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Artikel

Was bedeutet es fiir unser Verstindnis von Verkiindigung,
dafl Jesu eigene Verkiindigung uns nur in den Evangelien
und in den anderen Schriften des Neuen Testaments zu-
gdnglich ist und dafi der Blick der Evangelien immer auf
den auferstandenen Herrn gerichtet ist? Der Riickblick
auf Jesus zeigt die Menschen als betroffen von seiner
Lehre wie von seinen Taten; sie wurden durch das Zeug-
nis Jesu in eine Entscheidung gestellt. Davon sollten die
Apostel und soll die christliche Verkiindigung Zeugnis
geben und so auch selbst die Menschen in die Ent-
scheidung fiir das Reich Gottes rufen. red

,In der prachtigen Domlcirche tritt der hochwohlgebore-
ne, hochwiirdige geheime General-Oberhofprediger auf,
der auserwdhlte Giinstling der vornehmen Welt, er tritt
auf vor einem auserwdhlten Kreis von Auserwdhlten und
predigt gerihrt uber den von thm selbst ausgewdhlten
Text: ,Gott hat auserwdhlt das Geringe vor der Welt und
das Verachtete‘ — und da ist niemand, der lacht.” Mit
diesen scharfen und ironischen Worten karikiert der dé-
nische Religionsphilosoph Soren Kierkegaard die Ver-
kiindigung seiner Staatskirche. ,,Und da ist niemand, der
lacht“: die absurde Verfremdung, die Perversion religio-
ser Begriffe und Inhalte (Auswihlen, Auserwéhltsein),
die von den Kirchgéngern gar nicht mehr wahrgenom-
men wird, aber auch die kiinstlich hervorgerufenen Ge-
fihle (,,gerithrt”) werden polemisch iiberspitzt bewuBt-
gemacht. Sowohl Prediger wie Kirchginger realisieren
bei Kierkegaard nicht mehr, wie unméglich Sprache und
Ubertragung religioser Schliisselworte in diesem Kon-
text klingen. Sarkastisch schlédgt er vor, eine Maschine
anstatt des Predigers auf die Kanzel zu stellen und jeder
Gemeinde anzubieten. ,,Man vermiede dann zumindest
das Anstifiige, denn dafi eine Predigtmaschine nicht
handelt nach dem, was sie sagt, daran ist nichts Anstofi-
ges.“® Ergeht es nicht zuweilen auch uns so, wenn an ei-
nem gewohnlichen Sonntag im Rahmen einer traditio-
nellen Eucharistiefeier gepredigt wird? Gerét nicht man-
che Predigt einfach zu einer nichtssagenden Paraphrase
vorgelesener Texte, ohne daB diese in der Konfrontation
mit unserer Erfahrungswelt sprechen und Zukunft er-
schlieBen kénnen? Offenbar hat glaubwiirdige Verkiindi-
gung mit der Sensibilitit fir Lebenssituationen und

1 Soren Kierkegaard, Der Augenblick. Gesammelte Werke Abt. 34,
Diisseldorf 1959, 201.
2 S. Kierkegaard, Tagebiicher X A *794.
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mehr noch mit der Erfahrung dessen zu tun, was der Pre-
diger bezeugen soll. Die alte Frage Lessings, wie der
»garstige Graben der Geschichte®, der die historischen
Fakten {iiber Jesus von unserer Glaubenserfahrung
trennt, tberbriickt werden konne, ist noch immer ge-
stellt. Wir glauben ja nicht aufgrund von historischen
Fakten, sondern diese sind hochstenfalls Anlafl zum
Glauben. Denn GlaubensgewiBheit ist unmittelbar, hi-
storisch Vermitteltes dagegen immer nur , Nachricht
iiber...“, noch nicht , Beweis des Geistes und der
Kraft“.* Die Hermeneutik fragt zudem nach den Mog-
lichkeiten geschichtlichen Verstehens tiberhaupt, und
die historische Erforschung der biblischen Schriften
konfrontiert uns dariiber hinaus mit einer Vielzahl un-
terschiedlicher Glaubenszeugnisse.* , Gleichzeitigkeit*
kann letztlich nur in der Praxis der Nachfolge geschehen,
und so hangen Erfahrung, Zeugnis und Verkiindigung
unldsbar zusammen. Wenn in der tiefenpsychologischen
Bibelauslegung (z. B. Drewermann) Texte auf ihre arche-
typische Bedeutung zuriickgefiihrt werden, ist dariiber
hinaus zu fragen, wo in einer solchen Anamnese die Er-
schliefung der Zukunft bleibt, wenn eschatologische
Aussagen des Neuen Testaments konsequent ausgeblen-
det werden (miissen).” So ist nach der Eigenart der Ver-
kiindigung Jesu zu fragen und danach, was aus ihr in der
Kirche des Anfangs geschah. Und hier stehen wir vor ei-
nem Problem:

Jesu eigene Verkiindigung ist uns immer nur im schriftli-
chen Zeugnis der vier Evangelien und in den iibrigen
Schriften des Neuen Testaments zuginglich. Allen Ver-
suchen, die ureigensten Worte der jesuanischen Verkiin-
digung zu eruieren, haftet immer ein Unsicherheitsmo-
ment an. Denn immer ist der Blick der Evangelien auf
den auferstandenen Herrn gerichtet, der als Gegenwirti-
ger und im geisterfiillten Prophetenwort Sprechender
erfahren wird. Die klassische Frage nach dem Verkiindi-
ger, der zum Verkindigten wurde, setzt zudem zu aus-
schlieBlich beim Wort an. Es ist ebenso nach der Trans-
formation des ,Tatigen® in der ,Tat“ der Kirche zu fra-
gen bzw. danach, wie Jesus als Zeichen und Zeuge des
3 Dazu vgl. G. Vergauwen, ,Seid stets bereit, jedem Rede und Antwort zu
stehen, der nach der Hoffnung fragt, die euch erfiillt“ (1 Petr 3, 15), in:
Novitas et Veritas Vitae, Fribourg — Paris 1991, 103-138, bes 115f: ,Zufsl-
lige Geschichtswahrheiten kénnen der Beweis von notwendigen Ver-
nunftwahrheiten nie werden.“ (A 67)

¢ Ebd. 118,

5 So in E. Drewermann, Das Markusevangelium I, Olten - Freiburg 1987,

583f, wo das Wort vom Kommenden Menschensohn Mk 8, 38 lediglich zur
Chiffre fiir das innere Wesen Jesu wird.



Die Verkiindigung
als Zeugnis

Reiches Gottes in der Kirche - als ,sichtbarem Sakra-
ment® (wenn auch ,,in der Schwachheit des Fleisches®) —
bezeugt wird.®

»ole kamen nach Kafarnaum. Am folgenden Sabbat ging
er in die Synagoge und lehrte. Und die Menschen waren
sehr betroffen von seiner Lehre, denn er lehrte sie wie ei-
ner, der gottliche Vollmacht (exousia) hat, nicht wie die
Schriftgelehrten“ (Mk 1, 22). Diese Vollmacht Jesu dullert
sich sichtbar in einer Ddmonenaustreibung, und wieder-
um reagieren die Leute mit Betroffenheit: , Hier wird mit
Vollmacht eine ganz neue Lehre verkiindet. Sogar die
unreinen Geister gehorchen seinem Befehl. Und sein Ruf
verbreitete sich rasch im ganzen Gebiet von Galilda“
(Mk 1, 27f). In dieser kurzen Schilderung des Auftretens
Jesu in Kafarnaum macht das Evangelium nach Markus
sichtbar, wie sehr Jesu Verkiindigung aus Predigt und
Wunderwirken besteht. Die Kraft seines Wortes bewirkt
Heilung, und diese legitimiert das Wort. Der Geldhmte,
dem die Stindenvergebung zugesprochen wurde, vermag
auch aufzustehen und seine Traghahre wegzutragen (Mk
2, 1-12); dem grofen Redezusammenhang der Bergpre-
digt folgen Heilungen, den Worten des Messias seine Ta-
ten (Mt 5-9). Ja, es sind diese Taten, die den Menschen
das Reich Gottes nahebringen und sichtbar verkiindigen:
-wenn ich aber die Ddmonen durch den Finger Gottes
austreibe, dann ist das Reich Gottes schon zu euch ge-
kommen* (Lk 11, 20). Jesu Wort und Wirken wird im
Kontrast zu dem der ,,Schriftgelehrten akzentuiert. Die
Predigt derselben basierte auf genauem Textstudium
und Textvergleich, um daraus eine argumentative Plau-
sibilitat fiir das Verstehen der Schrift zu gewinnen. Die
Akribie, das Engagement und der Eifer der Schriftge-
lehrten konnten durchaus mit sachlicher Kiihle und Di-
stanz zu den konkreten Menschen und Situationen ge-
paart sein, wie das Beispiel des Pharisders Paulus zeigt,
dessen Eifer fiir viele Jiingerinnen und Jiinger Jesu Ver-
folgung und Tod brachte. Jesu Verkiindigung dagegen
machte betroffen, weil sie fiir die Evangelien Zeugnis
war: sie stellte die Menschen in eine Entscheidung, riick-
te ihnen auf den Leib, lieB sie nie unberiihrt und doch
frei.

