HERBERT A, ZWERGEL

DIE THEOLOGISCHE DIMENSION DER RELIGIONSPADAGOGIK

In meinem Beitrag "Philosophische Aspekte der Begriindung

] habe ich als

einer religionspddagogischen Handlungstheorie"
eine Folgerung aus der philosophischen Auseinandersetzung
formuliert: "Gerade die Bescheidung der Theologie in ihrer
Reichweite hinsichtlich des wissenschaftstheoretischen Be-
griindungsproblems ist jedoch fiir die Religionspddagogik wvon
unaufgebbarer Bedeutung, geht es doch in der Theologie um die
Entfaltung eines der dem Menschen in seiner Geschichte be-
gegnenden Sihnhorizonte, auf welche sich zu beziehen, sich
einzulassen filir Menschsein als unabdingbar erkannt wurde.“2
Was dort als Anspruch formuliert wurde, gilt es einzuldsen,
und zwar so, das darin die ganze theologische Qualitdt und
die fundamentale Handlungsstruktur der Religionspidagogik
deutlich werden. Wonach gefragt wird, ist die Bewegung des
Glaubens in der Geschichte: Wie tritt der Glaube in seinem
Offenbarungsbezug auf, wie bringt er sich zu Geh&ér, welche
Lebensbereiche will er betreffen und welche Vermittlungskate-
gorien lassen sich daraus ableiten? Darin sind weder die Re-
stauration einer traditionellen Heilspddagogik noch die Rekon-
struktion eines christlichen Menschenbildes beabsichtigt.

Es geht vielmehr um den Aufweis, daB Glaube in seinem An-
spruch, die gesamte Existenz des Menschen in seinem Handeln,
in seinen Hoffnungen und Angsten, in seinem Heil und Unheil
zu betreffen, und in seiner konkreten, von den biblischen
Urspriingen entfalteten geschichtlichen Gestalt eine erstaun-
liche, religionspddagogisch bedeutsame innere Konsistenz,
einen anthropologischen Entwurf zeigt, weshalb er sich auch
von transzendentalphilosophischen Anforderungen an Totali-
tdtsthesen befragen lassen darf.3

1. Bibeltheologische Grundlegung

Wer nach der Vermittlungsstruktur des Glaubens fragt und auf-
zudecken sucht, wie sich dieser Glaube zu Gehdr bringt und

T TnsRPE 861981 791=1184
2 Ehds 119,

3 Vgl. G. Scherer, Verlust des Subjekts - Transzendentalphi-
losophie - Sinnbegriff, in: W. Czapiewski (Hg.), Verlust des



wie er sich zu legitimieren sucht, sieht sich an erster Stel-
le darauf verwiesen, daB jlidischer und christlicher Glaube
aus dem Zeugnis derer lebt, die von ihren Erfahrungen erzih-
len und sie als qualifizierte Erfahrungen mit Gott weitersa-
gen, Als das neutestamentlich-zentrale Zeugnis wird in diesem
Bekennen der Glaube an den Auferstandenen weitergegeben,
Paulus hebt in 1 Kor 15,14 hervor: "Wenn aber Christus

nicht auferstanden ist, so ist unsere Predigt ohne Sinn,

ohne Sinn auch Euer Glaube...". Dieses Zeugnis muB in
seiner hermeneutischen Schliisselfunktion gewertet und
ndher befragt werden. In der exegetischen Diskussion um
ein angemessenes Verstdndnis von Auferstehung vermag heute
nur ein Fachexeget eigenstdndig Stellung zu beziehen.4

Was aber im Nachvollzug exegetischer Erkenntnisse mdglich
ist, ist dies: In der Interpretation von Auferstehungs-
zeugnissen eine Antwort auf unsere Frage zu suchen: Wie
reden die Zeugen der Auferstehung vom Auferstandenen? Wir
hoffen darin eine Antwort auf die gesuchte Vermittlungs-

struktur des Glaubens zumindest anndherungsweise zu finden.
1.1 Auferstehungsglaube und der Jesus der Geschichte

Phil 2,5.6 - 11: Ein sicherlich altes Zeugnis des Auferstehungs-

glaubens fassen wir in dem in seiner christologischen Bedeutung
unumstrittenen Philipperhymnus.5 Paulus integriert diesen got-

tesdienstlichen Hymnus in seinem Brief mit der die Heilswirk-
lichkeit umfassenden Formels: "Was in Christus Jesus" (V,.5).

Diese Heilswirklichkeit entfaltet der Hymnus in zwei deutlich

Subjekts? Zur Kritik neopositivistiscﬁer Theorien, Kevelaer
1975 (= Thesen und Argumente 7), 177-231, hier 229,

4 Vgl. bes. R, Pesch, Zur Entstehung des Glaubens an die Auf-
erstehung Jesu, Ein Vorschlag zur Diskussion; in: ThQ 153
(1973) 201-228 und die daran anschliefende Diskussion mit W.
Kasper (229-241), K.H. Schelkle (242-243), P, Stuhlmacher
1245—251), M. Hengel {252-269) und die Replik von R, Pesch
(270-283) ; auch A, V8gtle/R. Pesch, Wie kam es zum Osterglau-
ben, Diisseldorf 1975; A. Stock, Wwirbel um die Auferstehung,
Resiimee einer Debatte; in: Diakonia 6 (1975) 187-192,

5 Vgl. J, Blank, Paulus und Jesus. Eine theologische Grund-
%gqung (Studien zum Alten und Neuen Testament 18), Miinchen
68.

6 Vgl. Das Neue Testament, tibers., und komm, von U, Wilckens,
Hamburg 1970, zur Stelle.




erkennbaren Strophen, innerhalb derer an hervorgehobener Stel-
le, zu Beginn der 2. Strophe, V.9 das entscheidende Handeln
Gottes formuliert ist: "Darin hat Gott ihn zur hdchsten HShe
erhoben." Dieses "Darin" weist bestdtigend zurlick und setzt
bekriftigend ins Recht, was in den VV,6-8 zuvor gesagt ist und
in V.3 gipfelt: "Und hat sich selbst erniedrigt, gehorsam bis
zum Tode, zum Tode am Kreuz". Die Wirklichkeit des erhdhten
Christus besteht nach Ausweis dieses Bekenntnisses in der end-
gliltigen Bestidtigung des Gekreuzigten in der Erh8hung durch
Gott. Erhdhung und Auferstehung sind nicht ohne Beziehung auf
das Geschick Jesu von Nazaret bekannt, sondern werden als Got-
tes Bestdtigung und Besiegelung der geschichtlichen Wirklich-
keit in die Wirklichkeit des Auferstandenen weitergesagt,

Apostelgeschichte. In Mk 16,6 b.c. parr und zahlreichen Stel-

len der Apostelgeschichte ist ein dhnliches, fast formelhaf-
tes Bekenntnis des Glaubens an den Auferstandenen zu finden:
Apg 3,13b=15: "Den ihr ausgeliefert und vor Pilatus verleug-
net habt, ... getdtet; Gott aber hat ihn auferweckt"; 4,10b%
"Im Namen Jesu Christi aus Nazareth, den ihr gekreuzigt habt,
den tht auferweckt hat von den Toten"; 5,30: "Der Gott unse-
rer Viter hat Jesus auferweckt, den ihr umgebracht und ans
Kreuz gehingt habt." Diese Aussagen, die in der Apostelge-
schichte auch Paulus in den Mund gelegt werden (vgl. 13,27-30),
haben sicherlich auch eine polemische Tendenz. Diese jedoch
tritt deutlich hinter das Bekenntnis des Glaubens nach dem
Kontrastschema "Erniedrigung und Erfiillung" zuriick: An Jesus,
dem Gekreuzigten, hat sich Gottes rettendes Handeln erwiesen;
Gott hat den Gekreuzigten auferweckt. Somit wird Auferweckung
nicht als isoliertes Ereignis behauptet, sondern in Riickbin=

dung an das Kreuzesgeschehen verkiindigt.

Fiir die Zeugen der Auferstehung ist es sicher mehr als nur
Ausschmiickung, wenn sich an das "gekreuzigt" manche Erweite-
rungen des Bekenntnisses anschlieBen, wie wir sie in der
Pfingstprédigﬁ des Petrus (Apg 2,22-24) und auch aus dessen
Rede vor Cornelius 10,37-40 erkennen kénnen. "Ihr wift, was
sich in ganz Judda ereignet hat, angefangen von Galilda nach
der Taufpredigt des Johannes. Die Geschichte Jesu von Nazareth,
wie Gott ihn gesalbt hat mit Helligem Geist und Gottes Kraft.
Und er ist umhergezogen, hat Gutes getan und alle geheilt, die

der Teufel in seiner Gewalt hatte; denn Gott war mit ihm
.



Und wir sind Zeugen fiir alles, was er im Lande der Juden und
in Jerusalem getan hat. Doch sie haben ihn umgebracht und ans

Kreuz gehingt. Gott aber hat ihn auferweckt..."T.

Andauernde Gemeinschaft: Indem die Apostel den gekreuzigten

Jesus als den auferweckten bekennen, behaupten sie nicht nur
eine Kontinuit#t des Christusereignisses, sondern zugleich
auch, daB ihr Zeugnis mit darin griindet, dag sie "den wieder-
erkennen konnten, den sie schon vor seinem Tod gekannt hat-
ten"s. Gerade in dieser Riickbindung an den geschichtlichen
Jesus von Nazaret liegt die unaufgebbare Bedeutung dieses
Zeugnisses. Den Zeugen des Auferstandenen erschlieft sich in
diesem erinnernden Glauben die Bedeutung seines Lebens end-
gtiltig. Das formuliert H. King trotz zuvor betonter Diskonti=-
nuitat9 treffend: "Die Aufnahme Jesu in das Leben Gottes
bringt also nicht die Offenbarung zusdtzlicher Wahrheiten,
sondern das Offenbarwerden Jesu selbst,..hier steht trotz al-
lem Bruch eine Kontinuit#dt in der Diskontinuitdt, Schon wah-
rend Jesu irdischer Wirksamkeit hat die Entscheidung fir oder

gegen die Gottesherrschaft mit der Entscheidung fiir oder ge-
10

gen ihn zusammengehangen. "

Dieses Moment der Kontinuitdt ist fiir das gldubige BewuBtsein,
das geschichtlich an Jesus als dem Christus Gottes anknilipft,
der mégliche Ort einer Erfahrung von Offenbarung in Geschichte.
So scheint es durchaus problematisch, wenn K., Rahner behaup-
tet, "daB es vorldufig...nicht von vorn herein unméglich ist,
aus der Glaubenserfahrung der Auferstehung Jesu allein jene
theologischen Erkenntnisse zu gewinnen, die schon das Neue
Testament und dann die spiteren Bekenntnisse der Kirche in

11

der Christologie aussagen" Es ist hier zu fragen, ob das

von Rahner nahegelegte Verstindnis nicht ein ganz wesentliches

7 Ubersetzung nach Wilckens.

8 D. Knaur, Der Glaube kommt vom Hren. Ukumenische Fundamen-
taltheologie, Graz 1978, 98,

9 Vel: H. King, Christ sein, Minchen 51976, 363; Knaur (s.o.
Anm. 8), 99 spricht von einer doppelten Kontinuitdt: der Kon-
tinuitit des Verkiindeten und der Kontinuitdt der Verkilinder

in der Erfahrung "andauernder Gemeinschaft".

