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Die Liebe als Gestaltungsprinzip der Moral
in den synoptischen Evangelien

Von CEsrLAuUs Sricq O. P.

Nirgends wird von den Synoptikern ausdriicklich gesagt, Gott habe
g&ydmy zu den Menschen. Doch nennen sie ihn « gut » und « barmherzig »
(Lk. 6, 35. 36 ; Mt. 19, 17) ; seine Freigebigkeit trifft alle. Besonders aber
gilt dies fiir die Jiinger Jesu, denn, einem Vater gleich, weill Gott, was
sie nétig haben (Mt. 6, 8), behiitet ihres Hauptes Haar und verhei3t
ihrem Gebet die groBte aller Gaben, den Heiligen Geist (Lk. 11, 13).
Diese Giite erstreckt sich aber auch auf die iibrigen Menschen, seien sie
vollkommen oder schlecht gesinnt. Sie ist es ja, die die Sonne scheinen
und den erquickenden Regen fallen 148t ; sie schenkt Licht, Wirme und
Feuchtigkeit, die den Menschen Leben und Nahrung gewihren. Und
gerade diese unverdiente, freigebige und offenkundige Hochherzigkeit
wird nun als das Vorbild der Liebe hingestellt, die ein Jiinger gegen
seinen Nichsten iiben soll, selbst wenn dieser undankbar und feindlich
gesinnt wire "

Der Gott des Evangeliums — von einer Vollkommenheit ohne Fehl
(téherog, Mt. 5, 48) — ldBt sich nicht als ein transzendentes Wesen
betrachten, das in einer fernen, unnahbaren Einsamkeit wohnt und sich
schiitzt durch eine mehr oder weniger stoische andOzix ®. Er hat einen
einzigen Sohn, den er mit zirtlicher Liebe umgibt und als Auserkorenen
seines Wohlgefallens bezeichnet ®. Dennoch zdégert er nicht, ihn person-

1 Mt. 5, 48 ; Lk. 6, 36. Wenn ein Novize in die Gemeinschaft von Qumran
eintrat, muBte er eine Fluchformel gegen die Bdsen sprechen : « Verflucht seist
du unwiderruflich ... Werde geziichtigt in der Finsternis des ewigen Feuers !
Niemals moge Gott deinem Flehen Gehor schenken, nie dir verzeihen und deine
Frevel wiedergutmachen » (Regel, 2, 7-8).

? Vgl. das Herz des Vaters, das sich seines verlorenen Sohnes erbarmt,
Lk. 15, 20.

3 Mt. 3,17; Mk. 1, 11; Lk. 3, 22-Mt. 17, 5; Mk. 9, 7; vgl. Mt. 12, 18.
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lich mit seiner Botschaft an die Fiihrer seines Volkes zu betrauen,
nachdem sich diese hartndckig geweigert haben, seine Diener, die
Propheten, zu empfangen '. Das heiBt einerseits, daB sich Gott nicht
damit begniigt, mit den Menschen zu brechen und die Rebellen zu
ziichtigen. Um sie zur Besinnung zu bringen, gibt er seinen Einzig-
geliebten der Schmach und dem Tode preis. Anderseits werden diese
Menschen, die Gott mit solcher Geduld liebt, und denen er mit seiner
Sorge nachgeht, durchwegs als bose (wovnpot, Lk. 11, 13), ungerechte
(&3wxot, Mt. 5, 45) und undankbare (&yapioror, Lk. 6, 35) geschildert.
Diese erstaunliche Auffassung von Gott und seinen Beziehungen zur
Menschheit ist die erste Enthiillung des Evangeliums ®. Sie wird kurz
zusammengefaBt in der Vorstellung von einem Gott, der siindige
Menschen liebt. Ohne Zweifel hatte Jahve seine Vorliebe fiir sein Volk
offenbart, und die Erweise seiner Barmherzigkeit hatten sich im Lauf
der Jahrhunderte vervielfacht. Aber nachdem Israel die Treue gebrochen
hatte, war es an ihm, die ersten Schritte zu Gott hin zu tun, um von
ihm Verzeihung zu erlangen : « Suchet Jahve, solang man ihn finden
kann ; rufet ihn an, da er noch nah ist! Der Gottlose lasse von seinem
Weg und der Frevler von seinen Gedanken! Er kehre zuriick zu Jahve,
und er wird sich seiner erbarmen, zu unserm Gott, denn er wird reichlich
verzeihen ! » (Is. 55, 6-7). In Wahrheit aber sind die Menschen, alle
Siinder, als Schuldner Gott gegeniiber von Grund auf unvermégend,
ihre Schuld zu begleichen (Lk. 7, 11 ; vgl. 11, 4). Doch im Evangelium
wartet Gottes Giite nicht die erste Regung der Reue beim Siinder ab,
sie ruft diese hervor *. Die Ankunft des Himmelreiches auf Erden ist

! Gleichnis von den ruchlosen Winzern (Mk. 12, 6; Lk. 20, 13). Hier be-
zeichnet sich Jesus selbst als den geliebten Sohn. Er weill um die Liebe des Vaters
zu sich. Er allein kennt ihn vollkommen, und er hat die innigste Lebensgemein-
schaft mit ihm (Mt. 11, 27; iber die Echtheit dieser Stelle vgl. neuerdings
J. BIENECK, Sohn Gottes als Christusbezeichnung der Synoptiker, Ziirich 1951,
S. 75-87).

2 A.]. Gossip (The Novelty of the Gospel, in The Expository Times, 62, 7 ;
1951, S. 195-200) erinnert daran, daB Gibbon als Merkmale der Neuheit des Christen-
tums ansah : Den unbeugsamen Eifer der Christen, die Macht Wunder zu wirken,
iiber welche die Urkirche verfiigte, die reine und strenge Sittlichkeit der Jiinger,
die Einigkeit und die Zucht im SchoBe der christlichen Gemeinschaft.

3 Das nennt STAUFFER (Art. dyandw, in G. KittEL, Th. Worterb. I, S. 47) « Die
neue Situation» : Jesus « verkiindet, er schafft eine neue Weltlage. Jesus ver-
kiindet die Barmherzigkeit Gottes, nicht als eine Gesinnung, die Gott allezeit und
allewege betatigt — pardonner, c’est son metier —, sondern als ein unerhortes
Ereignis, das den Grund seiner Moglichkeit allein in Gott hat, den Menschen aber
eben jetzt in eine vollig neue Situation hineinstellt. Jesus bringt die Vergebung
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nichts anderes als dieser Versdhnungsantrag, ein Aufruf, ein unver-
dientes Zuvorkommen Gottes, der die Menschen einladet, auch wenn
sie noch so schuldbeladen sind, mit ihm in Beriihrung zu treten und in
Gemeinschaft mit ihm zu leben. Gott ist wie ein Koénig, der die Ein-
ladung zum Hochzeitsmahl seines Sohnes nicht nur an seine erlauchte
Umgebung und an Leute von Ansehen ergehen 1it, sondern an die
Armen, die Kriippel, die Blinden und die Lahmen *. Noch mehr, der
Sohn selber geht wie ein Simann aus und sit den Samen des Gottes-
wortes auf jeden Grund (Lk. 8, 5 ff.). Seine Aufgabe besteht wie die des
Arztes darin, sich denen zuzuwenden, die krank sind ; denn er kommt
nicht, um die Gerechten, sondern die Siinder zur Umkehr zu rufen ® Und

