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Das «Verborgene» und
das «Kundgegebene» im
Neuen Testament

«Die Hermeneutik der existentialen Interpretation
des Neuen Testaments bewegt sich im Zirkel des
ptivaten Ich-Du-Verhiltnisses. Hier scheint des-
halb eine kritische Entprivatisierung des Verstind-
nisses der Grundlagen unserer Theologie vonnd-
ten. Diese Entprivatisierung ist die primdire theologie-
FEritische Aufgabe der politischen Theologie. Sie scheint
mir in einem gewissen Sinne ebenso wichtig zu
sein wie das Programm der Entmythologisierung»
(J. B.Metz).*

Es wire jedoch schwierig, zu «entprivatisieren,
wie man «entmythologisiert». Das Neue Testa-
ment miite sich dazu in der Sprechweise der pri-
vaten Beziehung ausdriicken, wie es sich in der des
Mythos ausdriickt. Doch dies ist nicht der Fall. Das
Begriffspaar privat /dffentlich ist nicht im gleichen
MaB eine evangelische Kategorie wie z. B. das Be-
griffspaar verborgen/knndgegeben, das ihm zwar auf
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den ersten Blick gleicht, aber dennoch keineswegs
det gleichen Sprechweise angehort. Wihrend man
oft sagt: «Das Privatleben geht niemanden etwas
an», so ist nach dem Evangelium «nichts verbor-
gen, was nicht kundgegeben werden soll» —in dem
Gericht nimlich, das weder von den Taten der
Menschen noch von ihren Gedanken noch von
den sie beherrschenden Systemen etwas im Dunkel
1iBt. In diesem Sinn sagt H.Schlier vom «Herr-
scher des Machtbereiches der Luft»: «Alles in al-
lem: das N'T sieht, daB sich die satanische Macht
auch des Politischen bemichtigen kann... Jener
verbotrgene — eben 7z der geistigen Luft, der jewei-
ligen Atmosphire verborgene — Herrscher dieser
Welt 148t durch die von ihm beherrschte Atmo-
sphire Welt und Dasein in seiner Darstellung er-
scheinen.»?

Weit entfernt, eine Privatoffenbarung zu sein,
nimmt die Selbstkundgabe Gottes nach und nach
die Gesamtheit des Raumes und der Zeit ein —
einem Lichte gleich, das erschafft, was es erhellt,
und nur das Nichts im Dunkel 1iBt. Und in dem

- Moment, da sie meine Einmaligkeit erreicht, binich

— als ein «Duy, das sich nicht s#//vertreten lassen
kann, das aber in eben diesem sich ausbreitenden
Lichtfeld seine Sze/le hat. So bin ich zugleich zu-
riickverwiesen auf den Ursprung, der mich erhellt,
und hinverwiesen auf das Ziel, das ich nunmehr
erhelle, Denn die «Ich-Du»-Beziehung bricht sich
in der ganzen Menschheit (ja Welt: Jo 3,16) Bahn
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in Jesus Christus, indem sie in ihm aus dem Dun-
kel auftaucht (Kol 1,13; 1 Jo 2,8; Mt 4,16).

Dies mochten wir aufzeigen zunichst durch eine
semische (d.h. den Bedeutungsinhalt betreffende)
Analyse des Begtiffspaares &undgegeben/verborgen im
NT. In dieser ersten Etappe ist in den Blick zu be-
kommen, wie eine Sprechweise funktioniert. Da-
bei wird unsere Untersuchung zwangsliufig einen
apriorischen Aspekt haben, zu dem der zweite Teil
der Ausfithrungen eine Art Verifikation beitragen
wird. Nachdem wir nimlich die Frage gestellt ha-
ben, was es fiir das N'T bedeutet, von verborgen
und kundgegeben zu sprechen, werden wir uns so-
dann fragen, warurm es im NT Verborgenes und
Kundgetanes geben muB.

1. Semische Analyse

Wenn man das Begriffspaar &undgegeben /verborgen
analysiert, gewahrt man, daB es sich letzten Endes
auf sein /nichtsein zuriickfiihren l1iBt vermittels einer
Anzahl von Determinationen, die das Feld abgren-
zen, auf dem die verschiedenen Lexeme (oder
Worte) ins Spiel treten, die zu seinem Auftreten in
der Rede mitwirken.

Sein/nichtsein spielt nimlich auf der Achse der
Kommunikation, insbesondere der Pergeption: «Was
kein Auge gesehen und kein Ohr gehort und was
in keines Menschen Herz gedrungen ist» (1Kor
2,9); «Was wir gehort und mit unseren Augen ge-
sehen, was wir geschaut und mit unseren Hinden
berithtt haben» (Jo 1,1). Dies impliziert somit
eine besonders geartete Beziehung zwischen zwei
Wesen, eine Beziehung, die man - im Unterschied
beispielsweise zu der Eigentumsbeziehung (z#
eigen sein), wie sie im Begtiffspaar privat/dffentlich
(mir zu eigen sein / auch andern zu eigen sein) zu-
tage tritt — als eine Bezichung des Typus fir (je-
mand) — sein definieren kann. s handelt sich somit
um eine auf ein anderes Wesen ausgerichtete Be-
ziehung. Sie geht vom Wesen A aus und auf das
Wesen B hin und ist so gegliedert:

Gabe / Nichigabe Annabme | Nichtannahme

Dabei kann der Triger der Handlung das verbor-
gene-kundgegebene Wesen sein oder nicht, oder
auch das Wesen, dem es verborgen-kundgegeben
ist. Das Objekt kann somit der Geber sein (z. B.
Jesus gibt sich kund: Jo 14,21, Jesus verbirgt
sich: Jo 8,59) oder ein Dritter (Jesus tut den Na-
men Gottes den Menschen kund: Jo 17,6; das Ge-
heimnis ist durch alle Weltzeiten verborgen: Kol
1,26) oder das Subjekt selbst, das sucht (oder nicht

sucht) und findet (oder nicht findet). Bei diesem
letzten Fall handelt es sich um ein Entdecken («da3
sie [die Menschen] Gott suchten, ob sie ihn etwa
ertasten und finden mochteny: Apg 17,27).

Eine gewisse Anzahl von Fillen 1Bt sich im
Prinzip voraussehen:

a) von seiten des Objektes, je nachdem dieses

geoffenbart von sich aus / dutch
nicht-geoffenbart einen andetn
verborgen

b) von seiten des Subjektes, je nachdem das
Objekt
gesucht erhalten angenommen

und

nicht-erhalten zuriick-

gewiesen

nicht gesucht

In Wirklichkeit sind die Moglichkeiten beschrinkt,
da Gott einer der beiden Partner dieser Kommuni-
kation ist:

— Wenn der Mensch (oder irgendein Geschopf)
das Objekt ist, gibt es nur eine einzige Mo6glich-
keit. Er kann ja Gott nicht verborgen sein, und
dieser braucht nicht einmal nach ihm zu suchen
(ganzer Ps 138, insbesondere V. 11: «Und spriche
ich: Lauter Finsternis soll mich bedecken..., so
wire auch die Finsternis nicht finster fiir dich»; der
Vater «sieht ins Verborgene»: Mt 6,4). Zwar
konnte in diesem Fall das Subjekt jemand anderer
sein als Gott. Aber diese Moglichkeit ist nur eine
Zeitlang gegeben: letzten Endes kann nichts Ge-
schaffenes selbst den Menschen absolut verborgen
bleiben, weil Gott eines Tages «ans Licht bringen
witd, was im Finstern verborgen ist, offenbar ma-
chen wird die bewegenden Absichten der Herzen»
(1Kot 4,5). Weit entfernt, eine private Ordnung
zu instaurieren, bringt die Intervention Gottes al-
les an den lichten 7ag (im visuellen und zeitlichen
Sinn des Wortes), selbst die okkulten Michte: «Er -
hat die Michte und Gewalten entwaffnet und sie
der Verachtung vor aller Augen preisgegeben»
(Kol 2,15; vgl. Lk 10,18: «Ich sah Satan wie einen
Blitz vom Himmel stiirzen»). Weil « vor Gott offen
daliegend», scheint das Wesen nach der BloBle-
gung seiner selbst vor den andern Kreaturen zu
verlangen (2 Kot 5,171).

