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Leitgedanke

,Glaube und Wissen sind keine Gegensétze, sondern zwei Bewegungen derselben Wahrheit: Die eine spricht aus dem Vertrauen, die andere
aus der Einsicht.” (Norbert Rieser)

Vorwort

Meine Arbeit fuhrt den Leser auf einen Weg, der Geschichte, Philosophie und Theologie miteinander verschrankt. Sie beginnt im alten Orient,
durchlauft die prophetische Tradition Israels, die griechische Philosophie, das Christentum, Aufklarung und Gegenwart. Ihr Ziel ist es, die geistige
Linie der Menschheit sichtbar zu machen — von der Suche nach Sinn bis zur bewussten Verantwortung.

Ich spreche vom bekenntnisgebundenen Glauben, der die Wurzeln bewahrt, und von einem zeitgemaR reflektierenden Glauben, der sich den
Fragen der Moderne 6ffnet. Beide Formen gehdren zusammen: die eine verleiht Halt, die andere Tiefgang.

Aufklarung ist hier nicht Zerstérung von Glauben, sondern dessen Reflexion. Sie lasst Menschen frei, ohne sie ihrer spirituellen Mitte zu berauben.
Glaube wird zum Denken, Denken zum Vertrauen — und beides miundet in eine Ethik der Menschlichkeit.

Diese Schrift stellt den christlichen Gottesbegriff in den Mittelpunkt, nicht als Abgrenzung, sondern als Briicke zu anderen Religionen.
Der Gott Jesu Christi offenbart sich als Liebe — und gerade diese Liebe ist universell anschlussfahig: Sie ruft zum Dialog, nicht zur Herrschaft;
sie verwandelt das Denken, ohne es zu unterwerfen.

1. Ursprung biblische Erzahlungen

Die Geschichte Israels beginnt nicht mit einer Nation, sondern mit einem Ruf: ,Zieh aus deinem Vaterland ... in ein Land, das ich dir zeigen will
(Gen 12,1). Dieser Ruf an Abraham markiert die Geburtsstunde des Glaubens als Bewegung. Um 1800 v. Chr. entstehen im fruchtbaren Halbmond
die ersten religiésen Vorstellungen vom einen Gott. Agypten verehrt Maat, die géttliche Ordnung; Mesopotamien kennt Schépfungsmythen von
Chaos und Licht. In dieser Welt der Vielgotter kiindigt sich bei Abraham etwas Neues an: ein Gott, der spricht, ruft, begleitet.

Damit beginnt ein geistiger Weg, der zur Achsenzeit fuhrt. Die Erzahlungen der Erzvater — Abraham, Isaak, Jakob — zeichnen das Werden eines
Glaubens, der auf Vertrauen grundet, nicht auf Angst.

Das Exodus-Erlebnis (ca. 1250 v. Chr.) formt Israel zum Volk des Bundes. Der Gott der Vater wird zum Befreier aus Unterdrickung: ,Ich habe das
Elend meines Volkes gesehen® (Ex 3,7). So wird Religion erstmals zur moralischen Kraft.

Mit der Landnahme Kanaans, dem Konigtum Davids und Salomos (10. Jh. v. Chr.) entwickelt sich eine staatliche Ordnung, in der Glaube und Macht
gefahrlich nahe beieinanderliegen. Der Tempel in Jerusalem wird Symbol des géttlichen Thrones — doch zugleich droht Veraul3erlichung: Der Kult
verdrangt das Gewissen.

2. Ruckkehr, Tempel und romische Zeit

Die Eroberung Jerusalems durch die Babylonier (586 v. Chr.) und das Exil markieren eine tiefe Zasur. Ohne Tempel entdeckt Israel den inneren Ort
des Glaubens. Die Schrift ersetzt das Opfer; das Gebet ersetzt das Ritual. Nach der Ruckkehr unter den Persern (ab 539 v. Chr.) entsteht das
Judentum als Religion der Erinnerung. Es halt den Monotheismus fest, formt eine Ethik der Gerechtigkeit und macht Bildung zur heiligen Pflicht.

Im hellenistischen Zeitalter (nach 333 v. Chr.) begegnen sich judischer Glaube und griechische Vernunft. Diese Begegnung wird pragend: die ldee
des Logos verbindet géttliche Schopfung mit rationaler Ordnung. Philo von Alexandria (1. Jh. v. Chr.) deutet Mose bereits philosophisch — als
Weisheit, die Welt und Gott verbindet.

Zur Zeit Roms (1. Jh. n. Chr.) lebt Israel unter politischem Druck, aber geistiger Intensitat. Messianische Erwartungen nehmen zu. In dieser
Atmosphare erscheint Jesus von Nazareth, der die Linie der Propheten fortsetzt und zugleich Ubersteigt: Er verkindet das Reich Gottes als
Gegenwart der Liebe.

3. Exil und Diaspora — Drei Deutungsebenen

Das Exil wurde fiir Israel zur Schule der Selbstbesinnung. Die Erfahrung des Verlustes fiihrte zu neuer Tiefe — nicht Macht sichert das Uberleben,
sondern Erinnerung.

Dimension Biblisch-theologisch Sozial-historisch Philosophisch-existentiell
Ursache Abkehr Voﬂrﬁgﬁr—’ Ruf zur Politische Eroberung, Deportation Entwurzelung als menschliche Grundlage
Sinn Reinigung, Lauterung des Identitat durch Bildung Sinnsuche in der Fremde
Glaubens
Wirkung Vertiefung des Monotheismus EntstehungdeeriJ?anlnlschen Bewusstwerdung innerer Freiheit
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Die Diaspora lehrt: Gott ist nicht an Ort gebunden, sondern an Treue. Das Wort ersetzt den Altar, das Studium ersetzt das Schwert. Aus der
Katastrophe wachst eine Kultur des Geistes. Diese Einsicht bildet die Voraussetzung fur alles Folgende: den Universalismus der Propheten,
die Ethik Jesu, die geistige Bewegung der Aufklarung.

4. Propheten und Hoffnung

Nach dem Exil erwacht in Israel eine neue Art der Religiositat. Nicht mehr Opfer oder Macht, sondern das Gewissen steht im Mittelpunkt.
Propheten treten als Mahner auf — als Stimme des Gewissens gegen politische und religiése Erstarrung. Jesaja verkiindet Gerechtigkeit als
Gotteserkenntnis:

,Wascht euch, reinigt euch, schafft mir die Ubeltaten eurer Hadnde aus den Augen; hért auf, Béses zu tun, lernt Gutes tun!“ (Jes 1,16-17)

Jeremia spricht von der Erneuerung des Bundes im Herzen:
,Ich will mein Gesetz in ihr Herz geben und will ihr Gott sein, und sie sollen mein Volk sein.” (Jer 31,33)

Damit verschiebt sich der Akzent der Religion: Vom Ritual zum Gewissen, vom auf3eren Gehorsam zur inneren Freiheit.

