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Partizipation und Zeugnis
Was heiBt Tod und Leben in Jesus Christus heute?

Edmund Arens

Wer nach der Bedeutung von Jesu Lei-
den, Tod und Auferstehung fiir die
christliche Glaubenspraxis heute fragt,
findet bei Paulus eine ebenso markante
wie fiir Zeitgenossen des ausgehenden
20. Jahrhunderts mysteriése Antwort. In
jenen Texten ndmlich, die die religions-
geschichtliche Schule zu Beginn dieses
Sdkulums als Kern der paulinischen
»Christusmystik" betrachtet hat, ist de-
zidiert von einem Mit-Sterben mit sowie
einem Leben inJesus Christus die Rede.
Was solche im Romerbrief konzentrierte
christologische Rede im Blick auf eine
heutige Christusbeziehung und eine dar-
an ausgerichtete Spiritualitidt und Praxis
heifdt, soll im folgenden skizziert wer-
den.

Dabei wird zundchst im Ausgang von
Rom 6 beleuchtet, was bei Paulus ,mit
Christus sterben“ meint. Dieses wird als
in der Taufe geschehende rituelle Initia-
tion identifiziert. In einem zweiten
Schritt kommt dann mit Blick auf R6m 8
das ,in Christus leben® als kommuniale
Interaktion zur Sprache. Schlieflich gilt
es, die praktischen Implikationen und
Konsequenzen des Todes und Lebens in
Jesus Christus aufzuzeigen. Dies ge-
schieht unter dem Stichwort ,Christus
bezeugen*; hier werden die Dimensionen
der Christoprazis der Nachfolge darge-

legt.

1. Mit Christus sterben in
ritueller Initiation

Wenn es um die Vergegenwartigung des
Todes und der Auferstehung Jesu geht,
verweist die pau]inische Theologie
zundchst einmal auf die glaubensgene-
tisch an erster Stelle zu nennende Taufe,
die Rom 6 als ein Mitgekreuzigtwerden,
Mitsterben und Mitbegrabenwerden mit
Jesus versteht. Die Taufe auf den Namen
Jesu bedeutet fiir Paulus zugleich ,die
Taufe auf den Tod" (Rom 6,4). Weil wir
in der Taufe ,mit Christus“ (Rém 6,6)
gestorben sind, darum glauben wir, dafs
wir auch mit ihm leben werden. An der
hier sich artikulierenden paulinischen
Tauftheologie lassen sich m.E. vier Mo-
mente ausmachen, die bei der Vergegen-
wartigung des Passionsgeschehens zu-
sammenkommen. Sie geschieht in einem
rituellen Geschehen, das erstens einen
Ubergangsritus darstellt. Dieser laft
sich zweitens genauer als ein Initiations-
ritus fassen. In ihm geht es drittens um
die rituelle Partizipation, die eine inter-
subjektive Beziehung konstituiert. Vier-
tens hat dieses Geschehen zugleich
ethisch-praktische Implikationen und
Konsequenzen.

Die Taufe auf den Namen bzw. Tod Jesu
ist religionssoziologisch gesehen als
Ubergangsritus! zu verstehen, d.h. als
eine rituelle Praxis, die von einem sozial,



lokal, generationell etc. gegebenen Sta-
tus trennt, damit bisherige Beziehungen
und Verhiltnisse beendet bzw. abbricht
und das rituelle Subjekt durch den ritu-
ellen Prozefd hindurch zu einem neuen
Status fithrt. Die rituelle Dimension wird
m.E. schon durch den Vergleich mit dem
Begrabenwerden herausgestellt, womit
zugleich deutlich gemacht wird, dafs es
sich fiir das rituelle Subjekt dabei um ein
passives Erdulden handelt, eine passio
der es ausgesetzt ist und die es iiber sich
ergehen ldfdt. Paulus prézisiert, dafd in
eben dieser Passivitit des Getauftwer-
dens die Passion Jesu anklingt. Mit dem
Gekreuzigten trennt sich der Taufling
von seinem ,alten Menschen* (Rom 6,6),
bricht die bisherigen Beziehungen zu
den Méchten der Siinde und des Todes
ab und setzt den ihn bisher beherrschen-
den Verhéltnissen ein Ende, um durch
diesen Akt zusammen mit Christus zu
einen neuen Ort und in neue Beziehun-
gen fiberzugehen.