der Siinden, und wer diese Vergebung erfahren hat, in dem wird eine ganz neue,
iiberquellende Liebe entbunden.» Vgl. E. BRUNNER, Eros und Liebe. Hamburg
1952, S. 27 ff. :
1 Mt. 22, 1-14 ; Lk. 14, 16-24 ; vgl. W. H. CApMAN, The Rule of the Father,
in The Expository Times, 62, 11 ; 1951, S. 323-326.
2 Lk. 5, 31-32. Man kann die Bedeutung des Gleichnisses von den Arbeitern
im Weinberg (Mt. 20, 1-16) oder eher vom « giitigen Hausherrn» (J. PiroT, Alle-
gories et Paraboles dans da vie et Uenseignement de [Jésus-Christ, Marseille 1943,
S. 202) kaum genug betonen. Denn Gott, Eigentiimer des Weinbergs, ist darin
die Hauptperson, und das Gleichnis will seine Giite preisen und seine Dingung
rechtfertigen. Man kennt den Verlauf: 1. Friih am Morgen, um neun Uhr, um
zwolf Uhr und nachmittags drei Uhr geht der Hausherr mit Arbeitern einen Ver-
trag ein (A. FEUILLET sieht in diesem Arbeitsvertrag ein Bild des Bundes, Les
ouvriers de la Vigne et la théologie de I’ Alliance, in Recherches de Science religieuse,
1947, S. 303-327) ; die rechtliche Ubereinkunft ist deutlich (ovppwvéw, V. 2,13 ;
hdufig in den Papyri mit dieser Bedeutung); jeder wird erhalten, was gerecht
ist : das ihm Schuldige (& &av § 8ixatov ddhcw Spiv, V. 4). Allein die Arbeiter von
fiinf Uhr abends werden ohne Lohnabmachung angestellt, vielleicht um anzu-
deuten, daB dieser Lohn von der reinen Giite des Hausherrn abhange. Auf jeden
Fall bilden sie eine Gruppe fiir sich gegeniiber den Vorhergehenden. 2. Die Aus-
zahlung geschieht vor aller Augen, und jeder empfingt den gleichen Lohn. Darauf-
hin Unzufriedenheit und Murren (yoyydlw, V.11; Lk.5,30; Jo.#6, 41; 7.32)
derer, die bei der Arbeit die Last des Tages und die Hitze getragen haben. Die
Entlohnung (6 pe0ég) wird nicht nach der Miihe berechnet, ol {ooug adrtodg
Aty énolnoag (V. 12). 3. Der Hausherr rechtfertigt sein Vorgehen : « Freund, ich
tue dir kein Unrecht. Bist du nicht um einen Denar mit mir iibereingekommien ?
Nimm das Deine (16 oév) und geh ! Ich will diesem letzten soviel geben wie dir.
Oder darf ich mit meinem Eigentum nicht tun, was ich will ? Ist dein Auge etwa
bose, weil ich gut bin, &yd dyabéc elpn ? » (V. 13-15. J. KONOPASEK, Les « questions
rhétoviques » dans le N. T., in Revue d'Histoive et de Philosophie religieuses, 1932,
S. 47-66, sieht den Satz fiir antithetisch an; das erste Glied bestitigt eine Tat-
sache, das zweite wird durch adversatives #| eingeleitet ; und er iibersetzt : Cer-
tainement il m’est permis de faire dans ma maison ce que je veux, mais ton ceil
est méchant). — Die Lehre ist klar : Die Gerechtigkeit — die iustitia commuta-
tiva, wie wir sie nennen wiirden — wird allen gegeniiber gewahrt (vgl. Rom. 4, 4).
Jeder erhdlt, was ihm versprochen wurde, und wozu er sich freiwillig einverstanden
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noch deutlicher : « Der Menschensohn ist gekommen, um zu suchen und
zu retten, was verloren war.»' Diese Texte heben ebensosehr den
zuvorkommenden gottlichen EntschluB fiir das « Kommen » des Sohnes
hervor, wie dessen Eifer, mit dem er auf die Suche nach dem geht,
was verloren * oder verirrt * ist. Diese ganze Sendung wird ihm vom

erklirte (vgl. W. P. HarcH, A note on Matthew, 20, 15, in Anglican Theological
Review, 1944, S. 250-253). Aber der Eigentiimer beansprucht das Recht, iiber
seine Gunsterweise frei zu verfiigen, die Gerechtigkeit nach seinem Gutdiinken zu
iitberbieten und reichlicher zu vergelten aus reiner Giite. Im Kommentar, der dem
hl. Thomas zugeschrieben wird, steht richtig: « Dicit: Aut non licet mihi quod
volo facere ? quia licet unicuique facere voluntatem suam de suo. Si enim esset
debitor alterius, non liceret ei facere, similiter si esset sub altero; sed ipse est
dominus, ideo potest plus dare. Balivus enim non potest dare aliquid, nisi secun-
dum merita ; rex autem potest sine meritis ; sic Deus qui est omnium Dominus ...
Hic notandum quod in eo quod ex misericordia datur, non est acceptio personarum,
quia de eo quod pure meum est, possum dare cui volo absque acceptione personae.
Unde dicit : An oculus tuus nequam est, quia ego bonus sum ? Constat quod murmur
praecedens non fuit ex defectu Domini, sed ex misericordia alii impensa, ideo ex
misericordia et bonitate; sed nequam est proprie qui de bonitate dolet. Ideo
dicit : An oculus tuus nequam est, quia ego bonus sum ? eo quod circa te justitiam
ostendi, circa alterum misericordiam ? » Nachdem dieser Sinn feststeht, ist es
leicht, die konkrete Lehre daraus zu ziehen : Gerade wie der treu gebliebene Sohn
sich iiber die Giite beklagt, mit der man seinen verlorenen Bruder empfing (Lk. 15,
25-32), waren die Pharisder immer verirgert {iber Jesu Barmherzigkeit gegen die
Siinder. Wie sie die Auserwahlung Israels den Verdiensten der Viter zuschrieben,
so beruhte ihre ganze Spiritualitit auf dem Lohn, der ihnen in der Zukunft aus-
gerichtet werden sollte fiir ihre genaue Erfiillung der Mizvdth. Der Herr aber
lehrt, daB3 sich Gott das Recht vorbehilt, auch den Siindern EinlaB in sein Reich
zu gewihren, keine Riicksicht zu nehmen auf Verdienste, und sich auszuerwahlen,
wem seine ydpig gilt. Er 1iBt die Arbeit, die Tugend nicht unbelohnt. Aber er
beansprucht das Recht, Gnadengeschenke zu machen, wenn es ihm gefillt. Mit
diesem Gleichnis, welches das Geheimnis der unendlichen Barmherzigkeit veran-
schaulicht, bekimpft Jesus vor allem die feindselige pharisdische Einstellung gegen
die Siinder, die Verkennung der gottlichen dydmn. In diesem Sinn 1iBt sich das
Wort anwenden : Die Letzten kénnen die Ersten einholen und sogar hinter sich
zuriicklassen (19, 80 ; 20, 16 ; vgl. P. Oxy. IV, 654, 25; M. J. LAGRANGE, Une des
Paroles attribudes a Jésus, in Revue Biblique, 1921, S. 233-237). Gott allein be-
stimmt die Plitze in seinem Reiche, das ein unverdientes Geschenk ist. Keiner
wird benachteilt, aber es gibt Bevorzugte. Die Liebe ist von selber parteiisch ;
und niemand hat ein Recht, sich dariiber zu beklagen, daB er weniger geliebt
werde, — Die meisten Interpretationsfehler dieses Gleichnisses kommen davon,
daB man es allegorisiert hat, namentlich indem man den Denar dem Himmel
gleichsetzte (vgl. die richtigen Bemerkungen von G. pE RAUCOURT, Les ouvriers
de la onziéme heure, in Recherches de Science veligieuse, 1935, S. 492-495).

1 1k.19,10; vgl. Mt. 10, 6; 15, 24,

2 1 dmodwhdg, Lk. 15, 4. 6. 8. 24. 32. Die Freude, wiederzufinden, was ver-
loren war, ist das Zeichen dafiir, wieviel Wert man darauf legt, wie sehr es einem
am Herzen liegt, Lk. 15, 6. 7. 9. 10. 32. cuvydpnté pot, xopk &v TG odpavd, yoapd
gvamoyv T@Y dyyéhawy, edppavlivar 8¢ xal yapivor.

3 10 mhavipevoy, Mt. 18, 12,
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Willen des Vaters aufgetragen, der nicht billigen kann, daB das geringste
seiner Kinder verloren gehe (Mt. 18, 14). Man kann daraus schliefen,
daB Jesus, der mit seiner Seele so fest an diesem go6ttlichen Wollen
hingt, von der gleichen Liebe erfiillt ist. Die Liebe ist das Uranliegen
seines Daseins, der tiefste Beweggrund seiner geringfiigigsten Werke.

