der Lage ware, auch das Dunkel des Todes zu erhellen. Wenn der heilige Paulus von seinem
neuen Leben in Christus spricht, bezieht er sich auf den »Glauben an den Sohn Gottes, der mich
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geliebt und sich fur mich hingegeben hat« (Gal 2,20). Dieser ,Glaube an den Sohn Gottes" ist
sicherlich der Glaube des Vdlkerapostels an Jesus, doch er setzt auch die Verlasslichkeit Jesu
voraus, die sich zwar auf seine Liebe bis in den Tod griindet, aber auch darauf, dass er Sohn
Gottes ist. Gerade weil Jesus der Sohn ist, weil er ganz im Vater verwurzelt ist, hat er den Tod
Uberwinden und das Leben in Flle erstrahlen lassen konnen. Unsere Kultur hat die
Wahrnehmung dieser konkreten Gegenwart Gottes, seines Handelns in der Welt, verloren. Wir
meinen, Gott befinde sich nur jenseits, auf einer anderen Ebene der Wirklichkeit, getrennt von
unseren konkreten Beziehungen. Wenn es aber so ware, wenn Gott unfahig ware, in der Welt zu
handeln, ware seine Liebe nicht wirklich machtig, nicht wirklich real und ware folglich nicht einmal
eine wahre Liebe, die das Gluck zu vollbringen vermag, das sie verspricht. Dann ware es vollig
gleichgltig, ob man an ihn glaubt oder nicht. Die Christen bekennen dagegen die konkrete und
machtige Liebe Gottes, der wirklich in der Geschichte handelt und ihr endgultiges Los bestimmt —
eine Liebe, der man begegnen kann, die sich im Leiden und Sterben und in der Auferstehung
Christi vollends offenbart hat.

18. Zur Flille, in die Jesus den Glauben flhrt, gehort ein weiterer entscheidender Aspekt. Im
Glauben ist Christus nicht nur der, an den wir glauben, die grof3te Offenbarung der Liebe Gottes,
sondern auch der, mit dem wir uns verbinden, um glauben zu kénnen. Der Glaube blickt nicht nur
auf Jesus, sondern er blickt vom Gesichtspunkt Jesu aus, sieht mit seinen Augen: Er ist eine
Teilhabe an seiner Sichtweise. In vielen Lebensbereichen vertrauen wir uns anderen Menschen
an, die mehr Sachverstandnis besitzen als wir. Wir haben Vertrauen zu dem Architekten, der
unser Haus baut, zu dem Apotheker, der uns das Medikament zur Heilung anbietet, zu dem
Rechtsanwalt, der uns vor Gericht verteidigt. Wir brauchen auch einen, der glaubwiirdig ist und
kundig in den Dingen Gottes. Jesus, der Sohn Gottes, bietet sich als derjenige an, der uns Gott
Lerklart" (vgl. Joh 1,18). Das Leben Christi, seine Weise, den Vater zu kennen, vollig in der
Beziehung zu ihm zu leben, 6ffnet der menschlichen Erfahrung einen neuen Raum, und wir
kénnen in ihn eintreten. Der heilige Johannes hat die Bedeutung der persdnlichen Beziehung zu
Jesus fur unseren Glauben durch einen unterschiedlichen Gebrauch des Verbs glauben
ausgedruckt. Zusammen mit der Rede von ,glauben, dass" wahr ist, was Jesus uns sagt (vgl. Joh
14,10; 20,31), spricht Johannes auch von ,ihm [Jesus] glauben" und ,an ihn glauben": Wir
,glauben Jesus", wenn wir sein Wort und sein Zeugnis annehmen, weil er glaubhaft ist (vgl. Joh
6,30). Wir ,glauben an Jesus", wenn wir ihn personlich in unser Leben aufnehmen und uns ihm
anvertrauen, indem wir ihm zustimmen in der Liebe und unterwegs seinen Spuren folgen (vgl. Joh
2,11;6,47; 12,44).

Damit wir ihn kennen und aufnehmen und ihm folgen kénnen, hat der Sohn Gottes unser Fleisch
angenommen, und so hat er den Vater auch auf menschliche Weise gesehen, Gber einen
Werdegang und einen Weg in der Zeit. Der christliche Glaube ist Glaube an die Inkarnation des
Wortes und an die Auferstehung des Fleisches; es ist der Glaube an einen Gott, der uns so nahe
geworden ist, dass er in unsere Geschichte eingetreten ist. Der Glaube an den in Jesus Mensch
gewordenen Sohn Gottes trennt uns nicht von der Wirklichkeit, sondern erlaubt uns, ihren tieferen
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Grund zu erfassen und zu entdecken, wie sehr Gott diese Welt liebt und sie unaufhorlich auf sich
hin ausrichtet. Und dies fuhrt den Christen dazu, sich darum zu bemuhen, den Weg auf Erden in
noch intensiverer Weise zu leben.

Das Heil durch den Glauben

19. Von dieser Teilhabe an der Sichtweise Jesu ausgehend hat uns der Apostel Paulus in seinen
Schriften eine Beschreibung des Lebens aus dem Glauben hinterlassen. In der Annahme des
Geschenks des Glaubens wird der Glaubige in eine neue Schdpfung verwandelt. Er empfangt ein
neues Sein, ein Sein als Kind Gottes, er wird Sohn im Sohn. ,Abba, Vater" ist der Ausruf, der die
Erfahrung Jesu am besten kennzeichnet und der zur Mitte christlicher Erfahrung wird (vgl. Ré6m
8,15). Das Leben im Glauben heildt, insofern es Gotteskindschaft ist, das urspriingliche und tief
greifende Geschenk anerkennen, auf dem das menschliche Leben beruht, und kann in dem Satz
des heiligen Paulus an die Korinther zusammengefasst werden: »Was hast du, das du nicht
empfangen hattest?« (1 Kor 4,7). Genau hier ist die Mitte der Polemik des heiligen Paulus gegen
die Pharisaer angesiedelt, die Diskussion Uber das Heil durch den Glauben oder durch die Werke
des Gesetzes. Was der heilige Paulus verwirft, ist die Haltung dessen, der sich durch sein eigenes
Handeln selbst vor Gott rechtfertigen will. Auch wenn er die Gebote befolgt, auch wenn er gute
Werke vollbringt, setzt er sich selber ins Zentrum und erkennt nicht an, dass der Ursprung des
Guten Gott ist. Wer so handelt, wer selbst die Quelle seiner Gerechtigkeit sein will, erlebt, dass sie
sich bald erschopft, und entdeckt, dass er sich nicht einmal in der Treue zum Gesetz halten kann.
Er schliefft sich ein und isoliert sich vom Herrn und den anderen, und darum wird sein Leben leer,
werden seine Werke fruchtlos wie ein Baum fern vom Wasser. Der heilige Augustinus driickt das
in seiner blindigen und wirkungsvollen Sprache so aus: » Ab eo qui fecit te noli deficere nec ad te«
— »Von dem, der dich gemacht hat, entferne dich nicht einmal, um zu dir zu gehen.«[15] Wenn
der Mensch meint, zu sich selber zu finden, indem er sich von Gott entfernt, dann scheitert sein
Leben (vgl. Lk 15,11-24). Der Anfang des Heiles ist das Sich-Offnen fiir etwas Vorausgehendes,
fur eine urspringliche Gabe, die das Leben bekraftigt und im Sein bewahrt. Nur wenn man sich
diesem Ursprung 6ffnet und ihn anerkennt, vermag man verwandelt zu werden, indem man
zulasst, dass das Heil in uns wirkt und so unser Leben fruchtbar, reich an guten Frichten macht.
Das Heil durch den Glauben besteht in der Anerkennung des Vorrangs der Gabe Gottes, wie der
heilige Paulus zusammenfasst: »Denn aus Gnade seid ihr durch den Glauben gerettet, nicht aus
eigener Kraft — Gott hat es geschenkt« (Eph 2,8).

20. Die neue Logik des Glaubens ist auf Christus hin ausgerichtet. Der Glaube an Christus rettet
uns, denn in ihm 6ffnet sich das Leben vdllig fir eine Liebe, die uns vorausgeht und uns von innen
her verwandelt, die in uns und mit uns wirkt. Das erscheint deutlich in der Auslegung, die der
Volkerapostel zu einem Text aus dem Buch Deuteronomium macht und die sich in die tiefste
Dynamik des Alten Testaments einfligt. Mose sagt zum Volk, dass Gottes Gebot weder zu hoch
noch zu weit entfernt fliir den Menschen ist. Man darf nicht sagen: »Wer steigt fir uns in den
Himmel hinauf und holt es herunter?« oder »Wer fahrt fiir uns tGber das Meer und holt es
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hertber?« (vgl. Dtn 30,11-14). Diese Nahe des Wortes Gottes wird von Paulus dahingehend
gedeutet, dass es auf die Gegenwart Christi im Christen bezogen ist. »Sag nicht in deinem
Herzen: Wer wird in den Himmel hinaufsteigen? Das hief3e: Christus herabholen. Oder: Wer wird
in den Abgrund hinabsteigen? Das hief3e: Christus von den Toten herauffihren« (Rém 10,6-7).
Christus ist auf die Erde herabgestiegen und von den Toten auferstanden. Mit seiner
Menschwerdung und Auferstehung hat der Sohn Gottes den ganzen Weg des Menschen umfasst
und wohnt in unseren Herzen durch den Heiligen Geist. Der Glaube weil3, dass Gott uns ganz
nahe geworden ist, dass Christus uns als groRes Geschenk gegeben ist, das in uns eine innere
Verwandlung vollzieht, das in uns wohnt und uns so das Licht schenkt, das den Anfang und das
Ende des Lebens erhellt, den ganzen Bogen des Weges des Menschen.

21. So kénnen wir die Neuheit erfassen, zu der uns der Glaube fuhrt. Der Glaubende wird von der
Liebe verwandelt, der er sich im Glauben geéffnet hat. In seinem Sich-Offnen fiir diese Liebe, die
ihm angeboten wird, weitet sich sein Leben Uber sich selbst hinaus. Der heilige Paulus sagt:
»Nicht mehr ich lebe, sondern Christus lebt in mir« (Gal 2,20), und fordert dazu auf: »Durch den
Glauben wohne Christus in eurem Herzen« (Eph 3,17). Im Glauben dehnt sich das Ich des
Glaubenden aus, um von einem Anderen bewohnt zu sein, um in einem Anderen zu leben, und so
weitet sich sein Leben in der Liebe. Hier hat das besondere Handeln des Heiligen Geistes seinen
Platz. Der Christ kann mit den Augen Jesu sehen, seine Gesinnung haben, seine Kind-Vater-
Beziehung teilen, weil er seiner Liebe teilhaftig wird, die der Heilige Geist ist. In dieser Liebe
empfangt man in gewisser Weise die Sichtweise Jesu. Aulierhalb dieser Gleichgestaltung in der
Liebe, auRerhalb der Gegenwart des Geistes, der sie in unsere Herzen ausgiel3t (vgl. Rém 5,5),
ist es unmoglich, Jesus als den Herrn zu bekennen (vgl. 1 Kor 12,3).

Die kirchliche Gestalt des Glaubens

22. Auf diese Weise wird das Leben aus dem Glauben ein kirchliches Leben. Als der heilige
Paulus zu den Christen in Rom von diesem einen Leib spricht, den in Christus alle bilden, ermahnt
er sie, sich nicht zu rihmen; jeder soll sich hingegen beurteilen »nach dem Mal des Glaubens,
das Gott ihm zugeteilt hat« (Rém 12,3). Der Glaubige lernt, sich selbst von dem Glauben her zu
sehen, den er bekennt. Die Gestalt Christi ist der Spiegel, in dem er die Verwirklichung des
eigenen Bildes entdeckt. Und wie Christus in sich alle Glaubigen umfasst, die seinen Leib bilden,
begreift der Christ sich selbst in diesem Leib, in urspriinglicher Beziehung zu Christus und zu
seinen Bridern und Schwestern im Glauben. Das Bild des Leibes will den Glaubigen nicht auf
einen bloRen Teil eines anonymen Ganzen reduzieren, auf ein einfaches Radchen in einem
grofen Getriebe, sondern will vielmehr die lebendige Einheit Christi mit den Glaubigen und aller
Glaubigen untereinander unterstreichen. Die Christen sind ,einer" (vgl. Gal 3,28), ohne ihre
Individualitat zu verlieren, und im Dienst an den anderen gewinnt jeder sein eigenes Sein bis ins
Letzte. Dann versteht man auch, warum aulRerhalb dieses Leibes, aul3erhalb dieser Einheit der
Kirche in Christus — dieser Kirche, die nach den Worten Romano Guardinis die »geschichtliche
Tragerin des vollen Blicks Christi auf die Welt«[16] ist — der Glaube sein ,Mal" verliert, nicht
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mehr sein Gleichgewicht findet, den nétigen Raum, um sich zu stutzen. Der Glaube hat eine
notwendig kirchliche Gestalt; er wird vom Innern des Leibes Christi aus bekannt, als konkrete
Gemeinsamkeit der Glaubigen. Von diesem kirchlichen Ort her macht er den einzelnen Christen
offen fur alle Menschen. Das einmal gehorte Wort Christi verwandelt sich durch seine
Eigendynamik im Christen in Antwort und wird selbst verkiindetes Wort, Bekenntnis des
Glaubens. Der heilige Paulus sagt, dass man »mit dem Herzen glaubt und mit dem Mund
bekennt« (Rém 10,10). Der Glaube ist keine Privatsache, keine individualistische Auffassung,
keine subjektive Meinung, sondern er geht aus einem Hoéren hervor und ist dazu bestimmt, sich
auszudricken und Verkindigung zu werden. Denn »wie sollen sie an den glauben, von dem sie
nichts gehoért haben? Wie sollen sie hdéren, wenn niemand verkindigt?« (Rém 10,14). Der Glaube
wird also im Christen wirksam von der empfangenen Gabe her, der Liebe, die zu Christus hinzieht
(vgl. Gal 5,6), und lasst ihn teiinehmen am Weg der Kirche, die durch die Geschichte pilgernd
unterwegs ist zur Vollendung. Fur den, der auf diese Weise verwandelt worden ist, 6ffnet sich eine
neue Sichtweise, wird der Glaube zum Licht fir seine Augen.