Propheten stehen in der Linie der Aufklarung vor der Aufklarung. Sie fordern Selbstprifung und soziale Gerechtigkeit. Glaube wird hier zur
moralischen Verantwortung — eine Einsicht, die spater Kant in die Sprache der Vernunft Ubersetzt:

,=Handle so, dass die Maxime deines Willens zugleich Prinzip einer allgemeinen Gesetzgebung sein kdnne.*

Im geschichtlichen Zusammenhang sind die Propheten Wegbereiter des Universalismus: Sie 6ffnen die Religion Israels auf die Menschheit hin.
Die gottliche Gerechtigkeit wird zur allgemeinen Ethik, die niemanden ausschlief3t.

5. Jesus von Nazareth — Lehrer von Freiheit und Verantwortung

In der Zeit der romischen Besatzung (1. Jh. n. Chr.) herrscht soziale Spaltung und religiose Verhartung. Das Gesetz ist prazise, aber oft leblos
geworden. Jesus von Nazareth tritt in dieses Spannungsfeld als Erneuerer des inneren Glaubens.

Er lehrt keine neue Religion, sondern eine neue Haltung. Sein Reich ,ist nicht von dieser Welt* — doch es betrifft diese Welt zutiefst, weil es das
Herz des Menschen verandert. Er verbindet Theologie mit Lebenspraxis: Heilung, Vergebung, Glte, Gleichnis und Gesprach. Seine Ethik grindet
auf Beziehung statt auf Ritual. Er spricht:

,Das Reich Gottes ist mitten unter euch.” (Lk 17,21)

Damit wird Religion zum Bewusstsein des Gottlichen im Menschen. Das Goattliche zeigt sich nicht im Tempel, sondern in der Begegnung.
Die Wirde des Anderen wird zum Ort Gottes. Jesus flhrt die Linie der Propheten fort, doch er Ubersteigt sie in einer entscheidenden Weise:
Er nennt Gott Vater und setzt Liebe Uber Recht. In dieser Umkehr liegt der Beginn des christlichen Gottesbegriffs: Gott als personale Liebe,
nicht als Macht, sondern als Beziehung.

Dieser Gedanke ist zugleich philosophisch anschlussfahig. Er beruhrt das hellenistische Denken, besonders den Logos-Begriff. Der Prolog des
Johannesevangeliums (,Im Anfang war das Wort*“) Ubersetzt den biblischen Glauben in die Sprache der griechischen Vernunft. Glaube und Denken
finden zueinander: Das Wort wird Fleisch — Erkenntnis und Liebe fallen zusammen.

Jesus zeigt, dass Freiheit und Verantwortung untrennbar sind. Frei ist, wer liebt; verantwortlich ist, wer erkennt. In dieser Einheit von Herz und
Verstand liegt der Kern einer universalen Ethik.

6. Vergleich: Judentum — Jesus — Christentum — Philosophie

Die Entfaltung des Glaubens von der hebraischen Tradition bis zur christlichen Reflexion kann als Dialog zwischen Ethik und Transzendenz
gelesen werden. Judentum, Jesus und Christentum bilden drei Stufen desselben geistigen Weges; die Philosophie tritt als Partnerin hinzu.

Ebene Judentum Jesus von Nazareth Christentum Philosophie
Grundidee Bund und Gerechtigkeit Liebe und Freiheit Versdhnung Verantwortung
Ziel Gemeinschaft mit Gott Heilung des Menschen Universalitat Selbsttranszendenz
Sprache Prophetie und Gesetz Gleichnis und Begegnung Bekenntnis und Lehre Vernunft und Erkenntnis
Kernfrage Wie bl%bt der Mensch Wie wird er heil? Wie bleibt er Mensch Wie erkennt er Sinn?
ott treu? vor Gott?

Judentum begrindet den Glauben im Bund, Jesus verwandelt ihn in Beziehung, Christentum deutet ihn als universale Liebe, Philosophie reflektiert
ihn als Wahrheitssuche. Die groRe Bewegung der Geschichte fuhrt somit vom Gehorsam zum Gewissen, vom Gesetz zur Liebe, vom Ritual zur
Ethik, von der Bindung zur Freiheit. Das bedeutet nicht, dass Religion Uberflissig wird, sondern dass sie sich geistig vertieft: Glaube wird Denken,
und Denken wird Glaube.

7. Universale Ethik der Menschlichkeit

Mit dem Auftreten Jesu, aber auch in den Weisheitslehren anderer Kulturen, tritt die Menschheit in eine neue geistige Phase. Zwischen dem 8. und
2. Jahrhundert v. Chr. — der sogenannten Achsenzeit (Karl Jaspers) — erwacht in verschiedenen Weltregionen ein ahnliches moralisches
Bewusstsein: in Israel, Griechenland, Indien, China und Persien. Der Mensch erkennt sich als verantwortlich Handelnden. Der Gedanke der
gegenseitigen Achtung verbindet diese Kulturen: die Goldene Regel — ,Was du nicht willst, das man dir tu, das fig auch keinem andern zu“ —
wird zur ersten universalen Ethikformel.
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Tabelle 1: Weltreligionen und Weisheitslehren

Tradition Leitgedanke Haltung Parallele zu Jesu Ethik
Judentum Nachstenliebe als Gottesgebot Solidaritat und Gerechtigkeit Fundament des Evangeliums
Buddhismus Uberwinde Hass durch Nicht-Hass Mitgefuhl, Achtsamkeit Gewaltlosigkeit, Gute
Konfuzianismus Menschlichkeit (Ren) und Pflicht Respekt, Harmonie Ethik der Achtung

Griechen Tugend ist Wissen Erkenntnis und Selbstprifung Freiheit durch Wahrheit
Stoiker Leben nach der Vernunft Gelassenheit, Wirde Logos als géttliche Ordnung
Islam Friede (Salam) und Barmherzigkeit Verantwortung und Gerechtigkeit Einheit von Glaube und Tat

Jesus von Nazareth Liebe zu Freund und Feind Vergebung, Heilung, Freiheit Vereinigung von Herz und Geist

Diese Ubersicht zeigt, dass sich der ethische Kern in allen Religionen ahnlich duRert. Was sie unterscheidet, ist weniger die Moral als die Deutung
des Ursprungs: Ist das Gute eine Idee, ein géttlicher Wille oder ein Ausdruck der Liebe?

Tabelle 2: Moderne Denker und Humanismus

Denker Zentraler Gedanke Bezug zur christlichen Ethik
Kant Der Mensch als Zweck an sich Autonomie und Wirde
Schweitzer Ehrfurcht vor dem Leben Ethik des Mitgeflhls
Frankl Sinn trotz Leid Hoffnung als geistige Kraft
Jaspers Achsenzeit und Existenz Einheit des Geistes
Whitehead Prozesshaftes Werden Gott als Mit-Werdender
Gocke Panentheismus Welt in Gott, Gott in Welt
Kortner Theologie im Gesprach mit Moderne Verantwortung und Dialog

Diese Entwicklung fuhrt von religioser Gehorsamsethik zu einem reflektierten Humanismus, in dem sich géttliche und menschliche Vernunft nicht
widersprechen, sondern erganzen.

8. Die Achsenzeit und die geistige Linie der Menschheit

Die Achsenzeit ist das geistige Erwachen der Menschheit. Zwischen 800 und 200 v. Chr. entstehen parallel neue Formen des Denkens:
Propheten in Israel, Buddha in Indien, Konfuzius in China, Philosophen in Griechenland. Sie alle fragen nach dem Sinn des Lebens, nach Wahrheit,
Leid und Gerechtigkeit.