Wie hat der vielgeliebte Sohn dieses Werk der Liebe vollbracht ?
Nicht als ein Messias in Herrlichkeit, der mit seiner Macht {iber das
Volk Gottes herrschte, sondern indem er unsere Schwichen auf sich
nahm und unsere Krankheiten trug (Mt. 8, 17). Er hat sich nicht nur
jedem Versuch, ihn zum Konig zu erheben, widersetzt (Jo. 6, 15), son-
dern er tritt auf wie ein Sklave, gekommen um zu dienen und sein Leben
hinzugeben '. Wenn er mit Autoritit lehrt — in dem Sinn, daB er sich
nicht auf die Lehriiberlieferung der Schulen beruft, sondern mit Macht
das Wort Gottes verkiindet —, so hat er nichts von einem hochtrabenden
und anspruchsvollen Lehrer. Er wendet sich an jene, die miihselig und
beladen sind, ladet sie ein, seine Lehre anzunehmen, die Lehre eines
milden, bescheidenen und demiitigen Meisters ?, und verhei3t ihnen die
Seligkeit (Mt. b, 3 ff.). Sein verzehrender und unerbittlicher Eifer fiir die
Verherrlichung seines Vaters (Mt. 21, 12-16), ist ganz Sanftmut und Zart-
heit gegeniiber den Menschen. Seine Person strahlte in vollendeter
Weise die Seligkeit der Sanftmiitigen und Friedfertigen aus (Mt. 5, 4.9).
Sogar bei seinem Einzug in Jerusalem ging er nicht von seiner restlosen
Bescheidenheit ab (Mt. 21, 5). Er ist riicksichtsvoll, von duBerstem Zart-
gefithl und voll strahlender Giite. Man kann an ihm die Ziige des
Vielgeliebten erkennen, die sein Vater entworfen hat : « Er wird nicht
zanken noch schreien ... Das geknickte Rohr wird er nicht zerbrechen,
und nicht ausléschen den glimmenden Docht. » *

1 Mt. 20, 28 ; Mk. 10, 45; Lk. 22, 27; vgl. V. 15: « Mit Sehnsucht habe ich
danach verlangt, mit euch dieses Passahmahl zu essen, ehe ich leide»; V. 20:
« Dieser Kelch ist der Neue Bund in meinem Blute, das fiir euch vergossen wird. »

2 Mt. 11, 28-30; vgl. Jo. 6, 37. Die Regel von Qumran bringt fortwihrend
Demut, Bescheidenheit und wohlwollende Liebe zusammen (2, 24 ; 4, 3; 5, 4. 25 ;
6, 20-21; 8,2; 10, 25-11, 2).

3 Mt. 12, 18-21. W, LUtGERT schreibt sehr gut : « Im Christusbild der Synop-
tiker ist der am deutlichsten hervortretende Zug die Liebe Jesu. Er hat die Liebe
nicht nur geboten, sondern zuerst selbst geiibt. Sie ist nicht nur sein Gedanke,
sondern sein Wille und nicht nur sein Wille, sondern vor allen Dingen seine Tat.
Er hat sie darum auch nicht nur geboten, sondern geweckt, Sie duBlert sich daher
nicht nur im Wort, sondern in erster Linie im Werk. Jesu Bedeutung besteht
fir die Synoptiker nicht darin, daB er das Liebesgebot erfunden, sondern darin,
daB er es erfiillt hat. Jesus ist fiir sie nicht nur ein « Weiser », der alte oder neue
Wahrheiten lehrt, sondern ein Tiater, der die Wahrheit wahr macht, d. h. zur
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Ebenso wird er ganz von selbst « Guter Meister »' genannt. So
offensichtlich hat er ein liebendes Herz | Wenn er eine Seele findet, die
den Willen seines Vaters getreu befolgt, fiihlt er sich zu ihr hingezogen
und liebt sie ®.. Er tut seine Freude daran kund, inmitten der Zollner
und Siinder zu sein, und scheint ihre Gesellschaft zu suchen : so lidt
er sich zum Beispiel selber bei Zachdus ein *. Er hat seine Vertrauten,
wie Simon den Aussitzigen, Martha und Maria *. Aber besonders liebt
er seine Zwdlf, er nennt sie eigens seine Freunde (Lk. 12, 4), und unter
ihnen scheinen Petrus, Jakobus und Johannes den Vorzug zu haben °.
Er hidngt an seiner Heimat, an Nazareth und Jerusalem ... Diese
vielfiltigen Schattierungen seiner Anhinglichkeit und diese Hierarchie
der Gefithle und Neigungen sind das Zeichen einer tiefen und tat-
kriaftigen Liebe, umso mehr, als diese unaufhorlich in Wohltaten iiber-
quillt ; denn man kann doch sagen, daB im Tagewerk des Herrn Predigt
und Krankenheilung einander ablosten. Schon am ersten Tage seines
offentlichen Wirkens gibt er selbst als doppeltes Zeichen fiir die Glaub-
wiirdigkeit seiner Sendung an : die Ankiindigung der Frohbotschaft und
die Uberschiittung der Elenden mit Wundern ®. Wenn man den Baum
an seinen Friichten erkennt, kann man an seinen Werken die gottliche
d&yamy spiiren, die Christus innewohnte, — « Non est enim aliquid abscon-
ditum, quod mnon manifestetur » (Mk. 4, 22) — und man gewinnt die
Uberzeugung, daB das Reich Gottes gekommen ist.

Tat. macht.» (Die Liebe im Neuen Testament, Leipzig 1905, S. 53.) Ebenso
C. E. B. CranrFIELD : « Alles, was das N. T. ... iiber die Liebe Gottes zu den
Menschen zu sagen hat, ist in den zwei Worten ausgedriickt: Jesus Christus.
Was wir von Gottes Liebe wirklich wissen, wissen wir durch seine Selbstoffen-

barung ... Jesus offenbart die Liebe Gottes durch das, was er sagt, tut und ist»
(Art. Love, in A. RicHARDSON, A Theological Word Book of the Bible, London 1950,
S. 134).

1 Mk. 10, 17 ; Lk. 18, 18 ; vgl. Mt. 20, 15.

2 Mk. 10, 21. Man riicke diesem Geschehnis jenes Wort in die Nihe, das
besagt, daB alle, die den Willen Gottes tun, Briider, Schwestern und Miitter Jesu
sind (Mt. 12, 50; vgl. Mk. 3, 35; Lk. 8, 21). Er, der nur fiir seinen Vater lebt,
hélt sich denen fiir besonders nahe, die diesen gottlichen Willen heilighalten. Es
ist daher letztlich die Agape zu Gott, worin sich die Verwandtschaft mit Christus
begriindet.

3 Mt. 11,19 ; Lk. 7, 84; vgl. 5, 27-32; 19, 1-10; Mk. 2, 13-17.

4 Mt. 26, 6-13 ; Mk. 14, 3-9; Lk. 10, 38-42. Vgl. J. R. Gray, Whom Jesus
loved, in The Expository Times, 62, 10; 1951, S, 291-294.

5 Mk. 5, 37; Lk.8 51-Mt.17,1; Mk.9,2; Lk.9, 28-22, 8-Mt. 26, 37
Mk. 14, 33. Das Evangelium der Zwolf Apostel betont diese Zuneigung Jesu zu
den Zwolfen ausdriicklich : « Sahet ihr, meine Briider, (einen) Herrn wie diesen
seine Apostel lieben ... » (Fragm. 2 ; Patrologia Orientalis, 11, 2, S. 132 etc.).

8 Lk. 4, 16-22; 7, 18-23.
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Einen solchen Zeugen hat also der Vater zur Offenbarung seiner
Liebe ausersehen. Der Vater verlangt aber auch, daB man seinem Sohn
vertraue und auf ihn hore : « Ipsum audite! » Worin besteht nun aber
das neue Ethos des Gottesreiches, das Jesus unter den oben gezeigten
Umstianden auf Erden zu errichten kommt ? In nichts anderem, als in
einer Antwort auf den gottlichen Anruf’, im Empfangen der Gottes-
gabe ®. Wenn der Mensch ein Siinder ist, dem Gott unverdienterweise
die ganze Schuld erliBt — Swpzav élafere (Mt. 10, 8) —, versteht es
sich von selbst, daB er fiir diesen Gott Liebe, Vertrauen, Treue, Anbetung
haben muB, und das nennen die drei Synoptiker das ayanav. Hier ist
die zweite eigentiimliche Enthiillung des Evangeliums. Die neue Religion
besteht darin, dafl der Gott Jesu Christi die Menschen durch die Antwort
ihrer Liebe an sich fesseln will ; ihre Gottesverehrung und ihr Dienst
besteht darin, die Liebe kund zu tun.

