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Christlicher Glaube — Einladung zum Leben

Der Versuch, jungen Menschen einen Weg christlichen Glaubens zu erschlieflen,
muf sich in unserer Gesellschaft gegeniiber einer Reihe von kritischen Anfragen
rechtfertigen. Zwei besonders schwerwiegende seien genannt:

1. Es wird der Verdacht gedufert, christliche Glaubigkeit sei nur ein Nachhall
aus der Vorgeschichte unserer Neuzeit, habe selbst aber nicht mehr Wirksames
und Notwendiges in unsere Zukunft einzubringen. Junge Menschen miifiten in
dieser Sicht zwar etwas vom Christentum wissen, um zu verstehen, wo sich die
Spuren eines einstmals lebendigen Modells der Lebensgestaltung herleiten; aber
Griinde, ihnen dieses Modell zur eigenstandigen Aneignung anzubieten, werden
von vielen nicht gesehen. Die Probleme, vor denen wir stehen, stellen sich in
Politik und Wirtschaft, in Erziehung und Sozialarbeit vielen als Probleme, die
ohne Religion und Glaube anzugehen und zu bewiltigen sind, zu deren Losung
Religion und Glaube nichts beitragen, von deren Herausforderungscharakter an
uns Menschen Religion und Glaube sogar ablenken konnen.

2. Kirche erweckt bei Kritikern den Eindruck, junge Menschen vor allem
darum an sich zu binden wollen, um ihren Nachwuchs zu sichern und damit als
einfluffreiche Institution in unserer Gesellschaft zu iiberleben. Damit wird der
Verdacht gedufert, in der Hinfiihrung junger Menschen zum Glauben gehe es
der Kirche nicht oder doch nicht zuerst um die Lebendigkeit dieser jungen Men-
schen, sondern um sich selbst.

Diese kritischen Anfragen konnen und miissen uns als Christen und als Kirche
Anlaf sein, uns selbstkritisch zu fragen, woran es bei uns liegt, dafl wir den
Eindruck machen, iiberfliissig und wirkungslos zu sein, mehr an uns selbst zu
hingen als um die Lebendigkeit von Menschen besorgt zu sein. Diesen Fragen
soll hier allerdings eher indirekt nachgegangen werden. Es soll der Versuch
gemacht werden, auf die angedeuteten Anfragen mit einigen Gegenfragen zu
antworten. Es geht dabei um ein offensives Glaubensbewufitsein, das sich nicht
nur kritisch befragen l48t, sondern auch seinerseits die kritische Anfrage stellt,
ob sich der Verzicht auf Religion und Glaube — auch als Orientierungs- und
Praxisangebot an junge Menschen — eigentlich so leicht rechtfertigen 1aflt, wie
manchmal der Eindruck erweckt wird. Es soll der Verdacht geduflert werden,
der Verzicht auf Religion und Glaube kdnne den Menschen in seiner Mensch-
lichkeit bedrohen.

Dieser offensive Versuch will nicht aggressiv sein, also nicht verletzen oder
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erniedrigen; er will aber doch auch nicht nur verteidigen, sondern auch die-
jenigen zu einer Verteidigung herausfordern, die behaupten, christliche Gldu-
bigkeit eroffne keine wirksamen Lebenschancen, man enthalte jungen Menschen
also nichts vor, wenn man auf deren Einladung zum Glauben verzichte. Dafl
dieser Versuch, die im Glauben sich 6ffnenden Lebenschancen als kritische An-
fragen an den Verzicht auf diese Chancen zu richten, auch die selbstkritische
Frage enthilt, ob wir diese Lebenschancen des Glaubens ergreifen und iiber-
zeugend zur Wirkung kommen lassen, wird an manchen Stellen spiirbar wer-
den. (Es sei zudem darauf hingewiesen, dafl der folgende Versuch u. a. vom
Synodenbeschluff ,,Unsere Hoffnung* angeregt wurde und auch einige Inhalte
dieses Dokumentes aufgreift.)

Hoffnung auf Gott — Einladung in die Weite des Lebens

Daf nicht jedes Menschenleben wirklich lebendig ist, wird von uns tagtiglich
an uns und an anderen mehr oder minder bewuf}t beobachtet. Die Lebendigkeit
unseres Lebens hingt dabei mit davon ab, welche Wiinsche und Sehnsiichte uns
erfiillen, was wir zu erhoffen wagen fiir uns und fiir andere. Enge und klein-
liche Wiinsche beengen das Leben; Hoffnung, die weit ausgreift und viele um-
fafit, 6ffnet das Leben und stimmt es hoch.

