9. Dienen in Liebe

Liebe und Schmerz

Néchstenliebe

Georg Baudler

Die Hoffnung auf
das endgiiltige
Heil Gottes

Narrative Eschatologie
in Verkiindigung und
Religionspiddagogik

Eine miide
Botschaft?

230

Die Frage nach dem Schmerz gehort also zu den Themen,
an denen sich der Mensch stets neu zu bewéhren hat.
Vermeidet er die Probleme, so nimmt er von seinem
Wesen, und seine Féahigkeit verkiimmert, nach seinen
vollen Moglichkeiten zu leben. Diese bestehen nicht im
»Ausleben®, vielmehr in der Liebe, die ihrem innersten
Wesen nach Dienst ist. Dienen heit nicht Knechtsein,
wie uns eine sich auf Hegels Dialektik von Herr und
Knecht berufende Ideologie heute weismachen will —
Dienen ist selbstlose Hingabe aus Freude.

Martin Luther hat in seinem Kommentar zum Galater-
brief des Apostels Paulus die verschiedenen Momente,
die sich hier zusammenschlieBen — natiirlicher Egoismus,
Priifung im Leiden und Beharrlichkeit der Liebe — hin-
sichtlich ihrer Grundeinheit als Aufgabe fiir den Chri-
sten beschrieben. Luther sagt im AnschluB an Gal 5,14 —
,»Denn das ganze Gesetz wird in einem Wort erfiillt, in
dem: Liebe deinen Nichsten wie dich selbst* —:

,Darum ist das Kreuz die Bewidhrung und der soge-
nannte ,Priifstein‘ der Liebe... Die natiirliche Liebe
mochte es siiB und geruhig haben, ja bei ihr wird die
Freundschaft — wie der Dichter sagt —, dadurch er-
probt, daB sie Nutzen bringt; sie sucht das Thre und ist
darauf aus, das Gute nur immer in Empfang zu nehmen.
Die christliche Liebe dagegen ist eine tapfere Liebe: sie
harrt aus mitten in aller Bedréngnis, bei ihr wird die
Freundschaft dadurch erprobt, daB sie selbst Dienste lei-

stet; sie sucht das, was des andern ist und ist nicht zu
nehmen, sondern zu geben bereit* 15,

Im folgenden wird der Versuch gemacht, in der (fiir
viele vielleicht ungewohnten) Weise der narrativen Theo-
logie so vom Reich Gottes zu sprechen, daff die heutigen
Menschen wieder hinhdren und verstehen lernen. Sicher
ist auch die mnarrative Theologie nur eine begrenzte
Weise, einige zentrale Aussagen der christlichen Bot-
schaft verstdndlich zu machen. Aber wer bedenkt, wie
wenig die Menschen oft mit Begriffen wie Auferstehung,
Erlésung, ewiges Leben, Himmel u. dgl. anfangen kén-
nen, wird es begriifien, fiir seine Verkiindigung wie fiir
den Religionsunterricht diese meue, vielleicht verstind-
lichere Form der Darstellung versuchen zu kénnen.  red

Die Utopie eines Lebens in Freiheit, in Frieden und so-
zialer Gerechtigkeit, wie sie die jlidisch-christliche Tra-

15 Martin Luther, Kommentar zum Galaterbrief, Miinchen—Hamburg
1968 (Calwer Luther-Ausgabe, Bd. 10), 231.
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dition als messianisches Reich und als Gottesreich der
Endzeit vor Augen stellt, sagt den meisten Menschen
unseres sdkularisierten Zeitalters nichts mehr; dieser
Traum ist fiir sie zum ,,Schaum* zerflossen, der nichts
mit ihrer ,realen‘ Tageswelt zu tun hat, er hat die
Leuchtkraft verloren, die das stets lauernde Chaos ein
Stiick weit zuriickdringt und ihm ein Stiickchen Kos-
mos abzuringen vermag.

Hier stellt sich an die Verkiindigung und den Religions-
unterricht wie an die Theologie die Frage, ob nicht ihre
Art des Umgangs mit der eschatologischen Uberlieferung
zu dieser Entwicklung beigetragen hat. Wurden diese
»letzten Dinge* nicht hiufig zu sehr eben als ,,Dinge®
betrachtet, als gegenstindlich faBbare Zustinde, die sich
am Ende des einzelnen Lebens und am Ende der Ge-
schichte einstellen werden? Wurden diese VerheiBungen
in solcher Betrachtensweise nicht ihres utopiehaften,
traumhaften Charakters entkleidet? Bediirfen sie nicht
notwendig dieses , Traumcharakters”, um plausibel zu
sein und zu ,leuchten®!? Nur so kénnen sie Menschen
begeistern, zum Mit-Triumen und Weiter-Triumen an-
regen, um dadurch die Voraussetzung zu schaffen, daf
wenigstens einzelne Elemente dieses Traums in unsere
Tagwelt einflieBen und Wirklichkeit werden kénnen.

Mit Hilfe der narrativen Theologie scheint es nun mag-
lich zu sein, der eschatologischen Uberlieferung diese ihre
Plausibilitdt und ,Leuchtkraft zuriickzugewinnen. Wir
wollen daher in Form einer Erzdhlskizze zeigen, wie
eschatologische Uberlieferung in der Form einer narra-
tiven Theologie aussehen kénnte2 Dabei kann es sich
hier nur um einen allgemeinen Erzdhlrahmen handeln,
der ,,vor Ort“, in Religionsstunden, Katechesen und Pre-
digten in je verschiedener, situations- und adressaten-
bezogener Weise aufgefiillt werden miiSte.

Ehe jedoch sinnvoll erzihlt werden kann, muBl die
menschliche Situation umschrieben werden, auf die hin
erzéhlt wird. Der Erzéhler, der ,,auf Papier® erzihlt und
seine Zuhorer nicht konkret und lebendig vor sich hat,
mufl an gemeinsame Erfahrungen appellieren, die den

Verstehenshorizont der zu erzihlenden Geschichte bilden

1 Wenn hier und im folgenden vom Begriff ,Traum* die Rede ist,
so ist damit der Tag-Traum im Sinne Ernst Blochs zu verstehen
(chne ihn so scharf wie Bloch vom Nachttraum zu unterscheiden),
der zur Verwirklichung in der Tageswelt dringt und in dem Sinne
auf Realitdt hin ausgerichtet ist. Dieser Begriff von Traum kann
deshalb, wie dies hier geschieht, gleichbedeutend mit ,Utopie*
verwendet werden (vgl. E. Bloch, Prinzip Hoffnung, Bd. 1, bes. Kap.
14, 86—128).

