GISBERT GRESHAKE - FREIBURG

GOTT UND SEIN WORT

Eine Glosse zum Verhdltnis von Christentum und Islam

«Jesus oder Mohammed?» — um diese Alternative scheint sich die Ausein-
andersetzung zwischen Christentum und Islam zu bewegen, wenn man auf
den Bewusstseins- und Wissensstand von vielen, wenn nicht den meisten
Gliubigen beider Seiten blickt. So jedenfalls habe ich es unzihlige Male bei
Vortragsveranstaltungen erfahren, wenn die Rede auf das Verhiltnis dieser
beiden Weltreligionen kam. Ist Mohammed das «Siegel der Propheten»,
d.h. der alle anderen Gottesminner zusammenfassende und endgiiltige
Mittler des Wortes Gottes, oder ist es Jesus Christus, der Sohn Gottes und
das ewige Wort des Vaters?

Doch diese Gegeniiberstellung ist, wenn auch nicht ohne jeden Wahr-
heitsfunken, sekundir. Sie trifft nicht ins Zentrum des eigentlichen Pro-
blems. Die wirklich zutreffende Alternative stellt sich nicht schon in der
Frage: Wo ist das letzte und endgiiltige Wort Gottes gegeben, sondern: in
welcher Weise ist es gegeben? In der Person Jesu Christi oder im Buch des
Koran? Denn dem christlichen Verstindnis nach ist Jesus Christus nicht ein-
fach nur prophetischer Mittler des Gotteswortes, auch nicht nur Bezugs-
punkt eines an ihn riickgebundenen und ihn bezeugenden Buches, des
Neuen Testaments, sondern er ist das Wort Gottes in Person.

Damit ist auch schon deutlich, dass Bibel und Koran nicht auf ein und
derselben Ebene liegen, selbst wenn sich beide als «Heilige Schriften» ver-
stechen und Juden, Christen und Moslems dem Koran zufolge eine gegen-
iiber anderen Religionen einzigartige Nihe zueinander haben, da alle drei
Gruppen als «Leute des Buches» bezeichnet werden. Doch sind die Unter-
schiede betrachtlich: Die Bibel ist zwar Wort Gottes, aber in dem Sinn, dass
thre Wortgestalt Zeichen und Instrument fiir das lebendige Wort Gottes ist,
auf dass dieses den Menschen erreiche, ergreife und verwandle.! Deswegen
hei3t es auch in der romisch-katholischen Liturgie nach der Lesung zurecht
«Wort des lebendigen Gottes» und nicht etwa «Worte des lebendigen Gottes»,

GISBERT GRESHAKE, Jg. 1933, 1954-61 Studium der Philosophie und Theologie in Miinster
und Rom. 1960 Priesterweihe. 1961-69 Seelsorger in der Diézese Miinster. 1974-85 Pro-
fessor fiir Dogmatik an der Universitit Wien, 1985-99 Professor fiir Dogmatik und Okume-
nische Theologie an der Universitit Freiburg i.Br. Gastprofessor an der Gregoriana in Rom.



M T 11 R H B 5 NN N

Gott und sein Wort 173

wie es gelegentlich einige fromme Seelen verbessern zu miissen meinen.
Die vielen Worte der Lesung — wie natiirlich auch die der ganzen Heiligen
Schrift — sind letztlich «das» (eine, lebendige) Wort des lebendigen Gottes,
indem sie es sakramental bezeichnen und vergegenwirtigen.

Demgegeniiber versteht sich der Koran als wortwértliches, buchgewor-
denes Wort Gottes, namlich als das Mohammed offenbarte Gotteswort, das
allen Menschen «Rechtleitung» schenkt, d.h. Orientierung, Weisung und
Norm. Dieses wortwortliche Wort Gottes kann darum auch eigentlich
nicht Gbersetzt werden, es duldet keine diagnostisch-distanzierte Durch-
leuchtung und kritische Analyse im Sinn der historisch-kritischen Exegese
der christlichen Theologie. Es beansprucht vielmehr, so wie es sich als von
Gott oftenbartes Buch darbietet, vorbehaltlose Annahme und Verehrung.
So ist der Koran im Sinn einer univoken Identitit «das» Wort Gottes. Die
Alternative lduft also nicht zwischen Jesus Christus und Mohammed, son-
dern zwischen Jesus Christus und dem Koran!