Epoche Leitmotiv Vertreter / Region Bedeutung
M%g,::ﬁgfs Kosmische Ordnung Agypten, Mesopotamien Weltdeutung durch Ritual
Achsenzeit Wahrheit und Gewissen Propheten, Buddha, Konfuzius Erwachen des Geistes
Christentum Liebe und Erlésung Jesus, Paulus Verbindung von Gott und Mensch

Mittelalter Ordnung und Glaube Augustinus, Thomas von Aquin Synthese von Theologie und Vernunft
Aufklarung Freiheit und Autonomie Kant, Lessing Wiurde des Menschen

Moderne Verantwortung und Sinn Frankl, Schweitzer Ethik der Selbsttranszendenz
Gegenwart Bewusstsein und Dialog Whitehead, Gocke, Rieser Einheit von Denken, Glauben und Mitsein

Mythos — Achsenzeit — Christentum — Aufklarung — Moderne — Zukunft
(Staunen) (Erwachen) (Liebe) (Freiheit) (Sinn) (Bewusstsein)

Diese Linie beschreibt die Entfaltung des Bewusstseins: Vom staunenden Erkennen zur ethischen Verantwortung, von der Furcht zur Freiheit,
vom Ritual zur Beziehung. Der christliche Gottesbegriff bildet in dieser Linie keine Unterbrechung, sondern eine Vertiefung:
Er deutet den Sinn des Ganzen als Liebe, nicht als Macht oder Gesetz.

9. Linie Vernunft und Liebe

Philosophie und Religion sind zwei Wege zur selben Wirklichkeit. Vernunft sucht Ordnung, Glaube Vertrauen; beide minden in Liebe als Mitte des
Lebens. Die Geschichte Europas — von den Griechen Uber das Christentum bis zur Aufklarung — zeigt, wie Vernunft und Glaube einander
herausfordern und befruchten. Kant, Schleiermacher, Tillich, Whitehead oder Kdrtner suchen dieselbe Balance: Vernunft, die offen bleibt fur das
Geheimnis, und einen Glauben, der sich prifen Iasst. So entsteht das Ideal einer vernunftigen Spiritualitat: Sie ist nicht sentimental, sondern
bewusst; nicht beliebig, sondern beziehungsfahig.

Von Ethik zu Gottesglauben — Religion und Glaube im Wandel

Ethik beschreibt, wie Menschen miteinander umgehen sollen; Glaube fragt, warum sie das tun. Ethik ordnet das Verhalten, Glaube richtet das Herz.
Beides gehort zusammen, doch der Ursprung ist verschieden. Ethik kann ohne Theologie bestehen, aber keine Theologie ohne Ethik. Denn wo
Glaube nicht in Verantwortung mindet, verliert er Bodenhaftung. Wo Ethik ohne inneren Grund bleibt, verflacht sie zur Regel. Religion ist die
kulturelle Form des Glaubens. Sie bewahrt Symbole, Texte, Rituale — doch Glaube selbst ist alter und tiefer. Er ist die Erfahrung von Vertrauen und
Sinn, die sich erst spater in religidsen Formen ausdrickt.
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»,S0 wie das Wasser nicht der Krug ist, so ist der Glaube nicht die Religion, sondern das, was sie lebendig macht.“

Vom moralischen Handeln fihrt der Weg zum C_B_Iauben, wenn der Mensch erkennt, dass im Guten etwas wirkt, das grolder ist als er selbst —
eine gottliche Gegenwart inmitten der Welt. Der Ubergang von Ethik zu Glaube ist daher kein Bruch, sondern eine Vertiefung. Er verwandelt das
Soll in ein Sein, die Regel in Beziehung.

Religion, Macht und Gewalt — Warum Glaube zum Frieden ruft

Religion will Frieden, doch die Geschichte kennt auch religidse Kriege. Nicht Gott kampft, sondern der Mensch im Namen Gottes. Das Heilige wird
missbraucht, wenn es zum Werkzeug der Macht wird.

Faktor Beschreibung Folge
Identitat Religion stiftet Zugehdrigkeit Abgrenzung und Ausschluss
Autoritat Institution beansprucht Wahrheit Macht Uber Gewissen
Angst Furcht vor Wandel Projektion des Bosen auf andere

Wo diese Krafte unreflektiert bleiben, entsteht Gewalt. Wahre Religion aber bedeutet Wahrhaftigkeit statt Herrschaft, Dialog statt Zwang.
,Frieden beginnt dort, wo der Mensch aufhért, Gott zu besitzen — und beginnt, ihm zu vertrauen.*”

Der christliche Gottesbegriff ist gerade deshalb interreligios anschlussfahig, weil er Gott als Liebe versteht, nicht als exklusives Machtprinzip.
Das Kreuz wird zum Symbol der Verséhnung: Nicht Sieg, sondern Hingabe offenbart das Goéttliche. Frieden ist kein Zustand, sondern ein Weg —
eine spirituelle Reife, die Gewalt Uberwindet, weil sie das Gottliche in jedem Menschen erkennt.

10. Jesus Christus als Gott — theologisch und philosophisch

Die Gestalt Jesu Christi bildet den Mittelpunkt des christlichen Gottesbegriffs. In ihm verdichtet sich, was Glaube, Vernunft und Liebe bedeuten:
das Einssein von géttlicher Transzendenz und menschlicher Erfahrung.

Theologisch

Christus wird in der Tradition als wahrer Gott und wahrer Mensch verstanden. Er verkorpert das goéttliche Wort, das in die Geschichte eintritt,
um die Trennung zwischen Schopfer und Geschopf aufzuheben. Nicht Macht, sondern Liebe offenbart Gott. Das Kreuz ist kein Symbol der
Niederlage, sondern der Verwandlung: Leid wird nicht ausgeldscht, sondern in Sinn verwandelt.

Philosophisch

Christus kann als Ausdruck des goéttlichen Bewusstseins im Menschen verstanden werden. Er steht fur die Einheit von Erkenntnis und Mitgefunhl,
von Freiheit und Verantwortung. So ist er nicht blol3 Gegenstand des Glaubens, sondern Vorbild einer Haltung, in der Denken und Leben
ubereinstimmen.

In der Sprache der Prozessphilosophie (Whitehead) bedeutet dies: Gott ist nicht starr, sondern mit-werdend.Das Géttliche leidet und wachst mit der
Welt. Benedikt Paul Gocke nennt dies panentheistisch: ,Gott ist in allem, und alles ist in Gott.“ Christus ist die bewusste Form dieser Einheit —
die Menschwerdung der gattlichen Liebe.

Interreligiose Anschlussfahigkeit

Diese Deutung ist anschlussfahig fur Judentum, Islam und Philosophie, weil sie Gott nicht als Besitz versteht, sondern als Beziehung. Glaube an
Christus bedeutet nicht Ausschluss, sondern Einsicht in die universale Wirklichkeit der Liebe. Er 6ffnet den Dialog zwischen Religionen, weil er Gott
nicht als Macht, sondern als Gegenwart der Gute begreift.

