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Geistliche Begleitung im Lebensproze3 V:

LEBEN AUS DER HEILIGEN SCHRIFT

(Radio Horeb am 21. August 2024)

Auf recht vielfaltige Weise erhalten wir durch Situationen und Dinge, die uns im Alltag begegnen,
eine geistliche Weisung und Hilfe auf unserem Lebensweg im Glauben, an ganz unterschiedlichen
Orten, zu verschiedenen Zeiten und in den zuweilen recht herausfordernden Erfahrungen unseres
Lebens. Wir haben diese Hilfen auf dem geistlichen Weg als die »nstillen Begleiter« unseres Lebens
bezeichnet. Es handelt sich hier nicht um den Vollzug einer »Geistlichen Begleitung« im heute
tiblichen Sinn, doch kann beispielsweise auch das geistliche Studium der Heiligen Schrift zu einer
entscheidenden Weisung auf unserem Weg im Glauben werden. Im Folgenden wollen wir uns die-
ser Thematik nochmals zuwenden: Was bedeutet es, daR wir taglich das Wort der Heiligen Schrift
héren und betrachten und wie verandert dies unser Leben im Glauben?

IX. Die geistliche Weisung der Heiligen Schrift

In der Antike las man einen Text, selbst wenn man allein war, mit lauter Stimme, um so das Wort
auch zeichenhaft zu »realisieren«. Wer namlich einen Text laut liest, nimmt hérend »wahrg,
namlich auf eine sinnliche, geistige und geistliche Weise. Ein ungeistlicher Gebrauch der Heiligen
Schrift liegt dann vor, wenn eine Eucharistiefeier oder die Verlesung des Evangeliums im »Schott«
mitgelesen wird; dann wird der reale Vorgang der Liturgie oder der Schriftlesung so mitverfolgt,
wie wenn ein Reisender eine Landschaft oder ein Museum im »nBaedeker« verfolgt: In einem
solchen Fall beherrscht man vielleicht die Situation, steht aber dennoch auBerhalb von ihr; man hat
das Wort nschwarz auf weiR«, doch das Wort »hat« einen nicht; man erfaBt es, wird aber nicht
von ihm erfaBRt. Dazu ist es vonnéten, im Lesen der Heiligen Schrift Augen und Ohren zu 6ffnen,
um sich auf diese Weise in die Gegenwart des Herrn zu stellen, denn: »Das hérende Ohr, den
schauenden Blick: beide hat Gott gemacht« (Spr 20,12). Wer sich mit seinen geistigen Sinnen fiir
die Gabe Gottes in seinem Wort 6ffnet, wird von sich selbst bekennen, was die Zeugen des Lebens
Jesu bekunden: »Was wir gesehen, gehort, getastet haben vom Worte des Lebens, das kiinden wir
euch, damit ihr Gemeinschaft habt mit uns« (1 Joh 1,3).

1. Inkarnatorischer Ansatz

In fast allen Vélkern und Religionen gibt es heilige Biicher, selbst wenn sie nicht als Quelle gottli-
cher Offenbarung gelten; zuweilen wird diesen Biichern sogar eine groRe Ehrfurcht entgegenge-
bracht. Anders verhilt es sich beispielsweise im Buddhismus: Nur selten wird Buddha auf dem
Weg zur Vollendung mit einer Schriftrolle dargestellt: Auf dem Weg zur Erleuchtung bedarf es
keines Wortes und Textes.



Die christliche Offenbarung aber verzichtet nicht auf das geschriebene Wort, ihm kommt sogar eine
einzigartige, durch nichts zu liberbietende Bedeutung zu. Die Erfahrung Gottes und die Begegnung
mit ihm ist nach christlichem Verstandnis namlich worthafter Natur und als solche im Buch der Hei-
ligen Schrift fiir alle verstandlich und nachvollziehbar aufgezeichnet. So wundert es nicht, daB in
der christlichen Glaubensgeschichte das Buch der Heiligen Schrift in seiner Einzigartigkeit
zunehmend hervorgehoben wurde. Eine Widerspiegelung dessen findet sich auch in der Kunst: Der
Verkiindigungsengel wird auf mittelalterlichen Bildern so dargestellt, daR er Maria die Frohe
Botschaft liberbringt, als diese in einem Buch liest. Nicht in der Versenkung, sondern als Lesende
gibt sie ihr Jawort. Aufgeschlagen ist meist das Jesaja-Wort: nSiehe, die Jungfrau wird empfangen
und einen Sohn gebiren« (Jes 7,14)."

Die theologische Bedeutung des Buches im Leben des christlichen Glaubens griindet in der
Menschwerdung des Gottessohnes. Das Wort Gottes inkarnierte sich im Menschenwort, das in
einem Buchwort tberliefert wird. Schon mit dem Sinaibund begann die zunehmende Fleischwer-
dung des Wortes Gottes, und seither ist das Buch aus der Heilsgeschichte nicht mehr wegzuden-
ken. SchlieBlich trat Gottes Sohn selbst leibhaft in die Menschheitsgeschichte ein und nahm die
menschliche Wirklichkeit als die seine an, indem er sein Wort im Buch der Heiligen Schrift fest-
halten lieR.

Karl Rahner legt in seinen Ausfiihrungen liber die Theologie des Buches dar, daR Gott eine Mensch-
heitsgeschichte gewollt hat, in der es zu einem Heiligen Buch kam, das ein Moment der Mensch-
werdung bzw. Konkretheit des goéttlichen Wortes ist. GewiR, es wire auch eine andere Form der
gegenseitigen Annaherung von Menschheit und Gottheit vorstellbar, doch »Gott hat die konkrete
Wirklichkeit seiner absoluten und bleibenden N&he zur Menschheit so gewollt, daR ein Heiliges
Buch entsteht [...]. Die Tradition dieses Buches, seine Lesung, seine Verbreitung, seine Auslegung
und seine Verteidigung gehoéren also wirklich iure divino zum Wesen der Kirche und des christlichen
Heils«?.

Bei Johann Georg Hamann heiRRt es hierzu: »Gott ein Schriftsteller! - Die Eingebung dieses Buches
ist eine ebenso groRe Erniedrigung und Herablassung Gottes als die Schépfung des Vaters und die
Menschwerdung des Sohnes.«* Doch sollte es bis ins Mittelalter dauern, bis das Ziel dieser Buch-
werdung des gottlichen Wortes erreicht wurde, denn fortan kénnen dieses Buch alle selbst lesen:
nErst von dem Ende des 15. Jahrhunderts an war die Schrift im Stadium der vollen Realisation ih-
res eigenen Wesens.«* Seither ist es wirklich so: Die Geschichte des Glaubens und die Geschichte
des Lesens, von Gott initiiert, sind zwei gegenseitig sich bedingende Momente in der Glaubensge-
schichte, »in der die Menschheit in immer steigendem MaRe zu sich selbst und zu ihrer Berufung
vor die Unmittelbarkeit Gottes kommt«®.

Das Studium der Heiligen Schrift bedarf einer besonderen Weise der Lektiire, es verlangt namlich
ein geistiges Sehen und Horen: Im Achten auf die Zeichen des Textes horen wir innerlich das Wort

' L. Muth, Maria und die lesende Kirche, in CiG 22/1988, 181.

> K. Rahner, Zur Theologie des Buches. Leipzig 0.J. 14.

