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Jesus Christus im Glauben
und in der Theologie von
heute

Das Bekenntnis zu Jesus von Nazaret als dem
Gottessohn, Herrn und Messias ist, wie nun
schon bald zweitausend Jahre lang, auch heute
das Kennzeichen des Christentums und sein
Lebensblut. Diese Uberzeugung, dafl der Jesus
des Erdenwirkens mit dem himmlischen Sohn
Gottes identisch ist, bringt das Neue Testament
durch Hoheitstitel, kerygmatische Formulierun-
gen und Erzihlungen zum Ausdruck. Der Glau-
be des Neuen Testaments an Jesus als den Chri-
stus und Gottessohn ist in der zweitausendjahri-
gen Geschichte des Christentums eine Konstan-
te, wurde aber durch die menschlichen Anliegen
jeder Kulturepoche innerlich geprigt und ge-
firbt, da die Menschen im Zusammenhang mit
ihren tiefsten und am weitesten verbreiteten
Sehnsiichten und Hoffnungen nach Heil und
Ganzheit suchten.

Die Anliegen des Menschen von heute geben
der Christologie einen Zuschnitt, der dem spiten
zwanzigsten Jahrhundert entspricht. Der Durst
nach personlicher religiéser Erfahrung, der
Hunger nach sozialer und politischer Gerechtig-
keit, die Begegnung mit den Weltreligionen, die
psychologischen, soziologischen und kyberneti-
schen Umwilzungen haben an der Universitit
und am Seminar wie im Leben der Christen, von
den Amerikanern der Mittelklasse, die in den
Pfarreien zusammenkommen, bis zu den Basis-
gemeinden der Dritten Welt, die sich oft unter
Lebensgefahr versammeln, einen erheblichen
Einflufl auf die Christologie ausgeiibt.

Das Aufeinanderwirken von Volksfrémmig-
keit und akademischer Theologie ist verwickelt.
Wahrend die Theologen sich zuweilen vom
Glaubensausdruck der Gemeinden distanzieren
(wie dies beispielsweise in den ersten Stadien der
biblischen Erneuerung der Fall war), hat ande-
rerseits das Gottesvolk mitunter Lebensformen
entwickelt, von denen dann die Theologen zu

lernen haben (denken wir z.B. an den neuer-
wachten Sinn fiir den Heiligen Geist in katholi-
schen charismatischen Bewegungen).

In diesem Aufsatz werde ich, mehr in die
Breite als in die Tiefe gehend, ausfindig machen,
welche Auffassung von Jesus Christus in ver-
schiedenen christlichen Lebensbereichen leben-
dig ist und welche Richtungen die neueren chri-
stologischen Forschungen akademischer Natur
uns einschlagen heiflen.

1. Jesus, der Gottessobn, in der beutigen
religiosen Erfabrung

Im Leben der Christen haben in den letzten
Jahrzehnten gewaltige Verinderungen stattge-
funden, welche ihre Erfahrung Jesu Christi als
ihres Lebenszentrums zugleich in Frage gestellt
und stimuliert haben. Diese Verlagerungen las-
sen sich auf der personalen und gemeinschaftli-
chen Ebene und in der Beziehung zur Welt leicht
feststellen.

Die personliche Beziehung der Christen zu
Christus wurde von Grund auf beeinflufit durch
das Erwachen eines Hungers nach persdnlicher
religioser Erfahrung, der paradoxerweise mit der
Verinderung der Kulturmuster des nachindu-
striellen Westeuropas und Nordamerikas und
der sogenannten Entwicklungslinder Hand in
Hand ging. Wo die Strukturen das Gefiihl, zu
einem Ganzen zu gehoren und von thm her zu
leben, nur noch unbefriedigend vermittelten,
suchte das Herz des einzelnen Menschen nach
Sinn in einem benennbaren Gottesverhiltnis in
Christus, das affektiven Halt gibt und von den
Meinungen und Erfahrungen anderer weniger
abhingig ist. Die tiberraschende Zunahme der
Beteiligung an Exerzitien, die im Geist des Igna-
tius und anderer Ordenstraditionen gehalten
werden, das zunehmende Interesse der Laien wie
der Ordensleute an einer begleitenden geistlichen
Leitung und geradezu eine Eruption charismati-
scher Gebetsgruppen, worin die einzelnen Mit-
glieder die «Befugnis» zu einem Gebetsleben
finden, das dem Gemiit, einer Versenkung in den
Geist und einer ganz allgemein ganzheitlicheren,
heilsamen geistlichen Haltung Raum lafit, sind
Hinweise darauf, dafl unser Zeitalter ebensosehr
religits wie weltlich ist. Die ontologische Dop-
peldynamik in allen Menschen — einerseits indivi-
duell fiir sich zu sein, andererseits aber sich dem
lebenspendenden grofien Anderen hinzugeben —
findet weiterhin unmittelbaren religiosen Aus-
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druck sowie Ventile auf psychotherapeutischen
und weiteren weniger direkt religiosen Wegen.
Fiir viele, die dem Gebet Raum geben, das thnen
in threm tiefsten Wesen fortwihrend geschenkt
wird, ist Christus zu einer leibhaftigen Person
geworden.

