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RENATE BRANDSCHEIDT

Meditatio mortis in Musik und Wort

Johann Sebastian Bachs Chaconne und die biblischen Aussagen
tiber den Tod und seine Uberwindung

»Der Tod ist grofs.

Wir sind die Seinen lachenden Munds.
Wenn wir uns mitten im Leben meinen,
wagt er zu weinen mitten in uns.”

(Rainer Maria Rilke, Das Buch der Bilder)

Abstract: Next to the witness of the word also thinking in and with music provides an
intense spiritual encounter with death and the overcoming of death. Johann Sebastian
Bach’s Chaconne (BWV 1004), an instrumental piece for solo violin he composed on the
occasion of the tragic death of his first wife Barbara, may serve as an example here. The
composer incorporated wordless chorale quotations and meaningful numbers into the
piece that mysteriously share the themes of death and resurrection. The article consoli-
dates this musical way of proclaiming Christian faith by looking at the biblical state-
ments on death and the overcoming of death concluding with details on how Bach bore
witness to faith and on the theological meaning of music.

Der Tod eines geliebten Menschen fiihrt den Zuriickgebliebenen nicht nur in
den mehr oder weniger einsamen Prozess des Trauerns und die damit verbunde-
nen Gefithle von Kummer, Angst, Zorn oder Schuld, sondern treibt ihn auch zu
einer Auseinandersetzung mit dem eigenen Selbst- und Weltverstindnis. Denn
weil der Mensch um seine begrenzte Lebenszeit weif§ und damit um den Tod als
den ,Weg ohne Wiederkehr* (Ijob 10,21), steht zugleich die Frage im Raum, ob
und wie die Todesnacht aufgehellt und das Todesritsel bewaltigt werden kon-
nen. Hierbei sind die Trostungen des Glaubens zwar kein Allheilmittel gegen
den Schmerz, wohl aber kénnen sie der Bedrohung durch die Endlichkeit Ein-
halt gebieten und das Sterben als ein Uberschreiten in ein neues und unver-
briichliches Leben schen lassen, getreu dem Wort: ,Media in vita in morte su-
mus, kehrs umb! Media in morte in vita sumus®, das der Antiphon aus einem
gregorianischen Choral entstammt und das von Martin Luther erginzt und in
Liedform gefasst wurde.'

' ,Mitten im Leben sind wir vom Tod umfangen, kehr es um! Mitten im Tod sind wir

vom Leben umfangen.” Das Lied findet sich im evangelischen Gesangbuch unter der Nr. 518.
Die erste Strophe wurde in das katholische Gotteslob (2013) unter der Nr. 503 aufgenom-

men.



Beeindruckende Beispiele fiir eine innere Verarbeitung des Todes und eine
intensive geistige Auseinandersetzung mit ihm liefert neben dem Zeugnis des
Wortes auch das Denken in und mit der Musik, die im christlichen Mittelalter
als eine gottliche Gabe und zugleich als ein Mittel angesehen wurde, gottliches
Wirken zu verstehen. Als Briicke zwischen Gott und Mensch inszeniert vor allen
anderen Johann Sebastian Bach (1685-1750) seine Musik, wobsei er die Stellung
des Menschen dem Tod gegeniiber nicht nur in seinem geistlichen Vokalwerk
musikalisiert, sondern auch in jenem Instrumentalwerk, das der Musiker anléss-
lich des tragischen Todes seiner ersten Frau komponiert hat: der Chaconne aus
der Partita d-moll fiir Violine solo (BWV 1004). Dass Bach sich in diesem Werk,
das Heinrich Poos eine ,,symphonische Weltformel fiir ein einziges Instrument*
genannt hat,” mit all seiner kreativen Intelligenz nicht nur als Komponist, son-
dern mehr oder weniger verschlisselt auch als ein ,musikalischer Verkiinder des
christlichen Glaubens™ prisentiert, schafft eine Briicke zu den biblischen Zeug-
nissen, die sich mit dem Todesgeschick und seiner Bewiltigung im Angesicht
Gottes auseinandersetzen und erhebt nicht zuletzt sein personliches Zeugnis auf
dem Hintergrund des biblischen Offenbarungsglaubens zu einem Vorbild fir
eine biografisch motivierte und vom Glauben geleitete Auseinandersetzung mit

dem Tod.

I. Anlass und Sinn der Chaconne
1. Der tragische Tod der Maria Barbara Bach (1684-1720)

Im Jahr 1720 kehrt Johann Sebastian Bach nach dreimonatigem Aufenthalt im
bohmischen Karlsbad in Begleitung seines Dienstherrn, des Fiirsten Leopold von
Anhalt-Kothen, in seine Heimatstadt Kothen zuriick. Die erste Nachricht, die er
beim Eintritt in sein Haus erhalt, ist die vom Tod und Begribnis seiner Frau
Maria Barbara, die er bei seiner Abreise gesund zuriickgelassen hatte. Jetzt
»konnte er nur noch zum Erdhiigel hinauspilgern, der diejenige bedeckte, die
dreizehn Jahre lang in Treue und Hingebung sein Schicksal geteilt hatte®.*

Maria Barbara Bach wurde am 20. Oktober 1684 als fiinfte und jiingste
Tochter des Organisten und Stadtschreibers Johann Michael Bach in Gehren

% H.P0os, J. S. Bachs Chaconne fiir Violine solo aus der Partita d-moll BWV 1004. Ein
hermeneutischer Vergleich, in: Jahrbuch des Staatlichen Instituts fiir Musikforschung, Preu-
Bischer Kulturbesitz, hg. von G. WAGNER, Stuttgart / Weimar 1993, 151-203, hier: 152.

> A. KRUSE, Die Grenzginge des Johann Sebastian Bach. Psychologische Einblicke, Ber-
lin 22014, 99.

* A. SCHWEITZER, Johann Sebastian Bach, Wiesbaden 21990, 93.



geboren. Nach dem Tod der Eltern fand Maria Barbara mit ihren Schwestern
Aufnahme bei Verwandten in Arnstadt, wo sie 1703 dem an der Neuen Kirche
als Organist angestellten Johann Sebastian begegnete. Am 17. Oktober 1707
heiratete dieser seine Cousine zweiten Grades in der Kirche von Dornheim,
nahe bei Arnstadt. Mit ihr hatte er sieben Kinder, von denen vier iiberlebten,
darunter die S6hne Wilhelm Friedemann (1710-1784) und Carl Philipp Ema-
nuel Bach (1714-1788), die wie ihr Vater in diec Musikgeschichte eingingen.
Nach seiner Heirat fithrte der Weg Bachs nach Miihlhausen, Weimar und 1717
schlieflich nach Kothen. Hier ist Maria Barbara am 7. Juli 1720 auf dem Luthe-
rischen Friedhof (heute Teil des Friedensparkes) begraben worden.

Dass weder der Sterbetag noch die Todesursache, noch die Grabstelle der ers-
ten Frau Bachs bekannt sind, verbunden mit der Tatsache, dass Johann Sebasti-
an Bach sich so gut wie gar nicht zu personlichen Dingen gedufiert hat, mag er-
kliren, dass in der musikwissenschaftlichen Literatur {iber den Verlust, den der
Tod Maria Barbaras fiir Bach bedeutet haben muss, in der Regel mit wenigen
Sitzen hinweggegangen und vielfach die Vermutung geduf8ert wird, Bach habe
den Tod seiner Frau rasch und gut verarbeitet.” Dass diese Behauptung in ihrer
Pauschalitit so nicht stimmt, zeigt die Entstehung neuer und die Uberarbeitung
bestehender Musikwerke in dieser Zeit,’ darunter die Partita d-moll mit der
legendiren Chaconne als ihrem Schlusssatz, in dem Bach wortlose Choralzitate
und bedeutungsvolle Zahlen eingearbeitet hat, deren gemeinsames und hinter-
griindiges Thema Tod und Auferstehung sind.

2. Die Bedeutungstriger der Chaconne (BWV 1004)

Im Jahr 1720 stellt Bach sechs von ihm fiir Solovioline komponierte Werke in
endgiiltiger Reinschrift zu einem Werkzyklus zusammen. Ein Teil dieses musika-
lisch hoch bedeutsamen Zyklus, in dem Bach drei viersitzige Sonaten mit drei
mehrsitzigen Partiten im Wechsel kombiniert, ist die aus ,, Tanzsitzen® beste-
hende Partita d-moll mit der Satzfolge Allemande, Corrente, Sarabande, Gigue
und der anlisslich des Todes seiner Frau komponierten Chaconne (italienisch:

> Vgl. KRUSE, Die Grenzginge des Johann Sebastian Bach (s. Anm. 3), 95.

¢ So u. a. die um 1720 entstandene ,,Chromatische Fantasie“ (BWV 903/1), die nach M.
GECK (Bach - Leben und Werk, Reinbek 2000, 534) ,das erste Instrumentalwerk iiberhaupt
[ist], das einen seelischen Zustand — denjenigen leidenschaftlicher Trauer — prozesshaft aus
der Ich-Perspektive nachzeichnet” und die nach U. WOLF (Johann Sebastian Bachs ,,Chro-
matische Fantasie“ BWV 903/1 — ein tombeau auf Maria Barbara Bach?, in: Céthener Bach-
Hefte 11, 2003, 97-115, hier: 113-115) durch den Tod Maria Barbaras angestoffen sein
konnte, zumal Bach diese Komposition sehr lange fur sich behalten und erst in den 1730er
Jahren an seine Schiiler weitergegeben hat.



Ciaccona), deren tinzerischer Charakter allerdings stark in den Hintergrund
tritt.” Auffallend an der Chaconne ist nicht nur die Tatsache, dass sie mit einer
Spielzeit von ungefihr 15 Minuten so lang ist wie die anderen vier Sitze der
Partita zusammen, sondern auch und vor allem der Gegensatz zwischen den in
d-moll stehenden Rahmenteilen und dem in D-Dur stehenden Mittelteil, die
beim Horen unterschiedliche Assoziationen hervorrufen. So erweckt die Tonart
d-moll Schwermut, Trauer und Bangen, D-Dur hingegen gilt vor allem bei Bach
als Tonart des Triumphes, des Halleluja und Jubilate.® Jedoch ist, was der Horer
wahrnimmt, nur ein sehr geringer Teil der in dieser Komposition enthaltenen
Ideen, Ordnungen, Absichten und Botschaften. Das hingt damit zusammen,
dass das, was das Gehér wahrnimmt, sich nur auf eine vordergriindige Auf8en-
wirkung des musikalischen Geschehens beschrinke.”