* J.G. Hamann, Samtliche Werke. Historisch-kritische Ausgabe von J. Nadler. Bd. I, Wien 1949, 5.
* K. Rahner, Die HI. Schrift, Buch Gottes und Heil der Menschen, in: StdZ 202 (1984) 43.
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eines abwesenden Sprechenden.® Wer die Heilige Schrift liest, wird sich von den duBeren Zeichen
der Buchstaben in die Begegnung mit Gott fiihren lassen; da er seine Stimme aber nur innerlich zu
horen vermag, verlangt das Studium der Heiligen Schrift ein Sehen und Héren mit der Einbil-
dungskraft der eigenen Seele. Alles Sehen und Horen im Leben des Glaubens ist geistiger Natur,
wie die Heilige Schrift selbst es bezeugt: »Und wir sahen seine Herrlichkeit, als die Herrlichkeit des
Eingeborenen vom Vater«; »Selig die Augen, die sehen, was ihr seht«; nNiemand hat Gott gese-
hen.« »Niemand kann Gott schauen und leben.« Das Wort Gottes ist zu schauen und zu hdren wie
durch Spiegel und Ratsel: »Wer Ohren hat zu héren, der hore!« Wer aber die Stimme Jesu Christi
zu vernehmen versteht, dem werden die Worte der Heiligen Schrift zur Offenbarung des Lebens
selbst.

Es gibt ein Lesen Gottes, wie es auch ein Sehen und Héren Gottes gibt. Dabei darf die Heilige
Schrift sogar als eine Art »Sakrament« bzw. »Sakramentale« angesehen werden, denn das Wort
der Heiligen Schrift enthélt, wovon es spricht. Es ist das Alpha und Omega, der Inbegriff alles in
Buchstaben Ausdriickbaren, weshalb auch das Lamm, von dem die Apokalypse spricht, auf dem
Buch mit den sieben Siegeln ruht, da in ihm das Geheimnis der Geschichte geborgen und entsiegelt
ist.

Die alexandrinische Theologie sah eine unmittelbare Analogie zwischen der »Materialisierung« des
Logos in der Geschichte und derjenigen im Buch: In beiden ist das Wort tastbar, sichtbar, faBRbar.
Doch gilt ebenso: Der Leser darf sich am Buchstaben der Heiligen Schrift nicht festklammern, viel-
mehr muR er Giber ihn hinausgehen, hinaushéren und hinausschauen, nur so vermag er die ganze
Botschaft des Wortes zu vernehmen. Auch darf der Text nicht bloR liberflogen werden, man wiirde
sonst das im Zeichen ausgedriickte Wort lberlesen, Giberhdren und tibersehen. Vielmehr ist der
Text der Heiligen Schrift so zu lesen, daR in ihm der Sinn und die redende Person, also Gott selbst,
vernehmbar wird, so daR es zu einer wirklichen Begegnung mit ihm kommt. Erst auf diese Weise
wird sich das Wort der Heiligen Schrift tatsachlich als die Grundlage eines christlichen Lebens
erweisen, und alles in ihr wird zu einer Begegnung mit Gott anleiten.

Doch das schriftliche Wort ist nicht schon Gottes erstes Wort, seine erste Wortgestalt findet sich
in der Schopfung und ist nmiindlicher Natur«, und nicht anders wird es sich mit seinem letzten
Wort verhalten, das die erneuerte, vollendete Erde sein wird. Wahrend die stoische bzw. neupla-
tonische Deutung’ die Welt als eine Erscheinungsform des Gottlichen ansah, besteht die christliche
Korrektur dieser Sicht darin, daR der Weg von der Welt zu Gott im Verhaltnis von »Buchstaben«
und »geistlichem Sinn« der Heiligen Schrift dargestellt wird. Der Abbild-Urbild-Bezug hat worthaf-
ten, dialogischen Charakter und kann durch kein Gefiihl des Eins-Werdens, unter Auflésung der irdi-
schen Wirklichkeit, iberboten werden. Die sichtbare Schépfungsordnung, in die sich der Mensch
gestellt sieht, erhalt ihre Konkretion und endgiiltige Ausdeutung im Wort der Heiligen Schrift. Des-
halb wird der Umgang mit der Schépfung auch nie das Studium der Heiligen Schrift ersetzen kon-
nen.

Die dialogische VerfaBRtheit der Schéopfung, welche sich ihrem Schopfer verdankt, bringt es mit
sich, daR der Christ die Deutung der Welt und allen Seins nur empfangen kann. Doch wird sie ihm
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nicht bloR vorgesetzt, er kann sie mitvollziehen in und mit seinen Sinnen, wie die griechischen Phi-
losophen, die Kirchenvater und die Mdénchsvater betonen. Erfahrung im Glauben ist zu verstehen
als ein nexperimentelles«, d.h. »leibliches«, nicht nur geistiges Innewerden der Wirklichkeit Gottes.®
Sobald das Wort der Heiligen Schrift aber konkret im eigenen Leben ausbuchstabiert wird, wird
sich dem Glaubenden der ganze Umfang des Schriftwortes zunehmend erschlieRen.

In der Menschwerdung des eingeborenen Sohnes nehmen viele Eigenschaften Gottes, die als ab-
strakte Worte angesehen werden kdonnten, konkret »Fleisch« an. Von diesem Fleisch- und Wortcha-
rakter der gottlichen Offenbarung ist der Erfahrungsweg im christlichen Glauben wesenhaft be-
stimmt.? Es wiirde dem Prinzip der Inkarnation sogar widersprechen, wenn alle Inhalte der Sinne,
der Einbildungskraft und der Vernunft iberstiegen oder gar verneint oder nur geistlich verstanden
und ausgelegt werden miiRten.

Die Dimension der Verleiblichung, die zur Fleischwerdung des Gottessohnes gehoért, zeigt sich so-
dann darin, daR Gott sein Wort in »nBildern« erschlieRt. Das Evangelium ist voll von Gleichnissen,
von Erzdhlungen und Ereignissen. Ohne die biblischen Bilder gibt es kein Wort Gottes, die Ordnung
der Menschwerdung bedarf ihrer. MiiBten diese Bilder der Heiligen Schrift vergeistigt werden, da
sie einer niederen und zu menschlich gedachten Ordnung angehdren wiirden, miiBten beispiels-
weise alle Bilder, selbst die Apokalypse, als beildaufig abgetan werden, aber das ware gnostisch,
niemals christlich. Die Bilder der Heiligen Schrift finden ihre Eindeutigkeit jedoch nicht aus sich her-
aus: Gottes Offenbarung in seinem eingeborenen Sohn ist das Gegenteil einer nlernbaren Gramma-
tik«, die Bilder und »Gebéarden in Menschwerdung, Hollenabstieg, Himmelfahrt sind {iberschweng-
lich und unauslotbar«'®. Auch kénnen die »Bilder« Gottes in der Heiligen Schrift nicht rein mecha-
nisch in ihrer nMaterialitdt« weitergegeben werden, ansonsten wiirde ihr eigentlicher Sinn partiell
oder total verfilscht.'! Ihre Eindeutigkeit und »Verstehbarkeit« finden diese Bilder erst im Wort Got-
tes selbst, das im »Heute« aktuell ist. In diesem Sinn bleibt die Menschwerdung des Gottessohnes
kein Ereignis von ndamals«, sie ereignet sich je neu, und zwar im Vollzug des Herrenjahres: Bei-
spielsweise feiert die Liturgie das Fest von Weihnachten nicht bloR in Erinnerung an damals, son-
dern begeht die Gottesgeburt »hier und heute« im Leben des Glaubigen.