ZWEITES KAPITEL

GLAUBT IHR NICHT, SO VERSTEHT IHR NICHT
(vgl. Jes 7,9)

Glaube und Wahrheit23. Glaubt ihr nicht, so versteht ihr nicht (vgl. Jes 7,9): So gab die griechische Ubersetzung der
hebraischen Bibel, die im agyptischen Alexandrien erstellte Septuaginta, die Worte des Propheten Jesaja an den Kdnig
Ahas wieder. Auf diese Weise wurde das Problem der Erkenntnis der Wahrheit ins Zentrum des Glaubens gestellt. Im
hebraischen Text heil3t es allerdings anders. Darin sagt der Prophet zum Koénig: ,Glaubt ihr nicht, so bleibt ihr nicht". Es
handelt sich hier um ein Wortspiel mit zwei Formen des Verbs ’aman: ,ihr werdet glauben" (ta’aminu) und ,ihr werdet
bleiben" (te’amenu). Verangstigt durch die Macht seiner Feinde, sucht der Kénig die Sicherheit, die ihm ein Blndnis mit
dem grofRen assyrischen Reich geben kann. Da fordert der Prophet ihn auf, sich allein dem wahren Felsen, der nicht
wankt, anzuvertrauen, dem Gott Israels. Weil Gott verlasslich ist, ist es verniinftig, an ihn zu glauben, die eigene
Sicherheit auf sein Wort zu bauen. Es ist dies der Gott, den Jesaja spater zweimal den ,,Gott, der das Amen ist", nennt
(vgl. Jes 65,16), das unerschitterliche Fundament der Bundestreue. Man kdnnte meinen, die griechische Fassung der
Bibel habe mit ihrer Ubersetzung von ,bleiben" mit ,verstehen" eine tief greifende Anderung am Text vorgenommen,
indem sie von der biblischen Auffassung des Sich-Gott-Anvertrauens zur griechischen des Verstehens libergegangen
sei. Doch ist diese Ubersetzung, die sicher den Dialog mit der hellenistischen Kultur zulieR, der tiefen Dynamik des
hebraischen Textes nicht fremd. Die Sicherheit, die Jesaja dem Konig verspricht, kommt namlich durch das Verstehen
des Handelns Gottes und der Einheit, die dieser dem Leben des Menschen und der Geschichte des Volkes verleiht. Der
Prophet fordert dazu auf, die Wege des Herrn zu verstehen, indem man in der Treue Gottes den Plan der Weisheit
findet, der die Zeiten lenkt. Der heilige Augustinus bringt die Synthese von ,verstehen" und ,bleiben" in seinen
Bekenntnissen zum Ausdruck, wenn er von der Wahrheit spricht, der man sich anvertrauen kann, um stehen zu kénnen:

»Dann wird mir Stand und Festigkeit sein in Dir, [...] der Wahrheit, die du bist.«[17] Aus dem Zusammenhang entnehmen
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wir, dass der heilige Augustinus zeigen will, in welcher Weise diese verldssliche Wahrheit Gottes — wie aus der Bibel
hervorgeht — seine treue Gegenwart durch die Geschichte hindurch bedeutet, seine Fahigkeit, die Zeiten zusammen zu
halten, indem er die Tage des Menschen in ihrer Zersplitterung sammelt.[18]24. In diesem Licht gelesen, flhrt der
Jesaja-Text zu einer Schlussfolgerung: Der Mensch braucht Erkenntnis, er braucht Wahrheit, denn ohne sie hat er
keinen Halt, kommt er nicht voran. Glaube ohne Wahrheit rettet nicht, gibt unseren Schritten keine Sicherheit. Er bleibt
ein schones Marchen, die Projektion unserer Sehnsucht nach Gliick, etwas, das uns nur in dem Malf befriedigt, in dem
wir uns lllusionen hingeben wollen. Oder er reduziert sich auf ein schénes Geflihl, das trostet und warmt, doch dem
Wechsel unserer Stimmung und der Veranderlichkeit der Zeiten unterworfen ist und einem bestandigen Weg im Leben
keinen Halt zu bieten vermag. Wenn der Glaube so ware, hatte der Kénig Ahas Recht, sein Leben und die Sicherheit
seines Reiches nicht auf eine Gefiihlsregung zu setzen. Aber gerade durch seine innere Verbindung mit der Wahrheit ist
der Glaube fahig, ein neues Licht zu bieten, das den Berechnungen des Kdnigs Uberlegen ist, weil es weiter sieht, denn
es versteht das Handeln Gottes, der seinem Bund und seinen Verheiltungen treu ist.25. An die Verbindung des
Glaubens mit der Wahrheit zu erinnern, ist heute nétiger denn je, gerade wegen der Wahrheitskrise, in der wir leben. In
der gegenwartigen Kultur neigt man oft dazu, als Wahrheit nur die der Technologie zu akzeptieren: Wahr ist, was der
Mensch mit seiner Wissenschaft zu konstruieren und zu messen vermag — wahr, weil es funktioniert und so das Leben
bequemer und miheloser macht. Dies scheint heute die einzige sichere Wahrheit zu sein, die einzige, die man mit
anderen teilen kann, die einzige, Uber die man diskutieren und fur die man sich gemeinsam einsetzen kann. Auf der
anderen Seite gebe es dann die Wahrheiten des Einzelnen, die darin bestiinden, authentisch zu sein gegenlber dem,
was jeder innerlich empfindet; sie waren nur fur den Einzelnen giltig und kénnten den anderen nicht vermittelt werden
mit dem Anspruch, dem Gemeinwohl zu dienen. Die groRe Wahrheit, die Wahrheit, die das Ganze des persdnlichen und
gesellschaftlichen Lebens erklart, wird mit Argwohn betrachtet. War das nicht die Wahrheit, fragt man sich, die sich die
grofRen totalitdren Systeme des vergangenen Jahrhunderts anmafiten — eine Wahrheit, die ihre eigene Weltanschauung
aufzwang, um die konkrete Geschichte des Einzelnen zu erdriicken? So bleibt dann nur ein Relativismus, in dem die
Frage nach der universalen Wahrheit, die im Grunde auch die Frage nach Gott ist, nicht mehr interessiert. Aus dieser
Sicht ist es logisch, dass man die Verbindung der Religion mit der Wahrheit I16sen méchte, denn diese Verknipfung
stehe an der Wurzel des Fanatismus, der alle iberwaltigen will, die die eigenen Uberzeugungen nicht teilen. Wir kénnen
in diesem Zusammenhang von einer gro3en Vergessenheit in unserer heutigen Welt sprechen. Die Frage nach der
Wahrheit ist namlich eine Frage der Erinnerung, einer tiefen Erinnerung, denn sie wendet sich an etwas, das uns
vorausgeht, und auf diese Weise kann sie uns jenseits unseres kleinen und begrenzten Ich vereinen. Es ist eine Frage
nach dem Ursprung von allem, in dessen Licht man das Ziel und so auch den Sinn des gemeinsamen Weges sehen
kann.Die Erkenntnis der Wahrheit und die Liebe26. Kann der christliche Glaube in dieser Situation dem Gemeinwohl in
Bezug auf das rechte Verstandnis der Wahrheit dienlich sein? Um darauf zu antworten, ist es nétig, Gber die dem
Glauben eigene Art der Erkenntnis nachzudenken. Dabei kann uns ein Wort des heiligen Paulus hilfreich sein, wenn er
sagt, dass man »mit dem Herzen glaubt« (Rém 10,10). Das Herz ist in der Bibel die Mitte des Menschen, wo alle seine
Dimensionen — Leib und Geist, die Innerlichkeit der Person sowie seine Offnung fiir die Welt und die anderen; Verstand,
Wille und Geflihlsleben — miteinander verflochten sind. Wenn also das Herz imstande ist, diese Dimensionen
zusammenzuhalten, dann deshalb, weil es der Ort ist, an dem wir uns der Wahrheit und der Liebe 6ffnen und zulassen,
dass sie uns anriihren und in der Tiefe verandern. Der Glaube verwandelt den ganzen Menschen, eben insofern er sich
der Liebe o6ffnet. In dieser Verflechtung des Glaubens mit der Liebe versteht man die dem Glauben eigene Gestalt der
Erkenntnis, seine Uberzeugungskraft und seine Fahigkeit, unsere Schritte zu erhellen. Der Glaube erkennt, weil er an die

Liebe gebunden ist, weil die Liebe selber Licht bringt. Das Glaubensverstédndnis beginnt, wenn wir die grol3e Liebe
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Gottes empfangen, die uns innerlich verwandelt und uns neue Augen schenkt, die Wirklichkeit zu sehen.27. Es ist
bekannt, wie der Philosoph Ludwig Wittgenstein die Verbindung zwischen dem Glauben und der Gewissheit erlautert hat.
Glauben ist seiner Meinung nach ahnlich wie die Erfahrung des Verliebtseins im Sinne von etwas Subjektivem, das nicht
als eine fur alle glltige Wahrheit aufgestellt werden kann.[19] Dem modernen Menschen scheint es namlich, als habe die
Frage nach der Liebe nichts mit der Wahrheit zu tun. Die Liebe wird heute als eine Erfahrung angesehen, die an die Welt

der unbestandigen Geflihle gebunden ist und nicht mehr an die Wahrheit.

Aber ist das wirklich eine angemessene Beschreibung der Liebe? In Wirklichkeit kann die Liebe nicht auf ein Gefihl
reduziert werden, das kommt und geht. Sie beriihrt zwar unser Gefiihlsleben, doch um es fir den geliebten Menschen zu
offnen und so einen Weg zu ihm zu beginnen, d. h. aus der Verschlossenheit in das eigene Ich heraus- und auf den
anderen zuzugehen, um eine dauerhafte Beziehung aufzubauen. Die Liebe trachtet nach der Einheit mit dem geliebten
Menschen. So stellt sich heraus, in welchem Sinn die Liebe der Wahrheit bedarf. Nur insofern sie auf Wahrheit
gegrindet ist, kann die Liebe in der Zeit fortbestehen, den fllichtigen Augenblick tberstehen und unerschitterlich
bleiben, um einen gemeinsamen Weg zu stlitzen. Wenn die Liebe keinen Bezug zur Wahrheit hat, ist sie den Gefiihlen
unterworfen und Ubersteht nicht die Prifung der Zeit. Die wahre Liebe vereint hingegen alle Elemente unserer Person
und wird zu einem neuen Licht auf ein groRes und erfiilltes Leben hin. Ohne Wahrheit kann die Liebe keine feste
Bindung geben, vermag sie das Ich nicht Gber seine Isoliertheit hinauszufiihren, noch es von dem fllichtigen Augenblick
zu befreien, damit es das Leben aufbaut und Frucht bringt.Wenn die Liebe der Wahrheit bedarf, so bedarf auch die
Wahrheit der Liebe. Liebe und Wahrheit kann man nicht voneinander trennen. Ohne Liebe wird die Wahrheit kalt,
unpersonlich und erdriickend fiir das konkrete Leben des Menschen. Die Wahrheit, die wir suchen, jene, die unseren
Schritten Sinn verleiht, erleuchtet uns, wenn wir von der Liebe berthrt sind. Wer liebt, begreift, dass die Liebe eine
Erfahrung der Wahrheit ist, dass sie selbst unsere Augen 6ffnet, um die ganze Wirklichkeit in neuer Weise zu sehen, in
Einheit mit dem geliebten Menschen. In diesem Sinn hat der heilige Gregor der Grof3e geschrieben, dass »amor ipse
notitia est«, dass die Liebe selbst eine Erkenntnis ist, eine neue Logik mit sich bringt.[20] Es handelt sich um eine an die
Beziehung gebundene Weise, die Welt zu sehen, die eine miteinander geteilte Erkenntnis wird, eine Sicht aus der Sicht
des anderen und eine gemeinsame Sicht aller Dinge. Wilhelm von Saint Thierry folgt im Mittelalter dieser Uberlieferung,
als er einen Vers aus dem Hohelied kommentiert, in dem der Geliebte zur Geliebten sagt: Augen der Taube sind deine
Augen (vgl. HId 1,15).[21] Diese beiden Augen, erklart Wilhelm, sind die glaubende Vernunft und die Liebe, die ein
einziges Auge werden, um zur Schau Gottes zu gelangen, wenn der Verstand zum »Verstand einer erleuchteten Liebe«
wird.[22]28. Diese Entdeckung der Liebe als Quelle der Erkenntnis, die zur urspriinglichen Erfahrung jedes Menschen
gehort, findet mafgeblichen Ausdruck in der biblischen Auffassung des Glaubens. Indem Israel sich der Liebe erfreut,
mit der Gott es erwahlt und als Volk gezeugt hat, gelangt es dahin, die Einheit des géttlichen Planes vom Anfang bis zur
Vollendung zu begreifen. Die Glaubenserkenntnis ist dadurch, dass sie aus der Liebe Gottes hervorgeht, der den Bund
schlielt, eine Erkenntnis, die einen Weg in der Geschichte erhellt. Aus diesem Grund gehdren in der Bibel Wahrheit und
Treue zusammen: Der wahre Gott ist der treue Gott, derjenige, der seine Versprechen halt und erlaubt, in der Zeit seinen
Plan zu verstehen. Durch die Erfahrung der Propheten, im Schmerz des Exils und in der Hoffnung auf eine endguiltige
Ruckkehr in die Heilige Stadt, hat Israel erahnt, dass diese Wahrheit Gottes sich Gber seine eigene Geschichte hinaus
erstreckte, um die gesamte Geschichte der Welt von der Schépfung an zu umfassen. Die Glaubenserkenntnis erhellt
nicht nur den besonderen Weg eines Volkes, sondern den gesamten Lauf der geschaffenen Welt, von ihrem Ursprung

bis zu ihrem Vergehen.Der Glaube als Héren und Sehen
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29. Gerade weil die Glaubenserkenntnis in Zusammenhang mit dem Bund eines treuen Gottes steht, der eine Beziehung
der Liebe mit dem Menschen knupft und an ihn sein Wort richtet, wird sie von der Bibel als ein Héren dargestellt und mit
dem Gehdrsinn assoziiert. Der heilige Paulus verwendet eine Formulierung, die klassisch geworden ist: fides ex auditu
— »der Glaube kommt vom Héren« (Rém 10,17). Die mit dem Wort verbundene Erkenntnis ist immer eine persénliche
Erkenntnis, welche die Stimme erkennt, sich ihr in Freiheit 6ffnet und ihr im Gehorsam folgt. Darum hat der heilige
Paulus vom ,Gehorsam des Glaubens" (vgl. Rém 1,5; 16,26) gesprochen.[23] Der Glaube ist auerdem eine Erkenntnis,
die an den Lauf der Zeit gebunden ist, den das Wort braucht, um sich auszudriicken: Er ist eine Erkenntnis, zu der man
nur auf einem Weg der Nachfolge gelangt. Das Horen ist hilfreich, um die Verbindung zwischen Erkenntnis und Liebe

treffend darzustellen.