10 Riing (5.0 AR -9 )9 373

11 K. Rahner, Bemerkungen zur Bedeutung der Geschichte Jesu
filr die Katholische Dogmatik, in: Die Zeit Jesu, Freiburg
1970 (= FS H. Schlier), 283,



Moment der Christusoffenbarung eliminiert, Ohne die geschicht-
liche Entfaltung der Offenbarung Gottes in Jesus von Nazaret
kdnnten in der Offenbarung der Auferweckung "jene theologi-
schen Erkenntnisse" nur offenbarungspositivistisch gesetzt

in die Welt kommen12. Ohne die Erschliefung Gottes im Leben
Jesu von Nazaret kdnnte fiir einen Juden das Handeln des Thora-
Gottes an einem am Holz Gehenkten, d.h. an einem Gottesléste-
rer, der von der Thora als der von Gott Verdammte gekennzeich-
net ist13

fen bzw. geglaubt werden. Wenn gestrichen wird} daB der Gott,

, nur als schlechthin mirakuldses Eingreifen begrif-

der Jesus auferweckt, der sich durch Wort und Praxis Jesu in
den Gott Jesu hineinwandelnde Gott Israels ist14, dann ist
nicht mehr auszumachen, wo sich der Glaube an den Auferstande-
nen vom Mythos unterscheiden soll, Ohne die verschiedenen In-
terpretationen von Mythos und auch die MiBverstdndnisse im
einzelnen durchgehen zu k&nnen, kann mit W. Pannenberg als
wesentlich festgehalten werden: Der Ursprung der christlichen
Botschaft, auch wenn das, was sie ausdriicken will, nicht auf
den Mythos ganz verzichten kann, liegt "in einem génzlich un-
myt?éschen Geschehen.,., in einer menschlichen Lebensgeschich-
te" .

Die hermeneutische Funktion mythischer Vorstellungen, soweit
sie in der Christusbotschaft auftreten, ist an die "gehalt-
volle Explikation der Bedeutsamkeit der Geschichte Jesu" ge-

bunden16. Darin kann auch theologisch die -Untiberbietbarkeit

12 "Offenbarungspositivistisch" verstehe ich dabei so, dag
jeder geschichtliche Verweisungshorizont fehlt, die Offenba-
rung aus der Geschichte der alttestamentlichen Offenbarung
herausf&llt und damit keinen hermeneutischen Horizont mehr hat.

13 Vgl., dazu meine Analyse: Die Bedeutung von Leben und Tod
Jesu von Nazareth in tiefenpsychologischer Sicht, in: R. Pesch/
H.A. Zwergel, Kontinuitdt in Jesus, Zugédnge zu Leben, Tod und
Auferstehung, Freiburg 1974, 95-124, 119ff,

14 Vgl. A, Kolping, Fundamentaltheologie II: Die konkretge-
schichtliche Offenbarung Gottes, Miinster 1974, der bei dem
Nachweis des sich durchhaltenden Gottesbildes doch einen Pro-
zeR der Entfaltung in der Offenbarung annimmt.

15 W. Pannenberg, Christentum und Mythos. Spdthorizonte des
Mythos in biblischer und christlicher Uberlieferung, Gliters-—
loh 1972, 66, Vgl., aber auch H. Zirker, Lesarten von Gott und
Welt. Kleine Theologie religiBser Verstdndigung, Diisseldorf
1979, A3 1EE,

16 Pannenberg (s.o. Anm,., 15), 20; vgl, auch F. Hahn, Metho-
dologische erlegungen zur Riickfrage nach Jesus, in: K, Ker-



des Handelns Gottes in und an Jesus von Nazaret gedacht wer-
den. Wenn von diesem erschliefenden Handeln im Selbstverstdnd-
nis des Glaubens nicht dispensiert werden kann, ist es theo-
logisch wichtig, nach der Erdffnung des Glaubens durch dieses
Handeln - Wort und Tat Jesu - zu fragen, Erfahrungen aufzu-
decken und die Inhalte, an denen sich Offenbarung vollzieht,
zu identifizieren.

Theologiegeschichtlich erinnert das Bemithen an die liberale
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Theologie sowie an den katholischen Modernismus18, wo auch

Erfahrungsmdglichkeiten des Glaubens eine zentrale hermeneu-
tische, freilich apologetische Rolle spielten, Hiergegen wand-
te sich besonders die dialektische Theologieag, die ihren
Protest vor allem gegen die zum Teil phantastischen Bilder
der liberalen Leben-Jesu-Forschung artikulierte., Vers 2 Kor
5,16 "Wenn wir auch Christus dem Fleische nach gekannt haben,

020

so doch nun nicht mehr wurde zum Motto exegetischer Arbeit.

So kommentiert R. Bultmann die Zerstdrung aller "fleischli-
chen Jesus-Bilder": "Ich lasse es ruhig brennen; denn ich
sehe, daB das, was da verbrennt, alle die Phantasiebilder der
Leben-Jesu-Theologie sind und daB es der )(ELKTDS‘ Miﬁi dxekk
selbst ist, Aber der Xezm; m"‘o( G&fm geht uns nichts an;
wie es in Jesu Herzen ausgesehen hat, weiB ich nicht und will
ich nicht wissen."21 Darf man nicht jede psychologisierende
Interpretation mancher Leben-Jesu-Forscher mitvollziehen, so

stellt sich doch die Frage, ob die Kerygma-Theologie mit ih-

telge (Hg.), Riickfrage nach Jesus, Zur Methodik und Bedeutung
der Frage nach dem historischen Jesus, Freiburg 1974 (= QD 63)
T1=77,63EE,

17 Vgl. etwa zu A.v. Harnack und A, Ritschl: W. Kasper, Chri-
stologie von unten. Kritik und Neuansatz gegenwdrtiger Christo-
logie, in: L. Scheffezyk (Hg.), Grundfragen der Christologie
heute, Freiburg 1975 (= QD 72), 141-170, hier 142-146,

18 Vgl. den Hinweis bei W. Kasper, M8glichkeiten der Gottes-
erfahrung heute, in: Ders., Glaube im Wandel der Geschichte,
Mainz 1973 (= Topos-Tb. 21), 127-156, hier 132; ich vermute,
daB neben den Arbeiten F. von Hiigels auch die des franzdsi-
schen Philosophen M. Blondel heranzuziehen wédren.

19 Vgl. etwa den Sammelband von J. Moltmann (Hg.), Anfédnge
der dialektischen Theologie, Bd. I, Minchen 1962,

20 Ubersetzung nach R. Pesch, "Christus dem Fleische nach
kennen" (2 Kor 5,16)? Zur theologischen Bedeutung der Frage

nach dem historischen Jesus, in: Pesch/Zwergel (s.o. Anm, 13),
9-34,

21 R. Bultmann, Zur Fiaqe der Christologie, in: Glauben und
Verstehen,I, Tubingen #1961, 85-113, hier 101.



rer Vorentscheidung nicht den im Neuen Testament entfalteten
Prozef der geschichtlichen Offenbarung Gottes in Jesus von
Nazaret verkiirzt. Stimmt es wirklich, da8 alle Beziehungen

zum irdischen Jesus jetzt unwesentlich sind?22

Riickfrage nach Jesus. In der Debatte um eine "Christologie

von unten" hat sich bereits gezeigt, daB "das christologische

Grundthema der Schrift" die Einheit von irdischem Jesus und

erhdhtem Christus ist23; von daher ist auch die Frage nach
einer impliziten Christologie Jesu méglich geworden.24 Da
aber die Frage nach der Geschichtlichkeit Jesu nicht nur in-
nertheologisch aktuell, sondern auch grundlegend bedeutsam

ist fiir eine existentielle Suche nach geschichtlich ermdglich-
ten und realisierbaren Entwilirfen des MenschseinszB, sollen
kurz einige wichtige Einsichten der exegetischen Debatte um
die Bedeutung der "Riickfrage nach Jesus"26 erinnert werden.

F. Hahn hebt hervor, dag sich "bei aller Bedeutung des Oster-
und Pfingstgeschehens" der christliche Glaube nicht aus-
schlieRlich von hier aus erkliren l&8t., "Viele wesentliche
Elemente des Christusglaubens, der Christusbotschaft und der
Jiingergemeinschaft lassen sich nur von den Voraussetzungen
her begreifen, die bereits im Wirken des vordsterlichen Jesus
1iegen."27 Dennoch hat "die isolierte Darstellung der vor-
Ssterlichen Geschichte Jesu...fiir sich allein keine theologi-
sche Funktion"za. Die Riickfrage muB also lauten: "Wie ist

das, was ich mit guten Griinden noch als urspriinglichen Bestand

erkennen und erheben kann, in die urchristliche Verkiindigung

22 Vgl. K.,H, Schelkle, Der zweite Brief an die Korinther,
Diisseldorf 1964 (Geistliche Schriftlesung Bd. 8), 100,

23 vVgl., Kasper, Christologie von unten (s.o. Anm, 17), 142,

24 Vgl. G, Lohfink, Gott in der Verkiindigung Jesu, in: M,
Hengel/R., Reinhardt (Hg.), Heute von Gott reden, Minchen/
Mainz 1977, 50-65, hier 64,

25 Dabei ist freilich zu beachten, worauf Hahn (s.0. Anm.
16), 74 hinweist.

26 So der Titel der von Kertelge herausgegebenen Quaestio
disputata (s.o. Anm. 16.).

27 Hahn (s.o. Anm. 16), 40,
28 Bbd.. 72s



eingegangen, und warum ist das geschehen?"29 Eine solche Fra-

ge mag dann aufdecken, daB in der Bezugnahme auf die irdische
Existenz Jesu diese Geschichte aus der Perspektive der Aufer-
weckung Grund und Inhalt des Glaubens ist3o.

R. Schnackenburg verweist auf die stédndige Bedeutung des ge-
schichtlichen Jesus fiir Theologie und Kircl1e?"l und sieht in
der Geschichtlichkeit Jesu eine "kritische Funktion gegeniiber

"32. Neben diesem Moment der Kri-

w33
’

Gnosis, Mythos und Ideologie
tik macht jedoch die nie erschdpfte "Sinnfiille der "Sinn-
{iberschuf der Worte und Taten Jesu und eine Bedeutungstiefe

seiner Person"34

auf ein wesentliches Merkmal von Offenbarung
aufmerksam: "Wenn sich Gott dem Menschen erschlieBen und mit-
teilen wollte, durch Menschen und fiir Menschen, .vermittels
menschlicher Sprache, dann kann das nur in unvollkommener,
analoger und geschichtlich bedingter Weise erfolgen,..nun ist
Gott allerdings nicht nur in das gesprochene Wort gekommen,
sondern zuletzt auch in das personhafte Wort, den Logos, in
Jesus Christus. Zur Offenbarung in Jesus Christus gehdrt
nicht nur sein Wort, sondern auch sein Tun und Verhalten, die
Totalitit seiner Bekundungen als Mensch, der doch in der Tie-
fe seiner Person das Menschliche nach dem Glauben der Urkir-

che ﬁbersteigt..."aS.