2 Was ich unter ,narrativer Theologie“ verstehe, habe ich in meinen
ausfiihrlicheren ,,Entwilirfen zu einer narrativen Christologie* dar-
gelegt (vgl.: G. Baudler, Wahrer Gott als wahrer Mensch. Entwiirfe
zu einer narrativen Christologie, Miinchen 1977, bes. 11—45).
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koénnen und bilden sollen. Nach dieser ,Einstimmung*
soll in einem ersten Kapitel eine Erzdhlskizze der alt-
testamentlichen Eschatologie und in einem zweiten eine
Erzdhlskizze der neutestamentlichen Eschatologie ver-
sucht werden.

Alle Menschen aller Zeiten und aller Volker sehnen sich
nach einer ,Heiligen Zeit", einem ,,goldenen Zeitalter®,
einer Zeit ewigen Gliicks und ewigen Friedens 3, wenig-
stens nach einer Unterbrechung des kontinuierlichen
Zeitablaufs. Gewodhnlich leben wir in einem kontinuier-
lichen Zeitablauf, eben in dem, was wir Alltag nennen.
Diesen kontinuierlichen Zeitablauf, wo die Termine fest-
liegen, wo immer auch schon, wenn auch unbewuf}t, der
letzte Termin, der AbschluBtermin mitgesetzt ist, hat
Heidegger mit dem Stichwort ,,Sein zum Tode‘ umschrie-
ben. Nicht nur fiir die Erwachsenen wird der ,,Alltags-
trott haufig zum StreB, in den sie die Leistungsgesell-
schaft hineintreibt; sondern bereits das Kind, das zur
Schule geht, das seine Schularbeiten erledigen muB, ist
aus dem Paradies der Kindheit herausgefallen, aus dem
traumerischen Zustand des freien Spiels, und in die harte,
niichterne Realitdt hineingestellt, und es sehnt sich da-
nach, Schule und Schularbeiten, eben diesen kontinuier-
lichen Zeitablauf, wieder zu vergessen, indem es zuriick-
kehrt in die Welt des Spiels . Das Kind sucht eine Da-
seinsstruktur, wo die Alltags-Zeit nicht mehr gilt, wo
es nicht mehr 12.00 Uhr mittags ist und man zum Essen
heimgehen mufl, sondern wo die dritte Spielrunde be-
gonnen hat, auf die mit heiliger Notwendigkeit noch eine
vierte Spielrunde folgen muB. Oft wissen die Kinder
dann gar nicht mehr, was , Mittag* ist und ,,12.00 Uhr*
und was da zu tun ist; sie vergessen das. Dieses Verges-
sen ist Indiz der Erfiillung, in der sie stehen: Spiel ist
fiir das Kind Bei-sich-selbst-Sein, ,,Heilige Zeit“.

Auch wir Erwachsenen haben, wenn auch verschiittet
und depraviert, diese Sehnsucht: daB der Alltagstrott
einmal, wenn auch ,nur fiir kurze Zeit“, durchbrochen
wird, dall wir uns mit Freunden zusammenfinden und
lustig trinken und spielen, daB wir Urlaub machen, auf
die Jagd gehen oder zum Segeln, oder Musik héren oder
uns vom FuBballspiel begeistern lassen. Das ist noch ein
Rest der archaischen Ursehnsucht des Menschen, wieder
zuriickzukehren in die ,erfiillte Zeit", in die Zeit einer
absoluten Geborgenheit, die als Kind jeder (wenigstens
im MutterschoB) erfahren hat.

3 vgl. M. Eliade, Die Religionen und das Heilige, Salzburg 1954,
4 Vgl. P. L. Berger, Auf den Spuren der Engel, Frankfurt 1971, 86—80.
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Wenn der archaische Mensch jedes Jahr neu seinen
Pflug in die Erde senkte, dann war das fiir ihn keine
,»Arbeit”, die ihn seiner selbst entfremdet und von ihm
als miihsame Plage empfunden wurde; sondern er ver-
stand seine Tat als heiligen Nachvollzug der Tat des
Kulturheros, der am Anfang erstmals die Erde gepfliigt
und fiir die Aussaat bereitet hat® Wenn er ein Feuer
entziindete oder das Feuer am Herd hiitete, dann war
das nicht einfach ein notwendiges Tun, das er vollbrachte,
weil er kochen mufite oder weil ihn fror, sondern das
war immer auch der Versuch, solches Tun zu verstehen
und zu vollziehen als Nachvollzug jener Prometheus-Tat,
die das Feuer auf die Erde gebracht hat. In den Frucht-
barkeitsfesten vollzogen die archaischen Menschen das Ge-
schlechtsleben als Nachvollzug des Naturkreislaufes; Zeu-
gen, Gebédren, Reifen, Altern, Sterben und das neue
Emporkommen des Lebens im Friihjahr zeugten wvon
einer mythischen Kraft, die in ihrer Geschlechtlichkeit
wirkte und in die sie sich einfiigten. Wenn eine Nomaden-
sippe kein Gras mehr vorfand fiir ihre Tiere und dann auf-
brach, um ein neues Weideland zu suchen, dann war das
nicht einfach die nackte Notwendigkeit, weil die Tiere
sonst verhungerten, sondern dieser Aufbruch, das Ab-
brechen der Zelte und das Wandern in ein neues Land,
war immer ein Aufbruch in ein ,Heiliges Land®, in ein
»gelobtes Land®, in das Land, wo Milch und Honig flieBt,
in ein Land, das eine ewige Heimat gewéahrt.

