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Gerechter Friede in einer Welt

der Gewalt

/ [ Zum biblischen Teil des Bischofswortes ,,Gerechter Friede“ "

,Gerechter Friede“ — der Titel des neuen bi-
schoflichen Friedenswortes vom Herbst des
vergangenen Jahres ist Programm. Die alten
Rémer sagten: ,,Si vis pacem, para bellum* —
wenn du den Frieden willst, bereite den Krieg
vor. In diesem Zusammenhang stellt sich
dann vorrangig die Frage nach dem ,Ge-
rechten Krieg“: Wann ist ein Krieg gerecht-
fertigt? Demgegentiber heif3t es im neuen Bi-
schofswort ausdriicklich: ,,Gerechter Frie-
de”. Es geht darum, selbst den sogenannten
gerechten Kriegen zuvorzukommen, alles zu
tun, damit ein gerechter Friede entsteht. Wir
diirfen es erst gar nicht zu Gewaltausbriichen
kommen lassen. Gewaltprivention heifRt die
Devise. Wie bei der Gesundheitsvorsorge
kommt es darauf an, gesunde Verhiltnisse zu
schaffen. Si vis pacem, para pacem! Wie be-
reiten wir den Frieden vor?

Das letzte gemeinsame Wort der deutschen
Bischofe (in der Bundesrepublik) zum The-
ma Krieg und Frieden stammt aus der Zeit

der heifsen Raketendebatte 1983: ,,Gerechtig-
keit schafft Frieden“. Im damaligen Text stan-
den der biblische und der sozial-ethische Teil
ziemlich unvermittelt nebeneinander: hier
die biblische Friedensbotschaft, dort die har-
te Atomraketenkasuistik. Das neue Schreiben
beschrankt sich nicht darauf, die verschiede-
nen Dimensionen des hiblischen Friedensbe-
griffs zu entfalten. Es fragt danach, was die
Bibel zum Umgang mit dem menschlichen
Hang zur Gewalttatigkeit zu sagen hat. Es
setzt also beim Menschen an, bei einem zen-
tralen Lebensproblem. Und es bleibt von An-
fang bis Ende bei diesem roten Faden Gewalt
— Gewaltpravention — Gewaltfreiheit.

1. Der Hang zur Gewalt in der biblischen
Urgeschichte

Die biblische Urgeschichte erzihlt nicht das,
was nur einmal am Anfang geschah. Hier wird
wie in solchen Anfangsgeschichten iiblich
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dargestellt, was immer wieder und tberall
der Fall ist. — Im Vergleich zur Urgeschichte
anderer Volker zeigt sich in der Bibel von An-
fang an der Hang der Menschen zur Gewalt-
tatigkeit. Das mag tiberraschen. Die Ge-
schichte vom Paradies und vom Siindenfall
endet ja nicht mit der Vertreibung aus dem
Paradies, sondern mit der Geschichte von
Kain und Abel. Und die Kainsgeschichte en-
det nicht mit Brudermord, sondern mit dem
Lamechlied. ,Wird Kain siebenfach geracht,
dann Lamech siebenundsiebzigfach. Maf3-
lose Rache! Die Ursiinde ist die ,urtypische
Siinde“. Sie hat zwei Aspekte: Die Paradie-
sesstinde schildert den Bruch Mensch — Gott,
die Geschichte von Kain und Abel den davon
unablésbaren Bruch Mensch — Mensch. Der
Bruch mit Gott und der Brudermord sind
zwei Seiten derselben Medaille. Sobald das
Vertrauen zu Gott zerstort ist, schwindet das
Vertrauen auch in den zwischenmensch-
lichen Beziehungen. Dann entstehen Riva-
litdt und Gewalttat bis hin zum Brudermord.
Aber das ist nicht alles, was die Kainsge-
schichte zu sagen hat. Gott schiitzt Kain vor
den Folgen der ersten Gewalttat. Die be-
stiinden in einem sich aushreitenden Fla-
chenbrand von immer neuer Gewalt. Darum
wird eine erste gewaltbdndigende MafSnah-
me eingefiihrt: die Blutrache. Sie ist vor al-
lem priventiv gedacht: Wo es Blutrache gibt,
da kann man nicht ohne Folgen mit dem Le-
ben anderer spielen. Die Ahndung der Gewalt
durch Androhung von rachender Gegenge-
walt ist ein wichtiger Weg zur Einddmmung
von Gewalt. Daraus lisst die Kainsgeschich-
te in knappen Sitzen Kultur und Zivilisation
entstehen.