Biblisch-christliche Glaubensgeschichte ist dadurch gekennzeichnet, daf in ihr
der Mensch gefiihrt und ermutigt wurde, der in ihm sich meldenden Sehnsucht
nach einem umfassenden und gefiillten Heilsein von Schépfung und Menschheit
Raum zu geben und die Hoffnung zu wagen, diese Sehnsucht laufe nicht einer
leeren Utopie nach, sie triume vielmehr von den Méglichkeiten und vom Willen
Gottes. So sind uns die Bilder iiberkommen von einer Stadt Gottes, die erfiillt
ist von Gerechtigkeit und Frieden — von einem Gott, der endgiiltig all die unge-
trosteten Trinen vom Angesicht seiner Menschen trocknet — vom Ende jeglicher
Riistung und dem Einsatz aller Gaben der Schépfung fiir das Leben — vom Fest
der einen Familie aller Menschen am Tisch Gottes — von dem einen Vater und
der einen Heimat, in der das Wohnen keine Entfremdung und keine Abschiede
mehr kennt. Diese Bilder erfiillten und erfiillen Herzen von Menschen in der
Hoffnung auf den Gott dieser Bilder. Sie gaben und geben ihnen Lieder zum
Singen ein, Lieder des Aufbruchs in diese Zukunft, getroste Lieder von der Weite
des Lebens. Konnen wir auf diese Bilder und Lieder verzichten ohne Einbufie
an Lebendigkeit? Konnen wir auf die Uberlieferung dieser Bilder und Lieder
an junge Menschen verzichten ohne die Gefahr, sie zu einem verengten, weniger
lebendigen Leben einzuladen? Zwei Gefahren vor allem werden schon greifbar.

Da gibt es einmal den Versuch, Menschen — und gerade auch junge Menschen —
so in einen Kreislauf von Bediirfnisweckung und Bediirfnisbefriedigung einzu-
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spannen, daf} sie gar nicht dazu kommen, die in ihnen wohnende Sehnsucht zu
entdecken und zu pflegen. Thre Triume werden auf das Kaufbare und Machbare
eingestellt. Thre Lebensanspriiche werden so eingerichtet, daf§ sie gestillc werden
konnen. IThre Hoffnungsbilder sollen sich aus Katalogen und Prospekten nidhren.
Es geht bei diesen Feststellungen nicht um modische Wohlstandsbeschimpfung.
Wir leben auch vom machbaren und kaufbaren Brot. Aber ist die Einladung,
nur davon zu leben, die volle Einladung zum Leben? Woran liegt es, daff mit
unserem Reichtum unsere Freude, unser Geschmack am Leben nicht mitgewach-
sen ist?- Woher kommt der Verdacht, dafl wir zwar viele menschliche Fahigkei-
ten steigern konnten, zugleich aber an Lebenskunst verloren haben, also nicht
mehr wirklich leben konnen, obwohl wir iibergenug zum Leben haben? Hingt
dieser Verdacht moglicherweise auch damit zusammen, dafl wir die mit dem
Namen Gottes in der Menschheitsgeschichte verbundenen Hoffnungen zuriick-
genommen und nicht mehr erlernbar gemacht haben und daf wir damit ein
geheimnisleeres Menschenbild propagieren, also das Bild von dem Menschen, der
zufriedenzustellen ist mit dem Habbaren und dem man das Triumen von einem
Gliick aller Menschen in der Hoffnung auf Gott abgew6hnen kann?

Daf dies nicht so unproblematisch ist, zeigt die Tatsache, daff manchen jungen
Menschen das Machbare nicht geniigt und sie in Traume fliehen ldft, die sie sich
kiinstlich verschaffen und aus denen man nicht gestdarkt und aufgerichtet, son-
dern geschwiicht und erniedrigt erwacht. Oder positiv beobachtet: Es gibt junge
Christen, von denen wir neue Lieder der Hoffnung auf Gott horen konnen, die
viele Erwachsene vergessen hatten und auf deren Uberlieferung an die jungen
Menschen sie meinten verzichten zu konnen. So scheint der Mensch nicht zu sein,
dafl ihm das Leben schmedkt ohne ein hohes und steiles Gut, auf das er seine
Kraft und Hoffnung richten kann. Und wo es gelingt, Menschen in die Welt
ihrer bloflen Bediirfnisse einzuschliefen: Wie verfithrbar werden sie dann! Wo
konnen sie ohne Hoffnung und Sehnsucht die kritische Kraft hernehmen, die-
jenigen zu befragen, die die Herrschaft {iber sie antreten wollen?