Es besteht jedoch ein Unterschied, ob die Liturgie Texte des Alten Testaments oder solche des
Neuen Bundes verwendet. Der Sinn von Texten aus dem Alten Testament geht meist nicht (iber
das hinaus, was schon die Zeitgenossen, fiir die sie geschrieben wurden, herausgelesen haben. Auf
die Texte des Neuen Testaments aber féllt reiches, teils neues und klareres Licht durch ihren Bezug
zur liturgischen Handlung und zur persénlichen Situation des Glaubigen, der in diesem Moment die
liturgische Handlung mitfeiert. Wenn in der Liturgie an den Festen von Weihnachten, Epiphanie,

H.U. von Balthasar, Erster Blick auf Adrienne von Speyer. Einsiedeln 31968, 82. Nur so l4Rt sich die »verhéngnisvolle Vorent-
scheidung« revidieren, ndie seit der Vaterzeit [...] alles Sinnen- und Phantasiehafte in den mystischen Erfahrungen mit einem
grundsatzlichen groen Fragezeichen versieht« (H.U. von Balthasar, Herrlichkeit. Bd.l, Einsiedeln 1961, 396).

Zwischen dem menschlichen Wort und dem Offenbarungswort steht, wie noch eigens darzulegen ist, das Bild, dem gegeniiber
dem Wort meist ein geringer Wert zugesprochen wird, es wird in seiner Bedeutung zugunsten einer rein geistigen Erfahrung eher
heruntergespielt. Einen wesentlich anderen Weg schlagt hier die Theologie der lkone ein; vgl. P. Florenskij, Die Ikonostase. Urbild
und Grenzerlebnis im revolutiondren RuBland, Stuttgart, 1988; ders., Die umgekehrte Perspektive. Miinchen 1989.

1 H.U. von Balthasar, Zur Ortsbestimmung christlicher Mystik, in: W. Beierwaltes/H.U. v. Balthasar/A.M. Haas, Grundfragen der
Mystik (= Kriterien 33). Einsiedeln 1974, 37-71, hier 67f.
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Ostern, Auffahrt, Pfingsten usw. die das Festgeheimnis betreffenden und ausdeutenden Perikopen
gelesen werden, beschreiben die Texte der Heiligen Schrift nicht bloR ein historisch vergangenes
Ereignis; in der liturgischen Handlung wird vielmehr dessen Kraft und Erlésungsfrucht dem einzel-
nen Glaubigen auch zugewendet. In diesem Sinn wird das Weihnachtsfest fiir den, der es in
aufrichtiger Gesinnung begeht, zu einer neuen Geburt des Herrn und das Fest der Epiphanie zu
einer steten Offenbarung Christi, Ostern fiihrt in ein erneutes Auferstehen mit Christus, die
Auffahrt 1aRt an seiner Herrlichkeit beim Vater teilhaben, an Pfingsten ereignet sich neu die Herab-
kunft des Heiligen Geistes. So wird das historische Geschehen der betreffenden Perikope zu einer
jeden Einzelnen persoénlich beriihrenden Wirklichkeit, die sich in der liturgischen Handlung sakra-
mental-mystisch an ihm vollzieht.

Fiir den christlichen Erfahrungsweg im Glauben ist es wesentlich, daR er vermittelt ist, vermittelt
durch das Wort der Heiligen Schrift, die Sakramente und die Tradition. Diese Vermittlungen fiihren
den Glaubenden in die »Sache« ein, nohne ihm doch schon die volle Gewahrung der Schau und des
Wissens dessen, was er glaubt, zu vermitteln«'?. Diese Vermittlungen sind aber nicht ersetzbar und
austauschbar. Die christliche Glaubenserfahrung wird immer an das Wort der Heiligen Schrift, an
die Kirche und an die Sakramente gebunden sein, denn sie allein fiihren in die authentische Be-
gegnung mit dem auferstandenen, lebendigen Herrn. Wer die Heilige Schrift liest, wird sich nicht
bloR {iber das vergangene Leben Jesu informieren konnen, vielmehr sieht er sich zugleich in die Kir-
che und die Feier ihrer Sakramente hineingenommen.

2. Geschichtliche Grundlegung

Die Liturgie greift auf das Wort der Heiligen Schrift zuriick, auch aufgrund der Bedeutung der Ge-
schichte: »Gott handelt in der Geschichte, offenbart sich durch die Geschichte, noch mehr: Er geht
selbst ein in die Geschichte und gibt ihr so jene 'tiefere Weihe', die uns dazu verpflichtet, sie im
letzten Sinne ernst zu nehmen. Die geschichtlichen Realitédten haben also eine Tiefendimension, sie
sind geistig zu verstehen: istorika pneumatikés, und darum erscheinen umgekehrt die geistigen
Wirklichkeiten im Werden, sind sie historisch zu verstehen: pneumatika istorikdés. Daher enthélt die
Heilige Schrift zugleich mit der Offenbarung des Heils auf ihre Weise auch die Geschichte der Welt.
Um sie zu verstehen, geniigt es nicht, sich jede einzelne Tatsache, die sie berichtet, eigens ein-
zuprdgen, man muf, wie schematisch, wie teilhaft und manchmal widerspruchsvoll ihr Ausdruck
sein mag, hindurchzuspiiren wissen in den universalen Horizont, worin sie sich bewegt.«"?

Die Bedeutung eines solchen geschichtstheologischen Ansatzes, der fiir den Umgang mit dem Buch
der Heiligen Schrift entscheidend ist, zeigt sich im Vergleich mit den antiken Autoren, auf die das
frilhe Christentum mit seinem Geschichtsverstidndnis antwortet. Nach Philo von Alexandrien darf
der »nMythos« nicht in einem wortlichen Sinn verstanden und ausgelegt werden, da er nicht den

A.M. Haas, Sermo mysticus. Studien zu Theologie und Sprache der Deutschen Mystik (= Dokimion 4), Fribourg 1979, 140,
Anm. 10. Bei Maritain hei3t es: »Saint Thomas, pour désigner le pati divina, dit tantot 'quasi-expérience’, tantot 'expérience’.
Ce quasi est la pour maintenir les privileges de la transcendance divine, il ne diminue en rien ce qu'a pour nous de proprement
expérimental la contemplation infuse« (J. Maritain, Distinguer pour unir ou Les degrés du savoir. Bruges 1963, 489f., Anm.1).

3 H. de Lubac, Glauben aus der Liebe. Einsiedeln 1970, 145.



Tatsachen entspricht: Die nhypdnoia« bleibt fiir Philo letztlich nur eine »allegoria«. nNicht als ob
diese Dinge je vorgekommen waren!«, heiRt es mit Sallust, dem Freund des Abtriinnigen Julian.
Auch sind die Inhalte der Mythen keine Symbole geistiger Ereignisse; a fortiori muR die Vorstellung
eines geistigen Faktums, das sich im Sinnlichen verkoérpert, das zudem der Zeit bedarf, um sich zu
entfalten, und das sich, unbeschadet seiner Innerlichkeit, in einer Gemeinschaft geschichtlich
vorbereitet, verwirklicht und entwickelt, diesen Philosophen notwendigerweise unzugéanglich blei-
ben. Fir sie sind die von den Mythen berichteten Vorgange, mégen sie wirklich sein oder nicht,
einzig auf Grund ihres »allegorischen« Gehalts von Interesse und Bedeutung.