LNichts an der menschlichen Entwicklung
kommt in Unschuld auf uns zu: weder die
Ausdifferenzierung der menschlichen Ge-
sellschaft in der Stadf noch die Tierzucht
noch die Kunst noch die Industrie. Alles bin-
det und besdnftigt den Drang zur Gewalt.“
(Nr. 15)

Das Ganze wird in der Sintflutgeschichte
noch einmal erzihlerisch entfaltet. Auch hier

findet sich die Sanktionsandrohung: ,Wer
Menschenblut vergieRt, dessen Blut wird
durch Menschen vergossen. Denn: Als Abbild
Gottes hat er den Menschen gemacht® (Gen
9,6). Also wieder, wie bei Kain, die Eindam-
mung der Gewalt durch Androhung von Ge-
waltsanktionen. Die jiidische Tradition hat
aus diesem Text das wichtigste der soge-
nannten noachitischen Gebote geschopft:
Uberall, wo es Menschen gibt, ist ein geord-
netes Rechtswesen einzurichten. Wir leben
nun einmal in der zweitbesten Welt, und da
geht es nicht ohne die Androhung von sank-
tionierender Gewalt.

Von der biblischen Urgeschichte her ist die
Eindimmung der Gewalt durch Androhung
von Gegengewalt unentbehrlich, um den
Frieden zwischen den Menschen anzustre-
ben. Das ist die noachitische Losung des Ge-
waltproblems. Sind wir damit am Ende? Die
Bibel fingt hier mit ihrer eigentlichen Aus-
sage erst an. Wenn die Schopfung sich ver-
rannt hat, versucht Gott nicht, alles auf ein-
mal umzukrempeln. Er greift an einem ein-
zigen Punkt zu. Von dort aus beginnt er neu.

2. Die Friedensberufung des Volkes
Gottes

Mit Abraham setzt Gott innerhalb der Ge-
samtmenschheit eine Bewegung in Gang, die
auf eine andere, nicht mehr nur gewaltsank-
tionierte Weise den Frieden verwirklichen
soll. Abrahams Berufung zielt von Anfang an
auf die ganze Menschheit. Und der Segen, der
mit Abraham in die Welt kommt, ist gleich-
bedeutend mit Friede.
Dieser universalen Berufung entspricht der
bekannte Text, der in den vergangenen Jahr-
zehnten zu einem Leitwort der Friedensbe-
wegung geworden ist: Schwerter werden zu
Pflugscharen umgeschmiedet und Lanzen zu
Winzermessern. Das Wort findet sich bei den
Propheten Jesaja und Micha.
,Der Berg mit dem Haus des Herrn steht fest-
gegriindet als hochster der Berge. Er iiber-
ragt alle Hiigel.



Zu ihm stromen die Volker. Viele Nationen
machen sich auf den Weg.

Sie sagen: ‘Komm, wir ziehen hinauf zum
Berg des Herrn und zum Haus des Gottes
Jakobs.

Er zeige uns seine Wege, auf seinen Pfaden
wollen wir gehen.’

Denn von Zion kommt die Weisung, aus Je-
rusalem kommt das Wort des Herrn.

Er spricht Recht im Streit vieler Vilker, er
weist mdchtige Nationen zurecht bis in
die Ferne.

Dann schmieden sie Pflugscharen aus ihren
Schwertern und Winzermesser aus ihren
Lanzen.

Man zieht nicht mehr das Schwert, Volk ge-
gen Volk, und ibt nicht mehr fiir den
Krieg.

Jeder sitzt unter seinem Weinstock und un-
ter seinem Feigenbaum, und niemand
schreckt ihn auf®

(Mi 4,1-4, vgl. Jes 2,2-4).

Israel muss einen langen und leidvollen

Wandlungsprozess durchmachen, der es zu

einem neuen Verhiltnis zur Gewalt fiihrt. Es

muss zunachst sehen lernen, in welchem Aus-
maf3 die Welt von der Gewalt durchwirkt ist.