Der erste wesentliche Artikel der neuen Sittenlehre ist mit aller
wiinschbaren Klarheit festgelegt, dank der Frage des Gesetzeslehrers :
« Welche ist das groBte Gebot ? » (Mt. 22, 34 ff. ; Mk. 12, 28 ff.). Nach
Lk. 10, 25 ff. lautete seine Frage : « Was muf3 ich tun, um das ewige
Leben zu erben ? » Wie gut, daB die beiden Fassungen von einander
abweichen ! Dadurch wird offenbar, da8 die Beobachtung des grof3en
Gebotes das sichere Mittel ist, in den Besitz des Lebens einzugehen,
das keinen Tod mehr kennt, das heillt gerettet zu werden. Jesus aber
bekriftigt den Vorrang der Liebe zu Gott, die seit je vom auserwihlten
Volk verlangt wurde : ’Ayarnfioeig »bprov tov Ogbv ...

Dieser Text aus dem Deuteronomium forderte eine volle Hingabe
des Herzens, der Seele, der Einsicht und der Krifte des Gldubigen.
Gott lieben heift, ihm riickhaltlos und ungeteilt gehtren. Unser Herr
betont das Anrecht Gottes auf diese Huldigung und diese Uberlassung.
Er zeigt Gott als den Kipiog, den unumschrinkten Herrn, der, weil er
alles gegeben, alles begehren kann. Der Mensch, Schuldner sogar in
seinem Sein als Geschépf und als Erloster, darf nicht irgend einen andern

1 Vgl. DEMOSTHENES : « Wer immer zuerst etwas Gutes tut, hat gewil An-
recht auf Erwiderung; vor allem aber, wenn seine Wohltat einem Bedirfnis
begegnet » (C. Lept. 46).

2 Daher die Betonung auf dem « Empfangen » oder « Aufnehmen » (8¢yes0ou)
des Wortes Gottes (Lk. 8, 13), Christi (Mt. 18, 5; Mk. 9, 37 ; Lk. 9, 48) oder des
Reiches (Mk. 10, 15). Man mull empfinglich sein wie ein Kind, um ins Reich
Gottes einzutreten (Mt. 19, 14 ; Lk. 18, 15-17) ; das setzt voraus, da man Hunger
und Durst hat nach der Gerechtigkeit, und folglich demiitig ist und um sein Elend
weil, daB man arm ist im Geiste (Mt. 5, 3. 6.) ; vgl. A. GELIN, Les Pauvres de
Yahvé, Paris 1954, \
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Herrn anerkennen ; die Rechtstitel Gottes auf Eigentum und Dienst-
leistung gehen so weit, daB sich der Jiinger Christi als ein unwiderruflich
gebundener Sklave betrachten muB: « Niemand kann zwei Herren
dienen ; entweder wird er den einen hassen und den andern lieben, oder
er wird dem einen anhangen und den andern verachten. » ! Die Liebe
ist ausschlieBlich ®. Fiir einen Schuldner, der aus der Sklaverei erlost
wurde, ist es nicht mehr als recht, seine wiedergewonnene Freiheit dem
Dienste seines einzigen Herrn zu weihen. Indem er das tut, beweist
er, daB er den wahren Geist der Gottesverehrung besitzt, daB es die
schonste Ehre ist, die er Gott antun kann, ihm zuinnerst anzuhangen.
Die Pharisder sind nicht von dieser Art; peinlich genau im Beobachten der
Rubriken, im Abgeben des Zehnten, aber auf den Beifall der Menschen
bedacht, bleiben sie an sich selbst hingen und versiumen die d&ydmy
7ol Ocol, dieses Sich von Herzen und ungeteilt Gott Uberlassen
(Lk. 11, 42). Auch sagt Jesus deutlich, daB3 die echte Liebe Wahl und
Verzicht zugleich ist, denn Auswihlen bedeutet Opfern. Gott lieben, das
kann nur eine Vorzugsliebe sein, eine Anhinglichkeit, die vor jeder
andern kommt, und wenn nétig alle andern zerbricht . Man kann sich
nicht fiir einen Jiinger Christi halten, wenn man die Hindernisse fiir
die Treue zu Gott nicht verschméht und iiberwindet : « Wer Vater oder
Mutter mehr liebt als mich, ist meiner nicht wert. Und wer Sohn oder
Tochter mehr liebt als mich, ist meiner nicht wert. Und wer sein Kreuz
nicht auf sich nimmt und mir nachfolgt, ist meiner nicht wert. Wer
sein Leben findet, wird es verlieren, und wer sein Leben um meinetwillen
verliert, wird es finden. » * Es gilt nicht nur, menschliche Zuneigungen
zu opfern, Bande des Blutes zu brechen, sondern auch Leiden auf sich

1 Mt. 6, 24 ; Lk. 16, 13.

2 Das ganze Zurverfiigungstehen fiir die Anfangsgabe Gottes, die in sein
Reich einfithrt, bleibt auch nach dem Eintritt in dieses Reich notwendig. Es
nimmt die Gestalt eines freiwilligen Gehorsams an und einer bestindigen Treue
gegeniiber dem Willen des Herrn. « Die hier geforderte Liebe ist die Antwort
eines Menschen in der Ganzheit seines Wesens auf die Liebe Gottes, die vorher
da ist. Der ganze Mensch wird von der gottlichen Liebe erfaBt, und damit wird
der ganze Mensch von Gott fiir sich zuriickgefordert. Das Gebot zwingt den
Menschen zu einer radikalen Entscheidung» (C. E. B. CRANFIELD, a. a. O. S. 135).

3 Vgl. die Gleichnisse vom verborgenen Schatze und von der Perle, Mt. 13,
44-46 ; vgl. 18, 8-9; 19, 27. 29 : « Wir haben alles verlassen, um dir nachzufolgen ...
Und jeder, der Haus oder Briider oder Schwestern, Vater oder Mutter, Frau oder
Kinder oder Land um meinetwillen verliBt, wird das Hundertfache dafiir emp-
fangen und das ewige Leben erben.»

4 Mt. 10, 37-39 ; Lk. 14, 26-27 ; vgl. T. ARVEDSON, Phil. 2, 6 und Mt. 10, 39,
in Studia Theologica, 5, 1; 1952, S. 49-51.

26
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zu nehmen ; was der Meister sein Kreuz tragen nennt (Lk. 9, 23). Wie
Jesus aus Liebe gekommen ist, sein Leben als Losegeld fiir eine groBe
Zahl zu geben ; so fithrt die dydny seiner Jiinger bis zur tiglichen
Kreuzigung. Deutlicher kann man nicht sagen, da die ausschlieBliche
Liebe Gottes und Christi ein Sterben von sich selbst und von der Welt
fordert. Sich einen Teil Liebe und Leben wie ein eifersiichtig gehortetes
Vermogen vorbehalten nach Art der Pharisder, heiBt sich der Totalitit
der Ubergabe, wie sie das &yamdv verlangt, entzichen und das ewige
Leben aufs Spiel setzen (Lk. 9, 24-26). « Haec est nova Iesu Christi doc-
trina saluberrima » .

Man kann daher mit Recht die Liebe einem verzehrenden Feuer
vergleichen (Mt. 24, 12) ; ihre Glut ist die einer dauernd wirksamen Kraft
und von einer Gewalt, der nichts widersteht. Auf diese Liebe aber muf
man sich berufen, um den EinlaB ins Himmelreich zu erzwingen. Dieses
ist zwar allen verkiindet und angetragen, aber man muf3 kimpfen und
sich gleichsam besiegen, um es zu erreichen ®. « Das Himmelreich wird
mit Gewalt genommen (Bialetor) und die Gewaltsamen (Buxorat)
reiBen es an sich. » * Ob man das Verb puaopat als Medium oder Passiv
betrachte, der Gedanke ist der der unumginglich notwendigen Energie,
um dem Rufe Gottes zu folgen und sich den Weg bis zu ihm hin zu
bahnen ; das Reich wird im Sturm genommen. Nur die Starken, die
sich selbst Gewalt antun koénnen, erreichen das Ziel. SchlieBlich weil3
man, daB das Reich Siindern verheien ist. Wie konnten sie hinein
gelangen ohne eine véollige Umkehr und ohne Uberwindungen, die etwas
kosten ? Doch werden sie von der gottlichen Initiative so ergriffen, daB3
sie darauf mit einer inbriinstigen Dankesliebe antworten (Lk. 7, 42, 47),
die sie zur BuBe hinreiBt und das Joch des Evangeliums tragen lift.
Ihr glithender Eifer ist so, daB sie in Menge mit Gewalt die Tore des

1 CAJETAN, in Lc. 9, 24.

® Lk. 13, 24, dywvileolOe elochOciv Sue T¥¢ orevijc 0bpag.