Wo die liturgische Erneuerung wirklich gliick-
te, hat sie in den Christen wieder das Wissen um
die von Grund auf gemeinschaftliche Dimension
des christlichen Lebens erwachen lassen. Hier
wird der personliche Christus als der erfahren,
der auf die Seinen hinweisen und sagen kann:
«Dies ist mein Leib fiir euch» (1 Kor 11,24). Fiir
solche, welche eine gesunde Liturgie kennen, ist
der soziale Christus nicht eine Gestalt, die dem
personalen Christus einfach an die Seite gestellt
wird, sondern der eine Christus, der in den
Beziehungen, deren er sich dank der Auferste-
hung seines Leibes im Geiste erfreut, erfahren
wird.

Ein zweiter Weg, auf dem die Christen Chri-
stus neu erfahren, liegt im weitverbreiteten Sinn
fiir den Auftrag zu titigem Einsatz (einst als
«Apostolat», «Katholische Aktion» und «Beru-
fung» bezeichnet), der allmihlich, doch sichtlich
die Landschaft in der Kirche verindert. Die
Beteiligung am Dienst Christi an seiner Kirche
nimmt unter den Getauften in auferordentli-
chem Maf zu, und die Arbeitsteilung von frither
auflert und verschafft nicht die richtigen Leitli-
nien fiir diese Entwicklung. Die Ermichtigung,
die in diesem Ruf erfahren wird, bildet fiir viele
Glieder der Kirche einen Anlafl, Christus auf
neue Weisen zu kennen: im Umgang mit Leuten
von verschiedenartigen Bediirfnissen, in der
Hingabe an das Reich des Vaters und im freudi-
gen Besitz der Gaben des Geistes.

Die Gemeinschaft bringt das Wissen um Chri-
stus noch auf eine eng damit zusammenhingende
dritte Weise zur Entfaltung. Die Basisgemein-
den, welche das Antlitz der kommenden Kirche
bereits zu formen beginnen, sind Lebenszusam-
menhinge, welche die Gliubigen erfahren las-
sen, was die Redaktionskritik den Fachgelehrten
gesagt hat: Daf} jede Gemeinschaft innerhalb der
Kirche ihre je eigene Gotteserfahrung in Christus
hat und die Chance angeboten erhilt, in Wort
und Tat (und unter dem Einfluf} der Gnade) ihr je
eigenes «fiinftes Evangelium» zu formulieren,
das Christus und der Gemeinde Namen beilegt —
gerade so wie beispielsweise Matthaus Jesus Titel
zulegte und das Modell seines Lebens beschrieb
in Riickbindung an eine ganz bestimmte Ge-

meindeerfahrung mit seiner Gegenwart im Heili-
gen Gelist.