Was die Erkenntnis der Wahrheit betrifft, ist das Héren manchmal dem Sehen entgegengesetzt
worden, das der griechischen Kultur eigen sei. Wenn das Licht einerseits die Betrachtung des
Ganzen ermdglicht, die der Mensch immer erstrebt hat, scheint es andererseits der Freiheit keinen
Raum zu lassen, weil es vom Himmel herabkommt und direkt ins Auge fallt, ohne dessen
Reaktion zu verlangen. AulRerdem scheine es zu einer statischen Betrachtung einzuladen,
getrennt von der konkreten Zeit, in der der Mensch Freude und Leid erlebt. Dieser Auffassung
nach stehe der biblische Ansatz der Erkenntnis im Gegensatz zum griechischen Ansatz, der auf
der Suche nach einem umfassenden Verstehen des Wirklichen die Erkenntnis mit dem Sehen
verbunden hat.

Es ist dagegen klar, dass dieser angebliche Gegensatz nicht der biblischen Gegebenheit
entspricht. Das Alte Testament hat beide Arten der Erkenntnis miteinander vereint, denn mit dem
Horen des Wortes Gottes verbindet sich der Wunsch, sein Angesicht zu sehen. Auf diese Weise
konnte sich ein Dialog mit der hellenistischen Kultur entwickeln, der zum Eigentlichen der Schrift
gehdrt. Das Horen bestatigt die persdnliche Berufung und den Gehorsam wie auch die Tatsache,
dass die Wahrheit sich in der Zeit offenbart; das Sehen bietet die volle Sicht des gesamten Weges
und erlaubt, sich in den grof3en Plan Gottes einzureihen; ohne diese Sicht wirden wir nur Gber
vereinzelte Fragmente eines unbekannten Ganzen verfligen.

30. Die Verbindung zwischen dem Sehen und dem Hoéren als Organe der Glaubenserkenntnis
erscheint mit groter Deutlichkeit im Johannesevangelium. Fir das vierte Evangelium bedeutet
glauben héren und zugleich sehen. Das Horen des Glaubens geschieht entsprechend der Form
von Erkenntnis, die der Liebe eigen ist: Es ist ein persdnliches Horen, das die Stimme
unterscheidet und die des Guten Hirten erkennt (vgl. Joh 10,3-5); ein HOren, das die Nachfolge
verlangt wie bei den ersten Jungern: Sie »hdrten, was er sagte, und folgten Jesus« (Joh 1,37).
Andererseits ist der Glaube auch mit dem Sehen verbunden. Manchmal geht das Sehen der
Zeichen Jesu dem Glauben voraus wie bei den Juden, die nach der Auferweckung des Lazarus,
als sie »gesehen hatten, was Jesus getan hatte, zum Glauben an ihn kamen« (Joh 11,45). Andere
Male ist es der Glaube, der zu einer tieferen Sicht fihrt: » WWenn du glaubst, wirst du die
Herrlichkeit Gottes sehen« (Joh 11,40). Schliel3lich iberschneiden glauben und sehen einander:
»Wer an mich glaubt, glaubt [...] an den, der mich gesandt hat, und wer mich sieht, sieht den, der
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mich gesandt hat« (Joh 12,44-45). Dank dieser Einheit mit dem Horen wird das Sehen zur
Nachfolge Christi, und der Glaube erscheint als ein Entwicklungsprozess des Sehens, in dem die
Augen sich daran gewoéhnen, in die Tiefe zu schauen. Und so geht es am Ostermorgen von
Johannes, der — noch im Dunkeln — angesichts des leeren Grabes »sah und glaubte« (Joh
20,8), zu Maria Magdalena, die Jesus bereits sieht (vgl. Joh 20,14) und ihn festhalten mdchte,
doch aufgefordert wird, Jesus in seinem Weg zum Vater zu betrachten, bis hin zum vollen
Bekenntnis derselben Magdalena vor den Jiingern: »Ich habe den Herrn gesehen!« (Joh 20,18).

Wie kommt man zu dieser Synthese von Hoéren und Sehen? Sie wird mdglich von der konkreten
Person Jesu her, den man sieht und hért. Er ist das Fleisch gewordene Wort, dessen Herrlichkeit
wir gesehen haben (vgl. Joh 1,14). Das Licht des Glaubens ist das eines Angesichts, in dem man
den Vater sieht. Tatsachlich ist im vierten Evangelium die Wahrheit, die der Glaube erfasst, die
Offenbarung des Vaters im Sohn, in seinem Leib und in seinen irdischen Werken — eine
Wabhrheit, die man als das ,gelichtete Leben" Jesu[24] definieren kann. Das bedeutet, dass die
Glaubenserkenntnis uns nicht einladt, eine rein innere Wahrheit anzusehen. Die Wahrheit, die der
Glaube uns erschlieft, ist eine Wahrheit, die auf die Begegnung mit Christus ausgerichtet ist, auf
die Betrachtung seines Lebens, auf die Wahrnehmung seiner Gegenwart. In diesem Sinn spricht
der heilige Thomas von Aquin von der oculata fides der Apostel — vom sehenden Glauben! —
angesichts des leiblichen Anblicks des Auferstandenen.[25] Sie haben den auferstandenen Jesus
mit eigenen Augen gesehen und haben geglaubt, d. h. sie konnten in die Tiefe dessen eindringen,
was sie sahen, um den Sohn Gottes, der zur Rechten des Vaters sitzt, zu bekennen.

31. Nur so, durch die Inkarnation, durch das Teilen unseres Menschseins konnte die der Liebe
eigene Erkenntnis zur Flle gelangen. Das Licht der Liebe leuchtet namlich auf, wenn wir im
Herzen angeruhrt werden und so in uns die innere Gegenwart des Geliebten empfangen, die uns
erlaubt, sein Geheimnis zu erkennen. So verstehen wir auch, warum fur den heiligen Johannes
der Glaube neben dem Héren und dem Sehen ein Berthren ist, wie er in seinem ersten Brief sagt:
»Was wir gehort haben, was wir mit unseren Augen gesehen, was wir geschaut und was unsere
Hande angefasst haben, das verkinden wir: das Wort des Lebens« (1 Joh 1,1). Mit seiner
Inkarnation, mit seinem Kommen in unsere Mitte hat Jesus uns beruhrt, und durch die
Sakramente berihrt er uns auch heute. Auf diese Weise, indem er unser Herz verwandelte, hat er
uns ermoglicht und ermdéglicht er uns weiterhin, ihn als Sohn Gottes zu erkennen und zu
bekennen. Mit dem Glauben kénnen wir ihn berihren und die Macht seiner Gnade empfangen. In
seiner Auslegung der Erzahlung von der blutflissigen Frau, die Jesus beruhrt, um geheilt zu
werden (vgl. Lk 8,45-46), sagt der heilige Augustinus: »Mit dem Herzen berthren, das ist
glauben.«[26] Die Menschenmenge drangt sich um Jesus, doch sie erreicht ihn nicht mit der
personlichen Beriihrung des Glaubens, der sein Geheimnis erkennt, dass er der Sohn ist, der den
Vater offenbart. Nur wenn wir Jesus gleichgestaltet werden, empfangen wir Augen, die geeignet
sind, ihn zu sehen.

Der Dialog zwischen Glaube und Vernunft
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32. Da der christliche Glaube die Wahrheit der vollkommenen Liebe Gottes verkiindet und den
Menschen flr die Macht dieser Liebe 6ffnet, erreicht er den eigentlichen Kern der Erfahrung jedes
Menschen, der dank der Liebe das Licht erblickt und dazu berufen ist zu lieben, um im Licht zu
bleiben. Getrieben von dem Wunsch, die gesamte Wirklichkeit von der in Jesus offenbarten Liebe
Gottes her zu erleuchten, und in dem Bemiuhen, selbst mit ebendieser Liebe zu lieben, fanden die
ersten Christen in der griechischen Welt und deren Hunger nach Wahrheit ein geeignetes
Gegentber fur den Dialog. Die Begegnung der Botschaft des Evangeliums mit dem
philosophischen Denken der Antike bildete einen entscheidenden Schritt, damit das Evangelium
zu allen Volkern gelangte. Diese Begegnung begiinstigte eine fruchtbare Wechselbeziehung
zwischen Glaube und Vernunft, die sich im Laufe der Jahrhunderte weiter entfaltete bis herauf in
unsere Tage. Der selige Johannes Paul |l. hat in seiner Enzyklika Fides et ratio gezeigt, wie

Glaube und Vernunft sich gegenseitig starken.[27] Wenn wir das volle Licht der Liebe Jesu finden,
entdecken wir, dass in all unserer Liebe immer ein Schimmer jenes Lichts vorhanden war, und
begreifen, welches ihr letztes Ziel war. Und die Tatsache, dass unsere Liebe ein Licht mit sich
bringt, hilft uns zugleich, den Weg der Liebe zu sehen, der in die Fllle der totalen Hingabe des
Sohnes Gottes fur uns fuhrt. In dieser Kreisbewegung erleuchtet das Licht des Glaubens alle
unsere menschlichen Beziehungen, die in Einheit mit der einfuhlsamen Liebe Christi gelebt
werden kdnnen.

33. Im Leben des heiligen Augustinus finden wir ein bedeutsames Beispiel dieses Weges, auf
dem die Suche der Vernunft mit ihrem Sehnen nach Wahrheit und Klarheit in den Horizont des
Glaubens eingefligt wurde, von dem sie ein neues Verstehen empfing. Einerseits nimmt er die
griechische Philosophie des Lichtes mit ihrem Beharren auf dem visuellen Element auf. Durch
seine Begegnung mit dem Neuplatonismus hat er das Paradigma des Lichtes kennen gelernt, das
von oben herab kommt, um die Dinge zu erleuchten, und das so ein Symbol Gottes ist. Auf diese
Weise hat der heilige Augustinus die géttliche Transzendenz begriffen und entdeckt, dass alle
Dinge eine Transparenz in sich tragen, d. h. die Gite Gottes, das Gute widerspiegeln kdnnen. So
hat er sich vom Manichaismus befreit, in dem er vorher lebte und der ihm die Vorstellung nahe
legte, das Bose und das Gute lagen in stdndigem Kampf miteinander, gingen ineinander tber und
vermischten sich ohne deutliche Umrisse. Die Einsicht, dass Gott Licht ist, hat ihm eine neue
Lebensorientierung gegeben und ihm die Fahigkeit verliehen, das Bose zu erkennen, dessen er
schuldig war, und sich dem Guten zuzuwenden.

Andererseits war aber in der konkreten Erfahrung des heiligen Augustinus, die er selber in seinen
Bekenntnissen erzahlt, der entscheidende Moment auf seinem Glaubensweg nicht eine Vision
Gottes jenseits von dieser Welt, sondern vielmehr ein Héren, als er im Garten eine Stimme
vernahm, die sagte: ,Nimm und lies". Er nahm das Buch mit den Briefen des heiligen Paulus und
blieb beim dreizehnten Kapitel des Rémerbriefes stehen.[28] So erschien der persoénliche Gott der
Bibel, der fahig ist, zum Menschen zu sprechen und herabzusteigen, um mit ihm zu leben, sowie
seinen Weg in der Geschichte zu begleiten, indem er sich in der Zeit des Horens und der Antwort
zeigt.
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Und doch hat diese Begegnung mit dem Gott des Wortes den heiligen Augustinus nicht dazu
gebracht, das Licht und das Sehen abzulehnen. Immer geleitet durch die Offenbarung der Liebe
Gottes in Jesus, hat er beide Aspekte integriert. Und so hat er eine Philosophie des Lichtes
entwickelt, die in sich die dem Wort eigene Gegenseitigkeit aufnimmt und einen Raum &ffnet fir
die Freiheit, den Blick auf das Licht zu richten. Wie dem Wort eine freie Antwort entspricht, so
findet das Licht als Antwort ein Bild, das es widerspiegelt. Indem er Héren und Sehen einander
zuordnet, kann der heilige Augustinus also Bezug nehmen auf »das Wort, das im Innern des
Menschen leuchtet«.[29] Auf diese Weise wird das Licht sozusagen das Licht eines Wortes, weil
es das Licht eines persdnlichen Antlitzes ist, ein Licht, das uns, indem es uns erleuchtet, ruft und
sich in unserem Gesicht widerspiegeln will, um aus unserem Innern heraus zu leuchten. Im
Ubrigen bleibt der Wunsch nach der Schau des Ganzen — und nicht nur der Fragmente der
Geschichte — bestehen und wird sich am Ende erflillen, wenn der Mensch, wie der heilige Bischof
von Hippo sagt, schauen und lieben wird.[30] Und das nicht etwa, weil er fahig sein wird, das
ganze Licht zu besitzen, das immer unerschdpflich bleiben wird, sondern weil er ganz und gar in
das Licht eingehen wird.