— Wenn Gott das Objekt der Kundgabe ist, ist es
ausgeschlossen, dafl der Mensch ihn finden kann.
Abgesehen vom vielberedeten «Suchet und ihr
werdet finden!», worin «suchen» als «bitten»
und «an die Tiire klopfen» verstanden wird und
das fiir die Jiinger im Unterschied zu der Menge
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gilt Mt 5,15 7,7), witd das Zeitwort «finden» nie
mit Gott als Objekt gebraucht (Apg 17,27 ist
restriktiv, im AnschluB an ein heidnisches Zitat,
das als captatio benevolentiae dient; man sucht Je-
sus, ohne ihn zu finden: Mt 2,13 und Jo von Kap.
6 an). An genau diesem Punkt tritt der christliche
Offenbarungsbegriff ins Spiel. In der Tat ist es we-
der selbstverstindlich, daB Gott alles weill (Sokra-
tes scheint mit dieser Meinung allein dazustehens),
noch daB Gott unerkennbar ist.+ Aber selbst in
diese Auffassung, daBl Gott allwissend und uner-
lkennbar ist, die das Spiel der Mdglichkeiten einer
semischen (den Sinn betreffenden) Artikulation
einschrinkt, fithrt die Offenbarung eine ganz un-
geschuldete Transgression von seiten Gottes ein,
die zur neuen Regel wird: «Ich habe mich von de-
nen finden lassen, die mich nicht gesucht haben»
(R6m 10,20, Zitat aus Is 65, 1).

Somit bleiben die folgenden Artikulationen:
A — Objekt: Mensch Subjekt: Gott

wahrnehmend

wahrnehmend

geoffenbart
vetborgen

B — Objekt: Gott Subjekt : Mensch

wahr-
nehmend
~waht-
nehmend
nicht-
waht-
nehmend
nicht-
waht-
nehmend

geoffenbart suchend

geoffenbart nicht-suchend

nicht-geoffenbart | nicht-suchend

verborgen zuriickweisend

Daraus, daBl es zur «natiirlichen» Daseinsweise
Gottes gehort, nichtgeoffenbart zu sein, ergibt sich,
dal} Offenbarung und Verhiillung Ereignisse sind,s
und tatsichlich liegt im Begriffspaar kundoeseben/
verborgen auBer dem Semem (Kombination der Be-
deutungseinheiten eines Wortes mit denen seines
Kontextes) Kontakt + Ausrichtung das Klassem
(eine mehreren Begriffen gemeinsam zukommende
Bedeutungseinheit) Infentionalitis. In der Enthiil-
lung des Seins tritt zugleich die Enthiillung eines
Willens zutage: «Et hat uns das Geheimnis seines
Willens kundgetan» (Eph 1,9; 3,11; R6m 8,28;
9,11; Mt 11, 26. Intentionalitit wird zum Ausdruck
gebracht durch die Verwendung des Faktitivums
und der Worter Plan, Wille, Vorsatz, Ruf, Wohl-

gefallen. ..). Es handelt sich somit um die Enthiil-
lung eines Geplantseins fiir und mit den Men-
schen: mif den Menschen, wenn man den bis jetzt
dahingestellten Fall einer Offenbarung Gottes
durch einen andern ins Auge faBt; dies ist der Fall
bei Jesus Christus (Jo 17,6; 1,18; 14,9; Kol 1,15;
Mt 11,27 usw.) und in ihm bei den Christen (2 Kor
12,7; Rém 1,1 ff. usw.). Wenn der Mensch so zum
Offenbarer wird, kann dies eigentlich nur von Gott
bewirkt werden (2Kor 2,14: Gott «verbreitet
iiberall dutch uns seine Erkenntnisy). Dieser Fall
ist somit nur eine Variante der Selbstoffenbarung
Gottes — eine Variante, wenn man so sagen darf,
weil Gott sich nie anders offenbart als durch das,
was er in Jesus Christus schafft. Offenbarungsakt,
Offenbarungsinhalt und Erschaffung dieses Inhalts
koinzidieren in Jesus Christus: so entspricht es
dem Logos vom Kreuze (1 Kor 1,18).

Kundgabe in drei Typen des Redens

Man wird die Besonderheit dieses Redens besser
erfassen konnen, wenn wir es mit andern Offen-
barungsreden konfrontieren. Nirgends tritt die
Unmittelbarkeit des Kontakts mit Gott so seht zu-
tage wie in der prophetischen Rede. Der Botenstil
(«So spricht Jahwe») und die Verwendung des
Performativums. (sagen ist gleichbedeutend mit
tun) machen sie geradezu zum Schépferwort Got-
tes. Doch obwohl Jesus der Prophet schlechthin
ist, sprechen die Schriften des NT vom Ereignis
Jesus Christus in einer Sprache, die nicht mehr pro-
phetisch ist, sondern die dadurch, daB sie eine Di-
stanz nach hinten oder auch nach vorn aufweist,
sich mehr der Weisheitsrede oder der apokalypti-
schen Rede annihert, worin die Offenbarung sich
nicht ohne weiteres vollzieht, sondern den Finge-
weihten vorbehalten bleibt: sie steht somit auch
der Mysterienrede nahe, Wie wir sehen werden,
betont sie die Besonderheit der neutestamentlichen
Offenbarung.