"Sinnfiille”, "SinniiberschuB", geschichtlicher Charakter der
Offenbarung, all dies wird religionspddagogisch bedeutsam
werden, ergeben sich doch hier Mdglichkeiten, die philosophi-
sche Reflexion und den theologischen Gehalt in religionspdda-
gogischer Absicht zu vermitteln, Zuvor aber befragen wir kon-
kret die biblischen, besonders aber die neutestamentlichen
Uberlieferungen nach Spuren, die darauf schliefen lassen, wie

29 Ebd, 73,
30 Ebd. 67.

31 Vgl., R. Schnackenburg, Der geschichtliche Jesus in seiner
stlndigen Bedeutung fur Theologie und Kirche, in: Kertelge
(s.0, Anm, 16), 194-220,

32 Ebd. 197, vgl. auch 202f,
33 Ebd. 204,
34 Ebd. 208.

35 Ebd. 209; vgl. auch R. Pesch, Christus dem Fleische nach
kennen (s.o. Anm. 20), 37: "Die Frage nach dem historischen
Jesus hat ihre theologische Bedeutung darin, daf sie Jesus
selbst (und nicht ein mythologisch vorgestellteg Offenbarungs-
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sich der Glaube aus seiner geschichtlichen Situation heraus
entfaltet.

1.2 Zum Glauben in der Gemeinschaft mit Jesus

"Die Vergegenwirtigung (der) Wirklichkeit Gottes ist Jesu
eigentliches Geheimnis.“36 Theologie 158t dieses Geheimnis
nicht einfach in sich beruhen, sondern versucht es christo-
logisch zu durchdringen, Dabei kann sie das nachvollziehen,
was an Vermittlungsmbglichkeiten im Handeln und Reden Jesu
angelegt ist.

Es braucht hier nur erinnert und nicht im Detail ausgefiihrt
zu werden, daB bereits die israelitisch-jiidische Tradition
eine bestimmte Vermittlungsstruktur aufweist: sie griindet in

dem Urdatum der Erfahrung der Erwdhlung, Befreiung aus der
Knéchtschaft, vor allem aber auch der darin sich geschichtlich
erweisenden Treue Gottes. Diese Erfahrungen sind dadurch qua-
lifiziert, daB sie als Erfahrungen unter der Zusage Gottes
gemacht werden (Ex 3,14). In der jiidischen Tradition geht es
immer wieder darum, die konkrete geschichtliche, besonders
aber bei den Propheten auch die kultisch-soziale Situation37
mit dieser Zusage Gottes als einer Herausforderung zu konfron-
tieren, selbst dort, wo diese Erfahrung in eine Krise gerdt,
Dies gilt selbst noch fiir die jldische Apokalyptik, die,
obgleich deren Verflechtung mit der Sozialgeschichte noch

recht undurchsichtig ist38, durchaus so verstanden werden kann,
dap sie angesichts der bedringenden und ausweglosen Erfahrung
der unterdriickenden Gegenwart noch flir diese Gegenwart bzw.
ihre g;kunft den Gedanken des befreienden Gottes zu retten
sucht™ .

Auf diesem Hintergrund verweist der breite Konsens der exege-

ereignis, damit letztlich unsere Subjektivitdt, die sich vor-
stellend entwirft) als Ursprung des Glaubens festhdlt,"

36 G. Bofnkamm, Jesus von Nazareth, Stuttgart 1956, 56; vgl.
Lohfink (s.o. Anm,., 24), 64.

37 WVgl. Hos 6,6; Am 4,4; 5,5.21£f.; Mich 6,6-8; Jer 7ff.;
vgl, dazu H. Peukert, Wissenschaftstheorie - Handlungstheorie
- Fundamentale Thecologie, Diisseldorf 1976, 290f.

38 Vgl. Peukert ebd., 294 unter Verweis auf K, Koch, Ratlos
vor der Apokalyptik, Giitersloh 1970.

32 Vgl. Zwergel, Die Bedeutung von Leben und Tod Jesu von Na-
zareth (s.o. Anm. 13), 104-108.
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tischen Forschung liber die Einheit won Jesu Wort und Handelnqo

sicherlich auf den Zusammenhang der Praxis Jesu mit der alt-
testamentlichen Glaubensfradition; diese Einheit ist alttesta-
mentlich zwar nicht voll realisiert, aber grundsdtzlich in

der israelitischen Hoffnung intendiert., Jesu Handeln ist

nicht geprdgt durch Erfahrungen mit Gott vorwiegend in der
Vergangenheit und auch nicht durch eine Hoffnung auf Gott, der
nur als der zukiinftige sich offenbarte, es ist geprdgt durch
die Erfahrung des sich hier und jetzt zuwendenden Gottes,
Damit kommt in der Situation Jesu von Nazaret die alttesta-
mentliche Glaubenserfahrung gewissermaBen an der Grenze zu
sich selbst, "Das Besondere an Jesus ist neben dem, was wir
als das eigentlich Neue bezeichnet haben,...das er aus den
vielfdltigen Gotteserfahrungen Israels mit einer faszinieren-
den Sicherheit, oft ohne unmittelbaren Bezug auf die Schrift,
ganz bestimmte, entscheidende Erfahrungen herausgesplirt und

in seiner Verkiindigung konzentriert hat, daB er vereinte,

was vereinzelt geblieben war, daR er offenlegte, was verschiit-
tet und iiberspielt worden war, daR er erfiillte, was offen

und unabgeschlossen geblieben war.“41

Deshalb ist die Bezeichnung Jesu als endzeitlicher Prophet
insofern alttestamentlich zutreffend, als die Bewegung des
Glaubens hier radikalisiert wird; diese Bezeichnung greift
aber dann nicht mehr, d.h. die Erfahrung wird neutestamentlich,
wo das Gottesreich als daseiend, als gekommenes angesagt wird,
wo diese Aussage die Menschlichkeit Gottes und damit Ansage
einer neuen Zeit enth&lt.42

Die Einheit von Jesu Wort und Handeln als wechselseitige In-
terpretation und Bestitigung wird in der konkreten Situation
des Auftretens Jesu von Nazaret fiir den, der in die Gemein-
schaft mit jesus kommt, derart hergestellt, daf ein von Jesus

40 Vgl. E. Fuchs, Jesus. Wort und Tat, Tibingen 1971; R.
Pesch, Zur Exegese Gottes durch Jesus von Nazareth, in: B.
Casper u.a., Jesus. Ort der Erfahrung Gottes, Freiburg 1976,
140-189. 3

41 Lohfink, Gott in der Verkiindigung Jesu (s.o. Anm. 24), 65.

42 Vgl, E. Jingel, Gott als Geheimnis der Welt. Zur Begriin-
dung der Theologie des Gekreuzigten im Streit zwischen Theis-
mus und Atheismus, Tiibingen 31978, 412,
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ausgehendes vorgdngiges Handeln Beziehung herstellt, welche
dann im gesprochenen Wort aufgenommen, gedeutet und vertieft
wird, Dieses Moment des vorgdngigen Handelns sollte im Gefolge
einer protestantisch orientierten Worttheologie43 nicht ver-
nachldssigt werden, Jesus wvon Nazaret schafft dem Wort Raum,
indem er zuvor handelt: Er iiberwindet die Schranken, die das
Gesetz aufgerichtet hat, er hdlt Gemeinschaft mit Z&llnern
und Siindern, durchbricht die Tabuisierung der religits und
sozial ins Abseits Gestellten., Das Wort und die darin bean-
spruchte und angebotene Wahrheit haben so ein Fundament, sind
nicht abstrakt dahingesagt, sondern im Ernst der Situation

vorbereitet, R. Pesch und G, Lohfink stimmen darin {iberein,
dafB besonders Lk 15,11-32 als Gleichnis der Selbstauslegung
Jesu diesen Zusammenhang besonders deutlich macht und darin
"das Verhalten Jesu und das Verhalten Gottes in einem gerade-
zu erregenden Ineinander"44 zur Sprache kommen. R. Pesch in-
terpretiert zutreffend: "Im Spiegel des Gleichnisses vom Va-
ter und den beiden S8hnen, das Jesu Praxis voraussetzt und

auf sie verweist, erscheint Jesus als jemand, der zum Glauben
an Gottes unbedingte Gilite und Liebe iberredet, als jemand, der
diesen Glauben authentisch lebt." Der (theoretische) Gehalt
des Gleichnisses als Vorschlag wird "mit der durch das Gleich-
nis gerechtfertigten Praxis...ein Angebot (praktisch) zum

Glauben."45

Dem Glauben entspricht als Vermittlungskategorie in der Situa-
tion Jesu die "Einladung" in der Einheit von Wort und Tat46:
Einladung bietet an, ist an dem anderen interessiert, mdchte
ihn beschenken, freisetzen und nicht zwingen. Genau dies in-
tendieren Jesu Zeichenhandlungen als Gemeinschaft-Haben: Sie
machen aus dem anonymen, unter den Zwdngen stehenden "Anderen"
ein "Du", setzen frei zur Selbstannahme, auch der eigenen

Schwichen und Fehlhaltungen - theologisch gesprochen: der Siin-

43 vVgl. stellenweise auch Knaur (s.c. Anm. 8).
44 ° Lohfink (s,o. Anm, 24), 63,

45  Pesch (s.o0. Anm, 40), 187f.; dhnlich H. Kessler, Erldsung
als Befreiung, Diisseldorf 1972, 20.

46 So auch J,B. Metz, Glaube in Geschichte und Gesellschaft,
Mainz 1977, 75.



de, Jesu Handeln, sein offenbarendes Wort und die Antwort
des Gegeniiber intendieren somit primdr und allererst unvor-
eingenommene und freisetzende Beziehung, den Menschen in der

Grundgestalt von Ich und Du in Gemeinschaft.

Fir das Offenbarungsgeschehen, das der Glaube ergreift, ist
von Bedeutung, da8 in den Gleichnissen Jesu Gott selbst zu

Sprache kommt 47
zu den Siindern, seine ihnen Vergebung vermittelnde Tischge-—

"insofern Jesus seine Praxis, seine Zuwendung

meinschaft, mit dem 'Grund' seines Handelns, seiner Existenz
rechtfertiqt"48. Gott erscheint so nicht jenseits des Handelns
und des. Wortes Jesu; er wird nicht als eine zusdtzliche Gréfe
eingefiihrt. Er wird vielmehr in engster Bindung an Jesus wvon
Nazaret zur Sprache und zur Erfahrung gebracht, so das "der
Vater des Gleichnisses der Spiegel der Giite Gottes wie der
Praxis Jesu"49 zugleich ist. Dadurch aber, daB Jesus sich
selbst noch von Gott angegangen sieht, kommt in dem Gleichnis
vom Vater mit den beiden SBhnen nicht nur Jesus, sondern in
seinem Wort Gott selbst als der Einladende zur Sprache, Will
man also neutestamentlich den "Vorgang" der Offenbarung Got-
tes "rekonstruieren", wird man die Antwort Jesu auf die Einla-
dung Gottes als das Urdatum des neuen Bundes bezeichnen miis-
sen. Jesu Verhdltnis zu Gott ist nach seinem eigenen Verstdnd-
nis zuerst ein Verhdltnis Gottes zu ihm, "Man wird geradezu
sagen k&nnen, daB sich Jesu Selbstverhdltnis und also sein
Personsein grundlegend als Verhdltnis zu Gott auf Grund eines

vorausgehenden Verhdltnisses Gottes zu ihm vollzieht."50

Dieses Verstdndnis von Offenbarung Gottes in Jesus dem Chri-
stus als dem Gleichnis Gottes bindet Gottes Zuwendung nicht

an einen pleromatischen Zustand, sondern an eine geschicht-
lich-kontigente Person51, weshalb dieses unmythische Geschehen
bleibender "Ort der Erfahrung Gottes" ist.