Der Professorin fiir Violine an der Robert-Schumann-Hochschule Diissel-
dorf, Helga Thoene, ist die in der Forschung nicht unbestrittene Erkenntnis zu
verdanken, dass die sich tiber 256 Takte erstreckende Chaconne iiber ein Bei-
spiel fiir die hohe Kunst des Violinspiels hinaus als ein ,klingendes Grabmal* fur
Maria Barbara Bach anzusehen ist, mit vielen symbolischen Zahlenkombinatio-
nen, aber auch mit verschiedenen wortlosen Choralzitaten.'® Deren Textsinn
wird durch ein ,erzihlendes® Zahlensystem erldutert. Hauptsichlich mittels des
Gematrie-Verfahrens, einer alten Buchstabenmystik und hermeneutischen Tech-
nik der Interpretation von Worten mit Hilfe von Zahlen, wird die Deutung von
Zahlen durch die ihnen entsprechenden Buchstaben des Alphabets und ihres

7 Bei einer Chaconne - ihrem Ursprung nach cin (spanischer) Volkstanz — handelt es
sich um einen Satz mit einem immer wiederkehrenden, vier bis acht Takte umfassenden
Thema, das variiert und durch die verschiedensten Stimmen gefiihrt werden darf.

8 Vgl. S. VON GLEICH, Uber die Wirkung der Tonarten in der Musik, Stuttgart 1993,
24.37.

° R. DAMMANN, Der Musikbegriff im deutschen Barock, Koln 1967, 87f.: ,,Die Sinnes-
wahrnehmung bezicht sich auf die hérbare Peripherie der erklingenden Vorginge (materia).
Hingegen bleibt ihre mathematisch-proportionale Struktur, also das hintergriindige Ord-
nungsgefiige der musikalischen Verlaufsgestalt, der Ratio, der erkennenden, durchschauen-
den und wissensmifig begriindeten Einsicht vorbehalten.”

' H. THOENE, Ciaccona. Tanz oder Tombeau? Eine analytische Studie, Oschersleben
?2016. Aufgrund von Thoenes Erkenntnissen hat der Geiger Ch. Poppen mit den Vokalsolis-
ten des Hilliard Ensembles ein Projekt realisiert, das die Verschrinkung des virtuosen Violin-
parts mit den Choralstrophen sinnlich erfahrbar macht: Christoph Poppen / The Hilliard
Ensemble, Morimur, ECM Records New Series 1765, 2001. Die vorliegende Arbeit schliefit
sich eng an die musikwissenschaftliche Studie Thoenes an, ohne aber allen gelehrten und
tiefschiirfenden Ausfithrungen der Autorin zu den Choralzitaten, den musikalisch-rhetori-
schen Affektfiguren und den symbolischen Zahlenkombinationen Rechnung zu tragen.
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Zahlenwertes (A = 1; Z = 24) ermdglicht."" ,Zahl und Choral gehoren zu den
Bedeutungstrigern der ciaccona. Ohne diesen Spuren zu folgen, bleibt ihr ,Sinn’
im Verborgenen.“'*

Den Rahmengesang der dreiteiligen Chaconne (Takt 1-132 / 133-208 / 208-
256) bilden die erste und letzte Zeile aus der ersten Strophe von Martin Luthers
Osterlied ,,Christ lag in Todesbanden®, wobei die Aufienzeilen des Osterliedes
ebenso wie die tibrigen ein- oder mehrzeiligen Choralzitate zur Wahrnehmung
des vollstindigen Strophentextes gedacht sind.”” Auf8er in den ersten und letzten
acht Takten begegnet das wortlose Choralzitat auch am Schluss des ersten Teils
der Chaconne, wobei hier in der Unterstimme die chromatisch absteigende
Tonfolge C-H-B-A als Hinweis auf den Familiennamen Bach erscheint, wih-
rend sich dariiber die Diskantstimme G-Fis-F-E-Es-D als chromatischer Ab-
wirtsgang und gleichsam symbolische Leidensfigur (Passus duriusculus) senkt:

Christ lag in Todesbanden / fir unser Stind gegeben,

der ist wieder erstanden / und hat uns bracht das Leben.

Des wir sollen frohlich sein, / Gott loben und ihm dankbar sein
und singen Halleluja. / Halleluja.

Das Choralzitat aus der zweiten Strophe des Osterliedes ,Den Tod niemand
zwingen kunnt® endet ebenfalls mit Halleluja. Es ist im Bass-Fundament er-
kennbar und bildet bis einschliefllich Takt 47 den Cantus firmus, auch hier be-
gleitet in der Oberstimme mit chromatisch absteigenden Tonfolgen (D-Cis-C-
H-B-A) als Ausdruck der Trauer (Affectus tristitiae),"* die zugleich musikalisch
mit Bachs Familiennamen verbunden sind:

Den Tod niemand zwingen kunnt / bei allen Menschenkindern.
Das macht alles unser Siind, / kein Unschuld war zu finden.
Davon kam der Tod so bald / und nahm iiber uns Gewalt.
Hielt uns in sein’m Reich gefangen, / halleluja.

" Vgl. O. BOCHER, Art. Gematrie, in: NBL Bd. 1, Ziirich 1991, Sp. 777f.; F. DORNSEIFE,
Das Alphabet in Mystik und Magie, Leipzig *1985.

12 THOENE, Ciaccona (s. Anm. 10), 76.

" In den nachfolgenden Liedtexten sind die in der Chaconne musikalisierten Zeilen im
Kursivdruck hervorgehoben. Zur Ermittlung der wortlosen Choralzitate vgl. THOENE, Ciac-
cona (s. Anm. 10), 53. Die Zitation der Liedtexte erfolgt nach ebd., 75.

Y 1n der Affektenlehre wird der Affekt der Trauer durch Molltonarten, die hiufige Ver-
wendung von Dissonanzen, engen Intervallen, ein langsameres Tempo sowie mittlere und
tiefe Lagen dargestellt. Umgekehrt spiegelt sich der Affekt der Freude in Durtonarten, einem
schnelleren Tempo und hoheren Lagen wider. Vgl. J. ARNOLD, Von Gott poetisch-musika-
lisch reden. Gottes verborgenes und offenes Handeln in Bachs Kantaten, Géttingen 2009,
78-84.



In den Beginn der Chaconne hat Bach aber auch verschliisselt den Namen seiner
verstorbenen Frau eingearbeitet und mit Zahlenbotschaften, eine in der Epoche
des Barock verbreitete Vorgehensweise, zusitzliche Inhalte vermittelt. Die Ton-
anzahl der Takte 1-4, nimlich 37 - einer musikalischen Zasur folgend nach dem
ersten Akkord des zweiten Taktes zu unterteilen in 17 und 20 — deutet auf das
Todesjahr 1720 hin. Der den 17 Ténen zugeordnete Tonbuchstabenwert 95
entspricht dem numerischen Wert des Namens der Verstorbenen und zugleich
den Zahlenwerten des als Christusmonogramm bekannten Emblems XP (X =
22, P = 15)" sowie des Wortes Tod (19 + 14 + 4). Die Tonanzahl der ersten
acht Takte ist 73 und diirfte als Umkehrungszahl von 37 (Christusmonogramm)
auf die Umkehr des Todes in ein ewiges Leben hinweisen, so wie es aus dem
Osterlied hervorgeht: ,,Christ lag in Todesbanden [...] und hat uns bracht das
Leben®. Nicht zuletzt weist die taktweise Gruppierung und bildliche Zusam-
menfigung der neun Téne des Bass-Fundaments in den ersten vier Takten, die
die Zahl 756 ergibt, auf den gematrischen Wert des dreiteiligen, im 17. Jhdt als
Grabinschrift nachweisbaren, lateinischen Trinititsspruches hin: Ex Deo nasci-
mur (143), in Christo morimur (211), per Spiritum Sanctum reviviscimus (402) —
»Aus Gott werden wir geboren, in Christus sterben wir, durch den Heiligen
Geist werden wir wieder leben® —, der in der Form einer Fundamentalzahl eine
Bedeutung fiir die gesamte Partita hat.

Die Takte 48-83 enthalten ein zweizeiliges Choralzitat aus dem Lied ,,Dein
Will” gescheh® (Takt 48-63) sowie die Choralmelodie ,Wo soll ich flichen hin®
(Takt 64-75), unterstrichen in den Variationen durch schnelle auf- und abwirts
cilende Tonfolgen.

Dein Will’ gescheh, Herr Gott, zugleich Wo soll ich fliehen hin,

auf Erden wie im Himmelreich weil ich beschweret bin

gib uns Geduld in Leidenszeit, mit vielen groffen Siinden,
gehorsam sein in Lieb und Leid. wo kann ich Rettung finden?
Wehr und steur’ allem Fleisch und Blut, Wann alle Welt herkime,

das wider deinen Willen tut. mein Angst sie nicht wegnihme.

Es folgt in Takt 80-83 eine Sequenz, die den Tonbuchstabenwert 505 erreicht,
der identisch ist mit dem gematrischen Wert des liturgischen Credo-Satzes: Con-
fiteor unum baptisma in remissionem peccatorum (,,Ich bekenne die eine Taufe
zur Vergebung der Siinden®), wobei das stark dissonante und jih abstiirzende
Akkordgefille ein akustisches Abbilden der menschlichen Stndhaftigkeit sein
diirfte. Das wiederum geht einher mit dem Wortinhalt des Choralzitates: ,Wo

" Die Buchstaben X und P stchen an 22. und 15. Stelle des lateinischen Alphabets. Ur-
spriinglich sind es die Anfangsbuchstaben Chi und Rho des griechischen Christos.
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soll ich flichen hin, weil ich beschweret bin mit vielen groflen Siinden®. In der
Summe ihrer Taktzahlen (326) nchmen die Takte 80-83 aber auch Bezug auf die
Siindenvergebung und das Bekenntnis: Ecce agnus dei qui tollis peccata mundi® -
»Seht das Lamm Gottes, das du hinwegnimmst die Siinden der Welt“ (= 326).

In der in hochste Tonlagen gleichsam entschwebenden Arpeggio-Passage
Takt 88-119 zeichnet sich ein deutlicher Affektwechsel von der Trauer zur Freu-
de ab. Den Reigen der zwei- und einzeiligen Choralzitate eroffnet ,,Jesu, meine
Freude®, fortgesetzt durch ,,Auf meinen lieben Gott® und eine Binnenzeile aus
dem Kirchenlied ,Dein Will" gescheh®, ndmlich ,,Gib uns Geduld in Leidens-
zeit“, wobei das Wort ,Geduld® chromatisch aufsteigend von der Tonfolge A-B-
H-C, das Wort ,Leidenszeit® absteigend von der Tonfolge C-H-B-A begleitet
wird - ein deutlicher Hinweis auf die personliche Leidenszeit Bachs. Die Arpeg-
gio-Takte beschlieflend erklingt in der tiefen Stimme die letzte Zeile der zweiten
Choralstrophe des Liedes ,Auf meinen lieben Gott®, niamlich: ,Des will ich
allzeit harren®, in die sich wiederum die Tonfolge H-C-B-A als personliches
Credo Bachs cinfiigt. Den ersten Teil der Chaconne beenden die Wiederholun-
gen der Choralzitate ,,Befichl du deine Wege® und ,,Christ lag in Todesbanden®
mit den dazugehorigen Halleluja.

