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Die Sinnfrage ist fiir das heutige Selbstverstandnis der Men-
schen, fiir ihr Suchen nach einer Humanisierung des Lebens
wie auch fiir die Findung und Bejahung gemeinsamer Nor-
men fiir das individuelle und soziale Leben von grundlegen-
der Bedeutung. Der folgende Beitrag gibt eine gedriingte Zu-
sammenfassung dessen, was philosophisch-anthropologische
Reflexion heute zur Beantwortung der Sinnfrage beitragen
kann. Diese Reflexion konvergiert mit Ergebnissen heutiger
Bibeltheologie und kann zu einer Neuorientierung der kirch-
lichen Praxis beitragen. red

Die folgenden Ausfithrungen sind von der Uberzeugung ge-
tragen, daf8 der Mensch das Wesen der Sinnfrage ist. Wir
konnen uns nimlich keinen Sprechakt, keinen Vollzug von
Erkenntnis und kein Handeln vorstellen, die nicht unter
dem Apriori der Verwiesenheit des Menschen auf Sinn
stiinden. Die Sinnfrage ist sozusagen der Grundwille des
Menschen, so zu leben, daf sich das Dasein im einzelnen
wie im ganzen lohnt, dafl es in sich trigt und dafl der
Mensch sich dadurch mit sich selbst zu identifizieren ver-
mag. Was in dieser Weise das Dasein erfiillen soll, muf}
die Ebene des Instrumentellen, der subjektiven Zweckmifig-
keit, auf der wir nach den Mitteln der Daseinserhaltung,
nach den materiellen Bedingungen sinnvoller Existenz
suchen, iibersteigen. So erklirte schon Aristoteles, das gute
und gerechte Leben, das in sich zugleich das freie sei, miisse
sich auf das beziehen, was um seiner selbst willen ist.

Der Mensch ist also mit einer Notwendigkeit, in welcher
immer schon iiber ihn verfiigt ist, auf Sinn verwiesen. Dies



Vermittlungsfunktion
der Sinnfrage

zeigt sich wohl am Kklarsten gerade dort, wo jeder Sinn radi-
kal in Frage gestellt wird. Denn auch wer erklirt, alles sei
sinnlos, mufl doch schon um Sinn wissen, um seine Aus-
sage iiberhaupt machen zu kénnen. Auch wird er diese Aus-
sage in verzweifelter Resignation oder im Protest gegen alles
Bestehende machen. Darin liegt eine implicite Bejahung von
Sinn. Ohne sie wiren weder die Erkenntnis faktischer Sinn-
losigkeit noch der Protest dagegen oder die daraus ent-
springende Resignation méglich®.

Weil der Mensch in allen Dimensionen seines persénlichen
wie gesellschaftlichen Daseins auf Sinn verwiesen ist,
kommt dieser Verwiesenheit eine universelle Vermittlungs-
funktion zu. Die Gegensitze, in denen zumeist anthropo-
logische, sozialphilosophische und ethische Fragen behandelt
werden (z. B. Theorie und Praxis, Vernunft und Sinnlich-
keit, Individuum und Gesellschaft, Norm und Freiheit) finden
in der Verwiesenheit auf Sinn zu ihrer urspriinglichen Ein-
heit zuriick. So erweist sich der Mensch als das auf Totalitit
bezogene Wesen. Mit Totalitit ist zunichst alles faktisch
Wirkliche angezielt, Natur und Geschichte, wie sie sich
von ihren Anfingen her bis zu der Situation, in der wir
uns vorfinden, ergeben haben, aber auch das Méogliche, in-
sofern der Mensch auf eine noch offene Zukunft zugeht,
iiber die noch nicht entschieden ist, die noch nicht ver-
wirklichte Moglichkeiten in sich birgt, auf die sich Erwar-
tungen, Pline, Utopien und Phantasien, Angst und Hoff-
nung beziehen. Alles Vergangene und Gegenwirtige wird
von dem Sinn her, der in ihm wirklich oder nur angeblich
realisiert worden ist, beurteilt bzw. verurteilt. Alles Zukiinf-
tig-Mogliche wird entweder als Bedrohung von Sinn in der
Angst erlebt oder als noch ausstehende Ankunft von Sinn
projektiert oder in Hoffnung erwartet. So werden also so-
wohl die perstnliche Geschichte des Einzelnen wie die Ge-
schichte der Menschheit im ganzen von der Verwiesenheit
auf Sinn zusammengehalten.

Es geht uns hier nicht um inhaltlich gefiillte Vorstellungen
von Sinn, sondern um die grundlegende Einsicht, dafl der
Mensch vom Existential der Verwiesenheit auf Sinn be-
stimmt ist. Diese anthropologische Konstante ist allen Re-
ligionen, Philosophien und Ideologien, aller Hoffnung und
Verzweiflung noch einmal vorgelagert: in der formalen Leere
der menschlichen Vernunft und Liebesfihigkeit, in der diese
mit der Totalitit umfangsgleich, aber nicht inhaltsgleich ist.