Die Taufe auf den Namen und Tod Jesu
ist als ,Annahme seiner Tat und Teilga-
be an seinem Schicksal“s zum zweiten
als ein Initiationsritus anzusehen, der
den Initianden, welcher sich aus seinen
alten Verbindungen und Verbindlichkei-
ten gelost hat und diesen ,gestorben®
ist, in eine neue Gemeinschaft einfiithrt
und integriert.3 Dieser allgemeine ritu-
altheoretische Befund 14t sich wieder-
um mit Paulus in der Weise christolo-
gisch prizisieren, daft die Taufe die Hin-
einnahme in den Lebensweg Jesu sowie
die Teilhabe an der Lebensgemeinschaft
des Auferweckten meint, dem der
Téaufling gleichgestaltet wird. Initiiert in
seine ,rettende communio“4, gelangt
der Getaufte zu bleibender Verbunden-
heit mit ihm in einer intersubjektiven
Beziehung, die zugleich Zukunft eréffnet
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und Hoffnung auf die eschatologische
Partizipation an seiner Auferweckung
beinhaltet.

Ein dritter Aspekt der Taufe kennzeich-
net sie als eine rituelle Vergegenwar-
tigung der jesuanischen Vorgabe. Sie
umfafdt die Aufnahme in eine neue In-
tersubjektivitdt, ndmlich in die Schick-
salsgemeinschaft mit Jesus und damit
gleichzeitig den Eintritt in die Lebensge-
meinschaft mit ihm in der Gemeinschaft
seiner Briider und Schwestern (Rém
8,29), die ihre rituelle Vergegenwdrti-
gung transzendiert und in einer neuen
Reziprozitdt, ndmlich in der Gegensei-
tigkeit der kommunialen Interaktion ,in
Christus” realisiert wird.
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Die Taufe als ein Mitgekrenzigtwerden
und Mitsterben mit Jesus beinhaltet als
viertes Moment schliefdlich eine auch die
kommuniale Interaktion noch einmal
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iiberschreitende ethisch-praktische Di-
mension. Diese wird von Paulus in der
Aufforderung, als nene Menschen zu le-
ben (Rom 6,4), angesprochen und in den
Imperativen Rom 6,12-14 entfaltet, wo
die Implikationen und Konsequenzen
des in der Taufe erfolgten ,Ubergangs in
eine neue Herrschaft“> aufgezeigt wer-
den. Die ethisch-praktische bzw. chri-
stopraktische Dimension der Taufe be-
inhaltet die Verpflichtung zur pralkti-
schen Bewdhrung der geschehenen Be-
freiung von den versklavenden Siinden-
sowie Todesméchten in der befreienden
Praxis der Gerechtigkeit.

2.In Christus leben in

kommunialer Interaktion
Wer in der Taufe mit Christus gestorben
und mit ihm begraben worden ist, hat in
bestimmter Hinsicht bereits teil an sei-
ner Auferweckung. Paulus driickt das in
Rém 8 so aus, daf® derjenige ,in Chri-
stus® lebt. Das primir lokal zu verste-
hende ,in Christus“ (Rom 8,1.2) pré-
zisiert und pointiert dabei das ,mit Chri-
stus”. Wer in der Taufe mit ihm seinen
Leidensweg rituell nachvollzogen hat, ist
in thm zu einem von den Todesméchten
befreiten neuen Leben gelangt, partizi-
piert an der Lebensmacht des Gekreu-
zigten und Auferweckten, die sich in
personaler und ekklesialer Gemein-
schaft mit ihm und also in seiner Ge-
meinde realisiert. ,In Christus® ist bei
Paulus ,Abbreviatur fiir das Theologu-
menon von Leibe Christi“6. Damit ist die
Eingliederung des einzelnen Christen
wie der Gemeinde in ein lebendigma-
chendes Beziehungsfeld angesprochen.
Die einzelnen wie die Gemeinde werden
auf der Basis der rettenden communio
Christi in ihrer kommunialen Interaktion
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mit ihm und untereinander zum Raum
des Lebens und Wirkens Jesu. Als Glie-
der des Leibes Christi gehoren sie ihm
an, werden sie zu seinen Angehorigen,
Teilhabern und Erben. Ihre gesamte Exi-
stenz wird damit in neuer Weise ,be-
stimmt” (Rom 8,5), ndmlich auf das Le-
ben entsprechend dem Geist Jesu und
das Tun der Gerechtigkeit Gottes ausge-
richtet.