Wenn der intime und gemeinschaftliche Cha-
rakter der Jingerschaft zwei Grundziige der
christlichen Christuserfahrung sind, so ergibt
sich daraus die dritte Komponente und verstarkt
die beiden. Der Dienst an der Welt durch Sen-
dung und Zeugnis ist die personliche und institu-
tionelle Selbstvergessenheit, die in Zusammenar-
beit mit dem sich abmithenden Christus und im
Zusammenwirken mit allen Menschen guten
Willens bestrebt ist, die von Hunger, Armut und
Unterdriickung gequilte Welt zu vermenschli-
chen. Dienst an Institutionen ebenso wie Dienst
fiir Menschen — fern allem Schielen nach Prosely-
tenmacherei; Protest gegen die Verwiistung un-
serer Wohnstitte, der Erde; die Begegnung mit
anderen Weltreligionen, um Wege zu finden, auf
denen man alle Menschen auffordern kann, die-
ser Welt als der nichtgéttlichen Stdtte anzugeho-
ren, an der man dem Mysterium begegnen und
sich ihm hingeben kann — all dies sind Weisen,
worin diese Sendung und dieses Zeugnis Fleisch
und Blut annehmen. Das’ Christusmysterium
wird als etwas empfunden, das weiter ist als
dieser Mann von Nazaret, dessen Besonderheit
nicht bestritten wird: Befreiung wird ein Titel
von zentraler Bedeutung und Freiheit zum Na-
men fiir seine tiefste Identitat zwischen Gott und
dem Menschen. Niemand kann im voraus sagen,
was die Begegnung mit den Weltreligionen fiir
das Wissen der Christen um Jesus im Blick auf
Gott den Vater und den Heiligen Geist und fiir
unsere immer mehr gemeinsame Geschichte mit
sich bringen wird. Keine Theologie kann voraus-
sagen, wie das zunehmende okologische und
sozio-politische Engagement der Christen sich
gegen das Jahr 2000 auf ihr Wissen um Christus
auswirken wird, denn dieses Bewuf}tsein ist erst
in Bildung begriffen, und der Dienst an der Erde
und der humanen Welt in diesem nachindustriel-
len Zeitalter beginnt im Grunde genommen erst.

2. Neuere Entwicklungen in der Christologie

Die Tiefe und Vielfalt der dem Leserpublikum
jetzt zur Verfiigung stehenden wissenschaftli-
chen Beitrige auf dem Gebiet der Christologie
zeugen von der Renaissance, die auf diesem
zentralen Feld der systematischen Theologie in
den letzten zwanzig Jahren stattgefunden hat.
Der Kontext dieser Erneuerung liegt zum Teil in
der neuen Forschungsfreiheit, die den katholi-
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schen Bibelwissenschaftlern durch das ermuti-
gende Rundschreiben «Divino afflante Spiritu»
(1945) Pius’ XII. und die dogmatische Konstitu-
tion des Zweiten Vatikanischen Konzils iiber die
gottliche Offenbarung («Dei Verbum») gewihrt
worden ist. Die eigentliche Explosion der patri-
stischen und liturgischen Studien, die Erfor-
schung der Lehrgeschichte und das Sich-Einlas-
sen auf philosophische Denkwege, die iiber die
herkémmlichen scholastischen Philosophien
weit hinausfiihren, haben ebenfalls dazu beige-
tragen, die christlogische Szene so in Schwin-
gung zu versetzen, wie sie dies heute ist. Dank
des Einflusses dieses bereichernden Kontextes
hat die Christologie vor zwanzig Jahren sich
nicht in die Richtung entwickelt, die fiir sie
moglich gewesen wire: in die einer immer subti-
leren Reflexion iiber die ontologische Natur der
hypostatischen Union und der Beziehungen der
drei gottlichen Personen' zur Menschwerdung
des Logos.

In einem Uberblick iiber einige Aspekte der
heutigen Christologie werde ich zunichst einige
summarische Reflexionen iiber die Methode bie-
ten und dann gewisse hervortretende Themen
auswihlen, um die das Schaffen zahlreicher
Christologen von heute kreist.

2.1 Methoden

Einer der am meisten beeindruckenden Grund-
ziige der heutigen —katholischen wie protestanti-
schen — Christologie ist die enge Zuordnung von
Fundamentaltheologie und systematischer dog-
matischer Christologie. Geschichtliche Proble-
me, Befunde und Quellen einerseits und Gegen-
stinde von direkter Bedeutung fiir die Lehre
andererseits erhellen beispielsweise in den Han-
den von Wolfhart Pannenberg und Karl Rahner!
einander. Die Glaubwiirdigkeit der christlichen
Botschaft und der Glaubensinhalt werden nicht
getrennt fiir sich behandelt, sondern man er-
kennt, daf§ sie in ihrem Bezogensein aufeinander
zu erforschen sind, wobei man gleichzeitig die
alten polemischen Téne der klassischen Apolo-
geten zu meiden hat. Unter den katholischen
Autoren wird diese Art von Fundamental-Chri-
stologie als ein integrierender, substantieller Be-
standteil der theologischen Erforschung des
christlichen Identititssinns entwickelt (wie z. B.
bei Hans Kiing und Frans Jozef van Beeck?). Die
Beziehung zwischen Wissenschaft und Glaube
ist andererseits der Kontext, worin Teilhard de

