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Danksaqunqg

Es war nicht das erste Mal, dass Martin Hasitschka ein Manuskript von mir mit
Geduld durchgearbeitet hat. Beim vorliegenden Skriptum geht es jedoch um eine
besondere Zusammenarbeit: Der Moraltheologe holt sich die Unterstitzung des
Exegeten, um in seinem Fach die Bibel zu lesen. Dass er dies tun soll, wird
allgemein gefordert. Dass ich dies tatsachlich, d.h. theologisch verantwortlich tun
kann, verdanke ich der Ermunterung und Hilfe von Martin Hasitschka. Er hat mich
auf Fehlendes aufmerksam gemacht, Erganzungen vorgeschlagen und zur
Veroffentlichung aufgefordert.



Lieber Martin,

herzlichen Dank fur Deine Hilfe bei der Erstellung und Herausgabe dieses Skriptums.
Ohne Deine Ermutigung hatte ich dieses Skriptum nicht herausgegeben!

Deine Verbesserungsvorschlage waren wesentlich! Kurz, wie ich versuchte, ihnen
nachzukommen:

Das Buch von Oberforcher hat mir geholfen, danke. Ich nehme schon in Punkt 1.3
die Standespredigt von Lk 3,10-14 auf. Dazu den Hinweis Bovons zu Lk 3,16: Es ist
einzig Sache Jesu, den in der Schrift verheilenen Geist nach Ostern und
Himmelfahrt (Apg 2,33) den Christen zu verleihen. Darauf komme ich in 4. Vierte
Annaherung: Der Auferstandene zuruck.

Was die Ausfuhrungen von Theissen/Merz zu den ethno-kulturellen Spannung
zwischen Juden und Heiden betrifft, hab™ ich bei den entsprechenden Perikopen
darauf verwiesen. Die Ausfuhrungen von Theissen/Merz, die den Gegensatz von
Stadt und Land, Rechen und Armen sowie Herrschern und Beherrschten betreffen,
finde ich zu wenig spezifisch fir Palastina. E. Schweizer hat den Teil, den ich von
Crossan rezipiere, als ,eine hochinteressant Schilderung der Welt, in der Jesus lebte”
anerkannt (Schweizer, E., Jesus, das Gleichnis Gottes. Géttingen 1995,17). Darauf
stltze ich mich. Der Vorteil dieses Umganges mit Crossan ist der einer Trennung von
Kultur- und Sozialgeschichte (mit der ganzen Thesenhaftigkeit dieses Modelles) und
biblischer Textinterpretation.

Nach der Uberschrift: Zweite Annaherung habe ich meine Perikopenauswahl erklart.

Fir das Liebesgebot habe ich Mk 12, 28-34 als eigene Perikope aufgenommen.
Konrad Huber hat mir nocheinmal die besondere Stellung dieser Perikope vor der
Leidensgeschichte klargemacht. Auch dies habe ich in das Skriptum aufgenommen.
Dazu die Tradition bei Mt und Lk.

Das Liebesgebot bei Johannes habe ich gleichfalls ausgefuhrt. Dies innerhalb des
Zusammenhanges des ersten Teiles der Abschiedsreden. Dies hat mir auch
ermaglicht, Kldarendes zum Filioque einzubringen.

Gleich nach der Uberschrift: Dritte Annaherung: Passionsberichte erklare ich, warum
mir die Zusammenschau der vier Passionsberichte wichtig ist. Es geht um den
Erzahlzusammenhang und die Querverweise in diesen grundlegenden Berichten. Sie
zeigen, worin die Liebe Jesu Christi fir uns besteht. Um dies zu vermittlen, hab’ ich
diese Art der Darstellung gewahlt. Ist dies legitim?

Was die vierte Anndherung: Der Auferstandene betrifft, habe ich zunachst Bovons
Interpretation von Lk 3,16 wiederaufgenommen. Dann versuche ich, mit Hilfe von
Karl Rahner unseren Auferstehungsglauben theologisch zu thematisieren.

Nochmals vielen herzlichen Dank
Stephan
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Bedeutung der Worte und Taten Jesu fur das Handeln der Christlnnen

Grundtext:

The Greek New Testament. 1993 Deutsche Bibelgesellschaft (Fourth Revised
Edition) Stuttgart. First edition 1966 United Bible Societies, U.S.A.

Die HI. Schrift wird nach der Einheitsibersetzung der Heiligen Schrift zitiert.
Einheitsubersetzung der Heiligen Schrift. Das Neue Testament. Stuttgart 1979. Das
Alte Testament. Stuttgart 1980.

Verwendete Bibelkommentare:

Ulrich Luz. Das Evangelium nach Matthaus. Evangelisch-Katholischer Kommentar
zum Neuen Testament I/1(Mt 1-7). Zurich 1985. 1/2 (Mt 8-17) 1990. I/3 (Mt 18-25)
1997.

Gnilka, Joachim. Das Evangelium nach Markus. Evangelisch-Katholischer
Kommentar zum Neuen Testament II/1 (Mk 1-8,26). Zurich 1978. 112 (Mk 8,27-
16,20). 1979.

Francois, Bovon. Das Evangelium nach Lukas. Evangelisch-Katholischer Kommentar
zum Neuen Testament I11/1 (Lk 1,1 - 9,50). Zurich 1989. 111/2 (Lk 9,51-14,35). 1996.
Benedikt, Schwank OSB. Evangelium nach Johannes. St. Ottilien 1996.

1. Erste Anndherung: Die sittlichen Forderungen Jesu

Die folgenden Untersuchungen setzen sich mit dem Werk Schnackenburgs
auseinander: Rudolf Schnackenburg. Die Sittliche Botschaft des Neuen Testaments.
Band I. Von Jesus zur Urkirche. Herder 1986. Band II. Die urchristlichen Verkundiger.
Herder 1988.

In den synoptischen Evangelien begegnet uns der ,verkindigende® Jesus. Trotzdem
sind auch die Evangelien aus der nachoésterlichen Perspektive des Glaubens an den
auferweckten und fortlebenden Christus geschrieben. Das geschichtliche Auftreten
Jesu erhalt in den Evangelien eine ungleich groRere Beachtung als z.B. bei Paulus
und seinen Schiilern. Hier spricht Schnackenburg vom ,verkiindigten* Jesus." Ich
folge in meinen Ausfuhrungen den Evangelien. Die Ruckfrage an Jesus verleiht
Gewicht und durch die Jesusuberlieferung einen konkreten Inhalt, der direkter
vorliegt, als dies in der paulinischen Verkindigung der Fall ist. Vielleicht bezeugt
aber das LKE ohnehin eine besondere Form des Paulinismus der zweiten oder dritten
Generation.

1.1. Der Beqinn der Verkiindigung Jesu nach Mk 1,15.

Meine Auseinandersetzung mit Schnackenburg beginnt mit dem Ersten Kapitel, das
Uberschrieben ist: Jesu Verkindigung der Gottesherrschaft und seine grundlegenden
Forderungen. Der erste Paragraph ist Uberschrieben: Die Verkindigung der
Gottesherrschaft und ihr Anruf an die Menschen.

' Rudolf Schnackenburg. Die Sittliche Botschaft des Neuen Testaments. Band II. 110.



Schnackenburg® beginnt mit dem Beginn der Verkiindigung Jesus nach Markus
1,15b. Dieser Satz fasst das ,Verkinden des Evangeliums Gottes® (Mk 1, 14)
zusammen: ,Die Zeit ist erfullt, das Reich Gottes ist nahe. Kehrt um, und glaubt an
das Evangelium!“ (Den Dativ richtig Ubersetzt heil’t es: ,im Evangelium®)

Die sogleich anschlieRende Interpretation Schnackenburgs lautet: ,Uberall im Neuen
Testament ist dies zu greifen: Das Handeln Gottes ruft den Menschen; aus der
Botschaft entspringt der Appell. Auch die Reihenfolge ist unvertauschbar: Erst wirkt
Gott, und Gottes Wirken verpflichtet den Menschen.®

Diese Interpretation = Schnackenburgs wird von einer dogmatischen
Grundiberzeugung getragen, aber nicht vom Text gestltzt. Das ist einerseits
beruhigend, denn die Formulierung Schnackenburgs: ,Gottes Wirken verpflichtet den
Menschen®, ruft sogleich nach der neuzeitlichen Frage der menschlichen Freiheit.
Andererseits weist Schnackenburg auf das Dilemma des Moraltheologen, der sich in
der Darstellung der ,sittlichen Botschaft des Neuen Testaments® nicht mehr auf die
Auslegung des exegetischen Experten verlassen kann. Es bleibt dem
Moraltheologen in dieser Situation nur, sich nach bestem Wissen und Gewissen mit
Hilfe der Exegetlnnen sein eigenes Urteil zu bilden.

Bei Matthaus beginnt Jesus die Verkiindigung vom nahen ,Himmelreich® (Mt 4,17b)
mit der wortlichen Wiederholung des Beginns der Verkindigung Johannes des
Taufers (Mt 3,2): , Kehrt um! Denn das Himmelreich ist nahe.“ An dieser Stelle ist -
gegen Schnackenburg - die Reihenfolge von Gottes Wirken und Verpflichtung des
Menschen vertauscht. Es kommt zuerst die Verpflichtung zur Umkehr, dann erst die
Begrundung.

Gnilka schreibt: Die wortliche Rede in Mk1, V15 ist ein Doppelstichos (stichos, ho
Reihe, Linie; Schlachtreihe, Vers, Zeile).

Aus der Botschaft ,entspringt” nicht, wie Schnackenburg meint, der Appell mitsamt
Verpflichtung. Vielmehr werden die ,Erfullung der Zeit* und die ,Nahe der
Gottesherrschaft* nach Mk von Jesus mit den zwei Handlungen ,Umkehren“ und
,Glauben® in Verbindung gebracht. In dieser Verbindung werden Gottes Handeln und
ein bestimmtes menschliches Handeln (umkehren und glauben) aufeinander
bezogen. Worin diese Beziehung besteht, driuckt der Dativ aus: Im Evangelium.
Umkehr und Glauben haben eine Beziehung im Evangelium. Darf ich dies so deuten,
dass es auf das Lesen des Evangeliums ankommt, auf die Auseinandersetzung mit
ihm, in der Gottes Handeln flr uns erfahrbar wird? Dei Verbum Art.8 verlangt diese
Art Umgang mit der Bibel. Wie dem auch sein, von einer ,Verpflichtung“ im Sinne
einer Gesetzesmoral ist in Mk 1,15 nichts gesagt. Das spricht an dieser Stelle gegen
die Interpretation von Schnackenburg.

Dazu Gnilka: Die Wendung vom erfullten Kairos stimmt Uberein mit profetisch-
apokalyptischer Sprache. Hinter ihr steht das Wissen, dass Gott die Zeiten festlegt
(vgl. Dan 7,22; Ez 7,12; 9,1; Klgl 4,18; Offb 1,3; 1 Petr 1,11;).

Nur noch in Mk 6,12 kommt ,umkehren® vor. Die Bedeutung bleibt im altesten
Evangelium eigenartig unbestimmt. Es ist - in profetischer Tradition - der Lebensweg
zur/in der Gottesherrschaft.

2 Rudolf Schnackenburg. Die Sittliche Botschaft des Neuen Testaments. Band I. Von Jesus zur
Urkirche. Herder 1986. 31.
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Schnackenburg®: ,Umkehren* kommt bei Mt fiinfmal und bei Lk neunmal vor. Das
Substantiv ,Umkehr* einmal bei Mk, zweimal bei Mt und funfmal bei Lk. Gegenuber
.glauben und ,Glaube“ tritt es zahlenmaRig sehr zurlck. Bei Johannes kommen
weder das Verbum noch das Substantiv vor.

Dem griechischen Wort metanoia entspricht im Hebraischen und Aramaischen ein
Ausdruck, der Uber das griechische Verstandnis ,Sinnesanderung“ und ,Reue”
hinausgeht. Auch das deutsche Wort ,Bule“, sofern man darunter die
Wiedergutmachung begangenen Unrechts versteht, trifft nur einen Aspekt der
Bedeutung von ,schuf. Umkehr ist das (Zuruck-)Finden auf den Weg, der zu Gott —
seinem Leben, seiner Gerechtigkeit, etc. - fuhrt. Robert Oberforcher schreibt dazu:
.pDer Gott der Bibel ist ein Gott des Weges und der Weggemeinschaft.
Gotteserfahrung enthalt demnach dieses Wissen: die Wege Gottes 06ffnen die
Lebenswege.* Die Patriarchenwanderungen in der Genesiserzahlung sind
Wegentwurfe. ,Abraham ist das Urbild des religiosen Wanderers vor Gott. Der
Aufbruch Abrahams wund sein Auszug aus Mesopotamien ist eine erste
Exodusgeschichte. Wandern gemal® den Wegweisungen Gottes, Hin-und-Herziehen
im Land Kanaan in der Hoffnung auf Heimatrecht wird zum Grundzug und zur
Lebensform der Patriarchen. Wer aus dieser Wanderexistenz ausbrechen will,
verliert die VerheiBungsgabe.“ Nachdem die zwdlf Jakobsséhne in Agypten (Ex 1,7)
ein Volk geworden sind, wird der Exodus-Wustenwanderungs-Landnahmeweg (die
Bucher Exodus bis Richter) zum ,Ausweg” aus der Sklaverei. Der Gott des Exodus
verpflichtet Israel fiir alle Zukunft. Darauf werden die Propheten immer hinweisen.®
Vgl. Hoseas Ringen um ,die erste Liebe“.

Mit dem Ausdruck ,Lebensweg“ ist das zentrale Thema der Moraltheologie
angesprochen, namlich das christliche Handeln. Mit Mk 1,15 kann ich sagen: Dass
mein Lebensweg einer geworden ist, der in die Gottesherrschaft fuhrt, das hat Gott
festgesetzt.

Welche Grunduberzeugungen mein Handeln auf diesem Lebensweg leiten,
rechtfertigt der Christ mit seinem Glauben. Wie die ,Umkehr* mit der ,Erfillung der
Zeit* zu tun hat, so die ,Gottesherrschaft® mit dem ,Glauben®. Deshalb kann Gnilka
sagen: Mit dem Glauben bezeugen die Christinnen auch den im Evangelium
erhobenen Anspruch als wahr. ,Glaubt an das Evangelium®, ist die Aufforderung
Jesu in Mk 1,15. Worin das Evangelium, die Heilsbotschaft Jesu besteht, wird
auszufuhren sein. Ein kurzer Blick auf den Gebrauch von ,glauben“ im Neuen
Testament zeigt doch eine vielfaltige Bedeutungsstreuung.

Im Johannesevangelium wird 98mal von ,glauben® gesprochen, bei Matthaus nur
11mal, bei Markus 14mal und bei Lukas 9mal. In den Paulusbriefen kommt das
Verbum ,glauben“ 54mal vor, das Substantiv ,Glauben“ wird 142mal verwendet.
Paulus macht selbstverstandlich auf seine Weise Gebrauch von diesem Begriff,
Paulus und das Johannesevangelium gewichten diesen jedoch in etwa gleich. Das
Johannesevangelium stellt das ,Glauben® im Unterschied zu Paulus in das irdische
Wirken Jesu. Worin der Glaube besteht, wird vor allem von den Menschen, die Jesus
begegnen, d. h. in Bezug zu Jesus Christus ausgesagt.

Bei den Synoptikern wird ,glauben auch schon in Bezug auf Aussagen Jesu
gebraucht, daruberhinaus aber vor allem in Bezug zu dem, was Jesus tut
(Heilungsgeschichten: Mt 8,13; 9,28; Mk 9,23.24; Lk 8,50), oder in Bezug auf Gott

3
Ebd. 43.

: Robert Oberforcher. Umkehr. Neuorientierung des Lebens aus der Bibel. Wine 1982. 53.
Ebd. 26f.
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(Mk 11,23.24; Lk 1,20.45; Mt 21,22.) oder auf Menschen, die etwas sagen (Mt
24,23.26; Mk 13,21), auf Maria aus Magdala (Mk 16,11), die Propheten (Lk 24,25),
Johannes den Taufer (Mt 21,25.32) oder auf Junger (Mk 16,13).

Gnilka und Schnackenburg sind sich darin einig, dass es in MK 1,14-15 um den
Beginn der Verkundigung Jesu in Galilaa geht. Schnackenburg sieht Mk 1,15 auch
vollig richtig als einen Appell. ,Umkehr” ist aber nicht einseitige Leistung des
Menschen. Und vor allem ist sie keine Verpflichtung. Jesus fordert zu ihr auf. Die
,Umkehr, als Lebensweg des Menschen zur/in der Gottesherrschaft, bleibt an das
Tun Gottes gebunden: Er hat die Zeit festgelegt, in der die Erfullung moglich werden
kann. Soviel kdnnen wir ruhigen Gewissens sagen. Ein kurzer Blick auf Mk 1, 2-3
kann dies belegen:

Obwohl Mk die Worte in Mk 1,2bc und 3 dem Propheten Jesaja in den Mund legt, so
ist Mk 1,2b doch ein Anklang an Exodus 23,20 und Mk 1,2c ein Zitat von Maleachi
3,1. Exodus 23,20 lautet: ,Ich werde einen Engel (maleach ist eigentlich der Bote)
schicken, der dir vorausgeht. Er soll dich auf dem Weg (darach) schutzen und dich
an den Ort bringen, den ich bestimmt habe®. Dieser Vers ist Teil des Bundesbuches
(Ex 21,1-23,33). Nach Rechtsvorschriften fur die Gerechtigkeit kommt diese
Verheiflung. Dabei geht es um einen gefahrlosen Einzug in das Gelobte Land, das
Israel zum Segen sein wird. Gefahrlosigkeit und Segen sind dabei die Sache des
Herrn, die Verheil3ung ist auch eine Selbstverpflichtung Gottes. Mal 3,1 lautet: ,Seht,
ich sende meinen Boten; er soll den Weg fir mich bahnen®. Wiederum ist es der Weg
des Herrn, d.h. es ist der Herr, der geht. Und er geht als Richter, um den
Unterdrickten Recht zu verschaffen (Mal 3,5). Schliellich ist da der Vers 3 aus Jes
40: ,Eine Stimme ruft: Bahnt fur den Herrn einen Weg durch die Wuste! Baut in der
Steppe eine ebene Stralle flr unseren Gott!“ In der Wiste wird der Herr dann seinen
Weg gehen und derart ,seine Herrlichkeit® offenbaren (Jes 40,5) und wie ein Hirt
seine Herde sammeln (Jes 40,11). Ist bei Mk mit diesem Boten und dieser Stimme
Johannes der Taufer gemeint, der sein Rufen mit dem Tod bezeugt, so ist es doch
immer Gott selber, der seinen Weg geht, auf dem die Gerechtigkeit kommt, die
Herrlichkeit und die Sorge um die Lammer. Francois Bovon fragt sich anhand der
Uberlieferungen aus der Taufertradition nach der historischen Predigt des Johannes
und meint, dass er mit dem Starkeren eher an Gott als an den Messias gedacht hat
(Lk 3,16-18).

Nach JM beweist die Verbindung des Mk von Mal 3,1 mit Jes 40,3 eine Kenntnis des
hebraischen oder aramaischen Textes: Im masoretischen Text und den Targumen,
nicht aber in der LXX, enthalten die zwei Verse exakt denselben Ausdruck flr
.Bereitet den Weg“ (panah darach).

Angesagt (Jes 40,9 basar, von der LXX mit euanggelizomenos wiedergegeben und
von der Einheitstiibersetzung mit ,Botin der Freude® Ubersetzt) soll also die Erwartung
werden, dass die Entfernung zwischen der goéttlichen und menschlichen Sphare
Uberbruckt wird. Nach Jesaja (40,3) war die Wildernis/Wiste auch der Schauplatz fur
Gottes zukunftigen Sieg Uber die Macht des Bodsen. In den religiosen Traditionen
Israels um den Aufstand 66-74 n. Chr. war die Wiste auch der Schauplatz fur den
heiligen Krieg. Bei Jesaja geht es um den Weg, den Jahwe selber durch die
Wildernis geht. Es ist Uberhaupt nicht der Weg gemeint, den der Herr will, dass wir
Menschen gehen. Denn Die Quelle aller Ethik ist die Schaffung unseres
Lebensweges zur/in die Gottesherrschaft durch den Herrn. Die wahre Erflllung der
Prophezeiung von Jahwes Triumpfweg durch die Wildernis ist der mide Zug Jesu
und seiner Junger durch Galilda und hinauf nach Jerusalem. Es ist dieser Weg, der
bei den Synoptikern in die basileia tou theou fuhrt. J. Marcus ist sich bewusst, dass
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er ,den Weg des Herrn“ als Genetivus Subjectivus entgegen den meisten Exegeten
interpretiert.

Diese Lektlire einiger Verse des Alten Testamentes kdénnen schon flr eine
beispielhafte Uberpriifung derjenigen Aussagen gerade stehen, von denen heute oft
behauptet wird, sie lagen den Gesellschafts- und Werteordnungen unseres heutigen
Europas zu Grunde. Jirgen Habermas z.B. legt 1999 in einem Interview groRen Wert
auf die post-sakulare Bewertung des grundlegenden Beitrages, den das Christentum
fur das normative Selbstverstandnis der Moderne geleistet hat: ,Der egalitare
Universalismus, aus dem die Ideen von Freiheit und solidarischem Zusammenleben
entsprungen sind, ist unmittelbar ein Erbe der judischen Gerechtigkeit und der
christlichen Liebesethik. In der Substanz unverandert, ist dieses Erbe immer wieder
kritisch angeeignet und neu interpretiert worden. Dazu gibt es bis heute keine
Alternative.“ Damit ist die Forderung an diese Vorlesung klar ausgesagt.

Marcus pragt ausgehend von Mk 1, 2-3 fur das Anliegen des ganzen MKEs den
Ausdruck ,apokalyptische Eschatologie®. Dieser Ausdruck ist fur die Exegese von Mk
1,15 von Interesse.

Mit diesem Beginn der Verkindigung Jesu in Mk 1,15 beginnt nicht der Weg der
Gewissensrechenschaft des Einzelnen, ob er dem Appell Gottes gehorsam war oder
nicht, sondern es beginnt bei Mk jetzt die Spannung zwischen Gegenwart und
Zukunft. Die Gottesherrschaft stellt sich als ein verborgener Anfang dar, den nicht
jedes Auge wahrnahm, sondern nur der Glaube (Haenchen).

Deshalb ist die Formulierung Gnilkas verstandlich: Die Nahe der Gottesherrschaft
verhalt sich zur Erflllung der Zeit wie der Glaube zur Umkehr. Dieses Verhaltnis
kann aber mit Hilfe des Griechischen Textes sogleich als Konjunktion bestimmt
werden: Erfullt ist die Zeit, und nahe herbeigekommen ist die Herrschaft Gottes;
kehrt um und glaubt an die Heilsbotschaft* (Mt 1,15b; Ubersetzung nach
Schnackenburg. Wie immer der Begriff ,Evangelium® entstanden ist, Schnackenburg
gibt davon eine Ubersetzung, die mit dem alttestamentlichen Hintergrund des
,Deutero“-Jesajas - Jes 52,7; 61,6 - in Verbindung bleibt). Den Junktor ,kai“ im ersten
Teil der Aussage unterschlagt die Einheitsibersetzung. Der Junktor ist wichtig, er
verbindet zwei Unterscheidungen: ,Die Zeit ist erflllt“ und ,die Herrschaft Gottes ist
nahe“. Gnilka macht deutlich, dass in der Wirkungsgeschichte des Basileiabegriffes
dieser Junktor bald als Identitatszeichen verstanden wurde.

Der Vers Mk 1, 15b wurde dann so verstanden, dass die Gottesherrschaft
schlechthin in der Kirche gekommen und gegeben ist. Die Wirkungsgeschichte des
Basileiabegriffs machte dies Uber Jahrhunderte glauben. Gnilka: Unbezweifelbar
geht schon bei Mk die Diskussion los, wie sich Gottesherrschaft und Gottesreich,
gegenwartige und zuklnftige Basileia, zueinander verhalten. Dann verzégert sich
das Ende der Zeiten immer weiter. Die prasentische Gottesherrschaft - durch
Christus offenbart - wird auf die Kirche bezogen, und dies in einer Weise, die das
endzeitlich-eschatologische Gottesreich immer starker in den Hintergrund treten Iaft.
Dieser Weg liel3e sich vom 2. Clemensbrief und dem Pastor Hermae, wo sich die
Annaherung von Basileia und Ekklesia vertieft, Uber die Lehre von den duae civitates
Augustins, die Zwei-Reiche-Lehre Luthers bis in die systematischen Handbucher der
Gegenwart verfolgen. Die basileia tou theou wird enteschatologisiert und zu einem
Terminus der Ekklesiologie. Um die Jahrhundertwende (19./20.) entdeckt die
protestantische Theologie wiederum die eschatologische Grofke des Reiches Gottes
und damit seine Unbrauchbarkeit als Terminus der Dogmatik (J. Weiss 1900).
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Mk stellt den Beginn der Verkindigung Jesu in einer Aussage vor, die das Handeln
Gottes in eine bereits eingetretene und eine angekundigte Erfullung (d.h. eine
Freudenbotschaft) differenziert und mit der Aufforderung nach den menschlichen
Handlungen ,umkehren® und ,glauben” parallelisiert. D.h. es ist berechtigt, im Gehen
des Lebensweges die Erflllung desselben im Reich Gottes zu hoffen und auf sie zu
vertrauen. Inwieweit aber dieser ,Glaube Umkehr voraussetzt und verlangt” oder
,Umkehr ... sich mit und im Glauben an das Evangelium Gottes* vollzieht®, sind
interessante Fragen, sie werden aber nicht von Mk 1,15 gestellt noch beantwortet.
Logisch gesprochen, ist die Verbindung von ,bekehren® und ,glauben” in Mk 15,1
eine Konjunktion aber keine Subjunktion.

Die Frage nach dem christlichen Handeln in der heutigen Zeit steht weiter in dieser
Spannung zwischen gegenwartiger und zukunftiger Basileia, zwischen Anndherung
an das Reich Gottes und endgultiger Erfullung, endgultigem Heil, Frieden und
Rettung. Die Herausforderung des christlichen Lebens und der Theologie besteht
auch darin, diese Spannung nicht nach einer Seite hin auflésen zu wollen.

Schnackenburg’ ist sich sicher: Die Gottesherrschaft ist der zentrale Inhalt und
tragende Grund der von Jesus uberlieferten Worte, Reden und Gleichnisse. Jesus
sieht, im Unterschied zur judischen Apokalyptik, die Herrschaft Gottes - fur Israel und
die Volkerwelt - schon mit seinem Auftreten und Wirken hereinbrechen (Lk 11,20:
~-Wenn ich aber die Damonen durch den Finger Gottes austreibe, dann ist doch das
Reich Gottes schon zu euch gekommen® / Mt 12,28: ,Wenn ich aber die Damonen
durch den Geist Gottes austreibe, dann ist das Reich Gottes schon zu euch
gekommen®) und doch in ihrer vollendeten Gestalt (als Gottes ,Reich“) noch erwartet.
Dies zeigen die Bilder vom Fest- und Hochzeitsmahl (Lk 13,28 / Mt 8,11; Lk 14, 16-
24: die letzte Einladung Gottes zum grof3en Festmahl im Gottesreich; // Mt 22,2-10:
Luz: Man ist sich einig, dass die Parabel auf Jesus zuriickgeht. Aber worum geht es
beim Wechsel der Gaste? Nur wenn es um Israel und die Heiden geht, dann spricht
Jesus vom kommenden Reich Gottes im Sinne Schnackenburgs. Oder geht es um
die Gegensatze von religiosem Establishment und Jesus, oder um den Gegensatz
von Arm und Reich?), von der Ernte (Wachstumsgleichnisse), die Vaterunserbitte
,Dein Reich komme!“ (Lk 11,2 / Mt 6,10), auch die Gewissheit Jesu am Vorabend
seines Todes (Mk 14,25 par).

1.2 Die Adressaten der Verkiindigung Jesu in Mk 1,15.

Gnilka Uberschreibt Mk 1,1-15 mit ,Das Initium® Darin werden die Wirksamkeit
Johannes des Taufers (Mk 1,1-8) und die Wirksamkeit Jesu (Mk 1, 9-11 Die Taufe
Jesu; Mk 1, 12-13 Die Versuchung Jesu; Mk 1, 14-15 Der Beginn der Verkindigung
Jesu in Galilaa) miteinander verknUpft.

Dieser Hinweis auf den Aufbau des MKE stellt Mk 1,15 in den Kontext, aus dem ,die
sittichen Forderungen Jesu® nach Mk erschlossen werden. Schnackenburg ist es in
der Verfolgung dieses Anliegens wichtig, sogleich nach Beginn der Verkindigung
Jesu auf die ,besondere Jiingernachfolge*® einzugehen. Er weist auf die Berufung
der ersten vier Junger hin (Mk 1,16-20), die sich bei Mk sogleich an den Beginn der
Verkindigung Jesu in Galilda anschlief3t. Da das Verbum ,nachfolgen® (akolouthein)

® Rudolf Schnackenburg. Die Sittliche Botschaft des Neuen Testaments. 42.
" Ebd. 32f.
® Ebd. 59.
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auch fir die Volksmassen verwendet wird, die Jesus nachfolgen, sagt
Schnackenburg folgerichtig: ,Jesus hat nicht eine esoterische Jungergemeinde
gebildet, sondern sich grundsatzlich an das ganze Volk mit der Einladung gewandt,
sich ihm anzuschlieRen.*® Trotzdem sind fiir Schnackenburg weniger die Menschen
wichtig, die Jesus folgen, als diejenigen, die Jesus aus dieser Menge in seine nahere
Nachfolge ruft. Dies als Helfer und Mitarbeiter bei seinem Bemuhen, das ganze Volk
fur seine Botschaft zu gewinnen.

Hinter diesem erkenntnisleitenden Interesse Schnackenburgs, sich im Rahmen der
Untersuchung der sittlichen Forderungen Jesu sogleich auf diejenigen zu stlrzen, die
die Menschen ,auf Linie“ bringen, steht ein typisch zentralistisches Kirchenmodell,
wie es fur die Zeit von etwa 1850 bis 1950 n. Chr. fur die katholische Welt
malfigebend war. Gnilka ist dieser Sicht nicht mehr verbunden. Er stellt den Abschnitt
von Mk 1,16 - 3,12 unter die Uberschrift: Jesus wirkt vollmachtig vor allem Volk. Die
Berufung der ersten vier Junger (Mk 1,16-20) sieht er als ,allmahlichen und
verwickelten® Anschluss dieser Manner an Jesus. Mk geht es in dieser vermutlich
vormarkinischen Uberlieferung um die Gestaltung einer christlichen Form der
Berufungsgeschichte. In ihr ist die Vollmacht noch unterstrichen durch das
erwahlende Sehen, Befehlen, Beauftragen (vgl. die Berufung des Elischa durch Elija
in 1 Kon 19, 19-21). Dennoch sind historische Details zu erkennen: Die
Personennamen, der Beruf der Manner, ihre Beheimatung am See und vor allem die
charismatische Vollmacht Jesu, in seine eigene Nachfolge zu bestellen.

Schnackenburg ist beides: Kind seiner Zeit und moderner Exeget. Deshalb macht er
klar, dass es im Zusammenhang mit dem Begriff ,Jinger” - er spricht noch nicht von
Jungerlnnen - im Neuen Testament nicht um die Engfuhrung auf den Kreis der Zwolf
geht sondern um deren Reprasentanz fiur Gemeinden: ,In den synoptischen
Evangelien werden durch interne Jungerbelehrungen auch die durch sie
reprasentierten Gemeinden - besondere Probleme, Katechese und Missionssituation
- angesprochen (Vgl. Mk 4,10.34; 7,17; 9,28.33; 10,33; 13,3; Mt 13,36; 14,28; 17,25;
18,21). Direkt bezeugt ist die Bezeichnung ,Jinger* fur alle Glaubigen in Apg 6-21,
und im Johannesevangelium wird ,nachfolgen® zu einem Ausdruck fur ,Glauben® und
Gemeinschaft mit Jesus (vgl. Joh 8,12; 10,4f. 27). Die Junger werden, besonders in
den Abschiedsreden (Joh 14-17), zu Reprasentanten der spateren Gemeinde.“'°
Konsequenter Weise mussten sich die angegebenen Stellen bei der Behandlung der
wurchristlichen Verkundigung® wiederfinden.

Es ist dem Moraltheologen ein Anliegen, sich von den Ergebnissen der Exegetinnen
helfen zu lassen, in seinem Bemuhen, die sittlichen Forderungen Jesu festzuhalten.
Was den Aufbau des MKE betrifft, folge ich dem Vorschlag von Gnilka:

0. Das Initium (1,1-15).

. Jesus wirkt vollmachtig vor allem Volk (1,16-3,12).

. Jesu Lehre und Wunder (3,13-6,6a).

. Auf unsteter Wanderschaft (6,6b-8,26).

. Aufforderung zur Kreuzesnachfolge (8,27-10,45).

. Das Wirken Jesu in Jerusalem (10,46-13,37).

. Leiden und Sieg (14,1-16,8).

Es ist anhand dieses Uberblicks sehr deutlich, dass das Thema ,Aufforderung zur
Kreuzesnachfolge“ erst dann Bedeutung bekommt, wenn klargestellt ist, was dieser

OO WN =

° Ebd. 59.
% Epd. 66.
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machtig wirkende Jesus verkindet und tut und vor allem, wenn ich erleben konnte,
wie er lebt.

Wir wissen bisher, dass Jesus offentlich auftrat, die Erfullung der Zeit und die Nahe
des Gottesreiches verkindete und zu Umkehr und Glauben an das Evangelium
aufrief. Um Genaueres Uber die sittlichen Forderungen Jesu zu erfahren, missen wir
seine Lehre und sein Tun, untersuchen.

Schnackenburg gegenuber ist festzuhalten, dass Mk 1,15 von einem Appell Jesu
spricht, nicht aber vom Gehorsam, der diesem Appell geschuldet werden muss.
Gehorsam ist an dieser Stelle auch schlecht moglich, da der Inhalt des Appells, das
Evangelium, noch gar nicht dargelegt worden ist. Will man mit Mk 1,15 eine sittliche
Forderung Jesu aufstellen, so lautet sie ,hort zu, was ich euch zu sagen habe, denn
es ist wichtig flr euer Leben mit Gott".

1.3 Der Beginn der Verkiindigung Jesu nach Matthaus, Lukas und Johannes.

Mt und Lk beginnen mit einer Kindheitsgeschichte bzw. Lk und Joh mit einem Prolog.
Matthaus:

Luz schreibt den flr die moraltheologische Reflexion unverzichtbaren Satz: ,Es
gehort zu der zentralen biblischen Texten eigenen Kraft, sich selbst in neuen
Menschen neue Dimensionen zu erschlieRen.” Luz ist in seiner Arbeit bemiuht, die
Freiheit zu konstatieren, die Mt selbst im Umgang mit seiner Tradition zeigt. Das
Bemduhen, zur Sprache des eigenen Glaubens zu finden, kann dabei von Mt lernen.
Mit dem Stammbaum Jesu Christi beginnt Mt die Kindheitsgeschichten der ersten
zwei Kapitel seines Evangeliums.

Der Anfang des Wirkens Jesu (Mt 3,1 - 4,22) hat sein Thema in der gleichlautend
formulierten Verklindigung des Taufers und Jesu: ,Kehrt um, denn das Himmelreich
ist nahe herbeigekommen!” (3,2; 4,17). Jesus beginnt bei Mt die Verkindigung im
Galilaa der Heiden (vgl. das Erfullungszitat Mt 4,15f.).

Wie bei Mk folgt bei Mt auf den Beginn der Verkundigung die Jungerberufung. Quelle
fur Mt 4,18-22 ist Mk 1,16-20. Simon wird anders als in Mk 3,16 von vornherein als
der der Gemeinde bekannte Petrus eingefuhrt. Als der erste Apostel (10,2) wird er
bei den Synoptikern im Unterschied zu Joh 1,40-42 zuerst berufen. Petrus ist
Beiname, nicht Amtsname. Mt vermeidet den Begriff apéstolos (nur in 10,2) und
nennt auch die Zwolf - deren Kreis bei Mt nie konstituiert wird, sondern der in 10,1f
einfach selbstverstandlich vorhanden ist - mathatas. Dieser Begriff ermdglicht eine
Identifikation der Gemeinde mit den zwodlf Jingern: ,Jinger® ist fir das MtE ein
ekklesiologischer Terminus. ,Galilda der Heiden® ist somit der Ur-Ort der Gemeinde.
In der matthdischen Gemeinde gibt es noch keine konstitutive Amtsstruktur.
Nachfolge gibt es - wie bei Mk - als Wesen der Kirche schon auch nach Ostern! Ist
der radikale Bruch mit dem Vater (Mt 4,22) Anklang an den schmerzhaften Bruch mit
der Synagoge?

Mt hat also wie Mk unmittelbar nach dem Beginn von Jesu Verkundigung die
Jungerberufung gebracht, bevor er von Mt 4,23 - 11,30 das Wirken Jesu in Israel in
Wort und Tat darstellt. Es war Mk und Mt wichtig, der Berufung der Junger diese
hervorragende Stellung in ihren Evangelien zu geben. Mich spricht darin die
machtige Autoritat an, die Jesus von Mk und Mt durch diese Berufungen
zugesprochen wird.
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Lukas:

Lukas verbindet kunstvoll die Uberlieferung aus der Tauferbewegung mit den sich
entwickelnden Uberlieferungen tiber Jesu Zeugung und Geburt. Die Begegnung der
Mutter ist der narrative Ausdruck der Annaherung der Traditionen. Allein von Gott als
seinem Vater (2,49) kann aber nur der spatergeborene Jesus sprechen. Diese Vater-
Sohn-Verbindung interessiert die synoptische Tradition nicht zu Beginn. Sie geht von
der Auferstehung her zurtick zur Taufe und von dort bis auf die Geburt.

Dann hat Lk in den Kapiteln 3 und 4 die Reihenfolge Taufer-Taufe-Versuchung mit
Mk gemeinsam. Aber in Lk 3,23-38 ist der Stammbaum Jesu eingeschoben. In Lk
4,14-30 folgt die Antrittspredigt Jesu in Nazaret. Das Jubeljahr (Lk 4,18 geht gegen
die sozialen Zustande im Land). Nach dem soteriologischen Wirken des Messias
(des Christus) in Wort (Lk 4,24-30), in dem er seine Mission verkindet, folgt in 4,31-
44 das Wirken der Tat. Darunter ist in 4,38 - 41 noch die Heilung der
Schwiegermutter des Petrus. Erst im Anschluss daran wird in 5,1- 11 die Berufung
des Petrus und seiner Gefahrten dargestellt. Dann kimmert sich Jesus um
Unterdruckte und Ausgeschlossene, ist mit dem Volk, setzt sich mit religidsen
Autoritaten auseinander, beruft weiter Junger, bevor in Lk 6,20 die Feldrede beginnt.

Die Taufertradition mit dem Zitat von Jesaja 40,3 ist den Synoptikern gemeinsam. Lk
zitiert sogar Jesaja 40,3-5. Es sei an dieser Stelle auf die Frichte der Umkehr (der
metanoia), zu denen Johannes auffordert (Lk 3,8) aufmerksam gemacht. Lk bringt sie
in den Antworten auf die dreimaligen Frage der Leute, der Zéliner und der Soldaten:
»Was sollen wir tun?“ (Lk 3,10-14). In Apg 2,37 werden dann Petrus und die Apostel
gefragt: ,Was sollen wir tun?“ Der Abschnitt Lk 3,10-14 wird als Standespredigt
bezeichnet und Lk selbst oder lukanischem Sondergut zugeordnet. Auf die Anregung
von Martin Hasitschka bringe ich hier die Ausfihrungen von Bovon. Seine Auslegung
von V8 gehodrt meines Erachtens mehr zu jener Aneignung und Neuinterpretation des
biblischen Textes, die das Il. Vatikanum und auf seine Weise auch Habermas fordert,
denn zur Aussage des Lk. V8: Aber wenn die Kinder nicht mehr durch das Fleisch in
die Nachkommenschaft Abrahams kommen, dann hier auch nicht durch die freie
Wahl Gottes wie bei Paulus, sondern durch die verantwortliche Entscheidung des
Menschen. Freilich ist die flr alle Vélker freigegebene Umkehr (Lk 24,47; Apg 11,18)
Antwort auf die liebevolle Bewegung Gottes, der wie in Apg 11,18 (,Gott hat also
auch den Heiden die Umkehr zum Leben geschenkt®) Subjekt ist.

Wie in der menschlichen Liebe ist fur Lk das Heil eine relationale Verbindung, in der
beide Partner zusammenzuwirken haben. Steinharte Herzen muissen zuerst Fleisch,
d.h. lebendig werden (Ez 36,26; deshalb das Verbum egeirai in V8).

V11: Kleid und Speise sind die elementarsten Gilter. Sie gelten heute als
Elementarguter, ihr Fehlen ist in der Gesundheitsforschung ein Armutsindikator, der
auf Lebensumstande verweist, die todlich sind. Das Wort gilt der Menge. Kein
Armutsideal wird gefordert, sondern Erfullung des Gebotes der Nachstenliebe, dass
keiner in Israel in Not sei (Dtn 15,4; vgl. spater Zachaus in Lk 19,8).

V12: Zollner und Soldaten werden ermahnt; es gibt im Unterschied zur spateren
Kirche noch keine verbotenen Berufe. Niemand ist von der BuRe ausgeschlossen.
V14: Diesen Neubekehrten wird durch BufRe und Taufe Zugang zu Gott und
Kirchengemeinschaft in den judenchristlichen (Zdllner) und hellenistischen
Gemeinden (Soldaten) geschenkt.

V16: Es ist einzig Sache Jesu, den in der Schrift verheiRenen Geist nach Ostern und
Himmelfahrt (Apg 2,33) den Christen zu verleihen.
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Johannes:

Nach dem Prolog (Joh 1,1 - 18) folgt in Joh 1,19 - 12, 50 das Buch der Zeichen. Dem
Zeugnis Johannes des Taufers Uber sich selbst (Joh 1,19-28) folgt das Zeugnis des
Taufers Uber Jesus (Joh 1, 24-28) und in Joh 1, 35 - 51 die ersten Junger, dann die
Hochzeit zu Kana (Joh 2,1-11). Bei Johannes beginnt Jesus zu wirken.

Die Frage nach dem Beginn der Verkiindigung des Evangeliums macht bei Johannes
nicht den Sinn, den sie bei den Synoptikern macht. Wie bei den Synoptikern ist klar,
dass Jesus etwas sagt und tut. Worin das Evangelium besteht, muss weiter
erarbeitet werden, bei Mk wie Mt und Johannes. Auch die Ankundigung seiner
Mission bei Lk 4,24-30 verlangt weiteres Zuhoren. Es ist zwar Allgemeingut, dass wir
anhand des Neuen Testamentes keine Biographie des Lebens Jesu schreiben
konnen. Aulder Zweifel steht auch, dass Jesus oOffentlich aufgetreten ist. Daraus folgt,
dass er ein erstes Mal offentlich aufgetreten sein muss. Daraus folgt aber nicht, dass
uns die Synoptiker von diesem Ereignis berichten, wenn sie den Beginn der
Verkindigung Jesu darstellen. Die Aufgabe des Moraltheologen ist es, weiter auf die
Botschaft Jesu zu horen.

1.4 Die sittlichen Forderungen Jesu und der zeitgenodssische Kontext der
alttestamentlich-judischen Sittenlehre.

Diese Problemstellung ermdglicht es Schnackenburg'', vom Uberbau moralischer
Verhaltensimperative plotzlich ungehindert, beste kritisch-exegetische Methode zur
Geltung kommen zu lassen:

Jesus knupft an das im Dekalog konzentrierte judische Gesetz an und stellt die Tora
nicht in Frage, geht aber dariiber hinaus. Uberblickt man das gesamte synoptische
Material, das Jesu Stellung zum bisher in Israel geltenden goéttlichen Gesetz
beleuchtet, so erheben sich grole Schwierigkeiten, eine einheitliche Linie zu finden.
Die Art der Uberlieferung gewahrt teils nur Einblicke in Verhaltensweisen und
gelegentliche AuBerungen Jesu (MK), bietet weiteres Material aus der Spruchquelle
(Mt /I Lk), ist durchweg mit Deutungen der Gemeinden und der Evangelisten
verbunden und besonders bei Mt spiegelt sie Auseinandersetzung mit dem
Judentum im zeitgeschichtlichen Kontext wider. Deswegen kommt das Thema ,Jesu
Stellung zum judischen Gesetz (der Tora)“ nicht zur Ruhe und bleibt es versagt,
letzte Sicherheit zu gewinnen. ... Die Nachforschung nach der Einstellung Jesu zur
judischen Tora hat nicht nur historisches Interesse, erlangt vielmehr auch
grundsatzlich Bedeutung flir das christliche Existenzverstandnis und flr
menschliches Verhalten zu jeglichem Sittengesetz.

1.4.1 Das Verhalten Jesu

Jesus beteiligte sich am reich entfalteten, durch die Tora geregelten religiésen Leben
seines Volkes: Er ist am Sabbat in der Synagoge (Mk 1,21 par; 6,2; vgl. Lk 4,16;
13,10), an den groRen Wallfahrtsfesten unter den Pilgern in Jerusalem (Lk 2,41-52;
Mk 11,1-11 par; Joh 2,13; 5,1; 7,14; 10,22; 12,12) und als Lehrer in den Synagogen
und im Tempel (Mk 1,29 par; 14,49; Joh 6,69; 7,14; 8,20 u.6.; vgl. 18,20). Er
entrichtet nach Mt 17,24-27 den halben Schekel fir den Tempel und hat trotz seiner

" Ebd. 68f.
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Kultkritik (vgl. die Tempelreinigung) schwerlich Opfer und Zeremonialvorschriften
grundsatzlich verworfen (vgl. Mk 1,44 par; 12,33.41).

Wenn die ersten judenchristlichen Gemeinden an der judischen Gesetzesobservanz
und den religiosen Gebrauchen des Judentums festhalten, wird es schwer so
gewesen sein, dass sich Jesus dem von der Tora beherrschten Leben seines Volkes
nicht eingefugt hatte. Und der anfangliche Erfolg der christlichen Verkundigung unter
den Juden ist kaum zu erklaren, wenn Jesus ein Aul3enseiter des toraglaubigen
Judentums gewesen war.

1.4.2 Ausspruche Jesu

Das deutlichste Wort Jesu zu seiner Hochschatzung der Tora ist nach
Schnackenburg' das aus Q stammende Logion Lk 16,17 ,Aber eher werden Himmel
und Erde vergehen, als dass auch nur der kleinste Buchstabe im Gesetz wegfallt® //
Mt 5,18 ,Amen, das sage ich euch: Bis Himmel und Erde vergehen, wird auch nicht
der kleinste Buchstabe des Gesetzes vergehen, bevor nicht alles geschehen ist.”

Mt 5,18:

Der Abschnitt Mt 5,17-20 ,Vom Gesetz und den Propheten® findet sich in der
Bergpredigt. Nach Ulrich Luz stellt Mt 5,17 - 7,12 den Hauptteil der Bergpredigt dar.
Die Verse 5,17 und 7,12 bilden mit den Stichworten nédmos (Gesetz) und prophatai
(Propheten) eine Inklusion.

Der uneinheitliche Abschnitt besteht aus vier Logien, die Mt bearbeitet (Mt
5,17.18.19.20). Diese Verse werden von Mt an den Anfang des Hauptteils der
Bergpredigt gestellt. Das Verhaltnis zum mosaischen Gesetz und damit zum
Judentum wird hier verhandelt. Mt musste in einer judenchristlichen Gemeinde, die
das MKE kannte, d.h. zwischen verschiedenen Moglichkeiten der Praxis, den Weg
zeigen.

Von Irendus an ist die Deutung von Mt 5,17, die die Vollendung des unvollkommenen
Gesetzes durch Jesus ins Zentrum stellt, herrschend. Marcion wollte 5,17 streichen.
Tertullian formuliert einen Viertakt: Abschaffung (z.B. der Beschneidung), Erganzung
(des Sittengesetzes - nicht blol} Zeremonialgesetz), Erfullung (der Weissagung) und
Vollendung (durch den Glauben).

Plarow (ich erfulle) ist von Mt nur flr Jesus und Johannes den Taufer gebraucht. Mt
hat eine judenchristliche Tradition aufgenommen, die das Halten aller Einzelgebote
der Tora fordert und materiale Kritik an Torageboten ausschlief3t. Jesus wird als
gesetzestreuer Jude dargestellt. Gehen die Logien auf Spriche Jesu zuriick?

Lk 16,16-17:

Robert Tannehill gliedert Lk 11,37 - 18,27 in eine Erzahleinheit, die, ebenso wie

Lk 5,17 - 6,11, Lk 7,29 - 10,37 und Lk 19,39 - 23,43 Jesus und die judischen
Autoritaten zum Thema hat.

Luz behandelt Lk 16,16-17 als Abschnitt und Uberschreibt ihn: Zwei Spriche Uber
das Gesetz. Die Verse stehen im zweiten Teil des Lukasevangeliums, dem
Reisebericht (Lk 9,51 - 19,28) auf dem Weg nach Jerusalem. Es geht dabei um das
Gesetz und seine Beziehung zum Gottesreich. Davor ging es um etwas ganz
anderes, namlich um die richtige Einstellung und den richtigen Gebrauch materieller
Guter (Lk 16,1-8a: Das Gleichnis vom klugen Verwalter und Lk 16,8b - 1: Drei
Anwendungen der Parabel).

2 Epd. 72.
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Formkritisch gesehen sind beide Verse Einzelspriche Jesu Uber das Gesetz des
Mose. Wir mussen V16 zusammen mit Apg 1,6b (,Herr, stellst du in dieser Zeit das
Reich fur Israel wieder her?“) lesen. Dann sehen wir die drei Zeitalter der
Heilsgeschichte in der Theologie des Lukas. Johannes wird als judischer
Reformprediger zur Ubergangsfigur. Er ist noch kein Christ, stellt aber Christus vor
und bereitet Israel auf sein Kommen vor. Insofern schlie3t er eine Epoche ab und
gehort schon zur neuen (E. Kasemann). Wie in V16 das ,Drangen hineinzukommen*
(biazetai) zu verstehen ist und wer die ,alle” (pas) sind, ist eine crux interpretum.

V17, der zweite Spruch ist so zu lesen, dass es die Anforderungen des Reiches
Gottes (d.h. Himmel und Erde) sind, die Jesus verkindet und aus denen das Gesetz
gerechtfertigt wird.

Wie Lukas dieses Gesetz sah, bzw. worin es nach Lk besteht, ist noch einmal zu
fragen. In 24,27 sagt er: ,Moses und die Propheten®, in 24,44: ,Im Gesetz des Mose,
in den Propheten und Psalmen®. Was gesagt werden kann, ist, dass es auch Lk um
keine alttestamentliche Kasuistik geht, die Jesus aufrechterhalten soll.

Schnackenburg selbst hat Lk 16,17 und Mt 5,8 als die deutlichsten Worte Jesu zu
seiner Hochschatzung der Tora gesehen. Was Jesus selbst betrifft, insofern wir seine
Worte in dem Logion und seine Einstellung in seinem Verhalten erahnen durfen,
schlief3e ich mich Schnackenburg an :

Die Weisungen und Forderungen Jesu sind keine Halachot, d.h. eine legislative
Ordnung, die als Midrasch, d.h. miindliche Uberlieferung, aus der Erklarung der
schriftichen Toragesetze gelehrt wird. Jesus stellt auch keine Gesetzesregeln auf.
Seine Verbote wurden erst in der Urkirche zu verpflichtenden Weisungen (z.B.
Ehescheidungsverbot). Die Gesetzeslehrer seiner Zeit suchten das geschriebene
Gesetz der funf Bucher Mose, die schriftiche Tora, durch die miuindliche Tora
(Mischna und Midrasch) auf die jeweiligen Umstande anzupassen. Jesus ist nicht
Gesetzeslehrer noch Gesetzgeber. Er will kein kodifizierbares Recht im Judentum
durchsetzen, er bleibt Lehrer und Prophet. Auch dort, wo er konkrete Dinge forderte,
wie z.B. Werke der Barmherzigkeit (vgl. Mt 25,35-40) oder die Unaufléslichkeit der
Ehe. Wir kdnnen auch davon ausgehen, dass Jesus die Tora mit ihren sittlichen
Geboten und Strafregelungen des gesellschaftlichen Lebens nicht prinzipiell anfocht.
Die Kompetenz der Gesetzeslehrer als Rechtsgelehrte und der Synhedrien als
Gerichtsbehdérden hat Jesus, so viel sich erkennen lasst, nicht angefochten. In
diesem theokratischen System konnte er freilich bestimmte Auslegungen der Tora
(vgl. die Sabbat- und Reinheitsvorschriften) gerade nach dem Willen Gottes in Frage
stellen. Jesus hielt sich auch nicht fur einen ausgebildeten Schriftgelehrten und
wollte auch in Rechtshandel nicht verwickelt werden. Dies folgert Schnackenburg aus
dem eigenstandig tradierten Logion in Lk 12,13f."

Eine unmittelbare Stellung Jesu zur stattlichen Obrigkeit ist in der Perikope von der
Steuerzahlung an den Kaiser uberliefert (Mk 12,13-17). Jesus wurde in die
gesellschaftlich-politischen Probleme seiner Tage hineingezogen. Wie die Mehrheit
der Juden — mit den Pharisaern und gegen die Zeloten -, blieb er realistisch, zahlt die
Kopfsteuer, lehnt aber die Verehrung des Kaisers als Gott ab."

Zu Gott hat Jesus ein anderes als legalistisches Verhaltnis. An dieser Stelle muss
wiederum berucksichtigt werden, dass die Darstellung des Evangeliums von der
Deutung des judischen Gesetzes der Evangelisten sowie den Auseinandersetzungen
Uber den Umgang mit der Tora in deren Gemeinden mitgepragt ist. So kann Ulrich

% Ebd. 129.
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Luz sagen: Das Markusevangelium erzahlt die Geschichte von Gottes Handeln mit
Jesus. Und Matthaus stellt in den ersten 11 Kapiteln seines Evangeliums die
Gesichtspunkte dar, unter denen er das Markusevangelium gelesen haben will: Die
ethische Verkindigung Jesu vom Gottesreich (in Wortverkindigung, Kap 5-7; und
Tatverkindigung Kap 8-9), die Wirksamkeit der Jinger und Bildung der Gemeinden
(Kap10).

1.4.3 Grunduberzeugungen, die Jesus aus dem Alten Testament Gbernimmt.

Es ist schon schwierig genug, in den Evangelien die Darstellung der Evangelisten
und die Worte und Taten Jesu zu unterscheiden. Wie soll aber in den Evangelien der
judisch-kulturelle Hintergrund, sozusagen die ethische Erziehung Jesu selbst, auch
noch gefunden werden kdnnen? Kein Zweifel, im Alten Testament kommen die
folgenden Themen selbstverstandlich immer wieder und mit mehr oder weniger
zentraler Bedeutung vor. Und es darf angenommen werden, dass Jesu
Grundiberzeugungen vom Alten Testament grundgelegt waren.