Jesu, meine Freude, / meines Herzens Weide, Aufmeinen lieben Gott

Jesu, meine Zier. trau ich in Angst und Not.

Ach wie lang, ach lange / ist dem Herzen bange Der kann mich allzeit retten
und verlangt nach dir. aus Triibsal, Angst und Noten,
Gottes Lamm, mein Briutigam, mein Ungliick kann er wenden.

aufler Dir soll mir auf Erden /
nichts sonst liebers werden.

Die musikalische Beschaffenheit und Botschaft des in D-Dur gehaltenen Mittel-
teils der Chaconne (Takt 133-208) verweist im Gegensatz zum ,irdischen® Be-
reich in den in d-moll gehaltenen Rahmenteilen auf den ,himmlischen Bereich.
Vor allem die Tonfolgen der gebrochenen Dreiklange in Takt 160-176 heben
den Affektwechsel deutlich hervor und fordern der Violine signalhafte Klinge
als Imitation von Blas- und Schlaginstrumenten ab — eine akustische Ankiindi-
gung der ,K6nigsherrschaft Gottes“."* Dem entspricht auch das erste Choralzitat
»Vom Himmel hoch, da komm ich her®, das gegen Ende der Variation durch ein
mehrfaches ,,da komm ich her® bekraftigt und in den abschlieenden Takten des
letzten Moll-Teils (Takt 238-239-240) noch einmal sichtbar wird und das hier

16 Vgl. L. PRAUTZSCH iiber die Bedeutung von Blechblasinstrumenten in der Kirchen-
musik, in: DERS., Bibel und Symbol in den Werken Bachs [Books on Demand], Norderstedst,
98-127.



wie dort wohl nicht auf die weihnachtliche Ankiindigung, sondern auf die Paru-
sie Christi am Ende der Zeit als Hinweis auf den, der da kommt zu richten die
Lebenden und die Toten, zu beziehen ist.

Ab Take 180 wird in den absteigenden Achtelbewegungen die Liedmelodie
»Wie soll ich dich empfangen® sichtbar, kontrapunktiert durch ein nochmaliges
»Da komm ich her. Eigentlicher Hohepunkt jedoch ist das Passionslied ,,In
meines Herzens Grunde®, womit Bach seinen Blick von der eigenen Leidenszeit
weg auf die Leiden Christi richtet. Erginzend erklingt in der Unterstimme die
Melodie ,Dem Héchsten sei Lob, Ehr’ und Preis®.

In meines Herzens Grunde / dein Nam’ und Kreuz allein

funkelr allzeit und Stunde, / draufkann ich froblich sein.
Erschein mir in dem Bilde / zu Trost in meiner Not,
Herr Christ, wie du so milde / dich hast geblut’t zu Tod.

Mit dem im Diskant wiederholten ,Drauf kann ich frohlich sein“ endet der
Mittelteil der Chaconne.

Der letzte Abschnitt der dreiteiligen Chaconne (Take 208-257) kehrt in das
anfingliche d-moll zuriick. Er enthilt in den acht Eingangstakten zunichst in B-
Dur die Melodie ,,Nun lob, mein Seel, den Herren®, ein Lob- und Danklied
zugleich:

Nun lob, mein Seel, den Herren, / was in mir ist, den Namen sein;
sein Wohltat tut er mehren, / vergiss es nicht, o Herze mein.
Hat dir dein Siind vergeben / und heilt dein Schwachheit grof3,
errett’ dein armes Leben, / nimmt dich in seinen Schof3.

Mit reichem Trost beschiittet, / verjiingt dem Adler gleich,
der Kon’g schafft Recht, behiitet, / die leid’n in seinem Reich.

Das Figurenwerk der Takte 216-228 umspielt das zweiteilige Choralzitat ,Dein
Will" gescheh, Herr Gott, zugleich auf Erden wie im Himmelreich®, eine Zitat-
wiederholung aus dem ersten Teil der Chaconne. In den sich anschliefenden
zwolf Takten (228-239), die die leere A-Saite der Violine sechsmal in jedem
Takt erklingen lassen, imitiert die Violine ein monotones Totengeldut."” Es wird
von 111 Ténen begleitet, hinter denen sich dreifach die Zahl 37 verbirgt, nume-
rischer Wert des Christus-Monogramms und auch des Wortes Tod.

Die letzten acht Takte der Chaconne beginnen mit der Wiederaufnahme der
ersten Zeile des Osterliedes ,,Christ lag in Todesbanden®. Zugleich ist in den
Tonbuchstabenwerten noch einmal der Name der verstorbenen Maria Barbara

7 Vgl. auch M. GECK, ,,Der Glocken bebendes Getdén®. Das Totengeldute in Bachs Kan-
taten, in: DERS., ,Denn alles findet bei Bach statt”. Erforschtes und Erfahrenes, Stuttgart
2000, 16-25.
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Bach (= 95) enthalten, so wie auch die ihr als Psalmzahl zugeordnete 119: ,Selig,
die ihren Lebensweg untadelig gehen, die wandeln im Gesetze des Herrn® (Ps
119,1). Die sich anschlieflenden Takte mit dem Tonbuchstabenwert 211 weisen
auf den zweiten Satz der trinitarischen Formel Ex Deo nascimur, iz Christo mo-
rimur, per Spiritum Sanctum reviviscimus (,Aus Gott werden wir geboren, iz
Christus sterben wir, durch den Heiligen Geist werden wir wieder leben®) hin.
Der Tonbuchstabenwert des letzten ,vollkommenen® Taktes ist daher nicht von

ungefihr die Acht, das Symbol der Auferstehung und des ewigen Lebens.'

II. Tod und Todestiberwindung in der Bibel

1. ,Den Tod niemand zwingen kunnt® — Die Not der Verginglichkeit und die
Macht Gottes

Von cinem tragischen Todesfall und der menschlichen Reaktion darauf berich-
tet im AT anschaulich 2 Sam 12. Hiernach liegt das im Ehebruch gezeugte Kind
Davids im Sterben. Alle Mafinahmen und Riten der Selbstdemiitigung des Konigs,
die Gott zur Reue iiber seinen Richterspruch (2 Sam 12,14) bewegen sollen — die
besonderen Gebete, das lange Fasten, das hirene Bufigewand, das Liegen des
Nachts auf dem Erdboden, der Verzicht auf Waschen und Salben - sind verge-
bens. Das Kind stirbt. Davids Reaktion darauf ist die wortlose Riickkehr ins
Leben. Offenbar reicht seine Resignation so tief, dass er angesichts des eingetre-
tenen Todes zu keinem Klagegestus mehr fahig ist. Auf die Nachfrage seiner
konsternierten Diener antwortet er:

»Als das Kind noch am Leben war, habe ich gefastet und geweint; denn ich dachte:

Wer weifi, vielleicht ist der Herr mir gnidig und das Kind bleibt am Leben. Jetzt

aber, da es tot ist, warum soll ich da noch fasten? Kann ich es zuriickholen? Ich werde

einmal zu ihm gehen, aber es kommt nicht zu mir zuriick” (2 Sam 12,22f).
Hier wird der Tod als unwiderrufliches Ende des irdischen Lebens ernst ge-
nommen, kein noch so leiser Hoffnungsschimmer erscheint am Horizont, viel-
mehr tritt ,eine phrasenlose Niichternheit im Ernstnehmen dessen, was vom
Menschen aus auch unbedingt ein Letztes ist“,"” zutage.

Dass diese Nichternheit nichts zu tun hat mit einer Problemlosigkeit des
Todes im AT, sondern der Tod auch hier den Menschen tief erschiittert und

'8 Vgl. hierzu H. MEYER, Die Zahlenallegorese im Mittelalter. Methode und Gebrauch,
Miinchen 1975, 139-141.

" G. VON RAD, Alttestamentliche Glaubensaussagen vom Leben und vom Tod, in: O. H.
STECK (Hg.), Gottes Wirken in Israel. Vortrige zum Alten Testament, Neukirchen-Vluyn
1974, 250-267, hier: 251.



verstort, zeigt unter vielen anderen Zeugnissen vor allem die Klage des leidenden
Gerechten Ijob in Ijob 14,7-12:

"Denn fiir einen Baum besteht noch Hoffnung; / Ist er gefillt, so treibt er wieder,

sein Sprofiling bleibt nicht aus.

¥Wenn in der Erde seine Wurzel altert / und sein Stumpf im Boden stirb,

*vom Dunst des Wassers sprosst er wieder / und wie ein Setzling treibt er Zweige.

YD och stirbt ein Mann, so bleibt er kraftlos, / verscheidet ein Mensch, wo ist er dann?
"Die Wasser schwinden aus dem Meer, / der Strom vertrocknet und versiegt.

12So legt der Mensch sich hin, steht nie mehr auf.

Die Himmel werden vergehen, che er erwacht, / che er aus seinem Schlaf geweckt wird.