Das vierte Evangelium hat die Verkindigung Jesu als
Zeugnis qualifiziert und den Begriff des Zeugen zuerst
auf Jesus selbst angewandt. Vor dem Richter Pilatus be-
kennt Jesus: ,,Ich bin dazu geboren und dazu in die Welt
gekommen, dafl ich fiir die Wahrheit Zeugnis ablege“
(Joh 18, 37). Das Selbstzeugnis Jesu aber ist zugleich

6 Vgl. Vaticanum II, LG 5+9 (vgl. G. Vergauwen, a. a. O., 122f).



Die ekklesiologische
Bedeutung der Zeugen-
schaft der ,,Zwolf“

10

Gotteszeugnis (Joh 8, 18) und manifestiert sich in seinen
»Zeichen®, stoBt aber auf Ablehnung (Joh 3, 32. 11). Da
das ganze Wirken Jesu Zeugnis des Heilswillens Gottes
ist, wird Jesus der Offenbarer des Vaters: ,,Wer mich gese-
hen hat, hat den Vater gesehen* (Joh 14, 9). In der Aussa-
ge ,Ich bin der Weg und die Wahrheit und das Leben*
(Joh 14, 6) ist der Hohepunkt des Selbstzeugnisses er-
reicht, und wo diese Verkiindigung im Glauben gehort
und getan wird (Joh 3, 21), erschlieit sie den Menschen
ihre eigene Wahrheit und vermittelt Leben ,in Fiille“
(Joh 10, 10; 20, 31). Wer sich dem Zeugen Jesus anver-
traut, wird selber transparent fiir dessen Botschaft, wird
als Zeuge zum Glaubwiirdigkeitszeichen.” Die Zeugen-
schaft (als Bezeugung der Wahrheit) wird im vierten
Evangelium darum auch auf andere Trager ausgedehnt:
Johannes der Taufer ist Zeuge, die Jiinger, die Samarita-
nerin, das Volk, der , Jiinger* (Joh 1, 29-34; 3, 11; 4, 39-42;
21, 24).

In der synoptischen Uberlieferung hat nicht nur Jesu
Verkiindigung, sondern auch die Verkiindigung der Jiin-
ger Zeugnisfunktion und stellt die Menschen in die Ent-
scheidung. ,Wenn ihr in eine Stadt kommt und man euch
aufnimmt, so eBt, was man euch vorsetzt. Heilt die Kran-
ken, die dort sind und sagt den Leuten: Das Reich Gottes
ist euch nahe. Wenn ihr aber in eine Stadt kommt, in der
man euch nicht aufnimmt, dann stellt euch auf die Stra-
Be und ruft: Selbst den Staub eurer Stadt, der an unseren

FiiBen klebt, lassen wir euch zuriick; doch das sollt ihr f

wissen: Das Reich Gottes ist nahe. Ich sage euch: Sodom

wird es an jenem Tag nicht so schlimm ergehen wie die- |

ser Stadt . . . Wer euch hort, der hort mich, und wer euch
ablehnt, der lehnt mich ab; wer aber mich ablehnt, der
lehnt den ab, der mich gesandt hat“ (Lk 10, 8-12. 16). So
erschlieft das Zeugnis der Jinger das Kommen des
Gottesreiches und hat im kommenden Endgericht an-
klagende oder entlastende Funktion.