1 Genaueres dazu s. H. E. Hengstenberg, Sinn und Sollen, Kevelaer 1974;
G. Scherer, Eschatologie und geschichtliche Zukunft, Kevelaer 1971, 2647; ders.,
Auf der Suche nach Sinn, in: Johannes Hiittenbiigel, Gott — Mensch —
Universum, Graz 1974, 255-291.
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Wenn der Sinn, auf den sich der Mensch verwiesen sieht,
alles Mogliche und Wirkliche, Natur und Geschichte im
ganzen, Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft umgreifen
konnen soll, so darf er nicht als ein einzelnes Seiendes oder
als ein partikulires Vorkommnis innerhalb der Zeit von
Natur und Geschichte vorgestellt werden. Er mufl vielmehr
in der Lage sein, alles zu umgreifen, die ungeheure Vielheit
zur Einheit zu fiigen, in allem gegenwirtig zu werden. Diese
universelle Immanenz ist ihm aber nur zuzusprechen, wenn
er zugleich alles einzelne unendlich iiberschreitet. Noch ein-
mal zeigt sich die Vermittlungsfunktion des Sinngedankens.
Er selbst, der Sinn, wird er zunichst auch nur als das erste
Woher und das letzte Woraufhin des menschlichen Daseins
gedacht, erweist sich als der Horizont, in dem alles, falls
es sinnvoll sein soll, erscheinen muf}, und der doch als der
Horizont, gerade weil er alles einbegreift, auch alles iiber-
steigt. Als die absolute Transzendenz muf} er die alles ein-
begreifende Immanenz sein.

Nun lifit sich weiter zeigen, dafl diese immanente Trans-
zendenz und transzendente Immanenz am Leitfaden dessen
interpretiert werden muf}, worin sie in Form der leeren Ver-
wiesenheit auftaucht: dem menschlichen Geist. Sie kann
nicht am Modell des in sich verschlossenen, zwar mit sich
identischen, aber auch auf seine ausschnitthafte Daseins-
weise begrenzten Naturwesens interpretiert werden. Ist schon
der Mensch auf die eine alles Mégliche und Wirkliche ein-
begreifende Totalitit verwiesen, so kann diese selber nicht
wie das sachhaft Seiende ontologisch unterhalb dieses Hori-
zontes liegen. Sie mufl vielmehr die in sich subsistierende,
existente Fiille dessen sein, woraufhin der Mensch nur er-
offnet ist und woraufhin er aussteht. Das wird noch deut-
licher, wenn wir bedenken, daf der Sinn nur im Akt des
,Einverstindnisses” als Sinn realisiert wird: Im Wissen um
das Sinnhafte als Sinnhaftes, in der Bejahung des Sinn-
haften und in seiner Anerkennung als gut und daseinswert
(Liebe). Dieses unauflésliche Ineinander von Verstindnis und
Affirmation, von Vernunft und Liebe macht aber die Einheit
der Vollziige aus, die man traditionellerweise den Vermégen
des Geistes zuschreibt. Im Sinn gelangt also der Geist zur
Einheit seiner Vollziige. In bezug auf den Sinn ist Vernunft
Liebe und Liebe Vernunft. Ist der Mensch kraft seiner Ver-
wiesenheit auf Sinn also auf etwas verwiesen, das um seiner
selbst willen erkannt und geliebt werden kann, ist dieses
aber der allumfassende Inbegriff von Moglichkeit und Wirk-
lichkeit und der im Umgreifen der Welt sie iibersteigende
Horizont alles Welthaften, so folgt, dafl er selber, der Sinn



Der absolute Sinn
identisch mit dem
absoluten Sein

Der postulatorische
Charakter dieses
,/Gottesbeweises”

und Horizont, die Einheit von Vernunft und Liebe selber
in sich tragen muf}. Denn ihm als der Totalitit an sich
selber, dem Absoluten, dem unendlichen Horizont kann
von auflen nichts hinzugefiigt werden. Das heifit, der Akt
des Einverstindnisses mufl im absoluten Sinn selber spielen,
mit ihm identisch sein. So gelangen wir durch eine transzen-
dentale Reflexion, d. h. durch eine Reflexion auf die innerste
Waurzel der menschlichen Vollziige im Menschen zur Idee
eines Absoluten, in welchem Unendlichkeit, Absolutheit und
Sinn dasselbe sein miissen.