1. Die Mysterienrede des Hellenismus

ist fiir uns ohne weiteres greifbar in der Kurzfor-

" mel: «Die Initiationsriten haben zum Zweck, die

Seelen wieder zu dem Ziel hinaufsteigen zu lassen,
von wo aus sie zu Beginn ihren ersten Abstieg ge-
machthaben.»® Es gehtdarum, durch die Erkenntnis
eine verlorene Kommunikation mit seinem eigenen
gottlichen Wesen wiederherzustellen. Hs besteht
eine Identitit zwischen dem Offenbarer, dem Of-
fenbarungsgegenstand und dem Subjekt. Wenn
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eine Bewegung vorliegt, so geht sie vom Subjekt
zum Objekt: «Die Mysterien und Initiationsriten
lassen unsere Seelen sich vom materiellen, sterb-
lichen Leben wieder erheben, verbinden uns wieder
mit den Gottern, beheben durch die Geisteser-
leuchtungen die ganze Verwirrung, die infolge des
Mangels an verniinftiger Uberlegung in uns hin-
eingebracht worden ist.»? «Diejenigen, die wahr-
haft eingeweiht sind, leben mit den Géttern, ha-
ben sie sich doch nach oben zu ébrer eigenen Ein-
heit gefliichzet, die auch die der Gétter ist.» 8 Die Ini-
tiation kann nur eine Vergegenwirtigung des
Ubergangs von sich zu sich sein: ein Zuriickkeh-
ren aus dem Dunkel zum urspringlichen Licht
(«sie wird, in ihrer Integritit wiederhergestellt, zum
Licht des ewigen Lebens gwrickkehren»),? ein
Wiederemporklimmen, ein Wiederentdecken sei-
ner gottlichen Natur («Die Verwandtschaft meiner
Seele mit der Gottheit erwigend und durch die
Initiation von Begeisterung emporgetrageny).t©
Die Mysterienrede bestrebt sich, die Andersheit
und die Zeit aufzuheben. Sie tritt an Ozt. Es ist ihr
ja darum zu tun, die Parenthese des Lebens zum
Verschwinden zu bringen: «Das, was im Ungliick
der Geburt von den Seelen vetloren wurde, et-
stattet sie durch die Erinnerungen wieder zu-
riick. »™ Mit diesem «sie» ist die Philosophie ge-
meint, die als eine Initiation angesehen wird, und
tatsachlich haben die Philosophie und die Myste-
rien dieses religiose Auslangen (im Sinn mensch-
lichen Suchens) gemein, wotin man das Geheimnis
des Seins in sich zu entdecken sucht. Weil diese
Initiation nicht darauf abzielt, die Welt zu wan-
deln, sondern die Welt zu wechseln, ist sie an und
fiir sich ein privater Schritt, selbst wenn sie von
kosmischer Weite ist und selbst wenn sie kollek-
tive Exaltationen mit sich bringt und auf gewisse
biirgerliche Rechte Anspruch verleiht.

2. Die Weisheitsrede
und die apokalypiische Rede im Judentum

Wohl weist die Weisheitsrede eine Ahnlichkeit mit
der Mysterienrede auf, insofern nur eine Elite eine
schon gegebene Wahrheit zu verstehen vermag.
Aber fiir den Juden ist die Weisheit durch ein ge-
schichtliches Ereignis gegeben: durch die Gabe
des Gesetzes. An und fiir sich 146t sich die Weis-
heit von niemandem verstehen, auler von Gott
(Bar 3,31): «Unser Gott... hat erkundet jeden
Weg zur Weisheit, und hat sie Jakob, seinem
Knecht, vetlichen und seinem Liebling Israel. So
ist sie auf der Erde erschienen. .. Sie ist das Buch der

gottlichen Gebote» (3,36—4,1; das gleiche sagen:
Sir 24, Weish 10,16, Prd 2,6.10). Wohl findet sich
eine Bewegung; sie ist aber die der Offenbarung,
nicht der Entdeckung; auf das Finabsteioen und
nicht auf das Wiederhinaufsteigen wird Wert ge-
legt. Und der Weise tritt in diese Bewegung des
Hinabsteigens ein und wechselt auf die Seite des
hinabsteigenden Gottes hiniiber: «Ich gieBe, gleich
wie ein vom FluB gezogener Graben, wie ein Ka-
nal mich iiber Lustgefilde aus... Und sieh, mein
Graben ward ein Fluf3, mein FluB ein Meer» (Sir
24,30). Das vergangene Ereignis ist weitethin im
Kommen und dringt der Zukunft entgegen. Der
Mensch witd in den Strom Gottes, in das Kommen
Gottes hineingerissen,

Es war gegeben, daB in einer Zeit, da detr Pro-
phetismus verstummt war, der fromme Jude sich
so auf die Gesetzespraxis vetlegte—wider den Strom
der Beherrscher dieser Welt (Ps 119,61). Aber die
Gabe von einst richtete von selbst auf die kiinftige
Gabe aus, und die eschatologische Rede findet
eben diese Ausrichtung auf die Zukunft wieder,
die schon den Propheten mit ihrer Verheiung
eines Eingreifens Gottes zu eigen war. Die Funk-
tion des Geheimnisses hingt in einer solchen Rede
nicht mehr allein mit der Schwierigkeit, zu begtei-
fen, zusammen, sondern mit der Notwendigkeit,
den Feinden die fiir sie nicht votauszusehenden
Pline Gottes zu verschweigen, deren Offenbarung
die vetfolgten Gliubigen ermutigt (die apokalyp-
tische Rede gehdrt zum Genus der Paraklese, der
Widerstandsschriften). Esdras z. B. erhilt die Wei-
sung, nur die vierundzwanzig ersten seiner insge-
samt neunundneunzig Biicher zu vertffentlichen;
die iibrigen sollen den Weisen seines Volkes vor-
behalten bleiben (4 Esr 14,14ff). Und der messia-
nische Konig wird bis zu seiner Manifestation ver-
borgen bleiben; aber es werden Zeichen gegeben
werden, die den Gliubigen sie vorauszusehen er-
moglichen: «Wenn die Zeichen gekommen sein
werden, die ich im vorausgehenden angegeben
habe, wird er kundgegeben werden, mein Diener,
der Mann, den du dem Schol3 des Meeres hast ent-
steigen sehen» (13,2).

3. Die Rede vom Krenz,

«Juden fordern Zeichen, und Griechen suchen
Weisheit» (1Kot 1,22). Die Rede vom Kreuz wi-
derspricht beiden Wegen insofern, als diese dazu
neigen, die Offenbarung als etwas Erworbenes anzu-
sehen; sie ist Argernis und Schwiiche fiir den, der
Zeichen von Macht besitzen kann, und Torheit fiir
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den, der die Weisheit zu besitzen behauptet. Und
doch ist sie paradoxerweise «Machterweis» und
«reden wir freilich Weisheit im Kreise der Voll-
kommenen» (1Kor 1,18f). In der Tat integriert
1Kot 2,6ff. die verschiedenen Redewecisen: die
apokalyptische Rede, die Weisheitsrede und selbst
die Mystetrienrede: «Weisheit reden wir freilich im
Kreise der Vollkommenen, aber nicht Weisheit im
Sinne dieser Welt, noch der Michtigen dieser
Welt, die dem Untergang geweiht sind, sondern
Gottes Weisheit i Geheimnis, die einst verborgene,
kiinden wir: Gott hat sie vor aller Zeit zu unserer
Vetherrlichung vorberbestimmt, aber keiner der
Fiirsten dieser Welt hat sie erkannt: sonst hitten
sie nicht den Herrn der Herrlichkeit gekreuzigt;
so aber geschieht, was geschrieben steht: (Was
kein Auge gesehen und kein Ohr gehért und was
in keines Menschen Herz gedrungen ist, hat Gott
denen bereitet, die ihn lieben.> Denn uns hat es Gott
geoflenbart (apekdlypsen) durch seinen Geist; denn
sein Geist erforscht alles, auch die Tiefen Gottes.»