34. Das dem Glauben eigene Licht der Liebe kann die Fragen unserer Zeit Uber die Wahrheit
erhellen. Heute wird die Wahrheit oft auf eine subjektive Authentizitat des Einzelnen reduziert, die
nur fur das individuelle Leben gilt. Eine allgemeine Wahrheit macht uns Angst, weil wir sie mit dem
unnachgiebigen Zwang der Totalitarismen identifizieren. Wenn es sich aber bei der Wahrheit um
die Wahrheit der Liebe handelt, wenn es die Wahrheit ist, die sich in der personlichen Begegnung
mit dem Anderen und den anderen erschlief3t, dann ist sie aus der Verschlossenheit in den
Einzelnen befreit und kann Teil des Gemeinwohls sein. Da sie die Wahrheit einer Liebe ist, ist sie
nicht eine Wahrheit, die sich mit Gewalt durchsetzt, eine Wahrheit, die den Einzelnen erdrtickt. Da
sie aus der Liebe hervorgeht, kann sie das Herz, die personliche Mitte jedes Menschen erreichen.
So wird deutlich, dass der Glaube nicht unnachgiebig ist, sondern im Miteinander wachst, das den
anderen respektiert. Der Glaubige ist nicht arrogant; im Gegenteil, die Wahrheit l1asst ihn demilitig
werden, da er weil}, dass nicht wir sie besitzen, sondern vielmehr sie es ist, die uns umfangt und
uns besitzt. Weit davon entfernt, uns zu verharten, bringt uns die Glaubensgewissheit in
Bewegung und ermdglicht das Zeugnis und den Dialog mit allen.

Andererseits halt sich das Licht des Glaubens, da es ja mit der Wahrheit der Liebe vereint ist,
nicht etwa fern von der materiellen Welt, denn die Liebe wird immer in Leib und Seele gelebt. Das
Licht des Glaubens ist ein inkarniertes Licht, das von dem leuchtenden Leben Jesu ausgeht. Es
erleuchtet auch die Materie, baut auf ihre Ordnung und erkennt, dass sich in ihr ein Weg der
Harmonie und des immer umfassenderen Verstehens 6ffnet. So erwachst dem Blick der
Wissenschaft ein Nutzen aus dem Glauben: Dieser ladt den Wissenschaftler ein, fur die
Wirklichkeit in all ihrem unerschdpflichen Reichtum offen zu bleiben. Der Glaube ruft das kritische
Bewusstsein wach, insofern er die Forschung daran hindert, sich in ihren Formeln zu gefallen, und
ihr zu begreifen hilft, dass die Natur diese immer Ubersteigt. Indem er zum Staunen angesichts


http://w2.vatican.va/content/francesco/de/encyclicals/documents/papa-francesco_20130629_enciclica-lumen-fidei.html#_ftn29
http://w2.vatican.va/content/francesco/de/encyclicals/documents/papa-francesco_20130629_enciclica-lumen-fidei.html#_ftn30

19
des Geheimnisses der Schopfung einladt, weitet der Glaube die Horizonte der Vernunft, um die
Welt, die sich der wissenschaftlichen Forschung erschliel3t, besser zu durchleuchten.

Der Glaube und die Suche nach Goft

35. Das Licht des Glaubens an Jesus erhellt auch den Weg aller, die Gott suchen, und bietet den
ganz eigenen Beitrag des Christentums im Dialog mit den Anhangern der verschiedenen
Religionen. Der Hebraerbrief spricht uns von dem Zeugnis der Gerechten, die bereits vor dem
Bund mit Abraham voll Glauben Gott suchten. Von Henoch wird gesagt, »dass er Gott gefiel«
(Hebr 11,5), was ohne den Glauben unmdglich ware, denn »wer zu Gott kommen will, muss
glauben, dass er ist und dass er denen, die ihn suchen, ihren Lohn geben wird« (Hebr 11,6). So
kénnen wir verstehen, dass der Weg des religidsen Menschen Uber das Bekenntnis eines Gottes
verlauft, der sich um ihn kimmert und den zu finden nicht unmdglich ist. Welchen anderen Lohn
koénnte Gott denen anbieten, die ihn suchen, wenn nicht den, sich finden zu lassen? Noch vorher
begegnet uns die Gestalt des Abel. Auch sein Glaube wird gelobt: Er ist der Grund, warum Gott an
seinen Gaben, am Opfer der Erstlinge seiner Herden Gefallen fand (vgl. Hebr 11,4). Der religiése
Mensch versucht, die Zeichen Gottes in den taglichen Erfahrungen seines Lebens zu erkennen,
im Kreislauf der Jahreszeiten, in der Fruchtbarkeit der Erde und in der ganzen Bewegung des
Kosmos. Gott ist lichtvoll und kann auch von denen gefunden werden, die ihn mit aufrichtigem
Herzen suchen.

Ein Bild dieser Suche sind die Sterndeuter, die von dem Stern bis nach Bethlehem geflhrt wurden
(vgl. Mt 2,1-12). Fur sie hat sich das Licht Gottes als Weg gezeigt, als Stern, der einen Pfad der
Entdeckungen entlangfliihrt. So spricht der Stern von der Geduld Gottes mit unseren Augen, die
sich an seinen Glanz gewdhnen missen. Der religidse Mensch ist unterwegs und muss bereit
sein, sich fuhren zu lassen, aus sich herauszugehen, um den Gott zu finden, der immer
Uberrascht. Diese Rucksicht Gottes gegenlber unseren Augen zeigt uns, dass das menschliche
Licht, wenn der Mensch ihm naher kommt, sich nicht in der blendend hellen Unendlichkeit Gottes
aufldst, als sei es ein im Morgengrauen verblassender Stern, sondern um so strahlender wird, je
naher es dem urspringlichen Feuer kommt, wie der Spiegel, der den Glanz reflektiert. Das
christliche Bekenntnis von Jesus als einzigem Retter besagt, dass das ganze Licht Gottes sich in
ihm, in seinem ,gelichteten Leben" konzentriert hat, in welchem sich der Anfang und das Ende der
Geschichte enthillen.[31] Es gibt keine menschliche Erfahrung, keinen Weg des Menschen zu
Gott, der von diesem Licht nicht aufgenommen, erleuchtet und gelautert werden kénnte. Je mehr
der Christ in den offenen Lichtkegel Christi eindringt, umso fahiger wird er, den Weg eines jeden
Menschen zu Gott zu verstehen und zu begleiten.

Da der Glaube sich als Weg gestaltet, betrifft er auch das Leben der Menschen, die zwar nicht
glauben, aber gerne glauben méchten und unaufhérlich auf der Suche sind. In dem Mald, in dem
sie sich mit aufrichtigem Herzen der Liebe 6ffnen und sich mit dem Licht, das sie zu erfassen
vermogen, auf den Weg machen, sind sie bereits, ohne es zu wissen, unterwegs zum Glauben.
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Sie versuchen so zu handeln, als gadbe es Gott — manchmal, weil sie seine Bedeutung erkennen,
wenn es darum geht, verlassliche Orientierungen flr das Gemeinschaftsleben zu finden; oder weil
sie inmitten der Dunkelheit die Sehnsucht nach Licht versplren; doch auch weil sie, wenn sie
merken, wie grol3 und schon das Leben ist, erahnen, dass die Gegenwart Gottes es noch groRer
machen wurde. Der heilige Irendus von Lyon erzahlt, dass Abraham, bevor er die Stimme Gottes
horte, ihn bereits »mit brennender Sehnsucht im Herzen« suchte und, »indem er sich fragte, wo
Gott sei, die ganze Welt durchstreifte«, bis »Gott Erbarmen hatte mit dem, der allein ihn in der
Stille suchte«.[32] Wer sich aufmacht, um Gutes zu tun, nahert sich bereits Gott und wird schon
von seiner Hilfe unterstitzt, denn es gehoért zur Dynamik des géttlichen Lichts, unsere Augen zu
erleuchten, wenn wir der Fulle der Liebe entgegengehen.

Glaube und Theologie

36. Da der Glaube ein Licht ist, |[&dt er uns ein, in ihn einzudringen, den Horizont, den er
erleuchtet, immer mehr zu erforschen, um das, was wir lieben, besser kennen zu lernen. Aus
diesem Wunsch geht die christliche Theologie hervor. Es ist also klar, dass Theologie ohne
Glauben unmaglich ist und dass sie zur Bewegung des Glaubens selbst gehért, der die
Selbstoffenbarung Gottes, die im Geheimnis Christi gipfelte, tiefer zu verstehen sucht. Die erste
Konsequenz besteht darin, dass in der Theologie nicht nur die Vernunft bemuht wird, um zu
erforschen und zu erkennen wie in den experimentellen Wissenschaften. Gott kann nicht auf einen
Gegenstand reduziert werden. Er ist der Handelnde, der sich zu erkennen gibt und sich zeigt in
der Beziehung von Person zu Person. Der rechte Glaube richtet die Vernunft daraufhin aus, dass
sie sich dem Licht 6ffnet, das von Gott kommt, damit sie, von der Liebe zur Wahrheit geleitet, Gott
in tieferer Weise erkennen kann. Die grolen mittelalterlichen Lehrmeister und Theologen haben
darauf hingewiesen, dass die Theologie als Wissenschaft des Glaubens Teilhabe am Wissen ist,
das Gott von sich selbst hat. Die Theologie ist also nicht nur das Wort Gber Gott, sondern besteht
vor allem im Bemuhen, das Wort aufzunehmen und tiefer zu verstehen, das Gott an uns richtet,
das Wort, das Gott Uber sich selber auRert, denn er ist ein ewiger Dialog der Gemeinschaft und
gewahrt dem Menschen, ins Innere dieses Dialogs einzutreten.[33] Zur Theologie gehort daher die
Demut, sich von Gott anriihren zu lassen, die eigenen Grenzen gegenlber dem géttlichen
Geheimnis zu erkennen und danach zu streben, mit der Disziplin, die der Vernunft eigen ist, die
unergrundlichen Reichtimer dieses Geheimnisses zu ergriinden.

Die Theologie teilt ferner die kirchliche Gestalt des Glaubens; ihr Licht ist das Licht des
glaubenden Subjekts, der Kirche. Das schliel3t einerseits ein, dass die Theologie im Dienst des
Glaubens der Christen steht, sich demutig der Bewahrung und der Vertiefung des Glaubens aller,
vor allem der Einfachsten widmet. Aul3erdem betrachtet die Theologie, da sie vom Glauben lebt,
das Lehramt des Papstes und der mit ihm verbundenen Bischéfe nicht als etwas, das von aulen
kommt, als eine Grenze ihrer Freiheit, sondern im Gegenteil als eines ihrer inneren, konstitutiven
Elemente, weil das Lehramt den Kontakt mit der urspriinglichen Quelle gewahrleistet und folglich
die Sicherheit bietet, aus dem Wort Christi in seiner Unversehrtheit zu schopfen.
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prITTES kAPITELICH UBERLIEFERE EUCH, WAS ICH EMPFANGEN HABE
(vgl. 1 Kor 15,3) Die Kirche, Mutter unseres Glaubens

37. Wer sich der Liebe Gottes gedffnet hat, wer seine Stimme gehdért und sein Licht empfangen
hat, der kann diese Gabe nicht fur sich behalten. Da der Glaube Horen und Sehen ist, wird er
auch als Wort und Licht weitergegeben. An die Korinther gewandt gebrauchte der Apostel Paulus
eben diese beiden Bilder. Einerseits sagt er: »Doch haben wir den gleichen Geist des Glaubens,
von dem es in der Schrift heif3t: Ich habe geglaubt, darum habe ich geredet. Auch wir glauben,
und darum reden wir« (2 Kor 4,13). Das empfangene Wort wird zur Antwort, zum Bekenntnis und
erklingt so fur die anderen wieder und ladt sie ein zu glauben. Andererseits bezieht sich der heilige
Paulus auch auf das Licht: »Wir alle spiegeln mit enthlltem Angesicht die Herrlichkeit des Herrn
wider und werden so in sein eigenes Bild verwandelt« (2 Kor 3,18). Es ist ein Licht, das sich von
Gesicht zu Gesicht widerspiegelt, wie Mose den Schein des Glanzes Gottes an sich trug,
nachdem er mit ihm geredet hatte: »[Gott] ist in unseren Herzen aufgeleuchtet, damit wir
erleuchtet werden zur Erkenntnis des gottlichen Glanzes auf dem Antlitz Christi« (2 Kor 4,6). Das
Licht Jesu erstrahlt wie in einem Spiegel auf dem Antlitz der Christen, und so verbreitet es sich, so
gelangt es bis zu uns, damit auch wir an diesem Schauen teilhaben kénnen und anderen sein
Licht widerspiegeln, wie bei der Osterliturgie das Licht der Osterkerze viele andere Kerzen
entziindet. Der Glaube wird sozusagen in der Form des Kontakts von Person zu Person
weitergegeben, wie eine Flamme sich an einer anderen entziindet. Die Christen saen in ihrer
Armut einen so fruchtbaren Samen, dass er ein gro3er Baum wird und die Welt mit Frichten zu
erfullen vermag.