Diese Ursehnsucht des Menschen, den profanen, konti-
nuierlichen Zeitablauf durch erfiillte Zeit, durch ,,Heilige
Zeit", durch eine ,Hierophanie®, eine Erscheinung des
Heiligen, des Ganzen, dessen, was den Menschen erfiillt,
ihn ganz beansprucht, immer wieder zu durchbrechen
und in diese erfiillte Zeit einzutauchen, setzt voraus, daB
in ihm ein Urwissen davon angelegt ist, daB es solche
»Heilige Zeit* gibt, daB sie da ist, daB sie das Leben des
Menschen umgreift, daB er aus ihr heraus geboren ist
und daB sie immer wieder in dieses Leben einbrechen
und es befreien kann. Aus diesem Urwissen und dieser
Ursehnsucht erwichst immer wieder neu — auch noch
beim total entfremdeten und versklavten Arbeiter des
19. Jahrhunderts, worauf uns Feuerbach aufmerksam ge-
macht hat — der Traum vom anderen Leben. Aber es
ist anders, als Feuerbach es darstellt. Nicht: weil der
Mensch so trdumt, weil er um Gott, sondern weil der
Mensch um Gott weill; weil er irgendwo und irgendwann

5 Vgl. M. Eliade, a.a.0.; K. Goldammer, die Formenwelt des Reli-
giosen, Stuttgart 1960, 38 £f.
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— vielleicht ohne es zu wissen: vielleicht in ganz friither
Kindheit (ja vielleicht ,nur®“ in der Geborgenheit des
Mutterleibes) — einen bergenden Gott erfahren hat, '
trdumt er von ihm; und keine Macht der Welt kann ihn
daran hindern.

Eine im d#gyptischen Staatssystem im 2. Jahrtausend
v. Chr. versklavte Nomadensippe trdumte von Freiheit,
von Selbstbestimmung, trdumte, obwohl sie versklavt
und eigentlich gar keine Nomadensippe mehr war, von
Aufbruch, vom Wandern in ein ,Gelobtes Land“. Vor-
aussetzung war, daf diese Sippe solchen Aufbruch schon
als Heiliges Ereignis erfahren hatte. Vor Generationen
war sie auf Wanderungen gewesen, hatte erfahren, wie
lebenswichtig es war, daf, wenn etwa das Weidegebiet
fiir die wachsende Sippe und ihre Herden nicht mehr
ausreichte, einer aus ihrer Sippe die Kraft besall, zu sa-
gen, es sei Zeit aufzubrechen, neues Land zu suchen, jen-
seits der Berge; das Volk stimmte erleichtert und befreit
ein in diesen EntschluB, und erfuhr die Hoffnung und
die Erfiillung des Aufbruchs als Anruf des Seins, als
Anruf Gottes: des Gottes Abrahams, Jakobs und Isaaks
— jener starken Nomadenfithrer, von denen sich die
Sippen erzdhlten.

Weil diese Sippe also schon Gott in solchen Aufbriichen
erfahren hatte, konnte sie den Traum von Freiheit und
Wanderung nicht vergessen. Zu einer bestimmten Zeit
und vermittelt durch einen bestimmten Mann, namens
Mose, war die Kraft dieser Utopie so stark, da sie nach
Verwirklichung dringte, obwohl die Umstdnde dies un-
moglich zu machen schienen.

Und der ungeheure, der ,,unmdgliche* Aufbruch gelang.
Die ,profane® Zeit dgyptischer Knechtschaft wurde auf-
gebrochen in einer Aufbruchshierophanie unerhérten
AusmaBes und unerhérter Gewalt. Die Befreiung gelang,
die Sippe lebte in und durch diese Befreiung wieder in
heiliger, in erfiillter Zeit.

Das Besondere dieser Aufbruchshierophanie bestand nun
darin: Diese Sippe identifizierte den Gott des Mose,
der diesen (so unerhdrten) Aufbruch bewirkte, als einen
Gott mit Namen. Eine Frau namens Mirjam sah in dieser
Michtigkeit des Mose, welche die Kraft zum Entschlufl
und zur Durchfiihrung dieses Aufbruchs vermittelte,
nicht bloB einen anonymen Gott, sondern sie identifi-
zierte den ,,Gott des Mose* als einen Gott, der einen be-
stimmten, von Mose unabhéngigen Charakter verlangte:
»Jahwe hat uns gerettet, RoB und Reiter warf er ins
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Meer®” (Ex 15, 21). Der Gott des Mose zeigte in dieser
Aufbruchshierophanie seinen Namen, seinen Charakter,
sein Gesicht, er wurde zum Du, zum Gegeniiber, dem
man vertrauen, mit dem man einen Bund schlieBen
konnte.

Auf ihren Wanderungen erfuhr dann die Sippe immer
neu die Méachtigkeit dieses Bundesgottes. Sie erlebte diese
Machtigkeit vor allem dadurch, daB die anderen Sippen,
die ihnen auf den Wanderungen begegneten, so ergrif-
fen waren von den Erzdhlungen dieses Gottes, daB sie
den Gott ihrer Sippe mit diesem Gott des Mose zu identi-
fizieren begannen und daB dadurch aus der einen klei-
nen Sippe, die aus Agypten aufbrach, allmihlich ein Volk
Israel wurde, das schlieBlich in das Land Kanaan ein-
brach und sich dort Land eroberte. Dieses Geschehen er-
lebten die Sippe und das anwachsende Volk als die Tat
und die Michtigkeit des von Agypten her erfahrenen
Gottes. All das war ein Leben in ,Heiliger Zeit“, in er-
fiillter Zeit, weil in ihm die Profanitit des in Agypten
erlittenen ,,Seins zum Tode‘ durchbrochen war.

Nach der Landnahme wurden die Stimme seBhaft. Die
Gegenwart des Bundesgottes Jahwe wurde institutionali-
siert: Es gab fest angestellte Priester und Kult-Propheten,
einen Tempel, einen vorgeschriebenen Kult, einen Koénig
und Hofbeamte. Jahwe aber lieB sich nur schlecht von
Tempelpriestern und Hofbeamten verwalten; er verlor
nach der SeBhaftwerdung im Volke an Michtigkeit.