Hiernach treibt die Verzweiflung tiber sein personliches Todesgeschick den un-
schuldig leidenden Ijob in eine Klage, in der er die hoffnungslose Lage des ver-
ginglichen Menschen mit dem Sterben in der Natur vergleicht. Dabei stellt er
die Moglichkeit, die ein Baum zur Regeneration hat, dem unabinderlichen To-
deslos des Menschen gegeniiber (V.7.10). Wenn ein Baum gefillt wird oder seine
Wurzel abstirbt, reicht die Zufuhr von Wasser aus, um seine Lebenskraft neu zu
wecken (V.7-9). Stirbt aber der Mensch, bleibt keine Lebenskraft zuriick, durch
die er sich erneuern kénnte (V.10), was Ijob mit der paradoxen Redeweise: ,Die
Himmel werden vergehen, che er erwacht® (V.12) unterstreicht. Man mag ein-
wenden, dass auch in der Pflanzenwelt Leben vergehen kann, insofern der neue
Trieb aus einem abgestorbenen Baumstumpf ja nicht identisch ist mit dem alten
Baum. Dass aber das Aufspriefen neuer Triebe dennoch ein Weitergehen des
Lebens fur den abgestorbenen Baum bedeutet, beim Menschen hingegen das
Weiterleben in seinen Nachkommen das Ungliick des individuellen Todes nicht
mildert, hingt mit der unterschiedlichen Stellung beider im Schopfungsganzen
zusammen. Insofern nimlich der Mensch ein zum Dialog mit seinem Schopfer
und zu einer Geschichte mit ihm bestimmtes Wesen ist (Gen 2,7), erfihrt er den
Tod nicht wie der Baum als das Ende eines Entwicklungsprozesses, den die Na-
tur in einem zyklisch verlaufenden Rhythmus von Werden und Vergehen immer
wieder neu in Gang setzt, sondern als den unwiderruflichen Abbruch seiner
irdischen Existenz, die dann bildlich gesprochen dem verrinnenden Wasser gleiche,
das tiber die Erde ausgegossen wird und das man nicht mehr einsammeln kann
(Liob 14,10f; vgl. 2 Sam 14,14). Nichts kehrt mehr zuriick, wenn der Schluss-
punkt einmal erreicht ist, vielmehr ist ein einmaliges Leben dahin und mit ihm
alle Bezichungen, die es gehalten haben, darunter auch die innergeschichtlich
gelebte Gottesbeziehung. Der auf den Tod erkrankte Konig Hiskija von Juda
beispielsweise, dem der Prophet Jesaja als ein von Gott gesandter Todesbote
entgegentritt, beklagt darum auch nicht nur die Vorzeitigkeit des ihm drohen-
den Todesgeschicks, sondern vor allem den damit einhergehenden Abbruch der
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Gottesgemeinschaft, da im Bereich des Totenreichs, der Scheol, das Loben Got-
tes als Dank fur seine Fihrung nicht mehr maéglich ist:
»Lch sagte: Auf der Hohe meines Lebens muss ich dahingehen, in die Tore der Scheol

bin ich bestellt fir den Rest meiner Jahre. Ich sagte: Ich werde Jahwe nicht mehr er-
blicken bei den Bewohnern der Erde® (Jes 38,10f.).

»Denn die Scheol lobt dich nicht, der Tod preist dich nicht, die zur Grube hinunter-
steigen, erwarten nichts mehr von deiner Treue. Der Lebende, nur der Lebende lobt
dich, wie ich es heute tue (Jes 38,18ff.).

Aber selbst wenn Jahwe nach Auffassung des alteren Israel mit den Toten schein-
bar nichts zu tun hat, heifit das noch lange nicht, dass sich das Totenreich seinem
Zugriff entzieht. Die entsprechende Heilsgewissheit formuliert 1 Sam 2,6: ,,Der
Herr macht tot und lebendig, er fithrt zum Totenreich hinab und fiihrt auch
hinauf* (vgl. Spr 15,11; Ps 139,7-8; Am 9,7), wenngleich sich diese Feststellung
zunichst weniger auf das irreversible Zu-Ende-Sein als vielmehr auf die Erfah-
rung von Krankheit, Schwachheit, Bedringnis als gleichsam ,,vorweggenomme-
ner Tod“ bezieht, aus dem Jahwe nach seinem Willen den Betroffenen heraus-
reiflt. Solange die Uberzeugung bestand, dass Jahwes Fiithrung sich vornehmlich
im Raum der Geschichte zeigt, hatte man keinen Anlafi, Jahwes Macht iiber das
Totenreich tiefer zu entfalten. Dennoch zeichnet sich bereits eine fiir die The-
matik der Todesiiberwindung grundlegende Erkenntnis ab: Was den Tod tiber-
windet, liegt allein im Fithrungswillen Jahwes beschlossen. So gesehen ist die
Entdeckung der Todesiiberwindung im nachexilischen Israel im Grunde ge-
nommen die Entdeckung eines Mysteriums, das von Anfang an in der Partner-
schaft Israels mit dem Bundesgott grundgelegt ist. Anders gesagt: Nicht verstark-
te Glaubensreflexion wird das Israel der nachexilischen Zeit den Weg der Hoff-
nung auf eine Todesiiberwindung gehen lassen, sondern ein Handeln Gottes,
mit dem dieser sich unwiderruflich als Gott der Lebenden #nd der Toten zu
erkennen gibt, als der Gott, dessen Fithrungswille an der Grenze des menschli-
chen Todes nicht aufhort.

2. ,,...und hat uns bracht das Leben® — Der unheilvolle Tod und
die unbegrenzte Reichweite der gottlichen Fithrung

AT und NT verbindet die Auffassung vom unheilvollen Tod, der darin besteht,
dass das dem Menschen zuerteilte Todeslos vornehmlich nicht in einer naturge-
gebenen GesetzmifSigkeit griindet, sondern mit der Absonderung von Gott zu-
sammenhingt, wodurch der Tod des Menschen Ausdruck eines Gerichtes ist.

Mit Paulus gesprochen: Der Tod ist der Siinde Sold (Rom 6,23).
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Das auf der Menschheit lastende Gericht behandelt das AT im Kontext der
Urgeschichte Gen 1-11, die als Wesensgeschichte die von Gott verfiigten Ord-
nungen fir den Menschen und seine Welt zur Sprache bringen will, aber auch
die Schiden, die infolge der Selbstauslieferung des Menschen an die ihm vorge-
gebene, eigenstindige Macht des Bosen eingetreten sind und jetzt die Strukturen
der Schopfung prigen. Nach Gen 3,1-7%° besteht das Siindenfallgeschehen darin,
dass der Mensch die Auflehnung der Macht des Bésen, deren schillerndes Wesen
mit der aus dem Mythos entlehnten ambivalenten Gestalt einer Schlange tref-
fend veranschaulicht wird, nachahmt und zur Gottebenbiirtigkeit aufsteigen
will. Darum greift er nach dem allein Gott vorbehaltenen, weil seine absolute
Verfugungsmacht tiber die Schopfung reprisentierenden Baum in der Mitte des
Gartens, denn die Schlange hatte verheiffen: ,Sobald ihr davon esst, gehen euch
die Augen auf, ihr werdet wie Gott und erkennt gut und bése” (Gen 3,5). Jedoch
scheitert der Mensch an seiner Hybris und der, der grenzenlos sein wollte, wird
im Strafurteil Gottes (Gen 3,16-19) der Ohnmacht seiner kreatiirlichen Existenz
preisgegeben: ,,Staub bist du und zum Staub kehrst du zuriick” (Gen 3,19). Die-
ses gottliche Strafurteil beschreibt unter Riickbezug auf die Menschenschépfung
in Gen 2,7, wonach der Mensch aus dem Staub vom Ackerboden geformt und
das heifSt: aus seiner geschopflichen Niedrigkeit zu einem handlungsfihigen Ge-
geniiber Gottes erhoben wird, den Tod als eine Umkehrung des Schépfungsak-
tes. Damit ist das Zu-Staub-Werden biblisch betrachtet etwas qualitativ Anderes
als das blof physische Zu-Staub-Werden, insofern sich hierin ein Gericht voll-
zicht, das einen fundamentalen Gegensatz zur gottlichen Bestimmung des Men-
schen offenbart. Im Blick auf diesen ,Stachel® des Todes, der dadurch nicht
allein Endpunkt des Lebens, sondern vielmehr Charakter des Lebens ist, kann
im Hebrierbrief das gesamte Leben als von Todesfurcht beherrscht und als Skla-
venexistenz angeschen werden (Hebr 2,15).

Dass aber mit dem Tod als dem Wichter iiber die Schuld des Menschen den-
noch nicht ,alles aus® ist, hingt mit der Personexistenz des Menschen vor Gott
zusammen, der ihn als seinen Stellvertreter im Bereich des Geschaffenen geadelt
(Gen 1,26; 2,15) und ihn in cine Geschichte der Fithrung hineingenommen und
zum Dialog mit seinem Schépfer bestimmt hat (Gen 2,7). Diese besondere Rela-
tion des Menschen zu seinem Schépfer ordnet seine irdische Existenz einem
Leben zu, das sein physisches Leben transzendiert und macht deutlich, dass das
menschliche Leben eine Innenseite hat, die an Gottes Ewigkeit rithrt. Das NT
verwendet hierfiir das griechische Wort {w#, um die Privilegien eines in der rech-

» Vgl. R. BRANDSCHEIDT, Der Mensch und die Bedrohung durch die Macht des Bosen.
Zur Traditionsgeschichte von Gen 3, in: TThZ 109 (2000) 1-23.
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ten Bindung zu Gott und Christus gestalteten Lebens zu kennzeichnen, ein
Leben, das das physische Leben (Biog) des Menschen dazu befihigt, Frucht zu
bringen. Gott, dem die Lebensfiille wesenhaft eignet (Joh 5,26; 1 Tim 6,16) und
der als Herr iiber Leben und Tod den ,,Tod des Siinders nicht will“ (Ez 18,33),
hat nimlich im Zuge seiner Heilsoffenbarung seine todiiberwindende Lebens-
macht in Christus manifestiert: ,Denn wie in Adam alle sterben, so werden in
Christus alle lebendig gemacht werden® (1 Kor 15,22).

Aufschluss tiber das Autkommen eines expliziten Auferstehungsglaubens im
AT gibt im Ezechielbuch die Vision von der Wiederbelebung der Totengebeine
(Israels) in Ez 37,1-14. Nach Rudolf Mosis* liegt hier eine gewachsene Texteinheit
vor, die in ihrer in spitexilischer Zeit entstandenen Grundschicht V.1-3.11.12-14
die Wiederbelebung Israels als Volk der Erwahlung nach dem Exilsgericht zum
Thema hat, in ihrer aus der Makkabderzeit stammenden Bearbeitungsschicht
V.4-10 hingegen die Neuschopfung von Toten im Sinn eines eschatologischen
Heilsgeschehens behandelt. Der Sachverhalt der eschatologischen Auferstchung
(V.4-10) ist mit der Wiederherstellung Isracls nach dem Exil (V.1-3.11.12-14)
verbunden worden, um zu zeigen, dass die hier gewihrte, unerwartete Riickkehr
des im Exilsgericht gleichsam begrabenen Gottesvolkes in das Bundesverhilenis
und die Lebensgemeinschaft mit Gott Modellcharakter besitzt und daher auch
Konsequenzen fiir die Geschichte des einzelnen Glaubigen und seine Fithrung
durch Gott iiber den Tod hinaus hat.