Die Vater hingegen suchen nden Geist der Geschichte zu erfassen, ohne dessen historische Realitat
zu erschiittern«'®. Fiir Gregor von Nyssa, den »unhistorischsten« unter den griechischen Kirchenvi-
tern, gibt es »eine geistige Kraft der Geschichte«'®, und Kyrill von Alexandrien spricht von der
»Nitzlichkeit der Geschichte«'®. In den geschichtlichen Ereignissen l4Rt sich ein innerer Gehalt er-
kennen, sie sind mitten in der Zeit beladen mit Ewigkeit. Der geistige Gehalt der geschichtlichen
Wirklichkeit mit ihren »Sinnbildern« im Alten und Neuen Testament wird zugleich ein historischer
sein, insofern er in der Mensch- bzw. Fleischwerdung des Goéttlichen griindet und von ihr her ihren
authentischen und endgiiltigen Sinngehalt erhilt.

Der geistige Sinn der Geschichte ist jedoch ein verborgener, nicht bloR in der Wirklichkeit selbst,
sondern schon im Buch der Heiligen Schrift. Was wir heute in wenig zutreffender Weise das »Alte«
und das nNeue Testament« bezeichnen, ist kein bloB literarisches Werk; es berichtet von einem
doppelten »Bund«, dessen Peripetien sich im Laufe der Zeitalter entfalten und entsprechen und der
auch ohne den schriftlichen Bericht bestehen wiirde. Wenn die Vater die Heilige Schrift lesen, glau-
ben sie viel weniger ein Dokument auszulegen, als vielmehr Geschichte zu interpretieren. Was sie
in der Geschichte wiederfinden, ist jenes Mysterium, das sich historisch und sozial, darin aber »ngei-
stig« entfaltet, und zwar als das Mysterium Christi in seiner Kirche.'” Wohl sprechen auch die V-
ter von einer »Allegorie«, doch tun sie es aus der Uberzeugung, daR »durch geheimnisvolle Worte
oder Tatsachen die gegenwirtigen Geheimnisse Christi und der Kirche bedeutet werden«'®.

Der Ubergang des zeitlichen Evangeliums in das »newige Evangelium« wird am Ende der Zeiten kei-
ne Uberholung der in Christus erfiillten Erlésungswirklichkeit bedeuten. Hier verhilt es sich anders
als beim Alten Testament, in welchem jenseits der Dinge und Tatsachen, von denen sein Wortlaut
berichtet, netwas anderes« gemeint ist und dessen Wirklichkeit - nicht nur sein Offenbarwerden -
zukiinftig ist. Die Symbole des Alten Testaments sind prophetisch, Vorbilder und Vorbereitungen,
insofern das Gesetz nur der Schatten der kiinftigen Giiter ist (vgl. Hebr 10,1). Das Neue Testament
hingegen wird niemals verjahren. Seiner Bezeichnung wie seinem Wesen nach wird ndas [Neue]

¥ Gregor von Nyssa, Contra Eunomium, lib. 12 (PG 45,940).
> Maximus, Quaestiones ad Thalassium, qu.17 (PG 90,304).
16" Kyrill von Alexandrien, Glaphyra in Gen., lib. 1 (PG 69,15; auch 70, 192).

7 Kyrill von Alexandrien, Glaphyra in Gen., lib. 1 (PG 69,14 bis 15); Augustin, Contra Faustum, lib. 12, c. 40 (PL 42,275), setzt
die Geschichtlichkeit des Christentums den heidnischen Mythen und gleichzeitig die christliche der heidnischen Exegese
entgegen: »Was wir als geweissagt begreifen, das beweisen wir auch als in Erfiillung gegangen - wahrend jene, um ihre Fabeln
einigermaBBen nahezulegen zu weiR Gott was fir physiologischen und theologischen Auslegungen, d.h. zu natiirlichen und
gottlichen Hintergriinden, bei der Deutung ihre Zuflucht suchen miissen.«

Beda, De Tabernaculo et vasis eius, lib. 1, c. 6.



Testament niemals altern, ist es doch das letzte Testament, das »novissimum Testamentum«.'®
Als solches muR es aber - soweit dies mdglich ist - nach seinen ihm eigenen, ihm innewohnenden
Prinzipien erkldrt und ausgelegt werden, ndmlich von Christus her. Nach Aussage der Vater werden
sich sogar die Geschehnisse der kiinftigen Aonen, derer wir im Himmel teilhaftig werden diirfen,
gemaR dem Wort der Heiligen Schrift erfiillen und ereignen.

3. Sakramentale Vergegenwairtigung

Ganz im Einklang mit der friihkirchlichen Tradition bezeichnet Paschasius Radbertus die Mensch-
werdung bzw. die »Oikonomia« der Heilsgeschichte als das ngroRBe Sakrament«, denn im Menschen
Jesus wirkt die gottliche Majestat unsere Konsekration. Sodann stellt Paschasius Radbertus neben
die Sakramente den Logos der Heiligen Schrift?°: nSakrament ist auch in den gottlichen Schriften,
wo der Heilige Geist in ihnen etwas innerlich durch wirkende Worte ausfiihrt (efficaciter loquendo
operatur).«*' Die Verlesung der Heiligen Schrift in der Liturgie gilt geradezu als eine Epiphanie des
gottlichen Logos in der christlichen Gemeinde. Was immer von der Heiligen Schrift gelesen und vor-
getragen wird, ist geistgewirkt, konkret gegenwartig in den sichtbaren Kultmysterien, die das gan-
ze Erlésungswerk Gottes (als nopus Dei«) enthalten und feiern.?? In der Liturgie ereignet sich die
Rekapitulation des Wortes Gottes in seiner doppelten Gestalt, namlich als VerheiBung und Erfiil-
lung, als verkiindigtes und inkarniertes Wort.

Denn der Buchstabe im Neuen Bund ist ebensowenig abgeschlossen wie im Alten Testament, beide
enthalten einen geistigen Sinn, der selbst im Neuen Testament »prophetisch« bleibt, und zwar in
einem eschatologischen Sinn. Ambrosius fiihrt dazu aus: »Wenn auch Christus schon auferstand,
wird uns doch im Evangelium bisher nur sein Bild gezeigt [...]. Zuerst also ging der Schatten
voraus, dann kam das Bild, die Wahrheit wird erst kommen: der Schatten im Gesetz, das Bild im
Evangelium, die Wahrheit aber in den himmlischen Dingen.«** Das heiRt: Erst vom Eschaton her,
also vom Ende der Zeiten her, lassen sich Altes und Neues Testament umfassend verstehen und in
der Liturgie feiern.