In dieser Zeit traten die vorexilischen Propheten auf.
Sie erinnerten das Volk an den grofen Traum der Frei-
heit und der Gerechtigkeit, den Jahwe, der Gott des
Mose, in Agypten geweckt hatte und der in der Be-
freiungstat und wihrend der Wiistenwanderung ansatz-
haft schon Wirklichkeit geworden war, nun aber ver-
gessen schien. Das immer wiederkehrende Thema des
Propheten Amos lautete: ,,Hort dies, die ihr Arme zer-
tretet und die Elenden im Lande zugrunde richtet. Ihr
denkt dabei: wann ist endlich der Neumond voriiber, da}
wir Getreide verkaufen konnen, oder der Sabbat, dafBl
wir Korn feilbieten konnen, wir wollen das Mal} kleiner
und den Preis groBer machen, mit falscher Ware tiu-
schen. Wir wollen Bedurftige um Geld kaufen und Arme
um ein paar Schuhe. Noch den Abfall vom Korn wollen
wir anbringen. Geschworen hat der Herr beim Stolze
Jakobs, keiner ihrer Taten werde ich jemals vergessen*
(Amos 8,4—T7). Die ,,Heilige Zeit* war verloren, das Volk
war zurilickgeglitten in neue Entfremdung, in ein neues
Agypten, da der Starke den Schwachen iibermichtigte
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und der Reiche den Armen ausbeutete. Wenn es nicht
zuriickkehrte in den urspriinglichen Zustand, wo die.
Menschen noch gleich und briiderlich miteinander wver-
bunden waren und noch wirklich Jahwe unmittelbar ihr
Gott war, drohten Ende, Untergang und Zerstreuung:
dann wiirde dieser Gott nicht mehr ihr Gott sein, dann
wiren sie, wie Hosea (2,2) sagt, ein ,Nicht-mehr-Volk*,
dann verldren sie sich in Zerstreuung und Untergang.
Diesem drohenden Ende gegeniiber versuchten die Pro-
pheten den Traum des Befreier-Gottes, den Traum des
Friedens und der Gerechtigkeit, wieder in das BewuBt-
sein zu rufen, um dadurch den Untergang aufzuhalten.
Jesaja zeichnete das Bild dieser Utopie eines Reiches
lebendigen Friedens: ,,Beim Lamm wird verweilen der
Wolf, der Leopard weidet beim Bocklein, Kalb und Léwe
mésten sich gemeinsam, ein kleiner Knabe kann sie hii-
ten ... Nirgends handelt man bése und verderbt auf mei-
nem ganzen Heiligen Berg. Denn angefiillt ist das Land
von der Erkenntnis des Herrn, wie von Wasser, die das
Meer bedecken‘ (Jes 11,6—9). Das war der ,,Traum von
Agypten her, den die vorexilischen Propheten neu in
das BewuBtsein riefen: die Utopie eines Zusammenle-
bens der Menschen, in dem der Starke und Michtige
nicht mehr den Schwachen und Armen auffrif3t, sondern
beide miteinander spielen, briiderlich, in Gleichheit und
in Frieden.

Aber es gelang nicht, die Bekehrung herbeizufiihren. Das
vorhergesagte Ende trat ein: Zerfall, Eroberung des Rei-
ches Israel, Zerstreuung, Deportation in die babylonische
Gefangenschaft. Dabei aber ereignete sich eine Art ,,reli-
gionsgeschichtliches Wunder besonderer Art, das ge-
schichtlich deutlich greifbar ist: Das vernichtete, zer-
schlagene Volk Israel hielt, obwohl es vernichtet und
geschlagen war, an seinem Gott fest. Die geschichtliche
Erfahrung war sonst umgekehrt: Wenn ein Volk ein an-
deres eroberte, dann bedeutete das, daB der Gott des
Eroberervolkes méchtiger war als der Gott des eroberten
Volkes; deshalb hat ein erobertes Volk seinen Gott ab-
gelegt, preisgegeben, und sich dem Gott des Eroberer-
volkes zugewandt. Bei Israel war es nicht so. Es war in
Fremde, in Verbannung und Unfreiheit und hielt doch
an dem Gott fest, der ihm einst, so paradox das in der
gegenwirtigen Situation war, den Traum der Freiheit
und geschichtlichen Selbstédndigkeit eingegeben hatte. Es
gestand sich ein, daB sein Zustand an ihm selbst lag und
nicht an seinem Gott, und glaubte, dal Gott weiter méch-
tig sei und daB er es einst retten und befreien wiirde.
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Die Israeliten hofften auf einen zweiten Auszug aus der
Versklavung. Sie trdumten von einer neuen Michtigkeit
des Volkes Israel. Das war der Traum der Exilspropheten
und der nachexilischen Propheten. Je linger die Fremd-
herrschaft und die nationale Ohnmacht anhielten — auch
nach der Heimkehr aus der babylonischen Gefangen-
schaft wechselten sich ja die Fremdherrscher in Israel
ab —, je ldnger das Volk in Knechtschaft lag, desto kiih-
ner und desto ungeheurer wurde ihr messianischer
Traum.

Jetzt ging es nicht mehr nur um die Wiederherstellung
der nationalen Einheit in einem Leben in Frieden und
Gerechtigkeit, sondern gerade jetzt, da Israel so ohn-
miéchtig war, trdumte es von einem Weltreich, das unter
seinem Befreier-Konig Frieden und Gerechtigkeit in alle
Welt hin ausbreiten und in einem ungeheuren Gericht
alle Widersacher dieser Utopie vernichten wiirde. In der
Predigt des dritten, des nachexilischen Jesaja, war
Jahwe der Keltertreter, dessen Gewand rot bespritzt ist
vom Blute der Vilker, die er zertritt. Und seine Vision
vom messianischen Reich war bei aller Friedfertigkeit
doch die Vision eines michtigen Volkes Israel, das eine
Weltherrschaft aufrichtet und zu dem alle Vélker kom-
men, um ihm Tribut zu zahlen. ,,Vélker wallen zu dei-
nem Licht und Konige zu deinem strahlenden Licht-
glanz. Erhebe deine Augen ringsum und schau, denn
alle haben sich versammelt und kommen zu dir...*
(Jes 60, 1 £f).

Eine zweite Steigerung dieses Traumes lag darin, daf
Israel dieses ersehnte Weltreich als ein kosmisches Er-
eignis interpretierte. In der apokalyptischen Vision des
Daniel ist das ersehnte messianische Reich, die ,,Malkut
Jahwe', das neue Michtigwerden Jahwes, gar kein ge-
schichtliches, politisches Ereignis mehr, das sich einmal
in Raum und Zeit abspielen wird. Es ist keine Unter-
brechung des profanen Zeitablaufs mehr durch eine
nHeilige Zeit"; sondern dieser apokalyptische Traum be-
deutet das absolute Ende von Raum und Zeit {iberhaupt,
es bedeutet den Anbruch einer neuen, einer unverlier-
baren, einer ,ewigen Heiligen Zeit"“. Es ist ein kosmi-
sches Ereignis, das ausgemalt wird in den Polen der Zer-
storung des Alten — und der Schaffung des Neuen.