Die Bibel zerreifst die Verschleierung der Ge-

walt. Hier wird nicht weggeschaut, sondern

hingeschaut. Es muss nicht mehr verdringt
und auf andere projiziert werden. Das ist mog-
lich, weil Gott den Menschen trotz seiner

Schuld nicht fallen lisst. Er steht zu ihm.

Die Gewalttétigkeit wird keineswegs nur an

anderen Volkern aufgedeckt, sondern an [s-

rael selbst. Sie wird nicht beschénigt, son-

dern beim Namen genannt. Kein menschli-
ches Thema, weder Arbeit noch Liebe, weder

Familie noch Natur noch Bildung erscheint

im Alten Testament so hiiufig und ist so dras-

tisch dargestellt. So kann das Alte Testament

als ein gewaltbestimmtes und bluttriefendes

Buch erscheinen. Man ist versucht, sich an-

deren religiosen Biichern zuzuwenden, die

lieblicher klingen.

Man kann aber auch mit der Bibel lernen, die

eigene Gewaltverhaftung wahrzunehmen.

,Gesetzt den Fall, Sie haben noch keinen um-
gebracht, womit erkliren Sie sich das? Die-
se provozierende Frage aus dem zweiten Ta-
gebuch von Max Frisch ist so verbliiffend wie
abgriindig erhellend: Nichts ist verdichtiger
als der, der vorgibt, immer nur das Gute zu
wollen. Fiirihn sind die Bésewichte und Ubel-
titer stets die anderen. Nein, die Gewalttd-
tigkeit steckt als Versuchung in uns selbst —
und in der alten kirchlichen Lehre von der
Erbstinde ist immer schon zum Ausdruck ge-
bracht, wie sehr jeder von uns, ob er will oder
nicht, in einen Zusammenhang universaler
Verblendung hineinverwickelt ist.

Wer im Grunde seines Herzens die Gewalt
anbetet, der macht sich auch ein Gottesbild
zurecht, das Ziige der Gewalttitigkeit trigt.
Das jeweilige Weltverstindnis und Gotteshild
héngen eng zusammen, wie man gerade im
Alten Testament sehen kann. Es ist wichtig,
diese Etappen durchzuarbeiten, weil bei uns
selbst alles gar nicht so viel anders ist. (Vgl.
Nr. 30).

Sehen, was ist, das ist der erste Schritt. Und
der zweite: die Denunzierung der Gewalt. Sie
wird verurteilt, es wird zur Abkehr von Ge-
walt aufgerufen. Die Umkehrbotschaft der
Propheten zeigt das sehr deutlich. Im
Vordergrund stehen Recht und Gerechtig-
keit, Erbarmen, Solidaritit mit den Armen,
Versohnung. Die Bibel steht fiir eine Welt
des Friedens, nicht fiir Gewalt. Das muss ge-
sagt werden, denn es gibt ja immer wieder
Stimmen, die den monotheistischen Reli-
gionen, vor allem auch dem Christentum In-
toleranz vorwerfen, ja sogar die Einfithrung
des Krieges.

3. Der Gottesknecht

Erst in der Katastrophe der Gefangenschaft
in Babylon wird Israel im Lernprozess auf den
Frieden hin die entscheidende Einsicht ge-
schenkt: Es ist besser, Opfer zu sein als ge-
walttatiger Sieger. Jener Friede, der den ge-
waltgestiitzten und immer wieder gefihrde-
ten Frieden unserer Welt iibertrifft, kann
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wohl nur von den Opfern her wachsen, nicht
von den Siegern. Gott steht auf der Seite der
Opfer, nicht auf der Seite der gewalttitigen
Sieger.

Einer der erstaunlichsten Texte des Alten Tes-
taments ist das sogenannte vierte Gottes-
knechtslied (Jes 52,13-53,12). Es ist der Ho-
hepunkt der Friedenstheologie Israels — frei-
lich ein erratischer Block innerhalb des Al-
ten Testamentes. In seiner ganzen Tiefe ist
der Text wohl erst vom Weg Jesu her zu er-
fassen. Die Volker der Welt haben sich gegen
den Gottesknecht zusammengerottet. Sie
schlagen und foltern ihn, schlieflich toten
sie ihn. Aber wie die Klagenden der Klage-
lieder birgt er sich bei Gott. Er schldgt nicht
zuriick. Er nimmt die gegen ihn rasende Ge-
walt an und weicht ihr nicht aus. Und Gott
nimmt ihn an.