Wir stimmen Schnackenburg zu, dass mit Jesu Botschaft von der Gottesherrschaft
aufs engste das Gottesbild Jesu verbunden ist.'® Die Gebundenheit an Gott (Gott als
Barmherzigkeit) und die Verantwortung vor ihm (Gott als Richter) gehéren zum
Gottesglauben Israels, in dem Jesus verwurzelt ist. Dazu kommen in der
Jesuspredigt noch das Lohnmotiv (Gastmahl, Fruchtertrag, Geldauszahlung -
Feuerhodlle, Finsternis, Ausschluss vom Freudenfest u.d.). Die Geschichte Mt 20,1-
16: ,Die Arbeiter im Rebberg® hat bisher nach Luz noch kaum jemand Jesus
abgesprochen. Gott wird als Herr des Gerichts und der barmherzigen Gnade
dargestellt. In Ex 33,19 sagt Gott: ,Ich gewahre Gnade, wem ich will, und ich
schenke Erbarmen, wem ich will.“ Wenn far Mt mit Q sehr stark das Thema Gericht
im Vordergrund steht, ist naturlich auch der gerechte Lohn angesprochen. Das
Lohnmotiv verlangt wegen seiner Nachwirkung in der Kirchengeschichte, namentlich
in der Kontroverse der Reformationszeit, doch auch im Horizont des ethischen
Denkens der Neuzeit, eine erhdhte Aufmerksamkeit. Aus der judischen Frommigkeit
kommt das Motiv der Nachahmung Gottes, die Goldene Regel (Lk 6,31 // Mt 7,12) ist
ein menschlich-weisheitliches Motiv, ebenso wie ,himmlische Schatze sammeln® (Mt
6,19-21 Q), ,nicht sorgen® (Mt 6,25-33 Q), ,nicht fir morgen sorgen® (Mt 6,34), ,den
letzten Platz bei Tisch einnehmen® (Lk 14,8-10) und Arme einladen (Lk 6,31 / Mt
7,12). Dabei bleibt zu berlcksichtigen, dass es in der Jesusuberlieferung nicht
wenige sentenzartige Ausspriche gibt, die zum Teil auch als eingedrungene
volkstiimliche Sprichwérter (R. Bultmann) erklart werden.™

Den Ausdruck ,Motiv® verwende ich in der Bedeutung von einer personlichen
Einstellung oder Grunduberzeugung. Wir wissen heute aufgrund soziologischer und
sozialpsychologischer Studien (z.B. Osterreichische Solidaritatsstudie oder Dialog im
Krankenhaus), dass aus blo3en Einstellungen noch kein entsprechendes Handeln
folgt, wenngleich fir ein gewisses Handeln entsprechende Einstellungen
Vorraussetzung sind. Grundiberzeugungen und personliche Einstellungen
vorschnell mit ,Beweggriinden fiir das sittliche HandeIn*'” in eins zu setzen, ist in der
deutschsprachigen Moraltheologie der Gegenwart noch immer Ublich. Die empirische
Motivationsforschung lasst diese ldentitatssetzung nicht zu. Sie stellt daher lediglich

® Ebd. 77.
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eine weitere Spielart eines unkritischen Voluntarismus dar, der die empirische
Anthropologie ignoriert. Der Exeget Schnackenburg gibt zu, ,dass Jesus den Willen
Gottes als unmittelbares Motiv fiir seine sittlichen Forderungen nicht anfiihrt“.'® Er
mochte aber bei seinem Voluntarismus bleiben und unterstellt ihn nun einfach auch
Jesus. Wieder ein paar Zeilen weiter kehrt Schnackenburg zur Bibel zurick und sieht
die theonome Begrundung der sittlichen Forderungen Jesu so: ,Fur ihn gilt nur die
Liebe zu Gott aus ganzem Herzen und ganzer Seele; aber das verbindet ihn wieder
mit dem Judentum, das die Liebe zu seinem, dem einzigen Gott, als Grundansatz der
Tora-Observanz ansah (Dtn 6,4-9) und im taglichen Sch'ma bekannte.'®

In den Versen Dtn 6,6-9 steht, dass die Worte (d.h. ,du sollst Gott den Herrn, deinen
Gott, lieben mit ganzem Herzen, mit ganzer Seele und mit ganzer Kraft“) den S6hnen
wiederholt werden sollen, dass man von ihnen zu Hause und auf der Strale reden
soll. Nun sind zu Hause sicher auch die Tochter anzutreffen. Trotzdem sei die
grundsatzliche Problematik hier angesprochen, dass den Frauen vom Sinai her der
direkte Zugang zur Offenbarung Gottes und seins Tora verwehrt war. Es ist wichtig,
das Gebot der Gottesliebe in diesem sozialen Kontext der Unterdriickung der Frauen
zu sehen und diesen Punkt nicht unkritisch und stillschweigend zu Ubersehen. Dies
gilt dann immer noch, wenn Uber die Einzigartigkeit oder unter hellenistischem
Einfluss entstandene Verbindung des Liebesgebotes Gottes mit dem Gebot der
Nachstenliebe (Lev 19,13-18) als besonderer Leistung oder gar dem Hauptgebot®
Jesu diskutiert wird. Bezieht sich Lev 19,13-18 nicht wiederum nur auf die Brider,
nicht aber auch selbstverstandlich auf die Frauen?

Ich zitiere an dieser Stelle die judische feministische Theologin Judith Plaskow aus
ihrem Klassiker®': ‘Das Eintreten in den Bund am Sinai ist die Grunderfahrung des
Judentums, das zentrale Ereignis, welches das judische Volk entstehen liel3.
Angesichts der Wichtigkeit dieses Ereignisses, kann es keinen andern Vers in der
Tora geben, der fur die Feministin stérender ist als Mose Warnung an sein Volk in
Exodus 19,15: ,Haltet euch fur den dritten Tag bereit! Berlhrt keine Frau!“ ... Im
zentralen Augenblick der judischen Geschichte sind die Frauen unsichtbar. Ob sie
ebenfalls zitternd vor Furcht und Erwartung dort standen, oder was sie horten, als die
Manner diese Worte von Moses horten, wissen wir nicht. Es war nicht ihre Erfahrung,
die den Chronisten interessierte oder die den Weg in die Tora fand und sie
mitgestaltete. Moses Mahnung kann als Paradigma ... fur ... die tiefe Ungerechtigkeit
der Tora selbst ... verstanden werden. In diesem Abschnitt findet das Anderssein der
Frauen seinen Weg ins eigentlich Zentrum der judischen Erfahrung. Und obwohl der
Vers kaum fur die Situation der Frauen verantwortlich gemacht werden kann, legt er
doch ein Muster fest, das sich in judischen Quellen stets von Neuem wiederholt hat.
Die Unsichtbarkeit der Frauen im Augenblick des Eintretens in den Bund
widerspiegelt sich im Inhalt des Bundes, der sowohl in der Grammatik als auch in der
Substanz die Gemeinschaft mannlicher Haushaltvorsteher anspricht. Dies wird in der
spateren Tradition verewigt, die in ihren Kommentaren und Kodifizierungen Frauen
als Objekte des Interesses oder der Gesetzgebung nimmt, sie aber selten als
Gestalterinnen der Tradition und als Handelnde in ihrem eigenen Leben sieht. Es
geht in diesem Vers allerdings nicht nur um eine historische Ungerechtigkeit. ...

'® Ebd. 79.
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Wenn die Sinai-Geschichte als Teil des Jahreszyklus der Tora-Lesungen und
wiederum als spezielle Lesung fur Schawuot (Pfingsten) rezitiert wird, sehen wir
Frauen uns jedesmal neu zur Seite geschoben, als heimliche Belauscherinnen eines
Gesprachs unter Mannern und zwischen Mannern und Gott.”** Gilt dasselbe nicht
auch fur die tagliche Rezitation des Sch'ma?

Die Klage Judith Plaskows macht dem Moraltheologen die Wichtigkeit des sozialen
Kontextes klar, in den das Wort Gottes geoffenbart ist. In der Untersuchung der
sittichen Forderungen Jesu muss also auch auf die Sozialgeschichte seiner Zeit
eingegangen werden. Diese konkrete Umwelt ermdglicht es, Uber das
Problembewusstsein Jesu nachzudenken. Unser Problembewusstsein hat sich
wiederum an der Wahrnehmung und Kritik der gegenwartigen gesellschaftlichen
Strukturen zu entwickeln. Dieser gegenwartige soziale Kontext stellt uns vor die
Herausforderung eines partnerschaftichen Umganges von Frauen und Manner.
Deshalb ist unser Interesse am Umgang Jesu mit den Frauen verstandlich. Fir den
Zugang zum speziellen Handeln und Verhalten Jesu, insbesondere was seine
GrundUberzeugungen betrifft, sind Kenntnisse Uber seine Zeit unumganglich.

Es ist heute unter den Exegeten selbstverstandlich, dass sie die
sozialanthropologischen und soziologischen Strukturen der biblischen Umwelt zu
rekonstruieren suchen. Der zeitgendssische kulturelle Kontext wird fir Jesus nicht
blof3 von der Tora und der judischen Sittenlehre gebildet. Wenn wir die Lebenswelt
der Masse der Bevolkerung um das Mittelmeer zur Zeit Jesu rekonstruieren wollen,
sind wir auf die vergleichende Kulturanthropologie angewiesen. Die folgenden
kulturanthropologischen sollen beispielhaft in der Moraltheologie Platz finden. Es
geht dabei mehr um die Erweiterung unseres Denkhorizontes in Bezug auf die
Wichtigkeit des kulturellen Kontextes Jesu als um die gesicherte historische
Wahrheit. Ich folge zunachst den Ausfuhrungen in dem umstrittenen Bestseller von
John Dominic Crossan ,Der historische Jesus®, die auch von der Fachwelt als "eine
hochinteressante Schilderung der Welt, in der Jesus lebte"? anerkannt wurden.

1.5 Kulturanthropologie und Sozialgeschichte Israels zur Zeit Jesu

Zunachst sollen ein paar Bemerkungen uber die Bedeutung von Ehre und Schande
und das Verhaltnis von Sklave und Patron ein Bild der Gesellschaftsstruktur des
Mittelmeerraumes zur Zeit Jesu entwerfen helfen. Dann soll spezifisch auf Israels
Situation im 1. Jh. n. Chr. eingegangen werden.

1.5.1 Ehre und Schande als Ur-Werte im Mittelmeerraum?*

Crossan macht zunachst auf die grundlegende Schwierigkeit aufmerksam, dass uns
aus der Vergangenheit fast ausschlieflich die Stimmen von Mannern erreichen, die die
Gesichtspunkte der Reichen und Machtigen Uberliefern. Diese Elite oder Oberschicht
machte weniger als zwei Prozent der Stadtbevodlkerung aus. Die vorindustrielle Stadt
hatte ihrerseits nur zehn Prozent der Gesamtbevolkerung unter unmittelbarer Kontrolle.
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Unter diesen Umstanden ist es sehr schwierig, fur das erste Jahrhundert der
christlichen Ara sozial- und kulturanthropologische AuRerungen zum Mittelmeerraum zu
treffen.

An den Ufern des Mittelmeers bestehen die landschaftlichen Gegensatze zwischen
schroffen Gebirgen und fruchtbaren Flusstalern. Dieser Gegensatz spiegelt sich im
mediterranen Okosystem in der Weise wider, dass man in den Randgebirgen
unabhangige, egalitdre Gemeinschaften von Bauern und Hirten, in den angrenzenden
Ebene aber das grof3e Gut, die fur den Markt produzierende Landwirtschaft, findet.
Crossan ist sich der Problematik bewusst, wenn er versucht, die Forschungsergebnisse
der modernen Anthropologie uber den Mittelmeerraum auf die antiken Zeugnisse, die
er in den Bibliotheken findet, zu Ubertragen. Die ethnographischen Feldforschungen bei
sesshaften Bauern, Hirten und Wuistennomaden der nordlichen Mittelmeerkuste
entlang von Andalusien bis nach Griechenland und Zypern und an der sudlichen Kiste
von Algerien bis Agypten zeigte bei Christen wie Muslimen, die Bedeutung von Ehre
und Schande als grundlegende Werte ihrer Gesellschaften.

Als Ur-Werte und zutiefst verbunden mit Macht und Sexualitat, mit Beziehungen nur
unter Mannern oder nur unter Frauen, aber auch zwischen den Geschlechtern,
bestimmen sie das menschliche Verhalten und sollen zur kulturellen Einheit des
Mittelmeerraumes entscheidend beigetragen haben. Die anthropologische Funktion, die
der Ehre in diesen Uberlegungen zukommt, besteht in der Sicherung der Identitat des
Individuums, welches sich im personlichen Verkehr von Angesicht zu Angesicht in
kleinen Gesellschaften beweisen und durchsetzen muss. Dieses Individuum sieht sich
selbst immer mit den Augen anderer und ist sich bewusst, wie sehr es dieser anderen
zu seiner eigenen Existenz bedarf. Achtung, das Gegenteil von Schande, ist fir ein
Individuum dann von existentiellem Interesse, wenn sie in der Gesellschaft den Wert
seiner Person begrundet.

An dieser Stelle kann die vergleichende Kulturanthropologie, auf die sich Crossan
stutzt, durch die Sozialpsychologie kritisiert werden. Ehre und Schande haben die
kulturanthropologischen Feldstudien im heutigen Mittelmeerraum bei den Bauern als
sg. Ur-Werte gefunden. Dass Ehre und Schande deshalb so wichtig fur die Individuen
sind, weil sie den Wert ihrer Person begrinden, darf aber nicht unkritisch vom
kulturellen Selbstverstandnis der amerikanischen Forscherlnnen aus geurteilt werden.
Es bietet sich hier vielmehr eine Erklarung, bzw. besser ein Verstandnis, auf dem
Hintergrund der Beziehung zwischen Sprache und Sozialschicht an. Unterschiedliche
Sprechweisen werden von der Psychologie heute mit unterschiedlichen
Sozialbeziehungen und Familienstrukturen in  Mittel- und Unterschicht in
Zusammenhang gebracht. ,In der Unterschicht sind die ,Rollen” innerhalb der Familie
starrer definiert, die Normen fur den Einzelnen sind daher auch starker festgelegt; aus
diesem Grund ist (aufgrund der Hypothese von Bernstein) die Mitteilung individueller
Geflhle und Bedurfnisse nicht erforderlich, die Gesprache dienen mehr der
gegenseitigen Bestatigung von Konformitat und Solidaritat. Ein restringierter Kode
vermittelt emotionale Nahe...“>> Wenn uns der Ausdruck von Gefiihlen und individueller
Bedurfnisse allein mit den Instrumenten von Ehre und Schande roh, gewalttatig und mit
AbstoRung beruhrt, dann ist ein derartiges Sozialverhalten in einem Patronatssystem
ganz anders zu beurteilen. Es ist unwahrscheinlich, dass sich ein Individuum in der
Patronatsgesellschaft standig mit den Augen anderer sieht. Das ist das Problem einer
Wettbewerbs- und Konsumgesellschaft, meine ich. Im Patronatssystem geht darum, die
einfachen Verhaltensregeln zu befolgen, um einigermal3en zu Gberleben und nicht um
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die Entfaltung individueller Erfahrungen und Leistungen. Das Problem ist nicht mehr der
Gegensatz von Gewalt und Zivilisation sondern von Ungebildet und Gebildet, von Arm
und Reich, von Unterdrtckten und Herrschern.

1.5.2 Sklave und Patron?®

Um in der Agrargesellschaft des romischen Reiches die Produktion eines
Uberschusses zu besorgen, der den Eliten die Stadtexistenz sicherte, musste irgend
jemand auf eigenes Familienleben, materielles Auskommen, die einfachste
Menschenwurde und Lebensraum verzichten. Die Existenz Roms, der Hauptstadt des
Imperiums selbst, war parasitar. Rom lebte von Geschenken, Renten, Steuern und
Tribut. Der Patron war auf den Sklaven angewiesen, auf das Recht, einen anderen als
menschliches Werkzeug oder Lustobjekt zu behandeln. Das Zusammenwirken beider
Institutionen erklart viel des autoritaren Charakters der Gesellschaften des Altertums
mit ihren hierarchischen Standesordnungen.

Das Wertesystem der konservativen Oberschicht von Gutsbesitzern beharrte auf den
Tugenden der Vorfahren; Kaufleute und Handwerker erfreuten sich keiner sehr hohen
Wertschatzung. Crossan legt auch auf die Feststellung wert, dass es im Altertum keine
Mittelklasse gab, die politische Macht besessen hatte. Da der Klient jedes Machthabers
selber wieder machtig war und seinerseits Klienten anzog, ist die Patronatsgesellschaft
als ein Nebeneinander vieler kleiner Pyramiden zu sehen, an deren Spitze je eine
einflussreiche Familie herrschte. Land war das Kapital der Rdémer, ihre Art von
Investition das Patronat.

1.5.3 Eine sozialanthropologische Interpretation des "Jiidischen Krieges"*’

Flavius Josephus verdanken wir die wichtigste Einzelquelle fur die Geschichte des
judischen Volkes wahrend des ersten Jahrhunderts. Obwohl er an dem ersten romisch-
judischen Krieg teilgenommen hatte und Zeuge der Ereignisse sowohl auf judischer als
auch auf romischer Seite war, ist die Objektivitdt seines Urteiles unter den Gelehrten
umstritten. Josephus kommt aus dem jldischen Priesteradel und wurde 37 n. Chr. in
Jerusalem geboren, spielte bei dem judischen Aufstand gegen die Romer in Galilaa
eine fuhrende Rolle und lebte nach der Eroberung Jerusalems in Rom wurde aber
dennoch von den Flaviern begunstigt. Hier schrieb er als Klient des Kaisers sein erstes
Werk "Der judische Krieg", in dem er die Zerstorung des Tempels und die Verwustung
von Jerusalem wahrend des Krieges der Jahre 66 bis 74 aus der Sicht Roms
verteidigte. In seinem spateren Werk "Vom Altertum der Juden" schrieb er dann als
religioser Jude. Sein letztes Werk "Gegen Apion", der in Alexandrien das Judentum und
die Juden verleumdete, ist eine Apologie fur das Judentum.

Schrieb Josephus im "Judischen Krieg" proromisch und rechtfertigte die judische Elite,
so wird aus den Schilderungen dennoch deutlich, dass der grof3e Aufstand, der 66 n.
Chr. begann, zum Grolteil ein Burgerkrieg zwischen den reichen und den armen Juden
war, zwischen den Stadtern und den Landbewohnern, Unterdriickten und Enterbten,
mit denen Josephus - ebensowenig wie die Oberschicht anderer Gesellschaften -
keinerlei Geflihl der Identifikation empfand. Gerade vor diesem Hintergrund der
sozialen Unruhen in der bauerlichen Bevolkerung Palastinas, die schon in den hundert
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Jahren vor dem Jahre 66 n. Chr. nachzuweisen sind, ist nach Crossan das Wirken Jesu
zu wurdigen.

Crossan wendet das Ergebnis der vergleichenden Sozialanthropologie auf die
Volksbewegungen im romischen Palastina des 1. Jahrhundertes n. Chr. an. Danach
begrinden die strukturelle Gewalt des Kolonialismus und die institutionelle Gewalt des
Imperialismus eine Situation der Ungerechtigkeit, die mit dem folgenden Protest und
Widerstand der ansassigen Bevolkerung und der darauf einsetzenden Repression eine
Spirale der Gewalt bilden, die vor allem die Unterschichten betrifft. Dabei schreibt
Crossan der dynamischen Kraft der judischen Bauernschaft zu, die urspringliche
Quelle des historischen Wandels zu sein. Die Bauernschaft wird nicht nur in bezug auf
den landlichen Wohnsitz und den Ackerbau, sondern auch im Hinblick auf die Struktur
der groleren Gesellschaft, der sie angehort, definiert. Die niedrige Stellung der
Bauernschaft ist rechtlich durch die Abhangigkeit der Bauern von den Landbesitzern
legitimiert und gewahrleistet. Die Beziehung zwischen Dorf und Stadt ist dergestalt, dal}
die Bauern sehr wenig Kontrolle Uber die Bedingungen haben, die ihr Leben
beherrschen. Wieso kommt es dann plotzlich zu diesem kollektiven Ausbruch an
Gewalt, nachdem die Bauern schon Jahrhunderte lang zuerst von den Persern dann
den Ptolemaern und den Seleukiden unterdruckt worden waren?

Crossan neigt der Antwort zu, dass die ungleiche Verteilung eines malf3los in Jerusalem
aufgehauften Reichtums zu Stérungen des Wirtschaftslebens und zu den sozialen
Spannungen fuhrte, die in der Revolte aufbrachen und im Krieg endeten.

Die judische Apokalyptik versteht Crossan als Reaktion auf den Angriff auf die eigene
kulturelle Integritat. In der apokalyptischen Vorstellung eines kommenden von Gott
gesandten Fuhrers, eines Messias (Josephus berichtet von finf messianischen
Gestalten), der ein gereinigtes Israel wiederherstellen wird, sieht Crossan ein
Abwehrverhalten gegenuber der zugleich religios-politischen und soziookonomischen
Bedrohung.

Die Zeloten werden von Crossan in Zusammenhang mit den landlichen Banditen
gesehen, von denen sie sich herleiten und sind sorgfaltig von den stadtischen Sikariern
zu unterscheiden. Als Vespasian im Winter 67/68 nach Judaa vorrickte und im
Frahjahr 68 tief in Judaa und Idumaa stand, blieb den Bauern die Wahl zwischen Tod,
Sklaverei, Flucht oder Banditentum. Der romische Vormarsch vertrieb immer mehr
Bauern von ihrem Land. Sie taten sich in Rauberbanden zusammen und mussten
schlielich in Jerusalem ihre Zuflucht suchen. So entstand die Koalition der Zeloten. Sie
griffen zuerst die Vornehmsten der Stadt an, bemachtigten sich dann des Tempels und
wahlten zum Hohenpriester einen Landmann der ihren. Innerhalb der politischen
Revolution entwickelte sich eine soziale. Die politische scheiterte, nicht sicher ist es
nach Crossan, ob die soziale nicht doch ihre Ziele erreichte.

Gegenuber diesem ganzheitlichen Bild Crossans zeichnet sich die Darstellung Joachim
Gnilkas durch den Versuch aus, anstelle den untbersichtlichen Bauernmassen mit ihrer
Sozialgeschichte Geltung zu geben, die Ereignisse von Individuen und kleinen Gruppen
geleitet zu sehen. Im Unterschied zu Crossan erkennt Gnilka einen Mittelstand und
sieht die Zeloten nicht als vagabundierende Bauernbanden sondern als Abspaltung der
Pharisaer. Es ist ihnen sogar die Frage zu stellen, inwieweit sie ihr Volk in den Krieg mit
Rom steuerten.

FUr die junge Gemeinde der Christinnen ist wichtig: Der rechtzeitige Exodus der
christlichen Gemeinde aus dem umzingelten Jerusalem des Jldischen Krieges ist
dokumentiert. Euseb und Epiphanios( 4. Jh. Syrien) berichten davon: ,Alle Jinger
wurden von einem Engel ermahnt, dass sie aus der Stadt auszégen, die in Balde von
Grund auf zerstort werden wirde. Jene verlieRen daraufhin die Stadt und lieRen sich
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in Pella, einer Stadt jenseits des Jordan, in der Dekapolis nieder.“ (Epiphanios, pond.
et mens 15 ed. B. Ugolinus. Epiphanios, haer. 29,7,7. Euseb, h.e. Ill 5,3).
Vergleiche hierzu die Angelophanie in Mk 16,1-8 par.

1.5.4 Die politische, religidse und soziale Lage in Israel zur Zeit Jesu®

Von 27 v. bis 14 n. Christus regierte in Rom Octavian Augustus, von 14 n. Chr. bis 37
n. Chr. der Kaiser Tiberius. Die Macht des romischen Kaisers wurde in Palastina durch
Kdnig Herodes, danach durch dessen Soéhne und die romischen Statthalter in Judaa
vertreten. In der Zeit Jesu amtierten 5 romische Statthalter, die auch die Hohenpriester
bestellten.

Politisch hatte Israel zur Zeit Jesu seine Einheit verloren. Auch geistig und
religios war das Volk gespalten. Gruppierungen trennten sich von der Masse des
Volkes und verfolgten ihre eigenen religiosen und politischen Vorstellungen. Jerusalem
war nicht nur der einzige Ort der Welt, an dem Jahve, dem Gott Israels, im Tempel die
gultigen Opfer dargebracht wurden, es war auch das geistige und religiose Zentrum des
Weltjudentums der Diaspora. Auf das Bewusstsein und die Mentalitat des judischen
Volkes hatten auch die in den Synagogen auftretenden Prediger grol3en Einfluss. Die
judische Religiositat war auch im Haus und in der Familie, wo die hauslichen Feste und
der Sabbat gefeiert wurden, fest verankert.

Die Gesamtbevolkerung Palastinas betrug etwa eine Milion Menschen.
Ackerbau, Viehzucht und Fischfang am See Genesareth pragten vor allem Galilaa im
Norden und Samaria. Judda im Suden hatte zwar auch Weideland, und es gab Feld-
und Gartenbau, es traten jedoch Handwerk und Handel in den Vordergrund. Es ist
damit zu rechnen, dass es eine grof3e Zahl Arbeitsloser gab, und die soziale
Schichtung der Bevdlkerung wies im allgemeinen krasse Unterschiede auf. Eine diinne
Schicht von Grol3grundbesitzern lebte von der Arbeit der vielen Kleinbauern und
Tagelohner. Eine soziale Mittelschicht aus Handwerkern, Kleinhandlern und den etwa
7000 einfachen Priestern milderte diese Gegensatze etwas. Der judische Sklave war
unter den Schutz des mosaischen Gesetzes gestellt und lebte wie ein Tageléhner, der
seine Arbeitskraft verkaufen musste. Im Sabbatjahr war er in die Freiheit zu entlassen.
Die Situation des Sklaven war in einem judischen Haus daher etwas weniger hart als
die der Sklaven in einem griechischen oder romischen Haus. Die Grolgrundbesitzer
konnten OI, Wein, Oliven und Getreide exportieren, das StraRennetz wurde von den
Romern gefordert. Mit Hilfe einer Boden- und Kopfsteuer lieRen sich die Romer die
Kosten ihrer Besetzung des Landes, das sie als ihr Eigentum betrachteten, bezahlen.
Zur grol3en steuerlichen Belastung der Bevolkerung trugen auch die Tempelsteuer und
die vielfaltigen Zolle bei, die als Marktzoll oder Wegegeld eingezogen wurden. In der
patriarchalischen Gesellschaft war die Frau das Eigentum des Mannes. Frauen waren
nicht erbfahig, wurden bei Gericht nicht als Zeugen zugelassen und durften an den
Gastmahlern nicht teilnehmen. Nur zum Sabbat- und Paschamahl hatten sie Zugang.
Auch in der Erziehung waren sie benachteiligt und durften die Thora nicht lernen.

Zusammenfassung und Uberleitung:

Mk stellt den Beginn der Verkiundigung Jesu in einer Aussage vor, die das Handeln
Gottes in eine bereits eingetretene und eine angekiindigte Erflllung (d.h. eine
Freudenbotschaft) differenziert und mit der Aufforderung nach den menschlichen
Handlungen ,umkehren“ und ,glauben® parallelisiert (Mk 1,15b). D.h. es ist

8 Gnilka, J. Jesus von Nazaret. Botschaft und Geschichte. Freiburg 1995. 35-74.
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berechtigt, im Gehen des Lebensweges die Erfullung desselben im Reich Gottes zu
hoffen und auf sie zu vertrauen.

Bei Mt lautet das Thema des Beginns der Verkindigung Jesus gleich wie die
Formulierung der Verkindigung des Taufers: ,Kehrt um, denn das Himmelreich ist
nahe herbeigekommen!“ (3,2; 4,17).

Mt und Mk (Mk ist die Quelle fur Mt) bringen unmittelbar nach dem Beginn von Jesu
Verkundigung die Jungerberufung. Mt stellt anschlieRend das Wirken Jesu in Israel in
Wort und Tat dar (Mt 4,23 - 11,30).

Lukas beginnt sein Evangelium mit den Uberlieferungen (ber die Tauferbewegung,
mit Jesu Zeugung und Geburt. In den Kapiteln 3 und 4 hat er die Reihenfolge Taufer-
Taufe-Versuchung mit Mk gemeinsam. Aber in Lk 3,23-38 ist der Stammbaum Jesu
eingeschoben. In Lk 4,14-30 folgt die Antrittspredigt Jesu in Nazaret. In Lk 4,18 wird
das Jubeljahr gegen die Versklavung ausgerufen. Das ist Sozialkritik. Unmittelbar
danach in Lk 4,31-44 dann das Wirken der Tat. Und erst in Lk 5,1- 11 wird die
Berufung des Petrus dargestellt. Dann kimmert sich Jesus um Unterdrtckte und
Ausgeschlossene, ist mit dem Volk, setzt sich mit religiosen Autoritaten auseinander,
beruft weiter Jinger, bevor in Lk 6,20 die Feldrede beginnt.

Bei Johannes beginnt Jesus zu wirken. Die Frage nach dem Beginn seiner
Verkundigung stellt sich nicht in der Weise, wie bei den Synoptikern.

Jesu Wirken in Wort und Tat auf dem Hintergrund der alttestamentlich-jlidischen
Sittenlehre zu sehen, ist wohl auch sehr wichtig. Kulturanthropologische und
sozialgeschichtliche Ausfihrungen Uber Israel zur Zeit Jesu sind interessant. Im
Folgenden mdchte ich zum Text des Markusevangeliums zurickkehren. Es ist zwar
immer schwierig, zwischen der sittlichen Botschaft Jesu und der urchristlichen
Verkindigung zu unterscheiden. An dieser Stelle meiner Suche nach den sittlichen
Forderungen Jesu wird vom Interpreten des Textes jedoch eine besondere
Bewusstheit seiner eigenen Interessen verlangt, um in die Nahe einer guten
Unterscheidung zwischen Worten und Taten Jesu und den Worten und
Textgestaltungen der Autoren zu kommen.

2. Zweite Annaherung: Worte und Taten Jesu in ausgewahlten Darstellungen der
Evangelien

Was ist das Kriterium zur Beurteilung der getroffenen Auswahl aus den
Evangelientexten?: Die Prifung, ob die kritische Aneignung und Neuinterpretation der
HI. Schrift zu meinem normativen christlichen Selbstverstandnis beigetragen hat oder
nicht! Mit Hilfe der Exegeten muss ich also diejenigen Perikopen auswahlen, die
diese personliche Aneignung und Neuinterpretation ermoglichen. Gleichzeit muss
meine Auswahl Sie in die Lage versetzen, diese Auswahl aus dem Zusammenhang
der Evangelien kritisch anfragen zu kdnnen. SchlieBlich macht die Lektire eines
Evangeliums nur Sinn, wenn das Gelesene einigermal’en einen Blick auf die
Zusammenhange mit anderen Perikopen zulaflt. Oberforcher verlangt mit vielen
Exegeten zurecht die ,sorgfaltige Beachtung der Verankerung und Einbettung der
Einzelperikope (oder gar von Einzelsatzen) in den Darstellungsrahmen und
Erzahlverlauf®®. Das Bemilhen um zusammenhingede Lesestiicke kann ich bei
Markus und Matthdus noch in etwa einldsen. Fur Lukas bleiben — aul3er der Feldrede
- schon nur mehr sehr wenige Perikopen. Und Johannes wird in dieser zweiten
Annaherung nur mit einem Zeichen (Das Gesprach am Jakobsbrunnen, Joh 4,1-42)

2 Robert, Oberforcher. Umkehr. 33.
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gelesen. Neben dem Zusammenhang im Evangelium soll meine Auswahl auch
Querverbindungen zwischen den Evangelien sichtbar machen. Kritische Aneignung
und Neuinterpretation kdnnen theologisch als ,Wegstrecke“ der Leserlnnen selbst
verstanden werden. Der Wegverlauf ist der Erzahlzusammenhang. Dieser Vorschlag
stellt den Aussagezusammenhang zur Umkehrthematik der ersten Annaherung dar
und macht deutlich, dass der Erzahlzusammenhang in der Vorlesung nachvollziehbar
bleiben soll.*

Soll meine beschrankte Auswahl nachvollziehbar sein, muss ich sie begrinden.
Zunachst beginne ich mit ausgewahlten Perikopen aus dem Mk-Evangelium. Das
MKE stand bis zur Erkenntnis, dass es das alteste ist, im Schatten des MtE, das als
das erste und alteste Evangelium angesehen wurde und sich in der Kirche - wie den
Kirchen der Reformation - vorrangiger Wertschatzung erfreute. Ist nun Mk das alteste
Evangelium, dann gehoren Lk und Mt schon zu seiner Wirkungsgeschichte.

Die Zweiquellentheorie geht auf K. Lachmann, einem klassischen Philologen, und C.
G. Wilke zuruck, der als protestantischer Pfarrer zur katholischen Kirche ubertrat. Wir
sind im 19. Jh. Das MKE lenkt unseren Blick auf das Kreuz Jesu. Lege ich die
Einteilung des Mk-Evangeliums nach Gnilka zugrunde, so fahrt meine Auswahl mit
der letzten Perikope im 1. Einteilungsabschnittes fort; ,Jesus wirkt vollmachtig vor
allem Volk“ (1,16-3,12). Der zweite Abschnitt nach Gnilka — ,Jesu Lehre und Wunder*
(3,13-6,6a) — wird voll gelesen. Aus dem dritten Abschnitt — ,Auf unsteter
Wanderschaft® (6,6b-8,26) — komme ich im Punkt 2.6 des Skriptums zurick. Die
bisherige Auswahl ist eine Hilfe zur Vergewisserung, was dieser machtig wirkende
Jesus verkundet und tut. Wenn ich erleben konnte, wie er lebt, wird das in der Ethik
des Mk-Evangeliums zentrale Thema ,Aufforderung zur Kreuzesnachfolge® (8,27-
10,45) im vierten Abschnitt erfahrbar. Dementsprechend folgt auch die erste
Aufforderung zur Kreuzesnachfolge (Mk 8,34f) der ersten Ankindigung von Leiden
und Auferstehung (Mk 8, 31). Der zweiten Anklindigung von Leiden und
Auferstehung in Mk 9,30-32 folgt Jesu Rangordnung des Dienens und das
Aufnehmen des Kindes (Mk 9, 33-37). Im flnften Abschnitt des Mk-Evangeliums
nach Gnilka ,Das Wirken Jesu in Jerusalem® (10,46-13,37) folgt der dritten
Ankindigung von Leiden und Auferstehung (Mk 10,32-34) wiederum die
Aufforderung Jesu zum Dienen und die Warnung vor dem Herrschen (Mk 10,35-45).
Nach Gnilka ist der gemeinsame Hintergrund fir Tischdienst und Sihne- bzw.
Heilstod die Eucharistie feiernde Gemeinde. Die ursprunglichere Version der letzten
Verse dieser Perikope durfte Lukas 22,24-30 besitzen. Deshalb werde ich sie auch
bei Lk lesen. Die Frage nach dem wichtigsten Gebot (Mk 12,28-34) werde ich in
Punkt 2.6 als Uberleitung zur Leidensgeschichte lesen. An dieser Stelle mache ich
auf die Auslegung des Verses Mk 12,24 nach Joel Marcus aufmerksam: Mk sagt uns
mit Worten Jesu, dass das ganze Bibelverstandnis noch nichts natzt, wenn der
Schriftgelehrte ,die Macht Gottes” nicht kennt. Die Schrift und die Macht Gottes sind
fir Mk zwei unterschiedene aber nicht voneinander trennbare Wirklichkeiten. Der
sechste Abschnitt des Mk-Evangeliums ,Leiden und Sieg“ (14,1-16,8) wird wiederum
grofteils gelesen.

Von Kapitel 12 an lehnt sich das Mt-Evangelium eng an den Aufriss des Mk-
Evangeliums an. Abgesehen von den Reden werden nur noch wenige Texte
eingeschoben. Aus dem grofRen Abschnitt, der von Mt 4,23 —-11,30 geht, und das
Wirken Jesu in Israel in Wort und Tat beinhaltet, wahle ich den ersten von drei Teilen

% Epd.
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aus. Mt 4,23-7,27 bringt zentrale Themen aus dem Wirken Jesu. Im anschlieRenden
Teil Mt 8,1 — 9,35 kommt der zunehmenden Konflikt Jesu mit Israel und die Spaltung im
Volk zum Ausdruck. Wie schon im Prolog (Mt 1,1-4,22) erzahlt Mt damit auch die
Grundgeschichte seiner eigenen Gemeinde (Ulrich Luz). In der Bibelmoral soll die
Aneignung christlicher Normen aus den Worten und Taten Jesu im Vordergrund
stehen. Daher die getroffene Auswahl der Perikopen der Bergpredigt. Auch in der
Moraltheologie ist immer wieder die Interpretationsgeschichte von bestimmten
Bibelperikopen wichtig geworden. Dies gilt insbesondere fur Mt 25,31-46. Aus diesem
Grund soll diese Perikope - der Abschluss der 5. grof’en Rede Jesu, die zur
Leidensgeschichte Uberleitet - auch gelesen werden.

Verstandlicher Weise werden mit Fortschritt des Skriptums die ausgewahlten Perikopen
immer weniger. Lukas und Johannes sind diejenigen Evangelisten, die in dieser 2.
Annaherung zu kurz kommen. Bisher ging ich nur auf zwei Einzelspriche Jesu im
Zusammenhang seiner Auseinandersetzung mit judischen Autoritaten ein. Das
Kindheitsevangelium (Lk 1,5-2,52) habe ich Uberhaupt nicht gelesen. Auf die
Entwicklung der Uberlieferung aus der Tauferbewegung (Lk 3,1-22) habe ich in 1.3 kurz
verwiesen. Ebenso auf den weiteren Verlauf des Lk-Evangeliums bis zur Feldrede. Aus
diesem ersten Teil des Lk-Evangeliums, der nach Bovon von Lk 1,1 —9,50 reicht, bringe
ich noch die Perikopen Lk 7,36-50 (Jesus und die Sinderin) sowie Lk 8,1-3 (Die
Nachfolge der Frauen). Aus dem zweiten Teil des Lukasevangeliums, dem
Reisebericht

(Lk 9,51-19,28) lese ich die Perikope von der Offenbarung an die Kleinen (Lk 10,21-24),
um einen kleinen Funken der Orientierung Uber die christliche Existenz nach dem
Willen Jesu spruhen zu lassen. Der ganze Abschnitt mit diesem Thema (Lk 9,51-13,21)
entzieht sich den Maoglichkeiten dieser Bibelmoral als Vorlesung. Der dritte Teil des Lk-
Evangeliums (Lk 19,28-24,53) wird wieder in Auszugen, die dem Zusammenhang des
Ganzen folgen, gelesen. Wenn ich versuche, meine Auswahl der gelesenen Perikopen
im Lk-Evangelium anhand der thematischen Analyse von Robert Tannehil zu
begrinden, dann ist verstandlich, dass mein Interesse an der Feldrede im Mittelpunkt
steht, und weniger die Auseinandersetzungen Jesu mit den judischen Autoritaten, die in
Lk 5,17-6,11; 7,29-10,37, 11,37-18,27 und 19,39-23,43 thematisch im Vordergrund
stehen.

2.1. Mk 3,7 — 6,6a: Jesus heilt in der Menge und begegnet Schwierigkeiten

Mk 3,7-12: Der Andrang des Volkes (A Multitude at the Seaside).

Diese Perikope schlief3t nach Gnilka den ersten Teil des MKE ab: Jesus wirkt
vollmachtig vor allem Volk (Mk 1,16 - 3, 12), und leitet zum zweiten Uber: Jesu Lehre
und Wunder (Mk 3,13 - 6,6a).

Gnilka Uberschreibt den Abschnitt: GroRer Zulauf des Volkes und Heilungen.

Der zusammengeraffte Bericht erzahlt von einer gewaltigen Volksmenge, die sich bei
Jesus versammelt, von Massenheilungen, der Proklamation des Gottessohnes durch
die Damonischen, die sich in Scharen zusammentun, und seinem Tadel an ihnen.
Der vorliegende Sammelbericht ist der ausflihrlichste des ganzen Mk-Evangeliums.
Typische Motive von Mk werden aufgegriffen: Rickzug Jesu und der Jungerschaft
und Andrang des Volkes (vgl. 6,30-34. 53-56), Massenheilungen und Schweigegebot
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in allgemeiner Form (1,33f) und das Beruhrungsmotiv (5,27f; 6,56). Auch der Stil ist
markinisch.

Samaria bleibt unerwahnt. Die Junger, Uber deren grol3e Zahl wir seit 2,15 wissen,
leiten schon uUber zur Wahl der Zwolf. Die Junger sind der besondere Adressat
seines Wirkens. Das Bild - Jesus umringt von den Kranken und Damonischen -
zeichnet eindricklich das Elend der Menschen. Jesus ist bei den Kranken und
Besessenen, er ist bei der Not der Menschen in einem von Elend gezeichneten
Landstrich. Nachdem wir um dieses Elend aus der Sozialgeschichte wissen, ist es
wichtig, Jesus wahrzunehmen, wir er dieses Elend auf sich zukommen lasst. Jesus
ist mit den Armen, ist die Botschaft der Befreiungstheologie.

Der Versuch, Jesus zu beruhren, ist fir das zugrunde liegende Wunderverstandnis
aufschlussreich. Jesus ist, hellenistischer Anschauung entsprechend, mit einer ihm
innewohnenden Wunderkraft ausgeristet. Mk hat diese Auffassung geteilt und
begreift die Wunder als gultiges Mittel der Offenbarung des Gottessohnes.

Mk 3, 13-19. Die Wahl der Zwolf (Gnilka: Die Einsetzung des Zwolferkreises).

Wie der erste Teil (Mk 1,16 - 3,12) beginnt der zweite (Mk 3,13 - 6,6a) mit einer
Jungerperikope. Geographischer Konzentrationspunkt des Abschnittes ist der See,
zwischen dessen Ufern Jesus und die Junger im Boot standig hin- und herwechseln.
Jesus ist auch in der Dekapolis. Obwohl er stets vom Volk umgeben ist, wird seine
Offenbarung nicht von allem Volk wahrgenommen. Das Geheimnis des Reiches
Gottes wird nur den Zwdlfen, obwohl auch sie unverstandig sind, anvertraut.

Auf dem Hintergrund der dramatischen sozialen Armut der Bevdlkerung und der
politischen Spannungen in Palastina zur Zeit Jesu ist die Darstellung von Mk
bemerkenswert: Jesus ist vom Volk umgeben, er hat sich mitten in die Spannungen
begeben. Mk stellt - mit seinen Einschlben - Jesus immer wieder beim Volk dar, mitten
in der Menge, bzw. er stellt die Menge dar, die zu Jesus stromt (Vgl. Mk 3, 20 und
wiederum in 3,32 und 34 auch Mk 6,31).

Und Jesus hat einen Kreis von Vertrauten um sich bilden konnen. Mit ihnen teilt er
seine Wahrnehmungen und diskutiert seine Interpretation der Problemsituation. Er
versucht, sich ihnen verstandlich zu machen, d.h. sein Evangelium des Gottesreiches
zu verkunden. Fur Mk sind die Zwolf die Bricke zu Jesus. Diese Erkenntnis Gnilkas ist
zu bedenken. Petrus und die Zwolf gewahrleisten die geschichtliche Gestalt des
Evangeliums.

Zum Text:

Es gibt zwei Elemente: Die Einsetzung und eine doch eher vormarkinischen
Namensliste. Die Einsetzung ist der Berufung der ersten vier Junger verwandt (1,16-
20). Daruber ist der Bericht von der Einsetzung des Zwolferkreises mit dem von ihrer
Aussendung abgestimmt  worden (6,7-13). Dort  sind auch die
Damonenaustreibungen und ihr Verkinden erwahnt. So ist verstandlich, dass die
Junger in unserer Perikope zugleich bei Jesus sein sollen und ausgesandt werden.
Schon in Mk 6,13 heil3t es: ,die er wollte* (athelen Impf. thélw.). Haubeck und
Siebenthal®' schlagen die Ubersetzung im Sinne von ,die er bei sich haben wollte*
vor.

%" Haubeck, Wilfrid, Siebenthal von, Heinrich. Neuer sprachlicher Schlissel zum griechischen Neuen
Testament. Matthaus bis Apostelgeschichte. Gielsen. 1997.
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In Mk 3,14 und 3,16 gibt es textkritische Probleme. Gnilka streicht - wie die
Einheitsubersetzung - in 3,14 ,die er auch Apostel nannte“. Er belasst in V 16 das
,und er setzte die Zwolf ein“, da es dem Mk als Verbindungsstiick diente und durch
die agyptische Textuberlieferung (cop) aus dem 3. Jh. belegt ist. Die
einheitsubersetzung folgt ihm in gewisser Weise.

Der Vergleich der Zwolferliste mit den anderen drei neutestamentlichen Zwolferlisten
(Mt 10,2-4; Lk 6,14; Apg 1,13) ergibt weitgehende Ubereinstimmung. Andreas und
Thomas sind unterschiedlich eingeordnet. Mk bevorzugt die Drei, das kostet dem
Andreas Platze. In den lukanischen Listen fehlt Thaddaus. Dafur gibt es einen Judas
Jakobi.

Interpretation:

Die Konstituierung des Zwolferkreises wird semitisierend als ein Machen bezeichnet
(V14). Das hat nichts mit der Schoépfung des Gottesvolkes zu tun (LXX Jes 43,1;
44,2). Der Kreis der Zwolf wird vielmehr so eingesetzt, wie im AT Menschen zu
Priestern oder in andere Amter und Aufgaben eingesetzt werden (1 Sam 12,6; 1 Kén
12,31; 13,33; 2 Chr 2,18), vgl. auch Mk 1,17 und Apg 2,36. Von einer Einsetzung zu
Aposteln spricht Mk noch nicht. Die Funktion, die man den Zwdlfen zuschrieb, hat
sich im Lauf der Zeit und bereits innerhalb der neutestamentlichen
Uberlieferungsgeschichte gewandelt. Im vormarkinischen Bericht erschopf sich ihre
Aufgabe darin, mit Jesus zu sein. Das bedeutet, dass sie allein von ihm her und in
der Gemeinschaft mit ihm in ihrer Sinnhaftigkeit als die Zwolf verstanden werden
kénnen. Diese Zahl verweist auf das Gottesvolk Israel.

Mk weitet die eschatologische Funktion der Zwolf aus zu einem geschichtlichen
Auftrag. Die Sendung liegt in der Zukunft, in der Kirche. Die Zwoélf sind nach Mk
weder als exemplarische Jungerschaft noch als bleibende Institution zu verstehen.
Der Sendungsgedanke ist ihnen bei Mk vorbehalten. Sie bilden die Briicke zur Zeit
Jesu.

Historische Beurteilung:

Einig ist man sich weitgehend nur darin, dass das Apostelamt nachosterlich ist,
zwischen Zwodlfer- und Apostelkollegium zu differenzieren ist, wobei mit
Uberschneidungen gerechnet werden muss. Die Differenzierung wird durch 1 Kor
15,5.7 bewiesen.

Durch die Erscheinung in 1 Kor 15,5 ist der Zwolferkreis schon vorausgesetzt. So
befriedigt noch am Meisten die Annahme, dass Jesus die Zwolf zusammenrief.

Mk 3,20-35. Vorwiirfe von Feinden und Verwandten (Uberschrift nach Gnilka).

Drei Unterabaschnitte liegen vor: der Auszug der ,Seinigen‘ mit ihrem Vorhaben,
Jesus von seinem Wirken abzubringen (Mk 3,20-21); die Herabkunft der
Schriftgelehrten von Jerusalem mit ihrem Vorwurf des Satansbindnisses und ihre
Widerlegung durch Jesus (Mk 3,22-30); und die Ankunft der Verwandten, die mit der
Belehrung Uber seine eigentliche Familie verknlpft ist (Mk 3,31-35). Teil 2 ist -
typisch fur Mk - eingeschoben bzw. der Erzahlfaden des Teils 1 wird mit Teil 3
wiederaufgenommen.

V20 ist Uberleitung. Die markinische Redaktion stellt in V20a zwischen Jesus und die
Jungerschaft das Volk, das ihn massenweise umgibt. Im Hinweis auf das Essen ist
die Parallele in 6,31 bemerkenswert.

Teil 2 besitzt eine Paralleltberlieferung in der Spruchquelle (Mt 12,22-32; Lk 11,14-
23; 12,10). Vgl. noch Mt 9,34. Mk hat Q nicht gekannt. Der Vorwurf konnte wandern.
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Mk akzentuiert die in den Exorzismen wirksame pneumatische Vollmacht Jesu (Vgl.
schon Mk 3,11). Mk kam es auf die Synchronie der Vorwurfe der ,Seinigen® und der
Schriftgelehrten an. Teil 2 ist eine Gleichnisrede (das erste Gleichnis bei Mk).

Im einzelnen lagen Mk die Spruchreihe 24-26 und das Gleichnis 27 bereits
verbunden vor (vgl. Lk 11,17-22par). Vielleicht auch schon 28f. In VV28 und 29 ist
ein altes Logion vorhanden. Formkritisch spricht Gnilka von einem Satz heiligen
Rechts. Als Satz heiligen Rechts kiindigt der Spruch von der Unvergebbarkeit jenen
das Gericht an, die dem pneumatischen Zeugnis der christlichen Boten hohnend
entgegentreten. Er verweist in die frihe nachodsterliche Missionstatigkeit und wird
ursprunglich gelautet haben: ,Alle Sinden werden den Menschenkindern vergeben
werden. Wer aber ein Wort gegen den heiligen Geist sagt, findet keine Vergebung in
Ewigkeit, sondern ist ewiger Sunde schuldig.” Als Satz heiligen Rechts hat er seine
Vorbilder in der Weisheit. Seine futurisch-eschatologische Ausrichtung verweist dazu
auf apokalyptische Elemente.

In Teil 3 bezieht erst Mk das Volk in die Szene mit ein (in V32 und in V34). Teil 3 ist
ein biographisches Apoftegma.

Interpretation:

VV20f. Das Urteil ,Er ist von Sinnen® ist hart. Alle Evangelisten stimmen in der
historisch nicht anzuzweifelnden Uberlieferung (iberein, dass seine Bruider Jesus in
dessem irdischen Wirken verstandnislos begegneten. Dennoch: Der Herrenbruder
Jakobus war ein fihrender Mann in Jerusalem, und Jesu Verwandte haben spater an
Einfluss gewonnen. Nachrichten dieser Art stehen bei Eusebius (Historia
Ecclesiastica 3,20; 3,11f).

VV22-26: Die Gegner gehen lasternd zum offenen Angriff Uber. Der erste Vorwurf ist
der der Besessenheit. Aus dem Zusammenhang Mk 3,30 ist Beelzebul nur einer der
Damonen, nicht wie bei Mt 12,24 par der Beherrscher der Damonen. Der zweite
Vorwurf ist der des Teufelsbindnisses und der Zauberei. Die hier zum erstenmal
gegen Jesus gerichteten Vorwlrfe werden sich in der christlich-judischen
Auseinandersetzung der altesten Zeit noch o6fter wiederholen. Sie verbinden sich mit
der Anklage der Volksverfuhrung (Joh 7,20.12; 8,48; 10,20; JustDial 69). Die
Konstellation von Wundercharisma, Heilslehre und Zaubereivorwurf ist auch bei
Pythagoras, Apollonius und anderen anzutreffen.

V27: Ein selbstandiges kleines Gleichnis erlautert unpolemisch Jesu
Exorzistentatigkeit. Die dem Starken abgerungene Beute sind die Menschen, die von
der Krankheit und den Damonen befreit werden. In dieser Befreiung kindigt sich die
Entmachtung des Bdsen und die Ankunft der Gottesherrschaft an.

VV28-30: In diesem Doppelspruch wird die Widerlegung zur Anklage. V30 lenkt auf
den ersten Vorwurf der Schriftgelehrten zurlck. Streitobjekt ist die Wuirde des
irdischen Jesus und nicht die des erhdhten Kyrios. In seinen Exorzismen hat sich
Jesus, wenn auch verhtllt, als Sohn Gottes erwiesen (3,11f). Hier wie im Prozess
des Synhedriums ist der Ausblick das eschatologische Gericht (14,62).

VV31-35: Wir sahen, dass diese Szene ursprunglich im Haus spielte (vgl. 2,1 und
3,20.31).

Uberlegungen:

Jesus erfahrt im Haus Ablehnung (3,20f). Er geht aber aus diesem Haus heraus zu
den Menschen. Diese kommen vermutlich aus ihren Hausern. Der Ausdruck ,Haus*
verlangt, die Sozialordnung dieses Hauses mitzubedenken: Die patriarchale
Hierarchie mit dem Hausvater an der Spitze. Es handelt sich dabei um diejenige
Sozialordnung, in der Judith Plaskow Mitgestaltungsrecht und Gleichberechtigung fur
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die Frau einfordert. Der Bund am Sinai hat die Gemeinschaft mannlicher
Haushaltvorsteher angesprochen, sagt sie, und: ,Dies wird in der spateren Tradition
verewigt, die in ihren Kommentaren und Kodifizierungen Frauen als Objekte des
Interesses oder der Gesetzgebung nimmt, sie aber selten als Gestalterinnen der
Tradition und als Handelnde in ihrem eigenen Leben sieht.“ Wie stellt sich Jesus zu
diesem Thema?

Mk 4,1-9. Das Gleichnis vom (zuversichtlichen) Samann

Vieles verrat die Hand des Markus: ,palin“, die Volksmenge, die Lehre ,in
Gleichnissen® und ,kai élegen autois®. Das Boot knupft an 3,9. Der Weckformel in 4,9
entspricht das Horen in 4,3.

Das Gleichnis im engeren Sinn gibt eine allgemeine Erfahrung wieder, die jeder teilt
und die ihm den Zugang zur Geschichte leicht eroffnet. In der Regel handeln diese
Gleichnisgeschichten im Evangelium vom Reich Gottes. Die Parabel berichtet von
einem besonderen Fall, der sich einmal zugetragen haben soll, und ist nicht selten
durch absonderliche Zige ausgezeichnet. Bei Lk und im ThomasE (Logion 9) wurde
unser Gleichnis gekurzt.

VV1-2: Es ist die einzige ausfiihrliche Rede Jesu in der Offentlichkeit bei Markus. In
VV4,2 und 4,33 gibt Mk zu verstehen, dass er nur einen Auszug aus der Lehre Jesu
bietet.

VV3-9: Die Bildhalfte des Gleichnisses greift zurick auf die Erfahrungen des
galildischen Bauern. Da nach der Aussaat gepflugt wurde, ist klar, dass der Sdmann
nicht schlampig war. Durch das Pflugen wird einfach sichtbar, dass nicht soviel
Erdreich Uber dem Steinboden ist, es ist verstandlich, dass der Pflug wieder Kérner
auf den Weg wirft.

Wie sieht es in der Bildhalfte des Gleichnisses mit der Ernte aus? Es kommt dann
auch eine vernunftige Ernte zustande, wenn man richtig, d.h. Griechisch und nicht
hebraisierend (Had, das zwar auch numerisch ,eins“ bedeutet, aber auch im Sinne
der Multiplikation -fach oder —mal bedeutet) Ubersetzt: ,hen“ bedeutet ,eines”: ,das
eine (Samenkorn) trug dreil3ig (Kérner), das andere sechzig und wieder ein anderes
hundert‘. Durchschnittlich trug eine Ahre 35 Kérner®, aber auch hundert Kérner
wurden in einer Ahre gezdhlt. Metzger schlieRt sich der Lesart der
Einheitsibersetzung an und vermutet die Hebraisierung. Auf den gesamten guten
Ernteertrag haben dieser Ubersetzungsunterschiede meiner Meinung aber keine
Auswirkung. Ob ahrenweise gezahlt wird oder gleich kdrnerweise bleibt sich egal?
Doch wie lautet die Botschaft des Gleichnisses? Je nach Interpretationsrichtung
unterschiedlich! Rackt man den Samann, den Samen oder den Ackerboden in den
Vordergrund, wird es das Gleichnis vom unverzagten Samann (Jeremias) genannt,
vom ausgestreuten Samen oder vom viererlei Acker.

Ich schliele mich mit Gnilka der eschatologischen Interpretation an. Fir mich
expliziert das Gleichnis, dass die neue Familie Jesu (VV3,31-35) durch seine
Aussaat (= sein Wort und seine Lehre) Frucht geben und bringen wird. Gnilka
schreibt nachvollziehbar von einem Reich-Gottes-Gleichnis. Als Gleichnis Jesu
drickt es seine Zuversicht gegen alle Widerstande (Familie, Pharisaer, Jinger etc.)
aus.

Und Gnilka hebt hervor: 1. Die Gleichnisdeutung ist von der sekundaren
Interpretation 4,14-20 zu trennen. Letztere verschiebt den Akzent von der

%2 Metzger, Bruce, M., A Textual Commentary on the Greek New Testament. Stutgart.1994.
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Eschatologie auf die Paranese, sowie vom Subjekt des Predigers auf eine
Typisierung der Horenden. Auffallend ist die Verzahnung von Gleichnistext mit seiner
Interpreation. Diese ist eine ganz andere und weniger gekunstelte als in Mt 13,37-
43.24-30. Das legt die Vermutung nahe, dass schon das Gleichnis eine Aussage
Uber das Wort Jesu machen wollte. 2. Das Gleichnis ist vom Kontrast Verlust - Erfolg
bestimmt und nicht wie das unscheinbare Senfkorn (Mk 4,30-32) von Erfolglosigkeit
und Erfolg.

Uberlegungen:

Wenn Mk einerseits zu verstehen gibt, dass er nur einen Auszug aus der Lehre Jesu
bietet (Mk 4,2 und 4,33), darf ich annehmen, dass er dann eine fir ihn besonders
wichtige Auswahl fur sein Evangelium trifft. Verse 1 und 2 sagen uns, dass dieses
Gleichnis von Jesus in Offentlichkeit vorgetragen wurde. Da es die einzige
ausfiihrliche Rede Jesu in der Offentlichkeit bei Markus ist, darf vermutet werden,
dass ihre Botschaft besonders wichtig flr Mk ist. Worin besteht nun diese Botschaft?
Mk lasst im Gleichnis Jesus verkunden, dass seine Botschaft vielfaltige Frucht bringen
wird. Die Botschaft ware damit, dass Jesus zuversichtlich ist und sich zutraut, die
Widerstande zu uberwinden. Denjenigen, die Jesus beim Heilen im Volk beobachten
und sagen, diese Art und Weise im Vorgehen, den Menschen etwas Gutes tun zu
wollen, ist zum Scheitern verurteilt, entgegnet Jesus mit Entschlossenheit und
Erfolgszuversicht. Die Schwierigkeiten, die da sind und noch kommen werden, werden
nicht geleugnet. Wird in den folgenden 3 Versen die Reichweite des kommenden
Erfolges auf das Haus und die Gemeindekatechese eingeschrankt?