Noch einmal anders formuliert: Ubergeben wir den jungen Menschen unter
uns genug als Einladung zum Leben, wenn wir ihnen ermdglichen, ihre Bediirf-
nisse zu befriedigen, vom Haus mit Garten zu trdumen und sich diesen Traum
zu erfiillen? Oder verbirgt sich hinter der Suche nach Lebensqualitdt auch noch
das Verlangen nach einer anderen Einladung zum Leben, nimlich auf die Freude
zu setzen, die etwa Jesus im Namen Gottes all denen zuspricht, die barmherzig
miteinander umgehen, Hunger und Durst nach Gerechtigkeit haben, nicht er-
obern, sondern teilen wollen, leiden am eigenen und fremden Leid, sich bean-
spruchen lassen? Gehort zu menschlicher Lebendigkeit unverzichtbar eine Sehn-
sucht, die wir einander nicht stillen konnen? Und ist der Verzicht, diese
Sehnsucht in der Hoffnung auf Gott aufzurichten, dann doch der Verzicht auf
eine uniiberholte Ermutigung zum Leben?
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Es gibt auch den Versuch, die einmal mit dem Namen Gottes in unserer Ge-
schichte verbundenen Hoffnungen durchzuhalten und jetzt auf den Menschen zu
richten. Dies gilt vielen als die entscheidende Errungenschaft der Neuzeit, dafl
der Mensch seine Maglichkeiten, die Welt fiir den Menschen wohnlicher und
freundlicher zu machen, voll ergriffen und jetzt seine Geschichte selbst in die
Hand genommen hat. Dafl der Mensch dies tun soll, dafiir gibt es auch christ-
liche Griinde. Die Frage ist, in welcher Hoffnung er dazu aufgerufen wird: in
der Hoffnung auf sich selbst oder in der Hoffnung auf einen helfend nahen Gott,
der ihm vollendend und heilend entgegenkommt. Eine naive Hoffnung auf uns
selbst ist uns im Laufe unseres neuzeitlichen Bemithens um eine unentfremdete,
herrschaftsfreie Menschheit schwerer geworden. Wir kénnen nicht mehr nur stolz
sein auf das, was wir den jungen Menschen fiir ihren Start hinterlassen. Uber-
geben wir ihnen doch nicht nur geloste, sondern auch neue, fast erdriickende
Probleme. Mit welcher Hoffnung kénnen wir sie ermutigen, sich diesen Proble-
men zu stellen? Ist hier der Verzicht auf eine Hoffnung auf Gott heute so leicht
zu leisten?

Wie ist der Aufbruch vieler junger Menschen in den letzten 15 Jahren verlau-
fen, die in der Hoffnung auf den Menschen Neues wollten und versuchten?
Einige haben sich inzwischen ihre kleinliche Idylle geschaffen, die der Idylle
ihrer Eltern, aus der sie ausbrechen wollten, recht dhnlich ist. Andere sind am
Menschen verzweifelt und geben dieser Verzweiflung vernichtenden Ausdruck.
Es gibt auch einige, die dadurch ihren Aufbruch durchhalten konnen, daf} sie
auf einen Gott hoffen, der ihnen ihren Weg immer wieder 6ffnet und weitet und
der sie nicht unter Vollendungsstref’ stellt, weil er kommen wird, um zu voll-
enden. Es scheint nicht so leicht zu sein, ohne Hoffnung auf Gott hoffnungsvoll
zu leben.

Fihigkeit zum Leiden — Hilfe zum Leben

Dies soll an einer Dimension menschlichen Lebens noch etwas niher ange-
schaut werden. Zur Wirklichkeit unserer menschlichen Lebenswelt gehort auch
menschliches Leiden. Selbstverstindlich ist es unsere gemeinsame Aufgabe,
Menschen ihr Leid abzunehmen und kdmpferisch gegen das Leid anzutreten.
Dabei miissen wir uns den damit verbundenen medizinischen, psychologischen,
wirtschaftlichen und politischen Problemen stellen. Viel ist hier geschehen. Ver-
starke hat sich aber zugleich eine vielfach unbewufite und unbenannte Verlegen-
heit gegeniiber dem Leid als menschlichem Problem. Es sei erlaubt, hier einmal
ein Kontrastbild zu skizzieren.