Dieser eschatologische Aspekt zeigt sich im Vollzug der liturgischen Verkiindigung. Die Verlesung
des Evangeliums ist in der Chrysostomus-Liturgie eng verbunden mit dem »Trishagion«, denn der
erhéhte Christus ist in seinem Wort gegenwartig. Der doxologische Zusammenhang der Schriftle-
sung mit dem »Trishagion« besagt, »ndaR das Wort Gottes zur Kirche nicht einfach aus der Ver-
gangenheit als Buch und fixierter Kanon kommt, sondern hauptséachlich als eschatologische Realitat
des Reiches, vom Thron Gottes«?*. In der Feier der Liturgie und im Héren des gottlichen Wortes

' Severus von Antiochien, Hom. 102 (PG 22,288).

?*  Hieraus versteht man die hohe Ehre, die in der alten Kirche dem Evangelienbuch erwiesen wird, und ebenso die Ehrfurcht, die
man bei der Verlesung des Gotteswortes zeigt.

2 Paschasius Radbertus, Liber de Corpore et Sanguine Domini c. 3 (PL 120,1276).

2 0. Casel, Mysteriengegenwart, in: JLw 8 (1928) 208f.

2 Ambrosius, Enarr. in psalm 38, n.24-26 (PL 14,852B-853C); Enarr. in psalm 43, n. 49 (PL 14,906).

2 J.D. Zizioulas, Apostolic Continuity and Orthodox Theology. Towards a Synthesis of two Perspectives, in: SVTQ 1975, 75-108,
hier 93 (Ubersetzt von K.C. Felmy).



empfangen wir einen Vorgeschmack kiinftiger Herrlichkeit, an der wir in der Eucharistie schon jetzt
Anteil erhalten.

Der Hinweis auf die eschatologische Bedeutung der Heiligen Schrift im Vollzug der Liturgie findet
sich bei den Kirchenvétern vielfach bezeugt. Fiir Ambrosius umfaRt die Heilsgeschichte die Zeit des
Alten und Neuen Bundes und ebenso die Gegenwart. Das Auslegungskriterium fiir das Alte Testa-
ment findet sich also nicht nur in der Verwirklichung des verheiRenen Heils im Neuen Testament;
die Norm fiir die Interpretation des Alten und des Neuen Testaments ist darin zu suchen, daR die
Heilsgeschichte heute im Leben der Kirche zu einer erfahrbaren Wirklichkeit wird. Nach Ambrosius
ist das Auslegungsprinzip der Heiligen Schrift also nicht bloR im biblischen Text als solchem zu
erkennen, sondern erst im kirchlichen Leben und Denken, also im hier und jetzt erfahrbaren »Antity-
pus«, der die Suche nach dem biblischen »Typos« auslést.?® Kriterium und Norm der exegetischen
Interpretation ergeben sich also nicht schon aus dem historischen Sinn der Bibel: Das die Ausle-
gung leitende Prinzip ist die kirchliche Praxis hier und heute. Leo der GroRe sagt sogar: »Das My-
sterium des Herrenleidens [...] hat uns der evangelische Text so klar und lichtvoll er6ffnet, daR es
fur gottesfiirchtige und fromme Herzen das gleiche bedeutet, das Gelesene gehort zu haben, wie
die Ereignisse gesehen zu haben.«?® Nach Papst Leo kénnen die Christen sagen: nWas sie (die Apo-
stel und Evangelisten) sahen, sahen auch wir; und was sie lernten, lernten auch wir; was sie be-
riihrten, beriihrten auch wir.«*’ Die spezifisch christliche Schriftlesung vollzieht sich demnach in
der kirchlichen, vor allem in ihrer liturgischen Praxis, sie schépft den ganzen Sinn aus, den ihr Ur-
heber in sie hineingelegt hat.

4. Geistliche Auslegung

Die spezifisch geistliche Schriftlesung vollzieht sich in der Liturgie. Sie allein sch6opft den vollen
Sinn aus, den ihr Urheber in sie hineingelegt hat. Ein derart liturgisches Schriftverstéandnis bestimmt
die ganze altchristliche und mittelalterliche Kunst; bis in die Zeit der Renaissance erhalten die
Liturgie und die Theologie, die Kultur und Kunst des Abendlands ihre einheitliche Aussage aus der
Heiligen Schrift, wie sie in der Feier der Liturgie gelesen und ausgelegt wird.

Unisono betonen die Kirchenvéter die Einheit von Tisch des Wortes und Tisch des Brotes. Auch
Hieronymus hebt mehrmals eine derart enge Beziehung des Wortes der Heiligen Schrift zum eucha-
ristischen Mysterium hervor, er schreibt: »Gut ist es daher, die wahre Speise und den wahren
Trank zu nehmen, die wir an dem Fleische und Blute des Lammes in den goéttlichen Biichern fin-
den«?®, und: »Weil das Fleisch des Herrn wahrhaft eine Speise ist und sein Blut wahrhaft ein Trank,
so besitzen wir [...] dies einzige Gut in dieser Welt, daR wir sein Fleisch essen und sein Blut
trinken, nicht nur im Mysterium, sondern auch in der Lesung der Schriften.«*® Das Studium der

»*  Ein dhnliches Schriftverstandnis findet sich auch bei einigen Befreiungstheologen.

*  Leo der GroRe, (PL 54,313f.).

27 Leo der GroRe, (PL 54,358AB; vgl. auch 364BC.368C).
2 Hieronymus, Comm.in Eccl. 2 (PL 23,1033B).

*  Hieronymus, Comm. in Eccl. 3 (PL 23,1039A).



Heiligen Schriften ist selbst schon ein sakramentaler Vorgang, im Lesen der Heiligen Schriften »es-
sen« wir Christus.3°

Mit Bezug auf den Propheten Ezechiel und den Seher der Apokalypse, die das Wort (Buchrolle) es-
sen miissen, fiihrt Origenes aus: »Wie das leibliche Brot in den erndhrten Leib aufgenommen wird
und in sein Wesen iibergeht, so wird auch das 'lebendige, vom Himmel herabgestiegene Brot' -
eben Gottes Wort - in den Geist und die Seele aufgenommen und teilt dem, der sich seiner Speise
darbietet, seine eigene Kraft mit [...]. lhr, die ihr den heiligen Geheimnissen beiwohnen durftet,
wiRt es: Wenn man euch den Leib des Herrn reicht, so hiitet ihr ihn mit aller Sorgfalt und
Verehrung, damit kein Kriimelchen auf die Erde falle. Wenn ihr aber so groRe Sorgfalt anwendet,
seinen Leib zu bewahren - und ihr tut es mit Recht -, wie kénnt ihr dann glauben, es sei eine
geringere Schuld, das Wort Gottes zu vernachlissigen als seinen Leib?«*’

Die Heilige Schrift ist eine »Theophanie«, eine Gott-Erscheinung. Origenes vergleicht das Wort der
Schrift mit dem Reiter auf weiBRem Rosse in der Geheimen Offenbarung; gleich ihm tragt die Heilige
Schrift eine kostbare Fracht, sie ist der nLeib Gottes«, weshalb ihr eine gottméachtige Wiirde und
Tiefe zukommt. Wird sie im »Geiste«, also in der lebendigen Begegung mit dem Logos, verstanden
und ausgelegt, kommt die ngeistige Kraft« des Buchstabens zu seiner vollen Wirkung. Die »Ver-
leiblichung« des gottlichen Wortes in der Heiligen Schrift gleicht dem Herrn, der »auf einer Eselin
sitzt«: Auf der Einfalt der Buchstaben thront das gottliche Wort. Die Heilige Schrift offenbart Gott,
daR sie ihn zugleich verhiillt. Darum geht es vielen wie den Juden zur Zeit Jesu: Sie stoRRen sich
daran, daR der Herr aus Nazareth stammt und daR der Eingeborene vom Vater mit Menschenantlitz
zu den Menschen tritt und Knechtsgestalt annimmt, also eine Gestalt, die seine Gottlichkeit
verbirgt. Ware Christus aber - um das Unmaégliche anzunehmen - nicht gekommen, héatte niemand
das Recht, von dem buchstéblichen Sinn des heiligen Textes abzuweichen. Nur in der Herrlichkeit
des Tabor werden Moses und Elias verklart: Seit dem Kommen des Menschensohnes findet alles
in der Heiligen Schrift erst in ihm seinen letzten Sinn.