47 Dies gilt selbst dort, wo Gott wie in Lk 15,11-32 gerade
nicht erwdhnt wird, um "nicht zu einer Berufungsinstanz....
die unter anderen Instanzen vorkommt", gemacht zu werden;
Pesch (s.o. Anm, 40), 175,

48 Ebd. 179f.

49- “Ebd. 185.

50 ' Jiingel (s.o. Anm, 42), 489,

51 Ebd.: "Nicht als ein das Menschsein ﬁbersteiqender. dem
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Dieses "erregende Ineinander" von Handeln Jesu als Handeln
Gottes, das sich fortsetzt im Ineinander von Wort und Tat Je-
su als einer Treue zu dem antwortend ergriffenen Gottesbild,
offenbart jedoch nicht primir etwas fiber ein abstraktes Of fen-
barungsgeschehen, sondern offenbart Gott konkret: als Liebe,
1458t Offenbarung als Bewegung der Liebe Gottes erscheinen,

E, Jiingel hat den Satz "Gott ist Liebe" ndher ausgelegt52 und
wesentliche Momente dieser zentralen neutestamentlichen Wahr-
heit herausgearbeitet: Liebe "als die sich ereignende Einheit
von Leben und Tod zu Gunsten des Lebens"53 ist in den Ernst-
fall geraten, ist Abwendung von sich selbst und radikale Zu-
wendung zum anderen als Hingabe54. "Im Ereignis liebender Hin-
gabe geschieht also eine radikale Selbstentfernung zu Gunsten
einer neuen Nihe zu sich selbst - einer Nihe freilich, in der
nun das geliebte Du mir n#her ist als ich mir selbst nahe
bin.“55
betrifft radikal die Ich-Du-Beziehung, setzt sie frei, ja kon-

Diese Nihe, die ohne Zwang vorgestellt werden kann,

stituiert sie erst, da nur das freie Gegeniiber zum anderen
diesen als Du erfahren kann, wihrend jene andere Beziehung
des Zwanges, der Kausalitdt der Unfreiheit den anderen nur
als Objekt erscheinen l&8t.

Damit geht die Offenbarung Gottes, die sich als Bewegung der
Liebe Cottes in Jesus von Nazaret der Welt mitteilt, die Welt
und den Menschen sucht, eigentlich und zutiefst auf das Frei-
setzen des Geliebten, auf die Entfaltung seines Menschseins.
Darin ist die Liebe keineswegs privatistisches Ausdrucksmit-
tel, sondern Vollzug, der alle Dimensionen der Existenz radikal
betrifft.

Liebe schafft aus sich selbst heraus Raum, sucht den Gelieb-
ten nicht von einem Fremden her zu bestimmen, sondern sucht

'G5ttlichen' mdglichst nahekommender Mensch oder gar als ein
'gbttlicher Mann', sondern gerade als ein seltsam menschlicher
Mensch war Jesus da." Mit Recht verweist Jiingel, 492, darauf,
daBs die Tatsache, daB es Jesus beim Anblick von Siinde und Not
jammerte, "den Grundzug seines Menschseins" trifft; vgl, Mk
355

52 Ebd. 430-453.

53 Ebd. 434,

54 Ebd. 439,

55 Ebd. 440; vgl. 1 Kor 13,5.
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seine M8glichkeiten freizusetzen und dies nur mittels Liebe.
Darin liegen Ohnmacht und St&rke der Liebe, Sie ist gegen-
iiber allem, was nicht Liebe ist, ungeschiitzt und verwundbar,
doch stark in der GewiBfheit, "daB der Liebe allein durch Lie-
be zum Siege verholfen werden kann“ss. Diese Liebe, die aus-
strahlen will, will auch immer {iber die jeweils Liebenden
hinaus. Somit hat der Satz der traditionellen Metaphysik
"bonum est diffusivum sui" Zentrales gesehen. Doch innerhalb
der Geschichte als der Situation des existierenden Menschen
muf diese Liebe durch Lieblosigkeit, HaB oder auch nur Unauf-
merksamkeit und Langeweile hindurch, so daB echte Liebe sich
gerade éarin erweist, daBf sie "nicht ins idyllische Abseits“57,
sondern in die Auseinandersetzung der Welt unter dem Vorgriff
der Liebe ger'dt.58

56 Ebd. 445.

57 Ebd. Es erscheint sinnvoll, iiber die obigen Bemerkungen
zum Mythos (vgl. Anm. 15) im Blick auf die Offenbarung in Je-
sus Christus und die darin erdffneten Lebensméglichkeiten auf
einen Akzent des religionswissenschaftlichen Mythosbegriffs
einzugehen: Fiir den Mythos ist seine "Urbildlichkeit" charak-
teristisch, in der Umsetzung in Riten vollzieht sich "Leben in
den 'exemplarischen Modellen' der Urzeit". Welt und Mensch
erhalten so ihren Sinn von der "Urzeit" her. So haben Mythen
zwar eine Funktion im Blick auf Gegenwart, jedoch so, daB Ge-
genwart nicht freigesetzt wird, sondern auf die Urzeit hin ge-
deutet wird; vgl. W. Pannenberg (s.o. Anm. 15), 12. Pannenberg
hat das Gemeinte gut am Beispiel des altisraelitischen Zeit-
‘verstindnisses konkretisiert: "Beim Zeitverstdndnis wird eine
mythische Orientierung schon darin erkennbar, daB der hebrdi-
sche Sprachgebrauch die Zukunft durchweg als das im Riicken
liegende bezeichnet, wihrend die Menschen das Vergangene 'vor'
sich haben, der Vorzeit zugewandt sind." (31) - Wird das Je-
susgeschehen nur noch so erinnert, daB sich darin das christ-
liche BewuRtsein zuriick wendet, ohne die im Jesusgeschehen
gegebenen M6glichkeiten der Gegenwart zu vermitteln, wird

auch dieses BewuBtsein stationir, gquasi-mythologisch orien-
tiert; zu einigen tiefenpsychologischen Aspekten dieses Pro-
blems vgl. H.A. Zwergel, Religi®se Entscheidung aus tiefenpsy-
chologischer Sicht, in: K. Frielingsdorf:G. Switek (Hg.), Ent-
scheidung aus dem Glauben, Mainz 1978, 66-82.

58 Zu den Gefdhrdungen sei noch ein bedeutsamer Text zitiert:
J.A. Caruso, Die Trennung der Liebenden, Eine Phinomenologie
des Todes, Bern/Stuttgart 1968, 253: "Jede menschliche Liebe
ist dem NarziBmus der Selbstliebe verpflichtet. Die Selbst-
liebe wird dadurch zur eigentlichen Liebe, daB sie sich nicht
auf - im eigenen Gehirn entstandene - Ideen beschridnkt, son-
dern auf wirkliche Menschen iibergeht und in diesen nicht nur
Spiegelung seiner selbst, sondern in seinem Selbst auch Spie-
gelung dieses Anderen erkennt, also im Mitmenschen den 'glei-
chen' und den 'anderen' sieht, Dies alles ist kein idealisti-
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Der Satz "GCott ist Liebe" kann als Theologumenon ernsthaft
nur mit Sinn gefiillt werden, wenn er an den Vollzug dieser
Liebe gebunden ist. Eine Liebe, die nur gedacht wird, ist

ein Unding: Liebe will praktisch werden., Darin liegt die Tie-
fe der Offenbarung in Jesus von Nazaret, daf er nicht allein
schon den Gedanken "Gott ist Liebe" mbglich macht, sondern

in der eigenen radikalen Antwort auf den Anruf dieser Liebe
Gottes die Liebe der Welt real vermittelt. Die Dimensionen
dieser konkreten Vermittlung, die allein der Liebe angemessen
ist und dennoch Geschenk, Angebot, theologisch: Gnade ist,
sollen wegen ihrer religionspddagogischen Bedeutung kurz skiz-

ziert werden.

2. Glaubensdimensionen

Ich-Du-Wir: Wir haben schon gesehen, daB Liebe zentral das
Verhdltnis zum Mitmenschen betrifft, insofern sie liberhaupt
dieses Verhiltnis als menschliches erst herauszustellen in

der Lage ist. Die freisetzende Grundrichtung zuvorkommender
Liebe sahen wir in Lk 15,11-32 eindringlich hervorgehoben. Die
Praxis Jesu selbst ist durchgingig von dieser zuvorkommenden
Liebe getragen: Diese erm8glicht Beziehung, auch die zu seinen
Gegnern; befreit den anderen zur Selbstannahme, auch der eige-
nen Schuld; Liebe bleibt der tragende Grund, der auch in Kon-
fliktsituationen nicht aufgegeben wird; in der Einheit von
"Theorie" und Praxis bleibt diese Liebe eigentliches Angebot,
Einladung zum Glauben: das Wort will zu dem bewegen, was im
Handeln vorgdngig erschlossen und angeboten ist. Freisetzen
des Du zur eigenen Identitdt und Ermdglichen von Gemeinschaft

sind also in der Praxis Jesu tragendes Fundamentsg.

scher ProzeB und vor allem kein einfacher, Das 'kleine' Uni-
versum des anderen zu akzeptieren und an ihm in einer 'gemein-
samen Welt' teilzunehmen, ist selbstverstd@ndlich ein Abenteu-
er wie jede andere Entdeckung eines Universums auch, Sie mag
daher zu Katastrophen fiihren und auch abschrecken, Das Univer-
sum des anderen, das mein Universum bereichert und erweitert,
bendtigt viel Einsatz der Libido und viel Angstiiberwindung,
denn diese Erweiterung bezieht sich nicht nur auf ideale tber-
zeugungen und die - nur zu reichlich vorhandenen - Vorurteile
des anderen, sondern sie bedeutet das gefiihlsmdBige Jasagen
(wohl wie alles beim Menschen ein partielles Ja) zu der an
sich befremdenden Kompliziertheit des anderen, zu seinen t&g-
lichen Problemen, zu jener unwiederholbaren Wirme und viel-
leicht zu der Enge des anderen personalen Bereichs.,."