Kritische Beobachter unseres Verhaltens in unserer Gesellschaft machen darauf
aufmerksam, dafl Menschen in Leidenssituationen vielfach in Isolation geraten.
Sie werden zwar Spezialisten iibergeben, die ihnen ihr Leid abnehmen, es ab-
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schaffen sollen; aber das Verhalten, Menschen im Leid beizustehen, es mit ihnen
zu tragen, es mit ithnen durchzustehen, geht zuriick und wird weniger eingeiibt.
Das Verhalten vieler Leidender — etwa Kranker oder Trauernder — ist entspre-
chend darauf gerichtet, moglichst schnell die gewohnte Leistungs- und Genufi-
fahigkeit wiederzugewinnen und so, als sei durch die Zeit der Krankheit oder
der Trauer eigentlich nichts geschehen, wieder in ihre Lebenszusammenhinge
zuriickzukehren. Dafl das Bestehen leidvoller Situationen in sich die Chance
enthilt, als Mensch weiterzukommen, leidens- und mitleidensfahig zu werden,
wird kaum mehr wahrgenommen und gelernt. Besonders belastet werden da-
durch all die, die an einem bleibenden Leid tragen. Zu ihrem Leid hinzu haben
sie meist an dem unbenannten, aber doch wirksamen Vorwurf zu tragen, Men-
schen ihrer Niihe dauernd zu storen.

Es gab und gibt dazu in der Tradition christlicher Glaubigkeit eine Alter-
native. In ihr gab und gibt es eine Kultur, im Glauben auch leidvolle Situationen
auf Hoffnung und Liebe hin anzunehmen. Es gab und gibt in ihr Menschen, die
im Glauben an einen Gott, der den Leidenden nahe ist, den Leidenden beistehen.
Es gab und gibt in ihr die Freiheit des Klagens vor Gott. Und es gab und gibt
in ihr Belege dafiir, wie Leidenszeiten menschlicher machen kénnen und wie der
Umgang mit Leidenden nicht nur Last sein mufi, sondern auch tragen und
Krifte zum Leben vermitteln kann. Ganz fern von einer krankhaften Verliebt-
heit in das Leid ermiglichte und ermdglicht diese Tradition einen Umgang mit
cigenem und fremdem Leid als Alternative zur krampfhaften Tabuisierung von
Leid. Ohne uns an bestimmte tradierte Formen binden zu miissen, miissen wir
doch daran erinnern, daf der Blick auf das Bild des Gekreuzigten oder auf das
Bild der Schmerzensmutter, das Beten des schmerzhaften Rosenkranzes und des
Kreuzwegs ungezihlten Menschen einen Weg in ihrem Leid erdffnete, ihnen
eine beistehende Leidensgemeinschaft mit Leidenden ermdglichte und ihnen auch
die Kraft gab, an den Widerstinden zu leiden, die die Menschheitsgeschichte
gegen ihre Vermenschlichung immer wieder aufrichtet.

Kann man auf diese Tradition ohne Gefahr des Verlusts verzichten? Kann
man zum Leben einladen, ohne Fihigkeiten zum Leiden und Mitleiden zu ver-
mitteln? Ist eine vollmenschliche Freude am Leben auf die Dauer moglich,
wenn man nur mit dem Riicken zu den Leidenden lebt und in der Erwartung,
selbst nie Betroffener zu werden? Christlicher Glaube ladt anders zum Leben
ein. Er lidt zu einer Freude am Leben ein, die auch und gerade den Leidenden
bezeugt werden kann und die nicht wegsehen mufl vom Leid. Die Feste des
Glaubens miissen nicht abgebrochen werden, wenn unter die Feiernden Bela-
dene und Trauernde treten. Es sind Feste, in denen des Leides gedacht und im
Leid Hoffnung aufgerichtet wird. Junge Menschen zu solchen Festen einzuladen
ist Einladung zum Leben. Wo diese Einladung fehlt, wo man auf die Vermitt-
lung von Leidens- und Mitleidensfahigkeit verzichtet, kann jungen Menschen
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nicht selten Lebenswichtiges fehlen. Und dies kann sie zwingen, aus der Wirk-
lichkeit zu fliehen, weil sie sie nicht bestehen konnen.

