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logischen Ansatzes ein Beitrag sein, um zu
verhindern, dafl die Leiden der dramatischen
Kimpfe zwischen Modernismus und Anti-
modernismus, die Neuner schildert, nicht die
Leiden sein werden, die den Kirchen und den
ernsthaft Gliubigen wieder bevorstehen.

Von Higel setzte sich das Ziel, ,die alte
Kirche intellektuell so wohnlich zu machen,
wie ich es vermag® (Religion, 65). Um einer
kirchenamtlichen Verurteilung zu entgehen,
wich er auf dem Hohepunkt der Modernis-
muskrise in ein demiitigendes Schweigen aus.
Seine streitbareren Freunde sahen darin Feig-
heit. Von Hiigels unverbriichliche Treue zur
Kirche verleitete ihn nicht dazu, die sich hdu-
fenden ,gefihrlichen exzessiven Anspriiche®
der kirchlichen Autorititen doch positiv zu
interpretieren und fiir weniger ,gefahrlich®
und ,exzessiv zu halten. Er nahm sie an als
ein ,langes, tiefes, ununterbrochenes Feg-
feuer® (ebd., 117), das man — notfalls schwei-

gend — durchleiden muf}, wenn man die geist-
liche Kraft der kirchlichen Gemeinschaft nicht
entbehren und sich in verzweifelten Lagen
die Hoffnung auf eine Erneuerung der Kir-
che bewahren will.  Karl-Ernst Apfelbacher
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Denkender Glaube — gliubiges Denken

Das Werk Eugen Bisers

Das theologische Denken Eugen Bisers, der
am 6. Januar dieses Jahres 60 Jahre alt wurde,
liegt eigenartig quer zu mancherlei Géngigem,
und dies nicht in dem Sinn, daf} ein monomaner
Hang zur Selbstversponnenheit ihm die bren-
nenden Fragen der Zeit gleichgiiltig sein liefle;
es verhilt sich umgekehrt. Zeitgerechtes Den-
ken erweist fiir Biser gerade darin seine
Fruchtbarkeit, dafl es gegen den Strom zur
Quelle selber zuritickdringt; nur von dorther,
wo auch die Gegenwart noch ihren Anfang
nahm und wo sie ihre immer noch entschei-
denden Erfahrungen sammelte, lific sich auch
die gegenwartentsprechende Hilfe erwarten.