Chardin seine umstrittene Neuinterpretation des
Christusmysteriums vorlegt’. Menschen von
heute kénnen auf ihrer Suche nach Lebenssinn
mit Edward Schillebeeckx den Weg begehen,
dem die ersten Jiinger Jesu und die nachosterli-
chen Urgemeinden von Christen in ihren inter-
pretativen Erfahrungen des gottgeschenkten
Heils in Christus, die der Glaubenstradition
zugrunde liegen, gefolgt sind*. Sebastian Moore
erforscht die religiosen und psychologischen
Vorginge, worin der Glaubende dazu gelangt,
durch den Gekreuzigten und die Gottessohn-
schaft des Auferstandenen Heil wahrzunehmen®.
Einer der Hauptlinie folgenden Christologie wie
der von Walter Kasper geht es darum, die Chri-
stologie auf das mitteleuropdische Streben nach
Freiheit und Einheit zu beziehen, entwickelt
Kasper doch eine Sohnschaftschristologie, die
gleichzeitig eine Geist-Christologie ist®. Die
Aufzihlung liefe sich miihelos weiterfiihren.

Die drei bedeutendsten Methodologien unter
den rémisch-katholischen Theologen der Ge-
genwart sind die transzendentale Methode Karl
Rahners, die praktisch-fundamentale Theologie
von Johannes Baptist Metz’ und die praxisorien-
tierten Theologien aus Lateinamerika. Obwohl
sie keineswegs die einzigen methodologischen
Méglichkeiten sind, die sich gegenwirtig anbie-
ten, sind diese drei Ansitze doch die Hauptdia-
logpartner, die unsere Aufmerksamkeit bean-
spruchen.

Die praktisch-fundamentale Theologie von
Metz hat sich bis anhin noch nicht zu einer
systematischen Christologie entwickelt, doch
treten einige der Richtungen zutage, die eine
solche einschlagen wiirde. Der Ton liegt auf der
heilsam subversiven Rolle des Gedenkens, der
Erzihlung und der Hoffnung im Zusammenhang
mit universal-historischen Welttheorien oder
technokratischen und positivistischen Annihe-
rungen an die Rolle des Menschen in der Ge-
schichte. Dies wiirde es Metz ermoglichen, eine
Christologie zu entwickeln, die keine theoreti-
sche Vollstindigkeit anstreben wiirde, sondern
das «Abrunden» des Menschen immer wieder
unterbriche, so daff der Menschheit eine Tran-
szendenz gegeniiber Gott und dem notleidenden
Mitmenschen abgesprochen wiirde.

Systematischer entwickelt sind die Christolo-
gien, welche die transzendentale Methode und
die der Befreiungstheologie verkorpern. Erstere,
deren Hauptvertreter Karl Rahner ist, begreift
eine Erforschung der grundlegendsten Dimen-
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sionen der menschlichen Existenz mit ein: eine
Existenz in Bewufltheit, Freiheit und Liebe, die
allen partikuliren, kategorialen Erfahrungen
vorgegeben sind. Die Vorgegebenheit unserer
Befihigung, bewuflt, frei und liebend zu sein,
wird in unserem konkreten Leben wahrgenom-
men, worin wir uns als bewufit und engagiert
vorfinden. Doch die Aufdeckung der Grunddi-
mensionen oder «Existentiale» unserer ge-
schichtlichen Existenz erméglicht es dem Theo-
logen, die Beziige nachzuzeichnen, die zwischen
der christlichen Botschaft als einer Heilsbot-
schaft und der Realitit der Menschheit, an die
sich diese Botschaft richtet, bestehen. In der
Theologie Karl Rahners ist die transzendentale
Methode nie blof transzendental, sondern ihre
Eigenart liegt in der Konstanz, mit der der
Mensch erforscht wird als diejenige Wirklich-
keit, die bereits zumindest implizit Gott erfahrt
und in dieser Erfahrung auch sich selbst, den
Mitmenschen und die Welt zu erfahren vermag.
Der zu Beginn des Jahrhunderts vorgenommene
«modernistische» Versuch, die inneren Zusam-
menhinge zwischen dem Suchen der Menschheit
nach Ganzheit und der gottlichen Offenbarung
aufzuzeigen, war verfehlt; die transzendentale
Methode in der heutigen Theologie ist eine ge-
siindere, reifere Anstrengung, mit dem, was dem
Modernismus nicht gelang, Erfolg zu haben.