59 Inlder Betonung dieser fundamentalen,weil erschliefenden
Dimension muB keine Engfiihrung liegen, wie Metz (s.o. Anm. 46)
60f, befiirchtet; die Gefahr besteht jedoch.
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Wirklichkeit-Mbglichkeit: Das Logion aus der Redequelle Mt
6,25/Lk 12,22 "sorgt Euch nicht" zeigt in Verbindung mit der
tiberwindung von Verzerrungen und Zwdngen - Exorzismen und

Krankenheilungen -, daB der, der in die Gemeinschaft der Liebe
gekommen ist, auf rigide Sicherungsversuche verzichten darf,
daR der "Festhaltekrampf" tiberwunden ist.60 Die von Jesus er-
schlossene Sicht des Menschen unter der Perspektive Gottes
bezieht das Mdgliche als Geschenk mit ein, schreibt nicht fest,
fixiert nicht auf eine dann zwanghaft werdende Wirklichkeit;
sie bricht Selbstverstindlichkeiten auf, die in ihrer Gedan-
kenlosigkeit oft unfrei machen, Aber diese neue Sicht trdumt
auch nicht, vielmehr wird im Ernstnehmen der Situation das
gesehen, was zu sehen ist, was an Chancen und MSglichkeiten
ganz konkret in einer Situation enthalten ist, so daB die
Kraft des MBglichen der Wirklichkeit vermittelt wird. Das un-
terscheidet die Praxis Jesu zugleich von apokalyptischer Er-
wartung und Schwirmerei. Die entscheidende Wirklichkeit "Reich
Gottes" z#hlt; angesichts dieser Wirklichkeit werden die Uber-
kommenen Festschreibungen korrekturbediirftig. Als das, was
zdhlt, ist das "Reich Gottes" in‘der Zuwendung Gottes schon
da, nicht nur ertriumt oder in einer Hoffnung auf ein reines
Jenseits verschoben. Das "Reich Gottes" ist aber nicht einfach
da wie andere Wirklichkeiten: Es ist da als Einladung und An-
gebot, als Angegangensein von Gott, so da8 die Antwort des
Menschen darauf durchaus noch offen, in der Dimension der MSg-
lichkeit ist. Man kann dieses Ineinander von Wirklichkeit und
Mdglichkeit nicht erschtpfend denken ohne die Zeitperspektive,
die darin liegt, mit zu beachten.

Zeitperspektive:; Im altisraelitischen Zeitverstidndnis lag die

Zukunft im Riicken, die Orientierung nach 'vorn' war eigentiim-
lich an die Erfahrung der Befreiung zuriickgebunden. In dem
Mafe, in dem diese Erfahrung der Befreiung nicht mehr der Ge-
schichte zu vermitteln war, bildete sich prophetische, zuletzt
apokalyptische Hoffnung heraus. Das jlidische Selbstverstdndnis

60 Vgl. K. Graf v. Diirckheim, Die anthropologischen Voraus-
setzungen jeglichen Heilens, in: A. Sborowitz (Hg.), Der lei-
dende Mensch. Personale Psychotherapie in anthropologischer
Sicht, Darmstadt 41974, 157-185, bes. 163-169.




ist so seltsam eingespannt zwischen Vergangenheit und Zukunft,
ohne dapB recht gesehen werden konnte, was die Gegenwart genuin
auszeichnet. Von hier aus kann vermutet werden, daf die zu-
nehmende gesetzliche Uberformung der Gegenwart des jiidischen
Menschen bis zur Zeit Jesu addquater Ausdruck dieser auf ande-
res als sich selbst hin festgeschriebene Gegenwart gewesen
ist; in dem Umfang, in dem die erinnernde Vergegenwdrtigung
der befreienden Erfahrung blaf wurde, konnte es zur gesetzli-
chen Erstarrung kommen.

In dieser Situation hat der Predigtruf Jesu Mk 1,15 "die Zeit
ist grfﬁllt, die Gottesherrschaft ist nahe" eminent gegenwarts-
bezogene.Bedéutung: 7u Ende ist die Zeit, die im Zurflickschauen
auf das Alte und im Hoffen auf das nur-Kommende das Nahelie-
gende — im Sinne des Mitmenschlichen (Lk 10,30-35) - aus den
Augen verliert. Die Nahe des Gottesreiches folgt aus der Bewe-
gung der Liebe. Gottes Einladung erfolgt ohne Bedingung, sie
ergeht jetzt und heute. Doch diese bedingungslose Einladung
ist nicht ohne Konsequenzen; sie 1ldBt die Gegenwart zur Zeit
der Entscheidung werden, sie wirft die Frage nach der Antwort
auf die Einladung auf, Gerade weil Liebe den andern als Du
intendiert, ist die Einladung Gottes noch nicht ineins die
FErfiillung fiir den Menschen, sondern Erfiillung hat ihr "jetzt
schon" im Angegangensein durch Gott und ihr "noch nicht" in
der Antwort des Menschen: Darin ist die menschliche Geschich-
te ernstgenommen und der Gegenwart ihre Bedeutung zuriickgege-
ben. Der "eschatologische Vorbehalt" (Metz) ist so nicht ei-
gentlich auf das Wirken Gottes bezogen, sondern ist, theolo-
gisch gesprochen, Platzhalter der Antwortmdglichkeiten des
Menschen. Die Antwort auf die Einladung spannt den Glauben in
die Zeitdimension (das Empfangenhaben als Vergangenheit, das
Raumgeben und Antworten als Gegenwart, die Einheit in dexr Er=-
fiillung der Liebe in der Zukunft, wenn die Diastase der Zeit-
lichkeit aufgehoben ist) und in die soziale Dimension mit all
ihrer Gef#hrdung, die im Glauben nicht einfach beiseite ge-
setzt ist.

Gelingen - Scheitern; das Kreuz als Skandalon: Die Suche nach

Antwortmdglichkeiten des Menschen kann nicht vom Kreuzesge-
schehen absehen., Sie muB vielmehr wie die Antwort auf Gottes
Anruf in der Zeit im "Gleichnis" Jesus von Nazaret ihren Aus-
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gangspunkt nehmen, Vom Geschehen des Karfreitags her scheint

der oben schon bemiihte Riickgriff der Jiinger auf die Geschich-
te Jesu von Nazaret und darin auch alles Bemiihen, aus dieser

Geschichte eine Grundstruktur der Glaubensvermittlung zu er-

heben, radikal in Frage gestellt. Kann an der geschichtlichen
Existenz Jesu noch etwas liegen, wenn diese Existenz durch

das Scheitern am Kreuz besiegelt ist?

Was die unmenschliche Art der Hinrichtung am Kreuz und die
konkreten Umstdnde angeht, ist und bleibt Jesu Kreuz ein Skan-
dalon, Bedeutet es darin aber auch radikales Scheitern, Nich-
tung von Existenz und absolute Sinnlosigkeit oder Widersinn?
Neuere exegetische Arbeiten wenden sich zur Kldrung dieser
Frage dem Selbstverstd@ndnis Jesu zu.61 Doch auch aus dem bis-
her entwickelten Verstdndnis des Lebens Jesu als einheitliche
Wort-Tat-Antwort auf den Anruf der Liebe Gottes ergibt sich,
daB am Kreuz Jesu keineswegs radikal alles zu Ende ist. Wir
haben gesehen, dap Liebe sich nur mit den Mitteln der Liebe
realisieren 18Bt. Wenn die Liebe zu den vom Gesetz Gezeichne-
ten Jesus mit einfluBreichen Gruppen, die das Gesetz in durch-
aus unterschiedlicher Weise reklamieren, in Konflikt bringt,
so kann Jesus dem sich abzeichnenden gewaltsamen Ende in der
Konsequenz des radikalen Eingehens auf den Anruf Gottes nur
mit den Mitteln der Liebe begegnen, Damit hat jede Apologie,
die sich auf Jesus von Nazaret beruft, bei allen theoretischen
Momenten die Grundstruktur der Praxis der Liebe: Apologie als
Nachfolge.62 In der Stidrke der Liebe liegt, wie bereits erin-
nert, zugleich ihre Verwundbarkeit. So kann Gewalt zwar der

61 Vgl. hierzu W, Kasper, Jesus der Christus, Mainz 51976,
132-144; Ring (s.o0. Anm. 9), 308-331, Die daran anschlieBen-
den z.T. abweichenden Interpretationen der beiden Theologen
sollen durch diesen Hinweis nicht harmonisiert werden; wvgl.

zu Kasper (s.o. Anm. 17) auch H. Kiing, Anmerkungen zu Walter
Kasper, "Christologie von unten", in: Scheffczyk (Hg.), Grund-
fragen (s.o. Anm., 17), 170-17%; W. Kasper, Fiir eine Christo-
logie in geschichtlicher Perspektive, Replik auf die Anmerkun-
gen von Hans Kiing, ebd. 179-183; vgl, auch H. Schiirmann, Wie
hat Jesus seinen Tod bestanden und verstanden? Eine methoden-
kritische Besinnung, in: Orientierung an Jesus. Zur Theologie
der Synoptiker, Freiburg 1973 (= FS J., Schmid), 325-363.

62 Vgl., Metz (s.c. Anm. 46), 9f,
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Liebe ihren Raum nehmen, jedoch nie das, was in der Liebe an-
gezielt ist, ad absurdum fiihren.

Jesus weicht dem Konflikt nicht aus und stirbt in den Augen der
Juden den Tod des Gottesverlassenen, Daf Jesus jedoch nicht

in Gottverlassenheit und Verzweiflung gestorben sei, versucht
die Exegese im AnschluB an Mk 15,34; Mt 27,46 "Mein Gott, mein
Gott, warum hast Du mich verlassen?" dadurch zu belegen, daB
Jesus mit einem Gebet auf den Lippen, n#mlich Ps 22, gestorben
sei.63 Ist diese Interpretation zutreffend, ist sie doch Aus-
druck eines noch grundlegenderen Geschehens: Ohne allzu speku-
lativ zu werden, darf vermutet werden, daf in der liebenden
Uberantwortuﬂg Jesu an den Vater (dem antizipierten Konflikt
nicht auszuweichen, vielmehr an der Praxis der Liebe festzuhal-
ten) die antwortende Liebe in Leiden und Tod an die Grenzen
ihrer Mdglichkeiten gekommen ist. Hier ist kein machbarer Rest
mehr zu reklamieren. Insofern sind die menschlichen M&glichkei-
ten am Ende. Die Existenz selbst aber ist in einer umfassen-
den Bewegung in das Gehaltensein durch die Liebe Gottes ge-
stellt. (Gerade diese Bewegung der Liebe hatte ja Jesus nach-
driicklich proklamiert und handelnd erfahrbar gemacht.) So kann
das Ans-Ende-Kommen bedeuten: Von hier an liegt alles bei Gott
und ist das Annehmen dieses Endes in der Uberantwortung an
Gott, bei dem nun alles liegt, nicht eigentlich mehr Verzweif-
lung. Der Gedanke der Hoffnung ist hier unverzichtbar. An der
Grenze kann sich allein in aller Radikalitdt von Gott her die
Wahrheit, daB er Liebe ist, zeigen. So fiihrt Jesu Tod in die
letzte Dimension der Offenbarung Gottes.

Von hier aus sind Unterschiede zu anderen Leidensgestalten be-
deutsam: Ijob wird nach aller Drangsal die letzte Priifung des
Lebens erspart; er wird iiberreich wiederhergestellt (vgl.

Ijob 42,10-17). Jeremia dagegen wird als Prophet wegen seiner
Solidaritit mit anderen verfolgt, und er verflucht wegen die-
ses Geschicks den Tag seiner Geburt (vgl, Jer 20,14-18). Je-
doch:"wWas aus diesem Propheten wird, bleibt im Dunkel;'er ist

63" Vgl, Kasper (s.o. Anm. 61), 139f, und Pesch (s.o., Anm, 4),
219ff; sowie die Stellungnahme Kaspers ebd. 236 und Peschs
Replik ebd. 275.
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verschollen."64 Das Geschick Jesu dagegen betrifft die Existenz

in ihrer Gesamtheit.