Die einzigartige Bedeutung der Schriftlesung ergibt sich daraus, daR sie, wie deutlich wurde, der
genuine Ort der Gotteserfahrung ist, fiihrt sie doch in das ganze Mysterium Gottes ein. Dem Wort
der Heiligen Schrift kommt darum eine »mystische« Bedeutung zu. Als »mystisch« wird seit
Origenes jener Schriftsinn bezeichnet, der sich hinter dem (Literal-)Sinn als Christuswirklichkeit fiir
den Leser auftut. Anfanglich stand das Wort »mystisch« noch in unmittelbarem Bezug zur Liturgie
und verwies damit auf das objektive Mysterium;3? die mit dem Studium der Heiligen Schriften ver-

3% Hieronymus, Comm. in Eccl. 3,13 (PL 23,1092A) und zu Psalm 147 (PL 26, 1334B).
3 Origenes, Geist und Feuer. Hg. von H.U. von Balthasar. Salzburg 21952, 367. 371.

32 Dies gilt auch noch fiir die mittelalterliche Ekklesiologie des Corpus mysticum. Vgl. H. de Lubac, Corpus Mysticum. Eucharistie

und Kirche im Mittelalter. Einsiedeln 1969, 69ff. Die friihchristlichen Texte, in denen das Wort »mystikés« vorkommt, lassen
sich in drei Gruppen aufteilen, namlich in eine biblische, eine liturgische und eine spirituelle, wobei die Grenzen zwischen diesen
drei Gruppen flieBend sind; die dltesten gehoren der ersten Gruppe an, wahrend die jiingsten Texte der dritten zugeordnet werden
missen: 1) Zunachst wird mit »mystisch« die Christuswirklichkeit der Heiligen Schrift und die géttliche Wirklichkeit Christi
bezeichnet. Das Wort wird bei Klemens und Origenes zur normalen Bezeichnung all dessen, was mit dem ihrer Ansicht nach
schwierigsten Problem des Christentums zusammenhangt, namlich mit der Schriftexegese und ihrer Aufdeckung des geistlich-
allegorischen Sinnes der Bibel. Die Vater legen dar, daR die gesamte Schrift und die ganze Geschichte des Gottesvolkes ihren
letzten Sinn und ihren einzigen Schliissel allein in Christus finden. Das Wort »mystisch« bezeichnet jene Wirklichkeit, die Christus
allen Menschen eréffnet hat und die ihnen das Evangelium entschleiert, so daB ihnen der tiefe Sinngehalt der ganzen heiligen
Schrift mitgeteilt werden kann. 2) Sodann bezeichnet »mystisch« die Anwesenheit des Herrn im sakramentalen und liturgischen
Leben, in der eucharistischen Feier und in der Kirche. Der Begriff nmystisch« meint sowohl die eucharistische Wirklichkeit wie
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bundene Gotteserfahrung hatte auch ihren unmittelbaren Lebenskontext: nNiemand kann die Schrift
erfassen, der nicht zutiefst eins wird mit den Wirklichkeiten, von denen sie uns spricht.«*? Die
Auslegung der Heiligen Schrift ist nicht zu trennen vom Leben in und mit der Kirche, und zwar
speziell ihren liturgischen Vollziigen. Dies alles besagt, dal das Buch der Heiligen Schrift seine
wahre Bedeutung und Auslegung erst mit und in der Liturgie und im Alltag unseres Lebens erhilt.

5. Staurologische Ausrichtung

Das Il. Vatikanum erklart, daR »die Heilige Schrift in dem Geist gelesen und ausgelegt werden muR3,
in dem sie geschrieben wurde« (DV 12); nicht anders erinnern die friihen Schriftkommentatoren be-
harrlich daran, daR »der Buchstabe totet, der Geist aber lebendig macht« (2 Kor 3,6). Die Heilige
Schrift ist keineswegs nur ein Text, sie offenbart das Herz Gottes, dem auch ihre Auslegung zu
entsprechen hat. Die Haltung, die der Leser und Deuter der Heiligen Schrift gegeniiber einzunehmen
hat, geht iber bloBe Ehrerbietung und Ehrfurcht hinaus und muR sich in eine Liebessprache
wandeln.

Die gottliche Liebessprache ist aber eine »durchkreuzte« Wirklichkeit. Gottes Wort, das aus dem
Herzen des Vaters kommt, macht, sobald es sich inkarniert, eine »Passion« durch, nicht zuletzt
deshalb, weil Gottlich-Unsagbares auszusagen und schriftlich auszudriicken ist. Das Ereignis des
Kreuzes legt auf die Heilige Schrift das Mysterium der Verborgenheit und damit auch der hartesten
Passion.?* Die Botschaft der Heiligen Schrift verkiindet die Kreuzigung des Gottessohnes, die dem
Menschen als eine »Torheit« erscheinen muB3 und »die Weisheit der Weisen zunichte macht« (1 Kor
1,19f). Gott hat ndie Weisheit der Welt als Torheit« entlarvt, indem er sich in die »Torheit« seines
gekreuzigten Sohnes zuriickzog. Sein Wort bezeugt, nwas in den Augen der Welt toricht ist«, geht
es doch nicht um ngewandte und kluge Worte« (1 Kor 2,4), ndamit das Kreuz nicht um seine Kraft
gebracht wird« (1 Kor 1,17). Das Wissen um die Torheit des Evangeliums bestimmt und préagt zu
allen Zeiten den Umgang und das Leben mit der Heiligen Schrift im konkreten Vollzug der Nach-
folge.