Hoffnung fiir die Toten — Ermutigung zum Leben

Dafl eine tragfihige Einladung zum Leben das Ganze menschlichen Lebens
umfassen muf}, zwingt iber das bisher Gesagte hinaus auch zu der Frage, wie
mit diesem Leben auch der eigene Tod angenommen werden kann. Diese Frage
aber ist nicht zu I6sen von der Frage nach unserer Hoffnung fiir die Toten.
Unsere Verlegenheit als Gesellschaft ist hier grof. Man kann es besonders spliren
beim Ritual von Staatsbegribnissen, aber auch bei gewdhnlichen Begrabnis- und
Totengeddchtnisritualen, die in Gottvergessenheit abgehandelt werden. End-
giiltig am Tod erfahren wir Menschen die Grenzen des von uns Machbaren und
Planbaren. Lebenden kénnen wir manches Leid noch abnehmen; Toten aber
koénnen wir ihre Trinen nicht mehr trocknen. Und ihr unvollendetes Leben
konnen wir nicht vollenden. Fiir die Toten hoffen — hoffen, daf ihre Suche nach
Gliick Erfiillung findet; hoffen, dafl ihre Verletzungen geheilt werden; hoffen,
dafl sie uns nahe bleiben — dies fiir die Toten hoffen ist in der Menschheitsge-
schichte immer verbunden gewesen mit dem Namen Gottes. Und es ist in
christlicher Glaubigkeit auf uniiberbietbare Weise eréffnet worden, die Toten
dem begliickenden Erbarmen Gottes anzuvertrauen.

Wohin fiihrt der Verzicht, iiber unsere Moglichkeiten hinaus auch die Mg-
lichkeiten Gottes zu bedenken, darauf zu vertrauen? Wird dieser Verzicht
leichthin geleistet und scheidet er die Toten aus der Hoffnungsgemeinschaft mit
uns aus, so verengt er den Horizont einer Einladung zum Leben auf bedrohliche
Weise. Gibt es fiir die Toten keine Hoffnung, so wird auch die Hoffnung fiir die
Lebenden briichig und zutiefst bezweifelbar. Es schwindet die Freiheit, alt zu
werden und sterben zu konnen. Die Lebenserwartung wird zur quantitativen
Grofle, die Tag fiir Tag abnimmt. Es wichst der Druck, sich in seinem Leben
selbst zu trésten und satt zu machen — und sei es auf Kosten der anderen,
insbesondere der nach uns Kommenden. Christlicher Glaube kann gerade in
seiner Hoffnung fiir die Toten zu einem Leben einladen, das sich nicht krampf-
haft festhalten muf, sondern sich gehen lassen kann in die endgiiltig tréstenden
und schenkenden Moglichkeiten Gottes; er kann einladen zu einem Leben, des-
sen Erwartungen sich im Alter und in der Nihe des Todes nicht verengen,
sondern weiten; er kann einladen zu einem Leben, das Wiinsche offen lassen
kann, weil er darauf vertraut, daf Gott einmal mit der uniiberbietbaren Fiille
des Lebens kommt. Er kann zu einem Leben einladen, das im hoffnungsvollen
Umgang mit den Toten die Gemeinschaft mit ihnen pflegt in der Hoffnung, im
eigenen Tod in ithre Gemeinschaft iiberzugehen.
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Wie kann sich der Verzicht darauf als Fortschritt an Menschlichkeit auswei-
sen? Wie kann er begriinden, daff man jungen Menschen nichts vorenthilt an
Einladung zum Leben, wenn man ihnen keine Hoffnung anbietet fiir die Toten
und ihren eigenen Tod? Natiirlich ist jedes Hoffnungszeugnis mifibrauchbar.
Es kann gesagt werden, Hoffnung fiir die Toten lenke ab von der Sorge um das
Leben der Lebenden. Die eigentliche Behinderung der Sorge um das Leben der
Lebenden ist aber nie die Hoffnung fiir die Toten, sondern die Gebundenheit
an das eigene Leben, die oft aus einem Mangel an Hoffnung fiir den eigenen
Tod erwichst.