Wer in Christus lebt, lebt laut Paulus
in einer neuen Reziprozitit; dem ,in
Christus” (Rom 8,2) korrespondiert das
»Christus in euch“ (Roém 8,10). Diese
Gegenseitigkeit kann an anderer Stelle
durchaus auch in Kategorien der Herr-
schaft ausgedriickt werden (,im
Herrn“), wobei dann die von der Sklave-
rei der Siinde befreiende Herrschaft eben
neue Gegenseitigkeit ermoglicht und
gewdhrt und zur Reziprozitdt der ,Kin-
der Gottes” (Rom 8,16) verhilft. Zugleich
ist damit eine Erméichtigung zu einem
neuen Leben im Beziehungs- und Kraft-
feld Jesu Christi verbunden (vgl. Gal
2,20).

Die Gemeinsamkeit und Gegenseitigkeit
des Lebens ,in Christus“ kommt vor al-
lem auch in der paulinischen Konzeption
der ekklesia als koinonia zum Tragen
Letztere ist ihm zufolge zuallererst koi-
nonia mit Jesus Christus (1 Kor 1,9)
durch gemeinsame Teilhabe am Leib
Christi, aus der die koinonia im Leib
Christi hervorgeht (1 Kor 10,16f). Als
,Gemeinschaft des Geistes® (2 Kor
13,13) Jesu Christi ist sie auf umfassen-
de Gemeinschaft angelegt und realisiert
sich in der koinonia, die der Apostel mit
seinen Gemeinden, die Gemeindeglieder
untereinander sowie die Gemeinden mit-
einander halten durch ,wechselseitiges
Anteil-geben und Anteil-erhalten“’” an
ihren geistigen und materiellen Giitern.



Das gemeinsame ,In-Christus-Sein“
konkretisiert sich in der kommunikati-
ven Interaktion der Glieder der Kommu-
nikationsgemeinschaft Kirche$; es ist in
der kommunikativen Praxis der Sakra-
mente symbolisch konzentriert.® Solche
kommunikative Praxis meint im Kern
mitteilende und teilende Kommunikati-
on Christi. Sie hat im Teilen von Brot
und Wein wiederum eine elementar ritu-
elle Dimension; sie erfordert und umfafit
indessen dariiber hinaus praktisches
Teilen des gemeinsamen Lebens in spiri-
tueller und materieller Solidaritdt und
Verantwortung fiireinander in der Le-
bensgemeinschaft der Briider und
Schwestern Christi.

Als Gemeinschaft in und mit Jesus Chri-
stus ist die neutestamentlich verstande-
ne Koinonia christologisch fundiert und
- bei den Synoptikern deutlicher als bei
Paulus - in der kommunikativen Praxis
Jesu grundgelegt. Als Gemeinschaft der
an ihm Teilhabenden und durch ihn zum
Leib Christi Gewordenen untereinander
ist sie gleichzeitig praktisch orientiert.
Als ,Gemeinschaft an seinem Leiden“
(Phil 3,10) schliefst sie ein pathisches
Element ein. Und sie hat zudem eine
ekklesiale Dimension, insofern sie das
Verhiltnis der Gemeinschaften und Ge-
meinden untereinander und ihre Verbin-
dung miteinander in gegenseitiger Ver-
antwortung und Fiirsorge bestimmt.