3 Mt. 11,12 ; vgl. Lk. 16, 16. Das Verbum udlopor driickt wesentlich den
Gedanken des Zwingens aus, den einer Macht, die sich eine Freiheit unterjocht
vgl. SCHRENK in h.v. in G. K1TTEL, Th. Worterb. I, S. 608-613; B. RALPH, The King-
dom of Heaven suffereth Violence, in The Expository Times, 28, 9; 1917, S. 427),
Bald bezeichnet es das liebevolle Dringen der Freundschaft, wie jenes, das im
Jahre 22 unserer Zeitrechnung auf Serapion ausgeiibt wurde: « Ich wurde von
Freunden gedringt, in den Dienst des Apollonios zu treten, éyd 8¢ Pudlopon Omd
plAwv yevéoOar olxiaxdg Tob dpyrotatopog *Amoddwviov » (P, Oxy. I1, 294, 16).
Bald handelt es sich um eine Gewalt, die der Starke auf den Schwachen ausiibt
(P. Magd. 1, 17 ; XXVII, 4), namentlich um sich eines Eigentums zu bemdichtigen
(P. Tebt. I, 6,31; aus dem J. 140-139 v. Chr.).



in den synoptischen Evangelien 403

Reiches sprengen. Denn es gehért zu den groBen Uberraschungen, zu
sehen, wie diese « Bosen », die von den Pfaden der Gerechtigkeit so weit
entfernt sind, den Gerechten vorauseilen, die weder die Unverdientheit
der Gottesgabe erfaBt, noch den Mut haben, sich ganz zu verleugnen :
« Wabhrlich, ich sage euch, die Zéllner und Dirnen kommen vor euch
ins Reich Gottes. Denn Johannes ist zu euch gekommen auf dem Wege
der Gerechtigkeit, und ihr habt ihm nicht geglaubt, wihrend ihm die
Zollner und Dirnen geglaubt haben ; ihr habt es gesehen und seid
trotzdem auch nachtriglich nicht in euch gegangen, um ihm zu
glauben. » ! -

Die dritte Enthiillung des Evangeliums ist diese Forderung des
Ganzopfers, das christliche Leben einem Kreuztragen dhnlich zu machen.
Der Jiinger Jesu ist kein ausgeglichener Mensch, der unter Aufsicht und
Leitung der rechten Vernunft Tugenden {ibt ; sein tiefstes Wesen ist
Entsagung, weil er seine ganze Liebe Gott gegeben hat. Wie der Schrift-
gelehrte hatte auch der reiche Jiingling gefragt, was er tun sollte, um
das ewige Leben zu erlangen. Er besal} eine seltene Tugendhaftigkeit,
doch etwas fehlte ihm : der Verzicht auf Reichtum. So ladet der Herr
ihn denn ein, seinen Besitz zu verkaufen, und verspricht ihm dafiir einen
Schatz im Himmel. Auf dessen Ablehnung hin bekennt Jesus seinen
Jiingern : « Wie schwer kommen die, welche Reichtiimer haben, ins Reich
Gottes ! ... Wahrlich, ich sage euch : Niemand verliBt Haus oder Weib,
Geschwister oder Eltern oder Kinder um des Reiches Gottes willen,
ohne viel mehr zu erhalten in dieser Zeit und in der kommenden
Ewigkeit das ewige Leben » (Lk. 18, 24-30). So ist das ewige Leben, das
eine Mal verheiBBen fiir die Liebe zu Gott, das andere Mal die Belohnung
der Armut. Bei der Siinderin war es so, daB die Liebe zum Herrn sie
zur Verachtung aller menschlichen Riicksicht und zur Verneinung eines
ganzen unordentlichen Lebens brachte, so daB ihre Anbetung — Quelle
der neuen Liebe und Treue — Verzeihung ihrer Stinden fand (Lk. 7, 47).
In allen drei Fillen zieht die Liebe zum Herrn die Verleugnung seiner
selbst, die Verachtung der Welt, die Entsagung geschaffener Giiter
nach sich. Wie der Jiingling kann man nicht anders als bestiirzt sein
tiber die Strenge dieses im eigentlichen Sinne christlichen Ethos ; aber

1 Mt. 21, 31-32. Diese gegenwirtige Rangordnung (mpodyovewy Hig) auf dem
Weg, der zum Leben fithrt (Mt. 7, 14), gilt fiir die Betreffenden im ganzen, denn
der Schriftgelehrte bei Mk. 12, 34 war nicht weit vom Reiche.



404 Die Liebe als Gestaltungsprinzip der Moral

es ist so, weil es ein Ethos der Ehre Gottes ist *. Nicht nur die Lebensart,
sondern auch die Gedanken und Neigungen werden geregelt vom Primat
der ayamn tob Oeol | Und wie konnte ein Sich-Gott-Weihen anders sein
als total ? Wie eine Gottesliebe anders als ausschlieBlich ? Damit ist
gesagt, daB das christliche Ethos wesentliche Innerlichkeit bedeutet *.

Eine vierte Enthiillung des Evangeliums, und nicht die geringste,
ist die erhabene Stellung, welche die Nichstenliebe erhilt. Es scheint,
daB sich das Verhiltnis zum andern zusammenfasse in der gyany ®. Nach
dem heiligen Lukas besteht die in der Bergpredigt promulgierte Charta
des Reiches in diesem einzigen Gebot bis in seine kithnste Anwendung :
"Ayardare ! (Lk. 6, 27). Darum wird dieses zweite Gebot nicht nur nahe
neben das erste, sondern diesem gleichgestellt, dergestalt daB3 ein und

1 Vgl. H. PRrEISKER, Die Liebe im Urchvistentum und in dev alten Kivche,
in Theologische Studien und Kritiken, 1924, S. 272-294. Uber die Einheit Liebe
und Tod, vgl. W. ScHUBART, Religion und Evos, Miinchen 1941, S. 163 ff.

2 Mt. 23, 24-28; vgl. 18, 35, &nd TdV xapddv dpdv; Lk. 10, 27, &€ 8Ang
¢ xapdiag. Vgl. G. WEHRUNG, Welt und Reich. Grundlegung und Aufbaw der
Ethik, Stuttgart 1952.