Das vierte Gottesknechtslied enthélt ein er-
staunliches Bekenntnis der anderen Volker
und Konige der Welt. Sie erkennen, was mit
ihrer eigenen Mitwirkung geschehen ist. Die-
ser Getotete ist zum Siindenbock der Welt
geworden. Aber Gott hat ihn gerettet und
durch ihn den wahren Frieden in die Welt
kommen lassen. Durch ihn wird sein Ge-
schichtsplan gelingen. Von diesem Gottes-
knecht Israel her ist es nun auch den ande-
ren Volkern der Welt moglich, einen neuen
Weg der gewaltlosen Gerechtigkeit einzu-
schlagen, der zum wahren Frieden ftihrt.
Hier ist eine neue Version der Hoffnung auf
die Wallfahrt der Vélker zum Zionsberg. Jetzt
ist der Berg, zu dem die Volker ziehen, nicht
mehr einfach der Ort, an dem die neue Welt-
Gesellschaft verkiindet und gelebt wird. Es
ist zugleich der Ort, auf den die Gewalttatig-
keit der Welt sich konzentriert und sich ihr
Opfer sucht. Der Knecht Gottes verzichtet
darauf, der Gewalt durch eigene Gewalt zu
trotzen; er liasst sie sich austoben und leer-
laufen, auch wenn dies das eigene Leben kos-
tet. So setzt Gott in seiner Welt jenen Frie-
den durch, den er eigentlich will.

4. Jesus, der wahre Friede

Damit sind wir bei Jesus. Als er den Jordan
iiberschreitet, verkiindet er in Israel: ,Das
Reich Gottes ist nah.“ ,Reich Gottes” ist In-
begriff aller Hoffnungen Israels und um-
schliet auch den verheifRenen Frieden — ge-
maR alter Verheifung ein nicht mehr zer-
storbarer, ,ewiger Friede® (vgl. Jes 9,6). Der
ist mit Jesus zur Welt gekommen. ,Er ist un-
ser Friede®, sagt der Epheserbrief (2,14).

In Jesu Verkiindigung klingt all das mit, was
das vierte Gottesknechtslied verkiindet. Sei-
ne Verwerfung, seine Passion, sein gewaltsa-
mer Tod, dann aber auch seine Auferweckung
und seine Bestitigung durch Gott sind von
Anfang mit angesagt. Durch das Leiden des
einzig wahren Gerechten kann jene friedli-
che Gesellschaft Gestalt gewinnen, die die
Wallfahrt der Volker zum Zion auslosen soll.
Deren Sinn ist das Ende der Kriege.

In Jesu Tod und in seiner Auferstehung er-
fullt sich also, was sich in Israel angebahnt
hat. Jetzt setzt sich der Friedenswille Gottes
in der Welt durch, und zwar durch den, der
nicht Gewalt durch Gewalt bindigt, sondern
gewaltfrei den Anfang einer neuen Gesell-
schaft ermoglicht. Das Kreuz bringt das gan-
ze Ausmafl der Gewalttiitigkeit in uns und
um uns ans Licht. Der nichts als Frieden will,
wird Opfer mitmenschlicher Gewalt. Wer
sich wie Jesus morderischer Gewalt entge-
gen stellt, kommt unter die Rader. Wir wer-
den nicht mit Gewalt erlost, sondern durch
die Teilnahme Gottes an unserer Ohnmacht,
durch sein Mitleiden und seine Treue bis in
den Tod. Gott hilt sich die Wunden der Kre-
atur nicht vom Leibe, er triigt sie selbst; und
er hat die Kraft, sie zu verwandeln — so wahr
Jesus als erster von den Toten auferweckt ist.
Die Weisungen Jesu sind nichts anderes als
Explikationen dessen, was Jesus selbst gelebt
hat. Sie sind wortlich gemeint, wenn sie auch
nur an Beispielen des Verhaltens aufgehangt
sind. In der Gemeinschaft Jesu kann man auf
Gewalt und Selbstbehauptung verzichten.
Ich mochte zusammenfassend den Weg der