Dieser absolute Sinn mufl zugleich identisch sein mit dem
absoluten Sein. Um das zu erweisen, gehen wir wieder auf
den Menschen zuriick. Fiir uns Menschen gilt als oberstes
Postulat der praktischen Vernunft: Das Sinnvolle soll sein,
das Sinnlose aber verschwinden. Alles Sinnvolle soll auch
sein, alles Sinnlose soll nicht sein. Sinn soll nicht blofle
Utopie und blofer Gedanke bleiben, sondern in sich selber
gesetzt, als Positivitit von Leben, Gesellschaft, sinnvollen
Zustinden verwirklicht werden. Absurditit dagegen soll
iiberall, wo sie sich zeigt, iiberwunden, ausgeschaltet, als
Nichtiges selber genichtet werden. Nun zeigt sich aber das
menschliche Dasein in seiner Faktizitit als ambivalent. Er-
fahrungen von Sinn wechseln mit Absurdititserfahrungen.
Schonheit, Freiheit, Liebe, Friede sind nicht einfach Utopien,
sondern auch faktische Realitit. Sie erweisen sich aber auch
immer wieder als gefihrdet, werden von den ,Michten”,
die in der Geschichte immer wieder die Uberhand gewinnen,
nicht nur theoretisch fiir nichtig erklirt, sondern praktisch
aufgehoben und zerstért. So gibt es wohl ein Sein des Sinnes,
aber nur ein ohnmichtiges. Der Tod schlie8lich als der fiir
unser empirisches Bewufitsein ,,absolute Herr”” (Hegel] stellt
in und iiber alle Katastrophen der Geschichte hinaus jeg-
lichen Sinn in Frage. Soll diese Situation in ihrer Ambi-
valenz iiberwunden werden, so muf der Sinn michtiger sein
als alles jetzt Bestehende, er mufl sich als die eigentliche
Realitit und Wirklichkeit erweisen, als das, was gerade nicht
nur Sinngedanke und Sinnutopie bleibt, sondern als das, in
dem Sein und Sinn, Wirklichkeitsmacht und Gutheit, Exi-
stenz und Wahrheit immer schon eins sind. Diese Identitit
von Sein, Sinn und Geist kénnen wir Gott nennen. Daher
ist in der Verwiesenheit des Menschen auf Sinn als dem
urspriinglichsten Impuls, der in ihm wirksam ist, zugleich
Wenn man will, kann man den Weg der Gedanken, den
wir soeben zuriickgelegt haben, als Versuch eines Gottes-
beweises bezeichnen, Dabei ist allerdings der postulatorische
die Verwiesenheit auf Gott gesetzt.
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Charakter, der den verschiedenen Gedankenschritten eignet,
nicht zu iibersehen. Vor allem gilt der Schluff auf die Iden-
titdt von Sein und Sinn in Gott nur unter der Voraussetzung
einer moglichen Verwandlung alles bestehenden Wirklichen
in Sinnhaftigkeit. Es geht um einen Satz mit ,wenn...
dann’-Struktur. Wenn alles Bestehende einmal sinnhaft wer-
den soll, dann muf} es eine vorgingige Identitit von Sein
und Sinn im Absoluten geben. Gewiffl kann man sagen:
Wenn es sie nicht gibt, was soll dann die so fundamentale
Verwiesenheit des Menschen auf Sinn? Wenn es sie nicht
gibt, ist dann vielleicht die Verwiesenheit auf Sinn selber
ein Unsinn? Wie kann aber andererseits eine solche Sinn-
idee, sei sie auch noch so formal, in einer Wirklichkeit ent-
stehen, in welcher nicht das Prinzip des Sinnes mit der
urspriinglichsten Realitit eins ist? Mit solchen Fragen nihern
wir uns einer Endalternative, vor welcher der Mensch auf
die Dauer nicht ausweichen kann: Entweder alles ist sinnlos,
sogar noch die Verwiesenheit auf Sinn, oder es gibt einen
Grund zur Hoffnung in jener Identitit von Sein, Sinn und
Geist, die wir Gott nennen konnen. Insofern stellen unsere
Gedanken ein rationales Argument fiir Hoffnung dar, das
selber aber erst durch die Erfiillung der Hoffnung, also in
der noch ausstehenden Zukunft, verifiziert werden kann.