3 Es bedarf der ganzen Lust zum Paradoxen von R. BULTMANN ([]esus,
Tiibingen 1951, S. 95 ff.), um nicht wahr haben zu wollen, daB das Gebot der
Liebe « die eigentliche christliche Forderung» sei, « die neue Ethik, die Jesus
gebracht habe ... Weder Jesus noch seine Gemeinde haben gedacht, mit der
Liebesforderung ein besonderes Programm der Ethik aufzustellen. Vielmehr fiigt
sich die Liebesforderung ganz in die allgemeine Forderung, den Willen Gottes
zu tun ; oder besser gesagt: diese Forderung lift sich, sofern sie das Verhalten
zu den andern Menschen bestimmt, als das Gebot der Liebe bezeichnen ... Fiir
Jesus ist also die Liebe weder als Tugend gedacht, die zur Vollkommenheit des
Menschen gehort, noch als Hilfe fiir das Wohl der Gemeinschaft, sondern als die
Selbstiiberwindung des Willens in der konkreten Lebenssituation, in der der
Mensch dem andern Menschen gegeniibersteht. Deshalb kann die Liebesforderung
Jesu auch nicht in ihrem Inhalt ndher bestimmt werden oder als ein ethisches
Prinzip angesehen werden, aus dem man einzelne konkrete Forderungen ableiten
kann ... die Liebe ist einfach die Forderung des Gehorsams ... ». Indessen erhebt
doch der Meister das gyamdy zum hichsten Gebot : Das Gesetz und die Propheten
(Mt. 22, 40) | Die ganze Gesetzgebung des Neuen Bundes wird zusammengefat
und vereinigt in der Liebe, die Liebe bestimmt deren Geist und belebt sie. Ebenso
hat doch, wer immer nach Vollkommenheit — dem hoéchsten sittlichen Ideal —
strebt, nichts anderes zu tun, als sich im Lieben zu iiben, gydmny obv dpxeiv Tov
téletov ¥ pN (KLEMENS VON ALEXANDRIEN, Strom. 4, 13. P.-G. 8, 1300). STAUFFER
schreibt richtig : « Jesus hat in zwei Siatzen den Sinn der alten und neuen Gerechtig-
keit zusammengefaBt: dyanfhoeg Tov Ocby, dyamnoeg Tov wAnoiov ... Jesus steht
deutlich und bewufBt in der Sittentradition seines Volkes. Aber er fordert die
Liebe mit einer AusschlieBlichkeit, daB alle andern Gebote darin aufgehen, daB
alle Gerechtigkeit in der Liebe ihr MaB finden muB. » (Art. &yoandw, in G. KITTEL,
Th. Worterb. 1, 44 1. ; vgl. C. H. Dopp, Gospel and Law, New York 1951, S. 42 ff. ;
A. NYGREN, Eros und Agape, Giitersloh 1930, S. 35-41).
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dasselbe Wort ayendy fiir die Liebe zu Gott und zu den Menschen steht.
Wenn man den Herrn fragt, was man tun solle, um das ewige Leben
zu erlangen, oder welches das erste Gebot sei, kann er nicht anders als
vorschreiben, Gott iiber alles zu lieben ; aber er fiigt hinzu, den Nichsten
zu lieben sei ein gleichartiges, gleichrangiges, gleichbedeutendes Gebot,
und an diesen beiden Geboten hange das ganze Sittengesetz !. Nichts
hat Geltung in den Augen Gottes, nichts ist untadelig, gut, nichts
geniigt zur Verherrlichung Gottes, auBler in dem Male, als es einer
echten Liebe entspringt und in sie einmiindet. Man kann nicht deut-
licher sagen, daB das christliche Ethos ein Ethos der Liebe ist; der
Jiinger Jesu Christi ist ganz einfach : ein Wesen, das liebt.

Noch viel iiberraschender ist, daB3, wie es scheint, die Pflicht, den
Nichsten zu lieben, den Vorrang einnimmt vor den Pflichten gegen-
iiber Gott. Tatsdchlich gilt die briiderliche Liebe mehr als die Brand-
opfer und die Opfer iiberhaupt (Mk. 12, 33) ; sich auszuséhnen mit dem,
der einen beleidigt hat, kommt vor der Dringlichkeit des Gottesdienstes,
oder ist wenigstens unerldBlich, damit dieser gnddig angenommen werde :
« Wenn du deine Gabe zum Altare bringst und dich dort erinnerst, daf
dein Bruder etwas gegen dich hat, so laB deine Gabe dort vor dem
Altare und geh dich zuerst aussbhnen mit deinem Bruder, und dann
komm und bring deine Gabe dar.»?® Im jiingsten Gericht, so scheint
es, werden die Christen nur fiir gerecht erklirt und diirfen nur ins
ewige Leben eingehen nach dem Male, in dem sie barmherzig und
wohltitig gegen die Armen waren; und der Herr tut, als gilte ihm
selbst jede gute Tat, die man diesen Geringen erwiesen, die er seine
Briider nennt *. So liebt der Christ seinen Nédchsten nicht nur, weil es

1 Mt. 22, 34-40 ; Mk. 7, 17-23 ; 12, 28-34 ; Lk. 10, 25-37. Vgl. E. FucHus, Was
heift : « Du sollst deinen Ndchsten lieben wie dich selbst» ? in Theologische Bldtter,
1932, S. 129-140.

2 Mt. 5, 23-24 ; vgl. 6,14 : « Wenn ihr den Menschen ihre Fehler vergebt,
wird euer himmlischer Vater auch euch vergeben ; wenn ihr aber den Menschen
nicht vergebt, wird euer Vater auch euch die Fehler nicht vergeben. » Mk. 11, 25 :
« Wenn ihr zum Beten dasteht, vergebt, falls ihr etwas habt gegen jemand, damit
auch euer Vater im Himmel euch eure Fehler vergebe. » Es ist die Regel: &v &
pétpw petpelte petpnifoeron dpiv (Mt. 7, 2).

3 Mt. 25, 31-46. Jesus «kann darum vollkommene Liebe fordern, weil in
ihm Gott geliebt wird. Den Dank fiir seine Hilfe weist er an Gott ... in seiner
Liebe wird Gottes Liebe erkannt und geliebt» (W. LUTGERT, a.a.O. S.112).
Uber dieses Gleichnis vgl. A, WIKENHAUSER, Die Liebeswerke in dem Gerichts-
gemdlde, Mt. 25, 31-46, in Biblische Zeitfragen, 1932, S. 366-377 ; W. BRANDT, Die
gevingsten Briider. Aus dem Gesprich dev Kirche mit Matth. 25, 31-46, in Jahrbuch
der theologischen Schule Bethel, 1937, S. 1-28 ; A. DEscaMPs, Les Justes et la Justice,
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ihm Gott vorschreibt und wirklich aus Liebe zu Gott — weil sein Ver-
halten nur dann Gott zur Ehre gereicht, wenn es aus dieser Liebe her-
vorgeht —, sondern dariiber hinaus kann er in seinen Briidern Christus
sehen ', und der Gegenstand seiner Liebe ist ein einziger, éuol éroifoorte |

Wirksam, urgewaltig diese Liebe, aber ebenso ungemein zart ! Wenn
sie in der Bergpredigt vor allem in den ganz heroischen Formen der
Geduld und der Sanftmut vorgeschrieben wird — p3) dvrtiothver 6
mowp@® —, offenbart sie sich im Gleichnis vom barmherzigen Samariter
als ein Gefiihl fiir Zuvorkommenheit und Takt, als ein spontanes und
hingebendes Mitleiden *. Auf jeden Fall 1iBt sich die &yann auf so
kiithne und totale Art gegen den Nichsten nur in einem von Grund auf
hingegebenen Herzen verwirklichen. Wer immer sich an sich selbst
klammert, an seine Bequemlichkeiten, seine Ruhe, an seine Ehre, seine
Giiter, wird weder einem Verwundeten zu Hilfe eilen und die Kosten
auf sich nehmen, noch den Notleidenden Brot, Wasser und Gewand
austeilen. Aber noch viel weniger kann er auf die riicksichtslosesten
Anforderungen eingehen, er wird nicht sein Hemd hergeben ?, nicht
seine Wange den Streichen hinhalten, wird nicht immer und immer
wieder verzeihen (Mt. 18, 21-35), damit endlich der Friede herrsche und
die Sanftmut den Sieg davontrage iiber Gewalt und Ungerechtigkeit *.
Man findet also in der &yany zum Nichsten die gleiche Forderung totaler
Entsagung wieder wie in der d&ydny zu Gott. Im Evangelium ist Lieben
fast gleichlautend wie Geben und Sich Hingeben ; es ist im Grunde das
Einem-andern-Angehoren, in Form von Gehorsam und Aufopferung,
wenn es sich um Gott handelt, in Form von Wohltitigkeit und Barm-

S. 255-258 ; A. FEUILLET, La synthése eschatologique de saint Malthien (24-25), in
Revue Biblique 1950, S. 181-190. Nach Chrysostomus (In Mt. 25, 3 ; P. G. 58,711)
und Augustinus (Serm. 93, 4; P. L. 38, 575) ist das Ol, das den torichten Jung-
frauen mangelt, die Liebe zum Néichsten.

! Man beachte allerdings, daB die Gerechten ganz iiberrascht vernehmen,
sie seien Christus personlich zu Hilfe gekommen ; zweifellos weil ihre Linke ver-
gessen hat, was ihre Rechte getan. Auf jeden Fall erscheint ihre Liebe vollkommen,
uneigenniitzig.

2 Diese Ansicht wird hervorgehoben von W. G. SHEPHERD, The Problem of
Love, in Awnglical theological Review, 1949, S. 171-175.