In dieser Radikalisierung des messianischen Traums ist
mit Hilfe der menschlichen Traumkraft die Todesgrenze
durchbrochen, ,durchtrdumt” worden. Darum heiBt es
dann in der Apokalypse: Der Tod wird nicht mehr sein
(Apk 21, 4). Es ist ja eine neue Schopfung. Die Toten
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werden auferstehen zu einem neuen Leben und unver-
géinglichen Leben. Vor und mit diesem Anbruch der
neuen Welt erfolgt die radikale Zerstorung des Alten, -
die Vernichtung der profanen Zeit, das , Weltgericht®,
der Untergang des ,,Seins zum Tode*.

In dieser Ubersteigerung der messianischen Utopie lag
die Gefahr, daB sich die Bilder verzerrten, ihren Bezug
zur Lebenswirklichkeit verloren und daB sich die mes-
sianische Utopie in dieser Ubersteigerung selber zer-
storte. Die Menschen wiirden dann eines Tages aufwa-
chen in der hoffnungslosen, traumlosen Profanitédt einer
durchrationalisierten, total verwalteten Welt, wie sie
etwa Aldous Huxley und George Orwell in ihren Ro-
manen gezeichnet haben .

Es gab einen Juden, der den Traum vom messianischen
Reich mit der Intensitit des jiidisch-orientalischen Men-
schen mittrdumte; einen Menschen, der sich mit jeder
Faser seines Leibes und seiner Seele diesem Traum ver-
schrieb; einen Menschen, der die Gefahr der verschiede-
nen Zerrbilder erkannte: Er sah, wie etwa bei den Esse-
nern (Apokalyptikern) die messianische Utopie zur Gro-
teske zerrann und wie im Gegenschlag dazu die Zeloten
den Traum verfdlschten zu einem politischen Programm.
In dieser ,,Schere® drohte der Freiheitstraum eines un-
terdriickten Volkes zerfasert und verschlissen zu wer-
den. Wihrend die Essener sich in die Wiiste zuriickzogen
und betdubt von Schmerz und unerfiillter Hoffnung ?
die Augen vor der Unterdriickung und Ausbeutung ihrer
Landsleute durch die Romer schlossen und nur auf das
apokalyptische Ende von Welt und Zeit starrten, hatten
Schmerz und unerfiillte Hoffnung die Zeloten in anderer
Weise blind gemacht ®; sie glaubten, Jahwe herbeizwin-

gen zu kinnen, wenn sie den Aufstand vom Zaun bri-

6 Vgl A. Huxley, Schone neue Welt, Frankfurt — Hamburg 1965 und
G. Orwell, Farm der Tiere, Ziirich 1946 (ebenso sein Roman ,,1984%).

7 Es ist klar, daB solche Hinweise auf (historisch zu vermutende)
psychologische Gegebenheiten, die im heutigen Verstehenshorizont
fur die Plausibilitét einer Erzdhlung konstitutiv sind, keine ein-
dimensionale kausale Ableitung der Apokalyptik aus den politisch-
sozialen Zustinden der Zeit behaupten wollen. Der Charakter der
Darstellung als einer ,Erzihlung®, einer ,Geschichte* widerspricht
ja deutlich einer wissenschaftlich-historischen Ableitung; diese sollte
mit jener nicht verwechselt werden. Die narrative Sprachform soll
deutlich machen, daB das Verstindnis der Apokalyptik als einer
psychologischen Reaktion auf die geschichtliche Lage im Sinne von
‘W. Schmithals ,in jedem Fall nur eine, d. h. keine notwendige Reak-
tion unter verschiedenen wirklichen Reaktionen auf jene vermuteten
besonderen Zeitumstinde darstellte, wie der zu allen Zeiten harte
Schicksalsdruck auch gesteigerten Lebenswillen hervorgerufen hat*,
(W. Schmithals, Die Apokalyptik, Goéttingen 1973, 112). Unsere Er-
zédhlung greift eben diese eine Reaktion heraus, um damit die
eschatologische Uberlieferung und ihre (Uber-)Steigerung in der
Apokalyptik in einen mdglichen plausiblen Erzdhlzusammenhang zu
bringen.

8 Vgl. O. Cullmann, Jesus und die Revolutionire seiner Zeit, Tii-
bingen 1970.
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chen (der dann im Jahre 70 Jerusalem dem Erdboden
gleich machte).

Jesus stand zwischen den beiden Fronten. Er erkannte
die Gefahr, daBl in diesen Fronten der Messias-Traum,
die Utopie des ,,Reiches Gottes", der ,Malkut Jahwe*,
zerstort werden wiirde. Deshalb versuchte er, die beiden
Elemente zu verbinden, das UberschieBend-Zerstoreri-
sche an ihnen abzuwehren und die Jahwe-Utopie eines
Lebens in Freiheit, Frieden und sozialer Gerechtigkeit
zu bewahren und lebendig zu erhalten. So berief er ei-
nerseits Apokalyptiker, Schiiler des Johannes, und an-
dererseits zelotische Freiheitskdmpfer zu seinen engsten
Mitarbeitern. Denn mehr als Apokalyptiker und Zeloten
litt er selbst an der Unterdriickung und Selbstentfrem-
dung seines Volkes, die er als Jahwe-Ferne erfuhr. Er
litt in einer Offenheit und Tiefe, in der das Leid nicht
mehr blind, sondern sehend macht.