Mk 4,10-12. Sinn und Zweck der Gleichnisse

Die Rede an das Volk wird unterbrochen. Es ist die Sicht des Evangelisten, dass die
Gleichnisse als unvollkommene Belehrung aufgefasst werden.

V11 ist ein altes Logion palastinischen Ursprungs. Der antithetische Parallelismus, in
dem sich mduistarion (Geheimnis) und en parabolais (in Gleichnissen)
gegenuberstehen, erfordert fir letzteres ein Verstandnis im Sinn vom Ratselrede.
Zugrunde liegt hebraisches maschal bzw. aramaisches mathla, das die Bildrede, das
Ratselwort meint. In der Apokalyptik erfolgt die Deutung von Ratselreden im Kreis
der Erwahlten zu Hause. Bei Mk kommt dieser Wechsel von 6ffentlich und im Haus
ofters vor. Das Haus als Ort der Jingerunterweisung verweist dabei auf die
Gemeindekatechese, eine Art christlichen Schulbetrieb.

Das Zitat in V12 aus Jes 6,9f weicht vom masoretischen und LXX-Text ab und lehnt
sich an das Targum an. Statt ,heilen” heil3t es ,vergeben®.

Mk spricht in V11 nur von einem Geheimnis (es ist das Messias oder
Gottessohngeheimnis, d.h. der Samann ist Jesus). Mt 13,11 par redet von
Geheimnissen. Die Sprache ist apokalyptisch und in der Festlegung von ,Euch® und
,denen aber, die draul3en sind“ pradestinierend.

Das Messiasgeheimnis:

Seinem Endecker W. Wredes (Das Messiasgeheimnis in den Evangelien 1913) nach,
ist es nicht im Leben des historischen Jesu verankert, sondern ein dogmatisches
Konstrukt. Es besteht aus drei Elementen: den Schweigegeboten, den wiederholten
Bemerkungen Uber das Unverstandnis und den Unglauben der Junger sowie der
Parabelbelehrung als einer dem Volk zugedachten Belehrung. Es gibt viele
exegetische Meinungen uber das Messiasgeheimnis und seine Funktion. Verbreitet
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ist, es dient dem Glauben an Jesus den Messias der nachosterlichen Gemeinde.
Jesus selbst habe nie von sich als Messias gesprochen.

Mk lag dieses Konzept vor, er stellt es aber in besonderer Weise dar: Die Mehrzahl
der Schweigegebote ist auf sein Konto zu setzen.

Nach Brown ist das markinische Geheimnis christologisch konzipiert (anders in der
Vorlage) und steht am Ubergang von der jesuanischen Reichsverkiindigung zur
kirchlichen Christuspredigt. Mk bevorzugt den Gottessohntitel. Es ist daher besser
vom Gottessohn-Geheimnis und nicht vom Messiasgeheimnis zu sprechen.

Das theologische Ziel der markinischen Verkidndigung ist das Kreuz und die
Auferstehung. Unter dem Kreuz (Mk 15,39) heil3t es: huios theou an (Impf.).

Die jesuanische Reichsverkindigung besteht im Heilen der Kranken und
Besessenen im direkten Kontakt mit dem Elend der Bevdlkerung, sowie in der
Ankundigung des Erfolges dieser Verkundigung an den engeren Jungerkreis. Nicht
aber an diejenigen, ,die draulen sind“ (Mk 4,11).

Mk 4,13-20. Deutung des Gleichnisses vom Samann

,und er sagt ihnen“ weist auf eine vormarkinische Quelle, die die dabei
vorausgesetzte Frage beantwortet. Die Gleichnisdeutung weicht sprachlich in einem
solchen MalR vom Gleichnis ab, dass sie einer anderen Uberlieferungsschicht
zugesprochen werden muss. Das Vokabular hier ist das der frihchristlichen
Missionssprache. Das ThomasE kennt zwar das Gleichnis, aber nicht seine Deutung.
Zahlreiche Analogien finden sich im paulinischen Korpus. Im Mittelpunkt der Deutung
steht das Wort. Mit ihnm kann nur die christliche Verklindigung, das Evangelium
gemeint sein. Nach Mk redet Jesus wiederholt das Wort (2,2; 4,33; 8,32), aber nur
hier kommt es in seiner Predigt vor. Das Wort aufnehmen (1 Thess 1,6; 2,13; 2 Cor
11,4), mit Freude aufnehmen (1 Thess 1,6), um seinetwillen Verfolgung leiden (1
Thess 1,6; 2 Tim 2,9), das Wort wachst (Kol 1,6; Apg 6,7; 12,24; 19,20), erregt
Ansto3 (1 Petr 2,8), sind Formulierungen, die in der Missionssprache gepragt
wurden. Die Art der Deutung weist auf ahnliche Deutungsvorgange in der
apokalyptischen Literatur. Es macht ein Spezifikum dieser Literatur aus, dass ein
Bild, ein Traum oder eine Vision unverstanden bleibt und auf die besondere Bitte hin
erklart und aufgeschlossen wird (Dan 7,15-27; athHen 40,8-10; 43,3f; 46,2ff; 52,3ff
usw.; Herm s 5,3,1f). Nach K. Berger hat die gesamte allegorische Schriftauslegung
ihren Usprung in der Traumdeutung. Der Samann bleibt ungedeutet. In der
Apokalyptik wird hingegen auf die Deutung hin konzipiert. Diese
Samannsgleichnisse, die ,das Gesetz in euch saden” gibt es z.B. in 4 Esr 9,31.

Interpretation:

Der engere Kreis um Jesus mit den Zwdlfen erhalt die Deutung. Die Deutung handelt
vom Schicksal des Wortes. Wer der Sdmann ist, braucht nicht gesagt zu werden. Es
sind alle, die sich der Verkundigung verschrieben haben, zunachst Jesus, dann alle,
die als Verkinder und Missionare in seiner Nachfolge tatig sind. Das beherrschende
Tempus der Deutung ist das Prasens, das Horen des Wortes ist ein bestandiges.
Das Bildwort vom Fruchtbringen kann in christlicher Terminologie das Fruchtbringen
fur Gott (Rém 7,4) bezeichnen oder, mit der Erkenntnis und mit der Tat verbunden
(Kol 1,10), auf das gegenwartige Leben, aber auch auf die Situation des Gerichts am
Ende bezogen werden (Herm s 4,5.8). Will die Deutung jetzt den erfolglosen Samann
trosten oder ist sie eine Mahnung an den Horer? Die Auffassungen sind geteilt.
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Wirkungsgeschichte:

Die Interpretation der Gleichnisse bleibt auf die Pastoral hin orientiert. Die Trennung
von Gleichnis und sekundarer Deutung ist neuester Zeit vorbehalten geblieben.
Theophylakt identifiziert den Samann mit Christus, der aus dem Schoss des Vaters
gekommen ist. Klemens von Alexandria findet diesen Saer schon seit der Schopfung
der Welt tatig. Fur Chrysostomus (2. Halfte 4. Jh. Griechenland) sind nicht die Dinge
an sich schlecht, sonder der korrumpierte menschliche Wille. Cyprian (1. Halfte und
Mitte 3. Jh. Afrika), Hieronymus (2. Halfte 4. Jh. Italien) und Theophylakt beziehen
die 30-,60- und 100fache Frucht auf verschiedene Stande der Kirche, Christsein ist
nicht gleich Christsein.

Uberlegung:

Die Perikope kann also der urchristlichen Verkundigung zugerechnet werden. Es
wurde auf die grofle Bedeutung des ,Wortes“ des Evangeliums Wert gelegt. Das
verwundert nicht. Auch dieses Wort erfahrt ein vielfaltiges Schicksal. Bei allem
Misserfolg wird dem Wort aber auch Erfolg zuteil. Wollen wir nicht auf die
Interpretation der Kirchenvater angewiesen bleiben, mussen wir diese Worte selber
im Evangelium finden.

Mk 4,21-25. Vom rechten Horen

Diese doppelte Spruchgruppe hat Mk aufgegriffen. Der erste Spruch gehért zu den
Klugheitsregeln und hat Parallelen bei Lk und Mt, aber in anderer Deutungsabsicht.
Kannte Mk eine Q-Tradition? Die Anwendbarkeit des zweiten Spruches (etwa: Die
Sonne bringt es an den Tag) ist grol3. Siehe auch in Mt und Lk sowie ThE (Logion 5)
und den Oxyrhynchos-Papyri. Bezog er sich urspringlich auf das Gericht? Bei Mk
passt er zum Messiasgeheimnis.

Interpretation: Dem Jungerkreis wird weiter Belehrung zuteil.

VV21-23: Das Wort des Evangeliums will wie ein Licht die Welt erleuchten. Das oben
gehorte Bildwort der Gottesherrschaft wird mit dem Bild des Lichtes um die
Zuversicht inrer Wirksamkeit erweitert.

In VV24-25, der zweiten Spruchgruppe, geht es, wie in 4,13-20 um den Hoérer. In
seiner Begegnung mit dem Wort erfahrt er an sich Gottes Handeln. Was ist gemeint?
Es geht nicht um das rabbinische ius talionis. Aber war doch das Gericht gemeint?
Geht es um das Fruchtbringen von oben? Auf alle Falle geht es darum, dass der
Horer des Wortes noch weiter von Gott beschenkt wird. Gnilka Uberschreibt die
Perikope deshalb treffend: Vom Offenbarwerden des Verborgenen und vom
Schenken Gottes.

Mk 4,26-29. Das Gleichnis vom Wachsen der Saat.

Das Gleichnis vom Saatkorn bildet mit dem vom Senfkorn eine Art Doppelgleichnis.
Es ist ein Gottesreichgleichnis (V26). In diesem Gleichnis ist nicht das Wort Gottes —
das Evangelium - mit dem Samen gleichzusetzen sondern es geht um die basileia
tou theou! Auch ist der Saer nicht mehr Christus oder Gott. Die prasentische
Tempusform entspricht dem Gleichnis.
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Interpretation:

Im Gegensatz zu Joel 4,19 (Joel 4,1-21: Das Gericht Uber die Volker) hat die
Erntesichel hier nichts Bedrohliches. Der Ruf an die Schnitter ist ein Jubelruf.
Ausgang ist der Kontrast des kleinen unscheinbaren Anfangs, vergleichbar dem
nackten Saatkorn, und der reichen Frucht am Ende. Die ,kleine“ Basileia ist schon da
und hat doch eine gro3e Zukunft. Heildt jetzt automata (V28), dass der Mensch gar
nichts mehr dazutun kann oder braucht, oder heil3t es, dass er zwischen Aussaat und
Ernte sich selbst Uberlassen ist? Oder wird sein Geschick zwischen Anfang und
Ende von Gott geleitet.

Die provizierende Sorglosigkeit, die aus der Geschichte spricht, verweist auf Jesus.
Sie hat in anderen Jesusworten ihre Analogien (Mt 6,25ff), meint Gnilka. Indem er die
Perikope derart enteschatologisiert, spiritualisiert er sie. Mir ist nicht schlussig,
warum Gnilka den Unterschied zwischen Kirchenleben und Reich Gottes in der
nachsten Perikope wieder hochhalt, hier aber nicht. Ich verbinde die Aussage dieses
Gleichnisses mit dem Beginn der Verklindigung Jesu in Mk 1,16. Das Wachsen, von
dem im Gleichnis hier die Rede ist, lasst mich vor allem an Veranderung denken. Die
Gottesherrschaft verlangt vom Menschen, dass er diese standige Veranderung
zulasst und mit seinem Urteil bis zur Ernte warten kann. Herr der Veranderung, auf
die sich der Mensch standig einzustellen hat, ist Gott, ware meine Interpretation.

Mk 4,30-32. Das Gleichnis vom Senfkorn

Hier liegt eine andere Version vor als bei Mt und Lk. Das ThE (Logion 20) lehnt sich
wieder starker an Mk an. Bei Mk tritt der Saer Uberhaupt nicht in Erscheinung. Es
geht um den Gegensatz von Samen und hoher Staude. Mk erzahlt im Prasens (nur
die Aussaat ist Vergangenheit), Q im Aorist.

Die ausgewachsene Senfstaude erreicht am See Gennesaret eine Héhe von bis zu
drei Metern und Ubertrifft damit die anderen Gemiisekrauter. Ahnlich dem Gleichnis
vom Saatkorn, kiindet die Geschichte des Senfkornes vom sicheren Kommen des
Reiches Gottes, das bereits jetzt wirksam ist. Es geht um die Beziehung von Anfang
und Ende und darum, dass der Anfang das wunderbare Ende gewiss macht. Leher:
Wenn einer im Viertel gegen die Mafia aufsteht, dann verandert sich die Welt im
Viertel bald.

Es ist zu fragen, inwieweit die Geschichte unter der Hand zur Allegorie auf die
Grol3kirche geworden ist, die das Ereignis des sich ausbreitenden Wortes ist (von
Chrysostomos vorbereitet) oder gar zur Allegorie auf die Kirchengeschichte, die
bereits an ihr Ziel gelangt ist? Ekklesia und Basileia dirfen nicht in Eins gesetzt
werden! Gleichwohl haben sie miteinander zu tun. Letzterer ist das Wort anvertraut.
Die Basileia aber wird die Zeit Uberdauern.

Wenn fur Mk an die Stelle der Volkerwallfahrt (Ez 17,23) die aktive Heidenmission
getreten ist (vgl. Mk 13,10), hat er dennoch das Gleichnis nicht retuschiert.

Wirkungsgeschichte:

Die beiden kleinen Gleichnisse vom Saatkorn und vom Senfkorn werden zu den sg.
Wachstumsgleichnissen gezahlt. Das entspricht aber nur mehr der
Auslegungsgeschichte. Gregor der Grol3e bezieht das Gleichnis vom Saatkorn
moralisierend auf das Zusammenwirken der gratia praeveniens und der
menschlichen  Tugend.  Ahnliches  Moralisieren  bestimmte  auch  die
Senfkornauslegung: Die Sorglosigkeit des Landmannes wird zur Ruhe des guten
Gewissens.
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Mk 4,33-34. Der Abschluss der Gleichnisrede (Gnilka).

Die Aussage von 33 ist mit der von 34 nur schwer zu vereinbaren. Zunachst gibt 33
zu verstehen, dass im Vorausgehenden nur eine Auswahl von Gleichnissen gegeben
wurde. 34a hingegen erhebt die Gleichnisbelehrung zur ausschlie3lichen Belehrung
des Volkes. Das entspricht 4,11 und dem markinischen Anliegen. Nach 33b kommen
die Gleichnisse der Verstehenskraft der Horer entgegen. 34b dagegen berichtet,
dass Jesus sie den Jungern auflost. Das gibt fur Gnilka folgenden Schluss:

Der alteste Bestand ist V33. V34b wurde von einem vormarkinischen Redaktor
hinzugeflgt, 34a vom Evangelisten.

Lehrer bzw. Katecheten werden - vielleicht Jahrzehnte vor Mk - die ganze
Gleichnissammlung von 4,1-34 zusammengestellt und bearbeitet haben.

Interpretation:

Den Jungern wird alles aufgelost, heildt, dass sich die eigentliche Offenbarung in der
Stunde des Kreuzes (und der Auferstehung) ereignen wird. Diese Interpretation wird
meines Erachtens von der Tatsache gestitzt, dass die Jinger zu Lebzeiten Jesu
sogleich im Seesturm scheitern werden. Soweit zum Anliegen des Markus.

Zur ganzen Gleichnissammlung (Mk 4,1-34) mochte ich sagen: Wenn Vers 4,33 alte
Uberlieferung ist, dann heif3t das, dass Jesus so gesprochen hat, wie die Menschen
es aufnehmen konnten. Mit diesen Worten und seinen Heilungstaten hat Jesus von
den Menschen Zulauf und ebenso Ablehnung erfahren. Jesus ist aber zuversichtlich,
dass die Schwierigkeiten, die dem Reich Gottes entgegenstehen, Uberwunden
werden konnnen.

Mk 35-41. Die Junger versagen im Seesturm

VV35-38: Die Uberleitung und die Exposition fiihren die Beteiligten, Jesus und die
Jungerschaft in die Perikope ein. Wenn Mk den Abend mit dem voraufgehenden Tag
verbindet, setzt er den griechischen Tagesablauf voraus, da flr den Juden mit dem
Abend der neue Tag beginnt. Die Initiative zur Uberfahrt - damit die Verantwortung -
geht von Jesus aus. Der Schlaf ist Ausdruck von Jesu Sicherheit.

VV39-41: Jesus spricht das wunderwirkende Wort, dann reagiert er auf den
Jungervorwurf. Die Beruhigung des Sturmes hat ihre woértliche Entsprechung in der
parallelen Erzahlung vom Seewandel (6,51), das Eintreten der Stille (V39) steht
erzahlerisch im Kontrast zum Eintreten des Sturmes in V37.

Der Tag, der zur Neige geht, ist jener, an dem die grofRe Seepredigt stattfand.

Mk lag eine Wundergeschichte vor. Und er erdffnet damit einen ganzen Zyklus von
Wundergeschichten. Das Vokabular hier entspricht dem einer Exorzismusgeschichte.
Mk bricht die Form auf und macht eine Jingergeschichte daraus. Das Wunder wird
zum Anlass flr eine Diskussion uber den Unglauben, der an den Jingern
exemplifiziert wird. Der Tadel ,habt ihr keinen Glauben® (V4,40) setzt eine langere
Gemeinschaft der Junger mit Jesus voraus. Damit wird der Tadel nicht zu einem
Wort des historischen Jesus. Mk spricht zu den Gemeindejungern.

Interpretation:

Will Mk ermahnen? Worauf will er hinaus? Ich verstehe, wenn Mk einer bedrohten
Gemeinde Mut und Hoffnung auf die Gegenwart des helfenden Herrn zuspricht.
Deshalb interpretiere ich diese Stelle nicht als Jingertadel. Es geht nicht darum,
dass die Junger auf die Gegenwart des Herrn vergessen hatten, meine ich.
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Wirkungsgeschichte:

Die Perikope wurde in der Folgezeit christologisch und ekklesiologisch relevant.
Beda sieht die zwei Naturen Christi: als Mensch schlaft er im Schiff, als Gott
bezwingt er mit einem Wort das tobende Meer. Ahnlich Calvin, der noch hinzufugt,
dass Gott es so wollte. Im Jansenismus lag die paranetische Form vor: Der Christ
wird im Laufe des Lebens versucht und erprobt.

Die ekklesiologische Auslegung, bei Mk vorbereitet, sieht das Schiff der Kirche auf
der Fahrt durch das Meer dieser Welt Gefahren ausgeliefert, bis es den Strand des
Reiches Gottes erreicht. Und Karl Barth meint, nicht das Amt oder die Tradition oder
irgendetwas anderes gabe dem Schiff Sicherheit, sondern allein Christus.

Mk 5,1-20 Die Heilung des Besessenen von Gerasa.

Diese Wundergeschichte gehort zu den umfangreichsten der synoptischen Tradition.
Die Forschung zerlegte sie auf die vielfaltigste Weise. Eine lange Geschichte
verweist nach Gnilka daraufhin, dass sie der mundlichen Erzahlung noch sehr nahe
ist.

Die Einleitung der Perikope ist vom Evangelisten gestaltet. Die Junger spielen in der
Geschichte keine Rolle. Auch der abschlieRende Vers 20 ist markinisch.

In der Form ist die Perikope als Exorzismusgeschichte zu bestimmen. Die
Begegnung mit dem Exorzisten erinnert stark an 1, 23f. Der Ausfahrbefehl fehlt aber.
Die Bestatigung des Wunders geschieht nicht durch einen Chorschluss, sondern
durch die Schilderung des Genesenen. Wieder werden zwei Bitten an Jesus
herangetragen, die des Volkes und die des Geheilten.

Interpretation:

VV1-5: Wenn jemand des nachts hinauslauft, an einer Begrabnisstatte Ubernachtet,
sein Gewand zerreil3t und vernichtet, was man ihm gibt, ist man nach dem Talmud
wahnsinnig (pTer 1,40b,23). Der Besuch Jesu im heidnischen Gebiet ist von
grundsatzlicher Art.

VV6-8: Die Anrede des Damons wird zur Mitteilung an den Hoérer der Geschichte.
Dass es zu einem Gesprach zwischen Exorzist und Damon kommt, hat seine
Parallelen in antiken Austreibungsgeschichten.

VV9-13: Der Damonenname ,Legion“, im rabbinischen als ,Legionar® gedeutet,
verweist schon auf die politischen Verhaltnisse im Land. Nattrlich sind Schweine flr
einen Juden unrein. Nicht fur die Romer. Die Romer sal3en als Besatzungsmacht hier
und hatten nicht die Absicht, das Land zu verlassen. Genau dem entspricht die erste
Konzessionsbitte, Jesus moge die Damonen nicht aus dem Land verjagen. Eine
Legion hatte zur Zeit des Augustus etwa 6000 Mann, dazu ebenso viele Hilfstruppen.
Ging es mit den Schweinen also eigentlich gegen die Romer? Und waren die bosen
Geister die Totengeister von gefallenen Widerstandkampfern, die nicht zur Ruhe
kommen und sich darum in Graber aufhielten? Trafe dies zu, ware der Ursprung der
Geschichte ein zelotischer. Mit dem Untergang im Meer sind die Damonen flr immer
unschadlich gemacht.

VV14-20: Betroffen sind vor allem die Besitzer der Schweine, aber auch der ganze
Ort. Der Kreis der Augenzeugen erweitert den Kreis der Hirten. Apaggéliw - in Apg
15,27;26,20 zwar als Term christlicher Missionssprache belegt - wurde in V14 auch
neutral verwendet. Und hier (5,19), wie allgemein fur Mk (vgl. 6,30) ist es auch kein
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Verkundigungsbefehl. Was Jesus dem Geheilten aber zunachst abschlug, wird ihm
durch sein Tun zuteil. Er wird zum echten Vorlaufer christlicher Verkindigung.

Eine konkrete historische Erinnerung ist wegen des symbolischen Gehalts der
Geschichte nicht sehr wahrscheinlich.

In V20 verstarkt Mk die Ausrichtung der ihm vorgegebenen Geschichte in Richtung
Heidenmission. Gnilka Uberschreibt die Perikope: Ein Besessener wird zum
Verkaufer

Mk 5,21-43. Die Heilung der Frau und die Erweckung des toten Madchens

In der vorliegenden Erzahlung wurden 2zwei Wundergeschichten ineinander
verwoben, die zunachst fir sich existierten. Die Jairusgeschichte bendtigt namlich
keine Volksmenge. V21 ist markinisch, die Jairusgeschichte beginnt urspringlich in
V22 und war ortslos. V24 verknlpft die beiden Erzahlungen, und ist von Mk. V35 ist
die zweite Nahtstelle. V37 steht zu V40 in einer gewissen Spannung. Die
Bevorzugung der Drei ist markinisch. Gilt das dann auch far V407

Die Ubersetzung des aramaischen Satzchens nimmt diesem den Charakter des
Geheimnisvollen. Als Vorbild fur die Jairusperikope liegen die alttestamentlichen
Erweckungsgeschichten der Elija-Elischa-Tradition (2 Kén 4,25-37; 1 Kon 17,17-24)
im Raum, deren Einfluss wir anderwarts schon feststellen konnten, und das
Uberbietungsmotiv. Eine direkte literarische Abhangigkeit ist nicht bewiesen.

Ging die Heilungsgeschichte der Frau in V25 los? V34 steht in einer gewissen
Spannung zum Vorausgehenden: Die Heilung erfolgte schon in V29. V34 aber
verlegt sie in den Glauben (vgl. 10,52 als Vorbild fur hier) und macht sie erst durch
das Wort Jesu definitiv.

Darf ich mir an dieser Stelle eine medizinische Bemerkung zur Problematik des
Heilungserfolges bei Suggestivheilungen erlauben: Der Dauer des Erfolges ist fur die
Beurteilung, ob eine Heilung oder blol} eine vorubergehende Besserung eingetreten
ist, entscheidend. Indem Jesus die Heilung in den Glauben verlegt, tragt er Sorge —
dies sei mir als Meditationsanregung erlaubt zu sagen -, dass der Heilungserfolg ein
bleibender ist und nicht der einer verfliegenden Autosuggestion.

Auch V31 scheint von Mk zu sein. Die traditionelle Erzahlung ist eine typische
Wundergeschichte hellenistisch-christlicher  Provenienz  (Jesus der grolde
Thaumaturg), die - von Mk - in der missionarischen Verkundigung zur
Glaubenshaltung umgestaltet wurde. An die Stelle des Chorschlusses tritt wiederum
die Frau (V33), Geheilte und Zeugin des Wunders zugleich.

Interpretation der Jairusgeschichte (Mk 5, 21-24. 35-43):

VV21-24: In V23 ist die Szene in V41 vorausgenommen.

VV35-40: Die Aufforderung ,Furchte dich nicht!” ist sonst Offenbarungsszenen
vorbehalten (vgl. 6,50; Mt 28,5; Lk 1,13.30). Die Flihrung des Menschen aus der
Hoffnungslosigkeit liegt bei Jesus, an den sich der vom Schicksal geschlagene
Mensch klammert. Nach altbiblischem Glauben ist es ausschlieRlich Privileg Gottes,
Macht Uber den Tod zu haben. Diese Auffassung wurde dann zunehmend
verwassert. Kleiner Exkurs®*: Gott galt im Judentum immer als Urheber von
Krankheit und ist immer derjenige, von dem Heilung zu erwarten ist: Ex 15,25b: ,Ich
bin der Herr, dein Heiler*. Der Heilberuf war seit der Zeit in Agypten, tiber Babylon bis
zum 2. Jh. V. Chr. (Hellenismus) einem tiefgreifenden Wandel unterworfen. Judische

%% Nordheim, Micha von, ,Ich bin der Herr, dein Arzt“. Der Arzt in der Kultur des alten Israel. Wirzburg
1998.
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Arzte (Rophim) gab es als Berufsstand erst seit Babylon. Um das 2. Jh. v. Chr. kam
es zur religios legitimierten Koexistenz zwischen Kult und arztlicher Kunst (vgl. Jesus
Sirach 38, 1-15).

Spott und Hohn sind ein bekanntes Motiv in Wundergeschichten.

VV41-43: Die Tote folgt dem Wort Jesu unverzuglich. Sie demonstriert damit seine
Kraft.

Interpretation der Heilungsgeschichte der Frau (Mk 5, 25-34):

V25-26: Aus der Menge taucht eine Frau hervor, die krank ist und Hilfe sucht. Sie
wird am Schluss wiederum in der Menge untertauchen. Die apokryphe Literatur hat
spater Interesse an dieser Frau. lhre Heilungsgeschichte ist dadurch ausgezeichnet,
dass sie auf jeder Ebene die inneren Reaktionen der Beteiligten wiedergibt. Die
Exposition ist stilgemal einer ausfihrlichen Schilderung des Krankheitszustandes
gewidmet. Blutfluss ist naturlich eine recht ungenaue medizinische Diagnose. Die
Schwere der Krankheit wird durch die Dauer unterstrichen. Das Beruhren einer
Blutflussigen macht unrein (vgl. Lev 15,24), wie unreiner Blutfluss zum Bild fur die
Sunder genommen werden kann (Ez 36,17). Nach einem rabbinischen Zeugnis gab
es in der Mosegeneration keine Flussbehafteten, Aussatzigen usw., solange sie auf
Jahwe horten. Ob allerdings die Heilung einer Blutflissigen deshalb Jesus als
mosegleichen Propheten darstellen will (vgl. Dtn 18,15-18), der die Wunder von einst
erneuert, erscheint recht fraglich. Dazu ist das Zeugnis zu vereinzelt und spat. (Jesus
als Wiederhersteller der gesellschaftlichen Ordnung und des sozialen, politischen
und Okonomischen Gleichgewichts zu interpretieren, war in den 60er und 70er
Jahren des vergangenen Jahrhunderts ein gelaufiges Topos).

Das Urteil Uber das Versagen der arztlichen Kunst findet sich oft in antiken
Heilungsgeschichten. Es muss berucksichtigt werden, dass sich nur reiche Leute
Arzte leisten konnten. Das Urteil Uber den Arztestand war in der Antike weit
gefachert. Es reichte vom hdchsten Lob bis zur Verwinschung. Vgl. Sir 38,1-5 das
Lob des Arztes: ,Vor den Grolden findet er Bewunderung®. Dagegen Qidduschim
(Mischnatraktat) 4,14: ,Der beste Arzt ist der Holle wert.”

VV27-29: Die Wendung von der ,Quelle des Blutes® (V29), die vertrocknete, lehnt
sich an LXX Lev 12,7 ,Quelle des Blutes® an (Lev 12,1-8 Reinigung der Wochnerin).
In diesem Fall kann allein die Frau die Heilung bestatigen.

VV30-34: Doch auch dem Wundertater ist die Heilung nicht verborgen geblieben. Er
spurt seine gottgegebene geistige Dynamis. Vgl.: ,Deshalb wirken diese dynameis
(goéttlichen Wunderkrafte) in  ihm“ (6,14). Furcht und Zittern sind eine
Offenbarungsformel, sie sind menschliche Reaktion auf die goéttliche Epiphanie (Vgl.
Phil 2,12; Ex 15,16; Dtn 2,25; 11,25; Jdt 15,2; 4 Makk 4,10). Der Entlassungsgruf}
Jesu interpretiert das Handeln der Frau als Glaube (,Gehe in Frieden® ist
alttestamentlich. Vgl. 1 Sam 1,17; 2 Sam 15,9; Ri 18,6; Apg 16,36). Dieser nicht
naher bestimmte Glaube wird derart zum Vorbild fur die Horenden.

Historische Beurteilung:

Da die Erzahlform bis in die Details hinein vorgepragten Strukturen und Motiven
entspricht, werden wir anzunehmen haben, dass beide Geschichten nicht konkrete
Erinnerungen aufgewahrten, sondern die allgemeine Erinnerung an Jesu
Wundertatigkeit konkretisierten. Wir gewinnen keinen Einblick in individuelle
Wundergeschehnisse. Die Geschichten setzen aber voraus, dass Jesus Wunder
gewirkt hat. Und theologisch ist nach Mk zu sagen: Wer zum Leben finden will, muss
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sich an das Wort dessen halten, den Gott als ersten der Toten auferweckte. Als Sohn
Gottes hat dieser die bleibende Vollmacht tber den Tod.

Wirkungsgeschichte:

Die symbolische Deutung, die offenbar sehr verbreitet war, stellt die Blutflussige der
Tochter des Jairus gegenuber. Siehe Beda. Fur Eusebius (2. Halfte-Ende 3. und 4.
Jh. Palastina) war die blutflissig Frau Heidin, weil sie sich Uber die
Gesetzesvorschrift hinwegesetzt und Jesus berUhrt hat. Fur Tertullian (2. Halfte 2.
Jh. Afrika; Carthago) war sie Judin. Auf alle Falle stellt das Madchen die Synagoge,
die erste die Volkerkirche dar. Diese kommt zuerst zum Glauben. Die Beruhrung
Christi ist der Glaube, naherhin der Glaube an die Menschwerdung Gottes. Im Blick
auf die Synagoge wird das Schicksal der Jairus-Tochter zur endzeitlichen Hoffnung
fur Israel (Beda). Diese Interpretation zeigt sich durch Paulus (Rém 9-11) beeinflusst.
Das war sicher nicht im Sinne des Markus oder seiner Uberlieferung. Der Sinn der
Doppelperikope ist der auf Christus gerichtete Glaube.

Wunder und Exorzismen Jesu:

Der Aufbau der Wundergeschichten in der hellenistischen und judischen
Umweltliteratur umfasst regelmafig drei Teile: Die Exposition, in der die beteiligten
Personen mit ihren Beweggrinden und Verhaltensweisen vorgestellt werden, die
Wunderhandlung und den Abschluss, der die Demonstration des Wunders, die
Entlassung des Geheilten, die Akklamation oder Reaktion des Volkes und ahnliches
umfasst.

Das Uberlieferungsgut der Wundergeschichten bei Mk stammt aus verschiedenen -
hellenistischen wie palastinischen - Gemeindetraditionen. Hellenistisch ist Speichel,
Beruhrung. Palastinisch ist mehr das Wort.

Der Aufbau der Exorzismuserzahlungen ist, analog den Heilungsberichten, dreiteilig.

Bei Mk werden die Wunder in den Dienst der Christologie gestellt. Macht des
Wundertaters und Ohnmacht des Gekreuzigten stehen in einem dialektischen
Verhaltnis zueinander, das nicht aufgeldst werden darf.

Eine Anzahl von Logien, die Jesus nicht abgesprochen werden kdnnen (vgl. 3,24-
27), decken nun den Eindruck im MKE, dass Jesus viele Wunder gewirkt hat. Die
Wunder kundigen die universale Heilszukunft der Reich-Gottes-Botschaft an (vgl.
3,27). Dies gerade in der Vorstellungswelt eines damonischen Weltbildes, das Jesus
mit seiner Umwelt geteilt haben muss, um darin wirksam sein zu konnen. Derart kann
aus Jesu exorzistischer und therapeutischer Wirksamkeit, die die Wurde und
Integritat der Person wiederherstellt, ein Protest gegen die damonischen Angste
seiner Zeitgenossen, die nicht mehr blo3 mythisch artikuliert werden kdnnen,
herausgelesen werden. Dazu gehort bei Mk die Ablehnung einer dinglichen
Heiligkeitsauffassung (7,15) — die nach Gnilka mit 7,19 ausdricklich auf Jesus
zuruckgeht -, die ZurlUckweisung bestimmter exorzistischer Praktiken (3,22f
Jesuslogion) und die Freiheit des Nicht-Fasten-Mussens (2,19ff. Nach Gnilka eher
doch ein authentisches Jesuswort). Das Fasten gilt als weitverbreitete exorzistische
Vorbereitungspraxis. Im Zuge der Tradierung wurden die Wundergeschichten
formalisiert und gesteigert. Trotzdem finden sich auch noch historische Details (vgl.
1,29-31; 10,46-52: Die Heilung eines Blinden bei Jericho).

Der Evangelist hat aber die vielfaltigen Wundergeschichten, die als Einzeltraditionen
umliefen, durch die Einfugung in sein Evangelium ,historisiert” (besonders deutlich
6,2 als Ruickverweis auf 5,1-43). Weil das Evangelium auf die Passion hin
ausgerichtet ist, treten die Wunder auch in dieses Licht. Wunder und Lehre ricken
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zusammen (1,22.27; 6,34ff), wobei das Wunder der Lehre untergeordnet ist. Jesu
Vollimacht offenbart sich in seinem Wort und ist Vollmacht, Sinden zu vergeben
(2,10: eher kein Jesuslogion), den Sabbat neu zu interpretieren (2,28 Jesuswort). Der
Sabbat wird nicht aufgehoben, aber das Verhaltnis des Menschen zum Sabbat wird
neu definiert.

Mk interpretiert das Reich Gottes christologisch (vgl. 4,11). Jesus ist bei den Massen,
er wirkt Wunder und heilt die Kranken und Besessenen. Er lehrt das Kommen des
Reiches Gottes, auch gegen die Schwierigkeiten. Und er rickt mit seinen Jingern
von bestimmten Gesetzesvorschriften ab. Ulrich Luz: Markus hebt die Gesetzeskritik
Jesu heraus (7, 1-23). Markus war offenbar frei gegenliber dem Ritualgesetz (7, 18-
23). Nicht so Matthaus.

Mk 6,1-6a. Jesus wird in seinem Heimatort abgelehnt

Das den Erzahlprozess auslésende Logion sei das Wort vom verachteten Profeten
gewesen, dessen alteste Form im Papyrus Oxyrhynchus 1,5 aufbewahrt sei
(Blutmann): ,Kein Profet ist angesehen in seinem Heimatort, kein Arzt wirkt
Heilungen bei seinen Bekannten.”

Der Ubergang 6,1 ist markinisch, der Wechsel von Aorist zu Présens zeigt den
Beginn der ursprunglichen Perikope an. Mk nimmt hier auch die Junger herein, die
sonst keine Rolle in der Perikope spielen. Der Auftritt in der Synagoge ist in
Anlehnung an 1,21f formuliert worden. Von Mk? Verbindende Elemente sind der
Sabbat, die Synagoge, die Lehre, das AulRer-sich-geraten der Menge. Zur Reaktion
der Leute in 6,3 ist damit eine Spannung erzeugt. Das Auler-sich-geraten ist
wiederholt Reaktion auf die Lehre (1,22; 11,18), ein Wunder (7,37) oder ein
bestirzendes Wort (10,26). Mk stellt die Verkiundigung Jesu als
Offenbarungsgeschehen dar, das sich auch in Nazaret ereignet. Mk belastet die
Verwandten und das Haus Jesu (vgl. 3,20f.31-35), die er einflgt. Ist auch der
Nachsatz in 5b von ihm? Wiederum scheint die Perikope eine historische Erinnerung
an eine konkrete Ablehnung Jesu in seiner Heimat aufbewahrt haben.

Interpretation:

VV1-3: Die Erfahrungen mit Jesus, dem Missionar in seiner Heimat, sollen fir die
Junger von Bedeutung sein. Die Kritik artikuliert sich in funf Fragen, von denen drei
Jesu Wirksamkeit und zwei seine Verwandtschaft betreffen. Die Frage nach dem
Woher, d.h. dem Ursprung, kann nur aus dem Glauben beantwortet werden.
,Dunameis“ ist die gangige hellenistische Wunderbezeichnung. Es verweist auf die
unmittelbar zuvor geschehenen Wunder Jesu.

VV4-6a: V5a knupft an die Vorstellung vom Wunder als Heilsgeschehen an (siehe
V2b). Wo das im Wunder liegende Heilsangebot vollig abgelehnt wird, ist dieses
unmoglich geworden. Nur in V6a ist im MKE vom thaumazein Jesu die Rede.

2.2. Mt 4,23 - 11,30: Das Wirken Jesu in Israel in Wort und Tat

Von Kapitel 12 an lehnt sich das Matthausevangelium (MtE) eng an den Aufriss des
Markusevangeliums(MKE) an. Abgesehen von den Reden werden nur noch wenige
Texte eingeschoben. In den Kapiteln 3-11 aber dominieren nichtmarkinische Stoffe.
Es besteht also eine Diskrepanz zwischen Mt 1-12 und 13-28.
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Die ethische Verkindigung Jesu vom Gottesreich - in Wortverkiindigung, Kap 5-7;
und Tatverkundigung Kap 8-9; und unmittelbar hinuber zur Wirksamkeit der Junger
und zur Gemeinde Kap10 - ist durch Voranstellen an das MKE gebunden.

Matthaus ist der Erbe seiner theologischen Vater Markus und Q. Mit der Logienquelle
gemeinsam hat Matthaus die zentrale Bedeutung des Gerichtes. Der Menschensohn
ist in Q der zukUnftige Weltrichter.

Markus hebt die Gesetzeskritik Jesu heraus (7, 1-23). Markus war offenbar frei
gegenuber dem Ritualgesetz (7, 18-23). In Q fehlen fast alle gesetzeskritischen
Jesusuberlieferungen; man scheint Jesu Verkiindigung eher als neue Akzentuierung
des grundsatzlich nach wie vor gultigen Gesetzes verstanden zu haben (vgl. Mt 23,
23-26: wohl eher Polemik des Mt denn Jesusuberlieferung; Lk 11, 39-42: Francois
Bovon legt in Lk 11,37-54 alte Spriuche Jesu zugrunde). Matthaus geht mit Q und
bejaht die Glltigkeit des ganzen Gesetzes. Was heildt aber Giltigkeit? Kann das
geklart werden? Ist es nicht besser, von einem Neuen Gesetz zu sprechen? Und
formuliert Mt entsprechend diesem Gesetz die Einlasskriterien in das Himmelreich?
Und was ist davon zu halten, wenn Jesus zwar die Gultigkeit des Gesetzes (Mt 5,17-
20) einfordert, aber in derselben Bergpredigt jegliches Richten verbietet (Mt 7,1-5)?

Ich mdchte an dieser Stelle wiederum an die wirtschaftliche und politische Situation
in Palastina mit ihrer Rechtsunsicherheit und den daraus folgenden grof3en sozialen
Problemen aufmerksam machen. Der judische Krieg war davon die Folge.
Rechtsunsicherheit ist fir ein Individuum wie fur eine Gesellschaft ein soziales
Todesurteil. Das ist heute in Teilen der Dritten Welt am eigenen Leib zu erleben.
Ohne einklagbares Recht und unabhangige Richter gibt es weder Gerechtigkeit noch
sozialen Frieden im Land. Mt schrieb nach dem Judischen Krieg. Er verwendete aber
Q. Und Q kann gut wahrend des Judischen Krieges in den Jahren 66 bis 74
entstanden sein, d.h. vor der Zerstorung des Tempels und der Verwustung Jerusalems.
Der Verfasser von Q — darf unterstellt werden — blieb von diesen tragischen Ereignissen
sicher nicht unbetroffen. Deshalb ist zu untersuchen, ob und inwieweit die Wichtigkeit
des Gesetzes fur Mt Verteidigung des judisches Ritualgesetzes ist oder aber die
Forderung nach Rechtssicherheit aus der Quelle Q wiederspiegelt.

Mt 4,23-25: Ministering to a Great Multitude (The Greek New Testament).

Diese Uberschrift kann vielleicht (bersetzt werden mit: Im Dienst einer
Menschenmenge.

V23 - von Mt selbst, wenngleich in engem Anschluss an Mk 1,39 - nimmt den Aufbau
bis Kapitel 9 vorweg und wird in 9,35 fast wortlich wiederholt.

Das Satzlein ,er zog in ganz Galildaa umher” (V23a) bezieht sich auf alles, was bis zu
dem ebenso von Mt betonten Neueinsatz in 19,1 (,er zog von Galilda weg®) folgt.
4,23 nimmt das in 4,17 gegebene zentrale Wort der Verkiindigung Jesu wieder auf.

Mt 5,1 — 7,29: Die Bergpredigt

In der Gliederung der Bergpredigt folge ich Ulrich Luz:

Mt 5,1-16: Einleitung; Mt 5,17 - 7,12: Der Hauptteil (davon haben wir in 6,19 — 7,11
Anweisungen an die Gemeinde vor uns liegen); Mt 7,13-29: Abschlieliende
Mahnungen;
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Der Bergpredigt - Mt 5-7 - liegt die Logienquelle zugrunde. Mt folgt dem Aufbau der
Feldrede in Lk 6,20-49. Ein Ubereinstimmender Q-Text ist aus Mt und Lk aber nicht
immer zu rekonstruieren.

Zwei Stichworte gehen durch die Predigt: Die Gerechtigkeit des Himmelreiches.

Die Bergpredigt formuliert die Einlassforderungen fur das Himmelreich, das ein
zukunftiges Reich ist.

Mt 5,1-16. Einleitung

Mt 5,1f. Jesus geht auf den Berg

Mt verwendet Mk 3,13. Es geht nicht um eine Zweistufenethik, die sich an die Jinger
richtet und nicht fir das Volk bestimmt ware. Im Gegenteil! Das macht — wenn schon
nicht 5,2 so doch 7,28f klar. Der Berg ist bei Mt der Ort, wo Jesus allein betet (14,23).
Der Berg ist Ort, wo Jesus die ,Lahmen, Krippel, Blinde, Stumme und viele andere
Kranke® heilt (15,29), wo Jesus den Jungern offenbart wird bzw. sich offenbart (17,1;
28,16) und wo Jesus lehrt (24,3). Leo der Grolde parallelisiert Jesus und die Apostel
mit Gott und Moses auf dem Sinai (Sermo 95,1). Die Erinnerung an die
Grundgeschichte Israels ist schon deutlich (Ex 19,3.12; 24,15.18; 34,1f.4. Moses
geht immer wieder auf den Berg).

Mt 5,3-12. Die Seligpreisungen

Die erste und die achte Seligpreisung rahmt der gleiche Nachsatz ,denn ihnen gehort
das Himmelreich®. Mt nimmt damit das in 4,17.23 gegebene zentrale Wort der
Verkundigung Jesu auf und beginnt, es inhaltlich zu entfalten.

Die betonte Anrede der Gemeinde in der 2. Person Plural der neunten Seligpreisung
setzt sich in 5,13-16 fort. Die neunte Seligpreisung stand in Q. Wurde sie in der
Gemeinde gebildet?

Dafur, dass die ersten drei Seligpreisungen (Q, bzw. Lk6,20b.21) auf Jesus
zurickgehen spricht Uberlieferungsgeschichtlich: Der direkte Heilszuspruch an die
Deklassierten, das Fehlen einer expliziten Christologie und einer ekklesiologischen
Begrenzung der Adressaten.

Die Gattung ,Seligpreisung® wurde vor allem in der weisheitlichen Paranese als
Ausdruck des Tat-Ergehenszusammenhangs gebraucht. Meist in der 3. Person, d.h.
ohne konkreten Adressaten, formuliert. Auch in der Apokalyptik gibt es
Seligpreisungen.

Auslegungsgeschichtlich gibt es drei Typen: 1. Das Gewicht wird auf den
Gnadenzuspruch gelegt, d.h. nicht eigene Gerechtigkeit macht gerecht. 2. Die
Seligpreisungen werden als primar ethische Ermahnung - sogar als Gegenstlick zum
Dekalog, siehe die zwei Tafeln auch hier - verstanden (altkirchlich, mittelalterlich).
Der Dritte Typ sieht in den Seligpreisungen die Lebensordnung der Gemeinde. Sie
zielen auf das Leben (5.-8. Seligpreisung), das von der Gnade herkommt (1.-4.
Seligpreisung).

Der Sinn der drei paradoxen Seligpreisungen Jesu:

Ein Stlck des den Armen, Hungernden und Weinenden verhei3enen Heils wird in
Jesu Zuwendung zu den Deklassierten, in seinen gemeinsamen Mahlzeiten mit ihnen
und in der Freude Uber die jetzt erfahrene Liebe Gottes schon Wirklichkeit.
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V 3: Arm heit im semitischen nicht nur materiell arm, sondern umfassend die
Unterdrickten, Elenden, Abhangigen, Erniedrigten. Makarios war im Griechischen
ursprunglich den Goéttern vorbehalten, spater meint es volles, untberbietbares Glick.
.Im Geist“ meint menschlichen Geist, d.h. arm hinsichtlich des Gemduts, z.B. mutlos,
verzweifelt, unfahig sich zu helfen, psychische Not. Im Sinn der Demut deutet die
groRe Mehrzahl der Vater, Zwingli, Calvin. Im Sinn von ,freiwilliger Armut® deuten die
Monchsregeln, schon Basilius.

V 4: Die zweite Seligpreisung formuliert Jes 61,2 neu. In Jes 61,2f ist von der Trauer
um Jerusalem die Rede. Jesus meint die jetzt konkret Weinenden. Fur Mt ist es alle
Trauer dieses Aons, die im kommenden Aon durch Trost abgeldst sein wird.

V 5: Praus praeia prau sanftmutig, freundlich, mild; subst. Die Sanftmitigen (gemeint
sind Menschen, die darauf verzichten, sich rucksichtslos und gewaltsam gegen
andere durchzusetzen).*® Praeis wurde als gottergeben, passiver Widerstand,
Meisterung der Zorns durch die Vernunft (Gregor von Nyssa. 2. Halfte 4. Jh. Asia
Minor), in Psalm 36,11 steht prauss flr anaw(im), wiederum Demut, Freundlichkeit,
Gewaltlosigkeit interpretiert und Ubersetzt.

V 6: Dikaiosuna war im altkirchlichen und katholischen Gebrauch ein menschliches
Verhalten, die Tugend schlechthin (Gregor von Nyssa) und das Gegenteil von
Habsucht. Im Reformatorischen wird sie zur goéttlichen Gabe und Macht. Von V10 her
ist die Deutung auf menschliches Verhalten viel wahrscheinlicher. Dafir spricht auch
der Kontext. ,Hunger und dursten“ kann sowohl ,sich sehnen nach® als auch ,sich
muhen um*“ heil3en.

V 7: Die Forderung nach Erbarmen ist der Inbegriff der judischen Liebeswerke.
Dementsprechend zahlreich sind judische Parallelen (Spr 17,5).

V 8: ,Rein im Herzen® bzw. ein ,reines Herz" ist ein judischer Ausdruck, der aus der
alttestamentlichen Psalmenfrommigkeit stammt (Ps 24,3-4; Pf 73,1). Kultische
Reinheit ist mit eingeschlossen. Ps 24 wurde ja beim Eintritt in den Tempel
gesungen. ,Herz" ist das Zentrum des menschlichen Wollens, Denkens und Fuhlens,
aber nicht selbstbezogen sondern in zwischenmenschlicher Beziehung.

V 9: Frieden stiften zwischen Menschen in Verbindung mit einer eschatologischen
Verheilung ist belegt. Nicht aber in Verbindung mit der VerheiRung der
Gotteskindschaft.

V 10: Dikaiosuna meint ein menschliches Verhalten. Und nur deshalb kann man
verfolgt werden.

V 11-12: Mit Schmahung und Verfolgung muss die Gemeinde grundsatzlich rechnen
(Nero, Domitian, etc.). Mt blickt auf die Verfolgung seiner Gemeinde durch die Juden
- bis 70 moglich? - zurtuck. Gegenwartig wird sie wahrscheinlich von den Heiden
verfolgt. V12b geht aber nach wie vor von Juden als Verfolgern aus. Diese Stelle
hatte ihre Wirkungsgeschichte, da sie die Juden zum Reprasentanten der Verfolger
verallgemeinerte. ,Lohn“ ist bei Mt immer jenseitig.

Wirkungsgeschichte der Seligpreisungen: Augustin parallelisierte die sieben
Seligpreisungen mit der siebenfachen Gestalt der Wirkungen des Heiligen Geistes
nach Jes 11,2f. Zusammen mit den sieben Vaterunserbitten kommt dann das
Grundanliegen der Verbindung von Bitte, Gnade und Tugend heraus. Und derart
ging es bis ins Mittelalter. Exegetisch ist die ,Zufligung“ der Gnade durch altkirchliche
Exegese nicht richtig, wohl sachlich.

* Haubeck und Siebenthal. Sprachlicher Schliissel zum NT.
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Mt 5,13-16. Vom Salz der Erde und vom Licht der Welt.

Humeis schliet an V 11f an, es geht also wiederum besonders um die Junger. Seit
Augustin wird dieser Bezug gesehen: Ihr, die ihr verfolgt werdet, seid das Salz der
Erde. Was ,gute Werke sind, sagen die Seligpreisungen und wird weiter in 17-48
ausgefuhrt.

Der urspringliche Sinn vom Salz- , Stadt- und Lichtwort ist nicht mehr feststellbar.

In der Tora sind die guten Werke die nicht gesetzlich vorgeschriebenen Forderungen
Gottes, namlich vor allem Liebeswerke und Almosen. In spateren urchristlichen
Schriften (Hebr, 1/2Petr, 2. Clemensbrief ist die alteste erhaltene christliche Predigt)
werden sie auf die christliche Ethik ganz allgemein bezogen. Gott wird hier im MtE
das erstemal als ,euer Vater in den Himmeln“ bezeichnet. Folgenschwer war die
Umdeutung des Textes auf den engeren Jingerkreis und auf die Amtstrager
(Tostatus). Unter Salz verstand man zuweilen Weisheit (Beda, Paschasius, Tostatus)
oder die Werke. Unter Licht die Verkindigung (Naassener: Lampe=Kerygma.
Hieronymus, Gregor von Nazianz. Luther, Zwingli).

Mt 5,17 - 7,12. Der Hauptteil
5,17 und 7,12 bilden mit den Stichworten némos und prophatai eine Inklusion.

Mt 5,17-20. Der Vorspruch

Der uneinheitliche Abschnitt besteht aus vier Logien, die Mt bearbeitet. Mt stellt diese
Verse an den Anfang des Hauptteils der Bergpredigt. Das Verhaltnis zum
mosaischen Gesetz und damit zum Judentum wird hier verhandelt. Mt musste in
einer judenchristlichen Gemeinde, die das MKE kannte, d.h. zwischen verschiedenen
Moglichkeiten der Praxis, den Weg zeigen.

Von lIrenaus (2. Halfte 2. Jh. Gallien) an ist die Deutung von Mt 5,17, die die
Vollendung des unvollkommenen Gesetzes durch Jesus ins Zentrum stellt,
herrschend. Marcion (128-162 n.Chr. Rom) wollte 5,17 streichen. Tertullian ( 2. Halfte
2.Jh. Africa, Rom) formuliert einen Viertakt: Abschaffung (z.B. der Beschneidung),
Erganzung (des Sittengesetzes - nicht blo3 Zeremonialgesetz), Erfullung (der
Weissagung) und Vollendung (durch den Glauben).

Plarow ist von Mt nur fur Jesus und Johannes den Taufer gebraucht. Mt hat eine
judenchristliche Tradition aufgenommen, die das Halten aller Einzelgebote der Tora
fordert und materiale Kritik an Toralgeboten ausschliefl3t. Es ist richtig, dass Mt bisher
keine ,materiale Kritik brachte. Folgt aus dem Fehlen von Kritik schon positiv die
Forderung, dass alle Einzelgebote der Tora befolgt werden missen?

Mt 5,21-48. Die bessere Gerechtigkeit I: Die Antithesen

Literarkritisch sind die erste (Mt 5,21f), zweite (Mt 5, 27f) und vierte (Mt 5,33-37) der
sechs Antithesen Sondergut, das Mt durch Q erganzte. Die Traditionsgeschichte der
Antithesen - Herkunft und Ursprung - sind umstritten. In der Feldrede von Lk fehlen
die antithetische Form. Mt Ubernahm in der dritten, funften und sechsten aber den
Inhalt.

Beziehen sich die Antithesen auf die jldisch-pharisaische Auslegung des Alten
Testaments, also auf die Halaka (Luther, Calvin und nachreformatorische
Auslegung), oder auf das Alte Testament selbst? Die alte und mittelalterliche Kirche
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versteht die Antithesen als Gegenuberstellung von altem und neuem Gesetz. Das
sieht auch Schnackenburg so. Das Toragebot genlgt nicht mehr, vielmehr ist jetzt
die Weisung Jesu malgeblich und Jesus stellt sich nicht in die Reihe der
Toraausleger.®

V 21 ist nur in der ersten Halfte alttestamtentliches Zitat (5. Gebot). Die zweite Halfte
ist eine freie Wiedergabe der Rechtsordnung, wie sie in Ex 21, 12; Lev 24,17, vgl.
Num 35,16-18 niedergelegt ist.

Die Wirkungsgeschichte der ersten Antithese ist weitgehend eine Geschichte ihrer
Milderung.

Die Auslegungsgeschichte der zweiten Antithese (Mt 5,27f) zeigt eine Ambivalenz:

Einerseits treffen wir auf die Tendenz, den Text auf das Geschlechtliche insgesamt
auszuweiten. Diese Tendenz erklart sich aus der dualistischen Sicht: Geist ist gut
und Korper ist schlecht. Guna wurde somit nicht als Ehefrau, sondern als Frau
Uberhaupt verstanden. Also darf ich auch die eigene Frau nicht anschauen, meint
Tertullian. Epituméw — begehren, verlangen nach - wird als Konkupiszenz
verstanden. In dieser Konkupiszenz wird dann die Wurzel aller Sunde gefunden,
Augustinus, Stoa. Gregor von Nyssa und Origenes lassen - in der Antike wie
Judentum verbreitet - die epitumia zur Lust werden, die Jesus bekampfen will. Und
die Einheitsubersetzung sagt ja auch ,Wer eine Frau auch nur lUstern ansieht,...“. Es
gibt in der LXX (auch in Ex 20,17) Stellen, wo wie hier ein Akkusativobjekt steht:
autan. Prés to epithimasai (Aor.inf.) autan heilt dann Ubersetzt: um sie zu begehren
(etwa = well er sie haben will) oder und sie dabei begehrt bzw. und sie haben will.
Meiner Meinung kann aufgrund des Textes nun sehr wohl von Konkupiszenz
gesprochen werden. Ihr den Ursprung aller Sinden anzuhangen verweist auf die
schon angesprochene Leibfeindlichkeit. Dass die epitimia schon die Lust
schlechthin sei und nicht die Lusternheit, d.h. das Verlangen nach Lust — das freilich
selber schon eine gewisse Lust darstellt -, ist wiederum eine sehr starke
anthropologische Verkirzung. Heute wirde man zwischen Libido und Lust
unterscheiden mussen.

Andererseits treffen wir auf die Tendenz, auch diese Antithese abzuschwachen, um
mit ihr leben zu konnen (altkirchliche, mittelalterliche und katholische Tradition).
Demnach habe die Siinde die von Gott geschaffene Natur des Menschen nicht véllig
zerstort. In der reformatorischen Auslegung trifft die Hochschatzung der Ehe
zusammen mit der Abneigung gegen monchische und priesterliche Askese. Nach
dem Tridentinum ist Konkupiszenz, gegen die der Getaufte mit Gottes Hilfe kampft,
keine Todslnde. Fir die Reformatoren geht es um den Schutz der Ehe.