Wir kénnen diese Alternative noch vertiefen: Es ist ein alter Streit zwi-
schen den Theologen des Islam, ob der Koran von Ewigkeit her (oder eben
nicht von Ewigkeit her) bei Gott ist. Wenn ich recht sehe, stimmt die Tra-
dition in ihrer Mehrheit der Ewigkeitsdimension des Wortes zu: Es gibt
einen himmlisch-ewigen (Ur-)Koran, der dann dem Propheten Moham-
med oftenbart und von thm in dem uns vorliegenden irdischen Buch des
Koran niedergeschrieben wurde. Diese Auftassung erdffnet zunichst einmal
eine erstaunliche Perspektive flir das christlich-islamische Gesprich tiber
den Glauben an einen trinitarischen Gott. Ein Zugang dazu wird gelegent-
lich als vollig unmoglich deklariert, weil der Islam ja jede Form von «Zuge-
sellung» zu Gott dezidiert und a priori ablehnt. Wenn es aber von Ewigkeit
her — wie die meisten Theologenschulen des Islam sagen — bei Gott den
(Ur-)Koran, also das Wort Gottes gibt, so ist damit mindestens die Ttir fiir
ein Gesprich gedftnet, das von der Frage ausgehen konnte: Gibt es von
Ewigkeit her nicht doch etwas Gott «Zugeselltes», nimlich das ewige Wort
Gottes? Dann freilich geht die Frage weiter: Ist dieses himmlische Urwort
Gottes eine Sammlung von rechtleitenden Worten, die, dem Menschen auf
Erden offenbart, im Koran Buch wird, oder ist es eine lebendige Person, die
auf Erden Mensch unter Menschen wird, «Fleisch» wird. Gilt also Inlibration
— Buchwerdung des ewigen Gotteswortes oder Inkarnation — Menschwer-
dung des Wortes?

Ich habe diesen Hinweis auf eine gewisse Parallele zur christlichen Trini-
titslehre gelegentlich hochkaritigen islamischen Theologen vorgetragen?
und sie ausdriicklich um ihre Reaktion gebeten. Es wurde mir nahezu immer
erwidert: die Transzendenz Allahs verbiete es, in die gottliche Dimension
Einblick zu nehmen und {iber sie Aussagen zu machen;’ hier liege die Ge-
fahr eines tiberheblichen spekulativen Zugriffs auf Gott dulerst nahe. Aber



M T 11 k3 H B 5 NN N

174 Gisbert Greshake

ist nicht auch schon die Rede von einem ewigen (Ur-)Koran bei Gott ein
derartiger Einblick und eine solche Aussage?

Mit der gemeinsamen Uberzeugung von der Offenbarungs- und Vermitt-
lungsgestalt Gottes durch sein Wort (sei es nun in Buch- oder in Menschen-
gestalt) ist eine weitergehende Frage verbunden, die Karl Rahner auf einer
religionswissenschaftlichen Tagung mit moslemischen Theologen niher
ausgefiihrt hat:* Wenn man wirklich konkret und radikal monotheistisch
denken will, dann miissen auch die Vermittlungsgestalten Gottes zum Men-
schen (also in unserem Fall: das Wort Gottes) gottlich sein. Andernfalls
wiurde man darin nicht Gott selbst, sondern nur endlichen Abbildern Gottes
begegnen, die entweder in Gefahr stehen, vom Menschen vergdtzt zu
werden, oder die noch einmal mehr die unendliche Distanz zwischen un-
endlichem Gott und endlicher Vermittlung bestitigen. Triftt aber Letzteres
nicht auf den Islam zu? Denn bei aller Hochstschitzung des Koran hilt er
dieses Buch, da es nur Abbild des gottlichen Koran ist, zwar flir heilig, aber
nicht selbst fiir «gottlich». Gott verbleibt in absolut erhabener Transzendenz
iiber allem Endlichen unendlich hinaus.

Damit weist aber das Problem «Buchwerdung oder Menschwerdungy
des Gotteswortes noch auf eine tiefere Dimension hin. Im Buch des Koran
teilt Gott seinen Willen dem Menschen mit, aber nicht sich selbst. Gott als
solcher ist und bleibt der dem Menschen Entzogene und lisst sich nie ganz
als er selbst auf diese Welt ein. Mit andern Worten: Eine personale Selbst-
mitteilung Gottes kann es nicht geben. Denn die setzt mehr voraus als nur
die Kundgabe seines Willens, sie setzt ein « Wort» voraus, in dem Gott sich
selbst ganz aussagt und das mit ihm wirklich identisch ist und sich als solches
den Menschen gibt. Eben dies ist nach christlicher Uberzeugung Jesus Chri-
stus, der von sich sagt: «Wer mich sieht, sieht den Vater» (Joh 14,9). Gott ist
so, wie er sich in Christus gezeigt hat. Das heil3t natiirlich nicht, dass wir in
ithm Gott erschopfend sehen. Die Gottheit Gottes bleibt immer, selbst in
der visio beatifica, ein magis, das vom Geschopf nicht auszuloten ist; und
erst recht ist sie im menschgewordenen Wort verborgen. Dennoch glauben
Christen, dass Gott uns in Christus sein tiefstes Sein, sein «Herz» geoftenbart
hat, ja, dass er als er selbst in unsere Menschheitsgeschichte eingetaucht ist
und mit uns den Weg durch die Geschichte gegangen ist. Und das behaup-
tet tibrigens von allen Religionen der Welt nur das Christentum.