Geduldig und in kleinen Schritten versuchte er, der
messianischen Utopie eine, wenn auch noch so schmale
Bahn zu brechen in die konkrete Wirklichkeit hinein:
,,Wenn ich mit dem Finger Gottes die Ddmonen austreibe,
dann ist das neue Michtigwerden Jahwes schon zu Euch
gekommen®, dann braucht ihr nicht mehr gebannt auf
ein kosmisches Ereignis hinzustarren, das einmal kom-
men wird (vgl. Lk 11,30 par. Mt 12,28); und den Johannes-
Schiilern sagte er: ,,Geht und berichtet ihm, der im Ge-
fingnis leidet, was ihr hért und seht: Gelihmte gehen
wieder und blind Gewordene sehen, AusgestoSene sind
angenommen und Armen werden die Verheillungen zu-
gesagt; und selig ist, wer sich an mir nicht drgert.” In
diesen Worten ist ausgedriickt, daB es darauf ankommt,
hier und jetzt, iiberall, wo sich Not zeigt, diese Not zu
lindern und zu heilen; und wo dies geschieht, dort ge-
schieht ,,Malkut Jahwe*, Anbruch der Gottesherrschaft.
So versuchte Jesus, die messianische Utopie zu retten.
Aber der Versuch miBllang. Vor allem die Zeloten unter
seinen Mitarbeitern verstanden ihn nicht. Fiir sie war
Jesus der lang ersehnte Fiihrer und Befreier des Volkes
Israel, der wie kein anderer die Massen zu begeistern
verstand und der, da er selbst stindig zogerte, in poli-
tischen ,,Zugzwang‘ gebracht werden muBte. Vielleicht
bestand der in seiner Motivation so dunkle ,,Verrat' des
Judas darin, dafl er Jesus in eine Situation hineinmani-
pulierte, wo dieser nach jiidischer Auffassung eigentlich
nicht mehr anders hétte handeln kénnen, als das Volk
auf seine Seite zu rufen und sich durch diesen ,,Volks-
entscheid* vor der korrupten jiidischen Obrigkeit, die
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mit den Romern paktierte, zu rechtfertigen ® — und da-
durch das riesige PulverfaBl zu entzlinden, das die vielen
Tausende zum Paschafest nach Jerusalem gepilgerten
Juden bildeten.

Aber Jesus, auf diese Weise durch Manipulation seiner
eigenen Freunde zwischen die Réder gekommen, rea-
gierte nicht so, wie zu erwarten war. Er blieb sich selbst
und seinem Traum der ,Malkut Jahwe* treu; er ver-
stummte 1°. Auch angesichts des Todes lieB er sich we-
der in die Rolle des Zeloten noch in die des weltfremden
apokalyptischen Schwirmers zwingen. Das Johanneische
»Mein Reich ist nicht von dieser Welt*“ (Joh 18,36) kam
aber zu spédt. Pilatus entschied im Zweifel lieber gegen
den Angeklagten. Das war sicherer. So ganz weltfremd
schien Jesu Rede vom ,neuen Reich“ ja nicht zu sein,
hatten doch so hochpolitische Dinge wie die Steuerfrage
(vgl. Mk 12,13—17 par.) und der Tempel (vgl. Mt 21,
12—17 und Lk 13,1—3) darin eine Rolle gespielt.

Vor allem aber: er hatte verdédchtige Freunde. Da war
der Galgen die sicherste Losung. Und Jesus verstummte.
Lieber nahm er den romischen Kreuzesgalgen auf sich,
als seine Utopie der ,Malkut Jahwe* und seine Sehn-
sucht nach dem messianischen Reich zu verleugnen. Er
starb flir die Wahrheit seines Traums des messianischen
Reiches (vgl. Joh 18,37 b).

Dies war das scheinbar Absurde, das die Anhdnger und
Freunde Jesu nicht verstehen konnten. Denn Jahwe war
ja gewissermaBen ein ,Nationalgott“, der Gott des Vol-
kes Israel. Wenn einer von diesem Volke ausgeliefert
und verstoBen wurde, dann bedeutete diese Trennung von
Jahwe den Tod in Gottverlassenheit. Konnte nicht einer,
der ihn kannte, ganz sicher sein, daB ,,dieser Jesus seine
Zugehorigkeit zum Volke Israel verteidigen und sich ge-
gen die Auslieferung wehren wiirde? Ein Jesus, der dies
nicht tat, war seinen Anhingern fremd. ,Diesen’ Men-
schen kannte ein Petrus nicht mehr. Er hatte ihn nie
gesehen (vgl. Mk 14,71 par.). Das war nicht mehr der
Jesus, mit dem er durch das Land gezogen war, um die
VerheiBung der Gottesherrschaft lebendig zu machen in
seinem Volk. Das war ein anderer Jesus. Das war der,
der sich von seinem Volk trennen, ausliefern lief, ohne
nur einen Schwertstreich zu tun. Deshalb lieBen sie ihn

im Stich und zerstreuten sich — das Ende des messia-

® Vgl. zu dieser Deutung O. Cullmann, Die Christologie des NT,
51975, 125.

10 Vor allem E. Schillebeeckx (Jesus, Freiburg—Basel—Wien 1975,
277—288) ist der Meinung, dafl in erster Linie das Schweigen Jesu
vor dem Hohen Rat historisch ist und erst die nachdsterliche Kirche
dieses Schweigen als ein ,vernichtendes Sprechen Jesu“ ausgelegt
und ihm in den Mund gelegt habe.



Das Ende als
Verwandlung

Jahwe — Gott
aller Menschen

nisch-jiidischen Traums des neuen Michtigseins Jahwes
schien gekommen, der Traum schien ausgetriumt.

Aber das Ende war nur Verwandlung: Jesu Freunde ka-
men nicht von ihm los. Obwohl tot, begegnete er ihnen
in einer neuen, einer ungeahnten, nicht wegzuinterpre-
tierenden Lebendigkeit. Die Bilder der Ostergeschichten,
in denen davon erzdhlt wird, iiberschlagen sich. Einmal
ist Jesus korperlich da, er 148t sich anfassen, er kann
essen, er spricht mit den Jingern, dann wieder geht er
durch Wande und verschlossene Tiiren, als wire er voll-
kommen unkdrperlich; er wird nicht erkannt, er ver-
schwindet ganz plétzlich. In diesen Bildern driickt sich
noch das unbewiltigte Erleben der Anhinger Jesu aus,
die den messianischen Traum verloren glaubten und nun
in dieser ihrer Resignation Jesus in einer neuen Leben-
digkeit erfuhren. Aber sie wuBten damit noch nichts
Rechtes anzufangen, sie konnten es nicht einordnen in
ihre Welt, ihr Begreifen und in ihr Leben.