Es versteht sich von selbst, dafl fiir den
Theologen diese Erfahrungen konzentriert
sind in Person und Werk Jesu von Nazaret;
seine Bedeutung auch fiir die Gegenwart zu
erhellen, mufl ihm zentrale Lebensaufgabe
sein. Und so lassen sich auch die mitunter
disparat erscheinenden Arbeiten Bisers um
diese Mitte versammeln.
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Entscheidendes Anliegen ist Biser dabei, die
spezifische Eigenheit des christlichen Ursprungs
rein aus ihm selber und gegenwartsbezogen
zugleich zur Sprache zu bringen und freizu-
legen von allen Verkrustungen verfalschender
Ubergriffe durch fremde Denkkategorien, Das
beginnt bei der sorgfiltigen Rekonstruktion
der urspriinglichen Sprachgestalt der Bibel
samt ihrer immer neu einzuholenden verbind-
lichen Auslegung von Welt und endet in der
Kritik verbrauchter theologischer Ansitze, die
im Dialog mit solch hellsichtigen Zeitkritikern
wie Nietzsche ihre Gegenprobe findet. Es ist
nur konsequent, dafl dieses Anliegen zum
eigenstindigen, unverwechselbaren Ansatz
herauswichst, der seine Fruchtbarkeic in den
verschiedensten Fragestellungen erweist und
den vielfiltigen Einzelinteressen Bisers ihren
immanenten Zusammenhalt verleihc. An drei
Schwerpunkten Biserschen Denkens sei das
umrifthaft aufgezeige.
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1. Theologische Sprachtheorie. Schon das
vielzitierte Nietzsche-Buch (Gott ist tot, Miin-
chen 1962) versucht in genauer Unterschei-
dung zwischen Sprachgestalt und Inhalt die
Religionskritik Nietzsches als Plidoyer fiir
eine theologie- und kirchenkritische Freilegung
urspriinglicher christlicher Erfahrung zu inter-
pretieren. In eindringlicher Analyse des be-
tiihmten Gleichnisses vom ,tollen Menschen®
und dessen erschiitterndem Aufschrei ,Gott
ist tot, wir haben ihn getdtet® zeigt Biser, dafl
Nietzsches Kritik nicht in erster Linie dem
Gottesgedanken iiberhaupt gilt, sondern viel
cher seiner metaphysierten Verbegrifflichung
im Zug der Ubernahme bibelfremder, grie-
chisch-philosophischer Denkkategorien. Bei
aller Hochschdtzung philosophischen Denkens
findet dieses fiir Biser dort seine Grenze, wo
es sich als fremde Schicht verdeckend mehr als
erhellend iiber den Erfahrungsinhalt selber
legt oder gar in der bereitwilligen Ubernahme
von Methoden gipfelt, die ihrer Herkunft
nach ausgesprochen atheistischen Charakters
sind. Bisers Kritik, die sich in diesem Kontext
auch gegen die Uberschidtzung der partiell
unerlifllichen historisch-kritischen Methode
richtet, findet ihren positiven Zielpunkt in der
Riickgewinnung der genuinen Sprachgestalt
urchristlicher Erfahrung.

Dabei zeige sich, dafl die integrale Sprache
der Bibel in ihrer Einheit von Wort, Bild und
Begriff ungleich reicher ist als gegenwirtige
religiose Sprache — wie Biser gerade auch in
seinem Buch iiber die Gleichnisse an Jesu
iiberragender sprachschopferischer Fahigkeit
eindrucksvoll unter Beweis stellt. Zahlreiche
Vermittlungsprobleme zwischen Glauben und
Verstehen und zwischen der Zeit Jesu und
der Gegenwart finden nach Biser in diesem
defizitiren Charalkter moderner Sprache und
in dem ihre Erklirung, was man mit Wittgen-
stein die Selbstverhexung der Sprache nen-
nen kann. Sprache iiberhaupt und speziell
religiose Sprache mit ihrem informations-
iberschreitenden  Anredecharakter hat die
Tendenz, sich selbst in den Weg zu treten
und Miflverstindnisse zu erzeugen. Diesem
komplexen Phinomen, dessen ,Aufenseite®
Biser mit Hilfe der von der Soziolinguistik

entlehnten Sprachbarrierenhypothese unter-
sucht, gilt es, innerhalb der Theologie die ihm
gebiihrende Aufmerksamkeit zu gewinnen. In
diesen Dienst bezieht Biser die empiriever-
mittelnde Sprach-Fihigkeit von Literatur und
Dichtung bewufit mit ein, wie die Arbeiten
tber Novalis und Kleist bis zu le Fort und
Nossack verdeutlichen; Biser erschlieft der
Theologie damit ein nicht zu iiberschitzendes
Erfahrungsfeld, das zu bearbeiten diese allzu-
lange zu ihrem eigenen Schaden verschmihe
hat.

Reinigung gegenwirtiger Sprache und Sen-
sibilisierung fiir religivse Sprache durch Li-
teratur sind somit nicht Selbstzweds, sondern
stehen in Funktion eines erneuerten Verstind-
nisses biblischer Sprachgewalt; die Erfahrung
der Bibel aber ist von entscheidender Bedeu-
tung fiir Selbstverstindnis und Orientierung
der Gegenwart. Zugang zur Bibel jedoch heifit
Zugang zu Jesus auf dem Weg des Glaubens.