Die Befreiungstheologie lernt zwar von der
transzendentalen Theologie manches, doch sieht
sie sich als eine Korrektur von vielem an, was in
diesem friiheren Ansatz liegt®. Natiirlich geht
auch fiir diese Christen die Theologie vom Glau-
ben aus, aber von einem Glauben, der sich in
einer Voreingenommenheit, einer Parteinahme
fiir die Unterdriickten inkarniert. In dieser Per-
spektive gewinnt die Rolle des vordsterlichen
Jesus einen Vorrang, insofern als seine Praxis in
ihrem Eintreten fiir die Gottesherrschaft (ein
tiefes soziales Symbol) und zugunsten der reli-
gits und kulturell Verstoflenen die strukturelle
und personliche Stofirichtung seiner Sendung
zum Ausdruck bringt. Sein Tod und seine Aufer-
stehung werden in ithrer Bedeutung sowohl poli-
tisch als auch religids verstanden, insofern es
diese Person mit dieser Praxis ist, die hingerichtet
und von Gott bestitigt wird und in der Kraft des
Heiligen Geistes in dieser Welt ein neues Leben
erhalt.

Statt die vorgegebenen Strukturen der
menschlichen Existenz zu betonen, beachtet die
Befreiungstheologie vor allem ihre nachtriglich

hinzukommenden Elemente, die das Menschen-
leben und die Gesellschaft bedrohen: Neo-Kolo-
nialismus, Entwicklungswirtschaft, autoritire
Regimes, oppressive militdrische und politische
Konspirationen, welche die Wohlhabenden be-
giinstigen usf. Die hervortretenden Rollen der
Anklage wie der Verkiindigung, der Konflikts-
wie Friedensforschung und der Analyse des
Klassenkampfes mit Hilfe der marxistischen So-
ziologie gehen nicht aus einer rein theoretischen
Wertschitzung dieser Anliegen hervor, sondern
daraus, daf Christen ihre Bindung an Christus
auf solche Weisen ins Leben umsetzen, die fiir
eine engagierte Praxis eben diese Reflexionsfor-
men erfordern’.

2.2 Themen

Die heutigen Christologien strotzen geradezu
von theologischen Themen, so dafl deren Vielfalt
zwingt, eine Auswahl zu treffen. Statt auf Voll-
stindigkeit auszugehen, werde ich, um die Leit-
motive und deren Verkettung hervorzuheben,
die Themen einem dreifachen Auswahlprinzip
entsprechend wihlen: Themen, die sich mit der
Theologie des vorasterlichen Christus befassen;
solche, die mit der Auferstehung Jesu zusammen-
hingen, und schliefflich Motive, die den nach-
osterlichen Christus in seiner Prisenz in Kirche
und Welt betreffen.

Bei der Erforschung der Bedeutung des wor-
asterlichen Jesus richteten die Theologen ihr Au-
genmerk a) auf Jesus als den Gottessohn, b) auf
Jesus als den Propheten und c) auf den Tod des
Sohnes und Propheten. Ich werde auf jede dieser
Denkrichtungen einen kurzen Blick werfen.

Damit, dafl er den Gott Israels « Abba» nannte,
duflerte Jesus einen umwilzenden Sinn dafiir,
dafl der Heilsgott ihm selbst und denen, die mit
Jesus am Heil teilhaben sollten, nahe ist. Gleich-
zeitig lag darin eine implizite Behauptung, dafl er
der Sohn Gottes sei. Die Sohnschaft, wie sie von
Jesus implizit behauptet wird, begreift die Er-
wihlung kraft géttlicher Huld und die Lebensge-
meinschaft mit Gott mit ein, so daf} der Status
von Jesus, wie die spitere Theologie herausgear-
beitet hat, zugleich auf Natur und auf Gnade
grindet. Die Identitit Jesu als Sohn ist eine
antwortende und rezeptive Identitit gegeniiber
dem Vater, und der Ton liegt darauf, dafl Jesus
zuerst Gottes Heilsangebot (Gottes Selbstmittei-
lung) entgegennimmt, bevor er zum Heilsange-
bot fiir andere wird. Diese Entgegennahme wird
in ihrer Totalitit vollendet werden im Paschamy-
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sterium, worin er die Selbstmitteilung Gottes
absolut erhilt und so den Geist seiner Sohnschaft
mit anderen teilen kann. Der Sohn setzt seine
Identitit in Gehorsam und Vertrauen in die Tat
um, und kraft dieses Gehorsams und Vertrauens
sind wir erldst.