3 Vgl. die arme Witwe, die nicht viel gibt (moA)Ad), aber alles (wdvra) opfert;
sie wirft in den Geldkasten « von ihrer Armut alles, was sie hatte, ihren ganzen
Lebensunterhalt » (Mk. 12, 44).

¢ Diese dydny wird am Ende der Zeiten verschwinden, wann der GroBteil
der Christen nicht zégern wird, um ihr Leben zu retten, ihre Briider zu verraten,
Mt. 24, 12. Vgl. L. CERFAUX, La charité fraternelle et le vetour du Christ (Jo. 13,
33-38), in Ephemerides theologicae Lovanienses, 1948, S. 321-332.
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herzigkeit, wenn es sich um den Niéchsten handelt. In beiden Fillen
verduBert man seine Selbstbestimmung und seine Freiheit an das
Wesen, das man liebt. Das ist so wahr, daB} diese Opfer aus Liebe,
diese Entsagungen, dieses Sterben von sich selbst von der GewiBheit
einer Belohnung angefeuert wird : das Hundertfache in dieser Welt — an
Freude und an Reichtiimern des Herzens —, ein Schatz im Himmel, das
ewige Leben (Mt. 19, 29; Lk. 10, 28). Lieben ist ein geistiger Gottes-
dienst, vortrefflicher als alle Schlachtopfer (Mk. 12, 33), und wenn die
Brandopfer und die iibrigen Opfer darauf hinaus gehen sollten, Nach-
lassung der Siinden zu erlangen, wieviel mehr verbiirgt die ayaxny das
Verzeihen Gottes (Lk. 7, 47) ! ITopeulévreg 8¢ pdbete 1t Eotiv "Edeog
0éhe xal o0 Ouvolav (Mt. 9, 13 ; vgl. 12,7).

Jetzt begreift man, warum und wie der Herr, der das alte Gesetz
bis zum Héhepunkt der Erfiillung getragen hat, die Feindesliebe (£x0pot,
novnpol, Owwxovreg, émmpealovreg) als bevorzugten Gegenstand der
Liebe darstellen kann *. In keinem andern Fall wird das Vergessen seiner
selbst und die Verschmédhung jeglicher Ichsucht stidrker bejaht. Seinen
Feinden Gutes wollen, fiir sie beten, sich ihnen gefillig erweisen, ist eine
vollkommen ungeschuldete Hochherzigkeit, von keiner Liebenswiirdig-
keit im Nichsten begriindet. Daraus ersieht man, daB die Liebe keine
gewohnliche Leidenschaft oder Sympathie ist. Sie ist viel tiefer im
Herzen verwurzelt, ist ein reines und sehr geistiges Wollen des Guten.
Wenn Jesus seinen Jiingern vorschreibt: dyarndte Todg &xOpods Huéy,
dann unterscheidet er griindlich die reine Liebe von der Freundschaft.
Diese griindet auf einer Anziehung, wird geweckt durch die Vorziige
des andern, seinen Wert oder seine Gaben (Lk. 7, 5) ; sie ist von selber
gegenseitig : of apaptwhol ToVg &yandvTas adTodg dyawdoy % Doch wer
die Liebe hat, liebt die Bosen und die Undankbaren. Er will und tut
Gutes denen, die ihm Boses wollen und tun. Das heilBt soviel, als daB
die geistige Liebe keinen andern Beweggrund hat als sich selbst. Es ist
der Liebe Natur und Gesetz, Giite zu offenbaren und hochherzig zu sein,
wie es dem Lichte eigen ist zu leuchten und dem Feuer zu glithn. Fiir
die Natur einer Sache braucht man keinen Grund mehr zu suchen. Man
merkt so, warum Jesus niemals verlangt hat, alle Menschen zu lieben.

1 Mt. 5, 43-48 ; Lk. 6, 27-36; vgl. F. KattEnBuscH, Uber Feindesliebe im
Sinne des Christentums, Gotha 1916.

2 Man vergleiche den Brief des Chairas an seinen teuren Dionysios vom
29. August 58 : « Ich hoffe, daB ich dir, wenn nicht die gleiche, so doch ein Weniges
von deiner Zuneigung zu mir erweise, el uh) v loa oco. mapaoyelv, Ppoyeix Tva
napébopon Ty el dué @uroovtopyla « (P. Mert. XII, 10-12).
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Seine « Sozialethik » ist keine Philanthropie !, beruht nicht auf einer
humanitidren Anschauung, die alle Menschen als Briider ansieht, ihrer
gemeinsamen Natur gemidB oder beziiglich ihrer Menschenwiirde, da
jeder ein Fiinklein Gottlichkeit oder den Vorzug der vornehmsten Ver-
mogen hat, des Verstandes und des Willens. Jesus wihlt konkrete
Beispiele aus ?, wo der Nichste solcher Bosheit bezichtigt wird, daB3 eine
Vorschrift, ihn als Freund oder rein menschlich zu lieben, ein Unsinn wiire.

Indessen muB man diese Beklagenswerten lieben — hier ist die
fiinfte Enthiillung des Evangeliums —, weil Gott sie liebt und wie
er sie liebt. Er iiberschiittet die Siinder und die Undankbaren mit
Wohltaten, ohne etwas zuriickzuerwarten. Die Christen aber sind seine

1 Man fithrt im allgemeinen den Begriff des Kosmopolitismus auf den
Stoiker Zenon und Alexander den GrofBlen zuriick (der Ausdruck xoopomolitng,
« Weltbiirger » ist durch Diogenes aufgekommen, vgl. PHILON, De opif. mundi, 1, 3,
Diog. Laertius, VI, 63), Ursprung der menschlichen Verbriiderung und erster Ver-
such, die Einheit der Menschheit zu verwirklichen (vgl. PLUTARCH, Leben Ale-
xanders, 1, 6 ; VON ARNIM, Stoicorum vet. fragm. 1, 262). In Wirklichkeit hat der
Sophist Antiphon (ITepl ’AMnbeiog; P. Oxy. XI, 1364, 266-299) als erster, ein Jahr-
hundert frither — im fiinften — die Begriindung der sozialen Unterschiede und
jener der Herkunft in Zweifel gezogen. Er verkiindet, daB alle Menschen eine
gleiche Natur besitzen mit den gleichen biologischen Funktionen, und daB es von
daher keinen Unterschied gibt zwischen Griechen und Barbaren : « Von Natur
sind wir alle in allem gleicher Herkunft ... Als Barbar unterschieden wurde keiner
von uns oder als Grieche ; denn wir alle holen Atem in der Luft durch den Mund
und durch die Nase» (L. GERNET, dntiphon, Paris 1923, S.178). Aber wic
Pa. MERLAN hervorgehoben hat (Alexander the great or Antiphon the Sophist, in
Classical Philology, 1950, S. 161-166), wird diese Gleichheit der Menschen von
einem rein weltlichen und natiirlichen Gesichtspunkt aus gefordert. Jede religiose
Bezugnahme, etwa auf die Vaterschaft Gottes, fehlt. Fiigen wir hinzu, daB der
Humanitarismus auf die Entwicklung der Person ausgeht, auf ihre vollendete
Entfaltung ; daher soll ihr nichts Menschliches fremd bleiben ; aber sein Haupt-
interesse bleibt auf sich gerichtet und nicht auf den andern ; er ist nicht anthropo-
zentrisch, sondern egozentrisch, was nicht besagen will egoistisch, vgl. W. LUTGERT,
Nidchstenliebe und Humanitdtsideal, in Ethik, 1937, S. 84-86. :