2. Verstehender Glaube. Die hermeneuti-
sche Ausgangsposition liflt Biser dem vielfach
gegen die traditionelle Fundamentaltheologie
erhobenen Vorwurf eines heteronomen Glau-
bensverstindnisses mit der Forderung nach
einer ,kopernikanischen Wende® in der Glau-
benstheologie entgegentreten. Scheiterte die
traditionelle Fundamentaltheologie vor allem
an ihrer zwiespiltigen Berufung auf die Ver-
nunft, indem sie den Glauben gegen die kri-
tischen Anfragen der Vernunft durch die Ver-
nunft selbst zu schiitzen sich anstrengte, wagt
Biser den fast paradox anmutenden Versuch,
den Ausgangspunkt der Glaubensbegriindung
in den Glauben selber zu verlegen. Die Grund-
these lautet demnach, dafl ,der Glaube her-
meneutisch, also nach Art eines sich selbst
tragenden Verstehensaktes, begriindet wer-
den® mufl (Glaubensverstindnis, Freiburg
1975, 55). Der Glaube bringt fiir den, der sich
auf ihn zu griinden bereit ist, seine ihm eigene
Gewilheit selber mit und 1iflt sich nicht von
auflen her vermitteln, nicht einmal durch noch
so iiberzeugend erscheinende ,,Gottesbeweise.
Zu solchem Glauben gelangt man gerade
nicht in einsamer Selbstreflexion noch durch
rationale Beweisfiihrung, sondern einzig durch
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die dialogische Selbstvermictlung des Glau-
bens. Dies ist fiir Biser letztlich deshalb mog-
lich, weil Glaube und Offenbarung fiir ihn
ihre Mitte finden in einem Wortgeschehen,
das immer nach Mitteilung dringt und sich
in fundamental-theologischer Reflexion als
Selbstauslegung des Glaubens zu begreifen
hat. Indem der Mensch sich dem Offenba-
rungswort offnet, findet er nicht lediglich
satzhafte Wahrheit im informationstheoreti-
schen Sinn, sondern erhilt existentiell betref-
fenden Aufschluf tiber sich selber, sein Elend
und seine Grofle zugleich; mit Pascal lernt er
sich verstehen als ,un roseau qui pense®, das
zum Adressat gottlicher Selbstmitteilung wird
und in Gott allein seinen absoluten Grund
findet. Deshalb kann Glaube nicht zuerst Un-
terwerfung unter eine von auflen ergehende
absolute Forderung sein, sondern ist zu einem
angemessenen Verstindnis erst dort gebracht,
wo er in Kategorien von Befreiung und Frei-
heit, von Autonomie und Erlésung ausgelegt
wird; Glaube ist die von Gott her erdffnete
Moglichkeit wahrer Selbsterkenntnis und Be-
freiung zu den ureigenen Fihigkeiten des
Menschseins.

3. Christologie von innen. In einem letzten,
auf Kierkegaards Spuren unternommenen
Schritt erweist die Botschaft des Glaubens fiir
Biser ihre Identitit mit dem Botschafter des
Glaubens, mit Jesus selber; hier erst findet der
Glaube sein entscheidendes Profil. In seinem
Jesus-Buch ,Der Helfer® (Miinchen 1973)
weist Biser eindringlich darauf hin, dafl
christlicher Glaube sich von allen anderen
Glaubensangeboten dadurch unterscheidet,
dafl er unablésbar mit seinem geschichtlichen
Ursprung verbunden bleibt, insofern sein In-
halt nichts anderes ist als Jesus selber. Jesus
kommt im Glauben auf den Glaubenden zu
als Geber und Gabe, als Helfer und Hilfe
ineins. Christologie steht deshalb vornehm-
lich im Dienst der Vergegenwirtigung Jesu
und macht sich dabei eine wissenschaftstheore-
tische Einsicht zunutze, nach der gile, daf} von
Jesus am allerwenigsten objektivierend-neu-
tral gesprochen werden kann, wie es bei an-
deren Gestalten der Geschichte moglich sein
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mag. Im Fall Jesu ist nur ,die invokative,
die Sprache der Anrufung®, die einzig ange-
messene (Der Helfer, 17). ,Wer sinngerecht
von Jesus reden will, mufl zu ihm sprechen.”