Das Wort der Heiligen Schrift, wie es in der Liturgie verkiindet und ausgelegt wird, bleibt dem
Menschen kein »nduRerlich« GewuRtes und Bekanntes, sondern sucht seine ganze Existenz zu pra-
gen. Das Wort Gottes kann nicht bloR zur Kenntnis genommen werden; es mu3 zeugnishaft gelebt

auch die Tatsache, daB diese Wirklichkeit als sakramentale verschleiert ist. Der Glaubende muRR vom »historischen Sinn«
tibergehen zu dem tieferen Gehalt, der in den Sakramenten zu Christus fiihrt. So darf man sich der Eucharistie nicht nahern »wie
einem bloRen Brot, sondern wie einem mystischen Brot«. Die Kommunion ist eine nmystische Speise«, der Altar ein mystischer
Tisch» und die eucharistische Feier ein nmystischer Kult«. Was liber die Eucharistie gesagt wird, gilt in gleicher Weise vom Sakra-
ment der Taufe und die in ihr empfangene »mystische Wiedergeburt im Namen des Vaters, des Sohnes und des Heiligen
Geistes«. 3) SchlieBlich bezeichnet nmystisch« die Erfahrung der Christuswirklichkeit in Wort und Sakrament. Origenes scheint
als erster das Wort nmystisch« fiir die unmittelbare, erfahrungsméaRige Gotteserkenntnis angewandt zu haben, die aber als solche
fir Origenes immer an die Schriftmeditation gebunden ist. Hier klingen schon erste Akzente an, die ein Verstandnis von Mystik
nahelegen, das bis in die Moderne aktuell geblieben ist. - Vgl. hierzu L. Bouyer, »Mystisch«. Zur Geschichte eines Wortes, in:
J. Sudbrack (Hg.), Das Mysterium und die Mystik. Beitrage zu einer Theologie der christlichen Gotteserfahrung, Wiirzburg 1974,
57-75; M. Schneider, Mystik. Zwischen Denken und Erfahrung, Kéln 1997.

*  Origenes, Johanneskommentar 13,24 (PG 14,440C).

3*  Vgl. A. Sicari, Das »Pascha-Mysterium« des Wortes Gottes, in: IKaZ 15 (1986) 225-235; ders., Der Heilige Geist und die
ntotale« Inkarnation, in: ebd. 14-22.
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werden, aber eben im Zeichen des Kreuzes. Das Leben im Glauben, das unter dem Ruf der Nach-
folge und des Kreuzes steht, verlauft keineswegs im Rahmen von vorformulierten Antworten, Defi-
nitionen, L6sungen; vielmehr gleicht es einem »noffenen System«, das sich nie schlieRen léRt, da es
immer wieder von der Sprache Gottes durchkreuzt wird. So wird jede Weise einer Schriftauslegung
in der Liturgie wie im Leben des Christen unter dem Zeichen des Kreuzes stehen.

6. Verbindlichkeit der Lesung

Die Heilige Schrift ist dem Risiko der Deutung ausgesetzt. Vieles in der Heiligen Schrift bleibt offen
und dunkel, sogar widerspriichlich und in ratselhaften Umrissen formuliert (vgl. 1 Kor 13,12). So
muBte schon der Auferstandene den Jiingern helfen, ein authentisches Schriftverstiandnis zu
gewinnen (vgl. Lk 24,13-35). Doch nicht die Auslegung, nur der urspriingliche Text behdlt das
wahre Salz, das nicht schal wird. Die Urspriinglichkeit des goéttlichen Wortes in seiner Dunkelheit
unterscheidet es von den zahlreichen anderen Woértern.

Es gibt eine Gefahr des Geschriebenen: nDenn der Buchstabe totet, der Geist aber macht lebendig«
(2 Kor 3,6). Tot ist der Buchstabe, wenn er nicht offen ist fiir seine neue Auslegung und wenn der
Buchstabe selbst oder gar das Buch zu einem Goétzen wird. Was zundchst nur Buchstabe ist, will
das Herz schlieBlich brennen lassen. Erfahrung und Erkenntnis allein geniigen nicht; hinzukommen
muf das Tun des Glaubens. Dieser inkarnatorische Grundzug, der zum Spezifikum der christlichen
Glaubenserfahrung gehoért, wird als Skandalon empfunden: Der Christ sieht sich ndamlich auf einen
Weg gestellt, der ins Kreuz fiihrt und dort ein Mittun, das auch ein Mit-Erlésen ist, einfordert. Wer
sich aber auf den Ruf der Kreuzesnachfolge einlat und bereit ist, an der Passion Christi teilzuneh-
men, erfahrt in sich die objektive Ausprdagung des Heilsereignisses, was ein Widerfahrnis ist, das
alle subjektiven Erfahrungsmaoglichkeiten libersteigt.

Jesu Wort wird authentisch ausgelegt, wenn es sich in das Leben des Einzelnen ilibersetzt (vgl. Lk
12,11f.), bis daR es das Wort des Einzelnen selbst zu sein scheint (vgl. Joh 16,12-14).%® im Wort
der Heiligen Schrift erhalt der Leser bzw. Horer Anteil am Leben und Geheimnis Jesu, indem es ihm
selbst zum Leben wird. Gottes Wort ist mehr als ein abstraktes Gebot, das wie eine NormgroRe
umzusetzen ist, es sucht in je neuer Einmaligkeit konkret Gestalt anzunehmen im Leben dessen, der
Jesus Christus nachfolgt. Dies zeigt sich gerade im Leben der Heiligen: Keiner von ihnen ist eine
Kopie eines anderen Heiligen, letztlich leben sie ihren Glauben nur im und als Original.

Damit ergibt sich ein weiterer geschichtstheologischer Aspekt der Heiligen Schrift im Zusam-

*  Diese ldentitdt wird besonders deutlich im Leben der Heiligen, vor allem gerade in Franziskus. An seinem Leib, in der Armut

seines Sinnes ist die Erde wieder zum Bild geworden, beschenkt mit den dem Fleische eingepragten Wundmalen des Gekreu-
zigten, so daR sich eine neu anbrechende Zeit vor einer gewesenen im Bilde des Franziskus erkannte. In der Gestalt des Franzis-
kus erkennt die Erde ihr Urbild wieder, ja, am Leib dieses Heiligen wird die Erde nun wieder selbst zum Bild, tragt sie doch fortan
die Wundmale des Gekreuzigten. Selbst ein signatus geworden, erreicht Franziskus die h6chstmogliche Verahnlichung mit Gott,
denn er ist dem Menschensohn gleichgestaltet. Diese Gleichformigkeit mit Christus ist unter den Menschen besonders in Fran-
ziskus sichtbar. Sein Leben endete nicht im Martyrium, wie er es sich gewiinscht hatte, sondern in der vélligen Gleichformigkeit
mit dem Gekreuzigten. Sinn menschlichen Lebens ist, nur Zeichen zu sein, und das alles im erdnahen Kontakt, so wie Franziskus
gerade in der Handgreiflichkeit des Kontakts mit den Wunden in die Ekstase gerissen wird. Der Verzicht auf eigenméachtige zugrei-
fende Erfahrung ist die einzig mégliche Vorbereitung auf die Erfahrungen, die das inspirierende Wort von sich aus vermittelt. -
Vgl. hierzu M. Schneider, »Christus ist unsere Logik!« Zur Verhaltnisbestimmung von Theologie und Nachfolge bei Bonaventura,
Kéln 1999.
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menhang mit der Eucharistie. Das liturgische Wort nHoc est corpus meumu« erneuert nicht den Akt
der Inkarnation, es setzt ihn auch nicht fort, sondern vergegenwartigt die Inkarnation so, daR es
das Leben jedes Menschen in die gottliche Hochzeit einfiihrt, die mit dem Kommen Christi anhebt.
Die Gegenwart der Inkarnation im Mysterium der Eucharistie ist insofern keine Fortsetzung der
Menschwerdung des Gottessohnes, als sie sich nicht nur in der einen Natur des fleischgewordenen
Logos vollzieht, sondern in der ganzen menschlichen Natur, die vom Logos in seinem Leib an-
genommen wird.