Auferweckung: Es wurde oben bereits erwdhnt, das es in unserem
Kontext keinesfalls darum gehen kann, in die exegetische Dis-
kussion ﬁm ein angemessenes Verstdndnis der Auferstehungsbot-
schaft einzuéreifen. Dennoch darf versucht werden, den ent-
wickelten Gedankengang (von der zuvorkommenden Liebe Gottes und
der Antwort Jesu im radikalen Sicheinlassen und Weitergeben
dieser Liebe und darin Erschliefen des neuen Gottesbildes)
daraufhin zu befragen, ob er auch ein Verstidndnis der Botschaft
ermbglicht, daB Gott den ans Kreuz Gehenkten auferweckt hat.
Die Antwort sei in aller Kiirze mit ein paar Strichen skizziert:
Gott als die Liebe steht zu dem, der sich seinem liebenden An-
ruf geSffnet hat. Er sagt unaufhebbar 'Ta' zu dieser Existenz,
die sich ihm restlos libereignet hat, Gott hat Jesus von Naza-
ret auferweckt und als seinen Gesalbten erhBht, heiBt dann
auch: Gott hat dieses in den Augen der Welt kontigente Ereig-
nis "Jesus von Nazaret" end-giiltig besiegelt. So ist es nicht
etwa noch in seiner Bedeutung offen, weil etwa die Geschichte
noch nicht abgeschlossen ist.65 Vielmehr hat Gott sich in der
Besiegelung dieses Jesus als des Christus in seiner Liebe als
Zusage zur Welt definiert. Das geschichtlich-eschatologische
Ereignis Jesus der Christus ist nicht durch st&ndig neue Er-
fahrung immer wieder umzudeuten, auch wenn séine Bedeutungs-
fiille unerschdpflich ist (die Einladung ergeht an jede Situa-
tion in ihrer entsprechenden Art), sondern steht aus der Ge-
schichte heraus filir die Geschichte als die endgliltige Zusage

' Gottes an die Welt.66

64 Peukert (s.o. Anm, 37), 292,

65 ¥Vgl. zum Problem "Kontinuitdt und Geschichte" Zwergel (s.
0. Anm. 1), 117f, Die pervertierte Form nachtré&glicher Deu-
tung von Geschichte begegnet i{iberdeutlich bei G. Orwell, 1984
(Lizenzausgabe Giitersloh o0.J.), 44: "Einen Tag um den anderen
und fast von Minute zu Minute wurde die Vergangenheit mit

der Gegenwart in Einklang gebracht...Die ganze Historie stand
50 gleichsam auf einem auswechselbaren Blatt, das genau so
oft, wie es n8tig wurde, radiert und neu beschrieben werden
konnte.," -

66 Hier hat der Begriff "Bleibendheit" seine Bedeutung; wvgl,
K. Rahner, Grundlinien einer systematischen Christologie, in:
K. Rahner/W. Thiising, Christologie - systematisch und exege-
tisch. Arbeitsgrundlagen fiir eine interdisziplindre Vorlesung,
Freiburg (= QD 55), 17-78, hier 44.
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3. Perspektive der Existenz: Identitdt und Befreiung

Aus der bisherigen Untersuchung, die das Ineinander von Gene-
se und Inhalt des Glaubens aufdeckte, kann im Blick auf das
Menschsein - und darin auch religionspddagogisch bedeutsam -
eine Grundperspektive der Existenz herausgestellt werden.

Sie ergibt sich unter dem Stichwort Identitit und Befreiung
aus dem identitdtsbildenden Charakter des Gottesgedankens

und konkretisiert sich in der Vermittlung des Glaubens im Mo-
dus der Liebe als erinnernde Vergegenwdrtigung und solidari-
sches Handeln; :

Jesus Christus als der eschatologische Mittler hat Gott da-
durch erschlossen, da8 er in der antwortenden Liebe ganz von
Gott her existierte und darin vermochte, bis in den Tod hinein
"nichts fiir sich selber sein zu k&nnen," "Kein Mensch sonst
vermag nichts filr sich selber zu sein.“67 Diese theologische
Einsicht 148t sich nicht nur auf die eschatologische Dimen-
sion des Christusereignisses auslegen (Mittler, zweiter Adam,
Erldser), sondern enthilt auch einen eminent tr&stlichen Ge-
danken fiir den Menschen: Die radikale Liebe Gottes als Bezie-
hung zu den Menschen und seiner Welt stellt in Jesus Christus
dem Menschen ein im Wollen zu ergreifendes Ziel, eine Mdglich-
keit der Geschichte vor Augen, auf die der Mensch sich antwor-
tend einlassen kann. Als Einladung hat dies zutiefst etwas mit
befreiender, begliickender Gemeinschaft zu tun, Das Sicheinlas-
sen auf den Ruf Jesu bedeutet radikale Nachfolge nicht im Sin-
ne des je einzelnen, abgekapselten Gegeniiber zu Gott und darin
die ganze Last der eigenen Begrenztheit und Schuld. Das Trést-
liche liegt in der Bedeutung des Miteinanderseins, der gegen-
seitigen Hilfe, des Annehmens des anderen in Schuld und Leid
unter der Zusage der Annahme Gottes, Ohne die Dringlichkeit
dex Reich~Gottés—Preéigt zu schmilern, zeigen die Jesus in
Gethsemani in den Mund gelegte Sorge um die Einheit, das Wis-
sen um die Schwiche der Jiinger, die VerheiBung des Geistes zur
Stirkung der Gemeinschaft, die Bereitschaft zur Vergebung, ja
iiberhaupt Zuyorkommen - all dies zeigt, da8 Gottes Liebe nicht
uf die Negation des je fragmentarischen Menschseins, sondern

67 Jiingel (s.o. Anm., 50), 493f,
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auf das Freisetzen des Menschseins auch angesichts der Schwi-
chen und Slinden geht. Dabei macht der paulinische Rechtfer-
tigungsgedanke darauf aufmerksam, daB8 Selbstrechtfertigung

an der Liebe Gottes vorbei nur erneut wieder in gesetzlichen
Zwang miindet und nur 'das Sicheinlassen auf die Liebe und das
Geschenk Gottes wahre Rechtfertigung bedeutet. "Wird der Mensch
dadurch frei von sich, daB8 er seine Eigenmdchtigkeit verab-
schiedet, so wird er frei zu sich selbst, indem er sich er-
greift und sich hiermit nicht nur seiner selbst, sondern eben-
sowohl der Welt beméichtigt.“68 Hier ist kein Platz filir priva-
tistisches Verstédndnis: Jesus ist zwar als einzelner in der
radikalsten Beziehung zu Gott Mittler fiir den Menschen, je-
doch nicht in Vereinzelung, sondern antwortend auf den Anruf
Gottes und selbst gemeinschaftsstiftend, Wer sich auf Jesus
Christus im Glauben bezieht, muB sein Maf an der Grundstruktur
seiner geschichtlichen Existenz finden: Gemeinschaft auf Du
und Wir hin, Verantwortung und Hilfe fiir den Anderen, Verhin-
dern von Zwang und Unfreiheit, Hilfe zum Menschsein und darin
Hilfe zum Glauben., J. B. Metz hebt hervor, daB es in den Glau-
bensgeschichten des Alten und Neuen Testaments, in der Geschich-
te Jesu von Nazaret um die Konstitution des Subjektseins der
Menschen durch ihr Gottesverhdltnis geht: "Der biblische Got-
tesgedanke ist...ein wesentlich praktischer Gedanke, Als sol-
cher ist er nicht Ausdruck einer nachtrdglichen Uberwdltigung
des Subjekts und seiner vorgefaBten Identitdt durch unbegrif-
fene, fremde und entfremdende Mdchte., Als solcher ist er auch
nicht das Resultat einer von archaischen AEngsten gesteuerten
Projektion des gefdhrdeten Subjekts ins 'Jenseits' von Gefahr
und Untergang. Es ist i{iberhaupt kein Uberbau-Gedanke zur be-
reits gebildeten Identitit des Subjekts, sondern ein identi-
tdtgbildender Gedanke, eingreifend in die Basis der Existenz."69
Diese Eingicht, die vieles des bisher Gesagten mitbegreift,
gipfelt darin, daB der Gottesgedanke "verlangt, sich der
Schuld verantwortlich zu stellen, um Subjekt zu bleiben, so

] NS .
68 M. 'I'he‘uni:s‘s‘en,co LT WV A“}‘/gdwh Der Gebetsglaube Jesu und
die Zeitlichkelt des Christseins, in: Jesus. Ort der Erfah-
rung Gottes (s.o. Anm. 40), 13-68, hier 30.

69 ' Metz (s.o. Anm. 46), 58.
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auch, sich der Unterdriickung und Menschenverachtung zu wieder-

setzen, um Subjekt zu werden.“70

Nimmt man dies ernst, kann das nur bedeuten: Vom Glauben an
Gott her kann Hilfe zum Subjektsein aller nur geschehen, wenn
einer den Anderen in seinem Menschsein ernst nimmt., Dieses
Menschsein ist nicht etwas, das in seiner Qualit&dt vernachl&s-
sigt werden k®nnte, demgegeniiber Glaube sich neutral verhalten
k&nnte, dem Glaube einfach hinzutreten kdnnte, Hilfe zum Glau-
ben kann daher zundchst als Freisetzen des Menschseins begrif-
fen werden, weil der Glaube selbst dieses Freisetzen inten-
diert, radikal und eschatologisch gelingend, Die Hilfe als
Einladung und Angebot fordert zunichst nicht, sie gibt und er-
zdhlt dazu - manchmal -, warum sie gibt, Denn Handeln aus Glau-
ben, aus der Erfahrung des Verdanktseins der Identit&t kann
die Bewegung zum Anderen nur als Bewegung der Liebe, des. Weges
zur Gemeinschaft begreifen., Hilfe zum Glauben und Hilfe zum
Menschsein des Anderen treten so nicht auseinander, Umgekehrt
jedoch sind Entfaltung des Menschseins und das Zum-Glauben-
Kommen des Anderen nicht ebenso verschrinkt, sondern setzen
die freie Antwort voraus. Dem unbedingten Angebot der Hilfe
zum Menschsein aus Glauben entspricht die freie Annahme dieser
M&glichkeit in die Wirklichkeit einer gelingenden Existenz un-
ter der geschenkten Zusage Gottes, Im Glauben findet Existenz
den Ort, die Verkrampfung aufzuldsen und der Irritation des
menschlichen Ausgreifens nach endgliltigem.Sinn ihre Bedrdng-
nis zu nehmen. Die Verheifung in Jesus Christus schenkt etwas,

von woher nicht nur zu denken, sondern zu leben ist.71

In diesem Zusammenhang ist noch auf ein Problem aufmerksam
zu machen, welches in der politischen Theologie von J., B.
Metz deutlich wird: Die Offenbarung Gottes zielt auf das Sub-
jektsein aller und verpflichtet von daher auch den Menschen

70 Ebd., 59; vgl, auch H.,A, Zwergel, Identitdtsproblematik
und Religionsunterricht, in: KatBl 104 (1979) 127-138, hier
133f.