Bibel in Sachen Gewalt und ihre Spannwei-
te an zwei Schriftstellen deutlich machen, die
aufeinander bezogen sind. Im Jakobssegen
(Gen 49,8f) heifdt es: ,,Ein junger Lowe ist Ju-
da. Vom Raub, mein Sohn, wurdest du grof3
..., deine Hand hast du am Genick deiner
Feinde ...“. In der Offenbarung des Johannes
weint der Seher, weil er das Buch der Ge-
schichte, das Buch mit den sieben Siegeln
nicht 6ffnen kann. Er wird mit dem Hinweis
getrostet, ,,der Lowe aus dem Stamme Juda“
und ,,Spross aus der Wurzel Davids® habe ge-
siegt. Was er dagegen ,sieht“, ist ein Lamm,
das ausschaut ,wie geschlachtet” (Apk 5,5-
6). Mittels einer Art Uberblendungstechnik
kommen die beiden Symbolfiguren zusam-
men, das gewaltlose Lamm hat den Mut und
die Kraft des Lowen. Den Léwen im Lamm
sehen zu konnen, gelingt nicht durch einen
Trick, sondern dank einer ,Offenbarung®.
Gott lasst ‘sehen’, was es zu sehen gibt. So
‘sehen’ wir im Kreuz, das in den Augen der
Welt ein entwiirdigender Schandpfahl ist, das
Siegeszeichen — freilich nicht mit dem Lor-
beerkranz, sondern mit der Dornenkrone.
Das Kreuz zeigt, was die Gewalt anrichtet,
und es offenbart zugleich Gottes Gewaltlo-
sigkeit. Da wird deutlich, aus welchen Quel-
len Christen leben und wer wir sind, was un-
sere Sache ist, bei der wir zu bleiben haben.
Die biblische Friedensbotschaft hat ihren
Preis.

Gewalt ist keiner der Namen Gottes. Gottes
Stéirke ist sein Gewaltverzicht. Erlost sind wir
nicht durch die Macht der Michtigen, son-
dern durch den, der als wehrloses Kind zur
Welt kam und am Kreuz gestorben ist: Jesus
Christus. Er ist unser Friede.

Gott Dank haben in unseren Tagen Worter
wie Gewaltpravention, Gewaltverhiitung,
Gewaltminderung in der Sicherheitspolitik
einen ganz neuen Stellenwert bekommen.
Nur so werden die uralten Teufelskreise von
Gewalt und Gegengewalt, von Demiitigung
und Rache durchbrochen. Nur so werden
nicht immer neu aus Opfern Titer und aus
Tatern Opfer. Nur so ist das Ende einer ge-

walttdtigen Auseinandersetzung nicht zu-
gleich der Beginn neuer Gewalttaten. So be-
reiten wir schon jetzt jene Ordnung des Frie-
dens vor, die zu ihrem Schutz keiner Andro-
hung von Gewalt bedarf, weil sie auf wech-
selseitigem Vertrauen und auf Gerechtigkeit
griindet. :
Das erste Stiick Welt, in dem der Friede Chris-
ti Gegenwart werden will, sind wir selbst in
unseren Beziehungen. Dort wo wir in Klein-
kriege und Stellvertreterkriege verwickelt
sind, wo wir mit Schlagwortern aufeinander
einschlagen und uns und andere kaputt ma-
chen, dort steht der Friede auf dem Spiel.
Welche Bilder prigen uns, welche Gedanken
leiten unser Handeln? Ist es nicht verriickt,
dass wir — frei Haus geliefert — immer mehr
Gewalt anschauen, und dann knallts am En-
de. Das gilt nicht nur fiir Kinder und Ju-
gendliche. Mit welchen Bildern lassen wir un- -
sere Seele bestrahlen? Wenn die Ur-Bilder des
Glaubens durch zerstorerische Bilder abge-
l6st werden, hat das Folgen. Wir werden uns
noch wundern.

Die Wende zum Frieden in Gerechtigkeit, die
wir im Weltmafstab erbitten, beginnt vor der
eigenen Ttir, in unserem personlichen Leben.
,Und der Friede hat kein Ende®, verheif3t der
Prophet (Jes 9,6). Unsere Aufgabe ist es, da-
mit vor Ort anzufangen.

* Schriftliche Fassung eines Referats gehalten auf der
Mitgliederversammlung des Deutschen Katholi-
schen Missionsrates am 28. Juni 2001 im Kloster
Himmelspforten in Wiirzburg.