Fiinfzig Tage nach dem Tode Jesu war in Jerusalem ein
judisches Fest, das Erntedank- und Bundeserneuerungs-
fest, das ,,Pfingsten‘* (Pentekoste) heifit. Als gliubige Ju-
den gingen Jesu ehemalige Freunde nach Jerusalem,
trafen sich dort wieder in den alten H#iusern, wo sie mit
Jesus gewohnt hatten, und tauschten ihre Hoffnungen,
Angste und insbesondere ihre Erlebnisse und Erfahrun-
gen aus, die sie mit dem Satz umschrieben: ,,Jesus ist
uns erschienen®. Und indem sie die Erlebnisse seit der
Gefangennahme Jesu aus den Uberlieferungen ihres Vol-
kes zu deuten begannen, erkannten sie, da Jahwe Jesus
von den Toten auferweckt hat. Diese zweite Erscheinung
des Jahwe-Gottes war filir sie ganz #hnlich derjenigen,
welche die Mosessippe in Agypten erfahren hatte. Jetzt
erfolgte der seit dem Exil ersehnte zweite Exodus, der
zweite Aufbruch: Der jiidisch-nationale Traum messiani-
scher Gottesherrschaft verwandelte sich in den Mensch-
heitstraum vom Reiche Gottes und in die Hoffnung jedes
einzelnen Menschen auf ein ewiges Leben bei Gott. Jetzt
begann der neue Bund, die neue Sicht der VerheiBungen
Jahwes, die neue Sichtweise des Lebens und der Welt.
Der Vorhang des Tempels zerriB mit dem Tode Jesu
(Mk 15,38 par.). Dieses Bild fiir den zweiten Exodus be-
sagt, dal Jahwe bei dem gekreuzigten Jesus geblieben
ist, obwohl dieser von seinem Volk verworfen und an
Heiden ausgeliefert worden war. Damit wurde Jahwe
als Gott aller Menschen erkannt, als Gott eines jeden
einzelnen, als Gott gerade des Geringen, des MiBachteten,
eben des Gekreuzigten, des Ausgelieferten. Wie Mirjam
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Jahwe als den Befreiergott der versklavten Mosessippe
identifizierte, so identifizierten als erste die Frauen um
Jesus Jahwe als jene Macht, die den Gekreuzigten als
Auferstandenen erscheinen lie und ihn zur bleibenden,
totalen und uniiberbietbaren Gotteserscheinung mach-
te; Jesus erwies sich so in einzigartiger Weise als Gottes
Sohn 1. Dieses Bekenntnis legt deshalb die Passions-
geschichte dem heidnischen Hauptmann in den Mund.
Denn die Utopie eines Lebens in Frieden, Freiheit und
sozialer Gerechtigkeit kann in grundséitzlich gleicher
Weise die Hoffnung aller Menschen sein. ,,Da ist nicht
mehr Jude oder Heide, Herr oder Sklave, Mann oder
Frau; alle sind ,einer’ in Christus Jesus* (Gal 3,28). Jahwe
ist jetzt der Bundesgott der Menschen, des einzelnen wie
der gesamten Menschheit. Alle Menschen, jeder einzelne,
der sich der messianischen Utopie Jesu 6ffnet, wird, wie
Jesus, von der Maichtigkeit, die Jahwe heiBt, erfaBt, ge-
tragen, geliebt. Er wird dem ,,profanen® Zeitablauf ent-
rissen, wird in ,Heilige Zeit*“ versetzt, in das ,Reich sei-
nes geliebten Sohnes”, des Jesus aus Nazareth. — Das ist
der neue Bund, der alle Menschen umfaf3t. Die Kirche ist
der Ort, wo die Menschen sich erinnern, wo der Gekreu-
zigte immer wieder in seiner todesjenseitigen Lebendig-
keit aufgeht — und damit jene konkrete geschichtliche
Utopie menschlichen Seins und Lebens, die der erhohte
Gekreuzigte ist und darstellt. Alle Menschen, jeder ein-
zelne, ob arm oder reich, ob jung oder alt, ob gebildet
oder ungebildet, ob kirchlich gesinnt oder der Kirche
entfremdet, sollen von Jesus und seiner Utopie erfaBt
und begeistert werden.

Jahwe hat sich im Gekreuzigten als ,,Gott der Lebendi-
gen‘ erwiesen (Mk 12,27 par.). Darum ist Jesus nicht tot;
weil sie ihn, den Toten und Gekreuzigten, als lebendig-
leibhaftig zu ihnen sprechend und Gemeinschaft stiftend
erfahren hatten, konnten sie den Gott des Lebens in ihm
identifizieren. Er, Jahwe, lebt in diesem getéteten Jesus,
und damit lebt Jesus in einer neuen Seinsweise. ,,Diesen
Jesus“, das ist eines der iltesten Glaubensbekenntnisse
des Neuen Testaments, ,,den ihr getétet und ans Kreuz
gehéngt habt, den hat Jahwe von den Toten auferweckt
und zum Kyrios gemacht (Apg 5,30 f), er hat ihn in sein
11 Die Erzidhlskizze bewegt sich hier im Rahmen einer sogenannten
»Aufstiegs-Christologie“ oder ,Heilsgeschichtlichen Christologie®,
welche die Grundlage und ,Bleibende Basis“ jeder ,Abstiegs-Christo-
logie“ oder ,Metaphysischen Christologie“ ist. Theologie, Verkiindi-
gung und Religionspddagogik miissen ,unten“ ansetzen und von dort
her neue Plausibilititsstrukturen fiir die Botschaft der christlichen
Uberlieferung entwickeln. Vgl. K. Rahner, Die zwei Grundtypen der

Christologie, in: Schriften zur Theologie Bd. 10, Ziirich—Einsiedeln—
Kéln 1972, 227—238, sowie G. Baudler, a. a. O.



Die Utopie Jesu
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eigenes Leben hineingenommen und ihn auf einzigartige
Weise zu seinem Sohn gemacht. Dieser Jesus ist deshalb
das letzte Ziel menschlicher Sehnsucht nach Leben und
Freiheit. Er ist der Orientierungs- und Zielpunkt mensch-
lichen Lebens. Seine Art zu leben ist Leben in unverlier-
barer ,Heiliger Zeit“. Einem jeden Menschen, ob ,Par-
ther, Meder oder Elamiter ... ob Rémer, Jude und Pro-
selyt, Kreter oder Araber* (vgl. Apg 2,9 ff) — das er-
kannten die Anhénger Jesu auf dem Pentekoste-Fest zu
Jerusalem — ist der Himmel Jesu offen. Denn als Gott
des Verworfenen und Gekreuzigten kann Jahwe von kei-
ner Menschengruppe mehr okkupiert und in Beschlag
genommen werden.