Von besonderer Bedeutung ist Zeugnis und Zeugenschaft
in der lukanischen Tradition: Der Zeuge tiberbriickt den
zeitlichen Abstand zwischen Kreuz und Auferstehung
Jesu und der Zeit der Kirche. Der riuckwirtsgewandten
Vorstellung der Restauration, die die Apostel vertreten
(,Stellst du in dieser Zeit das Reich fiir Israel wieder
her?%), setzt der Auferstandene das Zeugnis entgegen:
,Ihr werdet die Kraft des Heiligen Geistes empfangen,
der auf euch herabkommen wird; und ihr werdet meine
Zeugen sein in Jerusalem und in ganz Judda und Sama-

7 Vgl. G. Vergauwen, a. a. 0., 132f (mit Verweis auf H. J. Pottmeyer und
N. Brox).




Neue Erfahrungen
erfordern neue
Darstellungen

rien und bis an die Grenzen der Erde” (Apg 1, 6-8). Das
Zeugnis der Jinger soll zuverlissig sein. Es geht auf die
Bestimmung des Herrn zuriick, der es an den Kreis der
L, Zwolf“ gebunden hat. So erhilt die Zeugenschaft der
S Zwolt“ ekklesiologische Bedeutung. In der Ersatzwahl
des Matthias werden als Kriterium genannt: ,Einer von
den Minnern, die die ganze Zeit mit uns zusammen wa-
ren, als Jesus, der Herr, bei uns ein und aus ging, ange-
fangen von der Taufe des Johannes bis zu dem Tag, an
dem er von uns ging und aufgenommen wurde — einer
von diesen mufl nun zusammen mit uns Zeuge seiner
Auferstehung sein“ (Apg 1, 21f). Das qualifizierte Zeug-
nis der Zwolf 14Bt das in Jesus erfahrene Heilsereignis in
der Kirche gegenwirtig werden. So erzahlt denn auch
die Apostelgeschichte, wie die Verkiindigung der Apostel
machtvolle Zeichen schafft. Das Wort des Petrus stellt
den Geldhmten auf seine Fiulle, und vor dem Hohen Rat
steht dieser Geheilte als undiskutables Zeichen neben
den angeklagten Aposteln und 16st Ratlosigkeit aus (Apg
3—4). Selbst der Schatten des Petrus heilt die Kranken:
So gehen Heilungen und Predigt Jesu weiter, wo immer
die Apostel den Namen Jesu ausrufen und damit Jesu
Wirken gegenwirtig werden lassen. Die lukanische
Uberlieferung schildert das Wirken der Apostel, aber
auch die Verkiindigung und das Sterben des Stephanus
in genauer Parallele zum Wirken und zur Passion Jesu.
Durch die Zeugenschaft der Zwolf, aber auch der Jiunge-
rinnen (vgl. die Dreierliste der Frauen in Lk 8, 3)° und
Jiunger in der friithesten Kirche, entstehen lebendige Tra-
dition und Kontinuitét.

Wie aber duBlert sich der Wechsel in der Zeugenschaft in-
haltlich? Jesu Worte und Taten gehen in der Verkiindi-
gung und im Wirken der Apostel (und der Kirche) nicht
so weiter, daB3 sie wortlich oder formal {ibereinstimmen.
Vielmehr versteht z. B. Paulus seine pastoralen Anwei-
sungen in neue Situationen hinein als legitime Fortset-
zung dessen, was der irdische Jesus wollte. ,Was die Fra-
ge der Ehelosigkeit angeht, so habe ich kein Gebot vom
Herrn. Ich gebe euch aber einen Rat als einer, den der
Herr durch sein Erbarmen wertrauenswiirdig gemacht
hat...“ (1 Kor 7, 25). Immer unterscheidet er zwischen
dem Wort des ,Herrn“ und seiner Anweisung, bean-
sprucht aber, erkennbar im Namen des Herrn zu spre-
chen: ,Wenn einer meint, Prophet zu sein oder geist-
erfiillt, soll er in dem, was ich euch schreibe, ein Gebot
des Herrn erkennen® (1 Kor 14, 37). Im Gottesdienst der