Vorbereitet wurde die Wende zu einer individuellen Auferstehungshoffnung
durch die Heilseschatologie Deuterojesajas. Hiernach begriindet die mit der Uber-
windung des Exilsgerichtes einhergehende Neuschopfung des Siinders und die
Uberwindung seiner Unfihigkeit zur Gotteskenntnis (Jes 43,1-2),> verbunden
mit der Einsicht in die Treue Gottes zu dem mit der Erwihlung Israels gesetzten
Anfang (Jes 43,3-4; 46,3-4) die Hoffnung, dass der Erlosergott in seiner Schop-
fermacht auch dem einzelnen Glied dieses Volkes eine Fihrung tiber den Tod
hinaus nicht versagen wird. In Form eines Ringens mit dem Gott des Heils be-
gegnet diese Hoffnung im frithnachexilischen Psalm 88, wo der Beter in der unge-
wohnlichen Aussage: ,,Unter den Toten bin ich ein Freigelassener” (Ps 88,6) mit

21 R. Mosts, Ezechiel 37,1-14: Auferweckung des Volkes — Auferweckung von Toten, in:
R. BRANDSCHEIDT / Th. MENDE (Hg.)., Schépfungsplan und Heilsgeschichte (FS Ernst
Haag), Trier 2002, 123-173.

* Vgl. R. BRANDSCHEIDT, Die Frohbotschaft von Gott als Schopfer und Erléser nach Jes
43,1-7, in: F. SEDLMEIER (Hg), Gottes Wege suchend (FS R. Mosis), Wiirzburg 2003, 131-
151.
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dem Ausdruck ,Freigelassener® auf die Uberwindung des Exils anspielt (vgl. Jes
61,1), die aber auf sein personliches Geschick (Todesnihe) scheinbar keine
Auswirkung hat. Jedoch zeigt der weitere Verlauf seines Gebetes in Form von
Fragen (Ps 88,11-13), dass er nicht gewillt ist, die allgemeine Auffassung seiner
Zeit hinzunehmen, nach der die Toten von Gottes Heilsfithrung abgeschnitten
sind. Noch hat er keine Losung parat. Er ist jedoch voller Unruhe auf der Suche
nach einer Antwort des Glaubens, die ihm im Rahmen der Heilsoffenbarung
Jahwes an Israel die Uberwindung der Todesgrenze und damit die Uberwindung
des gottlichen Zornes im individuellen Erleben verstindlich macht.** In der
fortschreitenden Glaubensreflexion iiber die schopferische Kraft des gottlichen
Erloserwillens reift schlieflich die Hoffnung zur Glaubensgewissheit, dass der
Tod den gottlichen Fihrungswillen nicht beendet, weshalb der Psalmist beten
kann: ,Du leitest mich nach deinem Ratschluss, danach nimmst du mich auf in
Herrlichkeit [...]. Mag mein Fleisch und mein Herz vergehen, Fels meines Her-
zens und mein Anteil ist Gott auf ewig” (Ps 73,26). Damit bilden sich im Be-
reich der individuellen Auferstehungshoffnung zwei Schwerpunkte heraus: ers-
tens die Uberzeugung, dass Gott als Schopfer und Erléser willens ist, den unheil-
vollen Tod als uniiberwindliche Scheidemacht zu entmichtigen (Ps 16,10; Ijob
19,25) und zweitens die Hoffnung, dass Jahwe den mit ihm verbundenen Jahwe-
treuen in einem zunichst als Entriickung vorgestellten Akt dem Schattendasein
in der Scheol entreifSt und durch die Aufnahme in die ewige Lebensgemeinschaft
mit ihm vollendet (Ps 49,16; 73,24; vgl. Gen 5,24; 1 Kon 2,3-9).

Dass infolge der bereits eingetretenen Erlésung in der Uberwindung des
Exilsgerichtes (Jes 43,1) die Gerechtigkeit Gottes nicht nur heilsgeschichtlich
das Volk Gottes mehrt, sondern den Gerechten auch eine sie umwandelnde
Vollendung schenkt, bekundet die in die nachexilische Zeit zu datierende Jesaja-
Apokalypse in Kap. 26,7-19, wobei der auffillige Wechsel der Pronomen bei
,Toten“ und ,Leichen in V.19 auf ein Todesschicksal schliefen lisst, das so-
wohl Gott wie auch sein Volk bewegt:

»Aufleben werden deine Toten, / meine Schatten werden auferstehen.
Wacht auf und jubelt, ihr Bewohner des Staubes!
Denn Tau der Lichter ist dein Tau. / Daher wird die Erde Schatten gebiren.”

3 chrsetzung unter Beibehaltung des masoretischen Textes; vgl. B. JANOWSKI, Die To-
ten loben JHWH nicht. Psalm 88 und das alttestamentliche Todesverstindnis, in: F. AVE-
MARIE / H. LICHTENBERGER (Hg.), Auferstechung — Resurrection (WUNT), Tiibingen 2001,
3-45, hier: Sf.

* Vgl. E. HAAG, Psalm 88, in: Ders. / F. L. HOSSFELD (Hg.), Freude an der Weisung des
Herrn. Beitrige zur Theologie der Psalmen (FS H. Grof) (SBS 13), Stuttgart 1987, 149-170.
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Mit der Wendung ,meine Schatten® wird von seiten des Volkes bekriftigt, dass
die Toten nicht aus der Geschichte des Gottesvolkes ausgeklammert werden.
Mit der Wendung ,,deine Toten® wird von seiten Jahwes ausgeschlossen, dass die
Toten keinen Erweis der Gemeinschaftstreue und Schopfermacht Gottes mehr
erhalten. Vielmehr werden sie kraft des gottlichen , Taus aufwachen, ein Bild,
das seinen Ausgangspunkt bei der belebenden Kraft des Taus in der Natur
nimmt (Sir 43,22) und dann zum Gleichnis fiir das lebenschaffende Wirken
Gottes wird (Hos 14,6). Die nachfolgende Charakterisierung des lebenspenden-
den gottlichen Taus als ,,Tau der Lichter enthilt eine mythische Aussage, inso-
fern die ,,Lichter” (Gestirne) nach mythischer Auffassung zu den Géttersohnen
des himmlischen Thronrates gehoren (vgl. Ijob 38,7). Damit umschreibt die
Aussage , Tau der Lichter ist dein Tau® eine Wachstumskraft, die schopferischer
Natur ist und alle Erfahrungen natiirlicher Wachstumskraft transzendiert. Wie
ein Same fillt der gottliche Tau in die Erde, die darauthin die bisher festgehalte-
nen ,Schatten freigibt, ein Ausdruck dafiir, dass die Macht des Totenreiches
zusammenbricht, wenn Gott in die ewige Lebensgemeinschaft mit sich ruft.
Folge der Auferstchung und gleichsam erste Aktion der ins Leben Zuriickge-
kehrten wird — ganz im Sinn der Bestimmung des Menschen zum dankbaren
Dialog mit seinem Schopfer — der Jubel und somit die Wiederherstellung der
Kommunikation mit Jahwe sein.?

Ebenfalls mit einer mythischen Vorstellung und auf den Kreis der Jahwe-
treuen, der ,, Verstindigen®,” bezogen, thematisiert Dan 12,1-4 mit Blick auf das
postmortale Geschick der Mirtyrer aus der Zeit des makkabiischen Religions-
kampfes die Herrlichkeit der Jahwetreuen nach dem Tod: ,Die Verstindigen
werden glinzen wie der Glanz der Himmelsfeste und die Minner, die viele zum
rechten Tun gefithre haben, wie die Sterne fir immer und ewig.“ Der Vergleich
mit dem Strahlenglanz des Sternenheers, das mythisch auf die Umgebung des
héchsten Gottes hinweist, spricht eine Verkldrung an, die Gott den Auserwihl-

» Die klagende Frage von Psalm 88,11: ,Wirst du an den Toten Wunder tun, werden die
Schatten auferstehen, um dich zu preisen?® ist hier endgiiltig beantwortet.

26 Der Ausdruck geht zuriick auf das Verbum sakal Hif. ,Einsicht haben, verstehen®, aber
auch, weil Einsicht die Grundlage fiir eine erfolgreiche Lebensgestaltung ist, ,,Erfolg haben®.
Mit der Bezeichnung , Verstiandige®, die schwerlich ein offizieller Titel gewesen ist, sondern
cher cine Art Motivwort, um die Glaubenscinsicht und den bei Gott beschlossenen Erfolg
dieser Gruppe zu kennzeichnen, ist eine Fithrungsgruppe im Jahwevolk der hellenistischen
Zeit gemeint, deren Einsicht in Dan 11,33 mit ihrer Gotteserkenntnis in Verbindung ge-
bracht wird und die im Bereich der Priester und Schriftgelehrten anzusiedeln ist. Vgl. E.
HAAG, Das hellenistische Zeitalter. Israel und die Bibel im 4.-1. Jahrhundert v. Chr. (BE 9),
Stuttgart 2003, 83-87.
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ten kraft ihrer Erthohung zu Gott im Himmel schenkt. Dabei differenziert der
Autor: ,,Von denen, die im Land des Staubes schlafen, werden viele erwachen,
die einen haben ewiges Leben zu erwarten, die anderen Schmach, ewige Schan-
de” (V.3). Die Jahwetreuen, deren leiblicher Tod gleichsam nur eine Station auf
dem Weg in die Auferstechungsherrlichkeit ist, so dass vom Tod als einem
»Schlaf* die Rede sein kann (vgl. auch Joh 11,11; 1 Thess 4,13-18), stchen also
auf in die unverbriichliche Gemeinschaft mit Gott, die sie in ihrem irdischen
Leben bewihrt haben und treten ein in eine neue Existenzweise; die Frevler
bleiben in der Scheol als Konsequenz ihrer im Leben praktizierten Gottferne.”’
Insofern diese Sicht aber nur die letzte Konsequenz aus der Segen-Fluch-
Parinese (vgl. Dtn 28; Lev 26) zicht und keine Aussage dariiber macht, ob Gott
nicht in einem neuen Handeln auch den der Scheol ausgelieferten Frevlern be-
gegnen wird, bleibt deren endgiiltiges Ergehen nach dem Tod letztlich offen.

Die bisherigen Ansitze der Auferstehungshoffnung werden in der Lehrerzah-
lung 2 Makk 7 direkt mit Bezug auf das postmortale Geschick der Mirtyrer in
der hellenistischen Zeit weiterentwickelt.”® Ausgangspunke ist die Verhaftung
einer jiidischen Mutter und ihrer sieben S6hne, die ein heidnischer K6nig unter
Androhung der Todesstrafe zum Abfall vom Jahweglauben bewegen will. Nach-
dem die Mutter und ihre Sohne unter Riickgriff auf die Tora, die Gottes Erbar-
men seinen Frommen gegeniiber festhilt (Dtn 32,26), ihre Hoffnung auf eine
Todestiberwindung begriindet und sie sich gegenseitig Mut zugesprochen haben,
bekennen die Brider, dass der Frevelkonig ihnen zwar das irdische Leben neh-
men kann, nicht aber die Wiedergeburt in das ewige Leben (V.9), bei der sie ihre
verlorenen Gliedmaf8en wiedererlangen werden (V.11).