Dieses Argument vermag von sich aus die Erfahrung des Glau-
bens weder zu deduzieren noch zu ersetzen. Es stiitzt aber
diesen Glauben und die ihm immanente Hoffnungsstruktur
dadurch, dafl es ihre selber zutiefst sinnvolle Entsprechung
zu der alle Vollziige des Menschen zusammenhaltenden
Verwiesenheit auf Sinn erweist. Ja es scheint, als ob sich
die Vermittlungsfunktion dieser Verwiesenheit und damit
letztlich des Sinnes selber auf theologischer Ebene noch ein-
mal zeigt. Wihlt man sie nimlich zum hermeneutischen
Schliissel des Glaubensverstindnisses, so zeigt sich, daf} die
verschiedenen Ansitze, wie etwa der transzendentale, der
existentiale und der politische miteinander synthetisierbar
sind. Das hat fiir die pastorale Praxis der Kirche entschei-
dende Bedeutung. Nimmt man die Verwiesenheit des Men-
schen auf absoluten Sinn — und damit auf Gott — als lei-
tendes Vorverstindnis fiir die Interpretation des christlichen
Glaubensgehaltes und des Glaubensvollzuges ernst, so lafdt
sich vielleicht kurz zusammengefaf3t folgendes sagen: Indem
Gott, also die absolute Identitit von Sein und Sinn, in Jesus
Christus in der Geschichte anwesend werden, wird diese
Geschichte — und in ihr auch die Natur® — so von der
2 Siehe dazu das vom Verfasser in Kiirze publizierte Forschungsgesprich ,Die

Natur im Horizont der Freiheitsgeschichte”, das im Februar 1974 von der Kath.
Akademie Die Wolfsburg in Miilheim-Ruhr durchgefiithrt wurde.



Mitteilung des absoluten Sinnes getroffen, dafl die Verhei-
Rung der Miindung der Geschichte jedes einzelnen wie der
Geschichte im ganzen in den absoluten Sinn selber zur
unverbriichlichen und uniiberholbaren Zusage Gottes wird.
Das bleibt giiltig, obwohl die Anwesenheit des absoluten
Sinnes in der personlichen Geschichte Jesu Christi, der diese
Anwesenheit ist, innergeschichtlich am Kreuz scheitert, wo-
durch zugleich Geschichte als der universale Schuldzusam-
menhang (Adorno) zutage tritt, in welchem die Interessen
an Selbsterhaltung und Herrschaft den Sinn immer wieder
ausschalten und sich gegen ihn als pure Gewalt behaupten.
In der Auferweckung Jesu Christi von den Toten durch
Gott erweist sich aber dennoch, dafl Sinn keine blofle Idee
und hoffnungslose Utopie bleibt, sondern Sinn und Sein,
Vernunft und Wirklichkeit, Liebe und Existenz in Gott ewige
Identitit sind. Diese Realititsmacht des Sinnes, seine nicht
mehr hinterfragbare Urspriinglichkeit, Sinn sozusagen als
wirklichkeitsmichtige Letztinstanz, erweist sich im Ereignis
der Auferweckung. Nur durch sie kann die Sache Jesu ins
Recht gesetzt und der Anspruch ihrer letztgiiltigen Legiti-
mitit erwiesen werden. Denn in ihr stellt sich der ewige
und absolute Sinn als die urspriingliche Seinsmacht auf die
Seite dessen, der in seiner personlichen Geschichte die An-
wesenheit dieses Sinnes in der Geschichte iiberhaupt war.
Damit 6ffnet sich iiber dieser Geschichte aber die Wahrheit
des Sinnes und die — allerdings nur in der Hoffnung greif-
bare — Gewiflheit, dafl nicht Absurditit, Schuld und Tod,
sondern Gott selbst als der absolute Sinn zu dem Horizont
werden wird, in dem alle einzelnen und alle zusammen, der
Mensch und die Menschheit, Natur und Geschichte in den
Sinn gehoben werden. Das setzt freilich voraus, dafl dieser
Sinn die Partikularitit und Einzelhaftigkeit noch iiber-
windet, die er selbst darin noch hatte, dafl er in der Ge-
schichte eines Menschen in einer bestimmten geschicht-
lichen Stunde erschien. Das Osterereignis hat auch gerade
darin seine uniiberholbare Bedeutung, dafl es die Absolutheit
des Sinnes, die im historischen Jesus noch partikularisiert
war, in die umfassende Weite Gottes selbst versetzt, aus
und in welcher sie alles umgreifen und alles zur Erscheinung
des Sinnes im absoluten Horizont des Sinnes zu machen
vermag. Diese Totalisierung des in Jesus Christus erschie-
nenen Sinnes geschieht im Heiligen Geist. Damit ist zu-
gleich die eschatologische Perspektive des Glaubens auf das
deutlichste unterstrichen: Die Vollendung des Ganzen im
Sinn, die noch ausstehende Uberwindung der Michte der
Absurditit, einschlieRlich des ,letzten Feindes, des Todes"
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(1 Kor 15) zielen auf jene Versshnung von Sein und Sinn,
nun nicht mehr nur in Gott, wo sie ewige Identitit sind,
sondern auch in der Welt.