Wihrend in der Sohnschaft Jesu fiir die heuti-
gen Theologen die Gedanken liegen, dafl Gott
nahe ist, dafl Jesus erwihlt ist und am Sein Gottes
teilhat und daf er derjenige ist, der das Heil in
Gehorsam und Vertrauen von Gott entgegen-
nimmt, macht sein Status als Prophet, genauer
gesagt als eschatologischer Prophet, auffallend
deutlich, daff Jesus eben wegen seiner intimen
Beziehung zum realen Gott (im Unterschied
zum Imago-Gott, zum iiberhohten Bild von uns
selbst) Gott und sich selbst im Bild des Konig-
tums sah, dieses tief sozialen Symbols, welches
das Verlangen Israels nach Erl6sung und Ge-
meinschaft zusammenfafite. Jesus stand in der
Reihe der grofien Propheten von einst und war
zugleich der, durch den die Gottesherrschaft
(Gottes Heil) endgiiltig kommt. Als Prophet
reprisentierte Jesus Gott seinem Volk und sein
Volk Gott gegeniiber, der nun absolut nahege-
kommen war. Wie Mose sah er Gott «von Ange-
sicht zu Angesicht> und konnte kraft dieser
engen Beziehung den einzelnen Menschen und
den religiés-politischen Strukturen seiner Zeit
Heil anbieten. Heilung und Herausforderung
gaben seinem Wirken das Geprige; er sprach in
Gleichnissen und stellte machtvoll die Gottes-
herrschaft dar, die er in Gehorsam vorwegzu-
nehmen suchte. Die heutigen Theologen sind
sich ganz deutlich des Rhythmus von Strenge
und Verwundbarkeit bewufit, der seinen Dienst
an der Gottesherrschaft charakterisierte. Diese
Herrschaft ging nicht aus Jesus selbst hervor,
sondern kam zu ihm und durch ihn zu anderen
vom Vater her, unter dessen Herrschaft er stand.
Je mehr er das Leben des Vaters und die Realitit
derer, denen er Gottes Gnadengabe der Annah-
me, Vergebung und Gemeinschaft anbot, in sich
aufnahm, desto wirksamer wurde seine Kraft.

Diese Offenheit wurde dann vollendet in sei-
nem Tod, als er zum «Begegnungszelt» zwischen
Gott und den Siindern wurde.

Der Tod des Sohnes und Propheten ist in der
heutigen Christologie prisent als die Frage, wie
Jesus seinen Tod verstanden hat. Die iltere dog-
matische Frage nach dem Wissen Jesu um sich
selbst nimmt hier einen besonderen Charakter
an, der fiir viele Christen vielleicht etwas Uberra-

schendes hat. Doch sobald die Quellen kritisch
besehen werden, finden sich im Neuen Testa-
ment nur diirftige Hinweise auf den Sinn, den
Jesus in seinem Tod sah. Jesus hoffte, dadurch,
dafl das Volk seine Predigt annehme, werde das
Gottesreich anbrechen. Sein Tod war nicht Be-
standteil dieses «Programms», sondern Folge
und (wie der spateren Reflexion aufgeht) Vollen-
dung seines im Namen Gottes vollzogenen Dien-
stes an den anderen. Die eschatologischen
Drangsale, die, wie die apokalyptische Literatur
betont, den Anbruch der Gottesherrschaft be-
gleiten werden, wurden Jesus zum Schicksal:
Das Heil kann unserer Welt nur dann voll zuteil
werden, wenn dem Gewaltsamen, das in der
Siinde liegt, die gottliche Liebe in menschlicher
Form voll entgegentritt.

Eine der sichersten Uberzeugungen der heuti-
gen Christologie ist die zentrale Bedeutung der
Auferstehung Jesu fiir das Neue Testament und
fiir den Glauben von heute. Eine befriedigende,
wenn auch unvollstindige Anordnung der Pro-
bleme lafit sich erreichen, wenn wir folgende
Punkte besehen: a) die Verschiedenheit der
Uberlieferungen, b) die grundlegende Erfahrung
der ersten Jiinger und c) die konstitutive Rolle
der Auferstehung fiir die Identitit Jesu.