Die Offenbarungsrede, welche die andern Rede-
weisen integriert, ist hier die apokalyptische Rede,
die einzige, die einen Bruch herbeifiihrt, etwas
wirklich Verborgenes enthiillt und die Grenzen des
Unméglichen tiberschreitet. Vom Nullpunkt des
Geschaffenen — oder vielmehr zu Erschaffenden — aus
(Null des Volkes in Agypten oder unter Jezabel
und Antiochus Epiphanes, Null des Kreuzes, Null
des Verkiindets, Null der Korinther) offenbart sich
aufs strahlendste Gottes Macht. Er hat das T6-
richte, das Schwache, das, was nicht gilt, erwihlt,
um abzutun, was gilt (1 Kor 1,26f). Dergestalt ist
in ihrer Dynamik radikaler Kontestation die Rede
vom Kreuz; sie bringt eine Offenbarung, die nie-
mandem privat gehirs und der kein Privateigentum
ein Hindernis entgegenzusetzen vermag. Sie ist Er-
schaffung des Subjektes selbst in der ihm zuteil-
werdenden Kommunikation seines Objektes —
Identifikation des Beschenkten mit dem Schenken-
den im Akt selbst des Schenkens, in Jesus Christus.

So ersehen wit am Schlufl unserer Analyse:
Wenn der Gegenstand der Offenbarung der
christliche Gott ist, so lilt sich das Begriffspaar
kundgegeben /verborgen auf seiten Gottes auf das Be-
griffspaar fiir-jemand-sein /nicht-fiir-jemand-sein  zu-
riickfithren, und auf seiten des Menschen liuft dies
ganz einfach auf sein oder nichtsein hinaus:

Gott (Objekt)

fiir-sein geoffenbart

nicht-fiir-sein nicht-geoffenbart

Mensch (Subjekr)

suchend wahrnehmend sein
nicht-suchend  wahrnehmend

nicht-suchend  nicht-wahrnehmend nicht-
zuriickweisend nicht-wahrnehmend sein

Das semantische Feld der Kundgabe im NT

Wenn man nun die Register priift, auf denen diese
Struktur der christlichen Offenbarung spielt, so er-
sicht man, daBl darin Wahrnehmbarkeit, Ortsbe-
stimmung und Zeitbestimmung eng zusammen-
hingen, weil dabei Gott dem menschlichen Be-
wultsein vermittels der verschiedenen Sinne pra-
sent ist — und daB darin sowohl abwesend wie gu-
Kiinftig oder vergangen zu gegenwirtig in Gegensatz
steht.

1. Wahrnehmbarkeit: beriihrt/nicht-beriihrt,
gesehen /nicht-gesehen, gehort/nicht-gehort,
erfalBt/nicht-erfaBt, verstanden /nicht-verstanden...

2. Ortsbestimmung: Anwesenheit/Abwesenheit
(hier/anderswo, unten/oben, drinnen/draulen)

3. Zeitbestimmung: vergangen / gegenwirtig /
zukiinftig

Auf qualitativer Ebene weist diese Dichotomie
auf einen Mangel hin: der Mensch ist nie vollstdn-
dig in seinem Jetzt, an seinem Ort anwesend, inso-
fern sich diese nicht durch die Wahrnehmung mit
dem Jetzt Gottes, mit dem Ort Gottes decken. In-
folgedessen kann die Anwesenheit Abwesenheit,
die Gegenwart Vergangenheit, das Sehen Blind-
heit usw. sein. Dieser Mangel schafft eine Span-
nung, die sich auf fanktionaler Ebene 16st durch eine
Anzahl von entsprechenden Prozessen, worin der
gerichtete intentionale Kontakt hergestellt wird,
von dem wir gesprochen haben:

1. Erscheinen (z. B. Tit 2, 11), angebotener Kon-
takt (Lk 5,13.24.39), das Wort-Ergreifen (Mk 1,
11), Erklirung (Lk 24,32)...

2. Kommen (Mk 2,17), Eintritt (Hebr 10,5),
Geburt (Gal 4,4, Jo 2,3), Hinabstieg (Jo 3,13),
Aufnahme (1 Thess 4,17), Offnung (Apk 5,2f).

3. Ankunft (2Petr 3,12), Etfiillung (Hebr 9, 26),
Tag (2Kor 6,2), Stunde (Apg 14,7) usw.

~ mit selbstverstindlich allen méglichen Kombina-

tionen:

Sehen +Kommen + Ankunft: «Man wird den
Menschensohn kommen sehen» (Lk 21,27); «Auf-
leuchten seiner Ankunft» (2 Thess 2,9; Jo 3,19)

Wort +Erscheinen +Zeit: «Am Ende dieser
Tage hat er (Gott) zu uns geredet durch den
Sohn..., Abglanz seiner Herrlichkeit» (Hebr 1, 2f)
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Kontakt +Kommen: «Dein Reich kommel»
(Mt 6, 10)

Sehen +Offnung: Man «sieht den Himmel of-
fen» (Apg 7,56); Gott 6ffnet auch die Augen des
Menschen (Jo 9), sein Herz (Apg 16, 14) und seinen
Geist (Lk 24, 45)

Kontakt +Erscheinen: «Der Zorn», «die Ge-
rechtigkeit Gottes enthiillt sich» (Rém 1)

Wortt +Geburt: «Das Wort ist Fleisch gewor-
den» (Jo 1,14). Das Wort liBt den Glaubenden
geboren werden: Jak 1,18; 1Petr 1,23

Zeit +Kommen: «Die Stunde kommt» (Jo 4,
21). «Die Ankunft des Tages Gottes» (2 Petr 3,12).
«Als die Fiille der Zeiten kam» (Gal 4, 4).

Wir brauchen keine weiteren Beispiele anzufiih-
ren. Man ersieht ohne weiteres, dall die Struktur
verborgen/kundgegeben nicht nur die Ausdriicke in-
formiert, in denen sie unmittelbar in Erscheinung
tritt, sondern weit meht. Insoweit es mit Gott Kon-
takt schafit, gibt schlieBlich das ganze Evangelium
die Gegenwart Gottes kund, und in diesem Sinn
versteht es denn auch Paulus (Rém 1,16ff.). Man
ersieht auch, dal das Feld der Kundgabe sich gren-
zenlos weit erstreckt, weil es sich von Rechts we-
gen mit dem wahren, d. h. von Gott geschaffenen
Sein deckt: «Wer aber die Wahrheit tut, kommt
zum Licht, damit seine Werke offenbar wetden,
da sie in Gott getan sind» (Jo 3,21). So bietet sich
das ganze Feld des Raumes und der Zeit der Waht-
nehmung dar, weil es zum Werk Gottes und somit
zur Offenbarung wird.

I1. Diachronie der Kundgabe

Das von der Offenbarung verwendete Vokabular
macht in der Geschichte der Bildung des N'T eine
Entwicklung durch: Die Synoptiker verwenden se-
hen fiir die Theophanien und Christophanien, und
geben fur das Mysterium des Reiches (Mk 4,1 und
Parall.). Mk #nd Lk verwenden verborgen/kundgege-
ben fiir «diese Dingey, d. h. fiir das heute geoffen-
barte Mysterium des Reiches (Mt 11, 26 und Parall.,
Mt 16,17). Doch die den Jiingern geoffenbarte
Lehre Jesu bleibt so lange verborgen, als die Ver-
kiindigung sie nicht kundgegeben hat (Mk 4,22;
Lk 8,17; Mt hat verhiillt-enthiillt und verborgen-
bekannt). Dal3 apokalyprein urspriinglich ein proto-
christlicher jiidischer Ausdruck ist, wihrend pha-
neroun eine gnostische Firbung hat, erklirt nicht,
warum Mk sie gleichzeitig verwendet. Man muB
darin eine bezeichnende Opposition auf der funk-
tionalen Ebene seiner Sprechweise und vielleicht
der des NT etblicken.