8 Die namentliche Nennung von drei Frauen weist diese als qualifizierte
Zeuginnen in der Nachfolge Jesu aus.
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Gemeinde spricht der auferstandene Herr durch das Pro-
phetenwort und legt die Worte des irdischen Jesus aus
(vgl. auch das ,Wer Ohren hat, der hore, was der Geist
den Gemeinden sagt...“ Offb 1-2). So ist es nicht er-
staunlich, dal das Grundgebet Jesu, das Vaterunser, in
zwei unterschiedlichen Fassungen iiberliefert und gebe-
tet und nicht als sakrosankte Formel verstanden wurde
(Lk 11, 2—4; Mt 6, 9-13). Wie sehr die Gemeinden sich
autorisiert wuliten, die iiberlieferten Jesusworte in neue
Situationen hinein zu transformieren, wird etwa im
Gleichnis vom grofien Gastmahl deutlich: Aus der wohl
urspriinglich von einer Einladung zu einem Gastmahl
durch einen reichen Mann handelnden Geschichte wird
die Einladung zur Hochzeit des Kénigssohnes durch den
Konig; aus der Ablehnung der Boten wird MiBhandlung
und Totschlag; aus dem Ausschlufl der Geladenen eine
Strafaktion gegen die Mérder und ihre Stadt; und
schliellich bei Mt 22, 11-14 ein ,,Nachspiel “ fiir einen un-
wiirdigen Hochzeitsgast angefiigt. In diese Transforma-
tionen flossen neue Erfahrungen: der Untergang Jerusa-
lems und seine Deutung als Strafgericht iiber Israel ei-
nerseits, aber auch die veridnderte Situation der sich mit
den Geladenen identifizierenden Christen anderseits.
Mit dem Zusatz der Episode vom Gast ohne Festgewand
wurde die urspriingliche Rechtfertigung der Botschaft
Jesu gegeniiber jlidischen Kriterien zu einer herausfor-
dernden Mahnung an die Gemeinde. Hitte die Kirche
das Jesusgleichnis unveréndert weitererzidhlt, wire die
eigentliche Pointe — das tiberraschend-ansttfige Verhal-
ten des Hausherrn, der sich sein Fest nicht nehmen 148t —
verfehlt worden: Die Herausforderung zur Stellungnah-
me im urspriinglichen Gleichnis Jesu miiite der Bestéti-
gung selbstzufriedener Christen dienen, die sich in einem
falschen ErwiahlungsbewulBtsein als legitime ,Erben*
der ausgeschlossenen Israeliten wihnten. Mit der Neu-
interpretation des Gleichnisses wurden die christlichen
Horerinnen und Hoérer wieder vor eine Entscheidung ge-
stellt: Eine automatische Heilsgarantie gab es auch fiir
sie nicht, die Einladung verpflichtete. (Das Gewand ist
traditionelles Bild fiir die Lebensweise.)

Weil die frithesten Gemeinden im Glauben an den in ih-
rer Mitte gegenwértigen Herrn lebten, konnten sie die
Geschichte Jesu aus dem Licht der Auferstehung dar-
stellen. Aber hier ergab sich eine neue Schwierigkeit:
War damit der irdische Jesus und seine Verkiindigung
tiberholt, wie die Enthusiasten in Korinth meinten?
Konnte die Erklarung , Jesus sei verflucht!“ (1 Kor 12, 3)
wirklich das neue Lebensgefiihl ,,im Geist“ ausdriicken



und den historischen Jesus als irrelevant fiir den Glau-
ben erklaren? Nicht nur Paulus muBite sich gegen eine
solche Belangloserklarung der Geschichte zur Wehr set-
zen. (Zum Auferstandenen gehort unlosbar der Gekreu-
zigte!) Auch die matthaische Theologie verpflichtet die
Jiunger auf die Verkiindigung des irdischen Jesus: Weil
dem Auferstandenen alle Macht im Himmel und auf der
Erde gegeben wurde, besteht ihre Verkiindigungsaufga-
be darin, alle Menschen ,,zu Jiingern®“ zu machen, d. h.
sie auf das Wort zu verpflichten, in dem Jesus ,,bis zum
Ende der Welt“ unter den Seinen ist (Mt 28, 18-20) und
das in die Praxis der Nachfolge ruft. So bleibt das Pro-
blem der geschichtlichen Vermittlung der Wahrheit of-
fen. Es ist Kierkegaard zuzustimmen, wenn er sagt: , Die
Wahrheit ist eine Schlinge: Du kannst sie nicht haben,
ohne daB du gefangen wirst; du kannst die Wahrheit
nicht derart haben, dafi du sie fangst, sondern nur derart,
daB sie dich fangt.“? Doch eine entscheidende Dimension
darf nicht tibersehen werden: Jesu Verkiindigung er-
schlieBt ein zukiinftiges Gottesreich. In den Menschen-
sohnworten Jesu besteht zwischen ihm und dem kom-
menden Menschensohn eine eschatologische Differenz
(Mt 8, 38 parr; Lk 17, 22-37 u. a.). Als der Sohn weist Je-
sus von sich weg auf den Vater (Mt 11, 27), und schlieBlich
ist auch die Kirche nicht das Reich Gottes selbst, son-
dern steht im Dienst desselben und weist darauf hin! Ei-
ne nur prasentische Eschatologie — wie sie der johan-
neische Zeugenbegriff nahelegt — steht in der Gefahr, die
Zukunft als Verlangerung der Gegenwart in Kontinuitat
mit der Geschichte zu deuten. Jeder Zeuge weist aber
iiber sich selbst hinaus, jede Verkiindigung bezieht sich
auf ein ,noch nicht®“. In dieser eschatologischen Diffe-
renz sieht das Neue Testament den Raum fiir das Walten
des Geistes, der ,,weht, wo er will“, und von dem erst das
Brausen hérbar, nicht aber Herkunft und Ziel fixierbar
sind (Joh 3, 8). Wo die Kirche in ihrer Verkiindigungsta-
tigkeit sich selbst thematisiert, verrit sie das Anliegen
Jesu und verliert sie ihre messianische Zukunft. Nur
wenn auch fur Christen offen bleiben darf, dafl sich — wie
fiir den Juden Franz Rosenzweig — erweisen wird, dafl Je-
sus der Messias war, wenn der Messias kommt'; und nur
wenn auch im Leben der christlichen Gemeinden die
Jetztzeit die ,Splitter der messianischen Zeit“ enthalt
und in ihr ,jede Sekunde die kleine Pforte, durch die der