Einander einladen zum Leben im Namen Gottes

Einladung zum Leben geschieht unter Menschen vor allem dadurch, daf ein
Mensch in menschliche Gemeinschaft aufgenommen wird; und zwar in eine
Gemeinschaft, in der er einen Namen hat und in seiner Person mit thren Mdg-
lichkeiten und Belastungen angenommen wird. Den meisten von uns wurde
dieses Geschenk in der Familie. Worliber heute viele aufmerksame junge Men-
schen klagen, ist die Tatsache, dafl sie im Herauswachsen aus der Familie kaum
Riume finden, in denen sie die sein diirfen, die sie sein mochten, in denen sie
vorbehaltlos angenommen sind. Sie beklagen, daff wir Lebensbedingungen ge-
schaffen haben, in denen die Frage, welchen Wert ein Mensch hat, abhingig ist
von seiner Leistung, seinem Prestige, der erreichten Position, von seinem Haben.
Als davon erldsender Raum wird ein neues Zusammenleben in einer Gruppe
oder auch in einer Partnerschaft gesucht, in der der eine den anderen in seinem
Verlangen nach Zustimmung und Verstindnis annimmt, in der man sich mit-
einander freuen und auch miteinander traurig sein kann. Gerade dieses Signal
mufl uns nachdenklich machen, wenn wir nach menschlichem Fortschritt, nach
fortschreitender Menschlichkeit suchen. Diese Suche kann nicht darauf verzich-
ten, danach zu fragen, wie unsere zwischenmenschlichen Beziehungen mensch-
licher werden kénnen.

Nimmt man die Bedeutung des Lebens in Partnerschaft und Gruppe ernst,
so mufl man auch die Fragen ernst nehmen, die hier aufbrechen konnen. Mit
welcher Vollmacht sagen und zeigen Menschen in Partnerschaft und Gruppe
einander, dafl sie angenommen sind, daf} sie leben sollen, einen einzigartigen
Wert haben, ihr Leben einen tragenden Sinn hat? Konnen wir Menschen einan-
der unseren Lebenssinn so zusagen, dafl sich die Abgriinde der Sinnlosigkeit
unter uns vollends schlieflen? Kénnen wir einander so tragen, dafd sich die Frage,
wer uns gemeinsam tragt, eriibrigt? Konnen wir einander so verstehen, daff im
Gesprich nichts Unverstandenes in uns zuriickbleibt?

Bei diesen mit der Einladung zum Leben durch gegenseitige Annahme ver-
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bundenen Fragen kann die Tradition christlicher Glaubigkeit mitsprechen. Da
ist die Annahme des einen durch den anderen Zeichen einer letztgiiltigen An-
nahme durch Gott. Da sagen Eltern ihren Kindern nicht nur: Wir nehmen dich,
unser Kind an; unter uns sollst du der Mensch sein und werden, der du bist. Sie
sagen durch ihre Annahme auch: Du bist von Gott gewollt und angenommen;
er hat die Macht, deinem Leben Sinn zu geben; und er tut es, indem er dich bei
deinem Namen ruft. In christlicher Glaubigkeit sagen Partner einander nicht aus
eigener Vollmacht Liebenswiirdigkeit zu; sie verstehen sich als vollmachtige
Zeichen einer in Gott griindenden Licbe, die ihre Liebe trigt und aus der ihre
Iiebe lebt. In einer christlichen Gruppe hat der Versuch, die Wiirde des anderen
zu achten und zu schiitzen und seinem Leben Bedeutung zuzusagen, seinen
Grund in dem Glauben, dal das Leben des anderen Wiirde und Bedeutung hat,
weil Gott sie jedem Menschen wirksam zugesprochen hat. Der Versuch, men-
schenfreundlich miteinander umzugehen, wird getragen von der Uberzeugung,
daf das Leben des Menschen im Grund von der Menschenfreundlichkeit Gottes
gehalten und gefithrt wird. Kann man auf diese Tradition leichthin verzichten,
ohne die Gefahr zu riskieren, die Annahme des Menschen durch den Menschen
letztlich ohne Begriindung zu lassen? An zwei Beispielen sei diese Frage ver-
deutlicht.