Das setzt allerdings die Gleichzeitigkeit mit
Jesus voraus, denn solches Sprechen ist wie
Verstehen iiberhaupt ein prdsentisches Ge-
schehen. Mit solcher Forderung nach Gleich-
zeitigkeit jedoch erweist der hermeneutische
Ansatz Bisers seine Fruchtbarkeit auch in der
Christologie, indem er ein neues, grofiartiges
Verstindnis dessen eroffnet, was eigentlich
yZugang zu Jesus® letztlich heiflt. Wie die
integrale Sprachgestale der Bibel zur Kritik
der alltiglichen wird und wie der Glaube das
herkémmliche Selbstverstindnis des Men-
schen kritisiert, so verfille auch jeder selbst-
sichere Ausgriff auf Jesus (sei er nun polit-
theologischer oder intellektualistischer Pro-
venienz) einer Kritik, die im Gedanken der
Selbstvermittlung Jesu griindet. Nicht mehr
ist es nimlich der Mensch, der auf Jesus
(skeptisch-neutral) zugeht, es verhile sich
genau umgekehrt. Zwar mufl jede Genera-
tion neu ihren Weg zu Jesus gehen, doch fith-
ren diese Wege letztlich nur dann auch an ihr
Ziel, wenn Jesus zuvor schon zum Menschen
gekommen ist. ,,Thn finden, heifit, in der Ein-
heit eines gegenpoligen Vorgangs, von ihm
gefunden werden; ihn erkennen, von ihm an-
genommen und erkannt sein® (Der Helfer,
21).

Der Ansatz bei der Selbstzuwendung Jesu
an uns iibersteigt zugleich das Dilemma von
Aszendenz- und Deszendenzchristologien, zu-
gunsten einer Christologie von innen. Das ist
nicht eine modische Wortspielerei, sondern
meint jenen Sachverhalt, dafl ein Verstindnis
Jesu sowohl von seiner menschlichen Selbst-
verwirklichung wie von seinem gottlichen
Selbstsein her nur von der Voraussetzung sei-
ner Selbstzuwendung aus sinnvoll interpre-
tiert werden kann. In Ankniipfung an die
medientheoretische Einsicht, dafl das Wort die
Botschaft ist, will Biser nicht die Rolle der
vermittelnden Strukturen herabsetzen, son-
dern die Selbstvermittlung des Inhalts so
nachdriidklich wie moglich betonen. Christo-
logisch gewendetr bedeutet das, dafi Offen-
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barung Selbstzusage Gottes ist in der Einheit
von Sage und Aussage, von Sinn und Mit-
teilung; dafl der historische Ursprung der
Glaubensbewegung inhaltlich mit dem Glau-
ben identisch ist und umgekehrt nur in seiner
Selbstvermittlung anwesend ist. Die Mdglich-
keitsbedingung solch einzigartiger Selbstver-
mittlung Jesu ins Heute hinein ist nichts an-
deres, als was die klassische Christologie mit
der Sohnschaft aussagen wollte. ,Die Sache
Jesu kann nur im Prisenz verhandelt werden.
Die Bedingung fiir dieses Prasenz aber ist die
Realprisenz Jesu in ihr® (Der Helfer und die
Hilfe, in: Wer ist Jesus Christus?, hrsg. v.
J. Sauer, Freiburg 1977, 165-200, 182).