Bei Panlus bezieht sich Offenbarung zunichst
auf die kiinftige Parusie (1 Thess), bald abet (1 Kor)
auf das jetzige Wirken des Geistes im Gliubigen.
Im Romerbrief tritt Kundgabe in Konkutrenz zu
Offenbarung in dieser zweiten Bedeutung (Offen-
barung oder Kundgabe der Gerechtigkeit, des My-
steriums), und in den Gefangenschaftsbriefen wird
Kundgabe selbst auf die kiinftige Parusie bezogen
(Kol 3,4).

Die Pastoralbriefe kennen zwar noch das Myste-
rium, aber nicht mehr die Offenbatung, und die
Wortfamilie epiphanein bezeichnet das einstige
sichtbare Dasein Jesu auf Erden sowie seine kiinf-
tige Parusie. Johannes kennt nur noch £undgeben und
seben. Und das Sehen wird durch das Zeichen und
das Zeugnis vermittelt.

Diese Entwicklung ist das Ergebnis einer dop-
pelten Distanzierung: der Distanzierung vom Er-
denleben Jesu und von seiner Parusie. In dem Zeit-
punkt, wo Jesus und seine Jiinger sehen, was sie
sehen (Mt 13,16f., Lk 10,23f.), ist die Offenba-
rung prasent (durch die Lehre) und die Kundgabe
zukiinftig (durch die Verkiindigung). Spiter voll-
zieht sich die Kundgabe in der Offenbarung, die in
der Predigt besteht, wihrend die letzte Offenba-
rung sogar vom gliubigen Horer der Predigt noch
erwartet werden muf. SchlieBlich fithrt die Di-
stanz zwischen der Verkiindigung und dem Chri-
stusereignis dazu, da man auf dieses letztere den
Epiphaniebegriff bezieht (wihrend zwischen bei-
den die Zwischenglieder der Uberlieferung,- des
Zeichens, des Zeugnisses in Erscheinung treten),
der zugleich auch fiir die letzte Ankunft Christi
gilt. Wir sehen nun Christus durch den Glauben.
Fiir die «Innenstehenden» verlagert sich der Ozt des
Offenbarungsempfanges vom Kerygma zur Ana-
mnese und zur Erwartung (2 Petr).

Bedentung der Kundgabe
von der Verheimlichung her gesehen

Wenn man den weiten Umfang des Offenbarungs-
begriffs gewahrt hat, mag es befremden, daf} man
im NT Aufforderungen begegnet, sein Christen-
leben «im geheimen» zu leben. Welchen Platz hat
denn neben der Kundgabe die Verheimlichung,
d. h. das bewuBte Nichtkundgeben?

1. Private Religion?
Eine erste Funktion, die das Geheimnis im N'T hat,
ist die, die Echtheit des christlichen Lebens zu si-
chern. Jesus weiB}, da die Menschen dazu neigen,
sich nur fiir das zu interessieren, was man sieht (Jo
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4,153 6,34). Darum begehrt er auf gegen die Reli-
gion des bloB #uBern Scheins, wie die Pharisder
sie iiben: sie halten sich an der Pforte auf und hin-
dern die Leute am Eintreten (Mt 23,13); sie reini-
gen das AuBere des Trinkgeschirrs, wihrend das
Innere voller Raubgut und Véllerei ist (23,25);
nach auflen machen sie einen guten Eindruck, ge-
ben sie sich als gerecht, innerlich abet sind sie vol-
ler Totengebein und Unrat, d. h. voll Heuchelei
und Bosheit (23,27£.): «Dieses Volk ehrt mich mit
den Lippen, sein Herz aber ist weit von mir» (Is
29,13, zitiert in Mt 15,8 und Parall.). Es kommt
auf das Innere an: Was von aullen in den Men-
schen eindringt, macht ihn nicht unrein. Aus dem
Innern, «aus dem Herzen kommen die schlechten
Eingebungen» (Mt 15,19ff.), aber auch die Liebe
(1Tim 1,5): «Der Mund redet aus der Uberfiille
des Herzens» (Lk 6,45). Schon die Propheten ha-
ben auf dieser Verinnerlichung der Religion be-
standen, die eine Vorbedingung ihrer Echtheit ist
(Am s,21ff.; Os 6,65 Jr 31,31; Bz 36,26 usw.).
Gott will das Herz des Menschen zu einer Wohn-
stitte seines Geistes (Gal 4,6; 1Kor 16,22) und
Christi (Eph 3,17) machen; das Gotteswort wird
in das gute Erdreich des Herzens gesit (Lk 8,15).
Bevor es Frucht bringen kann, mufl es sich ein-
wurzeln (8,13). Wenn Jesus somit empfichlt, heim-
lich Almosen zu geben, zu beten und zu fasten (Mt
6,4.6.18), fordert er dazu auf, nicht eine dullere
Belohnung fiir einen dullern Akt zu erwarten —
sonst wiirde man im Sichtbaren verbleiben, wie es
nun einmal ist —, sondern sich im unsichtbaren
INoch anzusiedeln, wo Gott ist (vgl. Kol 3,3). Und
Gott wirkt im Verborgenen, aber auf diese Welt,
so wie die Frau den Sauerteig in der Teigmasse
verbirgt (Mt 13,33). Der Logos wird Fleisch, Chri-
stus erniedrigt sich bis zur Vernichtung (Jo 1,4;
Phil 2). Diese Art zu verschwinden ist das einzige
Mittel, um wirklich prisent zu sein — im Innern:
«Das Reich Gottes ist in euch (oder: mitten unter)
euch» (Lk 17,21) (vgl. Eph 3,16f., wo vom Ein-
wohnen, vom innern Menschen und von Wurzeln
die Rede ist).

Doch «der verborgene Mensch des Herzens»

(1 Petr 3,4), der entdeckte Schatz, der — wie es der

judischen Weisheit entspricht (Spr 2,1; Ps 119,113
Jb 23,12) - sogleich wiederum versteckt wird, um
nicht seiner verlustig zu gehen, miissen eines Ta-
ges ans Licht treten, denn: «Verborgene Weisheit,
ein versteckter Schatz. Ja, welchen Nutzen bieten
beide?» (Sit 20,30). «Euet Licht leuchte vor den
Menschen, damit sie eure guten Werke sehen und
euren Vater im Himmel preisen» (Mt 5,16). Die

Ratschlige, im verborgenen zu «praktiziereny,
hatten es also nicht darauf abgesehen, eine Privat-
religion einzufithren (Nikodemus und auf jeden
Fall Joseph von Arimathia werden getadelt, weil
sie «aus Furcht vor den Juden im geheimen» Jiin-
ger sind: Jo 3,2; 12,42; 19,38%; 9,22), sondern
wollen die personlichen Grundlagen zu einem Le-
ben briiderlicher Gemeinschaft in Christus sichern,
das auch fiir die «Schafe, die noch nicht zu dieser
Hetde gehoren» (Jo 10,16; Mt 15,24; 18,12;
1Petr 2,25; Eph 2,14f1.), offensteht.

