dieses leibliche Dasein auf Vollendung und Neu-
werdung hingeordnet. Auch wenn sich der
Mensch in seinem Leib schwach, vergénglich
und bedeutungslos erfihrt, so hat doch Gott
gerade diesen Leib wie ein Sdmann auf Neues
hin gesdt (1 Kor 15,34-39). Durch die Schépfer-
macht seines Geistes hat er Christus zu einem
neuen Leben erweckt, den Erstgeborenen unter
vielen Briidern (Rom 8,29). Durch denselben
Geist wird er auch den sterblichen menschlichen
Leib zu einem neuen Leben schaffen (R6m 8,11;
vgl. 1 Kor 6,14 und 2 Kor 4,14). Auferstehungs-
leiblichkeit wird an Gottes Unverginglichkeit
teilhaben; ihr einziges Lebensprinzip und ihre
neue Dimension wird Gottes Geist selber sein
(1 Kor 15,42-44). Und dieser Geist, Gottes Auf-
erweckungsmacht ndmlich, ist am Menschen
schon am Werk. Der Anfang des Geistes ist
namlich fiir die Menschen der Beginn der Kind-
schaft, der Sohnschaft und der Erbschaft Gottes,
der leiblichen Vollendung und Beheimatung bei
Gott (Rom 8,14.17.23). Diesem Werde-ProzeB
muB sich der Christ stellen, deswegen soll er sein
leibliches und mitmenschliches Dasein als neuen
Gottesdienst vollziehen (Rom 12,1f). Fiir ihn
hat der Leib auch die Struktur des Kreuzes. Als
leibliches Dasein kann er seine Welt, seine Mit-
menschen, sich selbst, als erlosendes Kreuz er-
fahren, als leidenden Nachvollzug des Kreuzes
Christi. In seinem Leib ist er hineingenommen
in den ProzeB der Kreuzwerdung der Welt, mehr
noch in das Werden einer neuen Welt, der Auf-
erstehungsleiblichkeit, der neuen Schopfung
Gottes: denn von Christus her ist Kreuz immer
auf Leben und Auferstehung hin.
Leibliche Auferstehung bedeutet: alle wirklichen
und moglichen Strukturen leiblichen Daseins
sollen zur Vollendung kommen, vor allem die
Grundstrukturen des Wortes, der Liebe, des
Spieles. Alle Bereiche der leiblichen Selbstver-
wirklichung konnen als erlosendes Kreuz auf
neues Leben hin erfahren werden. Als leibliches
und mitmenschliches Dasein ist der Mensch —
nie als einzelner — auf Gottes vollendete Schop-
fung und Welt hin unterwegs, und dort wird er
Heimat finden. DaB er sie finde, verlangt von
ihm frei verantwortete Selbstverwirklichung,
namlich Mitarbeit an Gottes Heilswerk.

Anton Grabner-Haider

Erneuerung der Osterpredigt!

Das Neue Testament ldBt erkennen, daBl dem
Ostergeschehen in allen Stadien der urchrist-
lichen Tradition eine fundamentale Bedeutung
zukommt. Der christliche Glaube griindet in der
Begegnung mit dem auferstandenen Herrn. Die
#ltesten Glaubensbekenntnisse der Kirche sind
Osterbekenntnisse (vgl. 1 Kor 15,3-5; Mk 16,6
par). Ostern ist Ursprung und Mitte der christ-
lichen Verkiindigung.

Die zentrale Funktion des Ostergeschehens ist
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durch die gegenwirtige Theologie neu ins Be-
wubBtsein gehoben und durch die Liturgiekonstitu-
tion des Zweiten Vatikanischen Konzils der
Gesamtkirche vor Augen gestellt. Im Zuge dieser
Neubesinnung ist nicht allein die Osterpredigt an
ihren Ursprung zuriickverwiesen. Die weittra-
gendste Erneuerung liegt im Wandel des Ver-
stdndnisses der Verkiindigung iiberhaupt: sie hat
nicht etwa nur Lehren mitzuteilen; der erhohte
Herr selbst ist in ihr gegenwiértig und teilt sich
mit. Die gesamte Verkiindigung tridgt osterlichen
Charakter.