9 Soren Kierkegaard, Tagebiicher XI A '355.
10 Zit. bei H. Kiing, Das Judentum, Miinchen — Ziirich 1991, 421.
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Messias treten konnte®, offen bleibt — wie Walter Benja-
min schreibt" —, kann die Verkiindigung der Kirche
glaubwiirdig und ihrem Auftrag gerecht werden.

1 W Benjamin, Illuminationen, st 345, Frankfurt 1977, 261: , Erst der
Messias selbst vollendet alles historische Geschehen, und zwar in dem
Sinne, daB er dessen Beziehung auf das Messianische selbst erst erlést,
vollendet, schafft, Darum kann nichts Historisches von sich aus sich auf
Messianisches beziehen wollen. Darum ist das Reich Gottes nicht das
Telos der historischen Dynamis; es kann nicht zum Ziel gesetzt werden.
Historisch gesehen ist es nicht Ziel, sondern Ende.” (262)

Im folgenden wird zundchst der Versuch unternommen,
eine Orientierungsskizze zum Verstindnis des Paradig-
menwechsels in bezug auf die Lage der Religion in der
Neuzeit und in der Gegenwart zu entwerfen, indem eini-
ge charakteristisch erscheinende Parameter der Ent-
wicklung zur Kennzeichnung der Situation benannt wer-
den. Bei allem fragmentarischen Charakter eines solchen
Versuches und der Uberzeichnung mancher Entwick-
lungstendenzen wurde er unternommen, um das ent-
scheidend andere der heraufkommenden Situation ver-
standlich zu machen. Danach wird dann aufgewiesen,
welche Konsequenzen fiir neue Ankniipfungspunkte und
Zugdnge sich aus dieser Lage zu ergeben scheinen.

Der kulturelle und soziale Raum, in den hinein die
christliche Botschaft verkiindet wird, hat sich seit Be-
ginn der Neuzeit grundlegend geindert. Die Symbiose
von religioser Weltanschauung, Kultur und Gesellschaft,
die fur das europiische Mittelalter kennzeichnend war,
ging in ihrer Wirkung auf grofie Teile der Bevdlkerung
etwa um die Jahrhundertwende zu Ende. Die relevanten
Momente der Weltanschauung kamen bis dahin fiir viele
Menschen aus einer religiosen Tradition. Die christlichen
Kirchen hatten ein quasi Weltanschauungsmonopol. Sie
vermittelten ein religioses Symbolsystem, das fiir die
iiberwiegende Mehrzahl der Menschen Vorstellungen ei-
ner Existenzordnung formulierte, welche Fragen wie
~Wer bin ich?“, ,Wie stehe ich zu meinem Néachsten?”,
Was ist meine Aufgabe in der Welt?“ explizit oder zu-
mindest implizit durch Vermittlung eines religitsen
Wirklichkeitsverstandnisses hinldnglich beantwortete.
Die institutionalisierte Religion, die Kirchen, hatten eine
dominante Stellung in Kultur und Gesellschaft bzw. im
Staat.

Thre pragende Kraft fiir das 6ffentliche Leben leitete sich
davon ab, daB sie z. B. Trager der 6ffentlichen Moral wa-