Im Vorstehenden ist wohl schon deutlich geworden, daf}
die Entsprechung von Sinnfrage und Botschaft von Jesus
Christus mit dem Kern der pastoralen Aufgabe der Kirche
zusammenhingt. Der kirchliche Auftrag umfafit die viel-
filtigen kirchlichen Aktionen, von Liturgie und Verkiindi-
gung iiber theologische Wissenschaft und Bildung bis hin
zum politisch-sozialen Engagement. Dabei hat die Kirche
die in Jesus Christus der Welt mitgeteilte Sinnfiille Gottes,
das Todesurteil der Menschen iiber den, der diese Sinnfiille
reprisentiert, und den Anbeginn des Aufganges des end-
giiltigen und absoluten Sinnhorizontes in seiner Auferwek-
kung zu verkiinden und nie vergessen zu lassen. Sie hat die-
sen Anfang kraft des Geistes in sich gegenwirtig und muf}
ihn der Welt in Erinnerung bringen, damit sie Hoffnung ge-
winne — oder damit die in ihr schon lebendige Hoffnung
bestitigt werde — auf einen endgiiltig guten Ausgang aller
Dinge. In diesem einen Dienst der Kirche wird man drei
aufeinander verweisende Grunddimensionen unterscheiden
miissen:

Wenn die Geschichte zwar immer wieder durch Blitze des
durchschlagenden Sinnes erhellt ist, der Sinn in ihr aber
immer wieder durch Gewalt, nur blind sich durchsetzende
Selbsterhaltung, Isolierung der Menschen voneinander,
Angst, Langeweile, Hafl und Tod unterdriickt wird, dann
ist die Kirche gehalten, die Sinnlosigkeit wirkenden Michte
als solche namhaft zu machen, damit das Unrecht wenig-
stens als solches bezeichnet wird. In diesem Sinne gilt es,
die Infragestellung dessen, was im Neuen Testament ,, Welt"
in des Wortes negativer Bedeutung meint, in das Ganze des
Dienstes der Kirche am Menschen wieder einzuholen. Es
setzt vor allem die kritische Distanzierung der Kirche zu
sich und jedes einzelnen Christen zu sich selbst voraus, weil
ja die Grenzscheide zwischen Sinn und Absurditit, zwischen
gewaltmifligem Niederhalten des Sinnes und seinem Auf-
leuchten nicht siuberlich Kirche und Welt voneinander
trennt, sondern durch beide hindurchgeht. Zu dieser kri-
tischen Funktion gehort auch die Anmeldung des ,escha-
tologischen Vorbehalts” (J. B. Metz] gegeniiber allen Pro-
grammen, Utopien oder gar bestehenden Zustinden, die sich
fiir uniiberbietbar und damit nicht korrigierbar halten. Ge-
rade sie unterdriicken die Bewegung des Menschen auf
eine vollere Realisierung von Sinn. Damit wird zugleich



3.2 Die befreiende
Funktion

auch deutlich, daf in der kritischen eine befreiende Funk-
tion enthalten ist und dafl beide in der auf das Eschaton
abzielenden Hoffnung begriindet sind. Insofern sind die
zweite und dritte der hier genannten Funktionen in der er-
sten bereits anwesend.