Die Unterscheidung zwischen den Grabestra-
ditionen und den Erscheinungstraditionen sind
dank der Ergebnisse der formkritischen und
geschichtskritischen Analyse der Texte des Neu-
en Testaments zu einem Standardelement der
heutigen Christologie geworden. Eine weitere
Unterscheidung wurde zwischen der Osterer-
fahrung der Jiinger und den Modellen, womit
diese Erfahrung zum Ausdruck gebracht wurde,
gemacht; das Erscheinungsmodell stellt nur eines
davon dar. Fiir viele Christen sind die Erschei-
nungen des auferstandenen Herrn mit der Aufer-
stehungsrealitit so sehr identisch, dafl fiir sie die
Griindung der Kirche eher ein empirisches als ein
Glaubensereignis ist. Die Unterscheidung zwi-
schen Erfahrung, Offenbarung und Deutung
kann es der Christengemeinde ermoglichen, den
Unterschied #nd die Kontinuitit zwischen der
Erfahrung der ersten Jiinger und der spaterer
Christengenerationen einzusehen. Dieses Thema
ist ein treffliches Beispiel dafiir, wie eng die
Theologen die fundamentalen und die systemati-
schen Probleme in der Christologie zusammen-
sehen, da der Ursprung des Osterglaubens sich
von seinem Inhalt und seiner Wahrheit nicht
trennen lifit.
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Diese Unterscheidungen wurden angetént,
um die religiose Erfahrung der ersten Jinger zur
Geltung kommen zu lassen, und es ist unum-
ganglich, in den «Griindungserfahrungen» die
Grundelemente zu erblicken, die erst in den
folgenden Jahrhunderten ins Licht gehoben wur-
den. Die ganz zu Beginn der nachésterlichen
Gemeinde gemachte Erfahrung, daff Jesus Got-
tes Heil sei, bestand in der Erfahrung, daff der
Gekreuzigte fiir die Jiinger das war und tat, was
einzig Gott sein und tun kann: Er bot ihnen die
Vergebung der Siinden an und lud sie in das
gottliche Leben ein. Die Gottessohnschaft Jesu
wird erst am Konzil von Nikia (325) zur offiziel-
len Lehre der Kirche werden, doch war sie in der

“ersten Begegnung mit Jesus nach seinem Tod
enthalten. Von den ersten Jiingern wurde Heil in
endgiltiger Gestalt zum erstenmal vom aufer-
standenen und erhohten Herrn empfangen, der
von seinem Volk verworfen worden war. Mit
ihnen war der Beginn der vollen Heilsgeschichte
angebrochen: das Zeitalter der Kirche.

Doch Ostern beschrinkt sich nicht nur auf die
Umwandlung der Jiinger. Jesus starb in die Auf-
erstehung hinein, und in der Kraft seines Geistes
gab Gott Jesus, der von den Siindern zuriickge-
wiesen worden war, endgiiltig und schlechthin
das Leben, das er dem Vater iibergeben und fiir
die Macht der Siinde verwundbar gemacht hatte.
Durch die Auferstehung zum Herrn und Messias
gemacht (Apg 2,36), wird Jesus total prisent zur
Rechten des Vaters und ganz prasent der Welt. Er
ist nun die Gottesherrschaft in Person und der
Sohn, der an der Herrlichkeit des Vaters voll
teilhat, der bestitigte eschatologische Prophet,
und zuweilen sprechen die Theologen von der
Auferstehung als einer Kraft, die auf das vor-
osterliche Leben Jesu zuriickwirkt, ofters aber
wird Ostern als die Bestitigung und eschatologi-
sche Umwandlung Jesu geschildert, die ihren
Inhalt aus dem gewinnt, was Jesus durch sein
Leben und Sterben wurde, und aus der Herrlich-
keit, die Gott bei seiner Erh6hung im Heiligen
Geist vollstandig mit ihm teilte.

In der fritheren Christologie verlagerte sich
der Gegensatz zwischen dem vorosterlichen und
dem nachésterlichen Jesus auf eine Unterschei-
dung zwischen der menschlichen und der gottli-
chen Natur, worin sich der Einfluf} der griechi-
schen Kultur auf den sich ausbreitenden christli-
chen Glauben widerspiegelt. Diese Erfahrung
wird in der heutigen Christologie kritisch tiber-
priift; diese Uberpriifung betrifft a) die Priexi-

stenz und Person Jesu Christi, b) das personale
und soziale Herrsein Christi und c) die Bezie-
hung zwischen Theologie und Gottesdienst.
Die Priexistenz Jesu als des ewigen Sohnes
Gottes ist eine judische und hellenistische Weise,
die Heilsbedeutung Jesu zum Ausdruck zu brin-