38. Die Weitergabe des Glaubens, der fur alle Menschen an allen Orten strahlt, verlduft auch tUber
die Achse der Zeit, von Generation zu Generation. Da der Glaube aus einer Begegnung innerhalb
der Geschichte hervorgeht und unseren Weg in der Zeit erleuchtet, muss er durch die Zeiten
hindurch weitergegeben werden. Mittels einer ununterbrochenen Kette von Zeugnissen kommt die
Gestalt Jesu zu uns. Wie ist das mdglich? Wie kénnen wir sicher sein, Uber die Jahrhunderte
hinweg auf den ,wahren Jesus" zuriickzugehen? Wenn der Mensch ein vereinzeltes Wesen ware,
wenn wir allein vom individuellen ,Ich", das die Sicherheit seiner Erkenntnis in sich suchen
mochte, ausgehen wollten, ware diese Gewissheit unmdglich. Von mir selbst aus kann ich nicht
sehen, was in einer von mir so weit entfernten Epoche geschehen ist. Doch ist dies nicht die
einzige Art und Weise, wie der Mensch Kenntnis erwirbt. Der Mensch lebt stets in Beziehung. Er
kommt von anderen, gehort anderen, und sein Leben wird gréer durch die Begegnung mit
anderen. Und auch die eigene Kenntnis, das Selbstbewusstsein ist von relationaler Art und ist an
andere gebunden, die uns vorangegangen sind — an erster Stelle unsere Eltern, die uns das
Leben und den Namen gegeben haben. Die Sprache selbst, die Worte, mit denen wir unser Leben
und unsere Wirklichkeit deuten, kommt durch andere auf uns; sie ist im lebendigen Gedachtnis
der anderen bewahrt. Die Kenntnis unserer selbst ist nur moglich, wenn wir an einem gré3eren
Gedéachtnis teilhaben. So geschieht es auch im Glauben, der die menschliche Weise des
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Verstehens zur Fulle bringt. Die Vergangenheit des Glaubens, jener Akt der Liebe Jesu, der in der
Welt ein neues Leben hervorgebracht hat, kommt auf uns durch das Gedachtnis der anderen, der
Zeugen, und ist lebendig in dem einzigartigen Subjekt des Gedachtnisses, der Kirche. Die Kirche
ist eine Mutter, die uns lehrt, die Sprache des Glaubens zu sprechen. In seinem Evangelium hat
der heilige Johannes Nachdruck auf diesen Aspekt gelegt, indem er Glaube und Gedachtnis
zusammenfiigte und beide dem Wirken des Heiligen Geistes assoziierte, der — wie Jesus sagt —
»euch an alles erinnern wird« (Joh 14,26). Die Liebe, die der Geist ist und in der Kirche wohnt,
halt alle Zeiten untereinander geeint und macht uns zu ,Zeitgenossen" Jesu. So leitet er unser
Unterwegssein im Glauben.

39. Es ist unmdglich, allein zu glauben. Der Glaube ist nicht blof3 eine individuelle Option, die im
Innersten des Glaubenden geschieht, er ist keine isolierte Beziehung zwischen dem ,Ich" des
Glaubigen und dem géttlichen ,Du", zwischen dem autonomen Subjekt und Gott. Der Glaube
Offnet sich von Natur aus auf das ,Wir" hin und vollzieht sich immer innerhalb der Gemeinschaft
der Kirche. Daran erinnert uns das in der Taufliturgie verwendete Glaubensbekenntnis in
Dialogform. Das Glauben driickt sich als Antwort auf eine Einladung, auf ein Wort aus, das gehort
werden muss und nicht aus einem selbst kommt. Deshalb fugt es sich innerhalb eines Dialogs ein
und kann nicht das blof3e Bekenntnis sein, das vom Einzelnen kommt. Es ist nur deshalb méglich,
in erster Person mit ,Ich glaube" zu antworten, weil man zu einer groReren Gemeinschaft gehort,
weil man auch ,wir glauben" sagt. Diese Offnung gegeniiber dem ,Wir" der Kirche geschieht
gemanR der eigenen Offnung gegentiiber der Liebe Gottes, die nicht nur eine Beziehung zwischen
Vater und Sohn, zwischen einem ,Ich" und einem ,Du" ist, sondern im Geist auch ein ,Wir", ein
Miteinander von Personen. Deshalb gilt, wer glaubt, ist nie allein, und deshalb breitet der Glaube
sich aus, ladt er andere zu dieser Freude ein. Wer den Glauben empfangt, entdeckt, dass die
Raume seines ,Ich" weiter werden, und in ihm wachsen neue Beziehungen, die sein Leben
bereichern. Tertullian hat dies wirkungsvoll ausgedrickt, wenn er vom Katechumenen spricht, der
,-nach dem Bad der Wiedergeburt" im Haus der Mutter aufgenommen wird, um die Arme
auszubreiten und gleichsam in einer neuen Familie gemeinsam mit den Bridern zu unserem Vater
Zu beten.[34]

Die Sakramente und die Weitergabe des Glaubens

40. Die Kirche gibt wie jede Familie den Inhalt ihres Gedachtnisses an ihre Kinder weiter. Wie
kann man dies vollbringen, so dass dabei nichts verloren geht und im Gegenteil alles immer mehr
vertieft wird im Erbe des Glaubens? Durch die in der Kirche mit Hilfe des Heiligen Geistes
bewahrte apostolische Uberlieferung stehen wir in lebendiger Verbindung mit dem grundlegenden
Gedachtnis. Und »was von den Aposteln Uberliefert wurde«, sagt das Zweite Vatikanische Konzil,
»umfasst alles, was dem Volk Gottes hilft, ein heiliges Leben zu fihren und den Glauben zu
mehren. So fuhrt die Kirche in Lehre, Leben und Kult durch die Zeiten weiter und Gbermittelt allen
Geschlechtern alles, was sie selber ist, alles, was sie glaubt.«[35]


http://w2.vatican.va/content/francesco/de/encyclicals/documents/papa-francesco_20130629_enciclica-lumen-fidei.html#_ftn34
http://w2.vatican.va/content/francesco/de/encyclicals/documents/papa-francesco_20130629_enciclica-lumen-fidei.html#_ftn35

23
Der Glaube bendtigt in der Tat einen Bereich, in dem er bezeugt und mitgeteilt werden kann und
der dem entsprechend und angemessen ist, was mitgeteilt wird. Um einen blol} lehrmaRigen
Inhalt, eine Idee weiterzugeben, wirde vielleicht ein Buch oder die Wiederholung einer
mundlichen Botschaft genltigen. Aber was in der Kirche mitgeteilt wird, was in ihrer lebendigen
Tradition weitergegeben wird, ist das neue Licht, das aus der Begegnung mit dem lebendigen Gott
kommt; es ist ein Licht, das den Menschen in seinem Innern, im Herzen anrihrt und dabei seinen
Verstand, seinen Willen und sein Geflihlsleben mit einbezieht und ihn fir lebendige Beziehungen
in der Gemeinschaft mit Gott und den anderen offen macht. Um diese Fulle weiterzugeben, gibt es
ein besonderes Mittel, das den ganzen Menschen ins Spiel bringt: Leib und Geist, Innerlichkeit
und Beziehungen. Dieses Mittel sind die Sakramente, die in der Liturgie der Kirche gefeiert
werden. In ihnen wird ein inkarniertes Gedachtnis mitgeteilt, das an Rdume und Zeiten des
Lebens gebunden ist und alle Sinne anspricht; in ihnen ist der Mensch als Mitglied eines
lebendigen Subjekts in ein Geflecht gemeinschaftlicher Beziehungen miteinbezogen. Wenn es
stimmt, dass die Sakramente die Sakramente des Glaubens[36] sind, muss man daher auch
sagen, dass der Glaube eine sakramentale Struktur hat. Die Wiederbelebung des Glaubens flhrt
Uber die Wiederbelebung eines neuen sakramentalen Sinns des Lebens des Menschen und der
christlichen Existenz. Dabei zeigt sich, wie das Sichtbare und Materielle sich auf das Geheimnis
der Ewigkeit hin 6ffnen.

41. Die Weitergabe des Glaubens erfolgt an erster Stelle durch die Taufe. Es kdnnte scheinen,
dass die Taufe nur eine Gelegenheit sei, um das Bekenntnis des Glaubens zu versinnbildlichen,
eine padagogische Handlung flir den, der Bilder und Gesten braucht, von denen man aber im
Grunde absehen kénnte. Ein Wort des heiligen Paulus beziiglich der Taufe erinnert uns daran,
dass es nicht so ist. Er sagt: »Wir wurden mit ihm begraben durch die Taufe auf den Tod; und wie
Christus durch die Herrlichkeit des Vaters von den Toten auferweckt wurde, so sollen auch wir als
neue Menschen leben« (Rém 6,4). In der Taufe werden wir zu einer neuen Schépfung und zu
Sohnen und Téchtern Gottes. Der Apostel sagt dann, dass der Christ einer ,Gestalt der Lehre"
(typos didachés) ubergeben wurde, der er von Herzen gehorcht (vgl. Rém 6,17). In der Taufe
erhalt der Mensch auch eine zu bekennende Lehre und eine konkrete Lebensform, welche die
Einbeziehung seiner ganzen Person erfordert und ihn auf den Weg zum Guten bringt. Er wird in
einen neuen Bereich Uberflihrt, einem neuen Umfeld tibergeben, einer neuen Weise des
gemeinschaftlichen Handelns in der Kirche. So erinnert uns die Taufe daran, dass der Glaube
nicht Werk eines Einzelwesens ist, nicht eine Tat, die der Mensch allein im Vertrauen auf seine
eigenen Krafte vollbringen kann, sondern dass er empfangen werden muss, und zwar mit dem
Eintritt in die kirchliche Gemeinschaft, die das Geschenk Gottes weitergibt: Niemand tauft sich
selber, so wie niemand von allein zum Dasein geboren wird. Wir sind getauft worden.

42. Welche sind nun die Taufelemente, die uns in diese neue ,Gestalt der Lehre" einfiihren? Uber
den Katechumenen wird an erster Stelle der Name der Dreifaltigkeit angerufen: Vater, Sohn und
Heiliger Geist. So wird von Anfang an eine Zusammenfassung des Glaubensweges geboten. Der
Gott, der Abraham gerufen hatte und sein Gott genannt werden wollte; der Gott, der dem Mose
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seinen Namen geoffenbart hat; der Gott, der uns dadurch, dass er uns seinen Sohn Gbergeben
hat, das Geheimnis seines Namens vollkommen geoffenbart hat — er gibt dem Getauften eine
neue Identitat als Kind Gottes. Auf diese Weise erscheint der Sinn der Handlung, die in der Taufe
vollzogen wird, das Eintauchen ins Wasser: Das Wasser ist Symbol des Todes, das uns einladt,
Uber die Bekehrung des eigenen ,Ich" dieses auf ein gréleres ,Ich" hin zu 6ffnen; aber das
Wasser ist zugleich auch Symbol des Lebens, des Mutterscholles, aus dem wir wiedergeboren
werden hinein in das neue Leben Christi. Auf diese Weise, durch das Eintauchen ins Wasser,
spricht die Taufe zu uns von der inkarnierten Gestalt des Glaubens. Die Handlung Christi betrifft
uns in unserer personlichen Wirklichkeit, indem sie uns radikal verwandelt, zu Séhnen und
Tdchtern Gottes macht und an der géttlichen Natur teilhaben Iasst. So verandert sie alle unsere
Beziehungen — unsere konkrete Situation in der Welt und im Kosmos —, indem sie diese 6ffnet
auf sein eigenes Leben hin, das Gemeinschaft ist. Die der Taufe eigene Dynamik der
Verwandlung hilft uns, die Bedeutung des Katechumenats zu erfassen, das heute auch in den
Gesellschaften mit alten christlichen Wurzeln, in denen eine zunehmende Zahl von Erwachsenen
zum Taufsakrament hinzutritt, von auRerordentlicher Bedeutung fir die Evangelisierung ist. Es ist
der Weg der Vorbereitung auf die Taufe, der Verwandlung des ganzen Lebens in Christus.

Um den Zusammenhang zwischen Taufe und Glaube zu verstehen, kann es hilfreich sein, an
einen Text des Propheten Jesaja zu erinnern, der in der frihchristlichen Literatur mit der Taufe in
Verbindung gebracht wurde: »Felsenburgen sind seine Zuflucht ... seine Wasserquellen versiegen
nicht« (Jes 33,16).[37] Der durch das Wasser des Todes befreite Getaufte konnte sich auf dem
starken Felsen aufrichten, da er die Festigkeit gefunden hatte, der man vertrauen kann. So ist das
Wasser des Todes in Wasser des Lebens verwandelt worden. Der griechische Text beschreibt
das Wasser als pistos, als ,zuverlassiges" Wasser. Das Wasser der Taufe ist zuverlassig: Man
kann ihm vertrauen, weil seine Stromung in die Dynamik der Liebe Jesu einfuhrt, der Quelle der
Sicherheit fur unseren Lebensweg.