71 Diese Formulierung ist gewdhlt im AnschluB an P, Ricoeur,
Hermeneutik der Symbole und philosophische Reflexion (I), in:
ders., Hermeneutik und Psychoanalyse, Der Konflikt der Inter-
pretationen II, Miinchen 1974, 162-195, 163 u.8, Christus ist
nicht nur Symbol, das gibt, und was es gibt, ist: zu denken.
Christus ist in der konkreten geschichtlichen Erfahrbarkeit
Jesu Ermdglichung von Erfahrungen und Leben: er gibt Mdglich-
keiten des Lebens.
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zur Hilfe zum Subjektsein des Anderen. In dem eschatologi-
schen Ereignis des erhShten Christus und der darin bleibend
gewordenen Geschichte Jesu von Nazaret sagt der Glaube je-
doch mehr als nur "Offenbarung Gottes zielt auf das Subjekt-
sein aller", sondern: Offenbarung Gottes ist bereits Griindung
des Subjektseins aller, der Mensch ist angenommen vor Gott.
Hier kann gerade im Interesse der Kategorie Erinnerung72 nicht
darauf verzichtet werden, daB bereits innergeschichtlich etwas
geschehen ist, das unaufhebbare Bedeutung hat: Es kann leicht
zu einer Verengung der in der Praxis Jesu angelegten M&glich-
keiten (wirkliche Geschichte, Einheit von Tat und Wort, Radi-
kalitét des Einsatzes, Gang an die Grenze der Existenz und
letzte Uberantwortung) kommen, wenn die heute wieder notwendig
gewordene Betonung des "Apokalyptischen Stachels"73 christli-
cher Eschatologie zwar dazu flihrt, die christliche Hoffnung
aus ihrer enttemporalisierten Erwartungshaltung zu befreien,
aber dariiber hinamns in den Hintergrund gedrédngt wird, daB die-
se Hoffnung gegeniiber allem Mythos ihren Grund in dem bereits
geschehenen und darin Zusage erdffnenden Kommen Gottes in Je-
sus von Nazaret hat.74 Die Hinwendung zur Zukunft steht in der
Gefahr zwischen Schwidrmerei und Verzweiflung, wenn das Chri-
stusereignis allzusehr als vorausliegend akzentuiert wird.
Dies filhrt unmittelbar zur n&chsten iberlegung.

Metz hat mit groBem Nachdruck herausgearbeitet, daB die der
Natur bzw. der Materie zugetraute Freiheitsdialektik schwicher
fundiert ist als jede Religion, weil im christlichen Glauben
der rettende Gottesgedanke auch fiir die Toten in Anspruch ge-
nﬁmmen wird75: Gottes Zusage ist endgiiltig geworden am ge-
schichtlichen Todes-Geschick Jesu von Nazaret. Wer an dieses
Ereignis, das sich dem Menschen nicht automatisch-naturhaft

72 vVvgl. Metz (s.o. Anm. 46), 63f.
73 _Ebd. 71Ef.

74 vgl. mit dhnlicher Kritik an J. Moltmanns Theologie der
Hoffnung G. Greshake, Jesus und die Zukunft, in: G. Greshake/
G. Lohfink, Naherwartung - Auferstehung - Unsterblichkeit.
Untersuchungen zur christlichen Eschatologie, Freiburg 1975,
149-154, hier 154: "Unterbewertung des Glaubens und der Heils-
gegenwart gegeniiber der Hoffnung."

75 Vgl. Metz (s.o. Anm. 46), 72f.
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erschlieft, in Kategorien der Rettung ankniipfen will, kann
dies nur im Modus von "Erinnerung" und “Erzéhlung“ja: n

der Mitte des Glaubens steht das Geddchtnis des gekreuzigten
Herrn, eine bestimmte memoria passionis, auf die sich die
Verheifung kiinftiger Freiheit grﬁndet.“77 Im Interesse der
"politischen Theologie" von J.B. Metz darf nach der Ausgestal-
tung und den Konsequenzen dieser bestimmten memoria passionis
gefragt werden.

Ahnlich der Dominanz der Zukunftshoffnung ist die memoria we-
sentlich gepridgt als Erinnerung des Gekreuzigten. Entsprechend
geht hieran ankniipfende christliche Praxis auf "Solidaritdt
mit den Leidenden": "Solidarit#t als Kategorie einer prakti-
schen Fundamentaltheologie ist eine Kategorie des Beistandes,
der Stiitzung und Aufrichtung de?ssubjekts angesichts seiner
akuten Bedrohungen und Leiden." pDarin sind politische Praxis
und theologisches Denken kritisiert, wo sie Leiden verharmlo-
sen oder ganz und gar den menschenverachtenden Umgang mit den
Leidenden zu rechtfertigen suchen.

Metz kritisiert auch mit Recht ein Verstdndnis von Solidari-
tdt, das sich in privatem und wechselseitigem Geben und Nehmen
erschﬁpftvg. Im Gedichtnis des Gekreuzigten verankerte Praxis
durchbricht aber gerade dieses reziproke Verhdltnis, die darin
griindende Solidaritdt bezieht auch gefdhrdete Beziehungen mit
ein, geht gerade auf diejenigen, die in der Situation des Lei-
dens zunichst nicht antworti#hig sind. Die Kraft zu solchem
Durchbrechen gegebener Zwinge bezieht diese Praxis aus der vor-
gédngigen Eﬁfahrung des bereits Angenommenseins durch Gott.

Von dieser Erfahrung her ist die memoria passionis immer auch
memoria resurrectionis, Geddchtnis des Handelns Gottes am Ge-
kreuzigten in der Erhdhung. Von hier aus widre in den Metzschen
Gedankengang noch einzutragen: Flir den, der in christlicher
Solidaritit Leiden mindern will, liegt in der vorgdngigen Er-
fahrung des Angenommenseins auch etwas Trdstliches und Hoff-

76 Ebd. 63f.
77 .Bbd. 97.
78 Ebd. 204.
79 Ebd. 205f.



27

nungsvolles: Gott stellt das menschliche Stiickwerk unter die
Perspektive des Gelingens. Deshalb haben wohl auch die neu-
testamentliéhen Gleichnisse vom Reich Gottes als Gast- und
Freudenmahl der Leidenden und Zukurzgekommenen uniibersehbar
Ziige des Begliickenden an sich. Ineins mit der skizzierten vor-
gingigen Erfahrung sollte deshalb weder eine scharfe Antithe-
tik zwischen Gliick und Leid noch eine zwischen dem Subjekt als
einzelnem und der Gemeinschaft entwickelt werden. Glaube wirkt
nicht antithetisch, sondern in jener "Logik der Uberfiille",
wie sie P. Ricoeur im AnschluB an Paulus skizziert hat.BO

4. Religionspddagogischer Ertrag

Sucht man den religiénspﬁdagogischen Ertrag der Untersuchung

zu orten, ergeben sich zwei Problembereiche, die ausdriicklich
hervorgehoben zu werden verdienen: (4.1) Kategorien der Vermitt-
lung und didaktische Implikationen; (4.2) Konsequenzen fir das
Wissenschaftsverstidndnis der Religionspiddagogik. Beide hdngen
engstens zusammen und ermdglichen unter wissenschaftstheoreti-
schen Gesichtspunkten eine konsistente Vermittlung der subjekt-
theoretischen, theologischen und pddagogisch-didaktischen Di-
mension der Religionspddagogik.

4.1 Kategorien der Vermittlung und didaktische Implikationen

Zentral ist die Einsicht aus der exegetisch-bibeltheologischen
Erdrterung: Hilfe zum Glauben ist m&glich, weil der Glaube ein-
gebettet in Erfahrungen in Geschichte zur Sprache kommt. Diese
Erfahrungen sind Erfahrungen der Zuwendung, Errettung, auch

der Krise, sind Erfahrungen von Identitdt und Befreiung in so-
lidarischer Praxis der Liebe. Sie betreffern die menschliche
Existenz in ihrer Geschichtlichkeit in der personalen und sozia-
len Dimension, in ihrer Zeitgestalt (Verzweiflung oder Hoff-
nung) sowie in ihrem letzten Gelingen oder Scheitern (Kreuz

und Auferstehung). Diese innere Finalitdt der Offenbarung auf
den Menschen hin erm8glicht Hilfe zum Glauben in all diesen
Dimensionen und berechtigt darin zugleich zu dem Satz: Hilfe
zum Glauben ist Hilfe zum Menschsein. :

Dies wird vertieft durch eine kategoriale Betrachtung dieses
80 Vgl. Ricoeur (s.o. Anm. 71), 195; ausfiihrlicher: ders.,

Interpretation des Strafmythos, in: ders., Hermeneutik und
Psychoanalyse, 239-265, hier 263ff.
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Verhdltnisses: Die sinnstiftenden Momente sind in ausgezeich-
neter Weise pridsent in Gleichnis und Symbeol; sie sind aber
nicht isoliert dargeboten, sondern verwoben in Erfahrung in
Geschichte als erschlieBender Dimension.

Im Blick auf den Adressaten dieser Hilfe sind entscheidend:
der Modus der Darbietung in Erzdhlung, Erinnerung, aber auch
Entwurf nach vorn, sowie der Modus der Einwirkung in Einla-
dung, Appell und Ermutigung. In all dem griindet der Angebots-
charakter des Glaubens, seine geschenkhafte Gestalt, vor allem
aber auch seine Achtung der menschlichen Freiheit. D.h. der
Satz "Hilfe zum Glauben ist Hilfe zum Menschsein" ist nicht
schlechthin umkehrbar in den Satz "Hilfe zum Menschsein ist
Hilfe zum Glauben", denn wihrend die Hilfe zum Glauben aus

dem inneren Moment der Offenbarung (Heil des Menschen) immer
und ohne Vorbehalt die Hilfe zum Menschsein intendiert und
darin besonders von der Praxis Jesu und seinen Gleichnissen
her kirchliche Praxis ein kritisches Korrektiv erhdlt, ist

die umgekehrte Bewegung von der Hilfe zum Menschsein zur Hil-
fe zum Glauben vermittelter, und dies wiederum aus inneren
Griinden des Glaubens. Was oben als "Platzhalter der Antwort-
m8glichkeiten des Menschen" im eschatologischen Vorbehalt
charakterisiert war, ist hier unter den Stichworten: Einla-
dung, Appell und Ermutigung nochmals prizisiert: Zwischen die
Hilfe zum Menschsein und die Hilfe zum Glauben setzt der Glau-
be selbst nochmals die Antwortm&glichkeiten des Menschen, sei-
ne freie Entscheidung zum Ja oder Nein. Freilich ist ein gelin-
gendes Menschsein gegeniiber dem Glauben nicht indifferent;

es erbffnet vielmehr die Dimensionen, sich von dem das Heil
des Menschen betreffenden Glauben beriihren und antwortend

darauf einzulassen.81

Die pddagogisch-didaktischen Implikationen ergeben sich aus
der Konvergenz pddagogischer und theologischer Argumentation.
Sie wird deutlich, wenn mit wenigen S#tzen der Kernpunkt

einer pddagogischen Theorie der Hilfe zum Menschsein skizziert

81 von hier aus ergeben sich M&glichkeiten zur Einschétzung
des Stellenwertes von "Bildung und Religion", wie sie z.B.

auf protestantischer Seite unter den Stichworten "Kulturpro-
testantismus" oder "Dialektischer Theologie" gesehen wurden.
Weder ist Religion kurzgeschlossen Bildungsgut noch sind Evan-
gelium und Geschichte derart getrennt, daf menschliche Hilfe
zum Glauben unméglich wire.
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wird. Im AnschluB an W. Loch82 und Q.F. Bollnow83 formuliert

K. Prange: "Der Mensch ist das Wesen, das seine Erfiillung
nicht bei, sondern vor sich hat. Er ist nicht ein Bestand von

Eigenschaften; sondern 'Person', die sich durch das realisiert,
was sie aus der offenen Bestimmtheit mac‘:ht."a4 Bringt man
diese Einsicht auf den Punkt und klammert die vorbereitenden
Prozesse zundchst einmal ausBs, so heiBt das: Der Entwurf
einer Person als Person kann nicht in der Form eines Regel-

allgemeinen vorgestellt werden; denn Person ist nicht Fall

86

einer Regel, rekonstruierbares Datum” , sondern Entwurf in

der Freiheit eines Horizonts. Dieser Entwurf kann nur symbo-
lisch réprﬁsentiert werden, indem sich die M8glichkeiten des
Menschen im Bilde zeigen, das darin Gezeigte aber nicht total
festgestellt ist, sondern AntwortmSglichkeiten offen l&E8t,

82 vVgl. W. Loch, Die anthropologische Dimension der Padago-
gik, Essen 1963.