Von der befreienden Funktion war in den letzten Jahren, be-
sonders im Hinblick auf bessere materielle Daseinsbedingun-
gen, auf die Befreiung der Menschen zur Selbstbestimmung
und auf die Uberwindung sozialer Ungerechtigkeit die Rede.
Wenn wir vom Ausgangspunkt der Verwiesenheit des Men-
schen auf Sinn ausgehen, so kommt dieser sozial-emanzi-
patorischen Funktion der Kirche in der Tat eine grofie Be-
deutung zu. Wo dem Menschen als einem leiblichen Wesen
die materiellen Bedingungen eines sinnvollen Lebens man-
geln, ist es ihm nur schwer moglich, an eine sinnvolle Ord-
nung der Welt sowie an einen Grund und ein Ziel seiner
eigenen Existenz zu glauben. Zudem ist Selbstbestimmung
ein Moment der sinnvollen Existenz, denn Sinn, der nicht
als solcher verstanden und in freier Anerkennung bejaht
wird, kann nicht zur Identitit der menschlichen Person mit
sich selber fithren. Andererseits diirfen wir nicht vergessen,
daR weder die Befreiung zur Selbstbestimmung noch die
Herstellung menschenwiirdiger Verhiltnisse beziiglich der
materiellen Bedingungen der menschlichen Existenz von sich
aus schon Sinn mit sich bringen. Gerade die in den hoch-
industrialisierten Gesellschaften lebenden Menschen machen
heute sehr hiufig die Erfahrung, daB gerade dort die Frage
aufbricht: Wozu das alles? Hat es einen Sinn? Was lohnt
sich iiberhaupt? — wo eine hochgeziichtete technische Orga-
nisation in der Lage ist, die primiren Bediirfnisse des Men-
schen verhiltnismiig leicht zu befriedigen und eine grofie
Auswahl an Konsumméglichkeiten zur Verfiigung zu stellen.
Vor allem mufl die Einsicht gewonnen werden: Die blofie
Befreiung zur Selbstbestimmung muf abstrakt fiir sich allein
genommen nichtig und leer bleiben, denn ein Mensch, der
nichts anderes wiire als frei im Sinne der Selbstbestimmung,
kénnte als letzte und hochste Moglichkeit seiner Existenz
nur immer wieder seine eigene Freiheit reflektieren und sich
klar machen, wie frei und sich selbst gehorig er doch ist.
Sinnvolle Gehalte aber, auf die hin er sein Dasein ent-
werfen und mit denen er es erfilllen kann, vermag diese
Freiheit als solche nicht zu produzieren. Vor allem fehlte
einer solchen Freiheit dasjenige, worin sie mit anderen
Menschen kommunizieren kénnte, was zwischen Person und
Person mitgeteilt und zur Sprache gebracht zu werden wert
und wiirdig ist. Der iiberall zu bemerkende Sprachzerfall,
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die Unfihigkeit zu interpersonalen Beziehungen, das Leiden
an der Isolation des einzelnen, die Unfihigkeit, die Mauern
des eigenen Ich zu sprengen — das alles hat nicht zuletzt
seine Wurzeln im Ausbleiben jener Sinngehalte, in welchen
Menschen erst miteinander eins zu werden vermogen.
»Sprechen kann ich wohl”, lifft Werner Herzog, in einem
seiner viel zu wenig bekannten Filme, ein Kind sagen,
,.aber ich weify nicht, was ich sagen soll.”” Wir brauchen also
einen umfassenderen Begriff von Befreiung. Thm gemifl wird
Befreiung des Menschen dort realisiert, wo es dem Men-
schen erméglicht wird, Sinnerfahrungen zu machen, d. h.
die Méoglichkeiten des menschlichen Daseins freizulegen, in
denen das, was um seiner selbst willen ist, vollzogen werden
kann.

Es ist hier nicht der Raum, die Fiille der Sinnmoglichkeiten
im einzelnen zu beschreiben, in denen sich die Verwiesen-
heit des Menschen auf den absoluten Sinn ihrer blofen
formalen Leere entledigt und welthaltige Realitit gewinnt.
Es seien nur stichwortartig einige Felder solcher Sinnreali-
sierungen zusammengefa3t: Erfahrungen des Angenommen-
seins des Ich durch das Du mit ihrer Fihigkeit, das Grund-
vertrauen (Erikson) des Menschen in die Wirklichkeit iiber-
haupt zu erwecken oder zu bestirken. Hier geht es, theo-
logisch gesehen, um die Vermittlung des absoluten Ange-
nommenseins des Menschen durch Gott in der zwischen-
menschlichen Interpersonalitit. — Die zweckfreie Kommuni-
kation in Spiel und Fest, die eine Bejahung des Ganzen der
Wirklichkeit impliziert, weil sie als sinnhaft erfahren wird,
und diese Bejahung selber in einem leiblich-sinnlichen Voll-
zug darstellt. — Naturerfahrungen als Erfahrungen einer un-
endlichen Vielfalt der Formen und Gestalten, der arche-
typischen Bilder, in denen uns der Sinn der eigenen Existenz
gegenstindlich wird, des ohne menschliches Machen von
sich her Aufgehenden und der zwecklosen Darstellung sich
selbst gehorender Ganzheit im Medium des Lichtes (A. Port-
mann). Diese Aspekte sind besonders angesichts der Um-
weltkrise und des moglichen Wachstumstodes der Mensch-
heit als Grundlage eines anderen, nicht nur auf Herrschaft
und Ausbeutung bezogenen Verhiltnisses des Menschen zur
Natur von entscheidender Wichtigkeit. Die noch weithin
fehlende Weckung eines Bewufdtseins fiir die hier anste-
henden Probleme ist z. Z. eine der wichtigsten Aufgaben
des pastoralen Dienstes der Kirche, auch und vor allem bei
ihren eigenen Mitgliedern. — Wiedergewinnung der kon-
templativen Grunderfahrungen, in denen das Ich transparent
wird, die Mitteilung des absoluten Sinnes in sich zu emp-