Was speziell die Osterpredigt betrifft, so ist hier
bereits seit Jahrzehnten ein Regenerationsprozefl
im Gange?. Dabei ist das »Osterkerygma der
dltesten christlichen Zeit und der Zeit der Viter«
als »ein Ideal christlicher Osterverkiindigung
aufgetaucht«, von dem aus man »den jetzigen
Bestand der Verkiindigung meint theologisch
wiirdigen und neu formen zu sollen« 3. Hier sieht
man vor aller im Laufe des vierten Jahrhunderts
einsetzenden Differenzierung der Feste und der
damit verbundenen Historisierung der Liturgie
eine dynamische Konzentration des Heilsge-
schehens in der Mysterienfeier des Pascha Domini
gegeben. Die altchristliche Osterpredigt ist
»grundsétzlich mystagogische Predigt: Vorlage
ist nicht das geschichtliche Ereignis des Leidens-
und Auferstehungssieges des Herrn, sondern die
daraus gewonnene Heilsfrucht, eben die Gnade,
wie sie in den Kultmysterien der Osternacht
gewonnen wird?.

Durch die Neubesinnung auf die altchristliche
Osterpredigt sind zweifellos entscheidende
Schritte zur Mitte der Verkiindigung getan.
Gegeniiber jener iiberkommenen Predigtpraxis,
die Ostern als abgeschlossenes Ereignis der Ver-
gangenheit verstanden hat und weitgehend in
historisierenden Erbaulichkeiten, apologetischen
Beweisverfahren und isolierten Ermahnungen
zum Empfang der Ostersakramente und zur
»moralischen Auferstehung« steckengeblieben
ist, wird die Heilsbedeutung des Ostergeschehens
umfassend zur Geltung gebracht. Doch lassen
folgende vier Gesichtspunkte davor warnen, dem
Ruf »Zuriick zur altchristlichen Osterpredigt«
vorbehaltlos zu folgen.

1. Ihre Idealisierung erscheint bedenklich, wenn
sie wie folgt charakterisiert wird: »Alles Histori-
sche an Passion und Auferstehung verschwindet,
alles einzelne tritt in den Hintergrund... Nicht

1 Dieses Thema ist eingehend erdrtert in meiner
soeben im Matthias-Griinewald-Verlag erschiene-
nen Arbeit Von der Exegese zur Predigt. Sie befalit
sich mit der Predigt zu den Oster-, Wunder- und
Kindheitserzdhlungen der Evangelien.

2 Vgl. die Ubersicht bei B. DREHER, Die Osterpredig!
XI f, Freiburg 1951, 154-163.

3 B. DreHERr, a.a.O. XII; vgl. F. X. ARNOLD,
Regenerative Erneuerung der Osterpredigt im Geist
des christlichen Altertums, in: B. FISCHER — J. WAG-
NER, Paschatis Sollemnia, Freiburg 1959, 305-313.
4 B. DREHER, a. a. 0. 4.



eigentlich die Auferstehungsnacht des Herrn,
sondern die dsterliche Mysteriennacht der Ge-
meinde wird immer wieder als das Fest gepriesen,
worin alle Geheimnisse Christi kulminieren.
Nicht vom einstigen Geschehen am Grab des
Ostermorgens ist die Rede, sondern von den
erlosenden Werken des Herrn an seiner Kirche
und der ganzen Welt«s. Sicher ist gegeniiber
einer historisierenden und objektivierenden Be-
trachtung des Ostergeschehens dessen Heilsbe-
deutung hervorzuheben. Doch darf das einmalige
Handeln Gottes an Jesus nicht in ein reines »fiir
uns« aufgelost werden. Hier lauert dieselbe
Gefahr, der die extreme Kerygmatheologie weit-
gehend erlegen ist. Die Prdsenz des Auferstan-
denen in seiner Gemeinde wird — hier im Sakra-
ment, dort im Wort — so einseitig betont, dall
dariiber der fundamentale Bezug zum vorgege-
benen Ursprungsgeschehen »in den Hintergrund
tritt« oder gar » verschwindet«.

2. Die mystagogische Passahpredigt ist ganz auf
die Prisenz Christi im Kultmysterium ausge-
richtet. Der Glaube kommt selten ausdriicklich
zur Sprache. Er wird bei den Horern selbstver-
standlich vorausgesetzt. — Damit ist die Verkiin-
digungssituation speziell der Festtage weitgehend
verfehlt. Gerade fiir diejenigen Christen, die nur
noch Ostern und Weihnachten am Gottesdienst
teilnehmen (aber nicht nur fiir siel), ist der
Glaube durchaus nicht selbstverstindlich. Sie
sind durch die Voraussetzungen der Mystagogik
iiberfordert, werden kaum von ihr betroffen und
werden sie als irreal beiseite schieben.