Wie kann Mt die dritte Antithese (Mt 5, 31f) - Jesu Qualifikation der Scheidung als
Ehebruch - als Erfullung des Gesetzes im Sinne von 5,17-19 vertreten? Erst in 19,3-9
wird das deutlich: Jesus halt sich an den urspriinglichen Gotteswillen. Geht es Jesus
um die benachteiligten Frauen? Die Matthausklausel - wobei porneia Ehebruch heif3t
- zeigt, dass sie in der Gemeinde des Mt gtiltige Ordnung war.

V 33 (Mt 5,33-37: vierte Antithese): Ouk epiorkaseis steht nicht im AT und hat
sprachlich weder zum Dekaloggebot vom Gottesnamen Ex 20,7 noch Lev 19,12

*® Rudolf Schnackenburg. Die Sittliche Botschaft des Neuen Testaments. Band I. 104
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Beziehung. Wohl aber kommt dieses Verbot in hellenistisch-jidischer Paranese vor.
Im Hellenismus ist die Kritik am Eid verbreitet. Jesus vertritt mit V 34 ein
grundsatzliches und uneingeschranktes Eidverbot. Und hat daher - wie andere
kategorische Forderungen Jesu auch - etwas Unrealistisches. In der lateinischen
Kirche setzen Milderungsversuche frih ein (Cyprian ist eine Ausnahme!): Im Gefolge
der konstantinischen Wende kam es auf staatlicher Ebene zum Beamteneid oder
Fahneneid gegenuber christlichen Kaisern. Jetzt geht es um die Abwehr heidnischer
Eidesformeln.

Ist die funfte Antithese (Mt 5,38-42) wortlich gemeint? Es fehlt eine Motivation des
Gewaltverzichtes, sei sie resignierend oder berechnend. Ist der Protest gegen den
Regelkreis der Gewalt nur symbolisch? Schon Tertullian weist darauf hin, dass auch
die alttestamentliche Talio die Rache einschranken sollte. Gilt die Forderung nach
Gewaltverzicht der Gemeinde des Mt?

Wirkungsgeschichte:

Die Kirche hat in vorkonstantinischer Zeit den Eintritt eines Christen in die Armee
immer abgelehnt, auch im 3. Jh. als viele Soldaten sich zum Christentum bekehrt
hatten. Das Problem des Totens ist dabei entscheidender als dasjenige des
Gotzendienstes gewesen. Die entscheidenden Punkte der nachkonstantinischen Zeit
sind die Synode von Arles 314, die Christen, die in Friedenszeiten den Militardienst
verlassen, exkommuniziert und der Codex des Theodosianus von 416, der Heiden
aus der Armee ausschliel3t. Der Vater der abschwachenden Interpretation ist
Augustinus. Im Mittelalter galt in der Zweistufenethik das Verbot von Waffen flr
Kleriker, dasjenige des Prozessierens nur fir Ménche. Offentliches Unrecht muss auf
alle Falle bekampft werden. Die reformatorische Auslegung ist trotz Polemik gegen
die Zweistufenethik sehr ahnlich.

Das Gebot der Feindesliebe - die sechste Antithese - ist einer der zentralsten
christlichen Texte. Sie qilt als das christliche Proprium und Novum (Johannes,
Tertullian). Das ist nur bedingt richtig, sieht man die Stoa, Buddhismus und
Taoismus. Im Judentum gibt es die explizite Feindesliebe nicht - antijudischer Mt.
Schnackenburg schrankt dieses Urteil ein. Nach Ex 23,4f soll man dem Tier des
personlichen Feindes helfen, in Spr 25,21 dem Feind zu essen und zu trinken geben
( von Paulus in Rom 12,20 zitiert). Mit J. Jeremias urteilt Schnackenburg jedoch: Die
Weite des Liebesgebotes bei Jesus ist ohne Parallelein der Zeitgeschichte.*® Das
Gebot umfasst privates wie offentliches Leben und Schnackenburg zitiert M. Hengel,
Gewalt und Gewaltlosigkeit 1971: Hat Jesus nicht den Verzicht auf Gewalt im Blick
auf die Jahrhunderte lange Geschichte von imperialistischer Gewalt und
revolutionarer Gegengewalt, die in der romisch-hellenistischen Zeit den Weg seines
Volkes bestimmt hatte, gefordert?*” Das ist eine fiir die 70er Jahre typische
Jesusexegese. Der sozialgeschichtliche Kontext Jesu ist mit Crossan sicher von
bedrickender Ungerechtigkeit und Gewalt gekennzeichnet. Hier nicht in Depression
zu verfallen sondern aktives Friedenshandeln zu fordern, bleibt eine grundlegende
Forderung zur Wahrung menschlicher Integritat. Schnackenburg weist ausdricklich
auf die Selbstverstandlichkeit, dass sowohl Q wie auch die redigierenden
Evangelisten die Forderung Jesu auf ihre gesellschaftlichen Situationen bezogen und

% Epd. 107.
%" Epd. 107.
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angewandt haben.®® Fiir Q war diese Situation — vielleicht - sogar existentiell
traumatisch.

Fur die Missionspredigt, die Apologeten und die frihen lateinischen Vater war es
entscheidend, das Christentum als eine Religion der Tat darzustellen (Cyprian).

Mt 6,1-6.16-18. Vom Almosen, Beten und Fasten

Es geht um drei Ausdrucksformen judischer Frommigkeit, die auch in den christlichen
Gemeinden von zentraler Wichtigkeit waren: Erbarmen - im Judengriechischen auch
,Wohltatigkeit* oder ,Almosen® -, Beten, Fasten. Hinter V2 steht die rabbinische
Vorstellung von Gottes ausgleichender Gerechtigkeit. Der Gedanke des Lohnes zeigt
ein anderes  Gottesverstandnis als die stoische Lehre von der
Selbstvervollkommnung des Weisen.

Die kirchliche Auslegung versuchte einerseits, das christliche Gemeindegebet
ausdrucklich von den kritischen Fragen des Textes zu entlasten. Andererseits
entwickelte sich die selbstverstandliche Interpretation, dass die judische
Gebetspraxis ganz pauschal von Jesus verurteil werde (Origenes; gestorben 253/54;
Agypten; das judische Gebet wird zum minderwertigen).

Die zweite Strophe (Mt 6,16-18) unseres Textes will sagen: Gebet soll nie einem
anderen Zwecke dienen als eben dem, mit Gott zu reden. Die Rabbinen empfahlen
den Besuch der Bader, auch der romischen. Die tagliche Hygiene war ihnen ein
Anliegen. Es geht im Text aber weder um eine Rechtfertigung noch um eine Kritik
des Fastens.

In Kapitel 6 geht es um die Innenseite, die rechte Intention, derselben Gerechtigkeit,
von der Mt in den Antithesen sprach. Gebet ist die Innenseite des Handelns, keine
Flucht aus der Praxis. Insofern ist 6,1-18 der Hohepunkt der Bergpredigt. Das Gebet
wird gegenuber den Almosen und dem Fasten mit Hilfe des Logions Uber die
Gebetserhdhrung (V7f) und das Vaterunser herausgehoben.

Mt 6,7f: Gegen Plappergebet

Das Verbot hat wohl heidnische Gebete im Auge, die durch Aneinanderreihung von
Gottesephteta oder auch von Zauberworten den Eindruck von Geplapper machen.
Unrichtig interpretierte die griechische Tradition die zwei Verse als Warnung nicht vor
der Lange sondern vor dem Inhalt (Origenes; 1. Halfte 3. Jh.). Z.B., Bitten um
Unziemliches, ungeistliche, niedrige, irdische Dinge (Gregor von Nyssa; 2. Halfte 4.
Jh. Asia Minor) oder Macht, Ruhm, Sieg Uber die Feinde, Reichtum (Johannes
Chrysostomus; 2. Halfte 4. und Anfang 5. Jh. Griechenland. Schrieb den
bedeutendsten Kommentar zum MtE im Altertum. Spaterer Bischof von
Konstantinopel).

V8b zeigt als das zentrale Thema unseres Logions die Erhérung des Gebetes. Unser
Text gehort mit anderen zusammen, die von der unbedingten Erhérungsgewissheit
und von der Nahe Gottes beim Menschen sprechen (vgl. Mt 7,7-11; Lk 11,5-8; 18,2-7
und die Anrede des Vaterunsers). Mit dieser absoluten Erhérungsgewissheit steht

% Epd. 108.
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Jesus einzigartig da. Altagyptische Lebensweisheit z.B. geht von der Allwissenheit
Gottes aus, Xenophon berichtet, dass Sokrates die Gotter einfach um das gebeten
hatte, was gut sei. Verwandt ist die Erwartung in Jesaja 65,24 (,ehe sie rufen, werde
ich antworten® - im Eschaton). Eleazar ben Pedath legt dies auf die Allwissenheit hin
aus: Gott kennt das Herz.

Mt 6,9-13. Das Vaterunser

Das Herrengebet ist uns in drei Varianten Uberliefert: In der aus nur funf Bitten
bestehenden Ilukanischen Kurzfassung (Lk 11,2-4) und zwei miteinander eng
verwandten Langfassungen (Mt 6,9-13; Didache 8,2f. Il. Jh. Syrien).

Am leichtesten gliedert man das Unservater in zwei Hauptteile: die drei Du-Bitten 9c-
10 und die etwas langeren drei Wir-Bitten 11-13.

Die meisten griechischen Vater zahlen sechs Bitten. Die katholische und die
lutherische Zahlung mit 7 Bitten folgt Augustin.

Traditionsgeschichtlich wird davon ausgegangen, dass Lukas in der Zahl der Bitten
(funf) und in der Anrede, Mt dagegen im Wortlaut der urspunglichere ist. Judische
Gebete wurden auch spontan variiert. Das macht die Zusatzbitten in V10b und 13b
schon verstandlich. Handelt es sich in V10b tatsachlich um eine Zusatzbitte (Leher)?
Im ersten Teil lehnt sich das Unservater an das jludische Qaddischgebet an, welches
auch aramaisch formuliert war.

Auslegungs- und Wirkungsgeschichte:
Das Unservater stammt von Jesus. Es ist ein Mustergebet, eine Hilfe zu beten. Und
nicht mit Maximus Confessor (greek father 662 gestorben) - und einem nicht
geringen Teil der christlichen Auslegungs- und Wirkungsgeschichte - ein
Kompendium der Dogmatik, Mystik und Philosophie. Das Unservater will nicht
Theologie, sondern Gebet ermoglichen.

Tertullian sieht im Unservater eine Zusammenfassung der gesamten Glaubenslehre
(Summa des sermo Domini) und Sittenlehre (commemoratio disciplinae des
Evangeliums. Schon fur Cyprian (258 in der Valerianischen Verfolgung gestorben)
war es ein zentraler dogmatischer Text.

Bei Cyrill von Jerusalem (gestorben 386) steht es nach dem Furbittgebet und vor der
Kommunion. Um 400 hat es in der Liturgie der afrikanischen Kirche seinen Platz vor
dem Friedenskuss. Gregor der Grole schlie3t es unmittelbar an den Kanon an: Teil
der Kanon-Epiklese und Tischgebet in der Eucharistie. In der evangelischen Kirche
kann es Abschluss des Furbittgebetes (Zwingli), Abschluss des Kanonersatzes
(anglikanische Kirche), Schuldbekenntnis (Luther) oder einfach Schluss des
Gottesdienstes sein.

In der alten Kirche wird das Unservater den Getauften als Inbegriff der neuen
Wahrheit, in der sie stehen, Ubergeben.

Bis zur Aufklarung galt ,das Gebet des neuen Bundes® als unjudisch. Die
religionsgeschichtliche Schule deutete das Unservater eschatologisch. Pater bzw.
aramaisch Abba wird als familidre Ansprach von kleinen wie erwachsenen Kindern
an ihren Vater sowie als respektvolle Anrede an alte Manner gebraucht. Die
Gottesanrede pater ist ein Stuck Heilszusage. ,Unser Vater in den Himmeln® ist in
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der Synagoge verwendeter judische Sprachgebrauch: Der ,Vater” Jesu ist fir Mt kein
anderer als der in der Synagoge angerufene Gott Israels. Das aramaische
Qaddischgebet wurde am Schluss des Predigtteils des Synagogengottesdienstes
gesprochen:

,Grold gemacht und geheiligt werde sein groler Name in der Welt, die er geschaffen
hat nach seinem Willen. Er lasse seine Konigsherrschaft herrschen in eurem Leben
und in euren Tagen und im Leben des ganzen Hauses Israel, in Eile und in naher
Zeit." Aus diesem Quaddischgebet kann doch ersehen werden, dass V10c mit V10b
vom Sinn her zusammengehoren. Die Bitte lautet dann: Wolle, dass es auf Erden
auch so zugeht, wie im Himmel. So zumindest interpretiert die TOB.

Die Bitten kdnnen nicht ausschlieRlich eschatologisch gedeutet werden. Es wird auch
auf ein aktives Verhalten des Menschen gezielt. Die vierte Unservaterbitte gehort in
eine Situation sozialer Bedrangnis. Vielleicht am besten Ubersetzt: Gib uns heute
unser Brot fir morgen.

Judische Gebete sind nicht ohne abschlielende Doxologie denkbar. 2 Tim 4,18 und
die nach dem Brauch der Didache (10,5) zweigliedrige Doxologie Did 8,2 (,...denn
Dein ist die Macht und die Herrlichkeit in Ewigkeit“) zeigen, dass das Unservater im
Bereich der griechischen Kirche von Anfang an mit Doxologie gebetet wurde.

Mt 6,14f. Von der Siindenvergebung
Das Logion entspricht inhaltlich der Vergebungsbitte im Unservater und kann wie
diese gut auf Jesus zurtickgehen.

Mt 6,19 - 7,11. Anweisungen fur die Gemeinde
Ich verstehe diese Uberschrift von Luz in der Weise, dass Mt hier fur die Gemeinde
Logien Jesu zusammengestellt hat. Allein der Vers Mt6, 33 macht mir dies schllssig.

Mt 6,19-24. Sammelt keine irdischen Schatze

Es zeichnen sich drei ursprungliche Logien ab (19-21.22f.24). Mt formuliert mit 6,19-
34 an zentraler Stelle in der Bergpredigt seine Kritik am Besitz. Wie auch die
Geschichte vom reichen jungen Mann 19,16-30 zeigt, ist diese Kritik radikal.

Die Auslegungsgeschichte liefert Beispiele, wie dieses Zentrum des Textes
umgangen werden konnte: Das ,Licht in dir* wurde, im Anschluss an den in der
Antike verbreiteten Vergleich der Vernunft mit dem Auge, auf den nous gedeutet
(Justin; Philosoph und Martyrer, um 165 gestorben; Griechisch. Bis Erasmus).
Umgehung der Besitzkritik durch Verinnerlichung.

Die Finsternis wird aufgrund von Leibfeindlichkeit im spatantiken Dualismus identisch
mit den sensus carnales (Opus imperfectum in Matthaeum, ein Kommentar eines
arianischen Bischofs, vielleicht 6. Jh.). Dann stellt sich die Frage, ob das Herz des
Menschen (= das Auge) der Erde oder dem Himmel verhaftet ist (Augustinus; 430).
Dabei ist ,Auge” im Judentum immer schon metaphorisch. In den Augen spiegelt sich
der Charakter und die moralische Qualitat eines Menschen. Es geht in unserem Text
also um das menschliche Handeln, nicht um das Wesen des Menschen etc.

Mt 6,25-34. Kimmert euch um das Reich Gottes
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Der Text stammt aus Q. V 33 setzt voraus, dass die HoOrer schon von Jesu
Gottesreichverkindigung gehort haben. Die durchgehende 2. Person Plural, die
Bezeichnung ,Kleinglaubige® fur die Adressaten weisen auf konkrete Situationen.

Interpretation:

Was ist mit der Warnung vor der ,Sorge”“ gemeint? Psucha ist semitisch Leben.
Sorge ist ein Handeln aus Angst, praktizierte Angst ums Dasein. Die Angst ums
Dasein und das aktive Sich-Muhen durfen nicht auseinandergerissen werden.

Auslegungs- und Wirkungsgeschichte:

Im Unterschied zum urchristlichen Wanderradikalismus wurde die Arbeit im
Monchtum recht frih positiv bewertet und sogar zum Grundelement des
monchischen Lebens. Gen 3,17-19, 2Thess 3,10-12 und das apostolische Beispiel
des Paulus sind hier wirksam. Athanasius (von Alexandrien, 373 gestorben)
beschreibt in seiner Antoniusbiographie, wie dieser in der Kirche unseren Text hort,
daraufhin seinen Besitz verschenkt, Asket wird und Handarbeit verrichtet. Ebenso
Pachomius und sein Bruder, von Basilius (der Grole, Vater des &stlichen
Monchtums, gestorben 379) bis Franziskus (gestorben 1226). Rupert von Deutz liest
unseren Text als ,consilium ... perfectionis®. Damit wird die kirchliche Domestikation
der geannten radikalen Vogel klar. Die Auslegung dieses Textes auf alle Christen
brachte immer Unruhe. Und es gab immer auch die domestizierende
Auslegungstradition: Der Besitz ist erlaubt; es komm nur auf seinen Gebrauch an
(Cyprian, Johannes Chrysostomos, etc.).

Mt 7,1-5. Richtet nicht

Welche Reichweite hat Jesu Verbot zu richten? Geht es um eine grundsatzliche
Infragestellung allen Richtens, auch des Richtens im Staat und in der Gesellschaft?
Aber schon Ireandus nimmt die innerkirliche Zurechtweisung gegeniber Mt 7,1f in
Schutz. Weder staatliche noch die kirchliche von Amtstragern ausgeulbte
Gerichtsbarkeit diurfen eingeschrankt werden. Verweise auf Ananias und Sapphira
(Apg 5,1-11) oder den Unzuchtschander in Korinth (1Kor 5,1-8) ermodglichen dies.
Fur die Anachoreten des syrischen und agyptischen Monchtums hingegen ist dieses
Jesuswort zentral.

V 1 ist der alteste Bestandteil des Textes. Bei Jesus zeigt sich eine vollig
vorurteilsfreie Gemeinschaft mit Ausgeschlossenen wie Stundern und Zdllnern, eine
merkwurdige Indifferenz gegentber dem in Israel geltenden Gottesrecht (siehe die
Geschichte der Ehebrecherin Joh 7,53 8,11. Jesus hat sich kaum um die Halaka
gekimmert). V1 kann daher nicht auf den privaten Bereich eingeengt werden. Wie
die Feindesliebe gehdrt der Text in den Kontext von Jesu Eschatologie: Das
Gottesreich kommt; da muss es mit dem Richten von Menschen Uber Menschen
grundsatzlich ein Ende habe.

Mt 7,6. Gebt das Heilige nicht den Hunden

Das Logion ist ein Ratsel. Weder sein Ursprung noch sein urspringlicher Sinn noch
seine Bedeutung im matthaischen Kontext sind aufzuhellen.

Auslegungsgeschichtlich war das Logion vielfaltig verwendbar: zum Schutz des
Evangeliums, der kirchlichen communio, etc. vor den Heiden, den Irrlehrern, den
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Spoéttern. Es wurde zur Begrindung der Arkandisziplin beim Abendmahl - die schon
Did 9,5 (,Niemand aber soll essen und auch nicht trinken von eurer Eucharistie als
die, die getauft worden sind auf den Namen des Herrn. Denn gerade dartber hat der
Herr gesprochen: Gebt nicht das Heilige den Hunden.®) zeigt, eingesetzt,
entsprechend dem spateren liturgischen Grundsatz: Das Heilige den Heiligen.

Mt 7,7-11. Mut zum Gebet

Alle drei Verben, aitéw, zatéw und krouw haben im judenchristlichen Sprachgebrauch
eine religiose Dimension. Das bedingungslose Vertrauen Jesu in den lieben Vater
wird wieder sichtbar.

Die Auslegungsgeschichte ringt dann, ob auch jede Bitte erfullt wird? Oder nur das
Notwendige (Johannes Chrysostomos)? Oder hat man nur deshalb etwas nicht
bekommt, weil man nicht gebetet hat (Origenes)?

Jesu Erhoérungsgewissheit und seine Hoffnung auf das Kommen des Gottesreiches
sind bis zu seinem Tod ungebrochen. Vgl. den eschatologischen Ausblick beim
Abendmahl Mk 14,25.

Fur Mt bedeutet Gebetsernérung: Gegenwart des Herrn Jesus Christus bei seiner
Gemeinde bis ans Ende der Welt (Mt 28,20). In der Gnosis wurde das Suchen (und
damit unser Logion) zur zentralen Umschreibung christlicher Existenz (Origenes
sucht in der Schrift. Clemens). Andere Kirchenvater betonen, dass das Suchen der
Christen in der regula fidei, der Basis des Glaubens, zu einem Ende gekommen ist,
und jetzt die Juden suchen mussten (Tertullian).

Mt 7,12. Die Goldene Regel

Der Vers erscheint in Q zusammen mit Jesu Gebot der Feindesliebe (Lk 6,27-36).
Belege finden sich im Konfuzianismus, in Indien, seit Herodot in Griechenland, im
Judentum spater in Sirach, etc. und bei Philo. Sir 31,15 liegt in der hebraischen
Fassung nahe bei Lev 19,18.

Eine Hauptlinie der christlichen Wirkungsgeschichte von Mt 7,12 besagt: Die
Goldene Regel entspricht dem Naturrecht, das Gesetz und Evangelium gemeinsam
voraussetzen (Origenes). Als Teil des Naturrechts wird sie Grundlage des kirchlichen
Rechts (Decretum Gratiani). Auch in der reformatorischen Auslegung halt sich dieser
Gedanke durch und wird dann in der englischen (Hobbes, Mill, etc.), franzosischen
(Voltaire) und deutschen (Leibniz) Aufklarung besonders wichtig. Die Goldene Regel
muss einen Maldstab des Handelns aber voraussetzen, gibt ihn nicht selbst, ist daher
nicht normativ ethisches Grundprinzip, sondern hdchstens Sprengung der
Selbstbezogenheit des Menschen. Sie enthalt nicht den Grund der Pflichten
gegenuber sich selbst, der Verbrecher wirde gegen seinen strafenden Richter
argumentieren (Kant, Grundlegung zur Metaphysik der Sitten). Auch der Gastgeber
muss seinem betrunkenen Gast das Autofahren verbieten, obwohl er selber in dieser
Situation auch das Auto benitzen mdchte.

Augustinus fiel das inhaltliche Problem schon auf - verwehrt sich mit der Goldenen
Regel schwelgerische Gastmahler zum Inhalt des wechselseitigen Handelns zu
machen - und bemerkt, dass viele Ubersetzer in die Goldene Regel das Wértchen
.bona“ eingefugt hatten. In der Auslegungsgeschichte von Mt 7,12 wurde von Anfang
an das Gebot der Nachstenliebe als Vorsatz vor die Goldene Regel gestellt (Didache
1, 2f; Justinian).
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Mt 7,13-29. Abschlieliende Mahnungen
Mt 7,13f. Das enge und das weite Tor

Die Gegenuberstellung zweier Wege ist griechisch und judisch verbreitet. Der
Gedanke des Weges zur Vollkommenheit, den die Gemeinde geht, ist fur Mt
grundlegend. Ein Schwerpunkt der Auslegungsgeschichte liegt im christologischen
Verstandnis (Joh 10,9 oder Joh 14,6).

Mt 7,15-23. Warnung vor den Pseudopropheten

Mt verbindet zwei Q-Stlicke aus der Feldrede (Lk 6,43-45.46) mit einem anderen Q-
Stick (Lk 13,26f.).

Wer waren diese Falschpropheten? Mt wirft ihnen keine Irrlehre vor, sondern
lediglich schlechte Frichte. Aus 24,9-12 lernen wir, dass die Falschpropheten, die
viele zur Gesetzlosigkeit und zur Lieblosigkeit verfihren werden, eine Erscheinung
der Endzeit sind. Ist diese Endzeit fur Mt die Gegenwart, da sie nach 24,14 mit der
Heidenmission zusammenfallt? Vom Problem der Zweideutigkeit der Prophetie siehe
auch: Erste Johannesbrief (2,18-27; 4,1-6), das Markusevangelium (9,38-40;
13,5f.21-23), die Pastoralbriefe (Tit 1,10-16), das lukanische Schrifttum (Apg 20,29f),
die Apokalypse (2,20), der Zweite Petrusbrief (2,1), die Didache (11,3 = 12,5), der
Hirt des Hermas 8m11) und die Montanisten.

In der Auslegungsgeschichte wurde der Text von den Fruchten, einer der am meisten
aufgenommen Texte aus der Bergpredigt, von jedem gegen jeden verwendet.
Schafspelze waren die Gewissensfreiheit, Enthaltsamkeit, Demut, Einfachheit,
Barmherzigkeit, Bibelworte, der Wille zur Reformation, etc. Nachreformatorisch
wurden die Fruchte auf die Lehre gedeutet. Aufklarung und Pietismus gehen zur
Deutung der alten Kirche und der Katholiken der Fruchte als Werke zuruck. Aber
auch da ist das Kriterium doch wieder die Rechtglaubigkeit.

Das ethische Kriterium sind fur Mt die Gebote Jesu (28,20). Mt will aber mit diesem
Malstab keine Urteile fallen und das Gericht Gottes vorwegnehmen. Es geht darum,
selbst zu handeln, das sagen 7,21 und das anschlieRende Doppelgleichnis von den
beiden Hausbauern 7,24-27. Nimmt Mt die Gnade Gottes nicht gerade darin ernst,
dass er den von Gott - durch Jesus, der bis zum Ende der Welt bei seiner Gemeinde
ist - zum Handeln gerufenen Menschen ernst nimmt?

Mt 7,24-27. Abschluss: Die beiden Hausbauer

Die Doppelparabel geht auf Q zurtick und koénnte von Jesus stammen. Es fallt
gegenuber ahnlichen judischen Texten auf, dass es nicht um das Studium und die
Praxis der Tora, sondern um das Horen und Tun der Worte Jesu geht. Auch die
Logienquelle schlieRt die Feldrede mit einer Doppelparabel ab. Ahnlich am Schluss
des Heiligkeitsgesetzes (Lev 26), des Deuteronomiums (30,15-20), etc.: Der Leser
wird noch einmal vor die grof3e Alternative gestellt.

Homoiwthasetai in V24 und V26 ist Futur (Passiv: ,kann verglichen werden, ist
gleich“ oder ,wird verglichen®): Es geht um das jungste Gericht. In der kirchlichen
Exegese wurde der Sturm in der Regel auf innergeschichtliche Erfahrungen
gedeutet, z.B. Aberglauben, damonische Gedanken, fleischliche Versuchungen
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(Augustinus), Schmeicheleien, Begierden, die Macht des Teufels (Hilarius, lateinisch
367). Die eschatologische Deutung ist selten.

Mt 7,28f. Abschluss der Bergpredigt

Ochloi und didacha weisen auf 5,1f und 4,23.25 zurick. Exousia ist schon das
Stichwort fur den folgenden Hauptteil. Die Abschlussformel in V28a wird am Ende
samtlicher Reden stehen (11,1; 13,53; 19,1; 26,1).

Schluss: Uberlegungen zur Praxis der Bergpredigt heute

Mt, der Exponent einer Minderheitsgemeinde, die auf dem Weg der Vollkommenheit
geht und sich durch ihre Lebenspraxis (Mt 5-7!) und ihre Vergebungsgemeinschaft
(Mt 18!) von der Welt unterscheidet ist Salz fur die Erneuerung der Kirche heute. Die
Zwei-Reiche-Lehre verzichtete auf Realisierung der Bergpredigt in der Gemeinde.
Das war im 16. Jh. verstandlich.

Die Auslegungsgeschichte der Bergpredigt kennzeichnet von der alten Kirche der
vorkonstantinischen Zeit, das frihe Monchstum und ihm nahestehende Kirchenvater
wie Johannes Chrysostomus, besonders Augustinus, dann uber mittelalterliche
Randgruppen wie Waldenser, Bohmischen Bridern, Franziskaner oder auch
Katharer, die Randgruppen der Reformationszeit, vor allem die Taufer, auch Quaker
und frihe Methodisten ein ,perfektionistischer” Auslegungstyp. Die Zwei-Stufen-Ethik
kommt relativ spat: Rupert von Deutz fuhrte um 1100 den Begriff des ,consilium® in
die Bergpredigtexegese ein. Thomas von Aquin spricht von den drei consilia Armut
(Mt 19,21), Keuschheit (Mt 19,12) und Gehorsam. Er bleibt aber im Prinzip bei der
Bergpredigt als praecepta. Das reformatorische Auslegungsmodell will das Handeln
in beiden Reichen unter der Leitlinie der Liebe denken. Zum ersten Mal betonen die
Reformatoren die Unerflllbarkeit der Bergpredigt. Weil sie von Paulus her dachten?
So wurde sie zum paulinischen Gesetz, zum Anklager vor dem Tribunal Gottes. Und
es kommt der Rickzug auf die Gesinnung, die Gesinnungsethik: W. Herrmann, Ethik,
Tdbingen 1921: Die Gebote Jesu ,fordern im Grunde alle ein Einziges, die vollige
Hingabe an Gott in sittlicher Selbstandigkeit* (entsprechend ist die Uberwindung der
Heteronomie des Handelns). D. Bonhoeffer und L. Ragaz fordern im 20. Jh. zur
ganzheitlichen Praxis der Bergpredigt auf und warnen vor einer verinnerlichten
Gnade.

Schnackenburg verweist auf den russischen Grafen Leo Tolstoi. Nach ihm sind alle
Forderungen Jesu, die wir als hart und Ubertrieben empfinden, wirklich ernst gemeint
und gelten fur jeden Menschen. Wenn das Christentum bis auf den heutigen Tag so
wenig gewirkt hat, schreibt er in ,Mein Glaube“ (1885), ist das eine Folge davon,
dass man die Forderungen Jesu abgeschwacht und beiseite geschoben hat. Tolstoi
musste nach Schnackenburg scheitern, wie schon eine wortliche Auslegung der
Bergpredigt die Schwarmer der Reformationszeit in die Anarchie getrieben hat.>

2.3. Lk 6,17-19. Die Heilungen vor der Feldrede und Lk 6,20-49. Die Feldrede

Lk 6,17-19. Die Heilungen vor der Feldrede

% Ebd. 115.
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Der Sammelbericht schildert die Begegnung des von Gott begabten Arztes und
Propheten mit den verschiedenen Gruppen des erwahlten Volkes.

V17: Auf- und Absteigen stehen im Buch Exodus symbolisch fur die Begegnung mit
Gott und die Mitteilung des gottlichen Willens an das Volk. Das ganze Kapitel Ex 19
ist dafur bezeichnend. Lk erwartet fur die Endzeit die Einebnung aller Berge,
vielleicht. Und deshalb ist Jesus in der Ebene jetzt. Die Septuaginta verwendet
pedeindés zusammen mit oreinds als Eigenschaftswort fur das verheil3ene Land.

Im spatantiken Weltbild wird die Verschiebung bestimmend, dass die religio (als
Verhaltnis mit dem Gaéttlichen) sich von nun an weniger in den Tempeln als in den
berufenen Mannern und Frauen manifestiert (Brown, P. The Making of Late Antiquity
1978).

V19: Lk teilt seine Uberzeugung, dass eine heilende Kraft (diinamis) von Jesus
ausging, ohne Hemmung mit.

Lk 6,20-49. Die Feldrede

Lk 6,38c findet sich bei Mk. Mit Ausnahme von Lk 6,24-26.38b findet sich unsere
Perikope in der Bergpredigt von Mt wieder. Lk 6,39.40 sind dabei in einem anderen
Zusammenhang bei Mt Uberliefert (Mt 15,14; 10,24-25a). Der Spruch Uber die
Feindesliebe ist bemerkenswerter Weise bei Lk verdoppelt (Lk 6,27-28.35a). Die in
der Bergpredigt und der Feldrede gemeinsam vorliegende Uberlieferung halt zudem
weithin die gleiche Reihenfolge ein. Wir wissen heute, dass mundlich uberlieferte
Logien in verschiedenen Sammlungen mit Verehrung aufbewahrt wurden. Das ist
z.B. in patristischen Zitaten sichtbar. Die vierte Seligpreisung lief noch isoliert um, wie
1 Petr 4,14; Jak 1,12; Mt 5,10 und Hermas bezeugen, als sie in Q schon mit den
ersten drei zusammenstanden. Die schriftliche Arbeit unterbrach auch nicht das
Weiterleben der muindlichen Uberlieferung. Die (Uberlieferte Verbindung der
Seligpreisungen mit der Feindesliebe liegt Lk am Herzen, aber er legt diese durch die
Goldene Regel (V31) aus. Gleichfalls gibt er der paranetischen Grundlinie vieler
Einzelspruche ein kerygmatisches Gegenstick: Die Ethik seiner Feldrede ware ohne
ihre theologische Begriindung in der Liebe Gottes falsch verstanden (Gott als
chrastos, tuchtig, gut; von Personen: gutig, freundlich und oiktirmwn, barmherzig, in
den VV35-36).

Bisher kam Jesus sprechend nur in einzelnen Sprichen (2,49; 4,4.8.12 usw.) bzw. in
Dialogen vor. Selbst die Predigt in Nazaret (4,16-30) ist ein Dialog.

Die Feldrede ist eine Logienkette. Wir gliedern sie in 3 Teile: Lk 6,20-26
Seligpreisungen und Weherufe; Lk 6,27-38 Eine Reihe imperativischer Satze; Lk
6,39-49: Eine Kette von Metaphern und Gleichnissen.

Im ersten wie im dritten Teil herrscht wie in weisheitlichen Texten des AT eine
dualistische Sicht des Lebens vor. Rhetorisch umschlieen das Exordium und die
Peroration (Redeschluss) die Feindesliebe und das Liebesgebot.

VV20-26: Erster Teil aus Seligpreisungen und Weherufen

Gegenuberstellung der Seliggepriesenen und Bedrohten. Dass die Weherufe in der
Patristik wenig Spuren hinterlassen haben, spricht fir ein junges Entstehungsdatum
(Tradition vor Lk oder Redaktion?).

Seligpreisungen kennt man in der Antike in verschiedenen Kulturrdumen, z.B. in
Agypten (hier gehéren sie zur Kultursprache, und man bedient sich ihrer, um
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diejenigen zu loben, die auf den Wegen Gottes wandeln) und in Griechenland. In
Israel in der kultischen und weisheitlichen Literatur (Ps 1,1; Prov 8,32-36). Die
judischen Exegeten verweisen auf Jes 61,1-2; Jes 29,18-19; Jes 40,29-31, den
apokalyptischen Rahmen (TestJud 25,4: ,Und die in Trauer starben, werden in
Freude aufstehen, und die um des Herrn-willen-Armen werden reich werden. Und die
um des Herrn willen starben, werden aufgeweckt werden zum Leben®. 1QH 18,14-
15: ,Und den Demitigen zu verkiinden von Deinem reichen Erbarmen, ... aus der
Quelle ... denen, die erschlagenen Geistes, und fur die Trauernden zu ewiger
Freude®).

Zwischen Jesus und Lk liegt auch schon Kirchengeschichte. Erst recht zwischen Lk
und uns. Blicken wir z.B. nur auf die ,schopferischen“ Abschreiber, die versuchten Lk
auf Mt abzustimmen, tw pneumati in V20 zufugten, in die 3. Person umsetzten und
nan in V21 weglielRen.

Ptwchods bedeutet wortlich: der sich Duckende, sich Verbergende; dann: der Arme,
der Bettler, der Niedrige. Die Notlage wird mit endeas, d.h. der in der Not sich
Befindende, der Notleidende, umschrieben (vgl. Apg 4,34). Pénas bezeichnet
denjenigen, der sich abmuht, um zu leben, den Armen, Bedurftigen. Man beachte die
Entwicklung, die der Begriff der Armut im AT durchlauft: von der Strafe zur
Gottesnahe. Zur Frommigkeit der Armen vgl. Ps 39,18; 68,30-34. Zur Zeit der
Seleukiden hat sich Verbindung Armut-Frommigkeit allegemein durchgesetzt: PsSal
10,6. Zur Annaherung arm - heilig vgl. Talmud bBer 6b, im NT Jak 1,9; 2,5; 5,1-6.

Lk zeichnet im Evangelium die Junger als Arme oder als arm gewordene. In der Apg
ersetzt er dieses Bild durch das des Teilens. Einige Sammelberichte der Apg (2,44-
45; 4,32-35) bilden innerhalb der Kirche die lukanische Konkretion der
metaphorischen Seligpreisung.

V24: ouai konnte Latinismus (vae) sein: kein Fluch, sondern ein starker Ausdruck fur
ein  Unglick oder ein Klagelied. Apéchw ist ein Terminus technicus der
Geschaftssprache: Ihr wurdet ausbezahlt.

Hinter der dritten Seligpreisung steht die alttestamentliche Theologie des trostenden
Gottes (getrocknete Tranen: Jes 25,8. Der trostende Gott: Jes 40,1.29.31; 41,17; Jer
33,6. Freude bei der Heimkehr aus der Verbannung: Ps 125. Gott, der die
Verbannten zuruckfuhrt: Jer 31,7-14; Sach 2,10-17). Inbegriff der Trauer war das
babylonische Exil (Ps 136,1). Die ersten drei Seligpreisungen klingen wie Heilsorakel
(Jes 66,10).

VV27-38: Ein zweiter Teil wird aus einer Reihe imperativischer Satze gebildet

Das Gebot der Feindesliebe, vor und nach der Goldenen Rede.

Zielt Mt 5,41 auf Zwangsarbeit fur die romische Besatzungsmacht in der
dramatischen Lage des Judentums nach der Niederlage des Jahres 70, so kann die
Feindesliebe auch auf die Zeloten bezogen sein. Die Romer warfen den Christen
»allgemeinen Menschenhass* vor (Tacitus, Ann XV 44: ,odium humani generis®).

Lk Ubersetzt diese Uberlieferung fir ein griechisches Publikum. Und die
Besonderheit der Botschaft Jesu wird nicht mehr vor dem Hintergrund des Gesetzes
des Mose betrachtet, sondern im Rahmen des griechischen Ethos (Lk 6,32-35).
VV27-28 und 32-35: Die Kirchenvater des 2. Jahrhunderts, besonders Justin (Apol |
15,9-10), haben im Gebot der Feindesliebe das Novum der christlichen Ethik gespurt
und dies voller Stolz ausgesprochen. Die Feindesliebe findet sich im Judentum in der
Individualethik (Spr 25,21; vgl. Spr 24,17; Ex 23,4-5; Josephus Ap Il 28 §209-210).
Was fur den Schwachen Feind gilt, gilt aber nicht fir den Sieger und dessen
Besatzungstruppen. Jesus uberwindet das Prinzip der Gegenseitigkeit der
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Vergeltung, der Partikularismus von Dtn 30,7 gilt nicht mehr. Der Hal} Gottes gegen
die Bosen ist verboten (Ps 5,5; 25,5; 118,113-115; 2 Chr 19,2). Bei den Griechen
steht doch das Prinzip der Gegenseitigkeit im Vordergrund. Seneca, Epiktet riefen
schon auf, Schlechtes nicht mit Schlechtem zu vergelten. Zur Zeit des Lk sind die
Christinnen nicht mehr immer nur die Schwachen und Unterlegenen, den Juden wie
den Romern. Daher ist sein Gebot der Feindesliebe eine unerhorte Aktualisierung.
,Lieben“ meint eine konkrete und aktive Haltung, die man mit ,Gutes tun“ Ubersetzen
kann. Das Griechische gebraucht (ebenso wie das Lateinische) fur Dienst und
Gegendienst dasselbe Wort: charis. Es darf hier nicht theologisiert werden. Die
neutestamentlichen Schriften mochten die Gegner fur das Evangelium gewinnen.
Feindesliebe ist also keine passive Resignation.

VV29-30. Der Verzicht auf Widerstand.

Matthaus denkt an einen judischen Prozess, bei dem nur die Unterwasche vom
Richter konfisziert werden darf, nicht jedoch der Mantel. Lk denkt an Diebstahl. Alle -
Synoptiker und Didache - verstanden Jesu Gebot gleich: Der Junger soll in jedem
Fall nachgeben. Nach der Zeit Jesu bis wie lang hatte der Junger soziologisch auch
gar keine andere Wahl als nachzugeben, wenn er angegriffen wurde?

V36: Der Aufruf zu Barmherzigkeit. In der Septuaginta wird oiktirmwn (,mitleidig®,
.barmherzig“) 13mal fur Gott und nur 3- oder 4mal fir den Menschen benutzt. Von
den zwei Haupteigenschaften Gottes, seiner Barmherzigkeit und seiner Heiligkeit
(Lev 19,2), wahlt Lukas die Barmherzigkeit als Quelle der christlichen Haltung.
VV37-38: Nicht-Richten und Schenken. Lk hat stark in seiner Vorlage komponiert:
Zwei negative Imperative, zwei positive Imperative, eine Verheillung, eine
Feststellung.

Das Bild des Lohnes (6,38b) stammt aus der Handelspraxis. Der Kunde verstaut das
gekaufte oder das ausgeliehene Gut in den Falten seines Kleides (eis ton kolpon
hiamwn). Kolpos bezeichnet ursprunglich den ,Busen® (die Form des Busens). Das
Wort wird noch heute im modernen Griechisch fir den ,Meeresbusen®, den ,Golf*
(dieses Wort geht Ubrigens auch auf das griechische kélpos zurtick) verwendet. Hier
bezeichnet das Wort eine Falte des Kleides. Seit alttestamentlicher Zeit wurde die
Wendung eis ton kolpon mit dem Genetiv - im Kontext der Vergeltung - metaphorisch
gebraucht: vgl. Jes 65,6; Jer 32,18; Ps 78, 12 usw..

Der Handler ist so gro3zugig, dass er das Korn zuerst in das Messgerat fullt (piézw),
dann schuttelt (saleuw) und schliel3lich Uber den Rand flieRen l|akt. In den
agyptischen Leihvertragen fur Getreide ist genau festgeschrieben, dass das Getreide
nicht Ubertrieben geschuttelt und mit einem Regler am oberen Gefalirand geebnet
werden muss. Das Wort zur Bezeichnung dieses Stabes heil’t skutala. Lk meint nun,
dass dieser strikte skutalam nicht unbedingt notwendig sein muss. V38c zielt nun
erstaunlicher Weise wiederum auf die strikte Vergeltung.

Wirkungsgeschichte:

Mit Blick auf Augustinus (Epistula, 138), der sich auf Lk 3,14 stltzt gibt Thomas flr
den gerechten Krieg drei Bedingungen an: a) Ein Krieg kann nicht von einer privaten
Person, sondern vom jeweiligen Herrscher (Rém 13,4) erklart werden. b) Secundo,
requiritur causa justa. c) Die aufrichtige Absicht der Kriegfuhrenden muss vorhanden
sein. Nicht viel anders bei Calvin. Im Urchristentum konnten Christen Soldaten
werden. Die Christen waren aber nicht verpflichtet, Soldaten zu werden. Schon in
Korinth konnte Paulus das Gebot der Bergpredigt nicht durchsetzen, sondern musste
einraumen: Wenn zwei Christen nicht auf ihr Recht verzichten wollen, soll man ein
kirchliches Gericht aufstellen (1Cor 6,1-11). Die Ethik der Pastoralbriefe und der
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spateren Schriften des NT zeigen, dass das Urchristentum mit der radikalen
Botschaft Jesu nicht fertig wurde.

Wir kennen heute die Verbindung zwischen Angst und Aggressivitat, so dass jeder,
der mit dieser Erkenntnis die Initiative des Nachgebens ergreift, die Angst des
Gegners dampft und aus dem Kreis der Eskalation herauskommt.

VV39-49: Eine Kette von Metaphern und Gleichnissen bildet den dritten Teil.

Von V39 an mehrmalige Zwei-Wege-Lehre.

V39: parabola kann bei Lk (vgl. 15,3) ,Gleichnisrede” heilRen. Die Angeredeten sind
dieselben wie in 6,27, d.h. ein groRRerer Kreis als die Junger (6,20), namlich die
Menge (6,17-18). Es kann wie Mt 15,12-14 und Rém 2,19 antijudisch gemeint sein.
Sicher greift Lk in V40 aber bereits Gemeindeleiter an, die sich eine uberlegene
Stellung anmalen. Insofern die Glaubenden insgesamt angesprochen sind, dirfen
sie als Blinde andere noch nicht beraten. In der Septuaginta wird Hodagew, den Weg
weisen, entweder verwendet, wenn Gott sein Volk durch die Wuste fuhrt (z.B. Dtn
1,33), oder im Ubertragenen Sinn fur die Unterweisung in der Gerechtigkeit und im
Glauben (z.B. Ps 85,11). Leher: Warum ist der Vers nicht so gemeint, dass
letztendlich diese Unterweisung im Glauben tatsachlich Sache Gottes bleibt und ist?
Letzteres passte auch gut zu V40. Trotz des Gesetzes und der natlrlichen
Offenbarung sind die Menschen wie Blinde. Das ist nicht pessimistisch, das ist so.
Die Augen aufschlieBen und damit die Schrift, mit den Augen eine neue Wirklichkeit
aufbauen (Apg 26, 17-18), die Augen der Jinger aufschlielen (24,31 bei der
Auferstehung), das ist das Thema. Das Bild vom Blinden, der einen Blinden flhrt,
wurde vom Judentum aus Griechenland Ubernommen (Plato, Philo). Das Bild der
Grube spielt in einem alttestamentlichen Spruch auf die Unausweichlichkeit des
Gerichtes Gottes an (Jes 24,17-18) und Jer 48, 43-44.

V40a: Wie der Herr nicht gerichtet hat (Zusammenhang zu V39), so soll kein Junger
seinen Bruder richten. Andernfalls erweist er sich als blind, d.h. als ungebildet.

V40b: Kann heifden, jeder wird ganz ausgebildet werden wie sein Lehrer, oder: Jeder
wird wie sein Lehrer ausgebildet. Kartarizw kann in der Sprache der Schiffsleute,
Politiker und Arzte auch ,wiederherstellen“ bedeuten.

VV41-42: Die funf Schritte der von Lk ekklesiologisch verstandenen Padagogik Jesu
sind: a) der Verzicht, sich als Richter Uber den anderen zu setzen, b) Offenheit fur die
Worte Jesu, der mich mit Liebe und Hoffnung anspricht, c) die Anerkennung meiner
schwerwiegenden Fehler (Balken), d) die Bereitschaft, ein anderer Mensch zu
werden (Wegraumen des Balkens). Erst dann kann ich e) Jesus gleichen (V40b) und
ein Meister (weil Bruder und Schwester!) fur den anderen werden. Ich kann so eine
minimale Anderung (Splitter) vorschlagen, nicht jedoch vorschreiben.

Leher: Es ist interessant zu beobachten, dass auch ein treu der kritisch-historischen
Exegese dienender Fachmann, wie Francois Bovon dies ist, der Versuchung nicht
widerstehen kann, vom Exegeten zum Padagogen zu werden. Diese
Systematisierung eignet sich gut fir eine Predigt, fir die Exegese liegt hier
Gleichnisrede vor.

VV43-45: Mit keinem Wort wendet sich der Text gegen Irrlehrer. Vielmehr denkt Lk -
und schon die Tradition vor ihm - an die Glaubenden. Vgl. Jer 2,21.

V46: Ist eine schmerzliche Wehklage Jesu.

VV47-49: Dieses Gleichnis steht auch der Form nach in der alttestamentlichen
Tradition der dualistischen Weisheit (z.B. Ps1) und in der Tradition des Segens und
Fluches (vgl. Dtn 30,15-20 und spater der Zwei-Wege-Lehre in Did 1,2-5,2). Die
Uberschwemmung erméglicht jedoch schon die apokalyptische Allegorisierung.
Plammura ist literarisch, bezeichnet zunachst die Flut des Meeres, dann jede Flut,
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die Sintflut, in der medizinischen Sprache auch die Ubermallige Anreicherung von
Korperfliissigkeit, insgesamt also ,Hochwasser®, ,Uberschwemmung*“. Saletw, zum
Schwanken/ins Wanken bringen, erschittern, wird auch in apokalyptischen
Beschreibunen und Theophanien (vgl. Hebr 12,27) verwendet.

Die wiederholte 1.P.Sg. in V49 macht den christologischen Anspruch Klar.
Zusammenfassung:

Der Glaube erneuert das Herz, wird von der Glte des Schopfers und Retters
gespeist und zeigt sich in den ethischen Konsequenzen.

2.4. Sittliche Forderungen Jesu in Bergpredigt und Feldrede

Die Interpretation von Bergpredigt und Feldrede erlaubt, wichtige sittliche
Forderungen der Verkindigung Jesu festzuhalten.

In der Friedensbewegung der 70er und 80er Jahre des 20. Jahrhunderts ruckten
Bergpredigt und Feldrede wiederum in das Zentrum christlicher Aufmerksamkeit.
Schon die Studentenrevolution der 60er Jahre, die sg. 68er, erblickte in der
Bergpredigt Jesu Vorbild und Legitimation der von ihr geforderten gesellschaftlichen
Strukturreformen. Franz Alt rief auf, die Bergpredigt wortlich zu befolgen und forderte
politische Konsequenzen wie Rustungsstop, keine Nachristung und keine
Waffenexporte (F. Alt, Frieden ist moglich 1983).

Sozialdemokratische Reformpolitiker dieser Zeit versuchten dabei, mit Bekenntnissen
zu Inhalten der Bergpredigt, traditionell konservativ wahlendes katholisches
Burgertum anzusprechen.

In der Befreiungstheologie spielen Bergpredigt und Feldrede Jesu gleichfalls eine
zentrale Rolle.

Bei Lukas steht am Anfang der zweiten Rede Jesu die Heilsverkiindigung an die
wirklich Armen, Hungernden, Weinenden und Verfolgten. Die folgenden Weherufe —
vielleicht von Lk selbst — heben diese Heilsverkiindigung noch einmal kraftig hervor.
Es folgen bis Lk 6,38 das Gebot der Feindesliebe, die auch Verzicht auf Widerstand
und Wiedergeltung, die Pflicht zum Geben und Ausleihen, ohne etwas
zurlckzufordern, umschlie®t und in der Mahnung gipfelt: ,Werdet barmherzig, so wie
euer Vater barmherzig ist!“ (Lk 6,36).

Es folgen jetzt Forderungen in Gleichnissen. V37 fordert, das Richten allein Gott zu
Uberlassen, der eben barmherzig ist. V38 fordert, dass der Mensch ebenso
grol3zlgig schenkt, wie Gott dies tut. Sprechen VV39 und 40 Gemeindeprobleme an,
oder legt Jesus auch die Unterweisung im Glauben in die Hand Gottes? Auch das
Gericht (Grube) ist Gottes Sache. Auch V41f sind schwer interpretierbar.

Das Schlussgleichnis vom Hausbau legt allen Nachdruck auf das menschliche
Handeln.

Die starken Forderungen der Feindesliebe und der Bruderliebe, besonders im
Verzeihen und Schenken, werden von der alteren Spruchsammlung Q Ubernommen.

Bei Matthaus tritt in den Aufflllungen des Textes die noch mit dem Judentum in
Berihrung und Auseinandersetzung stehende judenchristliche Gemeinde hervor.
Nach Schnackenburg spricht Mt schon in 5,20 auf die Auseinandersetzung mit dem
Judentum an. Dies beweist nach Schnackenburg*® auch die vor den Hauptthemen
eingefugte Spruchkomposition Uber die Jungergemeinde als Salz der Erde und Licht

‘0 Ebd. 101.
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der Welt (Mt 5,13-16). Bovon erkennt hingegen, wie oben bemerkt, den
ursprunglichen Sinn der Worte nicht mehr.

Mt bringt die Forderung der Feindesliebe am Ende seiner Antithesenreihe (Mt 5,43-
48). Schnackenburg blickt auf den Nachweis ahnlicher Ausspriche und Weisungen
in der frihjudischen und rabbinischen Literatur. Die Neuheit des Ethos Jesu bestehe
nicht im Inhaltlichen, sondern im Nachdruck der Einscharfung der Forderungen.*’

Bei Mt steht die Feindesliebe im Kontext mit der Seligpreisung der Friedensstifter (Mt
5,9) und der Verfolgten (Mt 5,10.11ff), und man kann schon durch die Wortwahl
LVverfolgter* (Mt 5,44 diff. Lk 6,28) auf die Situation einer bedrangten Gemeinde
durchschauen (vgl. auch 10,23; 23,34).

Uberleitung:

Von den Erzahlthemen im LKE, denen Tannehill nachging, wurden bereits auf Jesus
als Prediger und Heiler, als Arzt und Prophet hingewiesen und auf seine Beziehung
mit der Menge bzw. mit dem Volk. In der Feldrede wurde das Thema Jesus und die
Autoritaten angesprochen. Naturlich steht in den Seligpreisungen das Thema von
»~Jesu Dienst fur die Unterdrickten und Ausgeschlossenen“ im Mittelpunkt. Diesem
Thema soll im Folgenden unter der besonderen Rucksicht von Jesu Umgang mit
Frauen weiter nachgegangen werden. Dies unter der besonderen Rucksicht der Frau
als Jungerin. Dazu soll das Thema ,Jesus und die Junger” anhand des Beginns des
Reiseberichtes (Lk 9,51-19,28), dem zweiten Teil des Lukasevangeliums, noch etwas
ausgefuhrt werden.

2.5. Die Geschwisterlichkeit Jesu und Frauen in der Nachfolge Jesu

Bei Mk in der Passionsgeschichte von Frauen in der Nachfolge Jesu gesprochen.
Dort soll die Rolle der Frauen auch zu Wort kommen. Im MKE horen wir, dass Jesus
Frauen heilt und ihnen hilft. Und er wurdigt das Opferverhalten der Witwe am
Tempeleingang. Wir horen auch von Frauen als Taterinnen.

Was von Mk zum Thema gesagt wurde, kann auch fir Mt gelten. Anlasslich der
Verse 20-23 in der Perikope Mt 20,20-28 ,Vom Herrschen und vom Dienen®, stellt
Ulrich Luz die Frage: Stellt sich Mt die Frau des Zebedaus (in 27,56 bekommt sie den
Namen Salome oder ist durch Salome Mk 15,40 ersetzt) als Nachfolgerin Jesu auf
dem Weg nach Jerusalem vor?

Sicher ist hingegen, dass Mt die Frau des Zebedaus eher positiv darstellt. Augustinus
und Hieronymus sehen sie schon ganz anders und letzterer gibt fur das Mittelalter
Uber den Osten (Theophylakt) bis in unsere Tage die negative Beurteilung des
Verhaltens dieser Frau.

Quelle fur die Perikope ist fur Mt Mk 10,35-45. Bei Mk stellen Jakobus und Johannes,
die Zebedaussohne die Frage an Jesus. Deren Mutter wird nicht erwahnt.

Im JohE ist es besonders schwierig, aus dem Text einen Durchblick auf das
Verhalten Jesu gegenuber den Frauen zu bekommen.

Joh 4, 1-42. Das Gesprach am Jakobsbrunnen

“! Ebd. 103.
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Bei Johannes finden wir in der Geschichte von der Samariterin am Jakobsbrunnen
eine besondere Begegnung Jesu mit einer Frau (Joh 4,1-42). Benedikt Schwank
schreibt: Die Frau ist zunachst eine wirkliche Frau aus Sychar, der die Begegnung
mit Jesus zu einem Lebenswendepunkt wird. Aullerdem vertritt sie aber die
Gemeinde von Samaria. Das bevorstehende Gesprach mit der Samariterin und die
Bekehrung der Stadt werden verdeutlichen, was mit dem Wehen des Geistes (3, 8)
und mit dem uneingeschrankten Geben des Gottesgeistes durch Jesus (3, 34)
gemeint war.

Zunachst bittet Jesus: ,Gib mir zu trinken!* (V. 7b). Dies erinnert an das Wort des
Gekreuzigten: ,Mich durstet!” (19, 28).

Zu den Grundpflichten der stdlandischen Gastfreundschaft gehort es, dem Durstigen
einen Schluck Wasser zu reichen (vgl. Mt 25, 35; Rom 12, 20). Weil der brennende
Durst fur den Orientalen eines der starksten seelischen Erlebnisse ist, wahit er den
Durst auch zum Bild fur die tiefe, unstillbare Sehnsucht des Menschen nach Gott,
nach Heil und Frieden: ,Wie die Hinde lechzt nach den Wasserbachen, so lechzt
meine Seele nach dir, o Gott. Meine Seele durstet nach Gott, dem lebendigen Gott*
(Ps 42, 2f.; vgl. Ps 63, 2; 143, 6). In ahnlichem Sinne fordert Jesus im Vierten
Evangelium alle, die Durst haben, auf, zu ihm zu kommen, um zu trinken (7, 37). Nie
aber wird im Alten Testament gesagt, Jahwe durste nach etwas.