Mit deutlichem Riickbezug auf den vorpriesterschriftlichen Schopfungsbe-
richt von der Erschaffung des Menschen Gen 2,7 und auf den priesterschriftli-
chen Schopfungsbericht Gen 1,1-2,4a schildert die Mutter sodann, wie durch die
Mitteilung des Lebensatems sowie die Ordnung der Grundstoffe das Leben ihrer

*” Die als Nominalsatz formulierte und in ihrem Kontext als selbstindig geltende Aussage
hat keine doppelte Auferweckung im Blick. Dagegen spricht die Tatsache, dass im AT der
Vorgang der Auferstchung positiv besetzt ist und die weitergehende Fithrung Gottes als Lohn
fiir die im Leben prakeizierte Gottesgemeinschaft beinhaltet. So wird allein den Jahwetreuen,
im vorliegenden Fall: den Mirtyrern aus der Zeit des makkabaischen Religionskampfes, das
ewige Leben zuteil, wihrend den Frevlern die Schmach einer Schattenexistenz in der Scheol
bleibt, die damit zum Strafort wird. Vgl. hierzu ausfiihrlich E. HAAG, Daniel 12 und die
Auferstehung der Toten, in: J. J. COLLINS / P. W. FLINT (Hg.), The Book of Daniel. Compo-
sition & Reception I-II, Leiden 2001, 132-148.

» Vgl. U. KELLERMANN, Auferstanden in den Himmel. 2 Makkabier 7 und die Aufer-
stechung der Martyrer, Stuttgart 1979.
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Sohne seinen von Gott verfiigten Anfang genommen hat (V.22£.28), wobei mit
dem Hinweis auf das Schaffen Gottes von noch nicht bestechenden Dingen gesi-
chert werden soll, dass der Schéopfer zur Neuschopfung keiner Materie und kei-
ner Elemente bedarf und er durch die Verstimmelung und Vernichtung der
Mirtyrer nicht an die Grenzen seiner Méglichkeit zur himmlischen Wiederbe-
lebung st6fit. Damit aber gibt es ein Prinzip, das Triger der Identitit des Men-
schen auch nach seinem Tod ist, so dass die Schopfertitigkeit an demselben
Subjekt weitergehen kann. In diesem Zusammenhang ist zu vergegenwirtigen,
dass im Strafurteil Gen 3,19 die Preisgabe des gefallenen Menschen an den un-
heilvollen Tod und das Zunichtewerden im Staub nicht die Riicknahme des
Lebensatems beinhaltet, den nach Gen 2,7 Gott allein dem Menschen personlich
eingehaucht und ihn damit wesenhaft auf sich und seine Fithrung hingeordnet
hat. Wenn aber selbst in dem als Gericht verfugten Tod die Offenheit des Men-
schen fir Gottes Einwirken nicht aufgehoben wird, dann bedeutet dies, dass der
Mensch auch tber die Todesschwelle hinaus noch die Fihigkeit behilt, eine
Offenbarung Gottes anzunchmen.

Aus diesem Grund spricht der Verfasser des Buches der Weisheit, das in der
zweiten Hilfte des ersten Jhdts vC zum Zweck der Glaubensfestigung fiir Juden
verfasst wurde, unter Riickgriff auf Ez 18,23 davon, dass Gott den Tod nicht
geschaffen hat und das heifit: Die infolge des Stindenfalls den Menschen domi-
nierende Relation von Stinde und Tod, verbunden mit einer beingstigenden
Preisgabe des Menschen an seine kreatiirliche Ohnmacht, hat Gott nicht ge-
wollt, vielmehr hat er alles zum Sein geschaffen. Folglich gibt es keine der Got-
tesherrschaft vergleichbare Todesherrschaft, vielmehr ist dem Jahwetreuen im
Blick auf Gottes Gerechtigkeits-, namlich Heilsordnung ein den Tod tiberschrei-
tender Weg in die Vollendung zugedacht (1,12-15).” Daran kénnen weder Re-
pressalien noch Verhohnung, denen die Gerechten in der heidnischen Diaspora
ausgesetzt sind, etwas indern. Die Seelen der Gerechten sind in ,,Gottes Hand,
eine Ausdrucksweise, die auf eine neue Fithrung durch Gott nach dem Tod ziel,
ohne diese jedoch niher ausmalen zu kénnen (3,1-9).

Auch wenn das AT noch nicht wie spiter das NT die Faktizitdt einer schon
erfolgten Auferstehung der Toten und deren prinzipielle Universalitit zum Ge-
genstand haben konnte, sind seine Zeugnisse in ihren unterschiedlichen Statio-
nen von der Warte des NT als ein einziges Zugehen auf Jesus Christus, den Ge-
kreuzigten und Auferstandenen, zu begreifen. Der Sohn, den Gott in der ,,Ge-
stalt des Fleisches, das unter der Macht der Siinde steht“ (Rom 8,3), sandte und

¥ Vgl. R. BRANDSCHEIDT, ,,Die Weisheit ist ein menschenliebender Geist“ (Weish 1,6). Li-
terarische Gestalt und theologische Aussage von Weisheit 1,1-15, in: TThZ 115 (2006) 1-25.
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der im Kreuzestod das tiber den Menschen ergehende Gericht in Freiheit bejaht
und somit den menschlichen Tod in seiner unheilvollen Dimension zu seinem
Tod, aber auch als der zur Sithne einer fremden Schuld Bereite seinen Tod zum
Tod des Menschen gemacht und dadurch verwandelt hat, hat die Herrschaft der
Siinde beendet. Insofern Jesus vom Tod nicht gehalten werden konnte, da Gott
ihn erhéht und von den ,,Wehen des Todes” (Off 2,24) gelost hat, ist der schein-
bare Sieg des Todes iiber Jesus hinfillig (1 Kor 15,54f.), was der Evangelist Mat-
thius narrativ in Szene setzt, wenn sich direkt nach dem Tod Jesu die Griber
offnen und die Entschlafenen herauskommen (Mt 27,52f.). Damit ist im Gegen-
satz zum ,Leben nach dem Fleisch®, das zum Tod fiihrt, jetzt ein neues ,,Leben
nach dem Geist“ erméglicht, das ,zu Leben und Frieden® fithrt (Rom 8,4-6).
Dass hierin die Zukunft der an Christus Glaubenden vorweggenommen ist,
deutet die Bezeichnung Jesu als ,,Erstling der Entschlafenen® (1 Kor 15,20) oder
die paradoxe Formulierung ,Erstgeborener von Toten® an (Offb 1,5; vgl. Kol
1,18; Apg 16,23), denn mit ihm hat, gleichsam als Auftakt der endzeitlichen
Vollendung, das grofie Auferstehungsgeschehen bereits begonnen, das der alttes-
tamentliche Fromme fiir die Endzeit erwartet. Und so kommt es dazu, dass die
Pointe des Todes nicht mehr der Abschied, sondern das Heimgehen in ein
»nicht von Menschenhand errichtetes ewiges Haus im Himmel“ (2 Kor 5,1) ist.
Der physische Tod in all seiner Hirte ist damit nicht aufgehoben, wohl aber ist
ihm seine radikal tétende Gewalt genommen (1 Kor 15,54f.).

Weil das vom Tod nicht mehr bedrohte Leben nur tiber Christus zuginglich
ist (Joh 11,25), ist der Christus verbundene Mensch bereits zu seinen Lebzeiten
aus dem Sein zum Tode in das Leben hintibergeschritten, denn: ,Wer mein
Wort hort und dem glaubt, der mich gesandt hat, hat das ewige Leben; er
kommt nicht ins Gericht, sondern ist aus dem Tod ins Leben hiniibergegangen®
(Joh 5,24; Offb 20,6). Deshalb kann Paulus davon sprechen, dass der innere
Mensch, das dem Siinder geschenkte neue Ich, Tag um Tag als neuer Mensch in
uns entsteht (2 Kor 4,16), sich also die lebensschaffende Macht Gottes inmitten
der noch dem Tod unterworfenen Welt Geltung verschafft. Bei der Parusie
Christi vollendet sich sodann, was im Glauben begann und die in der Auferste-
hung Jesu wirksamen Verwandlungskrifte gelangen im neuen Himmel und in
der neuen Erde (Jes 65,17) sowie in einer verwandelten Leiblichkeit und in der
endgiiltigen Vernichtung des Todes (Jes 25,8; Off 21,3f.) zu ihrem vollen Durch-
bruch (1 Kor 15,21-28).

18



3. ,Nimmt dich in seinen Schof2“ — Der Ort der Toten

Nahezu alle Kulturen tradieren die Uberzeugung, dass mit dem Tod die Men-
schen nicht einfach ein Nichts sind. Vielmehr schligt das Leben um in eine nega-
tive Existenz, deren Stichwort im AT ,,Scheol“ lautet.** Gemeint ist das Toten-
reich, wo es keine Leidenschaften mehr gibt (Ijob 3,19; Jes 14,10f.; Koh 9,5f),
wo Dimmerzustand und Ruhe herrschen (Ijob 14,21f.), wo das Gedenken an
Jahwe und das Gedenken Jahwes authoren (Ps 6,5; 88,6). Totsein heifdt hier-
nach: getrennt sein. Der Tote steht in keinem Verhaltnis mehr; er ist abgeschnit-
ten von Gott und von den Menschen, er geht in die totale Einsamkeit. Darauf
bezogen ist die Scheol das ,Land des Vergessens® (Ps 88,13; Koh 9,5), das ,Land
ohne Riickkehr” (2 Sam 12,23; Ijob 7,9f.), wo die Toten als ,,Schatten® existieren
(Ps 88,11; Jes 26,14.19), ein Bild, das das vollige Ermatten des Menschen im Tod
ausdriickt.

Wie stellt man sich diesen Ort der Toten vor? Die Scheol ist zunichst ein
Raum, in den man hinabsteigt. Demnach handelt es sich bei der Scheol im
wahrsten Sinn des Wortes um die Unterwelt, die nach Num 16,30 unter der
Erdoberfliche, nach Ijob 26,5 teilweise unter Wassern befindlich vorgestellt
wird. Von der Anschauung des Grabes her genommen, in dem der Tote ruht,
gleicht die Unterwelt letztlich einer als riesig vorgestellten Grabhaohle; als ,.tiefs-
tes Grab, Urgrab®, als ,,Grube® erscheint sie darum in Ps 88,7 und anderen. Stel-
len des AT. Indem der Tote den sichtbaren Raum des Grabes betritt, wird er
auch Bewohner des Totenreichs und ist dessen Existenzbedingungen unterwor-
fen.