Das ,in Christus“ aber setzt das ,mit
ihm* nicht nur genetisch voraus, es zieht
dieses auch notwendig nach sich. In
Christus ist ,nur der, der mit Christus
ist, der seinen Weg geht und sich auf die
,Schicksalsgemeinschaft der Nachfolger
mit dem Initiator’ einldft“10. Um ,Mit-
erbe Christi* (Rém 8,17) zu werden, be-
darf es nicht nur der Teilhabe an seiner
rettenden communio, sondern zugleich

der Teilnahme an seinem Weg, der ins
Leiden fithrt. Die communio Christi ist
wesentlich die koinoniades Gekreuzig-
ten, die Gemeinschaft des gebrochenen
und ausgeteilten Leibes und darum eine
communio passionis

Das rituelle Mitsterben und Mitbegra-
benwerden und das kommunikativ-kom-
muniale Leben in der koinonia Jesu
Christi, die sich in der Mahlgemein-
schaft der Eucharistie rituell-liturgisch
verdichtet!!, dringt demnach darauf,
diese auch anderen mitzuteilen, auf dafy
sie in der Gemeinschaft der Kinder Got-
tes geteilt werde. Solche Teilgabe, die
darauf abzielt, dafd auch die Anderen zu
Teilnehmern werden, gehort zu den ele-
mentaren Zielen der individuellen wie
kollektiven Christopraxis.12

3. Christus bezeugen in
christopraktischer

Nachfolge

Wer mit Christus mitgekreuzigt und mit-
begraben worden ist, wer ihm dadurch
~gleichgestaltet” (Rém 6,5) wurde und
ihn als Gewand ,angelegt (Gal 3,27)
hat, soll auch seinem ,Geist entspre-
chend wandeln“ (R6m 8,5). Jeder Christ
ist berufen und befdhigt, von ihm Zeug-
nis zu geben (1 Kor 1,6). Partizipation
und Zeugnis sind folglich aufeinander
bezogen. Teilgabe und Teilhabe an Tod
und Leben Jesu aktualisieren sich in der
.Beteiligung an der Martyria Jesu“13,
Das auf dem Sterben ,mit Christus® ba-
sierende Leben ,in Christus“ vollzieht
sich in der Christopraxis der Nachfolge.
Darum gilt es, iiber die rituell-liturgische
Kommunikation Christi und die kommu-
niale Gemeinschaft in und mit ihm hin-
ausgreifend, Christus umfassend zu be-
zeugen.

Partizipation
und Zeugnis
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Dies geschieht m.E. in der vierfachen
Weise des kerygmatisch-missionari-
schen, des diakonischen, des propheti-
schen sowie des pathischen Bezeu-
gens. 14 Kerygmatisch-missionarisches Be-
zeugen teilt das Evangelium Jesu Christi
mit in der Absicht, daf® es geteilt wer-
de. Kerygmatisch-missionarische Zeu-
gen bringen in ihrer Christopraxis das
Evangelium zur Sprache und den darin
Bezeugten zu seinen Adressaten. Christ-
liches Zeugnis ist insofern wesentlich
missionarisch. Das gilt auch dann, wenn
die vorherrschende Praxis christlicher
Mission und das darin zum Zuge gekom-
mene  imperialistisch-eurozentrische
Missionsverstidndnis in Frage zu stellen
sind.15

Kerygmatisch-missionarische = Zeugen
wollen durch ihre Praxis Menschen von
Jesus Christus iiberzeugen. Solche Zeu-
gen sind alle, die sich die Kommunika-
tion des Evangeliums zu eigen machen
und in ihrer Praxis Jesus zugdnglich und
sichtbar machen, andere mit ihm be-
kannt machen, um sie so mit ihm zu
konfrontieren und in seine Nachfolge
einzuladen. Diese ausdriickliche Kom-
munikation des Evangeliums hat darin
im apostolischen Bezeugen ihr Funda-
ment und ihren Mafdstab, dafy sie wie
jenes Jesu Person und Praxis, sein und
Gottes Handeln in und an ihm anderen
nahe zu bringen versucht und sie zur
Partizipation an der im eigenen Bezeu-
gen sichtbar gemachten jesuanischen
Praxis zu bringen sucht. Kerygmatisch-
missionarisches Bezeugen macht den
Kern des Evangeliums in der eigenen
Praxis zugdnglich und transparent, da-
mit ,die Aufmerksamkeit so auf Jesus
Christus gelenkt wird, daf’ er sich sel-
ber, und d.h. in seinen Perspektiven,
darstellen, dabei fiir andere einstehen