»Im Christus-Bewusstsein begegnet die Welt sich selbst in ihrer géttlichen Tiefe.”

So wird der Name Jesus Christus zur Chiffre einer Wahrheit, die Gber Konfessionen hinausweist: Gott ist Liebe, und wer liebt, erkennt Gott — in
jeder Sprache und Kultur.

11. Schlussgedanke

Von Abraham bis zur Gegenwart zieht sich eine Linie des Geistes: vom Gehorsam zur Freiheit, vom Gesetz zur Liebe, von der Angst zur
Verantwortung. Die Menschheit hat gelernt, dass Glaube und Vernunft keine Feinde sind, sondern zwei Ausdrucksformen derselben Sehnsucht
nach Sinn. Der christliche Glaube bewahrt inmitten der Aufklarung seinen Sinn, wenn er die Liebe nicht verliert; die Aufklarung bleibt wahr,
wenn sie das Geheimnis achtet. Beides zusammen ergibt die geistige Reife der Gegenwart: den Glauben des Herzens und die Vernunft des
Geistes.

L,Der Mensch wird nicht durch Wissen erlést, sondern durch die Einsicht, dass Wissen nur dort heil wirkt, wo es vom Guten getragen wird.*”

Diese Arbeit schliel3t mit der Hoffnung, dass Religion und Wissenschaft, Ost und West, Glaube und Kritik nicht langer Gegensatze bleiben mussen.
Sie alle sind Wege zum selben Ursprung: der géttlichen Liebe, die in allem wirkt.
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Nachwort und Widmung

Diese Arbeit entstand aus dem Bedurfnis, Denken und Glauben zu versdhnen. Sie verdankt sich einem Lebensweg zwischen Technik, Philosophie
und Theologie — zwischen Schaffen, Zweifeln und Staunen. Ich widme sie meiner Frau Martina, meiner Familie und allen Menschen, die im
Gesprach Uber das Leben den Sinn suchen. Erkenntnis wachst im Dialog, und Liebe (Agape) bleibt der Grund, auf dem jedes Denken ruht.

Schlusswort mit Leitspruch

Was war zuerst — Glaube oder Wissen? Beides entspringt dem Staunen Uber das Dasein. Gott ist keine Erfindung, sondern die Erfahrung einer
Tiefe, die Denken und Gewissen tragt.

,Wissen sucht das Verstehen — Glaube vertraut dem Sinn. Beide entspringen dem Staunen, das den Menschen uber sich
hinausfiihrt.”“ (Norbert Rieser, 2025)
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Zusammenfassung

Geschichte Israels und Entfaltung universaler Ethik — Ein philosophisch-theologischer Weg
vom Glauben zum Denken und vom Denken zum Frieden — mit dem christlichen
Gottesbegriff im Mittelpunkt

Einleitung — Glaube und Vernunft als gemeinsame Bewegung

Diese Arbeit zeichnet den Weg der Menschheit von den religiosen Anfangen bis zum aufgeklarten Glauben nach. Sie versteht Geschichte nicht als
bloRe Abfolge von Ereignissen, sondern als geistigen Prozess: vom mythischen Bewusstsein zur moralischen Verantwortung, vom Gesetz zur
Liebe, vom Ritual zur inneren Haltung. Ziel ist, die Einheit von Glauben, Wissen und Ethik aufzuzeigen. Glaube wird nicht als Gegensatz zur
Vernunft verstanden, sondern als deren innere Erganzung — als Vertrauen in den Sinn, der allem Denken vorausgeht. Wissen wiederum wird als
Gabe gesehen, die den Glauben kritisch pruft und zugleich vertieft.

Im Zentrum steht der christliche Gottesbegriff: Gott als Liebe, die alles verbindet — nicht als Macht Uber die Welt, sondern als Gegenwart in ihr.
Diese Deutung bleibt offen fur andere Religionen, weil sie nicht Herrschaft, sondern Beziehung bedeutet.

Von Abraham bis zur Achsenzeit

Die Geschichte Israels beginnt mit einem Aufbruch: Abraham verlasst das Gewohnte und folgt einer inneren Stimme. Dieser Schritt wird zum Urbild
des Glaubens — Vertrauen Uber Sicherheit zu stellen. Mit Mose und Propheten erwachst aus dem Glauben eine Ethik. Gott verlangt keine Opfer,
sondern Gerechtigkeit:

.Lernt Gutes tun, schafft Recht den Unterdruckten (Jes 1,17).

Im babylonischen Exil entdeckt Israel das Wort als heiligen Ort: Das Gebet ersetzt den Altar, das Studium ersetzt das Schwert. So entsteht Religion
als geistige Schule der Verantwortung.

In der Achsenzeit (8.—2. Jh. v. Chr.) erwacht weltweit ein neues Bewusstsein: Propheten Israels, Buddha, Konfuzius und griechische Philosophen
sprechen unabhangig voneinander von Wahrheit, Gerechtigkeit und Mitgefihl. Der Mensch erkennt sich als moralisches Wesen — fahig, frei und
verantwortlich zu handeln.
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Jesus von Nazareth — Menschwerdung von Liebe

Im 1. Jahrhundert erscheint Jesus von Nazareth. Er verkiindet keine neue Religion, sondern eine neue Haltung: Liebe uber Gesetz, Vergebung
uber Vergeltung, Vertrauen uber Furcht.

,Das Reich Gottes ist mitten unter euch” (Lk 17,21).

In ihm wird das Goéttliche menschlich. Der christliche Glaube versteht Jesus als Offenbarung dessen, was Gott im Innersten ist — nicht Macht,
sondern Liebe. Der Gedanke ist auch philosophisch anschlussfahig: Jesus verbindet Vernunft und Herz, Wahrheit und Gute, Erkenntnis und
Mitgeflihl. So wird er zum Symbol einer universalen Ethik, in der sich géttliches und menschliches Bewusstsein begegnen.

Die universale Ethik der Menschlichkeit

Alle grolRen Religionen und Weisheitslehren teilen im Kern dieselben Werte: Mitgeflhl, Wahrhaftigkeit, Frieden, Achtung des Lebens. Sie
unterscheiden sich in Symbolen und Sprachen, nicht im moralischen Grundton. Die Goldene Regel (,Was du nicht willst, das man dir tu...“)
ist die alteste Form einer globalen Ethik. Sie findet sich im Judentum, Christentum, Islam, Buddhismus, Konfuzianismus und in der griechischen
Philosophie. Diese Gemeinsamkeit zeigt: Ethik ist das verbindende Band der Menschheit.

Moderne Denker wie Kant, Schweitzer, Frankl oder Whitehead haben diese Linie weitergefuhrt: vom goéttlichen Gebot zur menschlichen
Verantwortung, von der Theologie zur Prozessphilosophie. Ethik, Glaube und Denken bilden so eine dreifache Einheit: Handeln — Verstehen —
Vertrauen.

Religion und Glaube — zwei Ebenen des Heiligen

Religion ist die kulturelle Form des Glaubens: Rituale, Texte, Lehren, Feste. Sie schafft Gemeinschaft und Identitdt. Doch Glaube ist tiefer:
Er ist das lebendige Vertrauen auf Sinn und Gute.