2. Messianisches Geheimnis

Das messianische Geheimnis ist die erste Anwen-
dung dessen, was Jesus Christus selbst vorausgeht.
Wenn dieser einen Messianismus zuriickweist, der
es sich allzu leicht machen wiirde und nur «von
dieser Welt» wire (Jo 18,36; Mt 4,8; Lk 4,5; Jo
6,15), so zeigt er an sich selbst, daBl das Samenkorn
sterben muB}, um Frucht zu bringen (Jo 12,24; Mt
10,39; 16,25 spielt mit verlieren/finden), denn «die
Kraft vollendet sich in der Schwachheit» (2 Kot
12,9). «Diesen Schatz tragen wir freilich in irdenen
GefiBlen, so daBl die auBerordentliche Kraft von
Gott und nicht von uns kommt» (4,7). Paulus be-
ruft sich hier auf die Schépferkraft Gottes, «der da
sprach: Aus der Finsternis strahle das Licht aufl»
(4,6) — und Jesus will nur das Werk Gottes sein
(Jo 4,34), so daB, «wenn jemand in Christus ist,
er eine neue Schopfung ist» (2Kor 5,17; vgl
Kol 1,15 usw.).

Deswegen spricht Jesus «in Gleichnissen» (Mk
4,33f.; Jo 16,25) und nicht «offen», wie er es,
wenn die Zeit dazu gekommen ist, mit seinen Jiin-
gern allein tun wird (Mk 8,31f.; Jo 16,29); des-
wegen steigt er incognito nach Jerusalem hinauf
(Jo 7,3.10), weil fiir ihn die Stunde noch nicht ge-
kommen ist, sich der Welt kundzugeben. Er wird
sich seinen Jiingern allein kundgeben, wenn die
Stunde da ist, d.h. in dem Augenblick, da der
Triumph des Einzuges in Jerusalem in Agonie
umschligt (Jo 11,12.23fF) und da sogar die Jiin-
ger Jesus mit dem Vater alleinlassen (16,32).
«Hitte Jesus seine Herrlichkeit als Gottessohn
tiberall strahlend zutage treten lassen, die Menge
ihrer rasenden Begeisterung iiberlassen, die Ddmo-
nen ihr serviles Bekenntnis hinausschreien, die
Apostel ihre sensationelle Entdeckung breitschla-
gen lassen, so wire die Passion unméglich gewor-
den und das Los Christi hitte sich in einen
Triumph verwandelt, aber in einen Triumph, der
ganz und gar menschlich gewesen wire (Mk 8,33)
und den géttlichen Heilsplan nicht erfiillt hitte»
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(G.Minette de Tillesse 2), d.h. diese Weisheit,
von der Paulus uns sagt: «Keiner der Fiirsten die-
ser Welt hat sie erlrannt: sonst hitten sie nicht den
Herrn der Herrlichkeit gekreuzigt» (1 Kor 2,8).

Dieser letzte Ausdruck verweist uns einerseits
auf den Typus der apokalyptischen Rede. Wir
stoBen wiederum auf ihn zu einem fiir das messia-
nische Geheimnis entscheidenden Zeitpunkt: bei
der Verklirung, wo auf die Offnung der Himmel '3
— der messianischen Erwartung entsprechend — die
Beobachtung des Geheimnisses folgt (die Formel
logon ekratesan verweist auf Dn 7,28; 12,8, wo
Wortt auch die betreffende Sache, die Vision be-
zeichnet; 4Esr 14,8; Test. Levi 6,2). Gleichzeitig
werden wir auf den Typus der Weisheitsrede ver-
wiesen durch die Anspielung an Bar 3,9ff., wo die
Archonten, die «nach Erkenntnis Strebenden, den
Weg der Weisheit nicht erkannt haben».

3. Einer Arkandisziplin entgegen

Gerade die Problematik der Weisheits- und Offen-
barungsreden fithrt uns zur Frage, warum denn
Gott sich diesem und nicht jenem Menschen, in
diesem und nicht jenem Zeitpunkt offenbart. Und
die Antwort ist fiir diese Reden sogar konstitutiv:

— Gott offenbart sich denen, die ihn lieben. In
Weish 6,12 wird von der Weisheit gesagt, sie
wetde «leicht erkannt von denen, die sie lieben»,
sie gebe sich denen zu erkennen, die ihrer wiirdig
seien, weil sie nach ihr verlangten, und desgleichen
wird sie nach Bar 3,38 von Gott «seinem Liebling
Israel verlieheny. In 1 Kor 2,7 und Jo 14,22 fin-
det sich wieder diese Erwihlung derer, die lieben
und somit — zum Unterschied von der Welt — das
Wort bewahren (vgl. Jo 8,43). Und doch «rithme
sich der Weise nicht» (Jt 9,22), denn niemand kann
zu Jesus kommen, wenn nicht der Vater ihn zieht
(Jo 6,44), und «wenn jemand sich in einer Ei-
kenntnis gefillt, so ist er noch nicht bei der Er-
kenntnis angelangt, wie sie sein soll; wenn aber je-
mand Gott liebt, so ist er von ihm erkannt» (1 Kot
8,3). Die Liebe zu Gott, die dessen Offenbarung
motiviert, ist selbst Gabe der Liebe Gottes an die,
die er sich erwihlt: «Denn so hat es Dir gefallen»
(Mt 11,2635 Lk 10,21).

Dieser Ausdruck — exdokia — tritt auf im Zusam-
menhang mit Offenbarang bei der Taufe und Ver-
klirung Jesu (Mt 3,17; 17,5), bei Paulus (Gal 1,15)
und wird allgemein gebraucht fiir «die Torheit der
Verkiindigung» (1Kor 1,21; vgl. Kol 1,19; Eph
1,5 f.). In allen diesen Fillen wihlt Gott armselige
Mittel, den Logos vom Kreuz. Und dies wird ganz
besonders betont im Logion Mt 11,25 ff., wo die

Verweise auf Dn 2 in den «Kleinen» mehr als neue
Daniels erblicken lassen — das Kind, das den Wei-
sen und Gelehrten Babylons gegeniibergestellt
wird (Dn 1,4 LXX) —, denn Daniel war ein Wei-
ser, wihrend die Jiinger von Korinth (1Kor 1,26)
oder anderswo Ignoranten sind.™