Aber nicht nur im Grabe manifestiert sich das Totenreich. Auch andere Teile
oder Zustiande der Erfahrungswelt, die an den Tod erinnern — wie der Urozean
als Inbegriff einer Chaosmacht und die Wiiste als lebensfeindlicher Ort — wer-
den in Anspruch genommen, um sie zu Zeugen der Riumlichkeit des Toten-
reichs zu machen, ohne sie jedoch mit ihm zu identifizieren. Somit scheint es die
Riumlichkeit des Totenreichs ,,an sich zu haben, daf$ sie nur durch das Mittel
anderer Riume in Erscheinung tritt, denen sie ihren Todescharakter aufprige.“*!

Weil das Totenreich somit iiberall da erfahrbar wird, wo der Tod seine Herr-
schaft ausiibt, wird die Scheol auch als Inbegrift einer aggressiven Todesmacht

3 Die Etymologie ist nach wie vor nicht ganz geklirt. Hohe Wahrscheinlichkeit kommt
dem Vorschlag von Ludwig Kéhler zu, der §°0/ von $2°ah ,0de liegen, verwiistet sein, lirmen®
herleitet. Die Bedeutung von Scheol diirfte demnach ,,Unland, Ode“ mit dem Beigeschmack
des Chaotischen, Ungeordneten sein (vgl. G. GERLEMANN, in: THAT II, Sp. 837-841).

3! Ch. BARTH, Die Errettung vom Tode. Leben und Tod in den Klage- und Dankliedern
des Alten Testaments. Neu herausgegeben von B. JANOWSKI, Stuttgart 1997, 69.
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beschrieben. Damit wird angedeutet, dass das Totenreich sich nicht wie irgend-
ein Weltreich auf einen besonderen, ihm zugewiesenen Raum beschrinkt. Zu
seinem Wesen gehort vielmehr ein stindiges Uber-die-Ufer-Treten, ein Bedro-
hen, Angreifen und Erobern von Raumen, die eigentlich der Lebenswelt angeho-
ren. Was schwach, an Lebenskraft im weitesten Sinn arm ist, fillt seiner Macht
anheim. Dieser Tatbestand bedingt den Vergleich des Totenreiches mit einem
Ungeheuer, das in seinem Rachen alles Lebendige zu verschlingen droht (Jes
5,14; vgl. Hab 2,5; Ps 18,6; 116,3; Spr 27,20; 30,16). Es handelt sich bei der
Darstellung der Scheol somit um Versuche, dem Menschen mit kosmologischen
Vorstellungen einen Raum verstindlich zu machen, der Entfernung und Tren-
nung von allen Lebensbezichungen beinhaltet und in dem auch Gott als der
Herr der Lebenden aus dem Blick gerit.

Ungeachtet der vielfachen Schilderungen der Scheol bleibt ihre Bedeutung in
der Jahwereligion marginal. Das Totenreich bildet keine selbstindige Gegen-
macht und wird daher auch nirgendwo im AT als etwas von Jahwe Unabhingi-
ges angesehen oder gar ein eigener Gebieter im Gegeniiber zu Jahwe behauptet.
Die Scheol ist nicht Wohnort einer Gottheit oder numinoser Michte, so dass sie
Jahwes Einfluff entzogen wire. Vielmehr liegen Scheol und Abgrund Jahwe vor
Augen (Spr 15,11; 38,17; 26,5.6). Zu keiner Zeit ist die Allmacht Gottes und
sein Herrsein tiber die Scheol fraglich, wohl aber der Gnadenwille Gottes, dem
Menschen auch iiber den Tod hinaus einen Raum der Lebensgemeinschaft mit
ihm zu schaffen.

»In dieser Hinsicht waren die Menschen des alten Bundes [...] in ein entsagungsvol-

les Warten gestellt; aber das war ein Warten von allergrundsitzlichster Bedeutung,

denn in ihm lernten sie es tiberhaupt, das Leben und den Tod so anzuschen, wie wir

es geschildert haben: als freie Gabe und Setzung des lebendigen Gottes.

Es bedurfte eines einschneidenden Ereignisses, das als Gottestat die Nihe Jahwes
auch zu den Toten als entscheidend fiir den Erweis der unbegrenzten Reichweite
der gottlichen Fihrungsmacht offenbarte. Ein solches lag vor in der Exilswende,
die nicht politisch als ein Gliicksfall, sondern theologisch als ein neuer Exodus
gewertet wurde, den Jahwe dem im Exil gleichsam begrabenen und hinsichtlich
seiner Erwahlung toten Israel gewihrt hat. So beginnt in der Folge nicht nur ein
literarisch bezeugtes Auferstechungshandeln Gottes, sondern auch die Umwer-
tung der Scheol. Da sie eine Trennlinie zwischen Gott und Mensch und nicht
zwischen Geist und Materie zieht, wird die Scheol mehr und mehr zu einem
Straf- und Sammelort fiir die Frevler, die die Vollendung nicht erreichen (Dan

2 VON RaAD, Alttestamentliche Glaubensaussagen vom Leben und vom Tod (s. Anm.
19), 266.
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12,3; Lk 16,23). Die Scheol ist damit qualitativ bestimmt als Gegenteil zu der
Vollendung, die den Jahwetreuen zuteil wird. Wo aber befinden sich die toten
Gerechten, wenn sie nicht in der Scheol sind, und wie ist ihre neue Existenz
fassbar?

So wie die Heilige Schrift die Existenz der Verstorbenen im Totenreich in ne-
gativer Analogie zu dem beschreibt, was der Mensch im irdischen Dasein erlebr,
versucht sie auch von der Basis des irdischen Lebens das ewige Leben zu denken
und die Frage nach dem Ort der Toten zu beantworten. Die Texte geben aller-
dings auch hier keine eigentliche Zustands- oder Ortsbeschreibung, sondern
antworten mit dem Bild der Verwandlung: Das Auferstehungsleben bringt Un-
verweslichkeit, Kraft und einen pneumatischen Leib (1 Kor 15,42ff.). Diese
Antithetik von irdischer und himmlischer Existenz wird allein durch die Tatsa-
che des Mit-Christus-Sterben und -Leben (2 Kor 4,10) iiberwunden, und nur
deshalb kann es bei aller Unvorstellbarkeit der postmortalen Existenz auch eine
Vorfreude auf das Beim-Herrn-sein geben (2 Kor 5,2.8; Phil 1,23), das in der
zwei-einen Bibel mit verschiedenen Bildern umschrieben wird.

So heiflt es von den Toten, dass sie von Gott zur ,,Herrlichkeit* aufgenom-
men (entriickt) werden (Ps 49,16; 73,24), dass sie das ,Licht schauen“ (Jes
53,11) und dass sie gleichsam ,verklirt werden® (Dan 12,3). Unter Zuhilfenah-
me des Interpretaments der Entriickung, das sich traditionsgeschichtlich auf die
unter dem Einfluss der eschatologischen Prophetie zustande gekommenen Aus-
sage Gen 2,15 stiitzt, wonach der in den Edengarten entriickte (versetzte; hebr.
lagap) Mensch seiner Bestimmung zum Reprisentanten Gottes in der Schép-
fung nachkommen kann, wird hier die Bestimmung des Menschen zur Lebens-
gemeinschaft mit Gott durch den Tod hindurch zur Sprache gebracht. Wenn es
in diesem Zusammenhang heifit, dass die gerechten Toten ,zur Herrlichkeit*
entriickt werden (Ps 49,16; 73,24), so ist das ein anderer Ausdruck dafiir, dass sie
als Tote der Schande, dem Vergessensein im Tod entnommen und dann ein
Spiegel der Herrlichkeit und Ehre Gottes und mit ihm in ungetriibter Gemein-
schaft verbunden sind. Herrlichkeit ist so betrachtet ein gemeinschaftlicher
Begriff. Der durch den Tod hindurch bei Gott angelangte und von ihm ange-
nommene Mensch bezeugt Gottes Herrlichkeit als Schopfer und Erloser und
erhilt daran auch selbst jenen Anteil, der seine Zugehérigkeit zum Reich Gottes
bedeutet. Ahnlich spricht Paulus von der Auferstehung der Christen: , Was gesit
wird, ist armselig, was auferweckt wird, herrlich® (1 Kor 15,43).

Wenn das Totenreich der Ort der ,Finsternis ist (Ps 88,7.13; Ijob 10,21f;
18,18; Ps 49,20) und somit Tod und Finsternis deckungsgleich sind, legt es sich
nahe, Leben und Licht miteinander zu verbinden (2 Sam 22,29; Ps 27,1;1 Joh
1,5) und die postmortale Existenz des Menschen im Raum des Lichtes anzusie-
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deln (Jes 53,11; Ps 36,10; Joh 8,12; 12,36; Oftb 21,23). Licht bedeutet Leben
und fungiert in Anbetracht der Tatsache, dass es das erste Schopfungswerk Got-
tes ist (Gen 1,3) und seine Quelle nicht die Gestirne sind, die erst am vierten
Schépfungstag erschaffen werden (Gen 1,14-18), als ein Zeichen dafiir, dass
Gott das von ihm Geschaffene in den Horizont seines Heilswirkens stellt, das
sich mit der Uberwindung der Finsternis am siebten Schopfungstag vollendet
(Gen 2,2-3). In diesem Kontext erklirt sich das Offenbarungswort iiber die Auf-
erstehungsherrlichkeit der ,,Verstindigen®, die aufstrahlen werden wie der Strah-
lenglanz an der Himmelsfeste, wie die Sterne auf immer und ewig (Dan 12,3; vgl.
Mt 13,42: ,Dann werden die Gerechten im Reich ihres Vaters leuchten wie die
Sonne®). Insofern das Sternenheer des Himmels ein Hinweis auf die Gottersch-
ne in der Umgebung des hochsten Gottes ist (Ri 5,20; Ob 4; Dan 8,10; Ijob
38,7; vgl. auch Jes 14,12-15; Ez 28,14-16), will diese mythische Vorstellung zum
Ausdruck bringen, dass den Auferstandenen in der Gemeinschaft mit Gott eine
neue Existenzweise geschenkt wird, die dauerhaft und ungebrochen ist, ohne
diese jedoch niher ausmalen zu konnen.