Diesen Jesus, der sich erschopft von einigen Kilometern Marsch in der Mittagshitze
an einem Brunnen niederlasst und eine verachtete Frau um einen Schluck Wasser
bittet - diesen leidensfahigen ,Menschensohn® sollen wir um ,die Gabe Gottes” (4,
10) bitten. Das ist das christologische Geheimnis des Johannesevangeliums.

Wirde sich die Perikope vom Gesprach am Jakobsbrunnen auf eine historische
Begegnung Jesu mit einer Samariterin beziehen, kdénnten wir auf den Tabubruch
Jesu blicken, der ausfuhrlich mit einer Frau spricht. Man solle sich nicht viel mit
Frauen unterhalten, gaben die strengen Vorschriften der Gesetzeslehrer vor. Die
Frau wundert sich, dass Jesus, ein Jude, sie anspricht (V9), und die Junger wundern
sich, dass Jesus mit einer Frau spricht (V 27).

Wirde sich die Perikope vom Gesprach am Jakobsbrunnen auf eine historische
Begegnung Jesu mit einer Samariterin beziehen, konnten wir Uber die literarische
Form des lehrhaften Dialogs hinaus sehen, dass Jesus die Fragen der Samariterin
ernst nimmt. Die literarische Form hingegen ist auf das immer wieder neue Fragen
und falsche Verstehen angewiesen, um die Lehre des Meisters darlegen zu kénnen.
Das in V. 7b einsetzende Zwiegesprach mit der Samariterin ist trotzdem ein
literarisch gestaltetes Kunstwerk.

In formaler Hinsicht unterscheidet sich der Dialog deutlich von allen Gesprachen
Jesu in den synoptischen Evangelien. Dort héren Umstehende zu, Fragesteller
bringen ein echtes Problem vor, ein kurzer Wechsel von Rede und Antwort folgt, und
am Schluss wird berichtet, welchen Eindruck die Worte Jesu auf die Zuhorer
gemacht haben. Alles ist auf das Horen und das gedachtnismalliige Festhalten
weniger markanter Lehrsatze ausgerichtet (vgl. z.B. Mk 12, 13 - 17). Schwank
widerspricht nun Schnackenburg und anderen, wenn er meint: Die Gesprache Jesu
entsprechen ganz dem, was uns aus palastinensichen Quellen Uber die Lehrweise
judischer Rabbis bekannt ist.

Die literarische Form des lehrhaften Dialogs hat also durch Johannes Blirgerrecht in
der christlichen Literatur erlangt.
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~Jesus Christus hlds theou swtar” = Ischus = der Fisch (vgl. die Darstellung des
Fisches als kerygmatische urchristliche Katakomben—Grafitti).

Joh 4,42 ist die einzige Stelle, an der das Wort ,Soter im Johannesevangelium
vorkommt. Lk 2,11, wo die Hirten erfahren, dass ihnen ein Retter geboren ist, ist die
einzige Stelle, an der bei den Synoptikern ,Soter“ vorkommen. Geht es um einen
~Weltheiland“ oder um einen nationalen ,Retter*? Schon im 2. Jh. v. Chr. haben die
70 Manner nicht nur dort ,Soter” geschrieben, wo sie im hebraischen Text ,Retter”
lasen, sondern auch dort, wo ,Hilfe” oder ,Rettung® stand. So heildt es z.B. in Ps 24,
5: Der Gerechte ,wird Segen empfangen vom Herrn und Heil vom Gott seiner Hilfe®;
nach der griechischen Ubersetzung: ... und Erbarmen von Gott, seinem Soter*
(dhnlich Ps 25, 5; 27, 1. 9; 62, 2; 65, 6 u.a.m.). Der Begriff ,Soter” ist also
umfassender als der des ,Retters".

Der Titel ,Heiland der Welt* ist besonders haufig in Inschriften zu Ehren des Kaisers
Hadrian (117 - 138 n. Chr.) belegt; eine agyptische Inschrift nennt Kaiser Nero (54 -
68 n. Chr.) ,Heiland und Wohltater des Erdkreises“. Auch Goéttern und Halbgéttern,
eben allen, von denen man sich Friede, Gesundheit und Heil erhoffte, legte man in
der hellenistischen Welt den Ehrennamen ,Heiland“ zu, so z.B. dem Zeus, dem
Asklepios oder in den Mysterienkulten der Isis und dem Serapis. Und das ist
vielleicht der Grund, warum der judische Schriftsteller Josephus Flavius nie von
Jahwe als dem ,Soter” spricht. All dieser Umwelt zum Trotz wird der hellenistische
Beiname in unserem Text auf Jesus angewandt. Wir durfen feststellen: Im Mund von
Samaritern ist ein solcher Ehrentitel fir ihren gefeierten und bestaunten Gast
historisch durchaus denkbar, was nicht ausschliefl3t, dal® er von Johannes einfach
den Samaritern in den Mund gelegt sein kann (vgl. 1 Joh 4, 14). Sicher will der
Ausdruck ,Heiland“ hier mehr sein als eine Phrase synkretistischer Religiositat.

Unter dem Gesichtspunkt der Verkindigung fur die nachosterliche Kirche ist Joh
11,17-44 gestaltet. Das Schlusszeichen Jesu im Johannesevangelium ist die
eindrucksvollste Schilderung eines Wunders in der ganzen Heiligen Schrift. Marta
wird als Glaubensvorbild nach dem Tod ihres Bruders Lazarus dargestellt (20-27).

Beachtlich ist auch die Begegnung Marias von Magdala mit dem Auferstandenen,
der sie als Zeugin und Botin zu den Jungern schickt (Joh 20,11-18), und nicht zuletzt
die am Anfang (Joh 2,3-5; Die Hochzeit in Kana) und am Ende, unter dem Kreuz
(19,25-27), hervorgehobene Mutter Jesu.*?

Ich werde das JohE erst wieder im Zusammenhang von Passion und Auferstehung
(Joh 18,1 — 20,31) weiterlesen. Nicht jedoch, ohne zuvor die zusammenfassende
Deutung des Buches der Zeichen ( Joh 1,19 — 12,50) von Schwank wiederzugeben:
Das ganze Buch der Zeichen (1, 19 - 12, 50) war ausgerichtet auf das ewige Leben.
Die Hochzeit zu Kana nahm die endzeitliche Fllle zeichenhaft vorweg. Das ,Steh
auf‘ am Teich von Betesda (5, 8) hatte an die Auferstehung der Toten gemahnt (5,
21. 29). Die gesammelten Brote, das ,Ich bin“ Gber den Wogen des Meeres und die
Hingabe des Brotes, damit wir das Leben hatten und auferweckt wirden an dem
.Letzten Tag“ (6, 39. 40. 44. 54), haben vorausgewiesen auf die Endvollendung. Als
des Laubhuttenfestes ,letzter groRer Tag“ angebrochen war (7, 37) und als der von
seiner Blindheit Geheilte den Sohn erkannte (9, 37), ahnten wir, dass die Endzeit, zu
der freudige Gotteserkenntnis gehort (17,3), schon begonnen hat. Im zehnten Kapitel
sagte Jesus, er musse alle seine Schafe herbeifihren in eine Herde; spater wurde

“2 Ebd. 146.
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das beschrieben als ein Sammeln der Kinder Gottes zur Einheit (11, 52).
Andeutungsweise horte in Betanien schon ein Toter die Stimme des endzeitlichen
Richters (vgl. 11, 43 mit 5, 28f), und dem Sieger Uber den Tod jubelte das Volk von
Jerusalem mit Palmen in den Handen zu in hoffnungsvoller Vorfreude auf den
ewigen Sieg und Frieden (12, 13). Seit die Entscheidung fur das Licht oder fir die
Finsternis umkampft wird (3, 19 bis 21), ist das Endgericht fur die Welt angebrochen
(12, 31). Trotz seiner ,vorweggenommenen“ Eschatologie ist das Buch der Zeichen
auch ausgerichtet auf eine letztgultige Vollendung.

Das JohE setzt fort mit der FuBwaschung (Joh 13,1-20). Es geht bei der
FuBwaschung wahrend des Mahles um die Kirche, die im Kreuz und in der Liebe
Jesu begrindet ist, sagt Schwank. Jesus nimmt Abschied von seinen Jingern. Die
Verse 12f von Joh 16 werden In Dei Verbum V, 19 ausdrucklich zitiert: ,Die Apostel
haben nach der Auffahrt des Herrn das, was er selbst gesagt und getan hatte, ihren
Horern mit jenem volleren Verstandnis Uberliefert, das ihnen aus der Erfahrung der
Verherrlichung Christi und aus dem Licht des Geistes der Wahrheit zufloss.“ In Joh
17 werden die Abschiedsworte Jesu zum Gebet. Bisher waren sie Lehre.

Lk 7,36-50. Jesus und die Sinderin

Der Abschnitt von Lk 6,20, der Feldrede, bis Lk 7,50 wird auch als die ,kleine
Einschaltung” bezeichnet. Darin gibt es, wie unsere Perikope, Erzahlungen aus dem
Sondergut, sowie Abschnitte aus Q. Ab 8,1-9,50 wird nur wieder Mk zur Sprache
kommen.

In den Parallelstellen wird in dieser Erzahlung von der Salbung in Betanien in Mt
26,6-13 und Mk 14,3-9 das Haar Jesu gesalbt, bei und Joh 12,1-8 die Fufe und in
unserer Perikope werden in Vers 38 die Fulle und in Vers 46 das Haupt und die
FuRe gesalbt. Was ist in den Handschriften passiert? Der Wechsel von den Filen
zum Kopf lalt sich leichter erklaren als der umgekehrte. Die Salbung des Kopfes
bedeutete fiir die vormarkinische Uberlieferung Salbung zum Koénig. Joh hatte also
die ursplinglichere Uberlieferung, d.h. die Salbung der FlRe.

V36 gibt dem Text den Charakter eines Symposions. Wie so oft, kommt dann das
unerwartete Ereignis.

Bovon versteht alle vier Berichte (Mk 14,3-9; Mt 26,6-13; Joh 12,1-8 und Lk 7,36-50)
als schriftliche Fixierung einer einzigen evangelischen Erinnerung. Die markinische
Tradition las die Salbung Jesu christologisch. Der zweite Evangelist verband sie mit
seiner Theologie des Kreuzes; die messianische Salbung des Hauptes (Mk 14,3)
wird bei ihm zur Vorwegnahme des Todesritus (Mk 14,8), weshalb er sie in den ihr
ursprunglich fremden Kontext der Passion hineinstellt. In der vorlukanischen
Tradition erzahlte man die Geschichte anthropologisch als Legende, d.h. als
Erzahlung uber die ungewohnliche Geste einer Frau einschliellich der Diskussion
Uber ihre Liebe zu Jesus, weniger der Liebe Jesus zu ihr. Leher: Auf alle Falle kann
aber nicht gesagt werden, Jesus hatte gegenuber der Prostituierten
Beruhrungsangste gehabt. Inwieweit eine derartige Beruhrung im Haus des
Pharisaers, des Aussatzigen oder des Lazarus Ublich war, oder wiederum einen
Tabubruch Jesu im Umgang mit Frauen darstellt, kann ich nicht beurteilen.

Sitz im Leben dieser Entwicklung im lukanischen Sondergut war eine Gemeinde, die
die Ausbildung ihrer Glaubigen nicht von der Polemik gegen die Synagoge
abstrahieren konnte: Aus dem Gastgeber ist ein Pharisder geworden (bei Mk ein
Aussatziger, bei Johannes der geliebte Lazarus), und die groRere Liebe der
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Prostituierten ist nicht ohne Beziehung zur Berufung der Heiden zu verstehen. Jeder
Neubekehrte sah hinter den amphoteroi (beide) in V42 einerseits die Juden, die
wenig gesundigt, andererseits die Heidenchristen, die viel geliebt haben.

Seit jeher war V47 Anlass zu vehementen dogmatischen Disputen angesichts der
Frage, ob die hier beschriebene Liebe der Frau die Ursache oder die Folge der
gottlichen Vergebung sei; dies je nach dem jeweiligen grammatischen Verstandnis
des Satzes.

Der nachstliegende Sinn von V47a (Vergebung wegen Liebe; katholisch) wird durch
V47b (Liebe als Folge der Vergebung; protestantisch) widerlegt.

Lk richtet in seiner Redaktion das Augenmerk auf die christologische Wurzel der
Siundenvergebung und endet mit einer frommen dogmatischen Formel (V50 ist
Vorwegnahme von 8,48). Die Liebe zu Jesus wird jetzt als ,,Glaube®(V50) bezeichnet.
Dies ist zweifellos der Fall und eine sehr wertvolle Erkenntnis. Bovon ist nun etwas
schnell im Urteil, Lukas wurde in diesem Vers 50 auch schon ,die Vergebung der
Sunden® mit dem Begriff ,Heil“ explizieren. Dies kann als Interpretation sicher gultig
gesagt werden. Allein von den Begriffen her ist diese Identitatssetzung schon bei Lk
etwas differenzierter: Wenn Jesus in Lk 7,50 zur Frau sagt: ,Dein Glaube hat dir
geholfen“(Ha pistis sou seswken se), so ist ,seswken® das Perfekt von swzw/retten.
Im Text steht aber noch nicht der Ausdruck ,swtaria“, wie z.B. in Lk 19,9 in einer
ahnlichen aber wieder ganz anderen Begegnung Jesu mit einem Sinder, dem
Zollner Zachaus. Swtaria steht noch drei Mal im LKE und zwar im Lobgesang des
Zacharias (Lk 1,69.71.77). Und genau im Vers Lk 1,77 wird Heil als Vergebung der
Sunden expliziert. Das Benedictus des Zacharias, lobendes Danklied Gottes fur den
Beginn des Heils und Prophetie flr den erhofften endgultigen Sieg, ist wohl eine
Uberarbeitung einer jludischen oder judisch-christlichen Vorlage (aus dem
Gemeindeleben).

Bovon bestatigt seine exegetischen Kollegen, wenn er die Sindenvergebung nicht in
den Mund des historischen Jesus legt.

Lk 8,1-3. Die Nachfolge der Frauen

Die ,kleine Einschaltung® (6,20-7,50) ist zu Ende.

Formengeschichtlich ist die Liste mit den Jungerkatalogen zu vergleichen (vgl. Lk
6,12-16; Apg 1,13; Mk 3,13-19 und Mt 10,1-4).

Die Diakonie der Frauen wurzelt in Wunderheilungen, wahrend die Predigt der
Manner ihre Legitimation in einer Berufung findet. Die nachdsterliche Aktivitat der
Urgemeinde in Predigt und Diakonie muss sich schon vor Ostern entfaltet haben.

Am leeren Grab (LK 24,10) begegnen wir drei namentlich genannte Frauen (Maria
Magdalena, Johanna, Maria, die Mutter des Jakobus) - zwei von ihnen tragen
dieselben Namen wie hier — namentlich nicht genannte Frauen (Vgl. Lk 24,1, wo
auch keine Namen genannt werden). In Mk 16,1 werden drei Namen genannt (Maria
aus Magdala, Maria, die Mutter des Jakobus und Salome) und in Mt 28,1 zwei
Namen (,Maria aus Magdala und die andere Maria®);

AnlaRlich der Nennung der Frauen, die von weitem der Kreuzigung zusehen (Mk
15,40: ,Maria aus Magdala, Maria, die Mutter von Jakobus dem Kleinen und Jose,
sowie Salome®) und Mt 27,55-56 (,Maria aus Magdala, Maria, die Mutter des
Jakobus und des Josef, und die Mutter der Sohne des Zebedaus®) erfahren wir, dass
diese und ,viele Frauen“ dort waren, die Jesus seit der Zeit in Galildaa nachgefolgt
waren und ihm gedient hatten. Lk 23,49 nennt keine Namen, erzahlt aber auch von
.Frauen, die ihm seit der Zeit in Galilda nachgefolgt waren®. In Joh 19,25-27 stehen
beim Kreuz die Mutter Jesu und ihre Schwester, Maria, die Frau des Klopas, Maria
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von Magdala und der Lieblingsjlinger. Von Frauen, die Jesus gefolgt waren, steht bei
Joh nichts.

Auch diejenigen Frauen, die die Grabstatte beobachten, werden in Lk 23,55-56 nicht
namentlich genannt. Mk 15,47 nennt dabei Maria aus Magdala und Maria, die Mutter
des Joses und Mt 27,61 Maria aus Magdala und die andere Maria.

Bei Mk, Mt und LK steht immer: ,Die ihm gedient hatten®. Nur in unserer Perikope Lk
8, 1-3 steht: ,Sie alle unterstutzten Jesus und die Junger®. Es geht im Griechischen
um die Textvarianten ,autois* oder ,autw“. Bruce M. Metzger® urteilt, dass der
Singular vielleicht eine christozentrische Korrektur durch Marcion (128-162 n. Chr.
Italien) ist. Marcion und Cyprian sind Zeugen fur den Singular. Gleichzeitig wissen
wir, dass sie, ebenso wie Tatian, Irenaeus und Tertullian, den sg. Westlichen Text
benutzten. Und ein Beispiel fur diesen, die Codices Bezae und Washingtonianus
lesen den Plural. Der Westliche Text kann bis ins 2. Jh. verfolgt werden. D.h., dass
zu dieser Zeit die Frauen bereits den Jungern unterstellt waren und Marcion
versuchte, wieder Christus als Herrn darzustellen und nicht seine Junger.
Hervorragende Vertreter des Alexandrinischen Textes lesen den Plural (Vaticanus)
wie den Singular (Sinaiticus).

Um den kirchlichen Dienst der Frauen zu rechtfertigen, war eine vordsterliche, in die
galilaische Periode Jesu datierbare Entstehung notig. Eine Osterliche ,Einsetzung®,
wie fur das lukanische Apostelamt gentgte nicht.

Der Name Johanna (Gott ist gnadig) ist selten. Nur Lk kennt eine Johanna. Johanna
stammt also aus der ,guten“ Hofgesellschaft der Herodesfamilie. Es ist Lk wichtig,
dies zu sagen. Sie ist aber nicht nur Liferantin fir Wohlstand sondern Mitglied der
Frauengruppe nach Lk. Sie ist bei der Kreuzigung dabei nach Lk und bei der
Auferstehungsszene. Susanna (Lilie), ebenfalls ein seltener Name, steht sonst
nirgends mehr im NT.

Die Beschrankung der Aktivitat der Frauen auf die Diakonie entspringt der kirchlichen
Tendenz, nicht der jesuanischen Intention. Sicher ist die historische Maria
Magdalena Zeugin der Auferstehung gewesen (bei allen Synoptikern ist sie am
leeren Grab dabei; in Joh 20,1-9 entdeckt sie allein das leere Grab und in Joh 20,11-
18 erscheint ihr Jesus als erste, sie verkindete dann den Jungern), was ihr aber mit
der Zeit abgesprochen wurde. Bei Lk darf Maria Magdalena nur im praktischen
Bereich mitwirken. In Apg 6,1-6 scheint den Frauen selbst dieser Dienst entzogen
worden zu sein.

Und wie steht es mit den Frauen in Lk-Apg, fragt Robert C. Tannehill (The Narrative
Unity of Luke-Acts. A Literary Interpretation. Volume two: The Acts of the Apostles.
Augsburg Fortress 1990)7?

Tabitha ist eine Jungerin, Apg 9,36 bezeichnet sie ausdrucklich als mathatria . Hier
ist die einzige Stelle im ganzen NT mit einer femininen Form von Junger. Hier wird
der Tendenz widerstanden, die Gegenwart von Frauen in einer mannlich-orientierten
Gruppe auszuldschen, wie das z.B. in Peters Pfingstrede geschah.

Zu dieser Rede des Petrus (Apg 1,16-22) und der Rolle der Frau bei Lk schreibt
Spencer** sehr kritisch: Wie Maria nur in Lk 1,46-55 den Mund aufmacht - ihr
Schwanengesang - so wird ihre und anderer Frauen prophetische Rolle in Lk nicht
mehr wahrgenommen. In der Himmelfahrtsszene (Apg 1,9-11 reden alleine zwei
Manner (andres). Und sie sprechen wiederum zu Mannern (andres) von Galilaa (Apg

*3 Metzger, Bruce, M. A Textual Commentary on The Greek New Testament. Stuttgart 1994
* Spencer, F. Scott. Acts. Sheffield Academic Press. 1997.
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1,11). Auch in Apg 1,14 sind Maria und die anderen Frauen in eine
Mannergesellschaft eingeschlossen, die ihre Gegenwart ausloscht. Und in der
nachsten Szene spricht Petrus als einziger, und zu ,mannlichen-Bridern® (andres
adelphoi, 1,16) und es geht, einen Mann zu finden als Nachfolger eines mannlichen
Apostels (1,21).

Frauen werden die Apostel und andere mannliche Zeugen in Apg begleiten, aber ob
sie tatsachlich die Mission mitpragen oder einfach mitlaufen darfen, bleibt zu fragen.
Dies trotz der Hausgemeinde, die sich um Lydia, die Erstbekehrte auf europaischem
Boden in Philippi bildetet (Apg 16,14f). Dartber hinaus war sie ein Stutzpunkt fir die
paulinische Mission (Apg 16,40). Paulus beweist Wertschatzung fur Frauen (Priszilla;
Maria; Junia — und nicht wie nach dem Mittelalter Junias -, die von Paulus unter die
Aposteln, d.h. missionarisch Verkindende, gezahlt wird).

Bovon kommentiert das Verhalten Jesu abschlielend: Die Frau stand in der
damaligen Gesellschaft noch mehr am Rande. Jesu Freiheit, Frauen als Jungerinnen
aufzunehmen sowie die Freiheit dieser Frauen, ihr Heim zu verlassen, um in die
Gemeinschaft Jesu einzutreten war unerhort.

Nach Schnackenburg hatte Jesus ,zur engeren Nachfolge nur Manner“ berufen.
Bovon ist da differenzierter. Die Verkiindigung war Dienst der Manner. Die Diakonie
Dienst der Frauen. In der Nachfolge Jesu waren beide, Manner und Frauen. Jesu
Verhalten gegentiber den Frauen wirdigt Schnackenburg dementsprechend so:
,Dies alles sind Anzeichen dafur, dass sich Jesus der Frauen als einer
benachteiligten Gruppe im damaligen Judentum liebevoll angenommen hat. Dazu
gehort das Verbot der Ehescheidung, weil die auf dem Recht des Mannes
basierende Ehegesetzgebung die Frauen in der Praxis hart traf. Dazu gehért sein
Erbarmen mit den Sunderinnen (Prostituierten, Ehebrecherinnen, die meistens als
die Schuldigen hingestellt wurden). ... Jesus macht keinerlei Unterschiede zwischen
Mannern und Frauen, weder bei Heilungen noch bei Zeichen der Sindenvergebung.
In der Berufung zu engerer Nachfolge darf man keine Bevorzugung von Mannern
erblicken. Frauen an der aktiven Mitwirkung bei Jesu Verkundigung zu beteiligen,
war in der damaligen Gesellschaft unmdglich; sie waren vom o6ffentlichen Auftreten,
etwa beim Synagogengottesdienst, ausgeschlossen. Aber Jesus hat sie dennoch in
seine Begleitung aufgenommen.“*

2.6. Uberleitung zur Leidensgeschichte

Lk folgt von Lk 8,1 — 9,50 wieder Mk. Das Gleichnis vom Samann (Lk 8,3-8) findet
sich in Mk 4,1-9, d.h. in dem Abschnitt des MKE, den Gnilka von Mk 3,13 — 6,6a
festlegt und Uberschreibt: Jesu Lehre und Wunder. Wir haben schon einige
Perikopen aus diesem Abschnitt des MKE gelesen. Den anschlieRenden Abschnitt
von Mk 6,6b — 8,26 Uberschreibt Gnilka mit: Auf unsteter Wanderschaft. Lk bearbeitet
daraus blof} drei Perikopen, d.h. bis Lk 9,17 und schlie3t sich dann bis Lk 9,50 der
Perikopenfolge von Mk 8,27 — 10,45 an, die Gnilka Uberschreibt mit: Aufforderung zur
Kreuzesnachfolge. Bei Mk folgt von Mk 10,46 — 13,37 nach Gnilka der Abschnitt: Das
Wirken Jesu in Jerusalem. Anschlieliend von Mk 14,1 — 16,8. Jesu Leiden, Sterben
und leeres Grab.

Von Lk 9,51 — 19,28 liegt der zweite Teil des LKEs vor: Der Reisebericht.

*® Rudolf, Schnackenburg. Die Sittliche Botschaft des Neuen Testaments. Band |. 145ff.
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Von Lk 9,57 an wird, zusammen mit Mt, sehr viel Q als Vorlage bearbeitet, ein wenig
Mk und Sondergut. Lk 15,1- 19,27 sind voll von Sondergut. Tannehill spricht vom
»-Evangelium fur die Outcast®. Darin findet Bovon von 18,15-18,43 den Markus-Teil im
Reisebericht des Lukas. Von 19,28-21,38 geht es um Jesus, der im Jerusalemer
Tempel vor seiner Passion noch den Dienst des Lehrens erflillen muss. Es folgen in
Lk 22,1 die Leidenserzahlung und in Lk 23,56a die Auferstehungserzahlungen.

Bovon sieht in Lk 10,21-24 den Kern des LKE gegeben. Deshalb und weil es ziemlich
zu Beginn des Reiseberichtes steht, soll die Perikope an dieser Stelle gelesen
werden.

Lk 10,21-24. Die Offenbarung an die Kleinen

Die Einheitslbersetzung gliedert in Lk 10,21-22, Uberschrieben mit: Der Dank Jesu
an den Vater und Lk 10,23-24: Die Seligpreisung der Junger.

Diese Enthullung ist an das Wort Jesu gebunden, zu einer bestimmten Zeit
geschehen, und nach Bovon fur alle Generationen bestimmt.

Im Judentum, speziell in der apokalyptischen Tradition, gibt es ein Gebetsschema flr
die Danksagung. Der Visionar, der gluckselig eine Offenbarung erhalten hat, bricht
explosionsartig in Dankbarkeit aus.

V21b: Das ,hoti“ fuhrt - wie in den Psalmen, im Magnifikat und Benedictus - den
Dank ein. Die ,Kleinen“(napiois; napios unmundig, unreif; subst. Kleines Kind,
Unmundiger) haben als Kinder und als Glaubige ihren besonderen Charakter:
Abschnitte wie 9,46-48 (Der Rangstreit der Junger), 10,25-42 (Das Beispiel vom
barmherzigen Samariter) und 12,1-59 (Versohnung in Streit und Wachsamkeit,
Dienen und Verantwortung in Gewalt) erlauben es, ihre Identitat zu prazisieren, und
verschiedene Erzahlungen skizzieren ihr Portrat (18,35-43 den Blinden; 19,1-10
Zachaus; 19,28-44 die Menge). Das sich die christliche Gemeinschaft in der Figur
der ,Kleinen® erkennt, bezeugt, dass sie die Umkehrung verstanden hat, die hier
durch die géttliche Offenbarung an Jesus und von Jesus geschenkt wird. Der Sohn,
der sagt, alles vom Vater bekommen zu haben (V22), ist selber auch eines dieser
Kinder.

V22: Nicht eigentlich Gebet, druckt dieser Spruch das Weitergeben von Macht und
Wissen durch Gott aus. Der Glaube stitzt sich auf eine Enthtllung.

Der letzte Vers der Erzahlung ,Jesus im Haus des Zollner Zachaus (Lk 19,1-10)
erlaubt uns gleichfalls festzuhalten, dass es doch nicht Zachaus war, der Jesus
suchte, sondern dass es Jesus ist, der Zachaus sucht. V10: ,Denn der
Menschensohn ist gekommen, um zu suchen, und zu retten, was verloren ist.“ Dieser
Spruch fasst die Geschichte sowie die soteriologische Botschaft des ganzen
Reiseberichtes und des Lukasevangeliums zusammen: Als Menschensohn ist Jesus
gekommen, die Verlorenen zu suchen und zu retten. Dies in Anspielung auf die
Selbstbeschreibung Jahwes in Ez 34,16 (der gute Hirt). Genauer besehen, hat
Rettung mit Sindenvergebung zu tun, d.h. mit Verséhnung. Und ist die vierfache
Wiedergutmachung Folge des Mitgehens Jesu mit Zachaus?

Bei Mt ist die ethische Verkiundigung Jesu vom Gottesreich - in Wortverkiundigung,
Kap 5-7; und Tatverkundigung Kap 8-9; und unmittelbar hiniber zur Wirksamkeit der
Junger und zur Gemeinde Kap10 - durch Voranstellen an das MKE gebunden. Wir
haben die Wortverkindigung in Kap 5-7 gelesen. Die Kap 8-9 fasst Luz unter die
Uberschrift: Die Wunder des Messias Israels, und fasst zusammen: Die
Wundererzahlungen berichten, wie Glaube und Jingerschaft in Israel gestiftet wurde
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durch das barmherzige Handeln (éleos 9,13 = Hos 6,6) des Messias. Die Gemeinde
erkennt, das sie sich selbst dem barmherzigen Handeln des Messias in Israel
verdankt (8,1-4.14-17), die Wundergeschichten werden Vor-Bild eigener
Erfahrungen.

Die entscheidende Frage zu den Wundergeschichten ist die von besonderen
Erfahrungen von Heil, Hilfe, Sindenvergebung, geschenktem Leben und Ganzheit
mitten in der von Unheil, Entfremdung und Leiden dominierten Welt.

Da sich Mt von Kap. 12 sehr eng an das MkE anlehnt und abgesehen von den
Reden (aus der Quelle Q oder aus Sondergut, wie z.B. in der Rede zu den Jungern
Mt 13,36-52: Es geht um das Gericht, den Verzicht und um die Scheidung des im
Netz Gesammelten) nur noch wenige Texte (Sondergut, z. B.: Das Gleichnis von den
Arbeitern im Weinberg, das Gleichnis von den zehn Jungfrauen, das Weltgericht)
eingeschoben werden, mochte ich auf das MtE erst wieder mit der
Leidensgeschichte zurickkommen.

Mk 6,30-44. Das Mahl der Flnftausend

Die VV31-33 sind markinische Redaktion. ,Was sie getan und was sie gelehrt hatten®
nimmt auf 6,12f Bezug. Dies war auch schon Mk. Ebenso der Rickzug an einen
einsamen Ort (vgl. 1,35.45). Ebenso die drangende Menge (vgl. 2,2; 3,7f.20; 4,1f).
Und wie in 3,20 haben sie keine Zeit zum Essen. ,Apostel® - wenngleich im
nichttitularen Gebrauch, der aber hier vorbereitet ist - kommt nur hier bei Mk vor.

Wie die grolle Volksschar das segelnde Boot Uberrunden und ihm zuvorkommen
konnte, darf man nicht fragen.

Wie sieht es nun mit dem Erbarmungsmotiv in V34 aus? Die Speisungsgeschichte
beginnt. In der zweiten Speisungsgeschichte (8,2) ist das Erbarmen Jesu auf den
Hunger des Volkes gerichtet, und damit besser vorbereitet als hier. Im AT ist das
Erbarmen Eigenschaft Gottes. Die alttestamentliche Reflexion Uber die hirtenlosen
Herde hangt mit dem Gottesvolk-Gedanken, der die Speisungsgeschichte bestimmt,
zusammen. In V34b wird Ez 34,5 zitiert, d.h. die Selbstbeschreibung Jahwes als der
gute Hirt.

Das Wunder wird in die Lehre Jesu (V34c) eingeflgt und dieser untergeordnet. Dabei
haben 6,34-44 und 8,1-10 eine gemeinsame Grundtradition aber vielleicht zwei
Uberlieferungen. In 6,34ff geht die Handlung allerdings von den Jingern aus und es
besteht keine besondere Notlage.

Das ratlose Verhalten des Jungers hat in der Speisungsgeschichte des Elischa 2
Koén 4,43 seine Parallele. Und in Num 11,21 zweifelt Mose an Jahwes Fahigkeit,
Hunderttausenden zu essen zu geben. Und V37 steigert noch Einmal dieses
Jungerunverstandnis. Dieser Vers ist fur Joh 6,5-7(Die wunderbare Speisung einer
Volksmenge am See von Tiberias, Joh 6,1-15) vorauszusetzen. Ein Denar war der
Ubliche Tageslohn flr einen Lohnarbeiter. Die Junger unterschatzen dazu die
anwesende Menge.

VV35-38: Brote aus Weizen oder Gerste sind der Hauptbestandteil des jldischen
Mahles. Gerste, von der Joh 6,9 spricht, ist das Brot der Armen. Mk macht keine
Angaben. Fische, die gerdstet oder gesalzen wurden, bilden die am See Ubliche
karge Zutat.

VV39-41: Die Aufgliederung in Hundert- und Flnzigschaften erinnert an die
Wistengeneration des Mose, da es Richter und Fuhrer tGber 1000, 100, 50 und 10
gab (Ex 18,25; Num 31,14). Das Bild bedeutet — gegen derartige in den 70er Jahren
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gelaufige Interpretationen - nicht, dass die Juinger zu solchen Fuhrern Uber das Volk
bestellt wirden. Vielmehr sind die Zahlgruppen Ausdruck fur das endzeitliche
Gottesvolk, dass Jesus in einer Tischgemeinschaft konstituiert und nicht wie z.B.
Qumran in einem endzeitlichen Krieg.

Hat nun eine Uberarbeitung von 6,34-44 die eucharistische Interpretation
eingebracht oder ausgebaut? Wurde aus einer nichteucharistischen
Wundergeschichte eine Abendmahls-Didache gemacht? In 8,14-21 hat Mk dies nicht
verfolgt, warum als hier? Und in Joh 6,1-15, der wahrscheinlich jungsten Form der
Uberlieferung, ist die eucharistische Interpretation nicht eindeutig greifbar. Obwohl
der Chorschluss fehlt, in dem die Volksmenge das Wunder preist, liegt die Form
einer Wundergeschichte vor, ein sg. Geschenkwunder. Wichtigster Unterschied zum
Letzten Abendmahl: Es fehlen hier die Deuteworte.

Der biblische Hintergrund, die Rolle Jesu als eines judischen Hausvaters, und
stilistische Beobachtungen (ungriechisch ist in V39 die distributive Verdoppelung
suimposia sumposia: in einzelnen Tischgemeinschaften, gruppenweise. Dasselbe gilt
fur die distributive Verdoppelung in V40: prasiai prasiai: Gruppe fur Gruppe, in
Gruppen. Sie lassen die Geschichte als der Tradition des palastinischen
Judenchristentums zugehdrig erkennen.

Historische Beurteilung:

Der historische Hintergrund sind die von Freude erflllten Mahler, die Jesus mit
Menschen aller Schichten gehalten hat und die die Freude der Heilszeit zur
Anschauung bringen sollten. Nachdsterlich steigerte sich dann die Erinnerung zu
einer Uberbietung der Elischa-Tradition in einem Bericht, wonach Jesus als
endzeitlich-messianischer Profet der Ernahrer seines Volkes ist.

Auslegungsgeschichte: In der Auslegung folgt zuerst die allegorische, dann kommen
die Zahlen dazu: Die funf Brote werden auf die finf Blicher Mose gedeutet, die zwolf
Korbe auf die zwdlf Apostel, die zwei Fische auf das Psalterium und die Profeten
oder das Evangelium und den Apostolos (= das NT), vgl. Beda und Theophylakt.

Mk 12,28-34. Die Frage nach dem Hauptgebot

Die Perikope war Mk wohl vorgelegen. Die sie bestimmende Intention ist die
Werbung um das Judentum mit Hilfe der Schriftargumentation, wie sie in der
Ubereinstimmung des Schriftgelehrten mit Jesus (VV32-34a) zum Ausdruck kommt.
FormmaRig ist sie ein Lehr- oder Schulgesprach. Gnilka siedelt die Entstehung im
hellenistischen Judenchristentum an. Mt macht aus dem Lehr- ein Streitgesprach. Lk
weil} aber noch um die positive Reaktion des Gesetzeslehrers, wenngleich er die
Perikope in einen ganz anderen Zusammenhang gestellt hat. Namlich im Anschluss
an die gelesene Offenbarung an die Kleinen 8Lk 10,21-24) und die Seligpreisung der
Junger (Lk 10,23-24) in den Versen 25-28 von Lk 10, die den Beginn des Beispieles
vom barmherzigen Samariter (Lk 10,25-37), lukanischen Sondergut, bilden.

Interpretation:

V28: Einem Heiden, der Proselyt werden will, wird dieselbe Frage vom Rabbi
Schammaj nicht beantwortet, der aus der Diaspora stammende Hillel ist zu antworten
bereit. Leher: Wer gewohnt ist, angefragt zu werden, ist ausgebildet, zu antworten.
V29-31: Jesus zitiert in seiner Antwort zunachst Dtn 6,4f, das Bekenntnis zum einen
Gott mit dem Gebot der Gottesliebe. ,Hore, Israel®, in alten Zeiten vielleicht der
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Eréffnungsruf der Kultversammlung, unterstreicht im AT den Gedanken der Einzigkeit
Jahwes entweder in dem Sinn, dass Gott nur einer ist im Gegensatz zu den vielen
Gotzen der Heidenvolker oder dass nur ein Jahwe ist im Gegensatz zur vielheit
auseinander strebender Jahwekultorte und -traditionen. Die Liebe zu Jahwe war die
Reaktion auf die Liebe, die Gott seinem Volk in dessen gnadiger Fihrung geschenkt
hatte und verstand sich im Buch Deuteronomium analog zur Sohnesliebe, beim
Profeten Hosea analog zur Gattenliebe. Die Rezitation des Schema - zur Zeit Jesu
morgens und abends - wurde in rabbinischen Kreisen Ubernahme der
Gottesherrschaft genannt. Wenn Mk (anders die Seitenreferenten) mit der Zitierung
von Dtn 6,4 auf die Einzigkeit Gottes abhebt, wird erneut der hellenistische
Hintergrund erkennbar. Anstelle der Dreierkette kardia, psticha, diinamis in LXX (Dtn
6,5) bringt Mk eine Viererreihe. Anstelle von dunamis kommen dianoia und ischus.
Nach Haubeck und Siebenthal steht dianoia in der LXX meist fur hebr. leb, Herz, also
kardia. Ubersetzt wird es mit Verstand, Vernunft, Gesinnung, Sinn, Denken,
Gedanke. Und die LXX hat statt ischios dann dinamews. Und mir scheint folgendes
Urteil sehr hilfreich: Die hier genannten Kategorien lassen sich nicht scharf
unterscheiden, sondern beschreiben gemeinsam die ganze Person mit all ihren
Gaben und Kraften.

Mit dieser untrennbaren, genlgenden und nicht mehr erweiterungsbedurftigen
Ruckfuhrung auf zwei Grundgebote lassen sich rabbinische Summierungen der
Thora nicht vergleichen. Dtn 6,5 und Lev 1918 sind im zeitgendssischen Judentum
nirgends zusammen gestellt worden. Das ta tou theou aus Mk 12,17 erfahrt eine
weitere Konkretisierung. Gottes Willen besteht im Tun der Gottes- und
Nachstenliebe. Der Begriff des Nachsten wird dabei von Jesus Uber vorhergehende
Ansatze weit hinausgefuhrt. Damit wird indirekt Uber Gott ausgesagt, dass er als
Vater im Nachsten jeden Menschen, auch den Fremden, den Feind und den Sunder
eingeschlossen und geliebt wissen will. Aus einer unmittelbaren Vollmacht heraus
erhebt Jesus gegenuber einer verwirrenden Fulle von Geboten aus der Schrift die
Quintessenz dessen, was den Willen Gottes ausmacht und ihm entspricht und nennt
das Doppelgebot das grofdte Gebot (Grundmann).

VV32-34: ein Schriftgelehrter Uberfuhrt mit seiner Haltung seine Zunftkollegen und
die Sadduzaer und Herodianer. Die Voraussetzungen der Lehre Jesu konnte jeder
Jude akzeptieren. V34b macht klar, dass Jesus weil}, wann die basileia tou theou in
der Nahe ist. Der Schriftgelehrte ist einsichtig in das Doppelgebot, das ist der Grund,
warum ihm die Nahe zum Reich Gottes zugesprochen ist, d.h. Jesus sieht sich selbst
in einer unauflosbaren Beziehung zum Gottesreich. Ist das schon ein christologischer
Bezug? Und ist es diese Anerkennung Jesu als Christus, die dem Schriftgelehrten
noch fehlt?

Historische Bedeutung:

Fur Gnilka ist es unwahrscheinlich, dass die Episode aus dem Leben des irdischen
Jesu Uberliefert ist, da sie in der hellenistisch-judenchristlichen Gemeinde tradiert
wurde. Heil3t das sehr spat und sehr weit weg von Palastina (Leher)? Aber schon
Bultmann gab zu, dass grundsatzlich eine derartige Fragestellung nach dem grofiten
Gebot an Jesus sowie die Kultkritik im Mund des Schriftgelehrten doch maglich
waren. Das beruhigt mich wiederum.

Wirkungsgeschichte:
Von Anfang an behalt das Doppelgebot der Gottes- und Nachstenliebe die fliihrende
Rolle in der christlichen Ethik. Die Didache beginnt mit seiner Zitierung die
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Beschreibung des Weges des Lebens (1,2). Ebenso Justin. Und naturlich gehen die
Jahrhunderte durcheinander in dem, welche Liebe zuerst und wie ist.

Zur thematisch-inhaltlichen Einheit der drei Perikopen Mk 12,13-17, Mk 12, 18-27
und Mk 12, 28-34 hat Konrad Huber*® festgehalten:

Jesus nimmt in allen drei Perikopen immer wieder indirekt auf Gott und sein
Gottesverstandnis Bezug. Dabei liegt der Schwerpunkt auf der Beziehung des
Menschen zu Gott, auf der rechten Sichtweise Gottes und dem rechten Gehorsam
gegenuber dem Willen Gottes, wobei darin die Aufforderung impliziert ist, die Sicht,
die Jesus gibt, sich zu eigen zu machen und umzukehren. Wesentliche Aspekte der
basileia tou theou werden im Vergleich von Mk 12, 34 z.B. mit 1,15; 4,11.26.30
sichtbar.

Das Gottesbild Jesu impliziert dariber hinaus auch ein besonderes
Selbstverstandnis Jesu, die drei Perikopen konzentrieren sich auf die Person, das
Verhalten und die Einstellung Jesu und nicht auf das Gesetz.

Dadurch dass die Gesprache im Rahmen des dritten Tages des Wirkens Jesu im
Tempel in Jerusalem stattfinden, werden sie in unmittelbare Nahe zur Passion Jesu
geruckt. Der Anspruch Jesu macht vor der Konsequenz und Nahe von Passion und
Tod nicht halt, sodass von daher das Doppelgebot der Liebe in seiner Gestalt und in
seiner grenzenlosen Liebe, die in der Auferstehung ihre Vollendung findet,
geschichtliche Wirklichkeit wird.

Mt 25,31-46. Vom Weltgericht

Hasitschka weist mit Recht auf die Tatsache, dass der Ausdruck ,Gericht” in dieser
Perikope gar nicht vorkommt. Im Gegenteil: Die geforderte Hinwendung an die
Kleinen dieser Welt stellt die Barmherzigkeit Jesu in den Vordergrund, nicht seine
Gerechtigkeit.

Die Rede vom Weltgericht (Mt 25,31-46) ist Teil der Rede vom Gericht (Mt 24,3 —
25,48). Nach dieser 5. Rede Jesu bei Mt, die nach Luz durch die Stellung der
Endzeitrede des Markusevangeliums vorgegeben ist, bleibt nur noch die
Passionsgeschichte zu erzahlen.

Die Rede hat drei Teile. Die Jungerfrage in 24,3 ist die Einleitung. 24,4-31 blickt auf
einen zeitlichen Ablauf ,der kommenden Not“, der mit dem Kommen des
Menschensohnes vom Himmel her endet.

24,32 - 25,30 ist eine Unterbrechung, es geht um das rechte Erkennen, das
Wachsamsein und das Nicht-Wissen der Stunde. Die Gleichnisse wollen zum
richtigen Erkennen und zur richtigen Praxis anleiten.

25,31-46 beschliel3t, was in 24,4-31 begonnen wurde. Die gro3e Schilderung des
Gerichts Uber alle Volker.

Mk-, Q und Sondergutstoffe werden im groben in dieser Reihenfolge miteinander
verbunden.

Das Endgericht des Menschensohnes ist das Thema der Rede. Fast alle friiheren
Reden liefen darauf hinaus (7,15-27; 10,32f.39-42; 13,36-43.47-50; 18,23-35). Erst
im Gericht wird Uber Heil und Unheil entschieden. Das ganze Leben der Gemeinde
mit dem Immanuel Jesus erscheint von hier aus nur als eine Vorbereitung auf diese
entscheidende Bewahrungsprobe. Was ist dann aber noch die Bedeutung der

*® Konrad, Huber. Jesus in Auseinandersetzung. Wiirzburg 1995. 323-331.
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Zuwendung Gottes zu den Menschen im Immanuel Jesus, wenn am Schluss doch
allein das Gericht nach Werken Uber ewiges Leben bzw. ewige Strafe entscheidet?
Worauf kann dann der Mensch sich letztlich verlassen, auRer auf das, was er selbst
getan hat? Das sind qualende Fragen, die sich Luz an dieser Stelle aufdrangen.
Nach Hasitschka ist der Text dunkel. Luz beurteilt ihn als unklar. Dennoch stellt er
fest: Der Richter ist der Menschensohn, Jesus, der ,Gott-mit-uns®, der mitten in der
Welt unser Immanuel ist — auch mitten in den apokalyptischen Dimensionen der
Endzeit.

Luz untersucht die Deutungstypen der Perikope, die aus den unterschiedlichen
Deutungen von ,alle Volker” (V32) und von ,meinen geringsten Brudern® entstehen.
Der exklusive Interpretationstyp versteht unter panta ta éthna nicht ,alle Volker*
sondern alle Heiden und wird seit der Mitte des 20. Jh. immer haufiger vertreten.
Danach waren die Christinnen beim Weltgericht auf der Seite des Richters und das
Gericht ginge nur um die Heiden.

Der klassische Interpretationstyp sah in ,meinen geringsten Bridern“ die Glieder der
christlichen Gemeinde und der Text wurde als Motivation der Gemeinden zu Werken
der Barmherzigkeit verstanden. Das Nichtwissen der Menschen um Christus hatte in
diesem Deutungsmodell keinen rechten Platz. Es wurde gern als Ausdruck der
Demut der Gerechten bzw. der Uneinsichtigkeit der Ungerechten gedeutet.
Christologisch wurde unser Text im Licht der Zweinaturenlehre reflektiert: Christus ist
als Gott leidensunfahig (apathas), aber er leidet in seinem Leib, der Kirche
(Origenes). Luz macht sich fur die klassische Deutung stark.

Der universelle Deutungstyp deutet die Bruder und Schwester des Menschensohnes
als alle notleidenden Menschen der Erde, sowohl Nichtchristinnen als auch
Christinnen. Diese Deutung wurde erst im 19. Jh. wichtig. In der Alten Kirche, im
Mittelalter und in der Reformationszeit ist sie selten vertreten worden (Caesarius von
Arles, Johannes Chrysostomus tendiert universell, Hieronymus lehnt sie schlicht ab).
Fur die Geschichte der Moraltheologie ist von Bedeutung, dass aus den Versen Mt
25,35f. — ,theologisch als Frichte der Liebe® - das Mittelalter die Lehre von den
sieben leiblichen Werken der Barmherzigkeit entwickelt hat und ihnen die sieben
Todsunden gegenuber stellt. Sie pragen das christliche Ethos des Mittelalters.
Leibliche Werke der Barmherzigkeit sind: die Hungrigen speisen, Obdachlose
beherbergen, Nackte bekleiden, Kranke und Gefangene besuchen und Tote
begraben. Geistliche Werke der Barmherzigkeit sind: belehren, raten, trésten,
ermutigen, vergeben und geduldig ertragen. Mit Luz ist vor der Werkgerechtigkeit zu
warnen, die sich hinter diesen Werken der Barmherzigkeit versteckt.
Geistesgeschichtlich ist aber auch auf den Verantwortungsindividualismus zu
verweisen, zu dem das Handeln der Christinnen hier aufgefordert wird. Er hat
zusammen mit dem Heilsindividualismus erst dem heutigen Wort Verantwortung
seine Bedeutung gegeben. Der Sieg des Nominalismus brachte die Uberzeugung:
Gott liebt nicht den Menschen, sondern Einzelne wie Petrus oder Paulus. Es ist das
Individuum, das zahlt, nicht die abstrakte (Volks)Masse einer Gattung. Bestimmt das
Handeln der Individuum eine Verantwortung, die sich nach den Werken der
Barmherzigkeit richtet — wie schon z.B. Jesajas 58 forderte -, dann wird es auf
unserer Welt gerechter zugehen.

3. Dritte Annaherung: Die Passionsberichte
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In den Passionsberichten liegen uns die ersten Berichte vor, die von Christinnen
gesammelt und aufgeschrieben wurden. Die Passion Jesu ist auch nicht zufallig
unter den ersten literarischen Themen des Althochdeutschen. In den
Passionsberichten der Evangelien wird der Weg Jesu zum Leidensweg. Der
Lebensweg zu Gott endet in den Passionsberichten am Kreuz. Die Erzahlungen vom
leidenden Jesus, der auf diesem Weg nicht zerbricht sondern ihn bis zum Schluss
aufrecht weitergeht, berthrten und berGhren mich mit einem Ernst, der beides,
Verstandnisschule  fur  Mitleid sowie Beispiel fur  Selbststand und
selbstverantwortliche Lebensbewaltigung wirkt. Sinnfindung in Freiheit, Weitergehen
trotz Niederfallens und Hoffnung auf die Uberwindung allen Hasses und Unrechts —
im Unterschied zu utopischem Fantasieren — werden am Lebensmodell Jesus
vorgelebt. Will diese Vorlesung in Bibelmoral zur Aneignung christlicher Normen
befahigen, muss die Interpretation der Passionsberichte diese Wirkung auf die
Leserlnnen mitbertcksichtigen. Was fur die Meditation ganz allgemein und die
Betrachtung einer Schriftstelle im besonderen gilt, muss durch meine Darstellung
mdglich bleiben: In der zweiten Anmerkung um Einsicht in das Geistliche Uben zu
erlangen, schreibt Ignatius von Loyola in seinem Exerzitienbuch: ,... Denn wenn
derjenige, der betrachtet, das wirkliche Fundament der Geschichte nimmt, es
selbstandig durchgeht und bedenkt und etwas findet, was die Geschichte ein wenig
mehr erlautern und verspuren lasst — sei es durch das eigene Nachdenken oder sei
es, insofern der Verstand durch die goéttliche Kraft erleuchtet wird -, so ist es von
mehr Geschmack und geistlicher Frucht, als wenn der, der die Ubungen gibt, den
Sinn der Geschichte viel erlautert und erweitert hatte. Denn nicht das viele Wissen
sattigt und befriedigt die Seele, sondern das Innerlich-die-Dinge-Verspuren-und
Schmecken.“’ Die Passionsberichte waren in der Geschichte Europas in der
Aneignung des Liebesgebotes, der Solidaritat und der freien Entscheidung von
besonderer Bedeutung. Um Ihnen diese Aneignung und Interpretation im Sinne des
Ignatius zu ermoglichen, stelle ich die Perikopen anhand der Synopse der vier
Evangelien vor.

Theolgoisch gesehen ist der Weg Jesu von Galilda nach Jerusalem nicht bloR
geographische Wegstrecke sondern — wie besonders Lukas herausgehoben hat —
.der Vollzug der Sendung Jesu, es ist dieser Weg nach Jerusalem (ans Kreuz) der
Weg Gottes zum verlorenen Menschen!“*® Die Weggemeinschaft Gottes mit uns
(Gott-mit-uns) wurde von Paulus am Beispiel der Aufbruchsbereitschaft Abrahams
wiederaufgenommen (Rém 4). Abraham nahm die Verheillung zu einem Zeitpunkt
an, als es ihm wirklich schlecht ging (Gen 15). Die Zukunftswege der Menschheit in
Gott nimmt Offb 21f. auf.

Zunachst einige Bemerkungen zur Chronologie in den Passionsberichten:

Unbestritten ist, was auch von allen vier Evangelien klar bezeugt wird: Jesus starb an
einem Freitag. Aufgrund astronomischer Berechnungen des Neumonds war es
vielleicht am Freitag, den 7. April 30. Dann folgte der Sabbat und dann, am ersten
Wochentag, kamen die Frauen zum Grab.

Der Streit geht um die Dreitagechronologie bzw. um eine Theorie, wonach sich das
Letzte Mahl, die Verhaftung, der Weg vom Synedrium zum Pratorium, von dort zum
Quartier des Antipas, zurlck ins Pratorium und von dort zum Hinrichtungsplatz von
Donnerstag Abend bis Freitag Vormittag ereignet hatte.

i Ignatius von Loyola. Geistliche Ubungen. Ubersetzt und erlautert von Peter Knauer. Leipzig 1978.
11f.
*® Robert, Oberforcher. Umkehr. 30.
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Zur ganzen Berechnung liegen auch noch zwei Kalender vor. Der Mondkalender und
der Sonnenkalender. Qumran und Masada zeigten uns, dass zur Zeit Jesu eben
noch zwei Kalender zugleich in Verwendung waren.

Nach dem Sonnenkalender war der Dienstag der 14. Nisan, nach dem Mondkalender
war der Dienstag der 11. Nisan. Die Dreitagetheorie beginnt hier mit der Vorbereitung
des Mahls.

Wenn die alte Uberlieferung sagt: Jesus nahm in der Nacht, als er verraten wurde,
Brot, dann war da noch eine Zeit bis zu seinem Tod, sonst hatte man doch
Uberliefert: Jesus nahm in der Nacht vor seinem Tod. Oder? Schwank macht aus
dem Argument gegen die Dreitagetheorie, das in 1 Kor 11,23 gesehen wird, eines fur
diese.

In der frihen Kirche gibt es Texte, die von einem langeren Verlauf berichten.

Das judische Paschafest begann mit dem Paschamahl in der ersten Vollmondnacht
nach der Fruhjahrs-Tagundnachtgleiche, die nach Mondkalender am 14. Nissan war.
Nach diesem Kalender wurde das Paschafest gefeiert, wann Vollmond war und
unabhangig vom Wochentag.

Die Urkirche hat mit der Auferstehung nun immer den Sonntag verknipft, nie
wechselnde Wochentage. Sie hielt sich an den Sonnenkalender?

Das letzte Abendmahl war nach Joh auf alle Falle kein Paschamahl! Bei Joh stirbt
Jesus gerade dann, als die Lammer fir das Paschamahl geschlachtet werden.

Der Tod Jesu wird beschlossen*®

Mt 26,1-5:

Vorlage war Mk 14,1f. Aber Mt erweitert hier ungewohnlich. Elemente der
Leidensankundigung von 20,18f werden aufgegriffen. Nur hier und dort wird die
Kreuzigung genannt. Die Mt Version besitzt bemerkenswerte Parallelen mit der
johanneischen Leidensgeschichte: Nur hier und dort wird der Name Kajafas
Uberliefert.

Mt schafft am Beginn der Passionsgeschichte eine eigenstandige Zusammenfassung
einmal des Willens Jesu, seinen Weg zu gehen, zum anderen des Willens der
judischen Hierarchen, ihn zu beseitigen.

Mk 14,1-2:

Die Tageszahlung, die mit 11,11 begann und in der Passionsgeschichte weitergeht,
ergibt einen Ablauf von acht Tagen. In 11,18 erscheinen Toétungsabsicht und
Sympathie der Volksmenge. Sie werden in V1 und V2 wieder aufgenommen.

V1: ,Nach zwei Tagen“ will besagen, dass der folgende Tag das Paschafest ist. Vgl.
die Wendung ,nach drei Tagen® (8,31; 9,31; 10,34), die den Ubernachsten Tag
bezeichnet (16,2). Die Tageszahlung ist griechisch (von Sonnenaufgang zu
Sonnenaufgang).

In Mk 14,1 kommt en dolw vor und apokteinai, ebenso in Ps 10,7-8. Ist das von Mk
gewollt, wie Joel Marcus meint?

Lk 22,1-2
Wie haufig bei Paulus erfahrbar (z.B.: 1 Kor 1,18 ,das Wort vom Kreuz®) und
aufgrund der auffallenden Ahnlichkeiten der Synoptiker, wird davon ausgegangen,

*Ich folge der Abschnittsbenennung der Synopsis Quattuor Evangeliorum. Stuttgart. 1965.
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dass die Leidenserzahlung wahrscheinlich schriftlich und mundlich schon vor Mk als
Erzahlzusammenhang bestanden hat.

Warum wurde die Leidensgeschichte geschrieben? Die Antwort auf diese Frage ist
auch die Antwort, warum die Leidensgeschichte fur den Moraltheologen wichtig ist:
Alle Details des Prozesses, der Verurteilung und der Kreuzigung zielen auf die
Auferstehung. Ein Echo davon finden wir in den einfachen Kerygmen (1 Kor 15,3-5;
Roém 4,25; Apg 2,36; 4,10) wieder.