»,S0 wie das Wasser nicht der Krug ist, so ist der Glaube nicht die Religion, sondern das, was sie lebendig macht.”

Ethik kann ohne Glauben bestehen, aber keine Theologie ohne Ethik. Glaube wird erst glaubwirdig, wenn er das Gute hervorbringt.

Religion, Macht und Frieden

Die Geschichte zeigt, dass Religion zugleich Quelle des Friedens und der Spaltung sein kann. Nicht Gott kdmpft, sondern der Mensch im Namen
Gottes. Wenn Religion Macht wird, verliert sie ihren Sinn. Wahre Religion aber bedeutet Wahrhaftigkeit statt Herrschaft. Sie sucht nicht die
Unterwerfung anderer, sondern die Verséhnung der Herzen.

LFrieden beginnt dort, wo der Mensch aufhért, Gott zu besitzen —und beginnt, ihm zu vertrauen.”

Der christliche Glaube ist deshalb interreligids anschlussfahig, weil er Gott als Liebe versteht, nicht als Eigentum einer Gemeinschaft. Im Kreuz
begegnen sich Schwache und Grolde, Leid und Hoffnung, Mensch und Gott.

Der christliche Gottesbegriff — offen und verbindend

Der Gott Jesu Christi ist kein ferner Herrscher, sondern die Gegenwart der Liebe in der Welt. Er vereint Transzendenz und Immanenz, Himmel und
Erde, Denken und Leben. In der Sprache der Philosophie: Gott ist nicht auBerhalb der Welt, sondern durch sie hindurch wirksam —
panentheistisch, wie Benedikt Paul Gocke sagt. So wird der christliche Glaube anschlussfahig fur das Judentum, den Islam und die sakulare
Vernunft. Der christliche Gottesbegriff steht damit nicht gegen andere Religionen, sondern ruft sie in den Dialog. Gott ist nicht Eigentum, sondern
Beziehung — nicht Definition, sondern Begegnung.

Schluss — Glaube, Wissen und Frieden
Von Abraham bis in die Gegenwart flihrt eine geistige Linie: vom Gehorsam zum Gewissen, vom Gesetz zur Freiheit, vom Kult zur Verantwortung.

Die Zukunft des Glaubens liegt nicht in Ruckschritt oder Beliebigkeit, sondern in Bewusstsein und Dialog. Glaube ohne Vernunft wird blind, Vernunft
ohne Glauben wird leer. Beide zusammen bilden die Grundlage einer neuen Ethik: einer Ethik der Liebe und Wahrheit.

,Wissen sucht das Verstehen — Glaube vertraut dem Sinn. Beide entspringen dem Staunen, das den Menschen liber sich hinausfiihrt.“

Kurzprofil des Autors
Norbert Rieser, Dipl.-HTL-Ing. Technischer Sachverstandiger im Ruhestand, Studien in Philosophie, Theologie und Sozialwissenschaften

Seine Arbeit versteht sich als Beitrag zur Verstandigung zwischen Theologie, Philosophie und Lebenspraxis, zwischen Religionen und Fragen der
modernen Welt.
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Anhang: Die Geschichte der Juden — Vom Glauben der Vater bis zur Neuzeit

1. Fruhzeit und biblische Urspriinge

Die Geschichte des judischen Volkes beginnt als Geschichte des Glaubens, nicht der Macht. Im Ruf Abrahams (ca. 1800 v. Chr.) entsteht das Bild
eines Gottes, der nicht an Ort, Stamm oder Nation gebunden ist, sondern in Beziehung tritt zu einzelnen Menschen. Mit dem Exodus aus Agypten
(ca. 1250 v. Chr.) wird Israel zum Volk des Bundes. Diese Erfahrung — ,Ich bin der Herr, dein Gott, der dich aus Agypten gefiihrt hat* —

pragt bis heute das Selbstverstandnis des Judentums: Glaube ist Befreiung, Erinnerung und Verantwortung zugleich.

Die Richterzeit, das Konigtum unter David und Salomo (10. Jh. v. Chr.) und der Bau des ersten Tempels bilden die nationale Blute. Doch bald tritt
der Konflikt zwischen religidser Tiefe und politischer Macht hervor: Propheten wie Amos und Jesaja mahnen, dass Gerechtigkeit mehr gilt als Kult
und Opfer.

2. Zerstorung und Exil — die Geburt des inneren Glaubens

Die Zerstérung Jerusalems durch Nebukadnezar (586 v. Chr.) und die Verschleppung nach Babylon waren ein Wendepunkt: Das auRere Konigtum
ging verloren, doch der Glaube Uberlebte — im Herzen und in der Schrift.

Hier entsteht das, was man die innere Religion nennt: Gott ist Uberall gegenwartig, wo Menschen sein Wort héren und ihm vertrauen. Nach der
Ruickkehr (539 v. Chr.) unter den Persern entsteht das zweite Tempelzentrum, doch nun begleitet vom Studium der Tora und der Gebetskultur.

Das Exil hatte das Denken Israels verwandelt: Es wurde zur Schriftreligion, getragen von Erinnerung und Ethik. Damit wurde die Grundlage gelegt
fur Judentum, Christentum und spéater den Islam.

3. Begegnung mit der griechischen Welt

Ab 333 v. Chr. erobert Alexander der Grol3e den Nahen Osten. Das hellenistische Denken trifft auf die judische Tradition. In Alexandria entstehen
Ubersetzungen der Tora ins Griechische (Septuaginta) und philosophische Deutungen bei Philo von Alexandria. Er spricht vom Logos als Mittler
zwischen Gott und Welt — ein Gedanke, den das Christentum spater Ubernimmt. Die Makkabaeraufstande (167—160 v. Chr.) zeigen den Willen,
Glaube und Identitat auch gegen politische Ubermacht zu bewahren. Der Tempel wird erneut geweiht — ein Zeichen, dass der Geist des Glaubens
starker ist als jede Gewalt.

4. Romische Zeit und Entstehung des Christentums

Zur Zeit der réomischen Herrschaft (63 v. Chr. ff.) steht Israel unter schwerer Fremdbestimmung. Pharisdaer, Sadduzaer, Zeloten und Essener
vertreten unterschiedliche Wege, mit Gesetz und Hoffnung umzugehen. In dieser Situation tritt Jesus von Nazareth auf. Seine Lehre wurzelt
vollstandig in der judischen Tradition, fuhrt sie aber Uber nationale Grenzen hinaus. Er deutet den Gott Israels als ,Vater aller Menschen®.

Nach seinem Tod und der Zerstérung des Tempels (70 n. Chr.) entwickelt sich das rabbinische Judentum, wahrend aus der Jesusbewegung das
Christentum hervorgeht. Die Wege trennen sich institutionell, doch beide bleiben Kinder derselben Offenbarung.