Freilich koénnen Menschen sich der Utopie Jesu ver-
schlieBen. Sie konnen sich gegen ihn versperren, sie kén-
nen verkrampft an anderen Traumbildern festhalten: am
Traum nationaler GroBe und Macht, der auch nach der
furchtbaren Tragidie des Zweiten Weltkrieges noch kei-
neswegs Uberall ausgetriumt ist; oder am Traum per-
sonlicher, in Besitz und Ansehen sich dokumentierender
Miéchtigkeit, der Utopie des Durchschnittsmenschen un-
serer Tage; oder am Traum des ,citius, altius, fortius®
eines unbegrenzten technischen Fortschritts, der gegen-
wartig zu einem schrecklichen Alptraum anzuwachsen
droht; oder auch am Traum einer kleinbiirgerlichen
Idylle und lustgetrinkten Zufriedenheit, die sich um
nichts ,,da drauBlen* kiimmert.

Aber die Utopie Jesu, die in dessen Leben und Tod fiir
uns zur ,,Utopie Jesus wurde, der Traum, den Jahwe
in Agypten eingab und immer neu eingibt, ist doch mich-
tiger als alle anderen , Triume*. Er setzt sich am Ende in
der Gesamtheit der Menschen durch — allerdings in ei-
nem schmerzlichen ProzeB: ,,Sie werden zwar alle gerettet
werden, aber so wie durch Feuer* (vgl. 1 Kor 3,12—15).
Wenn jedoch die Utopie Jesu sich im Menschen Bahn
gebrochen hat, dann trigt dieser messianische Traum
kraft der Maichtigkeit Gottes ihn iiber den Tod hinaus
in ein Leben unverlierbarer ,Heiliger Zeit*, so wie er
Jesus noch iiber den schrecklichen Tod am Kreuzesgal-
gen hinausgetragen hat in das neue Leben 12,

Jeder Mensch kann sich auf seine Weise der Utopie Jesu
12 Zur Frage, ob dieser LiuterungsprozeB im wesentlichen wihrend
des Lebens geschieht oder ob er in jener empirisch nicht beobacht-
baren ,Dunkelzone* des Ubergangs vom Leben zum Tod seine wich-
tigste Phase hat und an sein Ziel kommt, wobei er (je nach dem
Aspekt der Betrachtung) zum Teil diesseits und zum Teil jenseits
der Todesgrenze verlduft (sogenannte ,Endentscheidungshypothese“,
bes. nach L. Boros, Mysterium mortis, Olten/Freiburg 1962, bes.

S. 138—150), vgl. G. Greshake — G. Lohfink, Naherwartung, Aufer-
stehung, Unsterblichkeit, Freiburg—Basel—Wien 1975, bes. 121—130.
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offnen, ihm seine eigene, seine ganz personliche Firbung
geben; oder er kann sich auf seine ihm je eigene Weise
verschlieBen. Jeder kann sein eigenes Selbst, seine Eigen-
art, seine Personlichkeit in diesen Traum einbringen, und
so sein Selbst durch die Krise des Todes hiniiberretten
in die unverlierbare , Heilige Zeit*“ der eschatologischen
Herrschaft Jahwes. Denn Jahwe ist der Gott, der den
Menschen damals wie heute, den einzelnen wie den Vol-
kern 3, die Sehnsucht nach einem unverginglichen Leben
in Freiheit, Gerechtigkeit und Frieden unausloschlich in
die Seele geschrieben hat und der auch schon begonnen
hat — fiir alle bezeugt in der Befreiung der Mosessippe
aus Agypten und in der Auferweckung des Gekreuzigten
vom Tode —, diese seine VerheiBung einzulGsen.

Das Ziel des Erzidhlens war, einen gewissen ,,Geschmack"
zu wecken an narrativer Theologie (hier: Eschatologie),
die in besonderer Weise Bezugswissenschaft eines erfah-
rungsorientierten Religionsunterrichts wie einer lebens-
nahen Verkiindigung sein kann. Unser Verkiindigungs-
und religionspddagogischer Auftrag (in bezug auf die
eschatologische Uberlieferung) besteht nicht darin, den
Menschen ein ,,Wissen® dariiber zu vermitteln, was ein-
mal nach dem Untergang der Welt und dem Tode des
einzelnen Menschen sein wird. Vielmehr ist es unsere
Aufgabe, die Menschen aufzuschlieBen fiir die biblisch
bezeugte Utopie Israels und die Utopie Jesu: sie zu be-
fahigen, diesen Traum, den Jahwe eingab und eingibt,
in sich selbst zu entdecken und ihn mit jener Intensitit
und Leidenschaft zu trdumen, die ihn in den Tag hinein
vordringen und ihn ein (wenn auch noch so winziges)
Stiick weit zur Wirklichkeit unseres Lebens und unserer
Welt werden 146t.

13 In dieser genauen Parallelitit von Rettung und Befreiung der
Volker und Rettung und Befreiung des einzelnen Menschen zeigt
sich — was aus Raumgriinden hier nicht mehr erzihlerisch ausge-
fiihrt werden kann — die grunds#tzliche Fihigkeit der narrativen
Eschatologie, die heute weithin sichtbare (und oft gar nicht mehr als
Problem empfundene) Aufspaltung von allgemeiner Eschatologie, wie
sie in der ,Politischen Theologie* (J. Metz, Sélle), der , Theologie der
Hoffnung“ (J. Moltmann) und der ,, ... Befreiung“ (G. Gutiérrez) zum
Ausdruck kommt, und individueller Eschatologie, die gegenwértig vor
allem um die von L. Boros in die Diskussion gebrachte ,Endentschei-
dungshypothese* kreist, zu liberwinden (vgl. Greshake, a. a. O., 121 ff).
In dieser Aufspaltung von allgemeiner und individueller Eschatologie
wird nicht mehr deutlich, da und wie diese beiden Aspekte ein und
derselben Uberlieferung aufeinander bezogen sind und sich gegen-
seitig fordern: Denn ohne das ,Gottesreich® aller wére der ,Himmel*
des Einzelnen ein privatistischer GenuB (,Rette Deine Seele“) und
ohne den ,Himmel“ des Einzelnen wire das ,Gottesreich ein Kollek-
tiv.