Der zweite theologische Grund fur das Schreiben der Leidenserzahlung ist bei den
Synoptikern die Vermittlung der Erkenntnis Jesu, dass die Passion mit Gottes Wille
zu tun hat. Jesus sieht dem Tod realistisch und ruhig entgegen.

Wichtiges apologetisches Motiv fur die Erstellung der Leidenserzahlung war der
Erweis der Unschuld Jesu. Dann beginnt die Tendenz, den romischen Prafekten
Pontius Pilatus zu entschuldigen und die Juden zu belasten. Bei Lukas sind dies die
Fuhrer der Juden, nicht die Menge. Und drittens wird begonnen, die Flucht der
Junger zu entschuldigen.

Bei Lk ist die Leidenserzahlung eine Fortsetzung des Reiseberichtes, wobei die
Reise jetzt zum Vater geht.

Joh 11,47-53:

V. 47: Der Name ,Synedrium“ fur die Plenarsitzung des Hohen Rates spiegelt die
Kultur Jerusalems wider: sie war ein Gemisch aus Judentum und Hellenismus. Das
Wort ist aus dem griechischen synhédrion (von ,syn“ = ,zusammen®“ und ,hedra“ =
,oitz“) gebildet und wurde als Fremdwort fur die hebraische Bezeichnung
»>anhedrin“ verwendet.

V. 48b: Diese Worte werden in einem Land gesprochen, das bereits von den Rémern
besetzt ist. Das Hohepriesteramt wechselte nur in Syrien und Kleinasien jedes Jahr.
V. 52: Alle versprengten ,Gotteskinder” (vgl. 1, 12; 1 Joh 3, 1 - 10; 5, 2), die es
anscheinend Uberall in der Welt gibt, will Jesus ,sammeln in Eines®.

Salbung in Bethanien

Mt 26,6-13
Vorlage war Mk 14,3-9. Mt hat wieder gestrafft. Die Ortsangabe ist prazise. Die Frau
bleibt namenlos. Auch Uber ihre Motive erfahren wir nichts.

Mk 14,3-9

Die Perikope besitzt, abgesehen von par Mt26,6-13, vergleichbare Texte in Lk 7,36-
50 und Joh 12,1-8. Unsere Perikope ist alter als Joh 12 und Mt 26. Dazu bestehen
zwischen Mk 14 und Lk 7 keine traditionsgeschichtlichen Beziehungen, meint Gnilka.
Bovon fiuhrt die Stellen auf eine gemeinsame Erinnerung zurlick, haben wir gesehen.
V7: 10 alabastron, ein Neutrum: Gnilka: Es wird gro3en Wert darauf gelegt, dass
Jesus in der Lage ist, die Dinge anzukundigen, ja geradezu zu ordnen (14,7.13-
15.18.20f.25.27f.30.41f). Hoheit und Niedrigkeit liegen so unmittelbar nebeneinander.

Fur Mk gewinnt diese Perikope am Beginn der Passionsgeschichte die Funktion,
dem Leser zu zeigen, dass Jesus sein Todesschicksal kennt und es im Gehorsam
ubernimmt. In der Passion Jesu bewahren sich die Frauen.

Gegen die Historizitat kann nur sein, wer Jesus die Ahnung des gewaltsamen Todes
abspricht.
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Wirkungsgeschichte:

Der Sinn der Geschichte des Mk wurde vollig verfehlt, indem das Verhaltnis der
Armenliebe zur Jesusliebe in das Interesse der Auslegung trat und frommes Beten
die soziale Aufgabe verdrangt. Fir die soziale Aufgabe traten Chrysostomus und
Ambrosius Klar ein.

Seit Gregor d. Gr. wird in der lateinischen Kirche die salbende Frau von Betanien
sowohl mit Maria von Magdala als auch mit der Sinderin von Lk 7,36-50
gleichgesetzt. Letzteres wurde dadurch begunstigt, dass beide Male ein Simon eine
Rolle spielt. Die Beurteilung der Magdalenerin als Sinderin erfolgte in falscher
Einschatzung von Lk 8,2. Die BuRerin Magdalena war fur Liturgie und
Volksfrommigkeit von Bedeutung (vgl. die Magdalena von Sainte-Baume in
Sudfrankreich). In der griechischen Kirche hat man dagegen die drei Frauen seit
jeher unterschieden.

Der Verrat des Judas

Mt 26, 14-16

Wichtig ist, ,einer von den Zwdlfen” steht am Beginn. Beachte den Einfluss von 27,3-
10. Die Nahe zu Jesus vermochte die Tat nicht zu verhindern. Judas wendet sich an
das Kollegium der Oberpriesterschaft, das in der Passion in den Vordergrund ruckt,
eine eigene Fraktion im Synhedrion bildete und politisch von herausragendem
Einfluss gewesen war.

Mk 14,10-11

Da Judas mit seinem Vorhaben in 14,43ff wiederum eingefuhrt wird, ist zu vermuten,
dass 14,10f sekundar aus der Verhaftungsszene erschlossen ist, um in die
Tischszene uUberzuleiten.

Judas Iskariot ist bereits seit 3,19 bekannt. Sein Motiv fehlt.

In Mk 14,10 -11,18,21,41- 42, 44; 15,1.10.15; kommt paradidénai vor, ebenso in Jes
53,6.12; aber nur hier in Mk 14,10 und in Mk 15,10 soll es Redaktion des Mk sein,
sonst ist es schon vorgegeben.

Lk 22,3-6

Fur die ersten Christen war der Name Judas nur mit Schrecken verbunden (Lk
6,13.16; Mk 14,10.20.43; Joh 6,70-71; 12,4; 13,2; 13,27). Lk nennt Judas - im
Gegensatz zu Joh - nie einen Dieb, der aus der Kasse nimmt, was er braucht.

Zurustung zum Paschamahl

Mt 26, 17-20

Das primare Anliegen des Mt ist das christologische: Jesus ordnet das Pascha an.
Es ist das Pascha seines Todes.

Hat Jesus historisch anlasslich seines letzten Beisammenseins mit den Jingern ein
Paschamahl gehalten und wurde er am Paschafesttag hingerichtet? Oder war es ein
anderes Mahl und erfolgte die Hinrichtung am Vortag des Pascha. Mit Joh 19,14 (die
Absicht des Joh, Jesus in der Stunde sterben zu lassen, als im Tempel die
Paschalammer geschlachtet werden - V36 - ist sehr reflektiert und daher spater
geschrieben; dennoch ist auch bei Mt schon Paschasymbolik vorhanden) stimmt eine
talmudische Stelle Uberein: ,Am Vorabend des Paschafestes hangte man
Jesus“(bSanh 43a). Und weiters sprechen gegen die synoptische Tradition: Eine
Synhedrialverhandlung hatte nicht stattfinden kénnen, ebenso das Schwerttragen
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des Jungers (26,51) oder der Spaziergang des Simon von Kyrene (27,32). Fur ein
Paschamahl sprechen der Zeit und der Ort: Jesus hielt nach der Vorschrift fur das
Pascha nach Sonnenuntergang Mahl mit den Jangern. Jesus verlasst den offiziellen
Paschabezirk in Jerusalem nicht, auch Getsemani liegt darin. Und die Weisung Ex
12,22 ,Bis zum Morgen darf niemand von euch das Haus verlassen war zur Zeit
Jesu auf das Stadtgebiet von Jerusalem erweitert worden.

Mk 14, 12-16

Strukturelles Vorbild fur die Erzahlform, die zu Recht als profetische Vorhersage
definiert wurde, sind 1Sam 10,1-10; 1Kon 17,8-16; 2 Kon 1 (letztere auch mit
Botenformel 1 Kén 17,14; 2 Koén 1,3f). Die Ubereinstimmung mit LXX 1Kén 10 geht
bis in die Wortwahl (apélthas, heuraseis, apantaseis).

V12: Fur die Juden ist die Verquickung von Rust- und Festtag nach Mk unmdglich.
Das Fest hebt an als der Zeitpunkt des Leidens Jesu. Mk will in der Vorbereitung auf
einen wunderbaren Vorgang hinweisen. Mt 26,18 spielt offenbar schon auf die
Groldzugige Gastfreundschaft der Jerusalemer beim Pascha an.

V15: 106 anagaion, ein Neutrum, der intimste Bereich des orientalischen Hauses.

Aus der theologisch durchformten Geschichte historische Details erschliellen zu
wollen, ist abwegig. Jesus hat vor seinem Tod mit seinen Jungern ein festliches Mahl
gehalten, das erinnert die Uberlieferung.

Lk 22,7-14

Lk laRt Jesus die Initiative der Vorbereitung Ubernehmen. Es geht hier um den
Vorbereitungstag fir den Sabbat, also einen Freitag. Und der Sabbat fallt dann noch
mit dem Paschamahl zusammen. Unsere Liturgie folgt der johanneischen Erzahlung
und feiert das Letzte Abendmahl am Donnerstag. Der Ausdruck ,Letztes Abendmahl®
findet sich im NT nicht.

Die FulRwaschung beim Mahle

Joh 13,1-20

V. 14: ,opheilete“: Als Jesus seinen Aposteln die Fulle wusch, wurden sie seine
Schuldner; zugleich wurden sie aber auch befahigt, selbst etwas zu tun (V. 14b).

V. 16: Ist altestes, gemeinsam-urkirchliches Uberlieferungsgut; manche sprechen
vom ,Urgestein“ der Lehre Jesu (Mt 10, 23f; Lk 6, 40). Nur der Vierte Evangelist
verdoppelt das ,Amen“. Das einfache ,Amen“ war schon beim vordsterlichen Jesu -
siehe Synoptiker - bislang unerhdrt. V. 16 zeigt, dass in der urkirchlichen Erinnerung
die Tatsache im Vordergrund stand, dass sich Jesus seinen Jungern gegenuber
nicht nur klar als Herr und Auftraggeber wusste und das auch aussprach, sondern
dass er ihnen zugleich in diesem vollen und ausdrucklichen Bewusstsein seiner
Grolle das Beispiel zum mutigen Dienen gab, ein Vorbild an Sanftmut und die
Bereitschaft zum freiwilligen Tragen von Leid (vgl. auch Mt 11, 25 - 30).

V. 17: Dieser Abschlusssatz ist erntichternd. Und doch: Nur hier und in 20, 29 kommt
bei Johannes ,selig“ vor. Bei Mt und Lk kommt makarios 28mal vor!

V.18: Der griechische Wortlaut des Zitats in V. 18b stammt aus Ps 41 (40), doch er
steht so nicht in der Septuaginta. Wir wissen nicht, ob der Evangelist nach einer
anderen im Umlauf gewesenen griechischen Ubersetzung zitiert oder nicht.

Zum erstenmal steht hier die Formel: ,damit die Schrift erfullt wirde.“ Sie wird nur
noch in 17, 12; und 19, 24. 36 wiederkommen. Im Johannesevangelium geht es
darum, dem Leser klar zu machen, dass alles nach dem ewigen Heilsplan Gottes
ablauft.
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Geht es um das Lehrstuck Jesus: Erst spater werdet ihr erkennen, wie grol3 die
Versuchung zum Herrschen selbst fir euch werden kann, und wie heilsam eine
Belehrung gerade in diesem Punkt war? Johannes deutet durch diese Schilderung
der FuBwaschung die Kreuzigung nicht als ein ,Suhneopfer®, das uns ,rechtfertigt*
sondern als etwas, was uns helfen soll, in seine Liebe hineinzuwachsen.

Die Bezeichnung des Verraters

Mt 26,21-25
Auch bei Johannes wird der Verrater in der Jungerrunde entlarvt (Joh 13,26).

Mk 14,17-21

V17 ist Ubergang. Von Mk? Wie kénnen jetzt 12 beisammen sein, wo doch zuvor
zwei ausgesandt worden waren? : Mk ist wichtig, dass die ZwolIf von hier bis zur
Aufloésung ihres Kreises (Mk 14,50) Zeugen der Geschehnisse sind.

Es darf angenommen werden, dass die Uberlieferung der Perikope urspriinglich aus
zwei selbstandigen Teilen zusammengesetzt war: die Tischszene, in der Jesus seine
Auslieferung durch einen Jinger ansagt (VV18-20) - der Form nach ein in Szene
gesetzter profetischer Spruch - und der Wehe- und Warnspruch (V21). Dieser ist mit
Lk 17,1f zu vergleichen.

In seinem ersten Teil wird das Geschehnis als freiwillige Tat des Menschensohnes
(hupagei; Euphemismus fiir sterben) und gottverflgt (kathws gégraptai) vorgestellt.
Teil zwei, der Wehruf, und Teil drei, Ansage der Strafe, sind alt und einem
apokalyptisch orientierten Judenchristentum zuzuweisen (vgl. athHen 38,2). Ist der
Menschensohntitel hier (V21) ursprunglich ware es vielleicht die alteste
Leidensankindigung mit diesem Titel.

Sind V21bc dann die Reaktion der Gemeinde auf das Judasproblem?

VV17-20: Es ist bemerkenswert, dass in den Psalmen von Qumran der Lehrer der
Gerechtigkeit mit dem gleichen Psalmwort Klage fuhrt: ,(All die) mein Brot alRen,
kehrten mir den Rucken (1QH 5,23f). Die Reaktion der Junger ist Trauer.

Lk bringt die Bezeichnung des Verraters nach der Einsetzung des Herrenmahles

Joh 13,21-30

Nur Johannes spricht von derart internen Dingen wie der ,Kassa®“.

In V. 29 wird die Vertrautheit mit dem jadischen Brauch des Almosengebens vor dem
Paschafest vorausgesetzt. Auch wird die Kenntnis vorausgesetzt, was ab wann zu
kaufen nicht mehr mdglich ist. Das Mahl, das Johannes beschreibt, liegt vor der
offiziellen Festwoche.

V. 30: Die Nachte um den 14. Nissan, dem Fruhlingsvollmond, waren gar nicht so
dunkel.

Die Einsetzung des Herrenmahles

Mt 26,26-30

Vorlage ist Mk 14,22-25.

V26f: Als alteste Gestalt des Brotwortes sieht Gnilka Mk 14,22 und als alteste Gestalt
des Becherwortes 1 Kor 11,25. Und da das Mahl immer wieder gefeiert wird, kann
immer wieder Sindenvergebung stattfinden.
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V28: Dadurch, dass Mt das Geschenk der Sindenvergebung - das ist der
besondere Gedanke von Mt - ausschlieRBlich mit dem Kreuzesgeschehen (V28)
verknlpft und Jesus als jenen versteht, der die Verheildung des deuterojesanischen
Knechtes Gottes und des Paschalammes erfullt, vertieft er die christologische
Bedeutung des Textes.

V29: Wie bei Mk folgt auf die Deuteworte Uber Brot und Becher ein eschatologisches
Logion.

V30: Der abschlieRende Lobgesang war beim Paschamahl das kleine Hallel,
bestehend aus den Psalmen 114 bzw. 115-118. Bei der Eucharistiefeier kbnnen am
Schluss gleichfalls Psalmen oder christliche Gesange gesungen worden sein (vgl.
Kol 3,16; Eph 5,19).

Der Text will berichten, was war und gibt gleichzeitig einen Einblick in die Feier der
Gemeinde.

Mk 14,22-26
V22-25: t6 potarion, ein Neutrum. Dazu paarweise gegenuber weitere Neutra: Brot
und Wein, Essen und Trinkn, t6 séma, t0 haima. Diese Bilder und ihr
Gegeneinanderstehen brechen die Erzahlung auseinander. Das Durcheinander der
Zeit erdffnet einen Raum fur das Unsagbare, das uns erwartet, das wir gezeigt
bekommen.

Dass diese Perikope einmal selbstandig Uberliefert wurde, bezeugt 1 Kor 11,23-26.
War diese Uberlieferung &lter als die Passionsberichte? Und wer ist nun alter, Mk
oder Paulus. Gnilka pladiert fur Mk.

Der eschatologische Ausblick in Vers 25 ist mit Lk 22,18 zu vergleichen. Er bringt
eine Akzentverschiebung von einer Todesprofetie, die die Auferstehungsgewissheit
andeutet, zu einer Ansage dieser Gewissheit, die den gewaltsamen Tod voraussetzt.
V22: Jesus bezieht das Brot unmittelbar auf sich selbst bzw. seinen Leib. Dieses
Deutewort, das sich auf das gebrochene und ausgeteilte Brot bezieht ist neu
gegenuber dem Deutewort des judischen Mahles, das sich im Vortischgebet mit dem
Nehmen, Segnen, brechen, auf den Akt des Brechens bezog. Da Soma die Person
umschreibt, lieBe sich das Wort auch wiedergeben mit: Das bin ich selbst. Die
Essenden gewinnen im Mahl eine neue Gemeinschaft mit ihm. Vom Becherwort her
wird deutlich, dass es die Gemeinschaft mit dem ist, der in den Tod geht. Von hier
aus schlie3t sich das letzte Abendmahl an die Mahler an, die Jesus wahrend seines
Wirkens mit den Menschen, den Jungern und den Sundern, gehalten hat. War er dort
leibhaftig zugegen, so vertritt ihn jetzt das Brot, das die Mahlteilnehmer gemeinsam
essen. Jesus selbst al® vom Brot nicht.

V24: Das Blut Jesu tritt in typologischen Gegensatz zum Blut des alten Bundes, das
nach Ex 24,8 Mose auf das Volk spritzte. Die Bundesstiftung gewahrt im AT Erlésung
und Heil (Gefangene werden befreit, Sach 9,11). Im Becherwort wird das vermittelte
Heil als universale Suhne konkretisiert. Die Verbindung Bund-Sihne hat das alte
Pascha nicht. Dass das Blut von Ex 24,8 sihnt, findet sich aber schon in
zeitgendssischen Targums.

Die Entwicklungsthese dieser Perikope nach Gnilka ist folgende: Urspriinglich waren
Brot- und Becherhandlung durch eine dazwischen liegende Mahlzeit getrennt. Dann
wurden die Opfergaben von Leib und Blut Christi theologisch so wichtig, dass die
zwei Handlungen zusammengestellt wurden. Dabei wurden sie - unterschiedlich und
mit unterschiedlichem Erfolg - parallelisiert. Dadurch trat der Bundesgedanke in den
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Hintergrund. Das Blut wurde jetzt aber als ein flr die Vielen vergossenes bezeichnet.
Sie ist mit Mk 10,45b zu vergleichen.

Historische Beurteilung
War Jesu letztes Mahl ein Paschamahl? Gnilka meint eher ja.

Wirkungsgeschichte

Die Kirchenvater von Irenadus, Hilarius, Augustinus bis Chrysostomos und Thomas
von Aquin bejahten, dass Jesus selber al3. Das storte im 19. Jhdt. einige katholische
Theologen, das wurde der communio widersprechen.

Lk 22,15-20

In dieser Erzahlung feiert Jesus das Paschamabhl, reinterpretiert es, teilt Brot und
Wein mit den Aposteln, gibt ihnen dabei eine neue Bedeutung und instruiert seine
Apostel, dieses Mahl zu seinem Gedachtnis in Zukunft zu wiederholen. Der
Paterfamilias sagte Uber das Brot: ,Die ist das Brot der Bedrangnis (Ex 16,3), das
unsere Vater essen mussten, als sie aus Agypten auszogen®. Jesus identifiziert nun
die ungesauerten Massot nicht mehr mit dem Brot der Bedrangnis sondern mit
seinem Korper, d.h. mit sich selbst. Lk geht noch weiter und bringt in V19: ,der fir
euch hingegeben wird“. Das Brot hat stellvertretende und mdglicherweise opfernde
Bedeutung. Das ist also soteriologisch gedeutet und im Zusammenhang mit V15 ist
damit Jesu Leiden eine soteriologische Bedeutung zuerkannt und implizit auf Jesu
Tod referiert. Und V20 ist endlich in seiner soteriologischen Bedeutung vollig klar und
eindeutig. ,Fur euch vergossen® ist nun wieder Opfersprache (vgl. das Bundesopfer
in Ex 24,3-8) und nicht weniger als bei Mk. Der Bund wird nicht mit Oxenblut sondern
mit dem Blut Jesu besiegelt. Und Jesus gibt damit auch eine neue Anamnesis. Jesus
sagt nun nicht einfach: ,Ilch gehe als das wahre Paschaopfer in den Tod“. Vielmehr
inauguriert er eine neue Art seiner Gegenwart unter den Jungerinnen (Léon-Dufour).
Das Brotteilen soll eine neue Gemeinschaft zusammenbringen, und Jesus als ihren
Grund erkennen.

Liturgischer Einfluss ist bei Lk auch sichtbar (Antiochenische Abendmahlsliturgie?).
Paulus berichtet, dass ein derartiger Ritus von den ersten Christen gefeiert wurde (1
Kor 10,14-22) und erst in 11,20 nennt er ihn Herrenmahl und gibt seine
Einsetzungsworte wieder (11,23-25). Was zwischen dem Letzten Abendmahl und
dem Herrenmahl alles an Entwicklung liegt, das entzieht sich heute unserer Kenntnis.
Daruber hinaus treffen wir hier - in der Hauptsache VV19b-20 - auf die textkritisch
wohl schwierigste Stelle im ganzen NT. Es gibt sechs verschiedene Texttraditionen
hiezu.

Nun ist bei Lk zweifellos auf das Paschamahl angespielt (V15; vgl. 1,7-8,13), dazu
die Becher. Aber auch die eschatologische Dimension des Paschamahls der Juden
findet sich in der Erzahung bei Lk. Zweimal wird auf das Reich Gottes referiert.

Die Leidensanspielung (V15) driickt die Uberzeugung von Lk aus, dass Jesu Tod
notwendig war. Vgl. Hebr 9,26;13,12; 1Petr 2,21-23; und 3,18, wo gleichfalls der Tod
Jesu am Kreuz mit dem Ausdruck paschein ausgedruckt wird.

Wie Johannes in seiner Gemeinde das Letzte Abendmahl erinnerte, das ist ziemlich
unterschiedlich von hier und den Synoptikern.



83

Die Bezeichnung des Verraters

Lk 22,21-23

Am Herrenmahl teilnehmen garantiert den Jingerlnnen nicht, dass sie den Herrn
nicht verraten werden. Paranese! Und der Determinismus des Schicksals Jesu durch
den gottlichen Willen wird auch ausgedrickt.

Von der Rangordnung unter den Jungern und vom Lohn der Nachfolge

Lk 22,24-30

Die Parallelstellen sind Mt 20,24-28; 19,28; und Mk 10,41-45.

Lk achtet durch das ganze Evangelium hindurch auf die Gefahr der Gier nach
Ehrenplatzen (6,32-35; 9,46-48; 11,43; 14,7-14; 20,46;).

Diese Spruche Jesu haben bei Mt und Mk keine Parallelen an dieser Stelle. Apostel
kédnnen den Herrn verraten, sie kdbnnen sich auch nicht zu bléd sein, Uber ihre Grolie
zu streiten zu beginnen. Die Assoziation der Zwolf mit den zwolf Stammen Israels
kommt schon vor Lk vor (vgl. Mt 19,28). In Apg 1,15-26 wird diese Assoziation
dennoch besonders wichtig. Die zwoIf Stamme Israels kommen ohne Assoziation zu
den Zwolfen auch vor (Apg 26,7; 7,8;). Und umgekehrt kommen die Zwolf ohne
Zusammenhang mit den zwolf Stammen vor. Vgl. die vorpaulinischen Kerygmata 1
Cor 1,15,5; Apg 6,1.

Das neue Gebot der Liebe

Joh 13,31-35

Sinnvoller Weise stellt Schwank das neue Gebot in den Zusammenhang von
Johannes 13, 31 - 14, 31 (Joh 13,31-35: Das neue Gebot; Joh 13,36-38: Jesu Wort
an Petrus; Joh 14,1-14: Das Gesprach uber den Weg zum Vater; Joh 14,15-31:
Trostworte an die Junger). Es handelt sich um den ersten Teil der Abschiedsreden.
Das neue Gebot der Liebe in Joh 13,34 ist ein Verweis auf die Erniedrigung der
FuBwaschung, mit der das Leiden Jesu begann (Joh 13,1).

Joh 14,6: In Joh 14, 6 bezeichnet sich Jesus als der ,Weg“, das kommt von halach =
wandeln. Das Wegmotiv ist jetzt ein Motiv, das die Jungerlnen mit Jesus verbindet: In
Apg 9, 2 wird von den ,Anhangern dieses Weges®, d.h. Anhanger dieser Art zu
leben, dieses Lebenswandels, gesprochen. Fur diesen Weg ist auch der Beistand
wichtig: In keiner neutestamentlichen Schrift kommt das Wort paraklatos vor, aul3er
im Johannesevangelium (Joh 14,16) und in 1 Joh 2, 1, insgesamt finfmal.

Fir die gesamte neutestamentliche Theologie ist grundlegend: Dia mit Genetiv:
durch. Sagt man, aus (ek) dem Vater (mit Joh 16,28), durch (did) den Sohn im (en)
Heiligen Geist, so ist alles in Ordnung. Sagt man filioque (800 n. Chr.) wird alles
schwierig. Und mit unserem Vers beten wir: ,.... per dominum nostrum Jesum
Christum®, durch unseren Herrn Jesus Christus. Es gibt also eine gottliche Ordnung,
nach der uns aus dem Vater, durch den Sohn ,die Gabe“ (Joh 4,10; Apg 8,20)
geschenkt wird. Und in diesem Geist beten wir durch den Sohn zum Vater. Wird das
dia (durch) den Sohne ernst genommen — und nicht wie im Mittelalter des Westens
die Gleichheit der Personen betont — dann kann dieser jeder ostkirchliche Theologe
mitvollziehen und die Mitwirkung des Sohnes (,Filioque“) gewahrt werden. Das dia
mit Genetiv bezeichnet nicht nur den Raum sondern auch die Mitwirkung.
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In Joh 14,16 finden wir erstmals das Wort, das fur die Kommunikation des Sohnes
mit dem Vater gebraucht wird: ,bitten“ (erotan); auch ,fragen” oder ,ersuchen® waren
mogliche Ubersetzungen. Nicht der Vater bittet und schon gar nicht der Geist. Die
Junger hingegen bitten immer mit aitein. Joh 14,16 entzieht dem Sabellianismus -
denen die meinten, der nachdsterliche Christus und der Heilige Geist seien identisch
- den Boden.

Im Neuen Testament ist nirgends von ,Personen® die Rede. Augustinus bekennt,
dass er nur stammelnd von ,personae” sprechen wurde. Persona will das griechische
Wort présopon wiedergeben, das ,Angesicht, dann aber auch ,Maske® und die mit
einer bestimmten Maske verbundene ,Rolle” im antiken Theater. Der eine Gott spielt
auf der Weltbihne gleichsam drei Rollen: vor der Menschwerdung, in der
Menschwerdung und nach Ostern.

In den Versen 15. 21. 23. 24 von Joh 14 begegnet uns erstmals in den
Abschiedsreden das Wort ,bewahren® (tarein - hebr. schamar). Wenn Jesus bei den
Synoptikern das Liebesgebot als oberstes Gebot vorstellt, dann noch im
Zusammenhang des Schamar Israel, des Horens auf die Wege Gottes. Dieser Weg
ist bei Johannes jetzt Jesus selbst. Und wir kdnnen Joh 14,18: ,Ich werde euch nicht
als Waisen zurucklassen, sondern ich komme wieder zu euch® mit Schwank
verstehen: Offenbar haben wir auler Gott-Vater auch Christus zum Vater. Das
Johannesevangelium kennt nach dem Karfreitagsgeschehen keine besondere
Geistsendung mehr. Passion, Ostern, Himmelfahrt und Pfingsten fallen bei ihm in
eines zusammen, in die Stunde der Verherrlichung und Erhéhung, in der der Geist
gegeben wird (7, 39).

Gang zum Olberg, Ankiindigung der Verleugnung des Petrus

Mt 26,31-35

Vorlage ist Mk 14,27-31. Der prophetische Text ist dunkel. Der Hirte durfte ein guter
Hirt seines Volkes sein. Sein Tod bringt Zerstreuung und Bedrohung. Der Text wirkt
fur spater integrierend.

Die Grundbedeutung von skandalizo ist Falle (18,6-9). Fir Mt verbinden sich mit
skandalizo oft das Nein zu Jesus (11,6; 13,57; 15,12; 26,31.33) und der Abfall vom
Glauben (13,21; 24,10).

Mk 14,27-31

Das angekundigte Versagen aller muss in Verbindung mit der Flucht aller gesehen
werden (14,50). 14,66-72 schildert das Versagen des Petrus und in 16,7 ist Jesus in
Galilda. Das alles lasst die Vermutung aufkommen, hier wurden Einzeltraditionen
verbunden.

VV27-28: Schon bei Sach ist der Hirt eine positive, messianische Gestallt. Er darf
nicht von Sach 11,6f her interpretiert werden. In V28 geht es nicht um die Parusie.
Diese ist in V28 nicht genannt! Es geht vielmehr um die Nachfolge (wie 10,32), die
von Galilda aus wieder mdoglich wird. Mk verlagert vom Christus- auf das
Jungerschicksal.

Joel Marcus dazu: In Mk 14,27 ist Sach 13,7 ausdricklich (hoti gégraptai) zitiert. Mk
zitiert mit der LXX. Q war anscheinend ein Trager der palastinischen LXX-Tradition.
Mk setzt in 14,28 mit proagein die Hirtenmetaphorik aus 14, 27 eigenhandig fort. Die
Wiederherstellung der Jinger (Galilda wird in 16,7 wieder wichtig fir Mk), die 14,28
impliziert, entspricht Sacharjas Prophezeiung der Wiederherstellung Israels nach
dem Gericht, die in den Versen 13,8f unmittelbar an 13,7 anschlief3t.
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Lk 22, 31-34

VV31-32 sind nur bei Lk. Ein Spruch Jesu, der den Aposteln die Versuchungen durch
Satan ankundigt und Jesu Gebet fur Peter. Der Glaube des Petrus kommt nicht von
ihm, sondern vom Gebet Jesu flr ihn. Petrus wird hier ausgesondert und bekommt
eine Rolle fur die Gemeinschaft zugewiesen.

V33 ist dann von Mk 14,29 beachtenswert unterschieden und erinnert zudem an Joh
13,37.

Im Gegensatz zu Mk und Mt folgt Lk einer (johanneischen?) Tradition, die die
Voraussage der Verleugnung des Petrus nicht auf dem Weg zum Olberg bringt,
sondern im Raum, wo das Letzte Abendmahl eingenommen wurde.

V34 hat sogar 8 von 15 Wortern mit Mk Ubereinstimmend.

Und auch nicht bei diesem besonderen Apostel Petrus, macht Jesus bei Lk klar, sind
Loyalitat und Treue einfach selbstverstandlich. Im Gegenteil.

Joh 13,36-38

V. 38: Der tragische Grundton des Evangeliums macht sich wieder bemerkbar, wie
schon in 1, 11; 12, 37 oder 13, 21. Dennoch, die souverane Voraussage der Zukunft
durch Jesus ist dem Evangelisten auch wichtig.

Alle vier Evangelisten berichten von der Verleugnung des Petrus, die der Herr ihm
vorausgesagt hatte. Oft muss in der Urkirche davon gesprochen worden sein.

Die zwei Schwerter

Lk 22,35-38

Lasst jetzt Lk 10,1 als Ubung und Generalprobe begreifen.

Das ist der letzte Teil von Jesu Reden beim Letzten Abendmahl. Wenn es fur diese
Verse eine Tradition geben soll, dann muss sie aus dem Sondergut kommen. Das
wird unterstrichen durch die Tatsache, dass Jesus auf seine Worte zu den
Zweiundsiebzig (Lk 10,4) und nicht an die Zwolf (Lk 9,3) anspielt.

V38 zeigt noch einmal das Unverstandnis der Junger. Es geht nicht ums
Dreinschlagen sondern darum, dass die Junger in der Apg all das selber erleben
werden, was jetzt Jesus selber unmittelbar bevorsteht. Jesu Antwort ,Genug damit®,
bricht ihm fast das Herz. Tannehill sieht in der Tatsache, dass die Junger schon zwei
Schwerter bereit haben, die Junger anstelle von Jesus als Gesetzesbrecher. Und es
ist ihre Angst, die sie dazu trieb, sich Schwerter zu besorgen.

Folgende Perikopen werden hier nicht behandelt. Besser: Sie werden der eigenen
Ausarbeitung anvertraut:

Abschiedsreden Jesu nach Johannes: Vom Hingang zum Vater Joh 14,1-14;
Verheillung des Parakleten Joh 14,15-26; Meinen Frieden gebe ich euch Joh 14,27-
31; Ich bin der wahre Weinstock Joh 15,1-8; Bleibt in meiner Liebe Joh 15,9-17; Vom
Hass der Welt Joh 15,18-25; Der Beistand des Parakleten Joh 15,26-27; Von
Verfolgungen Joh 16,1-4; Vom Hingang Jesu und der Aufgabe des Parakleten Joh
16,5-15; Ankindigung von Tod und Auferstehung Joh 16,16-22; Das
hohepriesterliche Gebet Joh 17,1-26;

Gethsemane

Mt 26,36-46
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Vorlage ist Mk 14,32-42. Christus steht im Zentrum. Gat-schemani kann auf
Olkulturen hinweisen. Abraham (Gen 17,3), Moses und Aaron (Num 14,5), das ganze
Volk (1 Kg 18,39), die grol3en Beter werfen sich aufs Gesicht.

Der Zornesbecher (Jer 25,15), der Becher des Grimmes (Is 51,17) umschreibt Unheil
und Unglick und bedeutet gleichzeitig das gottliche Gericht (vgl. Ps 75,9). Spater
kann das Bild auf Leiden und Tod des Martyrers Ubertragen werden.

Jesus ist als Vorbild der Gemeinde stilisiert, der in einem nichtnachlassenden Beten
und Wachen Klarheit Uber seinen Weg gewinnt und diesem im Gehorsam gegenuber
dem himmlischen Vater zustimmt.

Mk 14,32-42

Die Einheitlichkeit der Uberlieferung zu behaupten, dirfte nicht méglich sein. Wie sie
aber zusammengestuickelt ist, kann auch nicht rekonstruiert werden.

V32: Die Bevorzugung der Drei (vgl. 5,40; 9,2) in V32 ist markinisch.

VV32-34: Wovor Jesus Angst hat, wird nicht gesagt. Die Sprache erinnert an die
Leidenspsalmen (Pss 31,10; 22,15; 39,13; 42,12; 43,5 usw.) Wunscht sich Jesus den
Tod?

V35: Das indirekt formulierte Gebet in V35b und V41b (ab althen) kommen darin
Uberein, dass sie die eschatologische Stunde einbringen (d.h. die von Gott
festgelegte Zeit eines apokalyptischen unheilvollen Ereignisses, das das nahe Ende
anzeigt vgl. Off 9,15; 11,13; 14,7.15), die wie das Menschensohn-Pradikat (der Inhalt
der Stunde ist die Auslieferung des Menschensohnes in die Hande der Sinder) in
apokalyptischer Mentalitat wurzelt.

V43 schlie®t unmittelbar an V42 an, d.h. die Verhaftungsszene ist mit dem
Gebetskampf verknUpft. Sind nun beide Perikopen ein Einheit?

VV37-38: Mit der Mahnung, zu wachen und zu beten, die an alle Junger gerichtet ist,
erfahrt die Perikope ihren paranetischen Hohepunkt und ihren apoftegmatischen
Charakter.

V38 sieht wie ein biographisches Apoftegma aus der palastinisch-judenchristlichen
Gemeinde aus. Daflir sprechen die Ortsangabe Getsemani (hebraisch, nicht
aramaisch und daher alt; auf dem Olberg zu suchen), die doppelsprachige Abba - ho
patar (vor dem 2. Jh. nicht als Kind- an Vateranrede bezeugt, im At nur in Sir 23,1
und 4LXX ist sie eine Eigenheit der christlichen Gemeinden vgl. Gal 4,6; Rom 8,15) -
und die Qumran verwandte Geist-Fleisch-Wendung (Fleisch aber hier als
Ermdglichung des Boseseins und Sundigens in der kreaturlichen Begrenztheit).

Die Fuhrungsverben sind Beten (4mal), wachen (3mal) und schlafen (4mal). Darin
liegt auch der Kontrast Jesu zur Jungerschaft.

V41: Dies ist die letzte Leidensankundigung Jesu.

VV41-42: Apéchei Ubersetzt Gnilka mit ,es ist vorbei*.

Historische Beurteilung

Auf ein historisches Geschehen deuten die Ortsnamen Getsemani und die mit ihm
verbundene Verhaftung Jesu. Die Gebetsanrede Abba - nur hier im Passionsbericht -
bewahrt vielleicht das Bild der frihen Gemeinde von der Art, in der Jesus in sein
Leiden ging, auf und ist damit Zeugnis des Gottesverhaltnisses Jesu.

Konstruktivistische Beobachtungen:
mikron, ein Neutrum. panta, ebenfalls. Drei Paare: Jesus-Junger, Jesus-Vater,
Jesus-Gefald.

Lk 22,39-46
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Sieht aus, als ob von Mk ibernommen. Vielleicht lag aber auch anderes Material vor,
da Lk sehr kurzgefasst ist. Die zweimalige Ermahnung Jesu zum Gebet
(Lieblingsthema des Lukas) rahmt Jesu eigenes Gebet und stellt seine letzte
Unterwerfung unter den Willen seine Vaters ins Zentrum. Die Junger kommen dabei
besser weg als bei Mk.

Joh 18,1

Johannes ist mit dem Gelande so vertraut, dass es fur ihn offenbar selbstverstandlich
ist, dass a) jenseits des Kidron der Olberg ansteigt, und b) der ,Garten“ dort
Getsemani heil3t (vgl. Mk 14, 32parr). Den Namen des Wadis aber nennt nur
Johannes, nur er spricht von ,einem Garten®, in den Jesus ,oft mit seinen Jingern
zusammenkam®. Ein ,Garten ist im Orient ein mit einer schutzenden Mauer
umgebenes Landstlck, in dem auch Baume, hier vor allem Oliven, wachsen kdnnen.
In diesem Gelande des Kidrontals gab es zwischen den Baumen viele Graber; es
war ja das Tal des Gerichts, das ,Tal Joschafat® (Joel 4, 2. 12). Noch heute sind
Graber aus der vorchristlichen Hasmonaerzeit zu sehen. Jesus ging also haufig zum
Gebet an einen Ort, den wir mit unseren Friedhdfen und ihrer Stille vergleichen
konnen.

Warum ist dem Evangelisten der Name des Wadis ,Kidron“ wichtiger als der Name
des Bergs und des Gartens (Olberg, Getsemani)?

Cheima-rrous kommt von cheima = Sturm, Winter, und rhéo = flielen, also ein
~Winterbach, d.h. ein Tag mit trockenem Flussbett, das nur nach einem Regenguss
Wasser fuhrt, dann aber einen reiRenden Strom aufnimmt: das typische orientalische
~Wadi“.

In 2 Sam 15 wird geschildert, wie der Konig David von seinem Sohn Abschalom
verraten wurde. Er verliel3 Jerusalem und floh. Doch bevor er den Kidron tUberschritt,
blieb er ,beim letzten Haus stehen® (V. 17), und seine Truppen zogen an ihm vorbei:
,Die ganze Erde weinte mit lauter Stimme, und alles Volk zog vorbei im WadiKidron
(en to cheimarro Kedron). Und der Konig uUberschritt das Wadi Kidron (ton
cheimarroun Kedron), und alles Volk und der Kdnig zogen vorbei auf dem Weg zur
Wauste (2 Sam 15, 23 LXX). - In unserem V. 1 steht tou Kedron als lectio difficilior,
lectio potior.

In der ganzen hier beginnenden Passion nach Johannes wird Jesus als der Konig
gezeichnet werden, der freiwillig und tUberlegen seinen Weg geht.

Entsprechend diesem Bild eines grof3en Konigs, der, trotz des Verrats durch seinen
»o0hn“, unerschittert voranschreitet, wird im Johannesevangelium nichts berichtet
vom Flehgebet Jesu im Garten oder von der Bitte an die drei Apostel, ihm wachend
und betend beizustehen (Mk 14, 32 - 42parr). Lediglich das Wort ,Kelch® (18, 11b)
erinnert auch bei Johannes noch an den Grundton der synoptischen Berichte mit der
Bitte: ,Vater, wenn es moglich ist, lass diesen Kelch an mir vortibergehen®(Mt 26,
39).

Johannes hatte schon in 12, 27 vorgezogen: ,Jetzt ist meine Seele bestirzt. Und was
soll ich sagen? Vater, rette mich aus dieser Stunde.” Die dreimalige Verleugnung
durch Petrus war schon nach der Fulwaschung angekindigt worden (13, 36 - 38),
nicht erst jetzt am Olberg (Mk 14, 26 - 31parr). Und das ,Steht auf, lasst uns
aufbrechen!®, denn der Verrater kommt (Mk 14, 42), stand woértlich gleich in 14, 31,
allerdings bei Johannes mit dem  doppeldeutigen Zusatz ,...von
hier(weg)“(enteuthen).
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Gefangennahme Jesu

Mt 26,47-56

V54: Jesus selbst erflllt hier nach Luz die Weisung von 5,39. Ist das hier tatsachlich
der Fall?

Historisch bringt Mt gegenuber Mk nichts Neues: Jesus wurde von Seiten des
Hohenpriesters bzw. der Synhedrialbehorde in Getsemani verhaftet. War es
regelrechte Verhaftung oder polizeiliche MalRnahme? Ist nicht so wichtig. Judas war
an der Verhaftung Jesu beteiligt. Er fUhrte die Polizeitruppe zu dem Ort, wo sich
Jesus in jener Nacht aufhielt. Nur hier ist seine Beteiligung fur die Junger o6ffentlich.
Bei der Gefangensetzung Jesu sind seine Junger geflohen. Das Ziel ihrer Flucht war
ihre Heimat Galilaa.

Mk 14,43-52

Gnilka nimmt die Einteilung genauer als die Synopse: Mk 14,43-53a.

Die Perikope ist nicht selbstandig, sondern als Fortsetzung der Getsemani-Erzahlung
aufzufassen. Die Ankindigung der Judasankunft (V42b) erflllt sich unmittelbar (V43).
Auch nach vorwarts verlangt die Perikope eine Fortsetzung, d.h. die Einbindung in
einen grolReren Passionszusammenhang einer Tradition. Wiederum gibt es viele
apokalyptische Motive (z. B. die Flucht).

Die Perikope gliedert sich in die verraterische Tat des Judas (VV43-46) und die
Reaktionen auf die Festnahme Jesu (VV47-52), namlich Schwertstreich und Flucht.
Die Rede Jesu (V48f) hebt sich als eingeschalteter kleiner Block davon ab. Der
Verweis auf die Lehre im Tempel verknUpft die ,Jerusalemer Streitgesprache” mit der
Passionsgeschichte (vgl. 12,35: didaskwn en to hierw, und 12,12). V53a meldet die
Ausflhrung des Vorhabens und schlief3t ab.

VV50-53a: Der Hirt wurde geschlagen, die Schafe zerstreuen sich. Die Flucht aller
kann nur die Jinger meinen.

Historische Beurteilung

Ausgangspunkt fur die historische Beurteilung der Perikope ist die Verhaftung Jesu
in Gethsemani. Auftraggeber der Verhaftung muss der amtierende Hohepriester bzw.
das Synhedrion gewesen sein. Jesus wird zu diesem abgefuhrt.

An der historischen Zuverlassigkeit der Uberlieferung, dass die Jiinger bei der
Verhaftung flohen, ist nicht zu zweifeln. Die Ausgestaltung der Schwertszene als
Entlastungsszene (der Verlust des Ohres galt als Schandmal. Schon die Assyrer und
Babylonier kannten die Strafe des Ohrabtrennens), wie vor allem das Fehlen aller bei
Verurteilung, Kreuzweg und Kreuzigung Jesu sprechen dafir.

Das Erscheinen des Judas Iskariot mit der Tempelpolizei in Getsemani ist der einzige
eindeutige Ausweis fur seine Tat. Nicht 14,10f, vgl. oben. So blieb auch Joh 18,2f nur
diese Feststellung.

Lk 22,47-53

Die VV21-23 erflullen sich. Bei Lk, nicht bei Mk, dominiert Jesus die Szene. Die
religiosen Autoritdten konnen Jesus hier fern von der Menge fassen. Diese
Autoritaten sitzen im Finsteren, das Licht, das Jesus in 1,79 bringt, ist ihnen nicht
aufgegangen. In 23,44 hat sich diese Dunkelheit Gber die ganze Erde ausgebreitet.
Tannehill: Bei Lk gibt es keinen Hinweis darauf, dass die Junger nach der
Gefangennahme Jesu gefllichtet waren, wie dies bei Mk 14,50 steht. Die Jinger
verlieBen auch nicht Jerusalem, sondern zusammen mit den Frauen, die ihn von
Galilda an begleiteten, waren sie ferne Beobachter der Kreuzigung (23,49). Sie
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sehen und erleben schon, und das wird fur ihr weiteres Bezeugen sehr wichtig
werden. Denn Lk zeigt Jesus als das Beispiel des Martyrers. Wie Jesus seiner
Zuruckweisung und seinem Tod begegnet, das ist wichtig fir Stephanus (Apg 7,55-
60 im Vergleich mit Lk 22,69; 23,34.46), das zeigt sich in der letzten Reise des
Paulus nach Jerusalem (Apg 21,13-14 im Vergleich mit Lk 22,33). Jesu Worte vom
Kreuz geben bei Lk Zeugnis seiner Vergebung gegenuber den Gegnern - im
Unterschied zu Mt und MK - und dricken im Todesmoment sein Vertrauen in Gott
aus (23,46). Und dies gibt der Leidenserzahlung ihre beispielhafte Bedeutung.

Joh 18,2-12

V. 3 - 11: Wir stolRen schon auf den Einfluss der synoptischen Texte.

Nazoraer ist der im NT haufigere Name, Mt, Joh, Apg gebrauchen nur ihn; Mk und Lk
ein oder zweimal Nazarener. Die arabische Welt bezeichnet die Christen bis heute
als Nozrim. Nazar = Spross (vgl. Jes 11, 1) das nasar = Beobachter (des Gesetzes,
vgl. Simson in Ri 13, 5). Nazar scheint die richtigere Wurzel zu sein.

V. 6: Wenn jetzt hier eine ganze Kohorte - rein romisch waren es 600 Mann, judische
Truppen - in der LXX auch mit speira bezeichnet - waren etwas weniger, zu Boden
fallt, so bzeichnet das die GroRe des Konigs vor dem sie fallen.

V. 3 - 11: Johannes sagt auch nichts vom Judaskuss. Judas steht aber in V. 5 ,bei
ihnen®, also auf der anderen Seite, nicht mehr bei Jesus und seinen Jingern.

Bei Johannes ruckt eine geordnete ,Abteilung“ an, ,mit Fackeln und Lampen und
Waffen®, um den Koénig einzuholen. Dieser setzt flir seine Schafe sein Leben ein (10,
11), keiner seiner Junger kommt um.

V. 10 wird einerseits als ein typischer Fall von ,novellistisch-legendarischer
Fortentwicklung® (R. Bultmann) gesehen, andererseits wird in 18, 15 dem Leser
angedeutet, dass hier ein Augenzeuge berichtet und dann in 18, 26 werden das Ohr
und der Name des Petrus wiederum erwahnt.

V. 11: Der ,Kelch® wird nach Johannes vom ,Vater” gegeben. Das ist bei Lk 22, 43
ganz anders. Und eine Gabe des Vaters bedeutet im Johannesevangelium immer
Lebensinhalt und Lebenskraft. Von 4, 34 her verstanden heilt das Kelchwort hier:
.Meine Speise ist es, den Willen dessen zu tun, der mich gesandt hat.”

Jesus vor dem Hohen Rat (Verleugnung des Petrus)

Mt 26,57-68

Die Vorlage Mk 14,53-65 ist kaum gekurzt, wohl bemerkenswert redigiert: Z.B., der
Hohepriester wird mit Namen genannt, die Hohenpriester sind verschwunden und
Petrus gelangt ins Innere des Palastes des Hohenpriesters.

V 59f: Nur an dieser Stelle wird von Mt in der Passionsgeschichte das Synhedrion
erwahnt. Das judische Prozessverfahren verstand sich als Zeugenverfahren, in dem
Belastungs- und Entlastungszeugen auftraten, die einzeln verhért wurden. Zur
Uberflhrung eines Angeklagten kam es durch die Ubereinstimmende Aussage
mindestens zweier Zeugen (Dt 17,6; Nm 35,30).

V 63: Mit Kajafas befragt das offizielle Judentum den christlichen Glauben. Jesus, als
Christus, Gottessohn, Menschensohn, Inhalt dieses Bekenntnisses, wird zu dessen
erstem Zeugen. Das Bekenntnis, das ihm den Tod bringen wird, ist von der
Gewissheit getragen, dass Gott sich an seine Seite stellen, ihn annehmen und
erhdhen wird.

Die judische Seite besal’ zur Zeit der romischen Prafektur - abgesehen von 41-44 n.
Chr. unter Agrippa I. - nicht die potestas gladii. Ausnahmen - im Sinne der via facti -
sind einige bekannt, darunter die Steinigung des Stephanus.
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V 61: Dieses Tempellogion durfte in der hellenistisch-judenchristlichen Gemeinde
entstanden sein. Stephanus ist deren herausragendster Reprasentant. Der
Tempelkonflikt ist einzuordnen in die sozialen Spannungen zwischen galildischer
Land- und Jerusalemer Stadtbevolkerung, die vom Tempelneubau - er wahrte bis
kurz vor den Beginn des judischen Krieges - lebte.

Mk 14,53-65

Die eigentliche Perikope von der Verhandlung Jesu vor dem Synhedrion umfasst die
Verse 53.55-64. Vers 54 bereitet die Verleugnung des Petrus (VV66-72) vor, V65
berichtet von einer Verspottung. Beide Verse bedurfen einer eigenen Erorterung. DA
V54 und VV66ff zusammengehdren, VV55-64 aber durch 15,1 fortgesetzt wird,
erscheinen  Synhedrialverhandlung und Verleugnungsgeschichte ineinander
verschrankt (sandwich-agreement; ein ahnliches hat Mk in 3,20-35 und 5,21-43
gestaltet).

Die parallele Struktur von 14,60-62 und 15,2-4 ist auffallig. Beide Male schweigt
Jesus auf die Anfrage seines Richters, beide Male nimmt er positiv zu einer
dezidierten Anfrage, die die messianische Wurde betrifft, Stellung. In V61c ist die
hohepriesterliche Anfrage im Sinn des christlichen Bekenntnisses formuliert. Die
Gemeinde soll heraushoren, dass ihre Sache verhandelt wird. Darum kann Jesus die
Frage eindeutig bejahen.

V62b: In Lk 22,66ff fehlt das Tempelwort, das daflr in Apg 6,14 erscheint. In 15,29
kommt es noch einmal als Spottwort unter dem Kreuz. Es kommt also in Mk 14,58
par; 15,29 par in Apg 6,14 und Joh 2,19 vor. Mt 26,61 ist eine Abschwachung der
Mk-Version. Joh 2,19 ist Anpassung an die dort gegebene Situation und
christologische Uminterpretation im Duktus der johanneischen Christologie. Apg 6,14
konnte aber eine altere Kurzform des Logions aufgewahrt haben. Wir werden darum
die VV 57-59 der vormarkinischen Redaktion zuschreiben, die die Passionstradition
apokalyptisch Uberarbeitete und hier den Tempelstreit (als Audruck der Streiterein
zwischen Jerusalemer und hellenistischen Judenchristen) miteinbezog. Die
Verknupfung der aus Ps 110 und Dan 7,13-14 gewonnenen Erhéhungsvorstellung
(der unangefochtene messianische Konig aus Ps 110 und der souverane Richter aus
Dan 7,13-14) mit der Menschensohn-Christologie ist fir Mk untypisch. Auch die
singulare Gottesbezeichnung ,dynamis” a3t auf Tradition schlief3en. Dass sich Jesus
hier 6ffentlich als Messias und Gottessohn bekennt, ist ein Hohepunkt im MKE.

Joel Marcus sieht das etwas anders: Dan 7,13 ist in Mk 14,62 zitiert. Jesus antwortet
mit ihm auf die Frage des Hohenpriesters, ob er der Messias-der-Sohn-des-
Gesegneten sei. Mk 13,26 ist ein direktes Zitat von Dan 7,13 und bringt das Wort
.,Macht“ (dinamis) ins Zitat ein. Vielleicht ist auch Mk 8,39 - 9,1 schon eine
Anspielung auf Dan 7,13-14. Auch in Mk 8,39 - 9,1 ist das Kommen des
Menschensohnes in Herrlichkeit sowie das Kommen des Konigtums in Macht (en
dinamei). Hat Mk auch hier eine targumisierende Interpretation von Dan 7,13-14
vorgelegen?

VV63-64: Die Situation des christlichen Bekenntnisses wird hier verhandelt. Den
Juden erschien das Bekenntnis zu Jesus dem Gekreuzigten als Messias und
Gottessohn offenkundig als lasterlich. So scheiden sich an diesem Punkt Christen
und Juden. Was die Situation Jesu im Synhedrion betrifft, reichte das
Messiasbekenntnis Jesu aus, ihn aufgrund des ,falschen“ Messiasanspruches
hinzurichten. Es braucht dazu nicht die Gotteslasterung, etc. aus Lev 24,16; Num
15,30.
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V65: Die Verspottung stellt Jesus mit Jes 50,6; 53,5 LXX als leidenden Gerechten
dar.

Historische Beurteilung

Auf welche Weise war die judische Hierarchie an der Hinrichtung Jesu beteiligt?
Beim Vorwurf des Zelotismus oder des Aufruhrs ware ein Vorgehen gegen die
Jungerschaft notwendig gewesen. Die messianische Anfrage des Hohenpriesters ist
Paralle zur Anfrage des Pilatus (15,2). Jesu provokatorisches Gesetzesverstandnis
und seine Kritik an den herrschenden Kreisen kdnnen von den religiésen Autoritaten
als gefahrlich angesehen werden. Ein formliches Todesurteil wird das Synhedrion
nach Gnilka kaum gesprochen haben. Wohl hat es die Anklagepunkte gegenlber
Pilatus noch beraten. Wer sich so verhielt wie Jesus von Nazareth, der befand sich
mit dem Gesetz, wie es in Geltung stand, in unheilbarem Widerspruch. Und das
Gesetz setzte sich ihm gegenuber durch.

Lk 22,54-71

Die Verse 54-71 sowie 23,1-5 und 13-16 sind die entscheidenden in der
Leidenserzahlung und geben viele Interpretationsprobleme.

Mk erzahlt von zwei Sitzungen vor dem Rat, Lk nur von einer. Verwirrt wird die Frage
nach der Verantwortung flr den Tod Jesu weiter durch Johannes.

Das Verhor durch judische Behorden Uber die Messianitat Jesu ist synoptisch belegt.
Im Unterschied zu Mk spricht Jesus nicht Uber die Zerstérung des Tempels und es
gibt keine Zeugen. Das Verhor geht um Jesu Messianitat und Gottessohnschaft. V70,
der hochstens eine halbe Bestatigung darstellt, wird in V71 als Zeugnis von seinen
eigenen Lippen interpretiert, das ihn sonderbarer Weise direkt zu Pilatus (23,1)
fuhren kann. Nichts vom Blasphemievorwurf.

Die doppelte Verkindigung der Engel (1,32.35) wird in V67 wund V70
wiedergespiegelt. Das Interesse des Lk ist klar christologisch.

Die Antwort Jesu in V70 ist indirekt, zusammen mit V69 heil’t dies, dass es Jesus um
seinen Sieg gegenuber seinen Feinden geht, die ihn seit geraumer Zeit verfolgen
und dass er Gottes Macht dazu bekommen wird. Die Anspielung auf Dan 7,13 und
Ps 110,1 in V69 zeigt zurlck auf seine Verwendung in 20,41-44.

Lk vermeidet die verhangnisvoll klare Aussage von Mk 14,62a: ego eimi. Es sind die
Anklager, die dies behaupten. Jesus dominiert auch in dieser Szene und deutet
seinen Sieg Uber die Verhdrenden an.

V71: Der Vers 71 gibt das Urteil Uber Jesus aus der Perspektive der judischen Fuhrer
wieder. Dennoch, diese Perspektive erhalt aus der bisherigen Erzahlung des Lk doch
auch eine gewissen Basis. Der Erzahler betonte die grof’e Anziehung, die die Lehre
Jesu auf die Leute hatte, die so grol war, dass sich die Fuhrer vor der Menge zu
flrchten begannen, die sie nicht mehr unter Kontrolle hatten (19,47-48; 20,19; 21,38;
22,2). Der Erzahler machte auch klar, dass Jesus der Messias ist, und hat den
koniglichen Aspekt seines Amtes ausdrlcklich hervorgehoben (1,32-33; 19,11-27.
38-40). Und Jesus verneint nicht klar, dass er ein Konig ist. Die Antwort in 22,70 und
hier in 23,3 sind parallel.