5. Mittelalter — Diaspora, Gelehrsamkeit, Verfolgung

Nach der Zerstérung Jerusalems leben Juden in der Diaspora — im Orient, Nordafrika, Spanien und spater in ganz Europa. Trotz Fremdherrschaft
entsteht eine Blute religiéser Bildung: Talmud, Midrasch und Kabbala vertiefen das geistige Leben. Im mittelalterlichen Spanien (unter muslimischer
Herrschaft) entstehen Zentren jludischer Wissenschaft: Cordoba, Granada, Toledo. Denker wie Moses Maimonides verbinden Aristoteles mit der
Tora. Sie zeigen, dass Vernunft und Glaube einander nicht ausschlieRen. Doch zugleich haufen sich in Europa Verfolgungen, Vertreibungen und
Pogrome. Die Kreuzzuge (11.-13. Jh.) treffen nicht nur Muslime, sondern auch Juden. In der Neuzeit folgen die Ghettos, Zwangstaufen und
Ausweisungen. Trotz allem bleibt die Identitat bestehen — getragen durch Sprache, Erinnerung, Ritual und Familie.

6. Aufklarung, Emanzipation und Moderne

Im 18. Jahrhundert 6ffnet sich mit der europaischen Aufklarung ein neues Kapitel. Jidische Denker wie Moses Mendelssohn fordern die
Anerkennung des Judentums als Religion unter den Religionen. Er Ubersetzt die Bibel ins Deutsche und verbindet judische Tradition mit
aufklarerischem Denken. So beginnt die judische Emanzipation — langsam, aber unumkehrbar. Im 19. Jahrhundert bilden sich Reform-,
konservative und orthodoxe Richtungen. Das Judentum bleibt lebendig, indem es sich mit der Moderne auseinandersetzt. Wissenschaft des
Judentums, Bibelkritik und interreligioser Dialog entstehen in dieser Zeit.

7. Verfolgung, Shoah und Neubeginn

Das 20. Jahrhundert bringt den tiefsten Bruch: die Shoah — der industrielle Massenmord an sechs Millionen Juden in Europa. Dieses Verbrechen
steht als unuberwindliche Mahnung gegen religidsen und nationalen Fanatismus. Nach 1945 beginnt eine doppelte Bewegung: die Wiedergrindung
judischen Lebens in Europa und die Errichtung des Staates Israel (1948). Zugleich entsteht ein neues Verhaltnis zwischen Juden und Christen. Das
Zweite Vatikanische Konzil (1965) erkennt die bleibende Erwahlung Israels an. Seither wachst der theologische Dialog — getragen von Respekt und
Schuldgedenken.

8. Gegenwart und geistiges Erbe

Heute ist das Judentum weltweit vielfaltig: orthodox, liberal, sakular, mystisch, kulturell. Seine Kraft liegt in der Fahigkeit zur Erneuerung aus der
Erinnerung.
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Aus der Katastrophe der Shoah erwachst eine neue Sensibilitat fur Menschenrechte, Gewissen und Wurde — Themen, die auch den christlichen
Glauben neu beleben. Das geistige Erbe Israels bleibt ungebrochen: die Idee der Schopfung, der Gerechtigkeit, der Bildung und des Friedens.
Ohne diese Wurzeln ware weder das Christentum noch die europaische Ethik denkbar.

9. Deutung im Gesamtzusammenhang

Die judische Geschichte ist mehr als eine Abfolge von Leid und Bewahrung. Sie ist der Beweis dafur, dass Glaube Uber Geschichte hinausreicht.
In ihr spiegelt sich die Wandlung von aullerer Religion zu innerer Haltung. Diese Bewegung ist der rote Faden, der in den Christusgedanken
mundet: Gott als Liebe, die in der Treue zum Leben erkennbar wird.

L,Der Glaube Israels wurde zur Wurzel des Glaubens der Menschheit. Und wo er lebendig bleibt, wéachst Versbhnung aus Erinnerung.“

So versteht dieser Anhang die Geschichte der Juden nicht als Randthema, sondern als Herz der gesamten Arbeit — als Ursprung der ldee, dass
Menschlichkeit die hdchste Form des Glaubens ist.

Zeittafel zur judischen Geschichte
Von den Ursprungen bis zur Gegenwart

(Ergénzung zu ,Geschichte Israels und Entfaltung universaler Ethik")

Epoche / Zeitraum

Zentrale Ereignisse und Entwicklungen

Theologische / geistige Bedeutung

ca. 2000-1500 v.
Chr.

Patriarchenzeit: Abraham, Isaak, Jakob; Berufung, Bund,
Wanderung

Beginn des Monotheismus; Glaube als Beziehung und
Vertrauen

ca. 1250 v. Chr.

Exodus aus Agypten, Mose, Zehn Gebote

Glaube als Befreiung und moralischer Auftrag

ca. 1000-930 v.

Konig David, Salomo, Bau des ersten Tempels

Institutionalisierung des Glaubens; Tempel als Symbol der

Chr. Gegenwart Gottes
722 v. Chr. Untergang des Nordreichs Israel (Assyrer) Mahnung zur Treue; Beginn der prophetischen Bewegung
586 v. Chr. Zerstorung Jerusalems, babylonisches Exil Entstehung der Schriftreligion, innere Erneuerung
539-332 v. Chr. Persische Zeit, Wiederaufbau des Tempels Vertiefung des Gesetzesglaubens, Rickkehr und Neuanfang
Hellenistische Epoche, Philo von Alexandria, Begegnung von judischem Glauben und griechischer
333-63 v. Chr. ) . .
Makkabaeraufstand Philosophie
63 v. Chr.-135 n. | Rdmische Herrschaft, Leben Jesu, Zerstérung des Tempels Entstehung von Christentum und rabbinischem Judentum
Chr. (70 n. Chr.)
2.-6. Jh. n. Chr. Talmudische Zeit, Zentren in Babylon und Galilaa Systematisierung des judischen Rechts und der Ethik

7.-12. Jh. n. Chr.

Islamische Expansion, judische Blute in Andalusien

Dialog von Judentum, Islam und Philosophie; Maimonides

11.-15. Jh. n. Chr.

Kreuzzige, Pogrome, Vertreibungen, Ghettoisierung

Leidensgeschichte; Erhaltung der Identitat durch Bildung und
Familie

16.-18. Jh. Renaissance, Kabbala (Safed), Aufklarung Erneuerung der Mystik; Beginn des modernen Denkens
18.-19. Jh. Judische Aufklarung (Haskala), Moses Mendelssohn Verbindung von Vernunft, Toleranz und Glauben
19.-20. Jh. Emanzipation, Zionismus, Migration, Shoah Neubestimmung von Identitat und Hoffnung nach der
Katastrophe
1948 n. Chr. Grindung des Staates Israel Politische Heimkehr; religidse und kulturelle Vielfalt
1945-heute Wiederaufbau judischen Lebens, m’_terrellgloser Dialog, Versdhnung, Erinnerung, neue ethische Orientierung
moderne Theologie
Zusammenfassende Ubersicht
Hauptthema Entwicklungslinie
Glaube Von der Offenbarung des Einen Gottes zur universalen Ethik der Menschlichkeit
Erinnerung Vom Exil zur lebendigen Tradition — Geschichte als geistiges Gedachtnis
Ethik Von der Gesetzestreue zur inneren Verantwortung des Gewissens
Dialog Von der Abgrenzung zur Anerkennung und Verstandigung zwischen Religionen
Zukunft Vom Uberleben zur Mitgestaltung — Beitrag des Judentums zur globalen Ethik

Erlauterung zur Einordnung

Diese Zeittafel erganzt das Werk als historisches Riickgrat und verdeutlicht, dass die Entwicklung des Glaubens Israels zugleich eine geistige
Weltgeschichte ist. Sie zeigt:

* Der Monotheismus Israels legte die Grundlage fur das moralische Bewusstsein der Menschheit.