— Gott offenbart der Logik der apokalyptischen
Rede entsprechend «zu den festgesetzten Zeiteny,
und diese Zeiten sind definitionsgemil die letzten
(Hebr 1,2). «Es gibt einen Gott, der die Geheim-
nisse enthiillen kann, und dieser hat. .. geoffenbart,
was an der Tage Ende wird geschehn» (Dn 2,28).
Da aber das Ende das Gerichtsurteil ist, ist dann
Gott nicht ungerecht, wenn er nicht frither ein-
greift? Darum rechtfertigt sich Gott dafiir, daf er
tiber die einst begangenen Siinden «hinweggegan-
geny ist: es war «die Zeit der Nachsichty. War-
um? Um seine Gerechtigkeit in der Jetztzeit zu
zeigen, indem er seinen Zotn etst in dem Zeitpunkt
offenbart, wo er den an Jesus Glaubenden recht-
fertigt (Rom 1,18; 3,25 ff.). Die Erlésung ist der
Zeitpunkt, die johanneische Stunde, die von der
Predigt aktualisiert wird, indem sie den Menschen
vor die Entscheidung stellt, entweder aus Gnade
dazusein und somit gerechtfertigt zu sein, oder
dann sich auf etwas anderes zu stiitzen als auf Gott
und unter das Verdammungsurteil zu fallen. Die
Predigt ist konstitutiv fiir das Mysterium, das sie
vetkiindigt: «ausersehen vor Grundlegung der
Welt, doch... am Ende der Zeiten etrschienen»
(1 Petr 1,20; vgl. Hebr g,25f.; Eph 1,9ff.; 3,51.);
«geoffenbart im Fleische, als der Heilige dargetan
im Geiste, geschaut von den Engeln, verkiindet
den Heiden, geglaubt in der weiten Welt, erhht
in Herrlichkeit (1 Tim 3,16). «Indem sie die Sen-
dung zu offenbaten erhalten, sehen die Apostel,
wie ihr Wirken in der Perspektive des Endes der
Zeiten liegt; sie werden im Gefolge Christi und in
seinem Namen mit einer Funktion betraut, die
nach dem Denken der Apokalyptik Gott zukam.»?s
Wenn die Offenbarung auf einen Menschen trifft,
macht sie ihn entweder zu einem Offenbarer oder
zu einem Blinden (Jo 10; Is 6). So erweitert sich
der Kreis der Menschen, worin Gott sich der Welt
kundgibt.

Doch das, was vom Finzelmenschen gesagt wor-
den ist, gilt auch von der Gruppe: «Wenn das Licht
in dir Finsternis ist, wie tief wird dann die Finster-
nis sein!» (Mt 6,23.) Es ist darum iiberaus wichtig,
die Authentizitit dieses Lichtes, welches das Den-
ken (1Kot 2,16), das Reden und Handeln (z,4)
Gottes enthiillt, zu bewahren in der Lauterkeit der
Lehre (vgl. die Pastoralbriefe), vor allem aber der
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christlichen Existenz, ohne die die Kirche irrele-
vant, weil irrevelant, wire (1 Kor 1,17; Phil 3,18;
Hebr 6,6): « Jeden Zweig an mir, der keine Frucht
trigt, nimmt er weg; er wird weggeworfen» (Jo
15,2.6). Sorgt dafiir, «daB derjenige, der diese Tat
(der Unzucht) begangen hat, aus eurer Mitte aus-
geschieden werde» (1Kor j,2). Dieser ganze, von
Lv 17 und Dt 13 inspirierte Abschaitt 1Kor 5,
1-10, 33 besteht auf dieser irgendwie Qumran ent-
sprechenden Disziplin: «Denn was haben Licht
und Finsternis gemein? ...»: 2Kor 7,14ff. Es
gibt solche, die «drauBlen» und solche, die «drin-
nen» sind (1Kor 5,12). Indem Jesus sagt: «Euch
ist das Geheimnis des Reiches Gottes anvertraut,
zu den AuBenstehenden kommt alles in Gleich-
nissen» (Mk 4, 11), instauriert er die letzte Art von
Geheimnis, der wit im N'T begegnen: eine Arkan-
disziplin (Mt 7,6). Zwar soll die Botschaft gewil
nicht nur einigen vorbehalten bleiben wie in einer
esoterischen Sekte: «Was ich euch im Finstern
sage, das redet im Licht» (Mt 10,27 im Zusam-
menhang mit der Aussendungsrede und bei Mk in
der Gleichnisrede! Ebenso Lk 8,17). Lk nimmt
dieses Logion in 12,2-3 wieder auf, um dem Sinn
nach zu sagen: «Selbst wenn ihr die frohe Bot-
schaft aus Furcht im geheimen verkiindet, wird
man es wissen, und ihr werdet auf jeden Fall zu
leiden haben.» Deshalb soll man sich nicht fiirch-
ten, zu sprechen. Die Schweine jedoch sollen aus-
geschlossen sein. Sie sind es bereits von sich aus
wegen ihres Unglaubens (1 Petr 2,7): « Obwohl sie
sehen, sehen sie nicht» (Is 6,9f.), bemerkt Mk 4,
12 iiber die, «die drauBien sind» (vgl. Jo 12,40).
Damit sind sie beteits «ausgestoBen in die Finster-
nis drauBeny (Mt 8,12).

Zwischen verborgen und kundgetan

Doch bevor sich die letzte Kundgabe vollzieht,
deren Zeitpunkt wir nicht wissen diitfen (Apg 1,
175 vgl. Mk 13,325 Mt 24,30), ist es Aufgabe der
Kirche, durch ihre Existenzform und ihre Ver-
kiindigung ¢ die Kundgabe des Mysteriums immer
weiter voranzutragen nicht nur an die Menschen
(1Kor 4,1; Kol 2,2 usw.) und Nationen («Das

Evangelium muf zuerst allen Vélkern verkiindet |

werden», «und dann wird das Ende kommeny:
Mk 13, 10; Mt 24,9), sondern auch an die « Machte
und Gewalten», die entweder abdanken oder sich
unterwetfen miissen (Eph 3,10; vgl. 1,10.22; Kol
2,10 — es findet sich wieder die ganze politische
Dimension), so daB zuletzt Gott alles in allem ist
(1Kor 15,28).

Die Zeit der Kirche ist somit diese Zwischen-
zeit, von der die aus der Apokalyptik geerbten
(vgl. Dn 2,34.44fF.; Apok.Syr. von Baruch Kap.
36—40) Wachstumsgleichnisse zeigen, daB sie die
Zeit ist, in der das Verborgene und das Offenbare
noch miteinander vermischt sind — wie wenn sie
selbst ein groBes Gleichnis wire. Zwar tritt das Le-
ben Jesu am Leibe der Christen in Etscheinung
(2Kor 4,10), insofern jeder «entsprechend der
Kundgebung des Geistes zum allgemeinen Be-
sten» (1Kor 12,7) «den Beweis seiner Liebe» et-
bringt (2 Kor 8,24), so daBl «Gott durch uns iiber-
all seine Erkenntnis wie einen Duft verbreitet» (2,
14), denn «mit unverhiilltem Antlitz spiegeln wir
alle die Herrlichkeit des Herrn wider... und wer-
den so in das gleiche Bild umgewandelt zu immer
groBerer Herrlichkeit» (3,18). Dennoch sind die
wahren Jlinger nicht immer die, die es zu sein
scheinen (Mt 7,22; Mk 13,6 im Gegensatz zu Lk
9,461ff.; Mk 9,38fF.; Rém 2,5; 2,28): «Wer sagt,
er sei im Lichte, und dabei seinen Bruder haft, ist
immer noch in der Finsternis» (1 Jo 2,8). Die Son-
derung ist nicht leicht (Mt 13,25 ff.), und das ein-
zige Kriterium, die Liebe, spielt nicht zwangsliu-
fig zugunsten des Christen (Mt 25). Was in der
Kirche ist, ist zum Teil drauBen, und umgekehrt.
Es besteht die Gefahr, daBl das Vergangene zu-
riickkehrt, denn es bildet immer noch das Gesetz
der «jetzigen» Welt (Tit, 12; 3,3); der duBere
Mensch und der innete Mensch hausen zusammen
(2Kor 4), und wenn oft das Bose verborgen bleibt,
so sicht man auch das Gute nicht immer (1 Tim 5,
24f.).