Joh 18,13-24

Das Verhor vor zwei Hohenpriestern und die Verwandtschafts-Verhaltnisse der
Hohenpriester kennen wir nur von Johannes. Josephus flavius (antiqu. XVIII, 2,2)
sagt: ,Nach diesem (dem Hohenpriester Simon) folgte wieder nach einem Jahr Josef,
der auch Kaiafas hieR.“ 1991 wurde das Familiengrab des Kajafas archaologisch
bekannt.
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Johannes weil} um die Flucht der Jinger (16, 32), berichtet aber nicht davon. Jesus
lasst sich binden, damit die anderen frei ausgehen koénnen, das ist Johannes
wichtiger. Und: Wahrend Jesus bereit ist, ,fir* (V. 14b) die anderen zu sterben,
verraten oder verleugnen ihn seine Freunde; Johannes ist nicht an dem
Streitgesprach mit den Hohenpriestern und Jesus interessiert.

Wer hat am Ende des 1. Jahrhunderts die Autoritat, die Dinge anders darzustellen
als alle bisherigen Evangelien, ohne beflirchten zu mussen, dass er abgelehnt wird?
Wer hat ein Interesse, dass es so dargestellt wird. D.h.,. wer will die Anstrengung von
Petrus und einem anderen, um Jesus doch noch nahe zu sein, herausheben?

Jesus fordert in V. 19 - 24 seine Junger - mathatas 6mal und nur bei Johannes! - auf,
jetzt davon zu reden, was er ihnen beigebracht hat.

Verleugnung des Petrus

Mt 26,69-75

Hier tritt allein der Junger auf. Vorlage ist Mk 14,66-72. Wenn die Petrusgeschichte
die Verhorszene erzahlerisch einfasst (vgl. V58 und V 69f), dann heil3t dies, dass
beides gleichzeitig stattfindet. Petrus wird von Mt nicht geschont. Wenn er bei Mk
beide male ,nur” vor einer - nicht zeugnisfahigen - Frau lugt, ist bei Mt von vornherein
die Gruppe miteinbezogen. Umso wichtiger ist das gleichzeitige Christusbekenntnis
von Jesus. Dieses kann mit unserem Text auch so gesehen, werden, dass Jesus
gleichsam auch fur seinen Junger spricht.

Petrus ist Jungersprecher (16,22) und steht in der Ambivalenz von Vertrauen und
Zweifel, von Bekennen und Angst vor den Konsequenzen dieses Bekennens und von
Verrat und Reue (26,69-75).

Mk 14,66-72

War die Perikope Bestandteil einer alteren Passionsgeschichte oder lief sie als
selbstandige Uberlieferung umher. Dem Gesehenwerden entspricht das Nicht-
erkannt-sein-wollen.

VV66-71: Petrus wird mit seinem ,Amtsnamen® neu eingefuhrt. Nach jludischem
Zeugenrecht hat eine Aussage erst durch zwei oder drei Zeugen ihr volles Gewicht
(Num 35,30; Dtn 17,6), eine Frau war in der Regel zum Ablegen eines Zeugnisses
juristisch unfahig. Diesmal wird Petrus als Galilder erkannt. Jesu Bewegung und er
selbst galten als galilaisch bzw. der Galilder. Die ersten Christen als Sekte der
Nazarener. Nach Justinus (Apologie 1,31,6; Jusinus lebet von 100 bis 166 oder 168
n. Chr. In Palastina), befreite Barkochba die Christen von schwersten Strafen, wenn
sie ,Jesus den Christus verleugnen und lasterten®. Ahnliches teilte Plinius an Trajan
uber die romische Verhaltensweise mit.

V72: Der zweite Hahnenschrei markiert die Stunde und bringt dem Juinger die
Voraussage Jesu in Erinnerung (14,30). Das Wort Jesu hat bereits den gleichen
Rang wie die grapha, die Schrift.

Historische Beurteilung

Die Historizitat der Perikope gilt zahlreichen Autoren als unangefochten. Letztlich
konnte ihr Inhalt nur auf Petrus, den einzigen Gewahrsmann des Geschehens,
zurtckgehen. Einen ernsten Einwand gegen die Historizitat stellt allerdings Lk 22,31f
dar, besonders wenn man péte epistréphas(V32) als sekundare Zutat betrachtete.
Das Logion kann nicht auf Jesus zurtickgefuhrt werden, geht in die Zukunft und blickt
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auf Petrus’ Stellung in der Gemeinde. Oder kommt schon die erste Verfolgung auf
die Gemeinde zu? Die Geschichte hat einen historischen Kern. Den Adressaten des
Evangeliums ist das inzwischen erfolgte Martyrium des Petrus erinnerlich gewesen.
Seine Reue war eingetreten. ,Die Novatianer mogen erroten” (Novatian 2. Halfte 3.
Jh. Italien), resumiert Theophylakt; Petrus sei nach der Teilnahme am Herrenmahl
gestrauchelt und doch wieder angenommen worden (PG 123,661).

Lk 22,56-62
Die Verse 54-71 sowie 23,1-5 und 13-16 sind die entscheidenden in der
Leidenserzahlung und geben viele Interpretationsprobleme.

Joh 18,25-27

Wahrend Jesus bereit ist, fur* (V. 14b) die anderen zu sterben, verraten oder
verleugnen ihn seine Freunde;

Ubergabe an Pilatus

Mt 27,1-2

Dass alle Hohenpriester und Altesten des Volkes den Beschluss fassen, Jesus zu
toten, soll ihre gemeinsame Verantwortung herausstellen. Mit der Auslieferung Jesu
an Pilatus erfullt sich die Ankindigung Christi (17,22; 20,18f; 26,2.45).
Handlungstrager im Prozess Jesu wird Pilatus, der flnfte Prafekt von Judaa (26-36 n.
Chr.). Sein Vorganger war Valerius Gratus. Die lange Amtszeit entspricht der Politik
des Kaisers Tiberius, der meinte, dass die Statthalter es machten wie die Fliegen am
Korper eines Verwundeten: wenn sie sich einmal vollgesogen haben, werden sie
mafiger in ihren Erpressungen. Auf der lateinischen Inschrift von Caesarea heif3t
Pilatus: Praefectus Judaeae. Die Steinplatte wurde 1961 im Theater von Caesarea
Maritima von Frova ausgegrabenen. Zum Paschafest pflegten die Prafekten, die in
Caesarea am Meer residierten, nach Jerusalem hinaufzuziehen, um durch ihre
Anwesenheit Unruhen vorzubeugen. Josephus berichtet z.B. von der Anwesenheit
des Cumanus beim Paschafest in Jerusalem.

Mk 15,1

V1: Mit der Auslieferung erflllt sich die Leidensankuindigung (9,31). Pilatus ist der 5.
Prokurator von Judaa und regierte von 26-36 n. Chr.. Philo sagt ihm Bestechlichkeit,
Gewalttatigkeit, Raubereien, Misshandlungen, Beleidigungen, fortgesetzte
Hinrichtungen ohne Gerichtsverfahren, unaufhérliche und unertragliche Grausamkeit
nach (Philo, LegGaj 302. Die Hinrichtung Christi unter Pontius Pilatus erwahnt
Tacitus, ann 15,44. ,Christus Tiberio imperante per procuratorem Pontium Pilatum
supplicio adfectus erat.”). Pilatus war ein Freund des Seianus, des machtigsten
Mannes im Imperium Romanum nach dem Kaiser. Und er war als Judenfeind
bekannt.

Lk 23,1

Der brutal handelnde Pilatus kommt in 23,1 zum zweiten Mal im LKE vor. Vgl. 3,1. In
Kap. 23 greift Pilatus personlich ein; Apg 3,13; 4,27; 13,28 beschreiben diese
gewalttatige Person, oder besser: diese Person als gewalttatig.

Joh 18,28
Die Verhandlungen vor Pilatus gliedern sich in sieben Szenen, jetzt beginnt die erste.
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Das Ende des Judas

Mt 27,3-10

Das ist Sonderuberlieferung des Mt, besitzt aber eine Parallele in Apg 1,18-20. Dort
stirbt Judas an einem Unfall. Wieder kommt Jesus nicht vor. Fur Mt steht nicht Judas
und sein Schicksal im Zentrum der Uberlieferung, sondern die Hohenpriester und
Altesten.

Die Erfullungszitate

Es sind Zitate aus alttestamentlichen Propheten mit einer bestimmten
Einleitungsformel (= Erfullungsformel). Mt 1, 22f, 2,15.17f.23; 4,14-16; 8,17; 12,18-
21; 13,35; 21,4f; 27,9.

Diese programmatische Betonung der Erflllung von Gesetz und Propheten durch
Jesus ist in der Situation nach der Scheidung von christlicher Gemeinde und Israel
notig geworden. Fir Paulus z.B. war das noch nicht nétig.

Es waren diese Erfullungszitate - besonders bei Mt -, die von Johannes
Chrysostomus bis zu Luthers antijudischen Spatschriften den Kampf der Kirche
gegen die Juden und den exklusiven Anspruch der Christen auf das Alte Testament
aufbauten. Auf der anderen Seite teilte das Urchristentum eben die Uberzeugung,
dass das Christusgeschehen die Erfullung der Schrift ist.

Jesu Verhor vor Pilatus

Mt 27,11-14
Vorlage ist Mk.

Mk 15,2-5

VV2-5: Die Pilatusfrage nach dem Konig der Juden (sie kommt mit 14,61 Gberein und
ist deshalb nicht ironisch) ist das Thema fur den folgenden Abschnitt bis zur
Kreuzigung. Die Antwort Jesu ,Du sagst es“ ist nicht eindeutig und verlangt eine
Fortsetzung. In welchem Sinn ist dies Jesus. Konig der Juden (judisch genau musste
es heilen: Konig von lIsrael) hat in dieser Bedeutung einen primar politischen
Charakter. Der Vorwurf allein reicht schon fur die Hinrichtung aus.

Pilatus wird um der Belastung der Hohenpriester willen entlastet.

Mit dem Schweigen Jesu und der Verwunderung des Pilatus ist in V 5§ noch kein
Abschluss gegeben, deshalb gehéren VV6-15 noch zur Perikope dazu!

Lk 23,2-5

Der Abschnitt ist einerseits von Mk 15,1b-5 inspiriert. Und Vers 3 ist fast identisch mit
Mk 15,2. Aber die VV1-2 und 4-5 stellen ein Problem dar. Nur 4b erinnert in
erstaunlicher Weise noch - oder schon - an Joh 18,38c.

Pralukanisch und pramarkinisch war eine politische Anschuldigung Jesu. Dasselbe
ist auch bei Joh angedeutet. Und die vierfach tradierte Kreuzesinschrift ist eine
weitere Bestatigung hierflr. Aber nur Lk ist bis in seine Redaktion politisch deutlich:
Weigerung Steuern zu zahlen und Anspruch, gesalbter Konig zu sein.

Jetzt ist Jesus den Heiden wirklich ausgeliefert (18,32).

Leher: Mir fallt auf, dass Jesus auf denselben Messiasvorwurf beide mal in etwas das
Gleiche anwortet: ,lhr sagt es” (V22,70), bzw. hier ,Du sagst es (V23,3)". Die Antwort
des Pilatus widerlegt nun die der judischen Autoritaten in V71, wonach sich Jesus als
Messias bezeichnet hatte. Fitzmyer weist auf Lk's Interesse, dass Pilatus die
Unschuld Jesu feststellt.
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Joh 18,29-38
Die ersten zwei Verhandlungsszenen liegen vor uns:
1. 18, 28 - 32; drauf3en: Erste Verhandlung mit den Juden (anklage)

2.18, 33 - 38a; drinnen: Erstes Gesprach mit Jesus (Konigsfrage)

Die Position der drei Akteure - die Juden drauf3en, Jesus drinnen, Pilatus zwischen
beiden schwankend - ist bezeichnend fur die seelische Situation dieser Menschen.
Die Juden hatten einen Gotteslasterer nach Dtn 17, 2 -5 gesteinigt. Die Rémer aber
bestrafen nicht-romische Aufrahrer durch Hinrichtung am Kreuz.

Die viermal wortlich Uberlieferte Frage: ,Bist du der Konig der Juden?“ (sy ei ho
basileus ton loudaion; - Mt 27, 11; Mk 15, 2; Lk 23, 3; Joh 18, 33) enthalt genau den
Titel, der dem Herodes d. Gr. 40 v. Chr. auf dem Kapitol in Rom verliehen wurde.
V37: In V. 37 lautet die entscheidende Frage des Pilatus bei allen vier Evangelisten
wortlich gleich: ,Du sagst es“ (sy légeis) (Mk 15, 2; Mt 27, 11; Lk 23, 3). Ohne
Dolmetscher antwortet Jesus auf griechisch, auch wenn die Wortwahl semitischem
Empfinden entspricht.

V. 37: Pilatus spricht als Reprasentant der gebildeten Heiden oder Heidenchristen,
die dieses Evangelium lesen. Ein suchender Mensch macht staunend eine
Entdeckung. Ein ihm seelisch Uberlegener Mensch spricht von einer ganz anderen
koniglichen Wirde.

,KOnig“ und ,Wahrheit® sind von Johannes dergestalt verbunden, dass Jesus die uns
Menschen gezeigte richtige Lebensform ist: Regnum veritatis et vitae, regnum
sanctitatis et gratiae, regnum iustitiae, amoris et pacis (Prafation am
Christkonigsfest).

Vor Herodes

Lk 23,6-12

Warum schickt Pilatus Jesus zu Herodes? Nur Lk unterbricht hier die Verhandlung.
Herodes findet absolut nichts, was sich Jesus hatte zu schulden kommen lassen.
V12: Die Erniedrigung Jesu macht aus Feinden Freunde.

Tannehill: Herodes tragt seinen Teil zur Verurteil bei. Er ist unter denjenigen Kdnigen
der Erde und Herrschern, die sich ,gegen den Herrn und Messias verbundeten® (Apg
4,26-27), siehe schon V12. Herodes verspottet Jesus. Das ist auch eine Verwerfung.
Nicht nur religiose, auch politische Autoritaten verwerfen Jesus.

Pilatus erklart Jesus fur unschuldig

Lk 23,13-16

Pilatus stellt vor den religiosen Autoritaten und dem Volk offiziell fest, dass Jesus das
Volk nicht aufgewiegelt hat. Wenn Herodes nun die Unschuld Jesu feststellt, wie
kann er ihn dann der schrecklichen flagellatio ausliefern? Lk sagt nur euphemistisch
paideusas, er spielt die Grausamkeit der Passion standig herunter und lasst offen, ob
die Geildelung uberhaupt ausgefuhrt worden ist.

Jesus oder Barabbas?

Mt 27,15-23

Mt bringt die Erweiterungen des Traumes der Frau des Pilatus und die
Unschuldserklarung des Pilatus mit dem Blutruf des Volkes. Die Belastung des
Volkes und die Entlastung des Roémers sind im Vergleich zu Mk weiter
vorangetrieben.
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Fur Matthdus legt Josef (1,24) das Gesetz im Sinne des Liebesgebotes aus und
reiht sich damit ein in die Reihe der Gerechten, die von Abel (23,35) und den
alttestamentlichen Frommen (13,17) Uber Jesus (27,19.24) bis zu den im Endgericht
bestehenden Tatern der Gebote Jesu (13,43; 25,46) reicht.

Mk 15,6-14

VV6-8: Barrabas war mit mehreren Aufrihrern zusammen, wie Jesus. Sein Name
Bar (ben) Abba, |asst fragen, wer der richtige Sohn des Vaters ist. Barabbas wird mit
den Zligen eines Zeloten gezeichnet. Die Zeloten besalien die Sympathien des
Volkes. Die Amnestiebitte bringt eine Uberraschende Wende.

VV9-14: Die Kreuzigungsforderung der Menge ist fur die kompositorische Anlage der
Erzahlung unentbehrlich. Sie ist also nicht nachtraglich eingefugt worden. Die Frage
nach dem Bdsen, das Jesus getan hat, ist keine juristische sondern eine moralische.
Pilatus hat die Sache nicht mehr in der Hand. Td hikanon poiasai ist Latinismus:
satisfacere alicui. Die Strafe fur das Verbrechen, die der andere verdient hatte, nimmt
Jesus auf sich. So wurde schon der Gottesknecht ,wegen unserer Sinden
misshandelt (Jes 53,5). Markus spricht von keinem Todesurteil (anders Lk 23,24:
epékrinen). Dies ist in Verbindung mit 14,64 zu sehen. Das Todesurteil hat das
Synhedrion ausgesprochen, Pilatus war nur der Vollstrecker. Diese Darstellung ist
theologisch gefarbt, die historische Frage nach dem Pilatusprozess muss eigens
gestellt werden.

In Mk 14,10 -11,18,21,41- 42, 44; und in Mk 15,1.10.15; kommt paradidénai vor,
ebenso in Jes 53,6.12; hier, in Mk 15,10 soll es Redaktion des Mk sein.

Historische Beurteilung

Ist es unbestreitbar, dass der Romer Pilatus Jesus zum Tode gebracht hat, bleibt
doch umstritten, welchen Rechtsweg er gewahlt haben mag. Kein Prokurator von
Judaa kannte das judische Recht. Hat Pilatus nun romisches Recht angewandt, um
einen Prozess zu fuhren, oder einfach in einem formlosen Verwaltungsverfahren die
Vollstreckung eines judischen Urteils angeordnet? Die Kreuzigung setzt einen
Prozess voraus. Gnilka meinte ja schon vorher, dass das Synhedrion keinen
Beschluss fasste. Pilatus hatte nun diesen Schuldspruch gefallt: ,Du wirst das kreuz
besteigen® (Ibis bzw., abi ad crucem).

Die Pascha-Amnestie als Rechtsgewohnheit der Prokuratoren von Juaa wird
historisch bezweifelt. Josephus schreibt davon nichts.

Fur die gesetzliche Niederschlagung eines Strafverfahrens bzw. die Freilassung
eines Verurteilten sah das romische Strafrecht die Rechtsformen der abolitio,
indulgentia und venia vor. Die Rechtsgeschichte muss noch viel klaren. Leher: Ich
erinnere, dass Crossan kein Beispiel einer derartigen Freilassung eines Nichtromers
bekannt ist.

Lk 23, 17-23

Tannehill kommt anlallich von Kap.23 zuriick zu seinem Thema Jesus und die
Menge. Abgeschlossen ist inzwischen sein Bericht Uber die Mangel der Junger und
deren Rolle in der Leidenserzahlung. Was jetzt die Menge in Kap.23 betrifft, so
schildert Lk ihre Beteiligung an Verwerfung und Tod Jesu als tragischen Irrtum. Die
Menge horte doch Jesus gespannt im Tempel zu. Sie kronte ihn zwar nicht zum
Konig beim Einzug, werde aber jesusfreundlich geschildert. Sobald Pilatus seine
unrihmliche Entscheidung trifft (23,23), tritt die Menge weder als Fan der religidsen
Autoritaten noch als Verwerfer von Jesus auf.
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Lk kehrt nach dem Einschub mit Herodes zur Ordnung und der Vorlage bei Mk
zuruck. Die Menge bringt es zuwege, dass Jesus unter die Verbrecher gezahlt wird
(22,37; Jes 53,12). Zum ersten Mal bei Lk wird die Todesart ,kreuzigen® ausgedruckt,
von der Menge. Pilatus bricht ein. Er wird der Feigling schlechthin bei Lk. Die Macht
der Finsternis (22,53) herrscht auf dem Platz. Die Menge verschmaht das Licht.
Tannehill zu Lk 23,13-25: Der Prozess und die Kreuzigungsszenen sind der
Hohepunkt der schicksalhaften Verwerfung von Israels Messias durch die judischen
Autoritaten in Jerusalem, die im entscheidenden Augenblick von der Menge
unterstutzt werden. Die grol3en Hoffnungen von 1,33, wonach der Messias fur immer
Uber das Haus Jakob herrschen wirde, erfahren eine tragische Umkehr, denn die
Flhrer wiesen den Messias zuruck.

Joh 18,39-40
Wir haben die dritte Verhandlugnsszene vor uns:
3. 18, 38b - 40; draufen: Zweite Verhandlung mit den Juden (Barabbas?)

Ecce homo

Die Synopse lasst hier Mt 27,28-31a sowie Mk 15,17-20a und Lk 23,2-5 zwar stehen.
Es geht aber um:

Joh 19,1-15

19, 11: Die Bedeutung der Philologie! Es steht dedoménon, nicht dedoména,
.gegeben® ist ihm also nicht seine Prafekten-Vollmacht, sondern die
heilsgeschichtliche Situation, nach der hier Jesus vor einem Romer als seinem
Richter steht.

In unserer Perikope haben wir Szene 4 bis 7 vor uns:

4.19,1-3; drinnen: Jesus wird gegeildelt
5.19,4-7; draul3en: Dritte Verhandlung mit den Juden (Ecce homo)
6.19, 8-12; drinnen: Zweites Gesprach (Machtfrage)

7.19,13 - 16a drauf3en: Vierte Verhandlung mit den Juden (Gerichtsurteil)

V. 19, 5: Ecce Homo, das ist die Antwort auf die Frage in 18, 38a! Bultmann sagt:
Das ho l6gos sarx egéneto ist in V. § in seiner extremsten Konsequenz sichtbar
geworden. ldou ho anthropos ist das Wort des Propheten Samuel Uber Saul, als er
ihm begegnet (1 Sam 9, 17 LXX). Von Gott heil’t es, er sei ,Geist* (4, 23), er sei
.Licht® (1 Joh 1, 5), er sei ,Liebe“ (1 Joh 4, 8), aber nie, gott sei die ,Wahrheit®, so
wenig wie es heildt, Gott sei der ,Weg“; doch beides gilt flr Christus.
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Die Veruteilung Jesu

Mt 27,24-26

V24: Die Handewaschung im Angesicht der Volksmenge kann nur von ihren
biblischen Voraussetzungen her begriffen werden. Mt lehnt sich an AT-Vorbilder an.
Es gab auch bei den Griechen und Romern ahnlich Suhneriten. Ps 25,6. Dt 21,1-9.
Die archaische Vorstellung ist, dass vergossenes Blut alle als unheilvolle Macht
bedroht, die Tater und alle, die mit dem Blut in Beruhrung kommen. ,Ich bin
unschuldig an diesem Blut” greift im Kontext zurick auf 27,4 und 27,6. Auch auf 2 Kg
3,28 in der LXX.

V25: Mt betrachtet die Menge als Reprasentant des ganzen Gottesvolkes Israel. Der
Blutruf lehnt sich an eine ATlich sakral-rechtliche Formel an, mit der man in der
Regel, vergossenes Blut auf andere abwalzt und damit auch den Schaden und das
Unheil, das man vo ihm befurchtet. So spricht David zum Amalekiter (2 Sam 1,16;
LXX), und lasst ihn téten. Salomo uber Joab (1 Kg 2,33; vgl. V32). Es ist eine
Besonderheit des Mt, fremdes Blut auf sich und seine Nachkommenschaft
herabzurufen. Das ganze Volk erklart sich mit diesem Blutruf bereit, das Unheil des
vergossenen Blutes des Christus Jesus auf sich und seine Nachkommenschaft zu
Ubernehmen. Das heildt fur Mt: An die Stelle des Gottesvolkes Israel tritt die
universale Kirche (vgl. 21,43). Und Uber lIsrael ist im Judisch-Romischen Krieg die
Katastrophe hereingebrochen.

Der Blutruf unterstitzte den Antisemitismus in der Alten Kirche. Man vertrat die
Auffassung, dass die Juden flr die Kreuzigung Christi bestraft wurden und weiterhin
bestraft werden. Besonders im 5. Jh. entwickelt sich die Vorstellung einer
,=Erbschuld®, verbunden mit dem Gedanken, dass der einzelne Jude um die
Blutschuld weild. Die Weigerung, sich taufen zu lassen, wurde dann als Bejahung der
Tat der Vater begriffen. In der lateinische Patristik Uberlie3 man das Schicksal und
Urteil Uber Israel allein Gott. In der Zeit der Kreuzzuge taucht im 11. Jh. die ldee auf,
auch Menschen kénnten sich als Racher des Blutes Christi betatigen.

Mk 15,15

Markus spricht von keinem Todesurteil (anders Lk 23,24: epékrinen). Dies ist in
Verbindung mit 14,64 zu sehen. Das Todesurteil hat das Synhedrion ausgesprochen,
Pilatus war nur der Vollstrecker. Diese Darstellung ist theologisch gefarbt, die
historische Frage nach dem Pilatusprozess muss eigens gestellt werden.

Lk 23,24-25

Tannehill zu Lk 23,13-25: Der Prozess und die Kreuzigungsszenen sind der
Hohepunkt der schicksalhaften Verwerfung von Israels Messias durch die judischen
Autoritaten in Jerusalem, die im entscheidenden Augenblick von der Menge
unterstitzt werden. Die grofden Hoffnungen von 1,33, wonach der Messias fur immer
Uber das Haus Jakob herrschen wirde, erfahren eine tragische Umkehr, denn die
FUhrer wiesen den Messias zurlck.

Joh 19,16a

Hier liegt der Abschluss der 7 Szenen:

Die Verhandlungen vor Pilatus gliedern sich in sieben Szenen:

1. 18, 28 - 32; draul3en: Erste Verhandlung mit den Juden (anklage)
2.18, 33 - 38a; drinnen: Erstes Gesprach mit Jesus (Konigsfrage)

3. 18, 38b - 40; draul3en: Zweite Verhandlung mit den Juden (Barabbas?)



99

4.19,1-3; drinnen: Jesus wird gegeil3elt

5.19,4-7; drauf3en: Dritte Verhandlung mit den Juden (Ecce homo)
6.19, 8-12; drinnen: Zweites Gesprach (Machtfrage)

7.19,13 - 16a draul3en: Vierte Verhandlung mit den Juden (Gerichtsurteil)

Achtung: Szene 4 kommt erst!

Die Verspottung Jesu

Mt 27,27-31a

Gegenuber Mk 15,16-20a hat Mt den Text neu organisiert. Die Spottszenen sind die
einzigen Texte in der Passionsgeschichte, in denen die strenge, zurickhaltende
Schilderung durchbrochen wird. Die Schmach, die Jesus erleidet, weil er sich um
unseret willen so weit erniedrigt hat (Chrysostomus) war in der Theologie immer ein
wesentlicher Grund, Christus anzubeten.

Mk 15,16-20a

Jesus steht im Mittelpunkt des Geschehens, namenloses Zentrum, hinweisende
Furworter und andere verweisen nur auf ihn. 13 Mal in nur 5 Versen dasselbe auton,
der Bezugspunkt aller, den keiner kennt.

Unter dem Kommando der Statthalter von Judaa standen bis Vespasian nur
Auxiliartruppen, die im Land selbst ausgehoben waren. Weil die Juden vom
Militardienst befreit waren, kamen die Soldaten aus den Kreisen der Palastinenser
und Auslander. Jesus wird mit den Requisiten eines hellenistischen Vasallenkonigs
ausgerustet, mit einem purpurfarbenen Gewand und einem Dornenkranz. Der Gruf
ist als Huldigung zu verstehen, wie sie dem Herrscher gegenuber ublich war. ,Heil
dir, Konig der Juden” erinnert an das Ave, Caesar. Der Vokativ ist Septuagintismus.
Zu erwarten ware der Nominativ (vgl. LXX 1Kdn 17,55; 24,9.15). Die Proskynese,
dargebracht als Kniefall (ponere genua), ist wesentlicher Bestandteil des
hellenistischen Herrscherkultes und will andeuten, dass der Herrscher einer
ubermenschlichen Sphare angehort.

Historische Beurteilung

Waren die Soldaten Palastinenser, so besalie ihr Handeln stark antijudischen
Charakter. Ist die Szene historisch? Wieso getraut sich keiner offen ,nein“ zu sagen?
Wirkungsgeschichte:

Gnilka bringt folgendes zwar unter Zusammenfassung. Es gehort aber in die
Wirkungsgeschichte: ,Christus wird in seinem Leiden zum Vorbild fur die Christen,
die Unbill und Hohn ausgeliefert sein werden.” Leher: Nicht im passiv leiden sondern
im aktiven, sinngetragenen Durchgehen ist Jesus Vorbild.

Lk
Lk kennt die Verspottung Jesu nicht

Joh 19,2-3

Jetzt haben wir die Szenie vier vor uns:
4.19,1-3; drinnen: Jesus wird gegeil3elt

Der Weqg nach Golgotha

Mt 27,31b-32
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Vorlage ist Mk

Mk 15,20b-21

Der alte Kreuzigungsbericht war mit dem Namen Simon von Kyrene (V20b) und dem
der Frauen als Zeugen (V40) verbunden. HandlungsmaRig setzt er den
Pilatusprozess fort und muss als Bestandteil einer zusammenhangenden
Passionsgeschichte gewertet werden.

V20b-21: Das Hinausfuhren dokumentiert, dass Jesus aus dem Volk ausgestol3en
ist. Auffallend ist die mehrfache Kennzeichnung des Simon. Er stammt aus Kyrene,
einer der funf Hauptstadte der Kyrenaika (Nordafrika). Dort gab es eine ansehnliche
judische Diaspora, wie die Kyrenaer in Jerusalem eine eigene Synagoge besalien
(Apg 6,9). Simon ist demnach Diasporajude, der sich als Pilger zum Fest in
Jerusalem aufhielt oder im Alter nach hier verzogen war. Die Namen seiner beiden
Sohne Alexander und Rufus sind nichtjudisch und kennzeichnen seine offene
Gesinnung. Die Nennung ist nur sinnvoll, wenn sie der Gemeinde bekannt waren.
D.h., Simon wurde spater Christ. Gehorte er zum weltoffenen Stefanuskreis (vgl. Apg
11,20)? Ist der in R6m 16,13 genannte Rufus sein Sohn?

Lk 23,26-32

Lk lasst die Misshandlungen (Mk 15,16-20a) weg. Simon tragt das Kreuz und
Jerusalemer, besonders Frauen, weinen um ihn. Lk lasst die Frauen mit Worten Jesu
warnen, ihnen kann dasselbe Unrecht wie ihm geschehen. Und die unfruchtbare
Frau wird sogar gesegnet und seliggepriesen. V31 wird sehr unterschiedlich
interpretiert. Auf der Linie Fitzmyers bedeutet er noch einmal: Das Schicksal Jesu ist
im Vergleich zu dem, was auf Jerusalem zukommt, kein Vergleich.

V32: Und jetzt ist Jesus tatsachlich unter den Verbrechern, wie in 22,37 angekundigt.

Joh 19,16b-17a
Hier steht nichts von Simon. Jesus tragt sein Kreuz selber.

Die Kreuzigung

Mt 27,33-37
Mk ist Vorbild

Mk 15,22-26

VV22-24: Die Kreuzigung wird mit erdenklicher Knappheit geschildert. Mit Ps 22,19
horen wir von der Verteilung der Kleider Jesu.

V25f: Eine Zeitangabe wird nachgeholt: Es ist die dritte Stunde (= 9 Uhr vormittags).
Mt und Lk strichen sie. Nach Joh 19,14 sei Jesus um die sechste Stunde verurteilt
worden. Die dritte Stunde muss in Verbindung mit der sechsten und neunten (V33)
beurteilt werden. Die Apokalyptik kennt sowohl einen ,chronologischen
Determinismus® als auch einen von Gott bestimmten ,Stundenplan® (Dan 7,12; 4Esr
4,36f.42; 13,58). 4Esr 6,23f bietet sogar hinsichtlich des Endes eine Drei-Stunden-
Angabe: ,Und laut schallt die Trompete; bei ihrem Klang wird alles plotzlich zittern
und erbeben ... Und Wasserquellen stehen still und laufen nicht drei Stunden lang.”
Die Stundenangabe wertet die Kreuzigung als ein von Gott verfugtes Geschehen. In
diesem Endereignis offenbart sich Gottes endgultiges Gericht und Heil.
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Die geschriebene Angabe des Schuldtitels greift auf den Prozess zurlck. Indirekt
wird sie zur Proklamation des Anspruches Jesu. Mk setzt noch nicht voraus, dass die
Tafel am Kreuz angebracht ist.

Lk 23,33-34
Das aramaische Wort Golgotha (Mk 15,22) 1alt Lk aus, ebenso kaloumenon. Die
Zeitangabe wird weggelassen. Die Tafel mit Konigstitel kommt erst in Lk 23,38!

Joh 19,17b-27

V18: Bei Mk steht nichts von Jesus in der Mitte, Mt 27, 38 ist fast wortlich Mk. Nur bei
Lk 23, 39 - 43 steht vom Wortwechsel. Und er redet als einzige Stelle im Neuen
Testament Jesus mit seinem Vornamen an.

V19: In 1, 46 hatte Natanael gespottet: ,Was kann schon Gutes aus Nazaret
kommen?“ Philippus sagte damals nur zu ihm: ,Komm und sieh!”

V.19: Der Felshugel vor der Stadtmauer (V. 20) hatte wohl von seiner Form her
seinen Namen bekommen, also nicht von den Totenschadeln, die dort lagen. Nach
den Ausgrabungen in den letzten drei Jahrzehnten ist der Fels in seiner
ursprunglichen Hohe sichtbar geworden: 10 m ragt er auf! Als Kaiser Konstantin die
Grabeskirche baute, hat er wohl die Hange des ,Kopfes® abgetragen und nur den
(jetzt turmartigen) Felskern unter der Golgota-Kapelle stehen lassen. Zwischen dem
Felshigel und der etwa 100 m entfernten, sogenannten Zweiten Stadtmauer war ein
(auch ausgegrabenes) Steinbruchgelande. Die Angabe Uber den Hinrichtungsort
,nahe bei der Stadt“ findet sich auch nur bei Johannes, dem guten Kenner der
Ortsverhaltnisse. (Andere Texte setzen das stillschweigend voraus: Hebr 13, 13:
,Lalt uns also zu ihm vor das Lager hinausziehen und seine Schmach auf uns
nehmen®; Off 14, 20: ,Die Kelter wurde draul3en vor der Stadt getreten®; Offb 18, 5:
Lverla}, mein Volk, die Stadt ...“; Mt 21, 39: ,.... warfen ihn aus dem Weinberg hinaus
und brachten ihn um®.) Schon unter Agrippa I. (41 - 44 n. Chr.) wurde die Stadtmauer
nach Norden vorgeschoben, so dal} Golgota seither mitten in der Altstadt liegt.

Die Inschrift Uber dem Verurteilten ist historisch unbezweifelbar: alle Evangelisten
nennen sie, und viele Menschen lasen sie (vgl. Mt 27, 37; Mk 15, 26; Lk 23, 38).
Gleich sind bei allen Evangelisten die vier Worter ,der Kénig der Juden®. Dagegen
findet sich nur bei Johannes auch: ,Jesus der Nazoraer“. Nach romischem Brauch
hatte der Verbrecher auf seinem Weg zum Hinrichtungsplatz eine solche Inschrift zu
tragen; sie besagte, warum er gekreuzigt wird (= causa poenae). Unter Mark Aurel
(161 - 180 n. Chr.) wurde z. B. im Amphitheater von Lyon ein Todeskandidat
herumgefuhrt mit der Tafel: ,Hic est Attalus Christianus - Das ist Attalus, der Christ
ist.“ (Eusebius: Hist. eccl. V, 1, 44).

Johannes ist es also, der die (auch apologetische) Bedeutung dieser Kreuzesinschrift
erkennt. Nur bei ihm schreibt Pilatus den Text scheinbar selbst; nur bei ihm taucht
das lateinische Lehnwort auf: titlos, vom lateinischen ,titulus®; nur bei ihm ist sie in
drei Sprachen geschrieben; nur bei ihm héren wir von einer Bitte, den Titulus zu
andern; nur bei ihm betont der vorher wankelmuitige Pilatus: Das bleibt so
geschrieben.

V21: Die Hohenpriester wollen Jesus unterschieben, er selbst hatte sich den Titulus
gegeben. Pilatus stellt klar, dass Jesus das nie behauptet hat. Jesus war sogar in die
Berge geflohen, als er Konig werden sollte (6, 15). Indem der Rdomer auf dem
Wortlaut seiner Inschrift klar beharrt, ist auch klar: Dieser Jesus ist unschuldig
gekreuzigt worden; denn er hat es nicht behauptet. Aber er ist es und er kann es
nicht leugnen, dass er wirklich der Konig derer ist, die ihn als die Wahrheit und damit
als ihre Lebensnorm anerkennen. Das hat er nie ,beansprucht’. In Jesu
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Menschennatur, die ja Offenbarung der Wahrheit Gottes ist - ,Wahrheit” immer im
johanneischen Sinn -, liegt also auch die Konigswurde Christi begrindet.

V22: Die Perfekta in V. 22 geben der Inschrift bei Johannes die Bedeutung von
etwas, was Pilatus ein fur alle mal und fur alle Menschen geschrieben hat.

V.23: Die modernen, auch die protestantischen Kommentatoren sind mit den
Kirchenvatern an dieser Stelle einig: Die Angabe uUber die Kleider Jesu haben
symbolischen Sinn. Welchen?: Das Verteilen der Kleider setzt voraus, dass Jesus
unbekleidet gekreuzigt worden ist. Jesus hat seine Kleider hergegeben. Kleider sind
im biblischen Sinn ein Symbol flr den Leib. In den Kleidern teilt Jesus etwas von sich
selbst aus. Was? Die Vierzahl bezeichnet gewohnlich die Universalitat. In alle ,vier
Winde“ (vgl. Mt 24, 31) wird Christus getragen werden, nicht zuletzt durch Soldaten
auf den Strallen des romischen Weltreichs. Philo v. Alexandrien denkt beim Kleid
des Hohenpriesters an Erde, Wasser, Luft und Feuer (De fuga et invent. |, 110). Die
Bemerkung uber die ungenahte, nahtlose Tunika weist auf ein priesterliches Gewand
hin. Handwerklich musste man beim Weben der einen Tuchbahn, die Uber die
Schultern lauft, am untern Ende beginnen. Also ist auch das ,von oben her”
symbolisch. Und er war ,ganz durch®, das ist ja schon logisch. Also warum die
Wiederholung? Als Hinweis auf die Einheit, die Jesus immer wollte? ,Geheimnisvoll
und im Zeichen erklart dieses Kleid die Einheit der Kirche.“(Cyprian v. Karthago: De
unitate, cap. 7).

V25 - 27: Wir setzen, wie die meisten Kommentare, ,die Schwester seiner Mutter” mit
der bei Johannes nicht mit Namen genannten ,Salome® gleich (vgl. Mk 15, 40
~oalome“ mit Mt 27, 56 ,die Mutter der Sohne des Zebedaus®). Danach waren die
Bruder Jakobus und Johannes mit Jesus verwandt.

V25 - 27: Wenn nun die leiblich Mutter des Johannes, Salome, tatsachlich neben der
Mutter Jesu anwesend war, wie ist dann der Satz - noch dazu vorangestellt - ,Frau,
siehe, dein Sohn“ zu verstehen? Ist Maria der Typos der Kirche, oder wieder der
Typos des Alten Bundes, dem in Johannes nun die Gemeinschaft mit dem Neuen
Bund dazugegeben wird?

Der Gekreuzigte wird gelastert

Mt 27,38-43
Vorlage ist Mk.

Mk 15,27-32a
VV29-32: Klg 2,15 erscheint als Parallele: ,Alle, die des Weges voruberziehen,
zischeln und schitteln mit dem Kopf.*

Lk 23,35-38

Jesus und alle anderen Personen sind im Kontrast. Die Flihrer, die Soldaten und in
V39 bald die Verbrecher gebrauchen ,sozein®. Fur Lk ist wichtig, Jesus ist als Retter
und Erléser gekreuzigt.

Tannehill: Am Kreuz wird Jesus lacherlich gemacht, weil er sich nicht retten kann
(23,35), als machtloser Konig verspottet (23,36) und beschimpft (23,39). Jedes mal
enthalten die Worte eine Herausforderung an Jesus, sich zu retten. Das zeugt vom
Unverstandnis dieser Leute, was den versteckten gottlichen Sinn des Kreuzes
betrifft, wie er in Apg 2,23 und 4,28 verkundet wird. Jesus verweigert die Rettung und
schweigt. Das ist sein Einverstandnis mit dem dunklen Plan Gottes, zu dem Jesus
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steht (22,22.37.42). Die Leute sehen im Kreuz nur die Zurlickweisung der
messianischen Anspriuche Jesu.

V38: Die Inschrift ist das einzige Schriftstick Uber Jesus zu seinen Lebzeiten, von
dem wir wissen. Diese Kreuzigung geschah in keinem Winkel (Apg 26,26), ist Lk
wichtig festzustellen.

Im Gegensatz zum ,dunklen Plan Gottes" fragt Bovon anlasslich von Lk 23,35.37.39
wie viele: Weshalb hat Gott seinem Sohn diesen Tod nicht erspart? Schon Lk 4,9-12
findet die Versuchung im Tempelbezirk statt. Folgt nach der prophetischen und
koniglichen jetzt die priesterliche Versuchung? Sie dient nicht als Antwort auf die
Kritik am Wunder sondern am Kreuz Jesu.

Joh
Bei Joh lastert niemand

Die beiden Schacher

Mt 27,44
Vorlage ist Mk: Beide Schacher verspotten Jesus.

Mk 15,32b
Bei Mk wird Jesus von den beiden Schachern verspottet.

Lk 23,39-43

Der rechte Schacher, der Jesu Unschuld bestatigt, seine Schuld anerkennt und
dadurch umkehrt, anerkennt auch, dass Jesu Unfahigkeit sich vom Kreuz zu retten,
keineswegs seinem Anspruch messianischer Koénig zu sein, widerspricht oder
Abbruch tut. Deshalb apelliert er auch an Jesus, ihn nicht zu vergessen. Genau der
Verbrecher ist bislang der einzige, der anerkennt, dass Verwerfung und Tod Jesu
Weg zu koniglicher Macht zur Rechten Gottes sind. Die Jungern verstanden das
bisher nicht (9,22.44-45; 18,31-34).

Jetzt ist es ein Outcast, der Jesus versteht. Das bestatigt Jesu Antwort. Der reuige
Kriminelle erfullt die Rolle des verlasslichen und empfanglichen Auslegers Jesu. Der
Centurion hat bei Lk bei weitem nicht diese starke Rolle. Lk halt an der gro3en Rolle
der Unterdrickten und AusgestolRenen im Leben Jesu fest.

Joh
Bei Joh héren wir nur, dass mit Jesus ,zwei andere” gekreuzigt wurden (Joh 19,18).

Der Tod Jesu

Mt 27,45-54

V50-51a: Die Bedeutung des Todesschreis Jesu wird man darin erblicken durfen,
dass allen, letztlich der Welt, der Tod des Gottessohnes mitgeteilt werden soll.

Die Kreuzigung auf der Schadelstadte kann als das sicherste historische Datum des
Lebens Jesu gelten.

Mk 15,33-39

VV33-34: Erst ,nach jener Drangsal® wird der Menschensohn ,mit viel Macht und
Herrlichkeit* (13,26) erscheinen. In der Drangsalepoche gibt es nur die Offenbarung
des Kreuzes, das durch Gott nicht gelichtet wird. Der laute Schrei kann in der
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EinfUhrung eines Gebets nur als verstarkter Gebetsausdruck verstanden werden und
ist in diesem Sinn vielfach belegt (z.B. LXX Neh 9,4; Jdt 7,29; 9,1).

VV35-39: Der Soldat, der Jesus trankt, spricht aber Worte eines Juden. Da wurde
Uberarbeitet. Der Gottessohntitel aus dem Mund des Hauptmanns wurde im
judischen Bereich noch nicht eindeutig auf den Messias angewandt, und darum ist er
hier Ausdruck christlichen Bekenntnisses und umschreibt Jesu messianische
Kdénigswurde. Es geht um noch keine Wesensaussage. Im Kreuz wird er als Sohn
Gottes erkannt. Der ,Anfang des Evangeliums von Jesus Christus, dem Sohn Gottes"
(1,1) kommt zu seinem Ziel.

Historische Beurteilung

Der historische Kern des Abschnittes erstreckt sich auf Kreuzweg, Kreuzigung und
Tod, naher hin die Verse 20b-22.24-27.40. Der Tod Jesu von Nazaret am Kreuz auf
Golgota ist das unbestrittenste Datum seines Lebens.

Wirkungsgeschichte
Die Gottverlassenheit (derelictio) Jesu war das zentrale Problem der altkirchlichen
Christologie.

Lk 23,44-48

Noch einmal, von einem Heiden, wird Jesu Unschuld festgestellt. Die Menge ist
Zeuge seines Todes. Jesus schreit nicht, aber er gibt sich in die Hande seines
Vaters. So oft wurde er in die Hande der Menschen gegeben: 9,44; 18,32; 20,19;
22,53 und 24,7. Der Exodus, in 9,31 in Jerusalem fur ihn angesagt, vollzieht sich in
dieser Ubergabe. Indem er all dies erleidet, geht er in die Herrlichkeit ein (24,26). Der
leidende Messias ist wieder nur bei Lk.

Joh 19,28-30

V. 29: Ysop (hebr. “asob) ist nur 50 cm hoch, dicht, mit herb-bitterem Duft. Ps 51
(50), 9; Ex 12, 22; Lev 14, 4. 6. 41. 51f. Num 19, 6. 18 sprechen Uber die reinigende
und suhnende Wirkung des Ysop. Nur bei Johannes steht der Ysop. Deutet der
Evangelist das reinigende Suhnewerk Jesu an? In Hebr. 9, 19 ist die Rede vom ,Blut
von Stieren und Bdcken nebst Wasser und Purpurwolle und Ysop“, die Mose nahm
und damit das Volk besprengte und sprach: ,Dies ist das Blut des Bundes ..."

V. 30: Johannes schildert den Tod Jesu als Erflllung von 7, 39: Wenn er erhéht sein
wird, wird auch der Geist gegeben werden. Jesus Ubergibt denen unten bei ihm am
Kreuz stehenden, seiner geheimnisvollen Kirche, seinen Geist. Und somit erflllt sich
auch 16, 7, dass ,es gut fur euch ist, dass ich weggehe®, denn wir bekommen jetzt
den anderen Parakleten, Gottes heiligen Geist.

Zeugen unter dem Kreuz

Mt 27,55-56
Vorlage ist Mk. Dh. Es werden Maria von Magdala, Maria die Mutter des Jakobus und
des Josef genannt. Dazu die Mutter der Zebedaussohne.

Mk 15,40-41

Wiederum Maria von Magdala, Maria die Mutter des kleinen Jakobus und des Josef,
und Salome. Ist diese nun die Mutter der Zebedaussohne? Nach Gnilka ist V40 auf alle
Falle historisch.
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Gnilka sagt an dieser Stelle Uber die Frauen: Sie werden durch ihre Kreuzesnachfolge
auch zu echten Jungerinnen.
Haben wir ein Psalmenzitat vor uns?: Mk 15,40 schauten von Ferne zu und Ps 38,11

Lk 23,49
Lk stellt zu den Frauen auch noch alle, die ihn kannten. Er entschuldigt.

Joh 19,24b-27

Die Soldaten werden zu Zeugen. Dazu die Frauen, die schon genannt sind und der
Junger.

Beweis des Todes Jesu

Joh 19,31-37

V. 34: Hier hatte ein Abschreib- bzw. Horfehler weittragende folgen fur die
Auslegungsgeschichte. Der schwierigere und von den besten Hss bezeugte Text ist:
er ,stieR“(ényxen, von nysso = stolden, stechen). Das gleiche Verb ,stollen®
begegnet uns in Apg 12, 7, wo der Engel den im Kerker schlafenden Petrus weckt,
indem er ihn in die Seite ,stie“. Nun wurde aber im 2. Jh. n. Chr. dieses Wort
ausgesprochen als énixen, und fast genauso klang das Wort anoixen = ,er offnete.
Griechische Hss. Mit diesem Horfehler waren dann die Vorlage fur alte lateinische
Ubersetzungen (und spéater die Vulgata), in denen dann die Ubersetzung auftaucht
»<aperuit“. Augustinus schrieb dann dazu: Aus der geoffneten Seite Christi kommt die
Ekklesia wie eine neue Eva aus der Seite Adams (tract. in lo. CXX, 2). Sie war es,
die die ganze mittelalterliche Exegese und den liturgischen Gebrauch dieses Verses
beeinflusste. Auch der apologetische Aspekt, den Tod Jesu beweisen zu wollen,
steht nicht im Vordergrund.

V. 19, 31- 37: Der HOhepunkt ist das ausstromende Blut und Wasser. V. 34 enthalt
derart eine der wichtigsten Aussagen innerhalb der Johannes-Passion: Er kindet
von der ,Heilsbedeutung des Todes Jesu®. Siehe Sach 12, 10; 13, 1. Hieronymus hat
herausgefunden, dass die Worte ,sie werden auf den schauen, den sie durchbohrt
haben®, eine von den ganz wenigen Stellen ist, die (fast so!) nur in der hebraischen
Bibel, nicht aber in der griechischen Septuaginta stehen. Hieronymus hat darauf
gegen Augustinus gepocht, um sein in der Fruhen Kirche revolutionares
Zuruckgehen auf die ,hebraica veritas® zu rechtfertigen.

Das Begrabnis Jesu

Mt 27,57-61

Vorlage ist Mk 15,42-47. Lk weist interessanterweise gegenuber Mk dieselben
Auslassungen auf - abgesehen von der Herabnahme des Leichnams - wie Mt. Wie
Mt meiden Lk und Joh ptwma.

V59f: Josef besorgt die Bestattung Jesu allein. Friedhdfe in unserem Sinn gab es
nicht. Die Graber befanden sich in der Regel auf privaten Grundsticken, Garten o0.a.

In Mk 15,42-47 ist Josef noch kein Junger Jesu. Er wird als frommer Mann
geschildert (der das Reich Gottes erwartet). Dass ein Fremder Jesus bestattet,
bestarkt die historische Glaubwurdigkeit. Sein Motiv ist seine Gesinnung. Sich der
Toten anzunehmen war ein Werk der Barmherzigkeit. Aber wer war Josef? Ein
Festpilger, ein Burger Jerusalems? Wo befand sich dieses Grab? In der grof3en
Nahe zu Golgota, wie es die Grabeskirche seit Jahrhunderten anbietet?
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Mk 15,42-47

Die umstrittensten Verse der Perikope sind VV44f und 47. V46 schliel3t gut an V43
an. Das Zwischenstuck sei apologetische spatere Zutat. Es konnte urspringlich
geheil’en haben: ,Pilatus aber schenkte den Leichnam dem Josef“. Die Frauenliste
muss wiederum im Zusammenhang der Listen in 15,40 und 16,1 gesehen werden.
Zwei Listen so nahe beinander, das ist verdachtig. 15,47 durfte alt und traditionell
sein. Sie ist kurz. ,Maria, die des Joses® kann - muss aber keinesfalls - mit der
zweiten Maria von 15,40 identifiziert werden. 16,1 lehnt sich an 15,40 als
Nachbildung an. Die tragende Figur im Kreuzes- und Grabesgeschehen ist Maria von
Magdala.

War 14,42 bis 16,8 Bestandteil eines alten Passionsberichtes? Die Figur des Pilatus
und die Frauen als Zeugen der Kreuzigung und der Bestattung stellen eine Klammer
dar. Verbindende Elemente sind die Zeitangaben (15,42; 16,1f), die Angaben uber
die Grablegung (15,46f; 16,6), der Verschlussstein (15,46; 16,3f), die Frauen von
15,47 als die vermutlich ursprunglich Handelnden in 16,1ff.

VV42-43: Erst an dieser Stelle erfahren wir, dass Jesu Todestag ein Freitag war. Das
Unbeteiligtsein der Frauen an der Bestattung deutet die Distanz an und bestatigt,
dass Josef dem Jungerkreis nicht bekannt ist. Die Rede vom Leib Jesu weckt im
Kontext die Erinnerung an die Salbung in Betanien (14,8) und das Abendmahl
(14,22).

Historische Beurteilung

Ware die Bestattung durch Josef von Arimataa keine alte sondern eine sekundare
Tradition, dann hatte man doch - wie die Seitenreferenten spater - den Josef von
vorneherein zum Junger gemacht. Dies und die nahere Bestimmung durch das nicht
mehr sicher lokalisierbare Arimatdaa befirworten die Glaubwirdigkeit der
Uberlieferung.

Zusammenfassung:

Mk unterstreicht das Aulergewohnliche der Tat Josefs und verleint von der
Begrabnisperikope her dem Tod Jesu den Schimmer des Wunderbaren
(normalerweise lebt ein Gekreuzigter noch bis zu Tagen). Jesus ist wirklich
gestorben. Josef hat die Leiche empfangen. Maria von Magdala und eine zweite
Maria werden als Zeugen angeflhrt.

Lk 23,50-56

Jesus bekommt bei Lk ein wirdiges Begrabnis. Das Ganze ist von Mk abhangig und
kommt schon im prapaulinischen Kerygma vor (vgl. 1 Kor 15,4; Apg 13,29).

Lk sticht mit seinem Detail V53c heraus: ,wo noch niemand bestattet worden war*,
d.h. wardig eines Konigs. Das kennt auch Joh (19,41). Josef aus Judaa und die
galildischen Frauen zeigen, dass Jesus weder in Juda noch in Galilaa vollkommen
vergessen ist.

Joh 19,38-42

V. 40: Gabe es ein Grabtuch mit deutlich sichtbarer Seitenwunde, wenn es das
Johannesevangelium nicht gabe? Oder umgekehrt: Wenn schon vor dem
Johannesevangelium auf dem Grabtuch so grof} die Seitenwunde sichtbar war,
warum haben die Synoptiker nichts von ihr geschrieben?

Und in Lk 24, 39 zeigt der Auferstandene keine Seitenwunde! Vgl. dagegen Joh 20,
25.27. Hat also Johannes nur wegen der Blut-Wasser-Symbolik nach Art einer
Legende den Lanzenstich dazugedichtet. Doch der Bericht Uber den Lanzenstol3 des
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Soldaten ist eng verknUpft mit jenem Uber das Zerschlagen der Schenkelknochen bei
den Mitgekreuzigten. Musste denn Johannes das Zerschmettern der Knochen frei
erfinden, wenn er aus theologischen Grinden von einem Lanzenstich schreiben will?
Beides fehlt bei den Synoptikern.

Warum wurden die Schenkel zerschlagen? Diese Aktion war auch als selbstandige
Hinrichtungsart bekannt (crurifragium). Ausserdem wurde sie zusatzlich angewandt,
um den Tod von Gekreuzigten rascher herbeizufihren. |hr Todeskampf konnte sich
bin zu drei Tagen hinziehen. Waren die Schenkel zerschlagen, konnte er sich nicht
mehr aufstitzen.

V. 39 - 42: Eine Litra (lat. libra) waren 327,45 g. Das gibt also uber 30 kg und damit
die Feierlichkeit einer Konigsbestattung. Myrrhe und Aloe waren duftende Harze
(Aloe vielleicht in Olform); von SalbélgefaRen ist hier aber nicht die Rede, auch nicht
vom Einsalben, wie in Mk 16, 1.

Nach dem heutigen Stand der archaologischen Forschung in der Grabeskirche kann
mit an Sicherheit grenzender Wahrscheinlichkeit der Ort festgestellt werden, wo der
hingerichtete Jesus von Nazaret bestattet wurde; nach 20 Jahren wurde ein Grab
geraumt, die Knochen kamen in ein Ossarium. Ein frisches Grab ist auf alle Falle
etwas sehr seltenes. Vor den damaligen Stadtmauern wurde das Grabergelande
gefunden.

V. 40: Die beiden rechneten mit der Verwesung des Leichnams. Johannes sagt uns:
,20er Konig der Juden® (19, 19) wird mit allen Zeichen der ihm als solchem, auch
nach seinem Tod noch zukommenden Wurden bestattet.

Die Wachter am Grabe

Mt 27,62-66

Die Sicherung des Grabes mit Wachter und Siegel ist Sondergut des Mt. Gegen das
Kerygma von der Auferstehung Jesu nach drei Tagen bzw. am dritten Tag wird die
judische These vom Leichendiebstahl gesetzt (auch Justin bezeugt diese judische
These). Es geht um eine Auseinandersetzung um die Osterbotschaft. H.S. Reimarus
(gest. 1768) meint, die Junger hatten den Leichnam Jesu 50 Tage verwahrt, bis er
zur Unkenntlichkeit verwest sei. Die These lehrt uns, meint Gnilka, dass das leere
Grab, wie Barth (Dogmatik 111/2,126) sagt, ein zweideutiges, diskutables Faktum ist.
Es kann auch unglaubig gedeutet werden.

Fir den Juden heil3t dies: Gott Iasst den Gerechten nicht langer als drei Tage in Not.
12,40 ist also ein typisch mt Menschensohnwort. Mt 27,62f nimmt diese Stelle wieder
auf.