und so in diesem Kontext relevant wer-
den kann“16,

Solches Bezeugen tritt, indem es auf an-
dere zugeht, zugleich ,werbend, d.h. Zu-
stimmung heischend“1? auf. Es sucht
als Zeugnis von der mit Jesus angebro-
chenen Herrschaft und Gerechtighkeit
Gottes, die durch seinen Tod hindurch
zu neuem Leben befreit, zur Verstin-
digung mit seinen Adressaten zu gelan-
gen. Kerygmatisch-missionarisches Be-
zeugen pervertiert sich selbst, wenn es,
statt auf einladende kommunikative Pra-
xis, auf kolonialisierende Unterwerfung,
strategische Indoktrination und repres-
sive Techniken baut. Kerygmatisch-mis-
sionarisches Bezeugen zielt darauf,
Menschen von der Person Jesu, seiner
kommunikativ-befreienden Praxis der
Basileia und Gerechtigkeit Gottes zu
iiberzeugen und sie zum Mittun bei die-
ser durch Gottes Handeln ermdglichten
Praxis und demnach zur Christopraxis
einzuladen.

Diakonisches Bezeugen findet statt, wo
Menschen sich anderen zuwenden, fiir
sie einstehen, ihnen in ihrer Not beiste-
hen und Hilfe leisten. Es geschieht, wo
Menschen mit Bediirftigen, Notleiden-
den und Unterdriickten solidarisch sind
und darin Jesu Solidaritdt weitertragen,
in seinem Geist handeln. Wer dies tut,
wird zum diakonischen Zeugen Jesu
Christi, der in seiner, sei es gesellschaft-
lich-karitativen, sei es politischen Dia-
koniel8, sich Jesu Handlungsstruktur
zu eigen macht, aus seiner Solidaritit
und Gemeinschaft mit den Armen, Ent-
rechteten und Schwachen lebt und im
eigenen Handeln auf Jesu Praxis und
Person aufmerksam macht.

Ein wesentliches Moment des diakoni-
schen Zeugnisses ist die Hilfe, die sich
die Glaubenden gegenseitig, in volliger



Egalitdt und Reziprozitit gewdhren.19
Indem Christen sich anderen zuwenden,
fiir sie einstehen, ihnen in ihrer Not bei-
stehen, Hilfe leisten und mit ihnen soli-
darisch sind, geben sie Zeugnis von Jesu
solidarischer Praxis. Die solidarische
Praxis diakonischen Bezeugens ist dar-
auf aus, das Leiden von Menschen zu
lindern, sie aus ihrer Not, Bedridngnis
und dem ihnen zugefiigten Unrecht zu
befreien. Diakonisches Bezeugen zielt,
indem der Zeuge in Beziehung mit den
Adressaten tritt, daranf, solidarische
Beziehungen zu erméglichen und aufzu-
bauen. Solche Praxis mag, gerade ohne
dies bewufit zu intendieren, iiberzeu-
gend wirken, einen werbenden Charak-
ter haben und darin Menschen von der
jesuanischen Praxis universaler Solida-
ritét iiberzeugen.