. gen. Obwohl in ihrer Ausdrucksgestalt my-

thisch, hat diese Auffassung doch fortgedauert,
weil man erkannte, dafl Jesus an Gottes Priexi-
stenz der geschdpflichen Ordnung gegeniiber
teilhat. Die heutigen Christologen haben den
Begriff «Priexistenz» in seiner Beziehung zur
Auferstehung, in seinen jidischen apokalypti-
schen Wurzeln und in seiner griechischen Wei-
terentwicklung erdrtert. Man streitet sich dar-
tiber, in welchem Sinn der ewige Sohn/Logos
priexistent ist, und duflert den Gedanken, daff
das ewige Wort mehr als eine Seinsweise denn als
eine von der Inkarnation unabhingige Person zu
denken sei'®. Der Grund zu dieser Anregung
liegt zum Teil im Verlangen, es zu ermdglichen,
dafl die menschliche Wirklichkeit Jesu eben als
menschliche Wirklichkeit vollpersonalen Cha-
rakter erhilt—ein Vorschlag, der in einigen seiner
Formulierungen den Eindruck erwecken kann,
mit der traditionellen Sicht in Konflikt zu gera-
ten, wonach Jesus deshalb eine menschliche Per-
son ist, weil seine menschliche Natur in der
zweiten Person der Trinitit wurzelt. Die chalke-
donischen und neochalkedonischen Formeln,
welche die Grundlage fiir einen Grofiteil der
spateren Reflexion tiber die hypostatische Union
bieten, werden nun kritisch neu durchgedacht,
damit die Glaubensaussagen der Einheit Jesu
Christi und seiner vollen Konsubstantialitit mit
dem Vater vollen Raum zu geben vermégen.
Die persdnliche Identitit Christi, der jetzt
Gott und der Welt ganz prisent ist, ist eine
Identitit des Herrseins, das an den innersten
Personkern und das verwickeltste Gesellschafts-
gewebe rithrt, das uns prigt, zum Ausdruck
bringt, einigt und trennt. Das gesellschaftliche
Herrsein Jesu (das nur geglaubt und im Heiligen
Geist erfahren werden kann) ist ein zentrales
Thema fiir die politischen und Befreiungstheolo-
gien, die grofle Anstrengungen unternehmen,
um eine Schopfungs- und eine Erlosungstheolo-
gie in enger Verbindung miteinander zu halten.
Wie aus Gen 1-11 erhellt, dauert das Schop-
fungswerk Gottes in den Zivilisationsbestrebun-
gen der Menschen weiter, und das Wirken Jesu
als des auferstandenen Herrn ist der eschatologi-
sche Quellgrund der Infragestellung und Verin-
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derung sowohl der menschlichen Strukturen wie
auch der Menschenherzen, die durch Unter-
driickungskrifte gefesselt werden. Aus der Be-
ziehung Jesu zu der «Kultur des Pluralismus», zu
den Weltreligionen, zum Leben in der Welt der
Wirtschaftsorganisationen und den Konflikten
zwischen wohlhabenden Nationen und der Drit-
ten Welt ergeben sich Beweggriinde, welche den
Geist und die Phantasie der Theologen in Be-
schlag nehmen, da sie fiir die Hoffnung eintre-
ten, die darin fiir unsere Welt in all ihrer geschaf-
fenen Komplexitit, ihrer Stinde und Gnade liegt.

Eine gesunde Theologie fiihlt sich zu dem
verpflichtet, was den Glauben am vollstindig-
sten und leiblich am dichtesten in die Tat iiber-
fithrt: zu Gottesdienst und Zeugnis. Hier ist die
Stdtte, wo die primire Glaubenssprache («Chri-
stus ist auferstanden») als Antwort auf eine er-
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fahrene Prisenz geduflert wird, und auch der
Ort, wo die Glaubenserzihlungen am ehesten
vernehmbar sind. Deshalb hat die neugewonne-
ne Einsicht, dafl die Auferstehung in der Chri-
stologie den Primat hat, die Theologen dazu
gefithrt, Theologie, Gottesdienst und die imita-
tio Christi wieder miteinander zu verbinden.
Gleichzeitig schenkt man dem erzdhlenden Cha-
rakter der Christologie und der ganzen christli-
chen Theologie neue Beachtung, denn die christ-
liche Botschaft kann in der Theologie durch eine
Metaphysik nur dann authentisch zum Ausdruck
gebracht werden, wenn diese Metaphysik in
einem gesunden Spannungsverhiltnis steht zum
Narrativen, durch das die personliche und ge-
meinschaftliche Identitit kritisch und kriftigend
proklamiert und bestitigt werden kann.
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