Uberblicke zu Mk

Joel Marcus:

Die Zitate aus dem AT sind in M's Bericht vom Leiden, Sterben und der
Auferstehung Jesu so zahlreich wie vorher nicht. Darin kommt die Uberzeugung der
ersten Christinnen zum Ausdruck, dass Jesus entsprechend der HI. Schrift gestorben
und am dritten Tage von den Toden erweckt wurde (1 Kor 15,3-4). Die Erzahlung des
Mk ist besonders stark von den Psalmen uUber den Gerechten, der leiden muss,
sowie von den Knechtsliedern des Deutero-Jesajas beruhrt. Dazu kommen in
geringerem Mal3e noch Sacharja 9-14 und Daniel 7.
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Sacharjas Eschatologie passt sehr gut in die Wirren des judischen Krieges, die Mk
kennt. Der Krieg ging auch schon mit Berufung auf Sachaja 9-14 los. Er interpretiert
das Leiden und Sterben sowie die Auferstehung Jesu als eschatologische
Ereignisse.

Beginnt Mk sein Evangelium mit Jesaja Ankindigung der Erfullung des
prophetischen Sieges im Heiligen Krieg (Mk 1,1-3; vgl. Jes 40,3), so erstaunt nicht,
dass am Ende seines Evangliums Mk wiederum zu Jes greift.

Dabei sieht aber Mk das apokalyptische Eingreifen Gottes in diese Welt vor allem im
Leiden des gerechten Knechtes, dessen Schlage sein Volk heilt und dessen
Folterung die Nationen schweigen lasst (Jes 53,5; 52,14-15).

Die Psalmen des Gerechten, der leidet

Darin ist Inhalt: die Klage des Verfolgten Uber seine Feinde, seine Unschuld, auf die
er besteht und sein Hilferuf an Gott, ihn zu retten.

In Mk 14,1 kommt en délw vor und apokteinai, ebenso in Ps 10,7-8.

In Mk 14,18 heil3t es: ho estiwn met’ emou und in Ps 41,9 heif3t es: ho esthiwn
artous mou.

Mk 14,34 perilupos ruft den Refrain der Psalmen 42,5.11; 43,5 wach.

Mk 14,41 paradidontai ruft Ps 140,8 wach.

Mk 14,55 ,sie sichten Zeugnis gegen ihn“ lalkt an Ps 37,32 denken und Ps 54,3.

Mk 14,57 mit den falschen Zeugen konnt Ps 27,12 und Ps 35,11 reflektieren.

Und das Schweigen Jesu in 14,61 und 15,4-5 mag mit Ps 38,13-15 zu tun haben.

Mk 15,24 das Teilen der Kleider und Ps 22,18.

Mk 15,29 die Verspottung und das Kopfschutteln und Ps 22,7.

Mk 15,30-31 Rette dich selbst und Ps 22,8.

Mk 15, 32 Schahung Ps 22,6.

Mk 15,34 Schrei der Verlassenheit und Ps 22,1

Mk 36 gaben ihm Essig zu trinken und Ps 69,21

Mk 15,40 schauten von Ferne zu und Ps 38,11

JM stellt eine sehr vernunftige Frage: Ist sich Mk all dieser Anspielungen Uberhaupt
bewusst? Oder hat er sie einfach aus den Vorlagen Ubernommen, ohne sie zu
erkennen? Hat er sie selbst gar eingefugt?

Zunachst pladiert JM dafir, dass Mk die meisten Zitate schon vorfand. Ausnahme ist
vielleicht Mk 15,40. Mk 14,1 durfte auch von Mk selbst eingefugt sein.

Die Knechtslieder in Deuterojesajas.

Markus Jesaja

14,10 -11,18,21,41- 42, 44; paradidonai 53,6.12;

15,1.10.15;

14,24 Blut vergossen flr viele 53,12

14,61; 15,5; Schweigen vor den Anklagern 53,7,

14,65 Spucken, Schlagen 50,6;

15,5.39 Staunen der Nationen und 52,15;
Konige

15,6-15 gerettete Verbrecher, 53,6.12;

unschuldig zu Tode verurteilt

Auch hier gilt wiederum: die meisten Anspielungen sind traditionell. Nur Mk 14,10f
und 15,10 erscheinen als Redaktion des Mk. Gab er zu diesem Gebrauch seine
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Zustimmung, als er in Mk 10,34 das Fehlendes ,geieln“ aus Jes 50,6 dazuholte?
Auch die Gottesknechtslieder wurden im nachbiblischen Judentum eschatologisch
interpretiert. Der Gottesknecht wird in den Gottesknechtsliedern einerseits als das
Kollektiv der insgesamt Gerechten, die leiden, dargestellt (9mal) andererseits als
individuelle Person. Seine Aufgabe ist dabei immer, auf der Ganzen Erde
Gerechtigkeit herzustellen (Jes 42,4) und Jahwes Rettung auf die Enden der ganzen
Erde auszubreiten (Jes 49,6).

In den Psalmen des Gerechten, der leidet, leidet zuerst der Gerechte durch seine
Feinde, dann bringt ihm die Macht Gottes den Sieg Uber sie. In den
Gottesknechtsliedern ist diese Abfolge auch vorhanden. Sie wird aber vermischt mit
der Vorstellung, dass der Gerechte bereits in seinem Leiden einen rettenden Zweck
erfullt und daher den eschatologischen Sieg erringt. Bei Jesaja triumphiert der
Knecht, indem er flr die Volker und sein eigenes Volk stirbt. Das modifiziert die
Psalmenaussagen gewaltig.

Nach JM gebraucht Mk nun die Gottesknechtsmetapher gleichfalls kollektiv: Zuerst
predigt Johannes und wird ,Ubergeben®(paradothanai), dann predigt Jesus und wird
Ubergeben (1,14; 9,31, 10,33) und schliel3lich predigen die Junger und werden
Ubergeben (13,9-13).

So ist auch fur Mk der Tod Jesu in einem gewissen Sinn schon ein apokalpytischer
Sieg uber die kosmische Unterdrickung durch die Macht der Slinde.

Ist das Ubergeben-werden bei Mk nun kollektiv zu verstehen, hieRe dies auch, dass
seine Gemeinde ihr Leiden als Rettung-bringendes versteht? Vervollstandigen sie,
was am Kreuz noch fehlt (Kol 1,24; 2 Kor 1,6)?

Impliziert ,sein Kreuz tragen und Jesus nachfolgen® (Mk 8,34) nicht auch
Anteilnahme an seinem Leiden? Mk 13,9-13 sieht die Verkindigung in Verfolgung
und Leiden als Manifestation von Gottes Macht in der Gemeinde. Hier ist - selbst
wenn ein Stellvertreter-Leiden der Gemeinde angesprochen sein sollte - die
Verbindung zu Jesus ,um seinet- und des Evangeliums-willen® klar.

4. Vierte Annaherung: Der Auferstandene

Schon in Punkt 3.1 habe ich Bovons Interpretation von Lk 3,16 gebracht: Es ist einzig
Sache Jesu, den in der Schrift verheiRenen Geist nach Ostern und Himmelfahrt (Apg
2,33) den Christen zu verleihen. Gleichfalls habe ich in Punkt 1.3 darauf
hingewiesen, dass die synoptische Tradition von der Auferstehung her zurlck zur
Taufe und von dort bis auf die Geburt Jesu zurlickgeht. Wenn es in diesem Skriptum
darum geht, sich als Christinnen mithilfe der Bibellektire ein christliches
Normenverstandnis anzueigenen, dann muss — spatestens bei der Lesung vom
Osterglauben der Jungerlnnen - dabei unser eigenes Verhaltnis zum Thema
Auferstehung geklart sein. Dies soll nun mit Hilfe der Theologie der Gotteserfahrung
von Karl Rahner®® ausgefiihrt werden. Rahner will den Glauben an Jesus Christus fiir
den selbststandig denkenden Menschen plausibel darstellen.

Als Grunde fur den Glauben an Jesus Christus als absoluten Heilsbringer gibt Rahner
geschichtliche Minimalvoraussetzungen an, die das Selbstverstandnis Jesu betreffen,
sowie die Beschreibung seiner Glaubenserfahrung der Selbstmitteilung Gottes im
Hinblick auf die Auferstehung Jesu, die "den Heilbringer in seiner ganzen Wirklichkeit

% Karl, Rahner, Grundkurs des Glaubens. Einfihrung in den Begriff des Christentums. Freiburg i. Br.
1984. 241-298.
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vermittelt".®' Die Berichte liber das geschichtliche Leben Jesu bis zu seinem Tod sind
schon immer durch das von der Osterlichen Auferstehungserfahrung her gefasste
Glaubensurteil (iber Jesus mitgestaltet.® Rahners christologische Uberlegungen sind
von der historisch-kritischen Exegese inspiriert, er beruft sich auf die Ergebnisse der
historischen Wissenschaft der Exegese und fasst als historisches Wissen von Jesus
zusammen:

Jesus lebte in der kulturellen, soziobkonomischen, politischen und religiosen Umwelt
seines Volkes, die er, als von Gott gewollt, annahm und radikal reformieren wollte. Als
radikaler Reformator durchbricht er die Herrschaft des Gesetzes, weil} sich in radikaler
Nahe zu Gott, weild sich radikal mit den sozial und religiés Deklassierten solidarisch und
wird in seiner Hoffnung auf die Umkehr seines Volkes - obwohl sich ihm Manner und
Frauen anschlieen - bitter enttauscht. Immer mehr bringt ihn seine Sendung in einen
todlichen Konflikt mit den Machthabern und er geht seinem Tod entschlossen
entgegen, den er als ihm von Gott auferlegt annimmt. Auferstehung Jesu bedeutet nun
die "Sieghaftigkeit seines Anspruchs ..., der absolute Heilsmittler zu sein", d.h. die letzte
Radikalitat und die unwiderrufliche Bestatigung als absoluter Heilsbringer oder letzter
Prophet, der im Tod ganzlich zu scheitern scheint, aber in seinem Sterben, von Gott
gerettet, in die Endgiiltigkeit seines Lebens stirbt.>®> Soll die Auferstehung dies sein,
"kann sie gar nicht ohne den faktisch erreichten (wenn auch freien) Glauben an sie
selbst gedacht werden, in dem ihr eigenes Wesen erst zur Vollendung kommt", d.h. der
Glaube an die Auferstehung Jesu Christi ist "ein inneres Moment dieser Auferstehung
selbst und nicht die Kenntnisnahme einer Tatsache, die von ihrem Wesen her
ebensogut ohne diese Kenntnisnahme bestehen kdnnte".>

Jesus steht also sozusagen "in den Glauben seiner Jinger hinein auf', in jenen
Glauben, "der sich als gottlich gewirkte Befreitheit Uber alle Machte der Endlichkeit, der
Schuld und des Todes weil® und sich hierfur dadurch ermachtigt weil}, dass diese
Freiheit sich in Jesus selbst ereignet hat und fiir uns offenbar geworden ist".*> Der
christliche Glaube ist also unsere Hoffnung auf unsere Auferstehung, die Hoffnung des
Menschen, der seinem Tod entgegengeht und dies wei}. Die Frage nach der
Auferstehung ist die Frage, "was uns der Tod, der uns standig anblickt, Gber uns sagt,
was es eigentlich ist mit der Existenz in den Tod hinein".*®

Obwonhl sich Rahner bewusst ist, dass "dieser Tod und dieses Auf-den-Tod-hin-Leben"
verdrangt werden kann, bilden sie als mogliche Erwartungserfahrung doch den
Verstandnishorizont der eigenen Auferstehung.’” Natiirlich kénnen wir mit der
christlichen Lehrtradition sagen, dass wir von den Zeugen des Neuen Testamentes, die
den auferstandenen Herrn "gesehen" haben, abhangig sind und bleiben, unser Glaube
also an das apostolische Zeugnis gebunden bleibt. Dennoch bleibt wichtig, dass wir

> Ebd. 243.
>2 Ebd.
> Ebd.
>4 Ebd.
> Ebd.
% Ebd. 265.

57 Ebd. 269.
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unseren hoffenden Mut, Uber dem Tod zu stehen, als geistgewirkte
Auferstehungshoffnung in der Geisterfahrung des unuberwindlichen Lebens selbst
erfahren konnen: "Im «Geist» erfahren wir selbst die Auferstehung Jesu, weil wir ihn
und seine Sache als lebendig und siegreich erfahren."® Die persénliche Beziehung zu
Jesus Christus, deren Moglichkeit in dieser Auferstehungserfahrung des
Auferstandenen angesprochen ist, versteht das Christentum als "einen existentiellen

Vorgang in seinem eigensten Wesen".*

Das leere Grab

Mt 28,1-8

Der Gattung nach ist V1-8 eine Angelophanie (vgl. Gen 22,11-13; Nm 22,31-35; Ri
6,11-24;13). Diese hat in der Regel folgende Elemente: die Erscheinung des Engels,
die Reaktion der Furcht, die auszurichtende Botschaft, die Entgegnung des
Empfangers, das beglaubigende Zeichen. In unserem Text fehlt die Entgegnung des
Empfangers. Das leere Grab gewinnt so gesehen die Funktion eines Zeichens. Die
Wachter sind von Mt wieder eingefuhrt.

V4: Die Bestlrzung zeisthai kannte Jerusalem schon in 2,3 bei der Kunde von der
Geburt des Messias, in 21,10 und dieselbe Erschutterung kommt in 28,4 wieder.

Die vierte Nachtwache (Mt 14, 22-31) ist die Zeit des Morgengrauens von 3-6 Uhr
und zugleich die biblische Zeit des hilfreichen Eingreifens Gottes (vgl. Ex 14,24; Ps
46,6; Jes 17,14). Und fur die Christen die Zeit der Auferstehung Jesu (vgl. 28,1).

Die Jerusalemer Gemeinde hatte das Grab Jesu gekannt. Die Kenntnis des Grabes
spricht daflir, dass es leer war.

Mk 16,1-8

Petrus (und die Junger) in V7 erinnern in Verbindung mit der Proklamation von
Kreuzigung und Auferweckung (V6), dem Grab Jesu und dem in V2 (t& mia
sabbatwn) vorausgesetzten dritten Tag an die Glaubensformel in 1 Kor 15,3-5. Sie
hat die Struktur (nicht die Worte) der Perikope geformt. 1 Kor 15,3ff. verkiindet noch
nicht das leere Grab, ist daher alter als die Tradition von Mk 16,1-8.

Unsere Perikope wollte vormarkinisch als Abschluss eines alteren Passionsberichtes
die Auferweckung Jesu verkinden. Dies tat sie, indem sie auf die Glaubensstruktur
von 1 Kor 15,3-5 zurtckgriff und die Auferstehungsbotschaft mit Hilfe des leeren
Grabes veranschaulichte. Die alttestamentliche Angelofanie-Erzahlung st
gattungsmalig Vorbild.

VV1-2: War die Salbung in Betanien auf den Tod Jesu ausgerichtet, so leitet die
Salbungsabsicht der Frauen die Geschichte seiner Auferstehung ein.

VV5-7: Der wahrgenommene Jungling sitzt auf der Rechten, das heildt, der
glickverheilenden Seite. ,Er ist auferweckt worden® (agértha) umschreibt die Tat
Gottes und knupft im Makrotext an 14,28 an. Gott hat eingegriffen und das Los des
Gekreuzigten gewendet, ist die Botschaft. Im Horizont biblisch-judischer
Anthropologie impliziert die Aussage agértha das Leersein des Grabes und kann
Auferweckung nur mit Einbeziehung der Leiblichkeit sinnvoll gedacht werden. Als
Rede des himmlischen Boten soll die Verkiindigung von der Auferweckung Jesu als
von Gott kommendes Offenbarungswort verstanden werden, das im Gegensatz zu

38 Ebd. 270f.

% Ebd. 298.
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Menschenwerk und -wort steht. Auf die Proklamation folgt der Auftrag, der eine
Verheillung enthalt.

Der rechtzeitige Exodus der christlichen Gemeinde aus dem umzingelten Jerusalem
des Judischen Krieges ist dokumentiert. Euseb und Epiphanios( 4. Jh. Syrien)
berichten davon: ,Alle Jinger wurden von einem Engel ermahnt, dass sie aus der
Stadt auszogen, die in Balde von Grund auf zerstort werden wurde. Jene verlie3en
daraufhin die Stadt und lieRen sich in Pella, einer Stadt jenseits des Jordan, in der
Dekapolis nieder.” (Epiphanios, pond. et mens 15 ed. B. Ugolinus. Epiphanios, haer.
29,7,7. Euseb, h.e. lll 5,3).

Warum Galilaa? Gnilka interpretiert aus dem MKE heraus: Galilaa ist fur Mk die
Heimat des Evangeliums. Den Auferstandenen im Land seiner irdischen Tatigkeit zu
sehen, bedeutet dann auch, Jesus voll begreifen zu konnen. Voll verstanden ist er
nur in seiner Identitat als Irdischer, Gekreuzigter und Auferstandener.

V8: Das volle Verstehen liegt aber jenseits von 16,8. Das Evangelium vermag nur bis
an die Grenze des Glaubigwerdens heranzuflhren. Gnilka sieht hier die bewusste
Gestaltung des Mk, der den erzahlten Weg bewusst nicht bis zu Ende fuhrt. Mk setzt
die in Galilas geschehene Erscheinung des Auferstandenen vor Petrus und den
Jungern voraus.

Lk 24,1-12

Tannehill: Auch die Auferstehungserzahlungen konnen als literarische Sonderform
der Leidenserzahlung betrachtet werden. Und Jesu Auferstehung (1 Thess 1,10; 1
Kor 15,4; ROm 4,24-25; 10,8-9) sowie Erscheinungen des Auferstandenen (1 Kor
15,5-7) sind Inhalt des prapaulinischen Kerygmas.

Nicht verleugnet werden soll jedoch, dass es auch eine andere - vielleicht altere - Art
gibt, von der Erhéhung Christi zu sprechen, ohne dass dabei auf die Auferstehung
reflektiert warde (vgl. Phil 2,8-11). Und wird in Joh 3,14; 8,28; 12,32.43. Jesus auf
das Kreuz oder in die Herrlichkeit gehoben? Ahnlich der Ubergang vom Kreuzesopfer
in den Himmel in Heb 9,12. 24-26.

Wann und wo die synopt. und joh. Tradition ,des leeren Grabes“(des praeconium
paaschale) begann, ist unmdglich zu sagen. Die Auferstehungserzahlungen sind
spater gekommen, um apologetisch festzuhalten, dass die Jinger nicht bei Nacht
und Nebel das leere Grab ,erzeugt haben. Die Auferstehungserzahlungen kdnnen
nicht in einer Konkordanz nebeneinandergestellt werden. Sie sind zu unterschieden.
In 24,5 erhalten die Frauen von den Engeln scharfe Worte. ,Warum sucht ihr den
Lebenden unter den Toten?“ Jesus hat doch gesagt, dass er auferstehen wird. Das
war in Galilda ( angedeutet in 9, 44, direkt in 9,22 wo auch das ,dei” vorkommt, wie in
24,7 wieder).

Herz der Auferstehungserzahlung ist bei Lk hier V6a, das praeconium
(Bekanntmachung, Verherrlichung) paschale. Nur Lk bringt jetzt eine Referenz auf
Jesu Ankundigung von Tod und Auferstehung. Als Sieger Uber den Tod ist Jesus in
sein Konigreich gekommen. Anteil daran hat der Junger, der ihn nun als
auferstandenen Herrn erkennt und anerkennt.

Joh 20,1-3

V1: Der ,erste Tag der Woche” ist offenbar eine ganz alte Tradition, die auch die
liturgische Feiern in der Urkirche malgeblich bestimmt hat. Nach dem heute als
Laltestes Zeugnis“ hervorgehobenen Text 1 Kor 15, 4 erstand Jesus ,am dritten Tag
gemal den Schriften®.
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Im Johannesevangelium, das auch von keiner Damonenaustreibung berichtet,
Jfehlte® am Karfreitag eine Nachricht Uber Sonnenfinsternis, uber Zerreilen des
Vorhangs im Tempel, (iber Erdbeben und Offnung der Graber und Herauskommen
der Toten. Auch am Ostermorgen horen wir nichts von einem Erdbeben oder einem
Engel, der vom Himmel kommt, den Stein wegwalzt und sich auf den Stein setzt (Mt
28, 2). Nuchtern werden die Erlebnisse geschildert, die geschichtlich fassbare
Personen hatten.

Sowohl im Kapitel 20 wie 21 spuren wir im Zug zu Innerlichkeit und einem gewissen
Individualismus die ,Atmosphare” des frihjlidischen Hellenismus. Der Einzelmensch,
mit seiner ganzen Personlichkeit, mit Verstand und Gemut, findet bei Johannes den
Weg zu Jesus. Und gerade dadurch spricht uns moderne Menschen dieses
Evangelium so unmittelbar an.

Die Tradition von Frauen, die am Morgen ans Grab kommen und es leer finden, ist
alter, als alle anderen bewahrten Erzahlungen.

Bovon: Nach der Geschichte vom leeren Grab geht jeder Evangelist in den
Auferstehungserzahlungen seinen eigenen Weg!

Jesus erscheint den Frauen

Mt 28,9-10
VOf ist eine Christophanie: Christus erscheint, die Betroffenen reagieren, er muss
sich zu erkennen geben, er erteilt einen Auftrag.

Mk 16,9-11
Dies sind die ersten Verse im langen, kanonischen Mk-Schluss. Die Epiphanie an die
Frauen.

Lk 24,10-11
Epiphanie an die Frauen

Joh 20,14-18

V17: Ma mit einem nachfolgenden Imperativ Prasens - ma mou haptou - verbietet die
Fortsetzung einer Handlung: ,Halte mich nicht (langer) fest!“. ,Noli me tangere! -
Berthre mich nicht!“ ist sicher falsch Ubersetzt.

Weil wir an diesem Ostermorgen Jesu Bruder (und Marjam seine Schwester)
geworden sind, wird sein Vater zu unserem Vater. Im Neuen Testament redet nie
jemand Jesus als ,Bruder an.

Der Betrug der Hohenpriester

Mt 28,11-15

Mt versteht es, mit Hilfe der Uberlieferung von der Versiegelung des Grabes Jesu
und deren Folgen die Auferstehung Jesu zu einem Zeichen fur Israel zu erheben. In
ihm erfallt sich die von Jesus angekundigte Erneuerung des Jonazeichens.
Sprachlich weist deshalb 11,23f. auf Mt 28,15 voraus, ebenso wie Mt 11,25-30
Anklange an Mt 28,16-20 aufweist. Wie definitiv ist dieses Gericht?
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Jesus erscheint zwei Jungern auf dem Weqg nach Emmaus

Mk 16,12-13
Wir sind noch immer in den Epiphanieberichten des langen, kanonischen
Markusschlusses.

Lk 24,13-35

Emmauslegende: Dem Stil nach gehort unsere Erzahlung dem spaten Strom der
synoptischen Traditionen an und gleicht Perikopen des Sonderguts wie der
Verkundigung Maria (Lk 1,26-38).

Wie Christus erkannt wird, entschwindet er. Hat er etwas gegessen?

Die Erzahlung bei Lk ist voll theologischer Themen: Geographisch wird diese
Instruktion Jesu an die Zwei wiederum auf dem Weg nach Jerusalem gegeben und
zwar ,auf dem Weg“, d.h. unterwegs! Die Christologie wird als Erfullung von
alttestamentlichen Prophezeiungen dargestellt. Die klassische lukanische Art, sich
auf die Eucharistiefeier zu beziehen, liegt vor uns: ,Er nahm das Brot, ..... “. Nun
waren die zwei Emmausjunger ja gar nicht im Abendmabhlssaal dabei.

Bovon:

Lk 24,31: Die Augen der Junger bei der Auferstehung aufschliel3en, das ist das
Thema.

Lk 6,39-40, die Augen aufschlielen und damit die Schrift, mit den Augen eine neue
Wirklichkeit aufbauen (Apg 26, 17-18).

Tannehill: Das leere Grab und die Botschaft der Engel erzeugen nur unglaubiges
Staunen. Die Junger sind traurig und gebrochenen Herzens (Lk 24,17.21). Lk bringt
nun aber keine Erscheinungsgeschichte, die den Unglauben beseitigt, sondern eine
lange Szene auf der Reise nach Emmaus. Wie die Junger die Ereignisse sahen,
lasst Lk die zwei Jesus erzahlen. Sie erzahlen nicht schlecht - die ganze Geschichte
des LKE steht dahinter - aber ,ihn haben sie nicht gesehen® (24,24) sagen sie Jesus.
Als ob das die Lésung ware. Das Sehen muss mit dem Verstehen des Handelns
Gottes durch einen Verworfenen und erhohten Messias begleitet sein. Der
Hoéhepunkt in dieser Szene ist die Offenbarung, dass die Schriften einen leidenden
und verherrlichten Messias schon vorweg ankindigten. Als der auferstandene Jesus
dann erkannt wird, ist diese Offenbarung nicht vergessen. Nur eine Erscheinung des
Auferstandenen hatte das Problem der Jinger nicht gelost. In V35 wird dem
unterwegs Erlebten (d.h. dem Erschlief3en der Schrift vgl. V32) und dem Brotbrechen
gleiche Bedeutung zugemessen. Ein neues Schriftverstandnis und die Unterweisung
darin sind das neue Problem.

Jesus erscheint den Jungern (in Abwesenheit des Thomas)

Lk 24,36-43

Die kommenden Szenen (VV44-49) werden in dieser vorbereitet.

VV36-53 sind eine literarische Einheit, da sie nur eine Erscheinung des
Auferstandenen erzahlen. In der Szene VV36-43 wird 1 Kor 15,5 verwendet, ebenso
Material aus Joh 20,19-21. Dazu der markinische Appendix (Mk 16,14-15).

Die Szene dient auch dazu, die Identitdt und physische Wirklichkeit des
auferstandenen Christus zu betonen.

Joh 20,19-23
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Die Ubereinstimmung zwischen V. 19 - 23 und den Parallelberichten bei Mt (28, 18 -
20) und Lk (24, 36 - 49) kann kaum anders als von einem einzigen, wenn auch
subjektiv ganz verschieden erlebten und weitererzahlten Ereignis liegen, das vor
allen Berichten liegt. Auch Paulus kennt die Uberlieferung von der Erscheinung vor
den Zwdlfen (1 Kor 15, 5).

V19: Dreimal (Joh 20, 19. 21. 26 und einmal in Lk 24, 36) wird der Gruss des
Auferstandenen genannt: ,Friede euch!” (eirdana hymin). Der siegreiche Herr stellt
fest, es sei jetzt erfullt, was er im Abendmahlssaal angekundigt hatte: ,Frieden
hinterlasse ich euch. Meinen Frieden gebe ich euch ... euer Herz sei unverzagt und
werde nicht feige® (14, 27).

Dazu kommt die Freude Uber den Herrn, das Tetragramm JHWH wird schon in der
LXX mit Kyrios wiederggeben.

Jesus erscheint den Jungern (in Gegenwart des Thomas)

Joh 20,24-29

V. 24 - 29 ist dann allerdings Eigengut des Joh und deutlich von theologischen
Aussageabsichten bedingt.

Es darf in den Text nicht hineingelesen werden, dass Thomas nun die offenen
Wunden tatsachlich berthrt und seinen Finger hineingelegt hat. Der Text ist
behutsamer.

V. 26 - 29: Was hier die theologische Botschaft des Evangelisten ist, kann doch so
gesagt werden: Christus ist es, der den Thomas zum Glauben bringt. Oder, Christus
bring Thomas zum glauben. Was Christus tut, ist, dass er Thomas zum Glauben
bringt. Und Christus bringt auch die zum Glauben, die nicht gesehen haben.

Jesus erscheint den elf Jungern beim Mahl

Mk 16,14-18
Im kanonischen Markusschluss folgen nach den Erscheinungen (9-14) als zweites
der Missionsbefehl (15-18).

Jesus erscheint den elf Jiingern auf einem Berg in Galilaa

Mt 28,16-20

Der Berg ist bei Mt Ort des Gebets (14,23), der Heilung (15,29), der Offenbarung
(17,1;28,16) und der Lehre (24,3).

In 28,16-20 geht es darum, dass der Auferstandene kein anderer ist als der Irdische
und dass Christsein heil3t, die Gebote des irdischen Jesus zu halten.

V17: Proskynese geschieht bei Mt fast ausschlie3lich vor Jesus, und zwar durch
Hilfesuchende (8,2; 9,18; 15,25 vgl. 20,20) und Junger (14,33 in Verbindung mit dem
Gottessohnbekenntnis), besonders gegentber dem Erhdhten (28,9.17). Gegenlber
dem Zweifel bezeichnet 28,17 proskunéw die sachgemale Haltung vor dem
auferstandenen Herrn.

Die Perikope kommt unten wiederum als Matthausschluss.

Jesus erscheint den Jungern am See von Tiberias

Lk 5,1-11
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Die Berufung der ersten Junger

Joh 21,1-14

Die ersten 14 Verse dieses Kapitels gehdren zu den altesten Schichten im
apostolischen Uberlieferungsgut: ohne Osterfreude gehen die Jiinger wieder in
Galilaa ihrem Beruf nach. Lk 5, 1 - 11 spricht von einem wunderbaren Fischfang.
Historisch wohl dieselbe Sache, doch weder Lk noch Joh sind literarisch voneinander
abhangig.

7 Junger fahren in V. 2 auf das ,Welt-Meer” - thalassa - , das nach der Stadt des
romischen Kaisers benannt wird, in der Offb stehen die sieben Gemeinden fur die
Gesamtheit der Kirche.

Nur hier am Strand geschieht die Selbstoffenbarung Jesu im Johannesevangelium in
der Gemeinschaft des Mahles (nicht so bei der Samariterin, am Teich Betesda und
Schiloach sowie bei Thomas). Ist es das Bild vom Ewigen Mahl -vgl. auch Offb 19,9.
Das Wesentliche ist das Erleben einer Gemeinschaft untereinander und mit Gott.

Bericht des Paulus uber die Erscheinungen Jesu

1 Kor 15,3-8

Bovon: Zu Beginn der Auferstehungstraditionen standen wohl Listen derer, denen
Jesus erschienen war (vgl. 1 Kor 15,5-7).

Gnilka: Grundelemente des christlichen Osterkerygmas sind: Kreuzestod,
Auferweckung am dritten Tag, Erscheinung (vgl. 1 Kor 15,3-5).

Vieles fehlt im Vergleich zur Vorlage Mk 16,1-8.

Fur das Verstandnis der Auferstehung Jesu ist das leere Grab nicht notwendig. Das
Grab Jesu bezieht sich in 1 Kor 15,4 auf die Realitat seine Gestorbenseins. Der
Osterglaube ist in den Erscheinungen des Auferstandenen begrindet. D.h. auch,
dass Auferstehung Jesu nur im Glauben zuganglich ist. Es ist der Glaube an den
auferweckten und lebendigen Herrn.

5. Ausgang. Die Evangelienschliisse

Der langere Markusschluss

Mk 16,9-20

Der Text bietet eine Zusammenfassung der Erscheinungen des Auferstandenen. Der
Text setzt dabei die Kenntnis des lukanischen Doppelwerkes und von Joh 20 voraus.
Dazu ist es unabhangig von Mk. Wurde es als eine Art Osterkatechismus in den
christlichen Gemeinden benutzt?

Gliederung: 1. die Erscheinungen (9-14), 2. der Missionsbefehl (15-18) und 3. der
Erhohte wirkt mit den Seinen (19f).

Die Christofanie des Petrus wird nicht genannt. Die Begegnung des engeren
Jungerkreises mit dem Auferweckten wird zur Grundlage der Ostergeschehnisse.

Der Matthausschluss: Missionsbefehl

Mt 28,16-20
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Von der exousia des Menschensohnes Mt9,6a kommt die exousia der Gemeinde.
Die Gemeinde erfahrt sie z.B. im Abendmahl (26,28), aber auch im Gebet
(Unservater 6,12-14). Als Grundordnung der Gemeinde Mt 18,15-35. Woher sie
kommt siehe 28,18.

Der Geist spielt im ME eine bemerkenswert geringe Rolle: Nicht er, sondern Jesus
selbst wird alle Tage bis ans Ende der Welt bei seiner Gemeinde sein (28,20).
Abgesehen von der Taufformel 28,19 (vgl. 3,11) wird nur in Mt 10,20 den Jungern
der Geist verheilen. Wenigstens den trinitarischen Taufbefehl hat Mt aus der
liturgischen Tradition seiner Gemeinde Ubernommen. Auch die in Syrien
geschriebene Didache hat die trinitarische Taufformel (7,3). Bei Mt leitet sie eine
veranderte Art der Vergewisserung der Auferstehung ein, durch das Wort, den
Auftrag und das Kerygma. Die Erinnerung des Sehens wurde also schon
erganzungsbedurftig, meint Gnilka. In Joh 20,29 ist ein ahnlicher Vorgang zu
beobachten. Dort wird der Glaube seliggepriesen, der nicht sieht.

Die Bergpredigt ist didacha(5,2), hier stehen die Geobte Jesu, die er zu halten
befohlen hat (28,20).

Und Matthaus beendet sein Evangelium mit dem programmatischen Befehl Jesu, alle
Heiden zu Jingern zu machen: 28, 16-20.

Anspielungen auf das Mit-uns-Sein Gottes durchziehen das ganze Evangelium
(17,17; 18,20; 26,29). Siehe ganz besonders die Inklusion: 28,20!

Der Lukasschluss: Letzte Worte Jesu, Himmelfahrt

Lk 24,44-53

VV44-49: Die Junger sollen seine Zeugen sein und in seinem Namen allen Volkern
Reue und Vergebung der Siinden verkiinden. Es gibt Ahnlichkeiten mit dem
markinischen Appendix (16,15-16) sowie mit dem Ende des Evangeliums bei Mt
(28,19-20a).

Jerusalem wird vom Ziel der Reise Jesu (23,5) zum Ausgangspunkt der Mission des
Wortes (Apg 1,8).

Der Auftrag steht in Zusammenhang mit Lk 9,1-6 an die Zwdlf, an die Siebzig (Lk
19,1-12) und weist auf Apg. 6.

Bovon: Lk 24,49: Eine alte Spannung |6st sich. Die Junger bekommen den Geist. In
(Lk 1,15-17) entstand eine Spannung, da nach Lk (1,35; 3,2 und 4,18-21) allein
Jesus die eschatologische Begabung des Geistes empfangt und seine Junger erst
nach der Himmelfahrt an ihr beteiligt werden (3,16; 24,49; Abg 1,4 -5,8; 2,4).
Tannehill: Auch die Jinger missen ihre Schriftverstandnis finden. Aber in 24,47-49
geht Jesus darUber hinaus. Nachdem die Junger verstanden haben, kann ihnen
Jesus seine Sendung geben. Das ist der Héhepunkt im LKE, mehr als Mt und Joh
und die Uberleitung zur Apg. Diese Verse sind nicht nur mit den Anfangskapiteln der
Apg sondern auch mit Stellen im LKE (vgl. 4,18; 4,14; 3,3; ). Jesus wird den Outcasts
nicht mehr direkt die Sinden vergeben, das werden jetzt seine Zeugen tun. Er selbst
ist erhdht in Gottes rechte Hand. Diese letzte Unterweisung Jesu halt die Geschichte
aber offen.

VV50-53:

Das Ende des Evangeliums nach Lukas besteht im Ende der Erscheinung des
Auferstandenen flr die Junger in Jerusalem. Er fuhrt sie hinaus aus Jerusalem nach
Bethanien, segnet sie und wird von ihnen getrennt und in den Himmel getragen.
Endlich haben sie ihn erkannt. Sie beteten ihn endlich an und kehrten nach
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Jerusalem zurtck, wo sie die folgenden Tage im Tempel Gott priesen. Diese Szene
ist der HOhepunkt der Erscheinungserzahlungen, die in V36 begonnen hatten. Sie ist
auch der Hohepunkt der ganzen Geschichte von Kap. 9 an.

Tannehill: Ungewohnlicher Ernst liegt auf der Szene: Jesus erhebt seine Hande und
segnet sein Junger zum Abschied. Und Lk schlief3t diesen Teil seines Doppelwerkes
mit einer Inklusion: ,grof3e Freude® wurde den Hirten verheiflen und nachdem sie das
Baby sahen, ,kehrten sie zuriick und lobten und priesen Gott* (Lk 2,10.20). Gott
preisen ist in den Kindheitserzahlung wie in 24,53 der Ausdruck von Freude und Lob
(1,64; 2,28; 1,68; 2,28). Zacharias beginnt im Tempel, Anna war im Tempel (2,37)
das LKE endet im Tempel. Die Geschichte, die mit Apg weitergeht, ist die Geschichte
Gottes, der die Menschen erldsen will.

Der erste Johannesschluss

Joh 20,30-31

Die Verse 30 und 31 stehen innerhalb des NT einzig da. Kein anderer Evangelist
beendet sein Werk mit einem Epilog. Doch in der profanen Literatur gibt es fur ein
derartiges Schlusswort zahlreiche Parallelen.

Der zweite Johannesschluss: Jesus am See von Tiberias. Petrus und
der Lieblingsjunger. Wahrheitszeugnis

Joh 21,1-25
Petrus ist schon langst tot. Im ganzen Kapitel 21 geht es um die Leitung der Kirche.

Tannehill: Lk 24 und Apg 1 bilden den schwierigen Ubergang von der
Jesusgeschichte zur Zeugengeschichte.  Uberlappungen, Riickblicke und
Vorausblicke ermdglichen diesen Ubergang und helfen ihn gegenseitig zu
interpretieren.

Zur Emmauslegende Lk 24,13-35: Das Sehen des Auferstandenen muss mit dem
Verstehen des Handelns Gottes durch einen Verworfenen und erhohten Messias
begleitet sein. Nur eine Erscheinung des Auferstandenen hatte das Problem der
Junger nicht gelost.

6. Die Urkirche vor den Fragen christlichen Handelns

Die Urkirche musste in veranderten Verhaltnissen neue Entscheidungen treffen.
Traditionelle beginnt eine Abhandlung Uber die Tatsache, dass die Jungerinnen
begannen, Jesu Verkindigung und sein Werk fortzusetzen mit Ausflhrungen zum
Heiligen Geist.

Die Geisterfahrung der Urkirche erfasste besonders Lukas. Er entfaltete ja auch eine
eigene Theologie des Geistes: Wie Jerusalem in Lk 23,5 vor Pilatus klar gesagt wurde,
dass Jerusalem das Ziel der Reise Jesu war, so wird in Apg 1,8 klar gesagt, dass
Jerusalem der Ausgangspunkt der Mission des Wortes ist. Und naturlich wird die Apg
zum bevorzugten Zeugnis dieser geistgewirkten Mission.

Der Geist starkt und fordert die Kirche durch ,Zeichen und Wundertaten®, die durch die
Hand der Apostel und anderer Glaubenskiunder geschehen und durch die
Prophetengabe.
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Die Heilungen in Apg 2,43; 3,6; 4,30; 5,12; 6,8 usw. geschehen zwar im Namen Jesu
Christi (3,6; 4,30; 9,34; 16,18) oder werden direkt auf Gott zurickgefuhrt (15,12; 19,11).
Lukas hat die Heilwunder Jesu mit ,heiligem Geist und Kraft* verbunden, mit denen ihn
Gott gesalbt hat (Apg. 10,38). Durfen wir davon ausgehen, dass die Apostel mit
demselben Geist und derselben Kraft von Gott gesalbt wurden? Sie wahlen geisterflllt
die Diakone (Apg 6,5) und Stephanus tat ,Wunder und grof3e Zeichen“ und war ,voll
Gnade und Kraft".

Trotzdem: Im Grunde geht es darum, dass die Urkirche Jesu Verkindigung und sein
Werk fortzusetzen begann. Das ist ja auch unsere Frage, die Frage jeder Christin und
jedes Christen: Wie verkunde ich Jesu Wort und setze sein Werk fort?

Paulus (Gal 1,15f), Lukas (Lk 24,27), Matthaus (Mt 28,19), Markus (Mk 16,15) und auf
seine Weise Johannes stellten sich diese Frage.

Die Urgemeinde von Jerusalem wusste sich also Jesus Christus verpflichtet, der fur
ganz Israel als der Messias gekommen war (Apg 2,36). In Apg 2,37 fragen die
Menschen Petrus und die Apostel, was Jesus in Lk 3,10-14 von den Leuten, Zoélinern
und Soldaten gefragt wurde: ,Was sollen wir tun?“ Das Neue Testament gibt sicher
Zeugnis von dem schmerzlichen Prozess der Léosung vom Judentum. Eine neue
Gemeinschaft entstand, anders als das Judentum und das Heidentum. Dennoch bin ich
der Uberzeugung, dass sich so etwa wie das Bewusstsein und Selbstverstandnis
dieser Gemeinschaft genauso entzieht, wie die Biographie des Lebens Jesu. Ahnliches
gilt fur das Gemeinschaftsleben, regionale Zusammenschllisse und erste Uberregionale
Organisationsstufen. Gesagt werden kann: Der einzelne war in die Gemeinde
eingebunden, in die er durch die Taufe Aufnahme fand und in der und mit der er sein
Leben nach dem Glauben gestalten sollte.®°

Es ist klar: Wir sind auf die Apg angewiesen, wollen wir etwas uber die Urgemeinde von
Jerusalem erfahren.

Antiochien in Syrien, die dritigrofte Stadt im romischen Reich, wurde zur nachsten
Missionsmetropole. Schnackenburg und Luz sind mit vielen heutigen Exegeten der
Meinung, dass Matthaus aus dem syrischen Raum, vielleicht Antiochien stammt. Nicht
lange nach 80 n. Chr. hatte er dort sein Evangelium verfasst. Nachweislich hat kurz
nach 100 n. Chr. Ignatius von Antiochien in Antiochien das MtE benutzt. Kénnen wir
jetzt das MtE heranziehen, um uns ein Bild von der Gemeinde in Antiochien um 80 n.
Chr. zu machen? Es gabe dort also Schriftgelehrte, Lehrer, Katecheten (Mt 13,52; 23,8-
10), Ubeltater, Schwarmer und Schwétzer. Die Gemeinde hielte sich an die
Bergpredigt.

Unter ganz anderen, d.h. heidnischen, Voraussetzungen Ilebten die
Missionsgemeinden, die Paulus in Kleinasien, Mazedonien und Griechenland grindete.
Von jedem Brief im Neuen Testament kann natlrlich nach der Gemeinde gefragt
werden, der er zukommt, bzw. der sein Verfasser angehart.

Wichtig fur die Frage des Handelns der Urchristen war sicherlich deren Hoffnungen und
Erwartungen des Kommens Jesu Christi in Macht und Herrlichkeit am Ende der Tage,
d.h. die Parusieerwartung. Wir kdnnen uns vorstellen, dass Lk 12,8f; Mt 10,32f; Mk 8,38
oder Lk 9,26 im Hinblick auf dieses Wiederkommen Jesu gelesen wurden. Es zeigt sich
aber hier am Ende der biblischen Untersuchungen in der Moraltheologie, dass der
Ausgangspunkt mit dem Beginn der Verkundigung Jesu gut gewahlt war: Das Reich
Gottes ist noch nicht fertig! Wie anderten sich die Einstellungen der Christinnen, als
sich die Parusie verzogerte und die unmittelbaren Hoffnungen enttauscht wurden? Dies
zu untersuchen, ist nicht eigentlich Aufgabe des Moraltheologen. Unsere Hauptaufgabe

% Rudolf Schnackenburg. Die Sittliche Botschaft des Neuen Testaments. Band . 168f.
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bleibt es, die Jesus-Uberlieferung mit ihrer Bedeutung fir unser Handeln heute zu
reflektieren.

Die Frage ist also, wo wir heute das Eingreifen Gottes erbitten sollen, nicht so sehr
jedoch z.B. die Nachzeichnung der langsamen Hinwendung des Petrus zu den Heiden.
Viel wichtiger ist es auch, heute die Berufung der Christinnen zu Verantwortung in
Freiheit ernstzunehmen, als die Gesetzeskritik der Hellenisten mit ihren Niederlagen
und Erfolgen im ersten Jahrhundert nach Christus zu dokumentieren.

Es hat auch wenig Sinn, etwa mit Johannes, der allein aus dem Glauben an Jesus
Christus dem Leben Bedeutung gibt, die Problematik der konkreten Normenfindung im
Gemeinschaftsleben der Christinnen auszublenden. Ebensowenig hat es Sinn, das
frihkatholische Gesetzesverstandnis als Abfall von Paulus und als neuen Legalismus
zu kritisieren. Die Wirkungsgeschichte von Paulus war sehr grof3. Chronologisch und
theologisch ist verstandlich, wenn ihm Schnackenburg unter den christlichen
Verkiindigern die erste Stelle widmet.®’

Es ist sicherlich an dieser Stelle interessant, das verchristlichte Gesetzesverstandnis
der Apostolischen Kirchenvater zu studieren. Hier kommt die endgultige Abhebung vom
judischen Kult-, Ritual- und Zeremonialgesetz bei gleichzeitigem Festhalten am
Sittengesetz.®® Dieses besteht besonders aus dem Dekalog, gipfelt im Liebesgebot
und wird im Anschluss an Mt zu einem neuen Gesetzes- und Tugendkanon ausgebaut
(vgl. Didache 1-6). Diejenigen Judenchristen, die bis ins 2. Jh. an der Einheit des
alttestamentlichen Gesetzes festhielten, verharteten in der Irrlehre des Ebionitismus.
Wie die Christlnnen, die Ignatius von Antiochien anspricht, missen auch wir heute
lernen, ,auf christliche Weise zu leben“.%®> Wie sich die urchristlichen Gemeinden in ihrer
Umwelt selbst klar werden, wie sie die Weisungen Jesu konkret flr ihre
Lebensgestaltung verstehen sollten, stehen auch wir heute vor der Aufgabe, das Leben
der Christinnen zu reflektieren. Der Blick auf die verschiedenen Schriften des Neuen
Testamentes gibt uns kein einheitliches Bild und zeigt auch keine einheitliche
Entwicklungslinie der christlichen Ethik. In manchen Fragen anderte sich die Haltung,
und die filhrenden Manner urteilten zum Teil verschieden.®* Das Urteil und Leben der
Urchristinnen ist uns fast vollig vorenthalten. Hat die Urkirche nicht von der Haltung
Jesu gelernt, alle gesellschaftlichen Schranken abgebaut und der Frau in den
Gemeinden die ihr geblihrende Stellung eingerdumt?®® Allein in der Taufe, die alle,
Christinnen und Christen, unterschiedslos zu Gliedern des Leibes Christi macht und in
die Gemeinde eingliedert, finden die Gleichberechtigung und Gleichbehandlung der
Frau verwirklicht. Im weiteren Leben der Gemeinde blieb die alte Ungleichbehandlung
weiter bestehen.

Wenn die Nachfolge Jesu im Urchristentum ein standiger Anruf war, in wechselnden
Umstanden und Verhaltnissen mit Jesus auf dem Weg zu bleiben, dann gilt das auch
und gerade fiUr heute.

7. Zusammenfassung

" Rudolf Schnackenburg. Die Sittliche Botschaft des Neuen Testaments. Band Il. 10.
62 Rudolf Schnackenburg. Die Sittliche Botschaft des Neuen Testaments. Band | 198.
® Ebd. 199.
* Ebd. 201.
% Ebd. 246.
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Markus

Markus gibt der Erzahltradition Gewicht. Eine Lehre wie die Bergpredigt fehlen.
Uberlieferte Ausspriiche und Weisungen Jesu werden narrativ eingebunden. Die
Person Jesu tritt ganzlich in den Vordergrund: Durch Heilungen und
Damonenbannungen, seine  Zuwendung zu den  Volksscharen, seine
Auseinandersetzung mit den Gegnern, seine Erziehung der Jinger und durch sein
Leiden und Sterben.

Bei Markus verkundet Jesus die hereinbrechende Gottesherrschaft. Markus ist wichtig:
der Ruf zur Nachfolge Jesu, und zwar in der Glaubensgemeinde, die sich der Person
Jesu, seinem Wort, seinem Vorbild und seinem Weg verpflichtet weil3.

Die Ausdrlcke ,glauben” und ,nachfolgen” sind wichtig.

Im zentralen Abschnitt ,,Aufforderung zur Kreuzesnachfolge® ist deutlich: Es geht um die
von Jesus gesammelten Menschen, aber auch schon um die spatere Gemeinde.
Nachfolge Jesu ist dabei zugleich standige Anrede der Gemeinde.?® Da in diesem
Abschnitt (Mk 8,27-10,45) der Verkindiger Markus hervortritt, ist es verstandlich,
warum er im Rahmen unserer moraltheologischen Untersuchungen der Verkundigung
Jesu erst an dieser spaten Stelle ausdrucklich zur Sprache kommt. In Drangsal und
Verfolgung muss sich der Glaube an den Gekreuzigten in der Kreuzesnachfolge als
echt und wirksam erweisen.

Die grundsatzliche Forderung der Nachfolge Jesu in der Annahme seines Evangeliums
und im Anschluss an seinen Weg erweitert Markus durch konkrete Forderungen an die
Gemeinde und an jeden einzelnen in ihr. In Mk 10,1-45 blicken bestimmte Anliegen und
Fragen der Gemeinde durch: Unaufléslichkiet der Ehe ( 10,1-2), Stellung der Kinder
(10,13-15: Die Kinder sind auch eine Bereicherung fur die Gemeinde!), Reichtum und
Armut ( 10,17-31: Die Gemeinde erscheint als neue Familie), Herrschaft und Dienen
(10,35-45: Die gewichtigste Frage fur das Leben der Gemeinde).

Joel Marcus® soll noch einmal zu Wort kommen: Markus folgt in seinem Gebrauch
des Alten Testamentes bereits judischer, im Besonderen apokalyptischer,
Neuinterpretation des Alten Testamentes. Dabei gibt er dieser eschatologischen
Exegese seine charakteristische Ausrichtung auf Jesus als Gottes wahren Messias,
der im prophezeiten heiligen eschatologischen Krieg den Sieg bringt. Im Gegensatz
zum Romisch-Judischen-Krieg von 66-72, wird der heilige Krieg bei Markus nicht mit
Waffengewalt gefochten, sondern im apokalyptischen Ereignis von Jesu Tod und
Auferstehung gewonnen.

Joel Marcus lasst das Evangelium kurz nach der Zerstérung des Tempels 70 n. Chr.
in der romischen Provinz Syrien — und nicht wie oft tradiert in Rom - entstehen. Dies
aus folgenden Grinden: Was Josephus Uber das tatsachliche Schicksal des Tempels
berichtet und Mk 13,1-2 ist einander sehr ahnlich. Das gilt auch noch von anderen
Ereignissen im Judischen Krieg und Mk 11,1-18. Zweitens konnten Mk 13,14 ,der
Greuel der Verwustung“ und Mk 11,17 ,Rauberhohle® auf die Besetzung des
Temepls durch Zeloten im Winter 67/68 anspielen.

Die Kapitel 6-8 zeigen aber, dass der Verfasser keine besondere Ortskenntnis von
Palastina hatte, meint Gnilka. Konsens ist, dass das MKE fiir heidenchristliche
Gemeinden geschrieben wurde. Markus verteidigt die Heiden und verteufelt die
judischen Fuhrer.

% Rudolf Schnackenburg. Die Sittliche Botschaft des Neuen Testaments. Band II. 116.

57 Joel Marcus. The Way of the Lord. Christological Exegesis of the Old Testament in the Gospel of
Mark. Louisville, Kentucky 1992.
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Matthaus

Mt lasst offenbar auf die vollstandige Reorganisierung und Konsolidierung des
palastinischen Judentums blicken, das zu Jesus nein gesagt hat. Schnackenburg®® folgt
daher M. Hengel mit einer Entstehungszeit zwischen 85-90 n.Chr.

Sicher kann mit Luz gesagt werden:

Das MtE erzahlt nicht die typische Geschichte eines vorbildlichen Menschen - keinen
hellenistischen Bios, Biographie -, sondern die vollig einmalige Geschichte Gottes mit
dem Menschen Jesus.

In bewusst judischem Gewand tut Mt etwas sehr Unjudisches, indem er die
Geschichte Jesu von seiner Geburt bis zu seiner Auferstehung im Lichte der Bibel -
Heilsgeschichte - erzahilt.

Matthaus schreibt ein ausgesprochenes ,Synagogengriechisch®: Knapp und gestrafft;
geschliffen, differenziert, gehobener als Q oder Markus; repetitiv, didaktisch; stark
von der LXX bestimmt; judisch, gelegentlich rabbinisch bestimmtes Griechisch.
Hinter dem MtE werden judenchristliche, z.T. schriftgelehrte Kreise sichtbar (in den
Erfllungszitaten), die sich mit Q, dem Markusevangelium, anderen
Jesusuberlieferungen und der Bibel beschaftigten. Die Sprache von Matthaus weist
auch immer wieder Berlhrungen mit dem zeitgendssischen rabbinischen Judentum
auf.

Das Matthausevangelium stammt aus einer judenchristlichen Gemeinde ( Antiochien
in Syrien) und von einem judenchristlichen Verfasser.

Dennoch ist das Bild des heilenden und sich erbarmenden Jesus bei Matthdus nicht
verwischt.?® Bleibende Giiltigkeit der Tora und Neuauslegung und ,Erfiillung® des
gobttlichen Willens in seiner Urspringlichkeit, Reinheit und Radikalitat sind fir Mt kein
Widerspruch (Barth). Dennoch verfallt Mt keiner Kasuistik fiir seine Gemeinde.”®

Lukas

Lk schreibt unter missionarischen und pastoralem Aspekt fur Gemeinden, deren
Selbstverstandnis er durch den Ruckblick auf die Grundungszeit klaren und heben will
und denen er Impulse fur ihr Leben vermitteln mdchte. Er begegnet der hellenistisch-
heidnischen Welt und méchte sie fiir den Christusglauben gewinnen.”’

Bovon schreibt: Stammt Lukas aus Makedonien (Philippi)? Er kennt die Region sehr
genau, besonders die romischen Institutionen. Er beteiligte sich nach seiner
Bekehrung an verschiedenen Missionsreisen, sagen altkirchliche Evangelienprologe
und die Kirchenvater. Er schrieb sein Doppelwerk zwischen 80 und 90 n. Chr. Ist der
Ort Rom? Zielgruppe des Lk sind gebildete Heiden, hellenistische Juden und durch
Geruchte verunsicherte Christen (Lk 1,4; Apg 22,30). Um 200 (Clemens und
Tertullian) steht die Verfasserschaft des Lukas fir das 3. Evangelium und die Apg
fest und bleibt so im christlichen Bewusstsein verankert.

Lukas bezeugt die hellenistische Form des Christentums, die sich in den Spuren des
Paulus der strikten Erfullung des Gesetzes entzogen hat. Lk bezeugt eine besondere
Form des Paulinismus in der zweiten bzw. dritten Generation. Durch seine
optimistische Anthropologie kann er die Auffassung vom Versklavisein des
menschlichen Willens, wie Paulus sie im Rdmerbrief vertritt, nicht nachvollziehen.

% Rudolf Schnackenburg. Die Sittliche Botschaft des Neuen Testaments. Band II. 122.
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Lukas Ubergeht die Anfange der Kirche in Ostsyrien oder Agypten. Die erfolgreiche
Ausbreitung des Christentums verlauft westwarts. Lk irrt nicht, wenn er meint, die
Hellenisten unter den Christen hatten die besseren Zukunftschancen.

Johannes

Eine Ethik tritt im JohE vollig zurick. Im Vordergrund steht die christologische
Theolo%ie. Erst der erste Johannesbrief wird den joh. Gemeinden sittlichen Zuspruch
geben.

Das ganze JohE ist vom Rufen und Reden Jesu durchzogen. Er stellt sich als gottlichen
Gesandten vor (7,28; 12,44f) und Iadt zu sich als der Quelle des Lebens (7,37f) und
zum Licht des Lebens (8,12) ein.”

Die fortdauernde Gegenwart Jesu und seines Wortes manifestiert sich in der
Liebesgemeinschaft, die zwischen Jesus, dem Vater und den Jingern bestehen bleibt.
Der Geist erschliet das Wort Jesu. Im grof3en Brief wird die Geisterfahrung auf die
Gemeinde angewendet. Sie ist Uberzeugt, dass ihr der heilige Geist geschenkt ist und
die Geistbegabung gibt ihr die Gewissheit, die Gemeinschaft mit Gott zu besitzen ( 1
Joh 3,24; 4,13).”

Johannes klagt die Juden an, dass sie durch ihr Gesetz Jesus in den Tod treiben
wollen (vgl. Joh 5,16.18; 7,19.23; 19,7). Die Werke Gottes sind in den Worten Jesu
nach Johannes: Glauben und Liebe ( Joh 6,28f).” In der johanneischen Gemeinde sind
Sinde und Schuldgefuhl vorhanden. Der Verfasser will sie aber aus der von Gott
geschenkten und in der Gottesgemeinschaft erfahrenen Liebe iberwinden.”®

2 Epd. 148.
3 Epd. 158.
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