Von hier aus gesehen fordert die Begegnung mit dem Islam zu einer
grundsitzlichen Entscheidung heraus. Und diese Entscheidung heil3t im
ersten Schritt nicht — wie wir sahen — Christus oder Mohammed, ja sie heil3t
letztlich nicht einmal Christus oder Koran, sondern es geht um die Ent-
scheidung zwischen einem Gott, der, in erhabener Transzendenz bleibend,
in seinem Wort den Menschen «nur» seinen Willen kundtut und ihn bis zur
seligen Vollendung hin «rechtleitet», oder einem Gott, dessen Wort sich aus
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freiester Liebe bis ins Letzte an unser Menschenschicksal bindet. Die islami-
sche Theologie reduziert Religion («Islamy) auf das Wissen um den Willen
Gottes und dessen Erfiillung, wihrend christliche Theologie sagt: Viel
wichtiger als das Wissen und Erfiillen des Willens Gottes ist das, was er ge-
tan hat und tut, dass er sich uns eben nicht nur kognitiv, sondern real mit-
geteilt hat, indem er unsere Welt als seine Welt, unsere Geschichte als seine
Geschichte ibernommen hat, dass er «bis in den letzten Dreck» zu uns
Menschen herabsteigt und unser Leben teilt, um es ganz und gar in sein
gottliches Leben aufzunehmen. Die Entscheidung, die hier ansteht, lautet
also: Teilt Gott unser Menschengeschick und fiihrt es gerade so tiber sich
hinaus, oder bleibt er in unerreichbarer Erhabenheit «iiber» seiner Schép-
fung und ldsst uns «nur» das Wort seines Willens und seiner Verheiung
zukommen?

Nicht umsonst zihlt Hegel das Judentum und den Islam zur «Religion
der Erhabenheit» (zu Unrecht, was das Judentum angeht): Gott ist der un-
endlich von der Welt Geschiedene und Unzugingliche, der mit seiner
Schépfung Unvermittelte und Unvermittelbare, das «absolute Geheimnisy.
Insofern hat Papst Benedikt XVI. in seiner beriihmt-beriichtigten Regens-
burger Vorlesung durchaus etwas Richtiges gesehen, wenn er das Gottes-
bild des Islam mit dem des Nominalismus verglich, flir den gleichfalls Gott
der dem Menschen vollig Entzogene ist und dessen absolute Freiheit des-
halb nur als Willkiir erscheinen kann. Wenn der Mensch sich in seinem
Glauben aber solcher Willkur Gottes auszuliefern hat, wird der Glaube
selbst zu einem vernunftwidrigen oder besser: zu einem vernunftjenseitigen
Willkiirakt — mit allen Konsequenzen, die das nicht nur fiir das Gottesbild,
sondern auch fiir das Verstindnis von Welt und Mensch hat.

So sehr sich also in diesem wesentlichen Punkt die religiose Welt des
Christentums von der des Islam unterscheidet, so darf auf der anderen Seite
doch der produktiv-kritische Charakter des koranischen Gottesbildes auch
fiir viele Christen nicht tibersehen werden. Es ist kein Zufall, dass zwei be-
rihmte «Konvertiten» des 20. Jahrhunderts ihren christlichen Glaubensweg
dem Anstofl moslemischer Frommigkeit verdanken: Louis Massignon und
Charles de Foucauld. Beide waren in ihrer Kindheit vom (im Frankreich des
19. Jahrhunderts) verkitschten Gottesbild des «Bon Dieu» geprigt und hat-
ten diesen Glauben, der weitgehend das «Ganz Andere» Gottes, seine un-
endliche Hoheit und Transzendenz, iibersah, weggeworfen. Die Erfahrung
der Anbetung des transzendenten Gottes durch gliubige Muslime und die
damit gegebene Entdeckung der unendlichen Erhabenheit Gottes fiihrte
beide Minner zu einer Neuentdeckung des christlichen Glaubens, in dem —
nach dem Selbstverstandnis eben dieses Glaubens — beide Dimensionen, die
der auBersten Nahe Gottes und die der duBlersten Erhabenheit, miteinander
vermittelt sind.
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ANMERKUNGEN

1 Vgl. M. Seckler, Was heiit «Wort Gottes», in: CGG 2, 82: Wenn die Hl. Schrift das Wort
Gottes «ansagt», «bringt sie das Unfassliche so zur Sprache und ins Wort, dass es wirkmichtig da ist,
ohne indessen sprachlich dingfest gemacht zu sein».

2 So etwa Ibrahim Madkour, Mohammed Talbi, Mahmoud Ayoub, Mahmoud Zakzouk bei ver-
schiedenen Tagungen der Religionswissenschaftlichen Akademie St. Gabriel, Médling:

3 Das stimmt mit einem miindlich {iberlieferten Wort Mohammeds iiberein: «Denkt nicht so sehr
iiber das Wesen Gottes nach als iiber seinen Willen; zur Erkenntnis seines Wesens seid ihr nicht
fahig.» zit. von A. Th. Khoury, in: A. Bsteh (Hrg.), Christlicher Glaube in der Begegnung mit dem
Islam, Modling 1996, 363.

* Vgl. K. Rahner, Einzigkeit und Dreifaltigkeit Gottes, in: A. Bsteh (Hrg.), Der Gott des Christen-
tums und des Islams, Modling 1978, bes. 131f.