Die letzte Instanz allen Seins ist nicht das Denken bzw. der Begriff von Gott, sondern der Sohn: er
allein dringt in das unzugangliche Licht Gottes vor. Der Person Jesu kann sich keiner auf rein lo-
gische Weise nahern, ihm gegeniiber ist nur die existentielle Haltung des Glaubens méglich.?® Was
dies fiir eine Grundlegung der Theologie bedeutet, dariiber findet sich eine wichtige Voriiberlegung
bei Erik Peterson. Auf die Frage: »Was ist Theologie?«, antwortet er, da diese sich aus der Offen-
barung in Christus herleitet. Der theologische Disput verlauft nicht offen und vage, vielmehr erhalt
er durch die Offenbarung jene letzte Klarheit und Eindeutigkeit, durch die der Mensch in seinem
Fragen und Uberlegen eine Antwort findet. Theologie gibt es nur insofern, als die Offenbarung eine
notwendige Erkennbarkeit in sich birgt. Mit dem Kommen des Menschensohnes ist jedoch ein
Reden von Gott mdglich geworden: »Nur unter der Voraussetzung, daR Gott Mensch geworden ist
und uns dadurch eine Teilnahme an der scientia divina erméglicht hat, nur unter dieser Vorausset-
zung ist es sinnvoll, in der Theologie von einem realen, wenn auch nur analogen, Erkennen Gottes
zu sprechen.«® Alles, was Christus »von« Gott sagt, ist von Gott ngesagt«: nDie Propheten sagen
das Wort Gottes; Christus, als das Wort Gottes, redet von Gott; die Kirche aber spricht [...]. Sagen
gibt es nur dort, wo man 'etwas zu sagen hat'. Das gilt von den Propheten, die Gottes Wort zu
sagen hatten. Christus 'hat’' gar nicht in dieser Weise das Wort Gottes zu sagen, weil er es ist, und
darum redet er.«®

Das Sagen der Propheten ist, wie Peterson ausfiihrt, eine Vorbereitung auf das Reden des Logos,
deshalb kennen die Juden eine Exegese und Predigt, aber keine Theologie. Diese gibt es erst im
Christentum und im Glauben an den Menschgewordenen. Die Apostel verkiinden und die Martyrer
bezeugen, aber sie treiben keine Theologie, denn Theologie treiben ist etwas anderes als verkiinden
und bezeugen. Theologie ist kein Schreiben von Gott, kein Reden von Gott, keine Prophetie und
keine Verkiindigung, keine Bezeugung und keine Lehre: nDie Theologie ist der konkrete Vollzug
dessen, daR der Logos Gottes konkret von Gott geredet hat, so daR es also konkrete Offenbarung,
konkreten Glauben und konkreten Gehorsam gibt.«*°* Das nDogma« wiederum ist der konkrete
Ausdruck dafiir, daB Gott in der Menschwerdung dem Menschen nahe gekommen ist und dort
seinen Rechtsanspruch erhebt, der sich in den Sakramenten fortsetzt. Die Prophetie kann sich nicht
in Dogma und Sakrament konkretisieren, weil zur Zeit der Propheten das Wort Gottes noch nicht
so abgeschlossen und endgiiltig ist wie in und mit der Offenbarung Christi, die vollgiiltig im Buch
der Heiligen Schrift enthalten ist. Erst mit der Offenbarung in Christus gibt es das Dogma, und

3¢ E.Peterson, Was ist Theologie?, in: G. Sauter (Hg.), Theologie als Wissenschaft. Aufsitze und Thesen, Miinchen 1971, 132-151
(Nachdruck von E. Peterson, Theologische Traktate. Miinchen 1951, 9-43).

" Ebd., 136.
*  Ebd., 141.
*  Ebd., 145f.
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zwar als die Verlangerung des Redens Christi von Gott, ohne daR ein solches Reden mit der
Autoritat Christi gleichgesetzt werden kann: Es handelt sich um eine abgeleitete, von Christus her-
kommende Autoritdt: »Gott hat geredet in seinem Sohn. Das ist es, was das Dogma sagt und
wovon allein die Theologie lebt.«*°

Aus dem dargestellten Grundansatz theologischen Denkens folgt ein Primat der Liturgie vor der
Diakonie. Augustinus erklart dies durch seine Unterscheidung von nexemplum« und »sacramen-
tum. Ist Jesus nur ein nExempel« christlichen Lebens und Handelns, dann macht man, wie Martin
Luther bemerkt, »nauss Christo eynen Moysenc, also einen neuen Gesetzgeber.*' Eberhard Jiingel
fahrt hierzu aus: »Eine nur die Beispielhaftigkeit Jesu herausstellende Christologie reduziert [...] die
Bedeutung Jesu Christi auf die Rolle eines Heiligen, der sein Leben zwar auch zu opfern vermag,
aber mit dem eigenen Lebensopfer nur zu appellieren, das Leben der Menschheit jedoch nicht effek-
tiv zu &ndern vermag. Effektiv wird das Leben der Menschheit nur dadurch verandert, daR sich das
Verhiltnis der Menschheit zu Gott dndert.«*?> Was fiir jede Theologie (und speziell Christologie) gilt,
wird zum Grundbekenntnis der Eucharistiefeier: Christus ist das uniiberholbare »nsacramentum
salutis«.

Aus dem dargestellten Zusammenhang von Wort Gottes, Theologie und Liturgie wie auch aus der
darin enthaltenen Bedeutung der Heiligen Schrift ergibt sich ein letzter Aspekt fiir eine Theologie
des Buches. Die Heiligen Schrift enthalt nicht bloR ein moralisches Konzept glaubigen Lebens, das
sich in Askese und beispielhaft ethischem Leben in Liebe ausdriickt: sie enthalt vielmehr die un-
Uiberbietbare Offenbarung Gottes in Christus. Seine Aktualitat wird bezeugt im Buch der Heiligen
Schrift wie auch in all den anderen Biichern, die insofern einen verbindlichen Charakter haben, als
sie das eine Buch giiltig und verbindlich interpretieren und deuten. So bildet sich eine kirchliche
Tradition aus Biichern, besonders in den Schriften der Vater und Kirchenlehrer.

Da Gott sich durch ein Buch bleibende Gegenwart unter den Menschen verschafft hat, bedarf es
immer auch der anderen Biicher, die es verbindlich auslegen. So tritt neben die Verkiindigung des
Wortes zugleich die Verkiindigung des Buches. Seit es das eine Heilige Buch gibt, wird die Ge-
schichte des Glaubens ebenso eine Geschichte von Biichern sein und bleiben. In diesem Sinn kann
tatsachlich in einem recht umfassenden Sinn von der Heiligen Schrift als einem »stillen Begleiter«
auf unserem geistlichen Weg gesprochen werden.

‘" Ebd., 151.

4 M. Luther, Kirchenpostille 1522, in: WA 10,1,10,20; vgl. auch K. Koch, Fenster sein fiir Gott. UnzeitgemaRe Gedanken zum
Dienst in der Kirche, 29f.

#  E. Jiingel, Das Opfer Christi als sacramentum et exemplum. Was bedeutet das Opfer Jesu Christi fiir den Beitrag der Kirchen

zur Lebensbewailtigung und Lebensgestaltung?, in: ders., Wertlose Wahrheit. Zur Identitat und Relevanz des christlichen
Glaubens. Theologische Erérterungen. Bd. lll, Minchen 1990, 261-282, hier 267.
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