2 Vortrefflich hebt STAUFFER (a. a. O. S, 46) die Bestimmtheit und Niichtern-
heit des Gebotes Jesu hervor und stellt es einer « schweifenden Allerweltsliebe »
gegeniiber, das hei3t jener Philanthropie der Philosophen ohne bestimmte Bezug-
nahme, weil sie sich gestaltlos auf alle Menschen im allgemeinen bezieht; einer
Liebe, die sich in den Wolken verliert und keiner Wirklichkeit mehr entspricht,
wofern man die christliche Nichstenliebe definiert wie der Barnabasbrief 19, 5:
Omip v duynv oov! Wenn sich H. Haas (Idee und Ideal der Feindesliebe in der
auferchristlichen Welt, in Zur Feier des Reformationsfestes, Leipzig 1927, S. 1-97)
zu zeigen bemiiht, daB das Gebot: « Liebet eure Feinde » nicht eigentlich neu
ist und es namentlich mit der Philanthropie gleichstellt, verkennt er das Wesen
selbst des evangelischen &vyamdv, das eine religiose Liebe ist, begriindet in der
Liebe zu Gott.
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Séhne ; und Kinder miissen ihrem Vater dhnlich sein, miissen gleiche
Gedanken, gleiches Herz und gleiche Haltung haben. Der Beweggrund
der dydwn der Jiinger Jesu ist ihre Gotteskindschaft (Lk. 6, 35), die
Erbe und Ebenbildlichkeit mit einbegreift. Viele andere Tugenden lieBen
sich anfiihren als Unterscheidungsmerkmal des Kindschaftsverhiltnisses
der Gliubigen zum Vater im Himmel, aber der Herr beldBt es bei der
Liebe. Das Ethos des Evangeliums beruht letztlich auf dem Grundsatz :
Vollkommen sein, wie der himmlische Vater vollkommen ist (Mt. 5, 48),
oder barmherzig sein, wie er barmherzig ist (Lk. 6, 36) ; das heiBt also
nicht nur: lieben, sondern auf vollkommene Weise lieben, gdttlich
lieben ', seinem Beispiel ebenso folgen wie seinem Gebot. Lieben wie
Gott, das heilt lieben in.gleichem Umfang, auf gleiche Art und Weise,
mit der gleichen Reinheit der Absicht. Darin besteht das téiewov der
Liebe ; auf dieser Hohe nimmt sie eine andere Natur an, und ihr Name
wird aydrnn. Es geht hier um gottliche, dem Himmel eigentiimliche
Tugend, die sich hienieden niemand véllig zu eigen machen kann ?;
doch einerseits wird man iiber die Beschaffenheit einer solchen Liebe
belehrt : daB sie unverdient, groBziigig, allumfassend ist; anderseits
mulB man ohne Unterla danach streben, dem Ideal nahe zu kommen.
Die einen werden wenig lieben, andere viel ; es gibt Grade im ayandy
gegeniiber dem Nichsten, wie es solche gibt gegentiber Gott (Lk. 7,42.47).
Aber hier nochmals werden sich die grofen Siinder, denen vergeben
worden ist, zu mehr Barmherzigkeit und zu gréBerer Freigebigkeit gegen-
iiber ihren Briidern hingezogen fiihlen, weil sie aus der Unverdientheit

1 Das hat A. NyGreEN stark betont: Das Gebot der Nachstenliebe beruht
auf einer eindeutigen Wirklichkeit, auf der Beziechung zwischen Gott und den
Menschen : « Es ist nicht nur ein Zufall, daB3 wir hier einer so intimen Verbindung
zwischen der christlichen Liebe und dem christlichen Gottesverhiltnis, zwischen
Agape und der Gottesgemeinschaft begegnen. Dies hat seinen Grund darin, daB
das christliche Ethos ein durch und durch religioses Ethos ist, Und zwar nicht
nur in dem #duBerlichen und formalen Sinn, dal die ethischen Forderungen auf
den gottlichen Willen zuriickgefiihrt, und dafl die gottliche Allmacht mit ihren
Sanktionen, ihrem Lohn und ihrer Strafe, als Biirgen fiir die Aufrechterhaltung
der ethischen Ordnung aufgefaBt werden ... Das christliche Ethos ist in viel
tieferem Sinn ein religioses Ethos, insofern hier gerade der Inhalt des ethischen
Lebens ganz und gar sein Geprige von dem religiosen Verhiltnis, von der Gottes-
gemeinschaft erhilt. Wenn wir nach dem Ausgangspunkt fiir die Deutung des
Agapegedankens suchen, so kann kein Zweifel mehr dariiber herrschen, wo er
gesucht werden mufB. Die christliche Gottesgemeinschaft ist es, die dem Agape-
gedanken sein Geprige gibt» (a.a. O. S. 50 ; vgl. S. 74 ; H. PREISKER, Das Ethos
des Urchristeniums, Giitersloh 1949, S. 120 ff.).

2 Das vorziiglichste Mittel, diese fiir ein Geschdpf unerreichbare Vollkommen-
heit zu erlangen, ist das Gebet, Mt. 7, 7-11; 18, 19; 21, 22 ; Lk. 11, 9-13 ; 18, 27.
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der Gottesgabe groBeren Nutzen hatten. Sie sind gehalten, sich « besser »
zu zeigen und den andern Menschen dhnliche Wohltaten zu erweisen ™.

*

Der erste Mensch war versucht worden, zu werden « wie Gott »
(Gen. 3, 5). Im Reiche Gottes auf Erden und durch die Liebe, die ihn
von sich selber sterben 148t, kann der Jiinger wahrhaft umgestaltet,
umgebildet werden in Gott. Die Ebenbildlichkeit wird so sichtbar und
genau, daB sie niemand verkennen kann. Die «guten Werke » der Christen
leuchten hell wie ein Licht ®. Die Liebe, die sie im Herzen haben, ist be-
gierig, sich zu bewihren, es ist ja die Liebe Gottes, die der Welt offen-
bart werden muB. Sie tritt so schlaglichtartig auf, daB die Menschen
in diesen « Werken » die Giite Gottes selbst erkennen ® und ihn preisen *.
Dieser Lobpreis offenbarte sich fortwahrend als das Ergebnis der Barm-
herzigkeit des Herrn und seiner wunderbaren Mildtitigkeit *. An seinen
Jiingern ist es, durch ihre Liebe ihrerseits die Giite Gottes zu offen-
baren und sie lobpreisen zu lassen von allen Herzen, die guten Willens
sind : Jo&alovory tov Ilarépa Hpav !

1 Mt. 18, 21-35; vgl. 5, 7; 6,14; 7,1; Lk. 11, 4.

* Mit den xaia E€pye der Christen ist es gleich wie mit den Beweisen von Zu-
neigung und Verehrung, die Maria von Bethanien dem Herrn entgegenbrachte
(Mt. 26, 10) und mit den Liebeserweisen Christi gegeniiber den Elenden (Mt. 11, 2).

3 Die Christen kénnen das Wort Jesu wiederholen : « Ich habe euch viele
gute Werke von meinem Vater (stammend) sehen lassen» (Jo. 10, 32) Diese Epya
xohd sind Wohltaten, die Wunder der Barmherzigkeit, von der gottlichen Allmacht
vollbracht. Die Liebeswerke der Jinger sind « Zeichen» der Liebe Gottes.

4 Mt. 5,16 ; vgl. L. VAcaNay, Le Probléme synoptique, Paris 1954, S. 433-442,
Durch ihre Liebe zuallererst verherrlichen und heiligen die Christen den Namen
Gottes (Mt. 6, 9; Lk. 11, 2). Ihr erster Wunsch und ihre erste Pflicht ist es, die
Heiligkeit Gottes zu erkennen und zu bekennen, das hei3t seine Transzendeng,
seine wahre Natur, seine Anspriiche an die Menschen. Durch ihren Glauben, ihr
Gebet, ihr sittliches Leben, preisen die Christen, die sich Gott geweiht haben,
seine Heiligkeit ; aber sie wollen diese Heiligkeit auch den andern Menschen zum
BewuBtsein bringen. Die offensichtlichen Beweise ihrer Liebe zu Gott und zum
Nichsten, die eine solche Aufopferung seiner selbst voraussetzen, sind das vor-
ziiglichste Mittel, den wahren Gott zu offenbaren, zu ihm einen Zugang zu bereiten,
seinen « Namen » kund zu tun, das heiB3t seine Vollkommenheit und sein Wesen
voller Liebe, und damit aller Mund den Lobpreis seiner Heiligkeit entlocken.
Die dydm ist der Menschen héchstes Gotteslob (vgl. die Gerechten, die den Namen
Gottes lieben, Ps. 5, 12; 69, 73).

5 dokdlewv Tov Ocbv, Mt. 9, 8; 15, 31; Lk. 7, 16; 13, 13; 17, 15; 18, 43; 23, 47.

(Aus dem Franzosischen iibersetzt von IorpANUS BouI O. P.)
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