Aufmerksames menschliches Leben muf zugestehen, dafl es in Situationen
der Schuld geraten kann und auch vielfach gerit. Es gehort zu den gréfiten
Wohltaten, wenn Menschen einander in diesen Situationen vergeben, einander
die Schuld abnehmen oder auch gemeinsam an der Schuld tragen. Doch bleibt die
Frage: Reicht unsere Vollmacht, einander zu vergeben, wirklich so weit, dafl
wir einander gegen allen Zweifel sagen konnen: ,Es ist wieder ganz gut; wir
kénnen wieder ganz neu anfangen; der Weg ist wieder offen? Reden wir dies
einander moglicherweise nur ein? Gegenseitige Vergebung im christlichen Glau-
ben ist nicht nur gegenseitige Vergebung. Sie vertraut darauf, dafl in unserer
Vergebung Gottes Vergebung wirksam wird und dafl seine Vergebung wirklich
neue Anfinge schaflt, neue Wege ermdglicht, an unserer Schuld so getragen hat,
daf sie wirklich tiberwunden ist. In dieser Tradition ist Vergebung die Ein-
ladung, sich das Leben von Gott immer wieder neu er6ffnen und weiten zu las-
sen. Diirfen wir Menschen uns so vergebungsmichtig verstehen, dafl wir bei
einer Einladung junger Menschen zum Leben auf die Weitergabe dieser Tradi-
tion verzichten konnen? Oder zwingt uns der Abbruch dieser Tradition, selbst
weniger empfindsam zu werden fiir unsere Schuld und die Empfindsamkeit jun-
ger Menschen fiir ihre Schuld gering zu halten, damit wir Menschen mit unserer
Schuld leben kénnen?

Ein weiteres Beispiel: Wir Menschen brauchen das Gesprach miteinander. Wir
brauchen es, darin verstanden zu werden und uns nicht zuletzt dadurch selbst zu
verstehen. Wir miissen uns mitteilen in Freude wie in Not, damit unsere Freude
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gefiillter und unsere Not ertriglicher wird. Nicht als Ersatz oder Alternative zu
diesem Gespich unter Menschen, sondern als dessen Einbettung kennt die Ge-
betstradition der Menschheit das Sich-Freuen und das Klagen vor Gott, das
Stillewerden vor ihm in dem Vertrauen, dafl er auch das noch versteht und ver-
stehen ldft, was sich in uns unseren Moglichkeiten des Sprechens entzieht. Vom
zwischenmenschlichen Gespriach wird in dieser Tradition nicht alles erwartet.
In ihr weiff der eine den anderen auch noch in einem Gesprich mit dem Gott
seines Lebens. Dies entbindet ihn nicht vom verstehenden Gesprich mit dem
anderen; aber es gibt ihm das Vertrauen, dafl sein Versuch, den anderen zu ver-
stehen, ithn zu trésten und zu ermutigen, noch einmal umfangen ist von einem
Gott, der ganz versteht und der letztgiiltigen Trost und Mut schenkt. Unsere
Bereitschaft, miteinander und mit den jungen Menschen zu sprechen, ist Ein-
ladung zum Leben. Im christlichen Glauben gehort zu dieser Einladung zum
Leben auch die Einladung zum Leben des Gebets, weil dieses Gesprach, das oft
keine Worte braucht, leben hilft. Die Tatsache, daff es vielen geholfen hat und
vielen hilft, erlaubt den Verdacht, daff Wichtiges und Notwendiges verloren-
geht, wenn wir Menschen uns darauf beschrinken, nur noch miteinander zu
sprechen, und darauf verzichten, gemeinsam und allein auch mit dem Gott un-
seres Lebens zu sprechen. Es dringt den Verdacht auf, dafl wir einander iiber-
fordern, wenn wir einander durch die gegenseitige Annahme letzten tragenden
Grund zum Leben schaffen wollen, ohne unsere gegenseitige Annahme als Zei-
chen unserer gemeinsamen Annahme durch Gott zu verstehen und zu leben.

Kraft zum Leben

Die Frage, wo wir auf die Dauer die Energie fiir unsere Wirtschaft herneh-
men sollen, wird als technisches und politisches Problem vielfach besprochen.
Weniger besprochen — obwohl nicht weniger dringend — wird die Frage unserer
inneren Lebensenergie. Vielleicht 1afic sich an dieser Frage manches von dem
bisher Gesagten noch einmal verdichten und zusammenfassen. Der Verzicht auf
Religion und Glaube liefert uns der Notwendigkeit aus, in uns selbst und in
unserer Gemeinschaft als Menschen all das an Kraft zu finden, was wir brauchen,
um leben zu wollen, leiden zu kénnen, um mehr Gerechtigkeit zu kimpfen, eine
Liebe in Treue durchzuhalten, einander zu ertragen, unseren Tod anzunehmen.
Leben im Glauben an Gott und in der Hoffnung auf ihn scheint manchen als
Frithstadium der Menschheit vergleichbar mit der Haltung von Kindern, die
noch nicht voll erwachsen sind. Fiir sie ist erst der Mensch, der auf Religion und
Glaube verzichten kann, der erwachsene Mensch.