» Die Begegnung mit der griechischen Vernunft bereitete den Weg flr die Synthese von Glaube und Denken im Christentum.

» Die Shoah zwingt bis heute zur Selbstprifung aller Religionen.

» Die Gegenwart fordert eine neue Einheit von Ethik, Verantwortung und Spiritualitat.

L~Judentum bleibt lebendige Erinnerung daran, dass Gott nicht im Besitz, sondern in der Treue zum Leben erfahrbar wird.“
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Glaube — Ethik — Kultur

Epoche / geistige Phase
1. Frihzeit

Glaube — Beziehung zum
Gottlichen

Vertrauen auf den einen Gott —

Ethik — Verantwortung und

Moral

Kultur — Ausdrucksformen des Lebens

(Patriarchen und Exodus)
2. Konigreich und

personliche Berufung und Bund

Befreiung aus Unrecht, Treue,

Gemeinschaft

Nomadische Stammeskultur, mindliche
Uberlieferung, Ritus des Gedachtnisses

Prophetenzeit

Gott als Herr der Geschichte —
Bund erneuert durch Umkehr

Gerechtigkeit, Barmherzigkeit,
Schutz der Schwachen

Psalmen, Prophetie, Literatur,

3. Exil und Riickkehr

Gottes Gegenwart in der Schrift,

Innere Reinigung, Lernen,

Musik und Kult als Identitatstrager
Bildung, Schriftrollen, Synagoge,

nicht im Tempel Solidaritat Gebet, Erinnerung
4. Begegnung mit der Glaube an Weisheit als gottliche Suche nach Mal3, Vernunft, Ubersetzung der Bibel (Septuaginta),
griechischen Welt Ordnung Tugend Philosophie, Kunst, Dialog der Sprachen
5. Zeit Jesu / Gott als Liebe, Menschwerdung in Feindesliebe, Vergebung, Gleichnisse, Gemeindekultur,
friihes Christentum Christus Verantwortung Liturgie, diakonisches Handeln
6. Mittelalter Glaube in Institution und Tradition

Gehorsam, Demut, Bewahrung

der Ordnung

Architektur, Liturgie, Scholastik,

7. Aufklarung und Moderne

Gott als Ursprung des moralischen
Gesetzes, freiheitlich gedacht

Autonomie des Gewissens,

Menschenrechte

Musik, Symbolik
Wissenschaft, Bildung, Kunst,

Philosophie, soziale Reformen
(Ema?xlz: ga_t|2c?n Jgﬁoah Glaube als Widerstandskraft im | Ethik des Lebens, Verantwortung Literatur, Theologie,
Neﬂbegi,;n) ’ Leid nach Auschwitz

Gedenkkultur, interreligidéser Dialog

9. Gegenwart und Zukunft

Spiritualitat als bewusster Glaube,

offen und dialogisch

Globale Ethik, 6kologische
Verantwortung, Friedensauftrag

Weltkultur der Vernetzung,

Interpretation

Diese Ubersicht zeigt den Dreiklang von Glaube, Ethik und Kultur als Grundrhythmus der Menschheitsgeschichte:
1. Glaube erdffnet Sinn — er stiftet Vertrauen in das, was groler ist als der Mensch.

2. Ethik Ubersetzt diesen Sinn in Verantwortung — sie gestaltet Zusammenleben.

3. Kultur macht beides sichtbar — in Sprache, Kunst, Musik, Wissenschaft, Recht.
Glaube ohne Ethik wird leer, Ethik ohne Glaube wird kalt, Kultur ohne beide wird oberflachlich.

Religion als Gesprach der Menschheit

Erst im Zusammenspiel entsteht eine lebendige Zivilisation. In dieser Einheit liegt das geistige Erbe Israels, die Botschaft Jesu und der bleibende
Auftrag von Aufklarung.

»Glaube gibt Tiefe, Ethik Richtung, Kultur Gestalt.”
(Norbert Rieser, 2025)

Zusatzhinweis

Farbleitsystem

* Blau fur Glaube (Transzendenz,

Vertrauen)

» Grun fur Ethik (Verantwortung, Leben)

* Gold / Ocker fir Kultur (Gestaltung, Ausdruck)

Damit entsteht ein harmonisches Schema, das den inneren Zusammenhang des Gesamtwerks begreifbar macht.

Judentum — Christentum — Islam — Philosophie

Dimension

Judentum

Zentraler Glaube

Gott als der Eine, der Bund

Christentum

Islam

Philosophie / Humanismus

Bezug zum

schlief3t und treu bleibt

Gott als Liebe, die in Christus
Mensch wird

Gott (Allah) als der Eine,
barmherzige Schopfer

Das Gattliche als Ursprung von

Menschen

Mensch als Ebenbild Gottes,
berufen zu Gerechtigkeit

Mensch als Kind Gottes, zur
Liebe befahigt

Mensch als Knecht und
Vertreter Gottes (Khalifa)

Vernunft, Sinn oder Sein
Mensch als vernunftbegabtes,

Ethik /
Grundgebot

,Liebe deinen Nachsten wie
dich selbst (Lev 19,18)

,Liebe deine Feinde” (Mt
5,44)

,Kein Zwang im Glauben*
(Sure 2,256)

freies Wesen

,Handle so, dass dein Handeln
allgemeines Gesetz sein kann”

Weg zur
Wahrheit

Studium der Tora, Halacha,
Erinnerung an den Bund

Nachfolge Christi, Gewissen,
Liebe als Erkenntnisweg

Gehorsam gegenuber dem
Koran und der goéttlichen
Ordnung

(Kant)

Erkenntnis durch Vernunft,
Erfahrung und Gewissen

Sicht des
Gottlichen

Transzendent, aber im Wort
und in der Geschichte
erfahrbar

Transzendent und im
Menschen gegenwartig

(Inkarnation)

— offenbart durch den Koran

Transzendent und barmherzig

Transzendenz als Prinzip oder Idee
(Nous, Logos, Sein)
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Dimension Judentum Christentum Islam Philosophie / Humanismus
. Gerechtigkeit, Gemeinschaft, Erlésung, Verséhnung, Friede (Salam), Hingabe an | Gluck (Eudaimonie), Erkenntnis,
Ziel des Lebens " . : . L
Heiligung des Alltags ewiges Leben in Gott Gott Sinnverwirklichung
- . . . Werke der Vernunft — von Sokrates
Heilige Schriften| Tora, Propheten, Schriften | Altes und Neues Testament Koran, Hadithe bis Kant, Whitehead, Gécke
- . Sabbat, Gebet, Feste, Eucharistie, Gebet, Funt Saulen: Bekenntnis, Reflexion, Dialog, Verantwortung,
Religiose Praxis 0 - . . Gebet, Fasten, Almosen, .
Gerechtigkeit Nachstenliebe, Dienst ) ethisches Handeln
Pilgerfahrt
Gottesbeziehung Bund, Treue, Erinnerung Liebe, Vertrauen, Gnade | Ehrfurcht, Unterwerfung, Dank | Einsicht, Staunen, geistige Nahe
Ethischer Kern Gerechtlgkelt. als gottlicher Liebe als gottliches Prinzip Barmherzigkeit als gottlicher Verantwortung als Vernunftprinzip
Wille Auftrag
Symbpllsche Tora und Menora (Licht) Kreuz (Liebe im Leiden) Halbmond (Licht im Dunkel) Kreis oder Auge (Bewusstsein und
Mitte Denken)
Gemelpsames Bewahrung d_es L_ebens, Verséhnung und Frieden Einheit der Menschheit im Humanitat, Bewusstsein, Dialog
Ziel Gerechtigkeit Glauben

Interpretation

Diese Ubersicht macht sichtbar: Trotz aller Unterschiede in Offenbarung, Theologie und Ritus verbindet die drei Religionen und die Philosophie eine
gemeinsame Grundlinie:

Das Gottliche wird dort erkannt, wo der Mensch Verantwortung tibernimmt.