83 Vvgl. O.F. Bollnow, Die anthropologische Betrachtungsweise
in der Pidagogik, Essen 1968.

84 K. Prange, Pidagogik als ErfahrungsprozeB. I: Der pddago-
gische Aufbau der Erfahrung, Stuttgart 1978, 56.

85 Diese vorbereitenden Prozesse sind in einer kognitiven
Theorie von Sozialisation, Erziehung und pddagogischem Han-
deln eigens auf ihren subjekttheoretischen Kern zu befragen;
vgl. dazu B. Gb6tz, Zur Krise der Sozialisationsforschung und
_zu ihren programmatischen Konsequenzen, in: B. Gétz/J. Kalt-
schmid, Sozialisation und Erziehung, Darmstadt 1978 (= WAF
508) 3-46, 8. Dabei werden Theorien von Alltagserfahrung, sym-
bolischen Interaktionen, aber auch von Nachahmung und Aufbau
erster Schemata im Wiederholen und {iben von Bedeutung sein,
besonders im Ausbilden eines ersten Horizontes im "Lernen im
Umgang"; vgl. dazu Prange (s.o. Anm. 84), 79f.: "Indem sich
der Umgang bei den Dingen und mit den anderen aufhdlt, wird
eine Sicht mitvollzogen. Diese Sicht bezieht sich auf ein Bild,
das wir von der Welt und die anderen von uns haben." Die Un-
tersuchungen von H. Thomae, Konflikt, Entscheidung, Verantwor-
tung. Ein Beitrag zur Psychologie der Entscheidung, Stuttgart
1974, bes. 120-151, zu "existentiellen Konflikten", belegen
deutlich die kognitiven Voraussetzungen von Entscheidungen und
darin auch Freiheit. DaB sich daraus auch Einwénde gegen eine
kritikdominante P&dagogik ergeben, soll hier nur angedeutet -
werden.

86 J.B. Metz, Kleine Apologie des Erzdhlens, in: Concilium 9
(1973) 334-341, hier 335 b: "Vor allem aber das Neue und noch
nie Dagewesene kann nur erzdhlend eingefiihrt und identifiziert
werden. Eine Vernunft, die sich dem erzdhlenden Austausch sol-
cher Erfahrungen des Neuen verschlieBt oder ihn im Namen eines
kritischen Wesens und ihrer Autonomie total abbricht, erschépft
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einen Sinniliberschuf enthalt.87 Die pidagogische Frage nach
der m&glichen Einwirkung und Befdrderung der Verwirklichung
der Person kann mit J. Scharfenberg beantwortet werden: "Aus
einem Konstitutionswunsch, der auf ein Symbol zuriickfiihrbar
ist, l&Bt sich kein Imperativ formulieren."88 was fiir die er-
zieherische Einwirkung bleibt, ist die Ermutigung des ande-
ren, "sich auf sich selbst zu stellen, Person zu werden",

was heiBt: "Einwirkung durch einen iiberzeugenden Appell, in
dem darauf éehofft wird, daB der andere aus eigener Einsicht

vollbringt, woran er gemahnt worden ist"ag.

Diese Konvergenz pidagogischer und theologisch fundierter re-
ligionspiddagogischer Zielsetzung erdffnet eine Legitimation
fiir den Religionsunterricht auch an einer Schule fiir alle.
Freilich wird ein solcher Unterricht, der sich auch im Kern
auf subjekttheoretisch-transzendentalphilosophische Uberle-
gungen beziehen kann, ein erhebliches Ma8 an Kritik freisetzen:
Kritik an Vermittlungsformen der Verfremdung, der sublimen
Gewalt; an dogmatischer Festschreibung statt erfahrungsbezoge-
nem Lernen; an Entmutigung statt Ermutigung. Auf der Ebene
der religionspédagogischen Theorie formuliert: Religionspdda-
gogik kdnnte der Theologie genuin ihren Erfahrungsbezug und
ProzeBcharakter offenhalten helfen.

4.2 Konsequenzen fiir das Wissenschaftsverstdndnis der Re-
ligionspéddagogik

Die Konvergenz der friiher ausgefiihrten philosophischen, der
theologischén und der hier nur angedeuteten pddagogischen Ar-
gumentationslinien ist fiir die Religionspiddagogik von wissen-
schaftstheoretischer Bedeutung, sind doch darin die verschiede-

sich in der Nachkonstruktion und bleibt schlieslich ein Stiick
Technik..."

87 Das Symbol gibt seinen Sinn "im Durchscheinen..., daB es
ihn wachruft, daB es auf ihn anspielt...Es gibt den Sinn in

der verhangenen Durchsichtigkeit des Rétsels und nicht durch
Ubersetzung.” P. Ricoeur, Symbolik des Bbsen, Freiburg/Miin-

chen 1971, 24.

88 J. Scharfenberg/H. Kémpfer, Mit Symbolen leben. Soziologi-
sche, psychologische und religitse Konfliktbearbeitung, Olten/
Freiburg 1980, 212.

89 Prange (s.o. Anm. 84), 177; vgl. auch H. Roth, pidagogi=-
sche Anthropologie. Bd. I., 1966, 22,
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nen in einer Handlungstheorie beanspruchten Sinndimensionen
konsistent vermittelt. Es erscheint deshalb sinnvoll, eine

so begriindete Religionspddagogik, die. in ihrer theologisch-
inhaltlichen Zielsetzung durchaus den Charakter von Totali-
tdtsthesen hat, kurz an den Kriterien, die G. Scherer fiir

solche Annahmen formuliert90

, zu priifen. Als solche Kriterien
werden genannt:

"1. Die M8glichkeit, solche Theorien an den transzendental-
philosophischen Bestimmungen zu messen, von denen einige;..
als notwendige Bedingungen des Menschseins herausgeétellt wur-
den;

2. der Zusammenhang der jeweiligen Theorie mit der Erfahrung,
wobei 'Erfahrung' in klarer Unterscheidung zum empiristischen
Erfahrungsbegriff gesehen werden ﬁnd die Vielfalt phinomenclo-
gisch erhellbarer Mdglichkeiten von Erfahrung aufs Neue in
den Blick genommen werden muB;

3. das VermSgen einer Theorie, Phinomene verstehbar und auf
ihre letzten Griinde hin durchsichtig zu machen...;

4. die Bereitschaft, die eigene Theorie durch andere kritisch
befragen und der mdglichen falsifikation aussetzen zu lassen;
5. die Konsistenz und innere Widerspruchsfreiheit der Theorie;
6. die M8glichkeit, Angaben dariiber machen zu kdnnen, wie man
zu einer Aussage gekommen ist und welchen Stellenwert sie im
ganzen der Theorie hat...;

7. eine gewisse sprachanalytische Kompetenz, sofern auf einen
kritischen Gebrauch der Sprache geachtet wird und ein BewuBtsein
davon herrscht, welchen Regeln das eigene Sprachspiel unter-
steht."

Zu 1) Eine religionspidagogische Theorie, die den philosophi-
schen Begriindungszusammenhang durchgearbeitet hat, darf nach
dem theologischen Begriindungsversuch und den angedeuteten pi-
dagogischen Perspektiven fiir sich beanspruchen, im Kern dieser
Anforderung Rechnung zu tragen. Symbolische Reprdsentanz, Er-—
innern und Erzihlen, Ermutigung und Appell, insgesamt die wWah-
rung der menschlichen Antwortm®glichkeiten sowie die innere
Finalit#t der Offenbarung auf den Menschen hin stehen dafiir.

90 Vgl. oben Anm. 3.
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Zu 2) Gegeniiber einer empiristischen Einengung, aber auch ge-
geniiber einer dogmatischen Verfestigung von Erfahrung insistiert
Religionspidagogik auf dem ErschlieBungscharakter qualifizier-
ter Erfahrung im ProzeB der Geschichte, besonders im Blick auf
eine noch zu entwickelnde Hermeneutik von Erfahrung gelingen-
den Lebens.

Zu 3) Der Satz "Hilfe zum Glauben ist Hilfe zum Menschsein" so-
wie dessen vermitteltere Umkehrung bringen die einzelnen Be-
reiche der Religionspddagogik in einen verstehbaren Zusammen-
hang, auch wenn im Interesse der Offenheit des. Erfahrungs-,
Glaubens— und Menschwerdungsprozesses darin anklingende
Systematisierungstendenzen nicht in die Verfestigung eines
Systems einmiinden diirfen.

Zu 4) Der Anspruch einer pddagogisch orientierten und christ-
lich motivierten Theorie wird in kritischer Riickbindung an die
Urspriinge des Glaubens sowie im Blick auf m8gliches Gelingen
von Praxis zu iliberpriifen sein. :

Zu 5) Diese Konsistenz geht aus 4.1 hervor und ist den theolo-
gischen Gedankengdngen keineswegs aufgezwungen; sie ergibt sich
vielmehr im Kern aus der These vom Gottesgedanken als identi-
titsbildendem Cedanken (Metz) und seiner "Verldngerung" in die
Geschichte im Gleichnis Gottes in Jesus Christus.

Zu 6) Der Versuch einer exegetisch-bibeltheologischen Grundle-
gung der Religionspidagogik soll gerade diesem Kriterium unter
dem Stichwort "Glaube in Geschichte" Rechnung tragen. Die Ein-
sicht in die nicht aufgebbare Begriindungs-Argumentation der
transzendentalphilosophischen Gedankengdnge sowie in die be-
grenzte Reichweite theologischer Argqumentation (und darin ih-
rer inhaltlichen Stirke als konkretem Entwurf91) belegt den
unterschiedlichen Stellenwert von Theorieteilen im Gesamt.

Zu 7) Eine genuine sprachliche Kompetenz ergibt sich aus vie-
len Schichten biblischer Tradition, wenn in immer neuen Ver-

suchen Erfahrungen zur Sprache kommen und darin gedeutet, auch
bewdltigt werden, ja ihren eigentlichen qualifizierten Erfah-

91 Vgl. dazu Zwergel (s.o. Anm. ] 5 e [ 1
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rungscharakter erst bekommen. Der sprachanalytischen Kompo-
nente der religionspddagogischen Arbeit wird heute zunehmend
entsprochen, desgleichen sprachliche Kompetenz des Religions-
pddagogen gefordert. DaB diese nicht jedem in der gleichen
Weise gegeben ist, sollte dennoch keinen davon abhalten, zu
sagen, was zu sagen ist. Das Korrektiv verantworteter Rede

wird sich zeigen!

Prof. Dr. Herbert A. Zwergel
Wegmannstr. 1 d
3500 Kassel