43. Die Struktur der Taufe, seine Gestalt als Wiedergeburt, in der wir einen neuen Namen und ein
neues Leben erhalten, hilft uns, die Bedeutung und die Wichtigkeit der Taufe von Kindern zu
verstehen. Das Kind ist nicht fahig zu einem freien Akt, den Glauben anzunehmen, es kann ihn
noch nicht allein bekennen, und eben deshalb bekennen ihn seine Eltern und Paten in seinem
Namen. Der Glaube wird innerhalb der Gemeinschaft der Kirche gelebt, er ist in ein
gemeinschaftliches ,Wir" eingefugt. So kann das Kind von anderen, von seinen Eltern und Paten,
unterstitzt und in ihrem Glauben aufgenommen werden, der der Glaube der Kirche ist und der
durch das Licht symbolisiert wird, das der Vater wahrend der Taufliturgie von der Osterkerze
entnimmt. Diese Struktur der Taufe hebt die Bedeutung des Zusammenwirkens von Kirche und
Familie bei der Weitergabe des Glaubens hervor. Nach einem Wort des heiligen Augustinus sind
die Eltern berufen, ihre Kinder nicht nur zum Leben zu zeugen, sondern sie zu Gott zu bringen,
damit sie durch die Taufe als Kinder Gottes wiedergeboren werden und das Geschenk des
Glaubens empfangen.[38] So werden ihnen zusammen mit dem Leben die Grundorientierung des
Daseins und die Sicherheit einer guten Zukunft gegeben. Diese Grundorientierung wird dann im
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Sakrament der Firmung mit dem Siegel des Heiligen Geistes weiter gestarkt.

44. Die sakramentale Natur des Glaubens findet in der Eucharistie ihren héchsten Ausdruck. Sie
ist kostbare Nahrung des Glaubens, Begegnung mit Christus, der wirklich gegenwartig ist mit dem
hochsten Akt der Liebe, der Hingabe seiner selbst, die Leben hervorbringt. In der Eucharistie
kreuzen sich die beiden Achsen, auf denen der Glaube seinen Weg geht. Zum einen die Achse
der Geschichte: Die Eucharistie ist Gedachtnishandlung, Vergegenwartigung des Geheimnisses,
wo Vergangenes als Geschehen von Tod und Auferstehung sich fahig erweist, auf Zukunft hin zu
offnen, die endgultige Fllle vorwegzunehmen. Die Liturgie erinnert uns daran mit ihnrem hodie,
dem ,Heute" der Heilsgeheimnisse. Zum anderen findet sich hier auch die Achse, die von der
sichtbaren Welt zum Unsichtbaren flhrt. In der Eucharistie lernen wir, die Tiefe des Wirklichen zu
sehen. Brot und Wein werden in Leib und Blut Christi verwandelt, der auf seinem 6sterlichen Weg
zum Vater gegenwartig wird: Diese Bewegung flhrt uns mit Leib und Seele hinein in die
Bewegung der ganzen Schopfung hin auf ihre Flle in Gott.

45. Bei der Feier der Sakramente gibt die Kirche ihr Gedachtnis insbesondere durch das
Glaubensbekenntnis weiter. Dabei geht es nicht so sehr darum, seine Zustimmung zu einer
Sammlung von abstrakten Wahrheiten zu geben. Im Gegenteil, durch das Bekenntnis des
Glaubens tritt das ganze Leben ein in einen Weg hin auf die volle Gemeinschaft mit dem
lebendigen Gott. Wir kdnnen sagen, dass beim Credo der Glaubende eingeladen wird, in das
Geheimnis einzutreten, das er bekennt, und von dem verwandelt zu werden, was er bekennt. Um
den Sinn dieser Aussage zu verstehen, denken wir vor allem an den Inhalt des Credos. Dieses hat
einen trinitarischen Aufbau: Der Vater und der Sohn sind eins im Geist der Liebe. Der Glaubende
sagt so, dass die Mitte des Seins, das tiefste Geheimnis aller Dinge die innergéttliche
Gemeinschaft ist. AuRerdem enthalt das Credo auch ein christologisches Bekenntnis: Es werden
die Geheimnisse des Lebens Jesu bis zu seinem Tod, seiner Auferstehung und Himmelfahrt
durchlaufen in der Erwartung seiner Wiederkunft in Herrlichkeit. Es wird also gesagt, dass dieser
Gott, der Gemeinschaft ist — Austausch der Liebe von Vater und Sohn im Geist —, die ganze
Geschichte des Menschen zu umfangen vermag und fahig ist, ihn in die Dynamik seiner
Gemeinschaft hineinzufihren, die ihren Ursprung und ihr Endziel im Vater hat. Wer den Glauben
bekennt, sieht sich in die Wahrheit, die er bekennt, einbezogen. Er kann die Worte des Credos
nicht in Wahrheit aussprechen, ohne dadurch verwandelt zu werden, ohne sich auf die Geschichte
der Liebe einzulassen, die ihn umfangt, die sein Leben weitet und ihn zu einem Teil einer grofl3en
Gemeinschaft werden lasst, des eigentlichen Subjekts, das das Credo spricht, ndmlich die Kirche.
Alle Wahrheiten, an die man glaubt, sprechen vom Geheimnis des neuen Lebens im Glauben als
einem Weg der Gemeinschaft mit dem lebendigen Goitt.

Glaube, Gebet und Dekalog

46. Zwei weitere Elemente sind bei der treuen Weitergabe des Gedachtnisses der Kirche
wesentlich. An erster Stelle das Gebet des Herrn, das Vaterunser. Mit diesem Gebet lernt der
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Christ, die personliche geistliche Erfahrung Christi zu teilen, und beginnt, mit den Augen Christi zu
sehen. Von ihm her, dem Licht vom Licht, vom eingeborenen Sohn des Vaters lernen auch wir
Gott kennen und kénnen wir in anderen den Wunsch entfachen, sich ihm zu ndhern.

Ebenso wichtig ist ferner die Verbindung zwischen Glaube und Dekalog. Wir haben gesagt, der
Glaube erscheint als ein Unterwegssein, als ein Weg, der beschritten werden muss, der offen ist
fur die Begegnung mit dem lebendigen Gott. Im Licht des Glaubens, der vélligen Hingabe an den
rettenden Gott erhalt deshalb der Dekalog seine tiefere Wahrheit, die in den Einleitungsworten zu
den zehn Geboten enthalten ist: »Ich bin Jahwe, dein Gott, der dich aus Agypten gefiihrt hat« (Ex
20,2). Der Dekalog ist nicht eine Sammlung von negativen Vorschriften, sondern von konkreten
Weisungen, um aus der Wuste des selbstbezogenen, in sich verschlossenen Ich
herauszukommen und in Dialog mit Gott treten zu kbnnen, wahrend man sich von seiner
Barmherzigkeit umfangen lasst, um selber Barmherzigkeit zu bringen. So bekennt der Glaube die
Liebe Gottes, von der alles kommt und die alles tragt; er Iasst sich von dieser Liebe bewegen, um
unterwegs zu sein zur Fllle der Gemeinschaft mit Gott. Der Dekalog erscheint als der Weg der
Dankbarkeit, der Antwort aus Liebe, der mdglich ist, weil wir uns im Glauben fur die Erfahrung der
verwandelnden Liebe Gottes zu uns gedffnet haben. Und dieser Weg wird von dem neu
beleuchtet, was Jesus in der Bergpredigt lehrt (vgl. Mt 5-7).

Ich habe so die vier Elemente angesprochen, die den Schatz des Gedachtnisses
zusammenfassen, den die Kirche weitergibt: das Bekenntnis des Glaubens, die Feier der
Sakramente, der Weg des Dekalogs, das Gebet. Die Katechese der Kirche wurde traditionsgeman
um diese Elemente herum aufgebaut, einschliel3lich des Katechismus der Katholischen Kirche.
Dieser ist ein Grundwerkzeug fur jenes einheitliche Wirken, mit dem die Kirche den ganzen Inhalt
des Glaubens Ubermittelt, namlich »alles, was sie selber ist, alles, was sie glaubt«.[39]

Die Einheit und die Unversehrtheit des Glaubens

47. Die Einheit der Kirche in Zeit und Raum ist mit der Einheit des Glaubens verknipft: »Ein Leib
und ein Geist, [...] ein Glaube« (Eph 4,4-5). Heute mag eine Einheit der Menschen in einem
gemeinsamen Einsatz, im gegenseitigen Wohl wollen, im Teilen ein und desselben Loses, in
einem gemeinsamen Ziel realisierbar erscheinen. Aber wir haben gro3e Schwierigkeiten damit,
eine Einheit in derselben Wahrheit zu sehen. Es scheint, eine solche Einheit setze sich der
Freiheit des Denkens und der Autonomie des Subjekts entgegen. Die Erfahrung der Liebe sagt
uns hingegen, dass es gerade in der Liebe mdglich ist, eine gemeinsame Vorstellung zu haben,
dass wir in ihr lernen, die Wirklichkeit mit den Augen des anderen zu sehen, und dass uns dies
nicht armer macht, sondern unsere Sicht bereichert. Die wirkliche Liebe nach dem Mal3 der
goéttlichen Liebe erfordert die Wahrheit, und in der gemeinsamen Sicht der Wahrheit, die Jesus
Christus ist, wird sie tief und fest. Dies ist auch die Freude am Glauben, die Einheit der Sicht in
einem Leib und einem Geist. In diesem Sinn konnte der heilige Leo der GrolRe sagen: »\Wenn der
Glaube nicht einer ist, ist er kein Glaube«.[40]
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Welches ist das Geheimnis dieser Einheit? Der Glaube ist erstens einer wegen der Einheit des
erkannten und bekannten Gottes. Alle Glaubensartikel beziehen sich auf ihn, sind Wege, um sein
Sein und Handeln zu erkennen. Sie besitzen deshalb eine Einheit, die jeder anderen Uberlegen
ist, die wir mit unserem Denken bewerkstelligen kdnnen; sie besitzen die Einheit, die uns
bereichert, weil sie sich uns mitteilt und uns eins macht.

Der Glaube ist sodann einer, weil er sich an den einen Herrn richtet, an das Leben Jesu, an seine
konkrete Geschichte, die er mit uns teilt. Der heilige Irenaus von Lyon hat dies in Abgrenzung von
den Haretikern der Gnosis klargestellt. Diese behaupteten, dass es zwei Arten von Glauben gabe:
einen rohen, unvollkommenen Glauben, den Glauben der Einfachen, der auf der Stufe des
Fleisches Christi und der Betrachtung seiner Geheimnisse bleibt; und dann einen tieferen und
vollkommeneren Glauben, den wahren Glauben, der einem kleinen Kreis von Eingeweihten
vorbehalten ist und der sich mit dem Verstand Gber das Fleisch Christi hinaus zu den
Geheimnissen der unbekannten Gottheit erhebt. Gegenuber diesem Anspruch, der weiterhin
seinen Reiz ausubt und selbst in unseren Tagen seine Anhanger hat, bekraftigt der heilige
Irendus, dass der Glaube ein einziger ist, da er immer Gber den konkreten Punkt der
Menschwerdung geht, ohne je das Fleisch und die Geschichte Christi zu Uberwinden, denn darin
wollte Gott sich vollkommen offenbaren. Deswegen besteht kein Unterschied zwischen dem
Glauben dessen, ,der viel Uber ihn zu sagen weil}", und dessen, ,der nur wenig sagen kann",
zwischen dem Besseren und dem weniger Fahigen: weder kann der Erste den Glauben
vermehren, noch der Zweite ihn verringern.[41]

Schlieldlich ist der Glaube einer, weil er von der ganzen Kirche geteilt wird, die ein Leib und ein
Geist ist. In der Gemeinschaft des einen Subjekts — der Kirche — erhalten wir einen
gemeinsamen Blick. Da wir denselben Glauben bekennen, ruhen wir auf demselben Felsen,
werden wir von demselben Geist der Liebe verwandelt, strahlen wir ein einziges Licht aus und
sehen auf gleiche Weise die Wirklichkeit.

48. Da der Glaube einer ist, muss er in seiner ganzen Reinheit und Unversehrtheit bekannt
werden. Gerade weil alle Glaubensartikel in Einheit verbunden sind, bedeutet, einen von ihnen zu
leugnen, selbst von denen, die weniger wichtig zu sein scheinen, gleichsam dem Ganzen zu
schaden. Jede Epoche macht die Erfahrung, dass einzelne Aspekte des Glaubens leichter oder
schwieriger angenommen werden kdnnen: Deswegen ist es wichtig, wachsam zu sein, damit das
ganze Glaubensgut weitergegeben wird (vgl. 1 Tim 6,20), damit in angemessener Weise auf alle
Aspekte des Bekenntnisses des Glaubens bestanden wird. Insofern die Einheit des Glaubens die
Einheit der Kirche ist, heil3t etwas vom Glauben wegnehmen in der Tat etwas von der Wahrheit
der Gemeinschaft wegnehmen. Die Kirchenvater haben in Analogie zum Leib Christi und seinem
Fortbestehen in der Kirche den Glauben als einen Leib mit verschiedenen Gliedern, als den Leib
der Wahrheit beschrieben.[42] Die Unversehrtheit des Glaubens wurde auch in Verbindung mit
dem Bild der Kirche als Jungfrau gesehen, mit ihrer Treue in der brautlichen Liebe zu Christus:
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Den Glauben zu beschadigen bedeutet, der Gemeinschaft mit dem Herrn Schaden zuzufligen.[43]
Die Einheit des Glaubens ist also die eines lebendigen Organismus. Das hat der selige John
Henry Newman sehr schon hervorgehoben, als er unter den Kennzeichen zur Unterscheidung der
Kontinuitat der Lehre in der Zeit ihr Vermégen aufzahlte, alles in sich zu assimilieren, was sie in
den verschiedenen Bereichen, wo sie hingelangt, und in den verschiedenen Kulturen, denen sie
begegnet, vorfindet.[44] Dabei lautert sie alles und bringt es zu seinem besten Ausdruck. So zeigt
sich der Glaube als universal, katholisch, da sein Licht zunimmt, um den ganzen Kosmos und die
ganze Geschichte zu erleuchten.