3.3 Die eschatologisch-
religiose Funktion

fangen und in sinnlichen Gestalten auszudriicken. Diese
Ausdrucksfihigkeit stellt eine wichtige und meist vernach-
ldssigte Grundweise der vielzitierten Kreativitit des Men-
schen dar. Hier wiire viel von der Erinnerung an das , Mime-
tische’ zu lernen, wie sie von W. Benjamin, Th. W. Adorno
und M. Horkheimer immer wieder beschworen worden ist.
Wenn wir dem Eschatologisch-Religitsen eine eigene Funk-
tion zuschreiben, so ist damit zweifellos die Moglichkeit des
Mifiverstindnisses verbunden, das Eschatologische kénne als
ein besonderes Moment neben andere innerhalb des kirch-
lichen Lebensvollzuges treten. In Wirklichkeit haben die
vorstehenden Uberlegungen schon deutlich gemacht, daf
die eschatologische Dimension das Ganze des kirchlichen
Dienstes bestimmen mufl. Daher ist zu betonen: Das Escha-
tologische lif}t sich nur insofern als eine eigene Funktion
darstellen, als die Kirche auf es stindig gedenkend zuriick-
kommen mufl, um die Sinnrichtung ihrer Wirksamkeit in
den anderen Funktionen nicht zu vergessen. Das geschieht
in der Liturgie mit Wortverkiindigung und Sakramenten-
spendung sowie im Gebet, also in den Akten, die wir im
engeren Sinne des Wortes als ,,religivse” bezeichnen kénnen.
Sie stehen innerhalb des genuin Christlichen immer in einer
eschatologischen Dimension. Gott wird angerufen und ver-
ehrt als derjenige, der, als der Ursprung aller Dinge, Natur
und Mensch in eine Geschichte entlassen hat, welche in
den absoluten Sinn einmiinden soll, der er selber ist. Sofern
dieses eschatologische Ereignis in Christus bereits geschehen
ist — allerdings im oben beschriebenen Sinne noch seiner
Totalisierung entgegengeht —, ist Religion im eschatologi-
schen Horizont des christlichen Glaubens nichts anderes
als die erinnernde, vergegenwirtigende und danksagende
Vorwegnahme der endgiiltigen Sinnerfiilllung in Gott. Wird
diese Dimension des kirchlichen Dienstes vernachlissigt
oder auf die beiden vorhergenannten Funktionskreise redu-
ziert, so sind eine Ethisierung, ja eine Soziologisierung und
Psychologisierung des kirchlichen Lebens die Folge, welche
die Dimension, die wir als die entscheidend menschliche er-
kannt haben, namlich die Verwiesenheit auf Sinn, aus sich
verloren hat®.

3 Man muf sich nicht wundermn, daf unter diesen Bedingungen, unter denen
,Gott . . . fast nur noch eine Kommunikationsstruktur” ist, ,die die Teilnehmer
nétigt, sich auf der Gnmdla%r: der gegenseitigen Anerkennung ihrer Identitit
iiber die Zufilligkeit einer bloR #ufleren Existenz zu erheben”, die im Ethischen
nicht aufhebbaren ,mystischen Elemente” einer ,kontemplativen Grunder-
fahrung” sich ,als ein eigener Bereich abzuspalten” beginnen, worauf Jiirgen
Habermas mit Recht kiirzlich aufmerksam gemacht hat (]. Habermas —
D. Henrich, Zwei Reden, Suhrkamp TB 202, 40 f]. Diese Abspaltung zeigt sich
heute deutlich in der Hinwendung zur ungeschichtlichen, von der inner-
weltlichen Aktion abgewandten Meditation asiatischer Prigung und in den
vielfiltigen Versuchen, vor allem der jiingeren Generation, in subkulturellen
soziologischen Zusammenhingen kontemplative Erfahrungen zuriickzugewinnen.
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Es ist hier nicht der Ort, die besondere Verschirfung dar-
zustellen, in welche die zu allen Zeiten anwesende Sinn-
frage des Menschen in der heutigen Industriegesellschaft
geraten ist. Diese Sinnkrise der Gegenwart soll nur als der
Hintergrund angesprochen werden, vor dem sich eine Grund-
legung des pastoralen Dienstes der Kirche von der Sinnfrage
her als situationsgerecht zu erweisen vermag. Hier mufl aller-
dings vor einem Mifverstindnis dringlich gewarnt werden.
Es geht nicht darum, stindig vom Sinn des Lebens, der
Bedrohung dieses Sinnes, der Sinnkrise und der zerbrok-
kelnden Identitit des heutigen Menschen zu reden. Ideolo-
gisierung, Erstarrung in Leerformeln und Vordergriindigkeit
der Antworten wiirden dann das Grundanliegen sehr bald
versanden lassen. Es geht mehr um ein Hintergrundwissen,
eine anthropologisch fundierte Grundeinstellung und ein
Verstindnis der Glaubensbotschaft, die in der Vielgestalt
der pastoralen Aufgaben als einigende Vermittlung zur Aus-
wirkung kommen miifite. Die Gemeinden miifiten nicht
so sehr iiber den Sinn reden, als ihn durch ihre eigenen
Kommunikationsstrukturen, in den Liturgiefeiern, in der
Bildungsarbeit und im sozialen Engagement zu realisieren
versuchen. Christliche Gemeinden, Institutionen, Vereine,
Familien usw. haben in einer immer absurder werdenden
Welt insofern die Reprisentation des Eschatologischen als
dessen Vorschein in sich auszubilden, als sie gelebte Kom-
munikation im Sinn aus dem Glauben an deren unver-
lierbare Giiltigkeit kraft der Bestitigung durch Gott selbst
realisieren. Dieser kommunikative und soziale Aspekt der
Verwirklichung von Sinn sollte uns aber nicht vergessen
lassen, daf} die Frage nach Sinn nicht nur die allgemeinste
und alle Menschen angehende, sondern zugleich auch die
intimste und privateste Frage ist, die jeden einzelnen je fiir
sich angeht. Daher wird es innerhalb des Gesamtspektrums
kirchlicher Pastoral die Mbglichkeit geben miissen, iiber
Sinnfragen zu sprechen und sie bewufit zu stellen. Dabei
gilt es einige Regeln zu beachten, die mit der inneren Struk-
tur der Verwiesenheit auf Sinn und der Sinnfrage zusam-
menhingen. Man darf sie nicht vernachlissigen, ohne solche
Gespriche selber zu einer Absurditit zu machen. Folgende
Bedingungen eines solchen pastoralen Taktes seien ohne An-
spruch auf Vollstindigkeit namhaft gemacht:

1. Der auf die Sinnfrage hin Angesprochene muf3 selber
Erfahrungen des Sinnes wie der Absurditit gemacht haben,
um ein kommunikativ kompetenter Sprecher sein zu kdnnen.
2. Er mufl horend fiir den anderen oder die anderen offen
sein und darf sie nicht, ohne sich bemiiht zu haben, den
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Kern ihrer Frage zu verstehen, mit dem Netz seiner vielleicht
noch so wahren Uberzeugungen und Standpunkte iiber-
ziehen.

3. Er muf} wissen, dafl er nicht auf alle Fragen eine Antwort
parat haben kann. Es gibt sogar Fragen, auf die kein Mensch
eine Antwort weifl, sondern nur Gott allein. Dabei handelt
es sich oft gerade um Sinnfragen, etwa im Zusammenhang
mit personlichen Leiderfahrungen.

4. Manchmal ist es unangebracht, Menschen auf Sinnfragen
aufmerksam zu machen, die sie selber noch nicht als solche
gespiirt haben. Wir miissen nimlich die Verwiesenheit des
Menschen auf Sinn, von der Frage nach Sinn in gewisser
Weise unterscheiden., Auf Sinn verwiesen sind wir Men-
schen immer und leben daher z. B. immer aus Sinnent-
wiirfen. Es kann durchaus sein, dafl sie uns eine zeitlang so
tragen, dafl im Augenblick keine Sinnfragen gestellt werden
brauchen.

5. Im scheinbaren Widerspruch zu dem gerade Gesagten ist
es oft notwendig, Menschen auf Sinnfragen aufmerksam zu
machen, die sie nicht sehen wollen, sondern vor denen sie
flichen und die sie verschleiern. Gerade die Dialektik von 4.
und 5. macht wohl deutlich, warum hier von ,pastoralem
Takt” geredet wird.

6. Notwendig ist weiter eine Offenheit fiir neue Formen
von Sinnrealisierungen, welche die tradierten Konzepte
iibersteigen. Diese Aufgeschlossenheit mufl sich aber mit
einem stets wachen kritischen Bewufitsein gegeniiber den
Interessen verbinden, die oft unter dem Schleier von Sinn-
ideen Sinnverwirklichung gerade verhindern.

7. Das Wichtigste ist wohl: Man muf} wissen, daf der Sinn
kein zuhandenes Ding ist, das auf Rezept zu haben ist. Sinn
ist immer nur als die ereignishafte Transparenz des End-
lichen fiir das Unendliche gegeben. Darum ,haben” wir ihn
nie.

8. Der spezifisch christliche Verkiindigungsauftrag wird dar-
in wahrgenommen, daf8 die Sinnerfahrungen in ihrem Ver-
heiBungscharakter interpretiert werden, durch welchen sie
auf das Eschaton hinweisen. Angesichts von Absurditits-
erfahrungen erweisen sich der Glaube und das Glaubenszeug-
nis darin, daf Hoffnung den Mut des , dennoch” aufbringt,
das sich am zentralen Heilsereignis, der Auferweckung Jesu
Christi von den Toten, orientiert.
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