Es lassen sich aber Anzeichen erkennen, dafl der so erwachsene Mensch nicht
gewinnt, sondern die Erfahrung macht, wie seine inneren Krifte zum Leben
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versiegen konnen. Sein eigenes Leben tragen und andere mittragen ohne das
Vertrauen, letztlich getragen zu sein, kann so anstrengen, dafl man darin zutiefst
ermiiden mufl. Sich und anderen Gutes wiinschen ohne die Hoffnung, daff dieses
Wiinschen von der Macht eines Segens erfiillt ist, der nicht von uns lebt, kann so
leer werden, dafl man nur noch Formeln austauscht. Wenn wir Menschen unsere
Feste nur noch feiern als Zeichen der Freude aneinander und nicht mehr auch als
Zeichen der Freude an Gott und an seinen guten Plinen mit uns, dann kann es
sein, daf} sie an Gewicht verlieren und nicht mehr alle einladen, sondern nur
noch kleine Kreise gemeinsamen Wohlbehagens schaffen und viele Einsame und
Traurige am Rand lassen. Wenn wir uns nur noch gegenseitig Mut machen fiir die
Zukunft, konnen uns Fragen entgegengehalten werden: Wer bist du mit deinem
Leben, dafl du mir Mut machen kannst; bist du dir selbst so gelungen, dafl du
das kannst; woher nimmst du den Mut, mir Mut zu machen? Und diese Fragen
konnen schwer zu beantworten sein. Es sei nicht geleugnet, daff es Menschen
mit einer grofien inneren Kraft zum Leben gibt, die sich selbst nicht als religios
und glidubig verstehen. Aber es soll doch auch wahrgenommen werden, daf} sich
vielen Menschen, die von religidser und glaubiger Tradition abgeschnitten sind,
die Frage ihrer inneren Lebensenergie schmerzlich stellt. Und es soll erinnert
werden, dafl viele Menschen im Glauben an einen Gott ihres Lebens erfahren
durften und diirfen, wie ihnen diese Energie geschenkt wurde. ;

Das zentrale Symbol unseres Glaubens ist es, dafl wir zusammenkommen um
Brot und Wein, um Gaben unserer Erde, die wir fiireinander bereiten; daf} wir
dankbar bekennen, dafl wir davon leben, und zugleich zugestehen, dafl sie allein
uns nicht leben lassen; dafl wir darum das Leben Gottes iiber sie herabrufen,
damit er sie erfiille mit dem Leben seines Sohnes, das dieser uns in seinem Tod
gegeben hat. Und unsere Geste ist dann die sich ausstreckende Hand, die be-
kennt, dafl unser Leben, unser Versuch zu lieben, unsere Miithe um Menschlich-
keit, unser Weg zum Ziel der Nahrung bedarf. Diese unsere Geste bekennt, daf§
die Gabe Gottes uns oft gestirkt und getrostet hat und dafl wir von ihr erwarten,
daf sie es immer und immer wieder tut. Es ist eine kindliche Geste, die doch
nicht kindisch ist. Sie steht zu der Wahrheit, dafl auch der erwachsene Mensch
nicht aus sich heraus lebt, sondern dessen bediirftig bleibt, dafl ihm gegeben
wird. Und sie driidkt aus, dafl wir nicht so sind, daff wir einander genug zum
Leben geben konnen, sondern dafl wir uns von dem Gott unseres Lebens geben
lassen miissen, um es dann miteinander zu teilen. Jungen Menschen dieses Zei-
chen unseres Glaubens zu erschlieffen, ihnen die erwartungsvolle Geste des Emp-
fangens erlernbar zu machen, ist eine Einladung zum Leben, indem sie zum
Vertrauen einlidt, dafl uns eine nicht zu erschopfende Kraft zum Leben offen
steht, wenn wir uns ihr 6ffnen. Suchen aber miissen wir, wie wir die Einladung
so aussprechen und leben kinnen, dafl der Glaube als Kraft zum Leben unter
uns in der Gemeinschaft der Kirche auffindbar wird.
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