49. Als Dienst an der Einheit des Glaubens und an seiner unversehrten Weitergabe hat der Herr
der Kirche die Gabe der apostolischen Sukzession geschenkt. Durch sie wird die Kontinuitat des
Gedachtnisses der Kirche gewahrleistet und ist es mdglich, sicher aus der reinen Quelle zu
schdpfen, aus der der Glaube kommt. Die Garantie der Verbindung mit dem Ursprung wird also
von lebendigen Personen gegeben, was dem lebendigen Glauben entspricht, den die Kirche
weitergibt. Er stiitzt sich auf die Treue der Zeugen, die vom Herrn fir diese Aufgabe ausgewanhlt
werden. Deshalb spricht das Lehramt immer in Gehorsam gegentber dem urspriinglichen Wort,
auf das sich der Glaube griindet; und es ist verlasslich, weil es dem Wort vertraut, das es hort,
bewahrt und auslegt.[45] In seiner Abschiedsrede an die Altesten von Ephesus in Milet, die vom
heiligen Lukas in die Apostelgeschichte aufgenommen wurde, bezeugt der heilige Paulus, den ihm
vom Herrn anvertrauten Auftrag erflllt zu haben, »den ganzen Willen Gottes zu verkiinden« (Apg
20,27). Dank des Lehramts der Kirche kann dieser Wille unversehrt auf uns kommen und mit ihm
die Freude, ihn vollkommen zu erfillen.

VIERTES KAPITELGOTT BEREITET FUR SIE EINE STADT
(vgl. Hebr 11,16)

Der Glaube und das Gemeinwohl

50. Bei der Vorstellung der Geschichte der Patriarchen und der Gerechten des Alten Testaments
hebt der Hebraerbrief einen wesentlichen Aspekt ihres Glaubens hervor. Dieser gestaltet sich
nicht nur als ein Weg, sondern auch als die Errichtung, als die Vorbereitung eines Ortes, an dem
der Mensch gemeinsam mit den anderen wohnen kann. Der erste Erbauer ist Noach, der in der
Arche seine Familie retten kann (vgl. Hebr 11,7). Dann erscheint Abraham, von dem gesagt wird,
dass er aufgrund des Glaubens in Zelten wohnte, da er die Stadt mit festen Grundmauern
erwartete (vgl. Hebr 11,9-10). In Bezug auf den Glauben entsteht also eine neue Verlasslichkeit,
eine neue Festigkeit, die allein Gott schenken kann. Wenn der Mensch des Glaubens auf Gott
baut, der das Amen ist, auf Gott, den Getreuen (vgl. Jes 65,16), und er so selbst fest wird, kdnnen
wir hinzufiigen, dass die Festigkeit des Glaubens sich auch auf die Stadt bezieht, die Gott flr den
Menschen vorbereitet. Der Glaube offenbart, wie fest die Bande zwischen den Menschen sein
kénnen, wenn Gott in ihrer Mitte gegenwartig wird. Der Glaube ruft nicht nur eine innere Festigkeit
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wach, eine feste Uberzeugung des Glaubenden; er erleuchtet auch die zwischenmenschlichen
Beziehungen, weil er aus der Liebe kommt und der Dynamik der Liebe Gottes folgt. Der
verlassliche Gott schenkt den Menschen eine verlassliche Stadt.

51. Dank seiner Verbindung mit der Liebe (vgl. Gal 5,6) stellt sich das Licht des Glaubens in den
konkreten Dienst der Gerechtigkeit, des Rechts und des Friedens. Der Glaube geht aus der
Begegnung mit der urspriinglichen Liebe Gottes hervor, aus der der Sinn und die Gulite unseres
Lebens deutlich werden; das Leben wird in dem Mal erleuchtet, in dem es in die von dieser Liebe
erdffnete Dynamik eintritt, insofern es namlich Weg und Ubung hin zur Fiille der Liebe wird. Das
Licht des Glaubens ist in der Lage, den Reichtum der menschlichen Beziehungen zur Geltung zu
bringen sowie ihre Fahigkeit, bestehen zu bleiben, verlasslich zu sein und das Leben in
Gemeinschaft zu bereichern. Der Glaube entfernt nicht von der Welt und steht dem konkreten
Einsatz unserer Zeitgenossen nicht unbeteiligt gegenlber. Ohne eine verlassliche Liebe kénnte
nichts die Menschen wirklich geeint halten. Die Einheit zwischen ihnen ware nur denkbar als eine
Einheit, die auf Nutzlichkeit, auf die Zusammenlegung der Interessen oder auf Angst gegriindet
ist, aber nicht auf das Gut des Miteinanders und auf die Freude, die die bloRe Gegenwart des
anderen hervorrufen kann. Der Glaube macht die Strukturen der menschlichen Beziehungen
einsichtig, weil er deren Urgrund und letzte Bestimmung in Gott, in seiner Liebe erfasst. Sein Licht
fordert die Fahigkeit, solche Strukturen aufzubauen. So wird er zu einem Dienst am Gemeinwohl.
Ja, der Glaube ist ein Gut fur alle, er ist ein Gemeingut; sein Licht erleuchtet nicht nur das Innere
der Kirche, noch dient er allein der Errichtung einer ewigen Stadt im Jenseits; er hilft uns, unsere
Gesellschaften so aufzubauen, dass sie einer Zukunft voll Hoffnung entgegengehen.
Diesbezlglich bietet der Hebraerbrief ein Beispiel, wenn er unter den Gestalten des Glaubens
Samuel und David erwahnt, denen es der Glaube ermdglichte, »Gerechtigkeit zu Gben« (11,33).
Der Ausdruck bezieht sich hier auf inre Gerechtigkeit beim Regieren, auf jene Klugheit, die dem
Volk den Frieden bringt (vgl. 1 Sam 12,3-5; 2 Sam 8,15). Die Hande des Glaubens erheben sich
zum Himmel, aber gleichzeitig bauen sie in der Liebe eine Stadt auf, die auf Beziehungen grindet,
deren Fundament die Liebe Gottes ist.

Der Glaube und die Familie

52. Auf dem Weg Abrahams zur kinftigen Stadt erwahnt der Hebraerbrief den Segen, der von den
Eltern an die Kinder weitergegeben wird (vgl. Hebr 11,20-21). Der erste Bereich, in dem der
Glaube die Stadt der Menschen erleuchtet, findet sich in der Familie. Vor allem denke ich an die
dauerhafte Verbindung von Mann und Frau in der Ehe. Sie entsteht aus ihrer Liebe, die Zeichen
und Gegenwart der Liebe Gottes ist, und aus der Anerkennung und Annahme des Gutes der
geschlechtlichen Verschiedenheit, durch welche die Ehegatten ein Fleisch werden kdnnen (vgl.
Gen 2,24) und fahig sind, neues Leben zu zeugen, das Ausdruck der Gite des Schdpfers, seiner
Weisheit und seines Plans der Liebe ist. Auf diese Liebe gegriindet, kdnnen sich Mann und Frau
mit einer Geste, die ihr ganzes Leben mit einbezieht und in vielen Zigen an den Glauben erinnert,
die gegenseitige Liebe versprechen. Eine Liebe zu versprechen, die flr immer gilt, ist mdglich,
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wenn man einen Plan entdeckt, der grof3er ist als die eigenen Plane, der uns tragt und uns
erlaubt, der geliebten Person die ganze Zukunft zu schenken. Der Glaube hilft auch, die Zeugung
von Kindern in ihrer ganzen Tiefe und ihrem ganzen Reichtum zu erfassen, da er darin die
Schoépferliebe erkennen lasst, die uns das Geheimnis eines neuen Menschen schenkt und
anvertraut. So ist Sara aufgrund ihres Glaubens Mutter geworden, da sie auf Gottes Treue zu
seiner Verheil3ung zahlte (vgl. Hebr 11,11).

53. In der Familie begleitet der Glaube alle Lebensalter, angefangen von der Kindheit: Die Kinder
lernen, der Liebe ihrer Eltern zu trauen. Deshalb ist es wichtig, dass die Eltern gemeinsam den
Glauben in der Familie praktizieren und so die Reifung des Glaubens der Kinder begleiten. Vor
allem die jungen Menschen, die in einem Lebensalter stehen, das fur den Glauben so
vielschichtig, reich und wichtig ist, sollen die Nahe und Zuwendung der Familie und der kirchlichen
Gemeinde auf ihrem Weg des Wachsens im Glauben spuren. Wir alle haben gesehen, wie auf
den Weltjugendtagen die jungen Menschen ihre Freude am Glauben und das Bemiihen erkennen
lassen, einen immer festeren und grol3herzigeren Glauben zu leben. Die jungen Menschen wollen
Groldes im Leben. Christus zu begegnen und sich von seiner Liebe ergreifen und flihren zu lassen
weitet den Horizont des Lebens und gibt ihnm eine feste Hoffnung, die nicht zugrunde gehen lasst.
Der Glaube ist nicht eine Zuflucht fir Menschen ohne Mut, er macht vielmehr das Leben weit. Er
|&sst eine groRe Berufung entdecken, die Berufung zur Liebe, und er garantiert, dass diese Liebe
verlasslich ist und es wert ist, sich ihr zu Ubereignen, da ihr Fundament auf der Treue Gottes
steht, die starker ist als all unsere Schwéche.

Ein Licht fiir das Leben in der Gesellschaft

54. In der Familie aufgenommen und vertieft, wird der Glaube ein Licht, um alle sozialen
Beziehungen zu erleuchten. Als Erfahrung der Barmherzigkeit Gottes des Vaters weitet er sich
dann zu einem Unterwegssein als Bruder und Schwestern. In der ,Moderne" wurde versucht, eine
universale Bruderlichkeit unter den Menschen auf der Grundlage ihrer Gleichheit aufzubauen.
Nach und nach haben wir aber verstanden, dass diese Bruderlichkeit, die des Bezugs auf einen
gemeinsamen Vater als ihr letztes Fundament entbehrt, nicht zu bestehen vermag. Es ist also
nétig, zur wahren Wurzel der Bruderlichkeit zurtickzukehren. Die Geschichte des Glaubens ist von
ihrem Anbeginn an eine Geschichte der Briderlichkeit gewesen, wenn auch nicht frei von
Konflikten. Gott ruft Abraham, aus seinem Land wegzuziehen, und verspricht ihm, ihn zu einer
grofRen Nation, zu einem grof3en Volk zu machen, auf dem der géttliche Segen liegt (vgl. Gen
12,1-3). Wahrend die Heilsgeschichte fortschreitet, entdeckt der Mensch, dass Gott alle als Bruder
und Schwestern an dem einen Segen teilhaben lassen will, der in Jesus seine Fulle findet, damit
alle eins wirden. Die unerschopfliche Liebe des Vaters wird uns in Jesus auch durch die
Gegenwart des Bruders mitgeteilt. Der Glaube lehrt uns zu sehen, dass in jedem Menschen ein
Segen fur mich gegeben ist, dass das Licht des Antlitzes Gottes mich durch das Gesicht des
Bruders erleuchtet.
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Wie viele Wohltaten hat die Sicht des christlichen Glaubens der Stadt der Menschen fir ihr
Gemeinschaftsleben gebracht! Dank des Glaubens haben wir die einzigartige Wurde jedes
einzelnen Menschen erfasst, die in der antiken Welt nicht so klar ersichtlich war. Im zweiten
Jahrhundert warf der Heide Celsus den Christen vor, was er fir eine lllusion und eine Tauschung
hielt: ndmlich zu meinen, Gott habe die Welt fiir den Menschen erschaffen und ihn an die Spitze
des ganzen Kosmos gesetzt. Er fragte sich: »WWenn man sagt, dass diese Dinge [die Pflanzen] fur
die Menschen wachsen, warum wird man dann sagen, dass sie eher fir die Menschen wachsen
als fur die vernunftlosen und wildesten Tiere?«[46] »Nun, wenn jemand vom Himmel
herabschauen kdnnte, worin wirden sich dann unsere Tatigkeiten von denen der Ameisen und
Bienen unterscheiden?«[47] In der Mitte des biblischen Glaubens steht die Liebe Gottes, seine
konkrete Sorge um jeden Menschen, sein Heilsplan, der die ganze Menschheit und die ganze
Schépfung umfasst und seinen Héhepunkt in der Menschwerdung, im Tod und in der
Auferstehung Jesu Christi erreicht. Wenn diese Wirklichkeit verdunkelt wird, fallt das Kriterium
weg, um zu unterscheiden, was das Leben des Menschen kostbar und einzigartig macht. Der
Mensch verliert seine Stellung im Universum; er verliert sich in der Natur und verzichtet auf seine
moralische Verantwortung, oder er malt sich an, absoluter Herr zu sein, und schreibt sich
grenzenlose Macht zur Manipulation zu.

55. Der Glaube lasst uns aul3erdem durch die Offenbarung der Liebe Gottes des Schopfers die
Natur mehr achten, da er uns in ihr eine von Gott eingeschriebene Grammatik und eine Wohnstatt
erkennen lasst, die uns anvertraut ist, damit wir sie pflegen und haten. Er hilft uns,
Entwicklungsmodelle zu finden, die nicht allein auf Nutzen und Profit griinden, sondern die
Schopfung als Gabe anerkennen, deren Schuldner wir alle sind. Er lehrt uns, gerechte
Regierungsformen zu ermitteln und dabei anzuerkennen, dass die Autoritat von Gott kommt, um
sich in den Dienst des Gemeinwohls zu stellen. Der Glaube bietet auch die Mdglichkeit zur
Vergebung, die oftmals Zeit, Mihe, Geduld und Einsatz bendtigt; eine Vergebung, die moglich ist,
wenn man entdeckt, dass das Gute stets urspringlicher und starker ist als das Bdse, dass das
Wort, mit dem Gott unser Leben bejaht, tiefer ist als all unser Nein. Ubrigens ist die Einheit auch
unter rein anthropologischem Gesichtspunkt dem Konflikt Gberlegen; wir missen auch den
Konflikt auf uns nehmen, aber das Einlassen auf ihn muss uns dazu bringen, ihn zu I6sen, zu
Uberwinden, indem wir ihn in ein Glied einer Kette, in Entwicklung zur Einheit hin verwandeln.