* Judentum begrindet den moralischen Monotheismus — Glaube als Bund und Ethik.
* Christentum vertieft ihn zur Liebe — Glaube als Beziehung und Erldésung.

* Islam bewahrt die Ehrfurcht — Glaube als Gehorsam und Barmherzigkeit.

* Philosophie reflektiert das Ganze — Glaube als Vernunft des Herzens.

Diese vier Stimmen bilden die ,Achse der Menschlichkeit”. Sie sind keine Gegensatze, sondern verschiedene Sprachen derselben Wahrheit:
dass das Goattliche nicht im Besitz liegt, sondern im Bewusstsein.

~Wo Menschen Gott suchen, begegnen sie einander. Wo sie einander begegnen, entdecken sie Gott.“
(Norbert Rieser, 2025)

Erganzende Darstellung

Judentum Christentum Islam
\ | /
\ | /
Philosophie / Humanismus
(gemeinsamer Boden fiir Vernunft und Ethik)

Diese Darstellung symbolisiert, dass alle Wege vom Staunen uber das Dasein zu einer gemeinsamen Verantwortung fuhren — fur Gerechtigkeit,
Frieden und Bewahrung der Schopfung.

Zusammenfassender Gedanke
Glaube, Ethik und Kultur bilden zusammen die Sprache der Menschheit. lhre tiefste Gemeinsamkeit lautet:
»Das Heilige offenbart sich dort, wo Menschen Liebe leben und Wahrheit suchen.*

Deutung

1. Einheit in Vielfalt

Trotz verschiedener Sprachen, Rituale und Dogmen sprechen alle grof3en Religionen dieselbe Grundmelodie: der Mensch ist Trager von Wirde
und Verantwortung. Das Heilige ist nicht Besitz, sondern Beziehung.

,Wo Menschen Gott suchen, begegnen sie einander. Wo sie einander begegnen, entdecken sie Gott.“

2. Glaube als Beziehung

Glaube ist nicht zuerst Wissen uber Gott, sondern Vertrauen in das Gute, das die Welt tragt. Judentum erinnert an den Bund, Christentum lebt die
Liebe, Islam ehrt die Hingabe, Philosophie erkennt den Sinn. Gemeinsam bilden sie das geistige Riuckgrat der Menschheit.
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3. Ethik als Ubersetzung des Glaubens
Ethik verwandelt Glauben in Verantwortung. Sie antwortet auf die Frage: Wie bleibt der Mensch dem Géttlichen treu — im Alltag, im Handeln, in der
Geschichte? Gerechtigkeit, Mitgefuhl, Ehrfurcht, Verantwortung — diese vier Saulen tragen alle Traditionen. Ohne sie verarmt Religion zur Ideologie;
mit ihnen wird sie Quelle des Friedens.

4. Kultur als Gestalt des Geistes

Kultur ist das sichtbare Gesicht des Glaubens. Sie zeigt sich in Architektur, Musik, Wissenschaft, Kunst, Recht und Sprache. Jede Religion hat
Kultur geschaffen, und jede Kultur verdankt sich religiosem Geist. Wenn Glaube und Ethik die Wurzeln sind, ist Kultur die Blite der Menschlichkeit.

5. Der christliche Gottesbegriff im Dialog

Der christliche Gottesbegriff ist anschlussfahig, weil er Gott als Liebe versteht, nicht als Macht. Er Gberwindet Grenzen, ohne Unterschiede zu
verwischen. In Christus wird sichtbar, was alle Religionen erahnen: das Géttliche im Menschen und den Menschen im Gattlichen.

,Gott ist kein Besitz, sondern Begegnung; kein Befehl, sondern Beziehung; kein Dogma, sondern Liebe.*
(Norbert Rieser, 2025)

6. Perspektive der Zukunft

Die Menschheit steht heute vor globalen Aufgaben: Frieden, Klima, Gerechtigkeit, Menschenwdirde. lhre Losung hangt nicht allein von Technik oder
Politik ab, sondern von einer erneuerten geistigen Haltung. Wenn Religionen und sakulare Vernunft gemeinsam nach Wahrheit suchen,
wird aus Verschiedenheit Verstandnis und aus Erinnerung Zukunft.

,Dialog ist die hbchste Form des Glaubens.*

Glaube — Ethik — Kultur bilden zusammen das Fundament einer humanen Welt.

Glaube — Ethik — Kultur

Ein Weg vom Glauben zum Denken und vom Denken zum Frieden

Leitgedanke ,,Glaube gibt Tiefe, Ethik Richtung, Kultur Gestalt.“
(Norbert Rieser)

Kernbotschaft
Die Geschichte der Menschheit ist ein geistiger Weg: vom Staunen zur Erkenntnis, vom Gehorsam zum Gewissen, vom Gesetz zur Liebe.

Judentum, Christentum, Islam und Philosophie sprechen in verschiedenen Sprachen — doch sie suchen dieselbe Wahrheit: die Wurde des
Menschen und die Einheit des Lebens.

Der gemeinsame Kern

Glaube Ethik Kultur
Vertrauen in den Sinn des Lebens Verantwortung fur das Gute Ausdruck des Geistes in Kunst, Wissenschaft, Sprache
Erinnerung an den Ursprung Orientierung im Handeln Gestaltung der Welt aus Sinnbewusstsein
Beziehung zum Goéttlichen Achtsamkeit gegenuber dem Mitmenschen Zeugnis der Menschlichkeit

Christlicher Akzent

Im Zentrum steht der Gedanke Jesu: ,Liebe deinen Nachsten wie dich selbst.“ Der christliche Gottesbegriff ist universell, weil er Gott nicht als
Macht, sondern als Liebe versteht — eine Liebe, die Denken und Glauben, Erkennen und Mitgefuhl vereint.

Perspektive

Die Zukunft braucht keine neuen Dogmen, sondern neues Bewusstsein. Glaube, Ethik und Kultur bilden gemeinsam den geistigen Raum,
in dem Frieden wachsen kann.

,Dialog ist die hbchste Form des Glaubens.*
(Norbert Rieser)

Fir alle, die mitdenken, mitfiihlen und mittragen.
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