Prophetisches Bezeugen geschieht, wo
Menschen im Namen Jesu und des Got-
tes Jesu Christi Einspruch gegen die
herrschenden Siinden- und Todesmich-
te erheben, wo sie in Gottes ,Rechts-
streit” mit der Welt eingreifen und fiir
ihn Partei ergreifen. Solches Bezeugen,
das Unrecht kritisiert, unterdriicke-
rische Herrschaftsverhiltnisse denun-
ziert und sie mit Gottes verheifRener Be-
freiung und seiner befreienden Herr-
schaft konfrontiert, ist die Praxis pro-
phetischer Zeugen. ,Das Zeugnis
schliefft die Aspekte der klassischen
Prophetie ein: Anklage des siindigen Zu-
stands, Ankiindigung einer neuen
Welt.“20 Der prophetische Zeuge stellt
die herrschenden Verhiltnisse und
Méchte vor Gottes Gericht, tritt als des-
sen Ankladger gegen das Unrecht auf und
verkiindet zusammen mit Gottes Ein-
spruch seine Verheiflung einer neuen,
gerechten und menschenfreundlichen
Ordnung. Dieses Neue zeigen propheti-

sche Zeugen symbolisch in ihrem Han-
deln auf und antizipieren es, wie Jesus
dies in seiner prophetisch-solidarischen
Praxis getan hat. Sie erweisen sich darin
als innovatorisch Handelnde, deren Ein-
spruch, Widerspruch und Anklage in ei-
ne neue, humanisierende Praxis einge-
bettet ist. Wer prophetisch handelt, gibt
Zeugnis von der gegen alles Unrecht ge-
richteten, jede Unterdriickung und Aus-
beutung denunzierenden und diese mit
Gottes befreiender Herrschaft konfron-
tierenden Person und Praxis Jesu und
handelt in seinem Geist. Prophetische
Zeugen Jesu Christi sind heutzutage al-
le, die in seinem Namen gegen die diver-
sen Siinden- sowie Todesmichte
kampfen und sich fiir das Uberleben und
menschenwiirdige Leben aller engagie-
ren.

Pathisches Bezeugenmeint jene Christo-
praxis, in der sich das Mit-Leiden und
Mitgekreuzigtwerden mit Christus am
markantesten spiegelt. Solches ge-
schieht, wo Menschen wegen ihres Glau-
bens Verfolgung, Gefdngnis, Folter und
Tod auf sich nehmen und, indem sie Je-
sus auf seinem Leidensweg nachfolgen,
mit ihrem Leiden auf sein Leiden hinwei-
sen, ihn und seine Passion darin
vergegenwartigen und sichtbar machen.
Das pathische Bezeugen kulminiert im
Martyrium. Der Mértyrer ist der Zeuge
par excellence, der mit seinem Tod sein
Bezeugen Jesu Christi im Blutzeugnis
vollendet und besiegelt.

Pathische Zeugen sind auch heutzutage
all jene, die aufgrund ihrer Glaubenspra-
xis verfolgt werden. In der Verfolgung
folgen sie Jesus nach und bezeugen sei-
ne Person, Praxis und Passion als
gegenwdrtig. Pathische Zeugen geben
mit ihrem Leiden und Sterben Zeugnis
davon, daf® Jesu Passion andauert, daf

Partizipation
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er, um mit Blaise Pascal zu sprechen, bis
ans Ende der Welt in Agonie liegt
(Pensée, Nr. 553).

Im pathischen Bezeugen wird das eigene
Leiden auf Jesu Passion hin transparent,
die der pathisch Bezeugende sich in der
Leidensnachfolge Jesu zu eigen macht.
Im Martyrium wird er dem leidenden
Herrn gleichgestaltet und macht ihn am
eigenen Leib sichtbar. An der ,Textur”
des gepeinigten Opfers 143t sich die Lei-

densnachfolge Jesu, die sich darin ein-
geschrieben hat, ablesen. Ein Blutzeuge
wird realiter mit Christus mitgekreuzigt
und mitbegraben, stirbt, wie Ignatius
von Antiochien (Rom 6,1) formuliert, in
ihn hinein, um in ihm zu leben.

Hier verdichtet sich die Christopraxis
der Nachfolge zum Zeugnis der Lebens-
hingabe. Hier kommen Zeugnis und Par-
tizipation in grofitmoglicher Dichte und
Dringlichkeit zusammen.
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