Wenn der Glaube schwindet, besteht die Gefahr, dass auch die Grundlagen des Lebens
dahinschwinden, wie der Dichter T. S. Eliot mahnte: »Muss man euch denn sagen, dass sogar so
bescheidene Errungenschaften, mit denen ihr angeben kdnnt nach Art einer gesitteten
Gesellschaft, kaum den Glauben Uberleben werden, dem sie ihre Bedeutung schulden?«[48]
Wenn wir den Glauben an Gott aus unseren Stadten wegnehmen, dann wirde das Vertrauen
unter uns schwacher werden, wirden wir nur aus Angst geeint bleiben, und die Stabilitat ware
gefahrdet. Der Hebraerbrief sagt: »Er schamt sich nicht, ihr Gott genannt zu werden; denn er hat
fur sie eine Stadt vorbereitet« (Hebr 11,16). Der Ausdruck ,sich nicht schamen" wird mit einer
offentlichen Anerkennung assoziiert. Das will heil3en, dass Gott mit seinem konkreten Handeln
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seine Gegenwart unter uns, seinen Wunsch, die zwischenmenschlichen Beziehungen zu festigen,
offentlich bekennt. Sind es vielleicht wir, die wir uns schamen, Gott unseren Gott zu nennen? Sind
wir es, die ihn als solchen in unserem Leben in der Offentlichkeit nicht bekennen und die GréRe
des Lebens der Gemeinschaft nicht darstellen, die er méglich macht? Der Glaube macht das
Leben in der Gesellschaft hell. Er besitzt ein schopferisches Licht flr jeden neuen Moment der
Geschichte, weil er alle Ereignisse in Beziehung setzt zum Ursprung und Ziel von allem im Vater,
der uns liebt.

Eine trostende Kraft im Leiden

56. Der heilige Paulus stellt, als er den Christen in Korinth von seinen Schwierigkeiten und Sorgen
schreibt, seinen Glauben mit der Verkiindigung des Evangeliums in Zusammenhang. Er sagt
namlich, dass sich in ihm die Schriftstelle erfullt: »lch habe geglaubt, darum habe ich geredet« (2
Kor 4,13). Der Apostel bezieht sich auf ein Wort des Psalms 116, wo der Psalmist ausruft: »Voll
Vertrauen war ich, auch wenn ich sagte: Ich bin so tief gebeugt« (V. 10). Vom Glauben zu reden
schlieldt oft ein, auch von schmerzlichen Prifungen zu reden, aber genau darin sieht der heilige
Paulus die tUberzeugendere Verkiindigung des Evangeliums, weil in der Schwachheit und im
Leiden Gottes Kraft zutage tritt und entdeckt wird, die unsere Schwachheit und unser Leiden
Ubersteigt. Der Apostel selbst befindet sich in einer todesahnlichen Situation, die zum Leben wird
fur die Christen (vgl. 2 Kor 4,7-12). In der Stunde der Prifung erleuchtet uns der Glaube, und
gerade im Leiden und in der Schwachheit wird deutlich: »Wir verkiindigen [...] nicht uns selbst,
sondern Jesus Christus als den Herrn« (2 Kor 4,5). Das elfte Kapitel des Hebraerbriefes schlief3t
mit dem Hinweis auf diejenigen, die aufgrund des Glaubens gelitten haben (vgl. Vv. 35-38), unter
denen Mose eine besondere Stellung einnimmt, der die Schmach des Messias auf sich
genommen hat (vgl. V. 26). Der Christ weil3, dass das Leiden nicht beseitigt werden, aber einen
Sinn erhalten kann, dass es zu einem Akt der Liebe und des Sich-Anvertrauens in die Hande
Gottes, der uns nicht verlasst, und auf diese Weise zu einer Stufe des Wachstums im Glauben
und in der Liebe werden kann. Wenn er betrachtet, wie Christus auch im Augenblick des gréfiten
Leidens am Kreuz (vgl. Mk 15,34) mit dem Vater eins ist, lernt der Christ, an der Sicht Jesu selbst
teilzunehmen. Sogar der Tod wird hell und kann als letzter Ruf des Glaubens erlebt werden, als
letztes ,Zieh weg aus deinem Land" (Gen 12,1), als letztes ,Komm", das der Vater spricht. Inm
Ubergeben wir uns in dem Vertrauen, dass er uns auch beim endgultigen Schritt stark machen
wird.

57. Das Licht des Glaubens Iasst uns nicht die Leiden der Welt vergessen. Fir wie viele Manner
und Frauen des Glaubens waren die Leidenden Mittler des Lichts! So der Leprakranke flr den
heiligen Franz von Assisi oder fur die selige Mutter Teresa von Kalkutta ihre Armen. Sie haben
das Geheimnis verstanden, das in ihnen zugegen ist. Sicher haben sie nicht alle ihre Leiden
getilgt, wenn sie sich ihnen genahert haben, und konnten auch nicht jedes Ubel erklaren. Der
Glaube ist nicht ein Licht, das all unsere Finsternis vertreibt, sondern eine Leuchte, die unsere
Schritte in der Nacht leitet, und dies genuigt flir den Weg. Dem Leidenden gibt Gott nicht einen
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Gedanken, der alles erklart, sondern er bietet ihm seine Antwort an in Form einer begleitenden
Gegenwart, einer Geschichte des Guten, die sich mit jeder Leidensgeschichte verbindet, um in ihr
ein Tor zum Licht aufzutun. In Christus wollte Gott selbst diesen Weg mit uns teilen und sein
Sehen schenken, um darin das Licht zu schauen. Christus, der den Schmerz erduldet hat, ist »der
Urheber und Vollender des Glaubens« (Hebr 12,2).

Das Leiden erinnert uns daran, dass der Dienst des Glaubens am Gemeinwohl immer ein Dienst
der Hoffnung ist, die vorwarts blickt. Denn sie weil}, dass unsere Gesellschaft allein von Gott her,
von der Zukunft, die vom auferstandenen Jesus kommt, eine feste und dauerhafte Basis finden
kann. In diesem Sinn ist der Glaube mit der Hoffnung verbunden, da wir, auch wenn unsere
irdische Wohnung zerféllt, eine ewige Wohnung haben, die Gott bereits in Christus, in seinem Leib
errichtet hat (vgl. 2 Kor 4,16-5,5). Die Dynamik des Glaubens, der Hoffnung und der Liebe (vgl. 1
Thess 1,3; 1 Kor 13,13) lasst uns so auf unserem Weg hin zu jener Stadt, »die Gott selbst geplant
und gebaut hat« (Hebr 11,10), fur die Sorgen aller Menschen eintreten, denn »die Hoffnung lasst
nicht zugrunde gehen« (Rém 5,5).

In Einheit mit dem Glauben und der Liebe leitet uns die Hoffnung in eine sichere Zukunft, die sich
von den trigerischen Angeboten der Gotzen der Welt deutlich unterscheidet, aber dem taglichen
Leben neuen Schwung und neue Kraft verleiht. Lassen wir uns nicht die Hoffnung stehlen; lassen
wir nicht zu, dass sie vereitelt wird durch unmittelbare Lésungen und Angebote, die uns auf dem
Weg aufhalten und die Zeit ,aufsplittern" und in Raum umwandeln. Die Zeit steht immer Gber dem
Raum. Der Raum lasst die Vorgange erstarren, die Zeit hingegen flihrt sie in die Zukunft und
drangt, voll Hoffnung voranzugehen.

Selig, die geglaubt hat (vgl. Lk 1,45)

58. Im Gleichnis vom Samann uberliefert uns der heilige Lukas die folgenden Worte, mit denen
der Herr die Bedeutung des ,guten Bodens" erklart: »Auf guten Boden ist der Samen bei denen
gefallen, die das Wort mit gutem und aufrichtigem Herzen hdren, daran festhalten und durch ihre
Ausdauer Frucht bringen« (Lk 8,15). Im Kontext des Lukasevangeliums stellt die Erwahnung des
guten und aufrichtigen Herzens, der Hinweis auf das gehoérte und bewahrte Wort, eine indirekte
Abbildung des Glaubens der Jungfrau Maria dar. Derselbe Evangelist spricht von dem Erinnern
Marias, davon, wie sie alles, was sie gehort und gesehen hat, in inrem Herzen bewahrte, so dass
das Wort in ihrem Leben Frucht bringen konnte. Die Mutter des Herrn ist eine vollkommene lkone
des Glaubens, wie die heilige Elisabeth ausrief: »Selig ist die, die geglaubt hat« (Lk 1,45).

In Maria, der Tochter Sion, erflllt sich die lange Geschichte des Glaubens im Alten Testament mit
der Erzahlung vieler glaubiger Frauen, angefangen von Sara, die neben den Patriarchen der Ort
waren, an dem sich die Verheillung Gottes erfiillte und das neue Leben erblihte. In der Fllle der
Zeit erging das Wort Gottes an Maria, und mit ihrem ganzen Sein nahm sie es in ihrem Herzen
auf, damit es in ihr Fleisch annehme und aus ihr geboren werde als Licht fur die Menschen. Der
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heilige Martyrer Justinus verwendet in seinem Dialog mit Tryphon einen schénen Ausdruck, wenn
er sagt, dass Maria, als sie die Botschaft des Engels annahm, ,Glaube und Freude"[49] empfing.
In der Mutter Jesu zeigte sich der Glaube in der Tat reich an Frucht, und wenn unser geistliches
Leben Frucht bringt, werden wir mit Freude erfillt, was das deutlichste Zeichen der Grélie des
Glaubens ist. Maria hat in ihrem Leben den Pilgerweg des Glaubens in der Nachfolge ihres
Sohnes erfillt.[50] So wurde in Maria der Glaubensweg des Alten Testaments aufgenommen in
die Nachfolge Jesu hinein und lasst sich von ihm verwandeln, indem er in die dem
menschgewordenen Gottessohn eigene Sichtweise eintritt.

59. Wir kdnnen sagen, dass an der seligen Jungfrau Maria sich erfullt, was ich vorhin
nachdricklich betont habe, nadmlich dass der Glaubende in sein Bekenntnis des Glaubens ganz
und gar mit hinein genommen ist. Maria ist durch ihre Beziehung zu Jesus eng mit dem
verbunden, was wir glauben. In der jungfraulichen Empfangnis Jesu in Maria haben wir ein klares
Zeichen der Gottessohnschaft Christi. Der ewige Ursprung Christi ist im Vater; er ist der Sohn in
vollem und einzigartigem Sinn; und deshalb wird er in der Zeit geboren ohne Zutun eines Mannes.
Als Sohn kann Jesus der Welt einen neuen Anfang und ein neues Licht bringen, die Fille der
treuen Liebe Gottes, der sich den Menschen Ubergibt. Andererseits hat die wirkliche Mutterschaft
Marias sichergestellt, dass der Sohn Gottes eine echte menschliche Geschichte hat und ein
wahres Fleisch, in dem er am Kreuz sterben und von den Toten auferstehen konnte. Maria
begleitete ihn bis unter das Kreuz (vgl. Joh 19,25), von wo aus sich ihre Mutterschaft auf jeden
Junger ihres Sohnes erstrecken sollte (vgl. Joh 19,26-27). Nach der Auferstehung und
Himmelfahrt Jesu war sie auch im Abendmahlssaal zugegen, um mit den Aposteln um die Gabe
des Geistes zu bitten (vgl. Apg 1,14). Der Strom der Liebe zwischen Vater und Sohn im Geist hat
unsere Geschichte durchlaufen; Christus zieht uns zu sich, um uns retten zu kénnen (vgl. Joh
12,32). In der Mitte des Glaubens steht das Bekenntnis zu Jesus, dem Sohn Gottes, geboren von
einer Frau, der uns durch die Gabe des Heiligen Geistes in die Gotteskindschaft hineinfuhrt (vgl.
Gal 4,4-6).

60. Im Gebet wenden wir uns an Maria, die Mutter der Kirche und die Mutter unseres Glaubens.

Hilf, o Mutter, unserem Glauben!

Offne unser Horen dem Wort, damit wir die Stimme Gottes
und seinen Anruf erkennen.

Erwecke in uns den Wunsch, seinen Schritten zu folgen,
indem wir aus unserem Land wegziehen und seine VerheilRung annehmen.

Hilf uns, dass wir uns von seiner Liebe anrihren lassen, damit wir ihn im Glauben berthren
kénnen.

Hilf uns, dass wir uns ihm ganz anvertrauen, an seine Liebe glauben, vor allem in den
Augenblicken der Bedrangnis und des Kreuzes, wenn unser Glaube gerufen ist zu reifen.

Sae in unseren Glauben die Freude des Auferstandenen.

Erinnere uns daran: Wer glaubt, ist nie allein.
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Lehre uns, mit den Augen Jesu zu sehen, dass er Licht sei auf unserem Weg; und dass dieses
Licht des Glaubens in uns immerfort wachse, bis jener Tag ohne Untergang kommt, Jesus
Christus selbst, dein Sohn, unser Herr!

Gegeben zu Rom, bei St. Peter, am 29. Juni, dem Hochfest der heiligen Apostel Petrus und
Paulus, im Jahr 2013, dem ersten meines Pontifikats.
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