Die Kundgabe bleibt somit von vielen Zwie-
lichtigkeiten und Halbheiten gezeichnet in diesen
«votletzten» Zeiten und diesen «votletzten» Ver-
wirklichungen. Nicht nur der Vater ist «im Ver-
borgenen» und Christus, den «der Himmel auf-
nehmen muBte bis zu den Zeiten der allgemeinen
Wiederherstellung (Apg 3,21). Bei ihm ist auch
unser Schatz und unser Herz (Lk 12,33), das
«Reich, das uns bereitet ist» (Mt 25, 34), das «uns
im Himmel hinterlegte Erbe..., die Bestimmung
zum Heile, wie es am Ende der Zeiten offenbar
werden soll» (1Pett 1,4). An Verbannte (1 Petr 1,
17) — gleichsam an solche, die in dieser Welt zu-
riickgehalten werden, wie wir sagen wiirden, wenn
nicht diese Welt zuriickgehalten wiirde — schreibt
Paulus: «Suchet, was oben ist, wo Christus zur
Rechten des Vatets thront... Denn ihr seid gestor-
ben, und euer Leben ist mit Christus in Gott ver-
borgen» (Kol 3,1l.). Darum erwarten wir nicht
nur die Offenbarang Jesu Christi (1Kor 1,7 usw.),
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sondern auch «die Herrlichkeit, die sich an uns

offenbaren wird... Die Sehnsucht der Schépfung
wattet ja auf das Offenbarwerden der Kinder Gottes»
(Rom 8,181F.). «Jetzt sind wir Kinder Gottes. Es
ist noch nicht in Erscheinung getreten, was wir
sein werden; wir wissen aber, wenn es in Erschei-
nung tritt, so werden wir ihm dhnlich sein; denn
wir werden ihn sehen, wie er ist» (1 Jo 3,2; vgl
1Kor 13,12). Offenbarung nicht nur «dessen, was
ist» (K.Barth1?), sondern auch dessen, was sein
wird; «nicht nur Enthiillung, sondern auch end-
liche Erfilllung» (J.Moltmann'®). Und die Pro-
missio ist nicht nur VerheiBung, sondern [nitinm
im Logos, und dieser Beginn, diese Primizien sind
die Primissen der Mission. Denn wenn auch eine
Distanz vorliegt, so besteht doch keine Verschie-

I J.B.Metz, Zur Theologie der Welt (Mainz 1968) 101.

2 H. Schlier, Besinnung auf das Neue Testament (Freiburg i. Br.
1964) 150.

3 A.Oepke, xginro: S.Kittel (Hrg.), Theol. Wottetbuch zum NT
T1I (Stuttgatt 1938) 963: «Im strengen Sinn allwissend ist allein die
Zeitn

4 A.Oepke ebd. 966: «Im ganzen setzt sich innerhalb des teinen
Kritizismus mehr und meht die Uberzeugung dutch, dall das wahre
Sein den Logos in sich hat und mit dem Nus zu etfassen ist.»

5 Vgl. R. Bultmann: «So wird vollends deutlich, daB die Offenba-
rung ein Tun Gottes, ein Gescheben ist, nicht eine iibernatiirliche Wis-
sensvermitthung» (Der Begriff der Offenbarung im NT: Glauben
und Verstehen III [Tiibingen 31965] 30/31). «Offenbarung ist ein
Geschehen, das den Tod vernichtet, nicht eine Lehte, daB er nicht
sei» (ebd. 15).

6 Qlympiodoros, Komm. zu Phaidon (Ausg. Norvin) (Leipzig
1913) 121. i

7 Proklos, Komm. zur Republik (Ausg. W.Kroll [Leipzig 1899])
e

8 Olympiodoros ebd. 166.

9 Macrobius, Komm. zu Somnium Scipionis I.

10 Rhetores Graeci (Ausg. Walz) 8, 115.

11 Aristides Quintilianus, Von der Musik ITI, 165.

12 I e Secret Messianique dans 'Evangile de Matc, 321.

Fergus Ketr

Die verborgene Spiri-
tualitit der Gegenkultur

Absicht dieses Beitrages ist es, die andeutungs-
weise in verschiedenen kulturellen Bewegungen
der englischsprechenden Welt enthaltene Spiritua-
litit zu skizzieren. Im Verlauf der Diskussion
wird es deutlich werden, daB die Idee der Spiritua-

denheit der Natur nach zwischen der Kundgabe
Christi und der Christen morgen, bei der Parusie,
und heute bei der radikalen Kontestation — Krea-
tion der Welt, in der Art, wie wir sie den Michten
der Finsternis entreifen. Die Verschiedenheit der
Natur nach liegt vor zwischen dem Beginn von
allem im Wort und dem, was vor dieser Offenba-
rung oder aulerhalb dieser Offenbarung ist: das
Nichts. Und die Distanz vermindern wir von Tag
zu Tag, von Werk Gottes zu Werk Gottes, von
Glauben zu Glauben: durch unser Verhalten und
unser Gebet machen wir, daBl «das Wort des Herrn
seinen Lauf vollendet» (2Thess 3,1), und «be-
schleunigen wir das Anbrechen des Tages Gottes»
(2Petr 5, 111.).

13 H. Traub, odpavdg: Theol. Warterbuch zum NT V, s30 und
Anm. 263.

14 H. Feuillet, Le Christ Sagesse de Dieu, 264

15 J.Dupont, Gnosis (Louvain 1949) 197.

16 Vgl. R.Schnackenburg, Die Kirche im NT (Freiburg i.Br.
1961) 14: «Ein «individuelles> Christentum, das sich fernab und
auBerhalb der «Gemeinde» bilden sollte oder wollte, ist fiir die Ur-
kirche undenkbat.»

17 Dogmatik im GrundriB (Zollikon 1947) 159.

18 Theologie der Hoffnung (Miinchen 1964) 208.
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litit in diesem Zusammenhang notwendig ver-
schwommen und unbestimmt ist. Das einzig ge-
meinsame Element in den im {ibrigen sehr unter-
schiedlichen Denkrichtungen, die wir zur Prifung
vorlegen, ist die implizite Uberzeugung, daB unse-
re Gesellschaft den Bereich des Personlichen ernst-
lich unterbewertet, durch eine systematische,
wenngleich zweifellos unwissentliche Einengung
der zwischenmenschlichen Beziehungen und die
daraus erwachsende gegenseitige Entfremdung.
Es herrscht zum Beispiel ein weit verbreitetes Ge-
fiihl, daB die Gesellschaft als ganze und ihre kon-
stituierenden Strukturen ein verdorbenes und ver-
derbendes Medium bilden, und da8 die Dynamik
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