Die Ostererzihlungen der Evangelien rechnen
mit Menschen, die niedergeschlagen sind und
zweifeln, die den Glauben nicht mitbringen, son-
dern empfangen. Sie lassen dem werdenden
Glauben Zeit. Die Unsicherheit und das Fragen
der Menschen im Umkreis des Auferstandenen
treffen die Situation der heutigen Hérer. — Oster-
predigt im Sinne der Evangelien ist vor allem
Glaubenspredigt: sie bezeugt und weckt den
Glauben, der in der Begegnung mit dem aufer-
standenen Herrn griindet.

3. Die altchristliche Osterpredigt iibersieht weit-
gehend den fundamentalen Zusammenhang von
Ostergeschehen und Sendung. Sie bleibt im hei-
ligen Raum der Mysterienfeier. Dagegen bezeu-
gen die Ostergeschichten der Evangelien, daB die
Begegnung mit dem Auferstandenen zum Zeug-
nis verpflichtet, daB der Osterglaube allein im
missionarischen Dienst lebendig bleibt.

4. Das Verhiltnis der Horer zur Liturgie ist
heute mehr denn je gestort, Die liturgischen For-
men sind im Laufe der Jahrhunderte durch
Schrumpfung und Uberwucherung vielfach un-
klar und undurchsichtig geworden. Dariiber hin-
aus erhebt sich die bedringende Frage, ob der
Mensch heute iiberhaupt noch liturgiefdhig ists.
Wird man bei der zumeist relativ kleinen Ge-
meinde, die sich in der Osternacht versammelt,
allenfalls eine gewisse liturgische Aufgeschlos-
senheit voraussetzen diirfen, so trifft das keines-
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wegs fiir die Teilnehmer der Gottesdienste am
Ostermorgen zu, von denen eine betrichtliche
Zahl nur selten den Weg zur Kirche findet. Auch
von daher erscheint es problematisch, die alt-
christliche mystagogische Passahpredigt zum
Prototyp und Ideal der Osterpredigt zu erheben.
Mag sie sich fiir die Osternachtsfeier noch als
Vorbild empfehlen, so doch kaum fiir die Ver-
kiindigung am Ostermorgen.

Sicher ist es im Hinblick auf die Osterpredigt not-
wendig, » das Gewordene durch die entscheiden-
den Phasen seiner Entwicklung hindurch bis auf
seine Anfinge zuriickzuverfolgen, wo die Ent-
wiirfe klar und sinnvoll sind, wo man also wieder
ankniipfen kann, und zwar ohne Gewalt und
ohne Zerstérung, wirklich regenerierend«’. Auf
diesem Weg darf man jedoch nicht kurz vor den
Quellen bei vermeintlichen Anfidngen stehen-
bleiben. Nicht die Osterpredigt eines Hippolyt
von Rom oder Zeno von Verona sind der mal-
gebende Ursprung, sondern die Schriften des
Neuen Testamentes. Sie enthalten die &ltesten
schriftlich fixierten und die urspriinglichen Oster-
predigten. Die christliche Osterverkiindigung
aller Zeiten lebt aus diesen Urspriingen und ist
an ihnen zu messen. Franz Kamphaus

Symptome

Ist der Antijudaismus in der Kirche
iiberwunden ?1!

»Sie, die Juden, sind es auch, die den Herrn
Jesus und die Propheten getdtet und auch uns
verfolgt haben, die Gott nicht gefallen und allen
Menschen feindlich sind, da sie uns hindern wol-
len, den Heiden zu predigen, auf daB die gerettet
werden. So machen sie in jeder Weise das Mal
ihrer Siinden voll. Aber schon ist der Zorn Got-
tes iiber sie gekommen bis zum Ende.«

Diese Worte stammen nicht aus einer antisemi-
tischen Hetzschrift des Mittelalters oder der
Nazizeit, sondern aus dem 1. Thessalonicher-
brief des Apostels Paulus (2,14-16), geschrieben
im Jahr 52 nach Christus.

5 B. DREHER, a. 2. O. 5, der jedoch selbst wieder-
holt die Bedeutung der Auferstehung im Sinne des
einmaligen Handelns Gottes in Jesus betont.

6 Vgl. R. GUARDINL, Liturgie und liturgische Bildung,
Wiirzburg 1966, bes. 9-17.

7 F. X. ARNOLD, a. a. O. 306.

1 Der folgende Text ist eine von der Redaktion
leicht iiberarbeitete und stellenweise gekiirzte Fas-
sung einer Sendung im WDR vom 27. 11. 1966.
Das inzwischen erschienene Werk Gottes erste Liebe
von F. Heer konnte nicht beriicksichtigt werden.