Die bildliche Konkretisierung dieses An-
satzes und seine eindrucksvolle Zusammen-
fassung zugleich liflt sich fiir Biser im An-
schlufl an Kierkegaards Interpretation des si-
cher unechten Jesus-Wortes gewinnen, das
nach Kierkegaard dennoch ganz den Sinn des
Selbstverstindnisses Jesu wiedergibt: ,Kommt
her zu mir alle, die ihr bedriickt und bedringt
seid; ich will euch Ruhe geben!® In dieser
~Groflen Einladung® realisiert sich Jesus
selbst; in ihr wird die Rede vom kommenden
Gottesreich erfiillt und zugleich als mit der
Person Jesu identisch erwiesen. ,Mit seinem

Appell ,Her zu mir!* bekennt sich Jesus als
derjenige, der ununterscheidbar, bis zur vol-
len Personal-Union, mit der Sache des Got-
tesreiches verschmolz.“ Die in der ,Groflen
Einladung® aber zugesprochene Hilfe kann
demnach nicht etwas von Jesus Unterschiede-
nes sein, weshalb das christologische Grund-
prinzip gile: Der Helfer ist die Hilfe. Die
Christologie ,verfehlt den ihr von ihrer The-
matik her zugewiesenen Sinn, solange sie bei
Sachbestimmungen stehenbleibt, und sie er-
reicht ihn in dem Maf, wie sie die Sachgestal-
ten als Auflerungen und Hilfeleistungen des
Helfers glaubhaft und einsichtig macht® (ebd.
194).

Mit diesem konsistenten und alle Arbeiten
als roter Faden durchziehenden Ansatz ge-
lingt es Biser, erkennbar werden zu lassen,
welche Hilfe die Gegenwart von einer Neu-
besinnung auf ihren eigenen Ursprung er-
warten darf. Ein Werk, das sich derart die
zentralen Themen christlichen Denkens an-
gelegen sein liflt und dessen noch so ver-
streute Einzelthemen sich um solche Mitte
lagern, mag mit vielem Gingigen und Tages-
aktualitdt Erheischenden getrost in Konflikt
geraten.

Gerhold Becker S]

Die ,Spurensicherer® in der Kunst auf der Suche nach der ,verlorenen Zeit*

Zu den unheimlichen Vorgingen in der Gei-
stesgeschichte der Gegenwart gehdre der tech-
nologische Umgang mit Geschichte und Uber-
lieferung. Die Zeit wird mechanisch gemessen
und positivistisch magaziniert. Das ,lexikali-
sche Zeitalter® bemiiht sich, die ,Geschichts-
konserven® jederzeit verfliighar zu machen.
Eine verbindliche Beziehung zur Tradition
wird Situation haben
Kiinstler erdachte Ruinen errichtet, artifizielle

seltener. In dieser
Reliquien gesammelt, seltsame Genealogien
und Geschichtsfolgen konstruiert und eine
»Archiologie des Humanen® erfunden. Die
groflen Traditionen der Nationen und der
Kirchen sind von manchen diffamiert und
abgebaut worden. Nun sucht man mit Freud

nach den ,archaischen Resten®. Der ,Struk-
turalismus® stand mit am Anfang dieses ,,Spu-
rensicherns®. Claude Levi-Strauss schrieb 1955
in seinen ,Traurigen Tropen“: ,Die Vergan-
genheit ist so unwiderruflich dahin, . . . daff
schon die fliichtigste Besichtigung (der Gra-
bungspldtze) an Ort und Stelle den Forscher
in jenen Zustand totaler Unsicherheit versetzt,
in dem die demiitigste Entsagung und der
wildeste Ehrgeiz sich um ihn streiten.“ ,Letzt-
lich sind (deshalb) diese Ruinen, Reste, Spu-
ren, ein Anlafl zur eigenen Positionsbestim-
mung.“! Der Versuch zu derartigen ,Posi-
tionsbestimmungen® nimmt tiberhand. Mit al-
len Mitteln bemiihen sich Kiinstler und Ma-
cher, die Zeit zu orten.
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