Angesichts der Tatsache, dass die Bibel Qualititsbeschreibungen der postmor-
talen Existenz und des Ortes der Toten vorlegt und den Akzent auf das gnaden-
hafte Geschenk des Schopfer- und Erlosergottes setzt, kann die Frage nach dem
Ort der Toten nur mittels Aussagen iiber die Verbundenheit Gottes mit ihnen
beantwortet werden. Bereits der Psalmist gibt als Quintessenz seiner Hoffnung
tiber den Tod hinaus die Unvergleichlichkeit der Lebensgemeinschaft mit Gott
an: ,Wen habe ich im Himmel auf8er dir?“ (Ps 73,25) und macht damit deutlich,
dass der Fortgang des Lebens nach dem Tod nicht einfach ein Zustand ist, der
das irdische Leben in ideale Zustinde iiberhht, sondern dass das entscheidende
Kennzeichen der himmlischen Existenz die Unmittelbarkeit zu Gott ist. In ana-
loger Weise verheifit Jesus dem reuigen Schicher, dass er noch heute mit ihm im
Paradies sein werde (Lk 23,43), was bedeutet, dass die begonnene Geschichte
Jesu mit ihm auch durch den Tod nicht unterbrochen wird und das Paradies
folglich ein Sinnbild fiir die bleibende Gemeinschaft mit dem Gekreuzigten ist.
Somit ist die Frage des Ortes in der Bibel primir die Frage, wer letztendlich mit
dem Menschen im Tod ist und nicht von ihm lisst. ,Wo ich bin, da soll mein
Diener auch sein® (Joh 12,26) lautet demzufolge das Wort des johanneischen
Christus, das die Frage nach dem ,wo und wie genau® in der Tat zweitrangig
erscheinen lisst.

Zwar wird die neue Heimat auch 6rtlich umschrieben als das ,,himmlische Je-
rusalem® (Jes 66,10-13; Hebr 12,22f; Offb 21,3-4), oder es wird ,,Abrahams
Schof* als der Ort erwihnt, an den man nach dem Tod gelangt (Lk 16,22), aber
eine Jenseitsbeschreibung ist damit nicht verbunden. Im Gleichnis vom reichen
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Prasser und vom armen Lazarus (Lk 16,19-31) jedenfalls lehnt Abraham die
Bitte des verstorbenen und in der Unterwelt qualvolle Schmerzen leidenden
Reichen ab, den in Abrahams SchofS ruhenden Lazarus aus dem Jenseits zu schi-
cken, damit dieser seinen Briiddern handfest berichte, was fiir eine Lebensent-
scheidung fiir sie auf dem Spiel steht. Abraham macht ihm vielmehr klar, dass es
diesen Augenzeugenbericht nicht geben kann. Den Briiddern muss das Wort ,,Sie
haben Mose und die Propheten® (Lk 16,29) als das Fundament der Geschichte
geniigen, die Gott mit dem Lebenden eingegangen ist und als Zeichen dafiir, dass
das ewige Leben bereits im Hier und Jetzt seinen Anfang nimmt.

Wenn somit das Denken angesichts des Eschatons an seine Grenze gelangt
und ein genaueres Wissen iiber den Ort des Jenseits dem Menschen trotz allen
Nachforschens versagt bleibt, so hingt dies letztlich damit zusammen, dass es
kein Wissen ist, das ihm als Mensch zukommt, so wie ihm vergleichsweise auch
die Frucht vom Baum der Erkenntnis von Gut und Bése versagt ist (Gen 2,17;
3,2), weil mit ihr sachlich das Schépferwissen Gottes verbunden ist, das wesen-
haft allein Gott zukommt und das der Schopfergott im Verlauf seiner Fithrung
mit dem Menschen diesem erschlieen wird. Was der Offenbarungsglaube dem
irdischen Menschen an Hoffnung eingepflanzt hat — die Erneuerung von Him-
mel und Erde (Ps 104,31; Jes 65,17; 2 Petr 3,13), der Friede unter allen Ge-
schopfen (Jes 11,1-8), das Offenbarwerden der Bestimmung des Menschen (1
Joh 3,2), kurz: das endgiiltige und ungetriibte Zueinanderfinden von Gott und
Mensch in einem umgewandelten, neuen Lebensraum — all das gentigt, um ver-
trauensvoll in das Dunkel des Todes und das Ganz-Andere der neuen Welt zu
gehen. Somit ,reicht zu einem rechtschaffenen Leben und seligen Sterben die
GewifSheit aus, dass niemand aus Gottes Hand fillt und den, der radikal auf sich
verzichtet, ein anderes Licht aufnimmt, welches alles Fragen beendet und Friede
und Seligkeit ist“.”®

III. Musik — ein Vorspiel des ewigen Lebens

Auf alten Kirchenorgeln findet sich manchmal in lateinischer Sprache der Satz:
Musica pracludium vitae acternae — die Musik ist ein Vorspiel des ewigen Le-
bens. Denn Musik, die den meisten mittelalterlichen Musiktheoretikern zufolge
wie das Weltall aus den Elementen Zahl, Maf8 und Gewicht (Weish 11,20) ge-
bildet und darum ein ténendes Gleichnis der Ordnung des Universums ist,**

» Vgl. O. KAISER, Der Gott des Alten Testaments. Theologie des AT 3: Jahwes Gerech-
tigkeit, Gottingen 2003, 341.
* Vgl. O. SOHNGEN, Theologie der Musik, Kassel 1967, 83.
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erinnert den Menschen an das Geheimnis von Gottes Schopfung, vollzieht das Ja
zu Gottes Schopfung nach und schliefft auf diese Weise Schépfung und Neue

Schopfung zusammen.

1. Die verborgene Sprache der Chaconne und das Glaubenszeugnis Bachs

Tod und Trauer sind bei Bach als Lebensthema von seiner Kindheit an prisent.
Viele der nichsten Verwandten sind ihm frith gestorben: 1685 sein Bruder Jo-
nas, 1686 seine Schwester Johanna Judith, 1692 Johann Jacob, ein Vetter, der in
der Familie gelebt hat, 1694 seine Mutter Elisabeth und ein Jahr spiter sein Va-
ter Johann Ambrosius. In spiterer Zeit kommt der Tod von elf seiner zwanzig
Kinder hinzu. Daher hat Bach schon frith nach musikalischen Méglichkeiten
gesucht, seine Gefithle zu kanalisieren und Verlusterfahrungen in einen tiberge-
ordneten Sinnzusammenhang hineinzustellen. Bereits als junger Mann verfasst
er die Kantate ,Gottes Zeit ist die allerbeste Zeit“ (BWV 106), die auch unter
dem Namen Actus Tragicus bekannt und um 1708 in Mithlheim wohl anlésslich
einer Trauerfeier entstanden ist. Sie enthilt alt- und neutestamentliche Zitate
und verbindet spannungsreich und von verschiedenen Stimmen vorgetragen das
Memento mori mit der Zusage der Auferstehung von den Toten und der Befrei-
ung von den Fesseln des Todes:

»Gottes Zeit ist die allerbeste Zeit. Thm leben, weben und sind wir, solange er will. In

ihm sterben wir zur rechten Zeit, wenn er will. Ach, Herr, lehre uns bedenken, dass

wir sterben miissen, auf dass wir klug werden [...]. Mit Fried und Freud fahr ich da-

hin in Gottes Willen, getrost ist mir mein Herz und Sinn, sanft und stille. Wie Gott

mir verheiffen hat: Der Tod ist mein Schlaf geworden.**
Somit wird hier der Horer aufgerufen, sich nicht nur seiner Endlichkeit zu stel-
len, sondern zugleich tiber sie hinauszublicken. Mit Fug und Recht lisst sich
daher sagen: ,Bach treibt Theologie nach Noten®,* oder zugespitzt: ,,Er wusste
schon frith, warum und fiir wen er letztendlich musizierte.“*

Bach gehorte der lutherischen Kirche an und war, wie ein Blick in den uns
tiberlieferten Restbestand seiner Bibliothek zeigt, theologisch durchaus gebil-
det.*® Der uns erhaltene Katalog fiihre die Schriften Luthers sowie cine dreibin-

3 Vgl. A. DURR, Johann Sebastian Bach. Die Kantaten, Kassel u. a. 71999, 832.

3 G. SCHWIKART, Der Komponist. Wie Johann Sebastian Bach das Evangelium in Mu-
sik verwandelte, Berlin 2008, 33.

7 Vgl. Ch. RUEGER, Im Himmel wie auf Erden. Die Kunst des Lebens im Geist der Mu-
sik — das Beispiel Johann Sebastian Bach, Genf *1993, 290.

3 Vgl. hierzu ausfithrlich J. WALLMANN, Theologie und Frémmigkeit im Zeitalter des
Barock, Tiibingen 1995, 124-145 (Johann Sebastian Bach und die ,,geistlichen Biicher* seiner
Bibliothek).
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dige Bibelausgabe von 1681 auf, in der der lutherische Theologe Abraham Calov
(1612-1686) Bibelerklirungen aus Luthers Schriften zusammengestellt hat. Sie
ist auch deshalb von Bedeutung, weil Bach Randbemerkungen in die Biicher
geschrieben sowie Unterstreichungen und Korrekturen vorgenommen hat, was
nicht zuletzt auch als ein Beweis dafiir gelten kann, dass er die Binde seiner Bib-
liothek tatsichlich benutzt hat. Weiter gehorten zur Bibliothek Bachs Biicher,
die die lutherische Lehre entfalten und sie gegen Angriffe verteidigen, sowie eine
grofle Zahl von Predigtsammlungen und Erbauungsschriften (Johann Tauler,
Johann Arndt, Heinrich Miiller). Auch im weiteren Sinn pietistische Biicher wie
die von Philipp Jakob Spener, August Hermann Francke, Johann Jakob Ram-
bach waren vorhanden. Wir treffen somit auf einen ,Biicherbestand, der ganz
auf Luther und das Luthertum zugeschnitten ist“.”’

Das Herzstiick lutherischen Glaubens ist bekanntermaflen die Rechtferti-
gung des siindigen Menschen vor Gott, die aus Gnade (sola gratia) und dank des
Verdienstes Christi (propter meritum Christi) sowie durch den annehmenden
Glauben des Menschen (sola fide) geschicht. Die Verwurzelung Bachs im geisti-
gen Raum dieses Bekenntnisses spiegelt sich auch in der Chaconne wider. Durch-
gingig wird deutlich, dass Bach in der mit diesem Musikstiick verbundenen Me-
ditatio mortis den Tod weder religios verklirt noch sich verachtend iiber ihn
erhebt, sondern sich vielmehr anerkennend unter ihn beugt. So nimmt er in den
von ihm ausgewihlten Choralzitaten nicht nur die Stinde des Menschen als ein
von Gott trennendes Nein ernst und zeigt damit, dass der Mensch im Angesicht
des Todes seine wahre Situation vor Gott begreift, sondern er bekennt zugleich in
Demut, dass allein die in Christus geschenkte Erlosung den Tod, den ,,niemand
zwingen kunnt®, entmichtigen kann und dass Gottes ungebrochener Heilswille
letztlich den Rahmen der ambivalenten Conditio humana bildet. Daher ist der
Affektwechsel im Mittelteil der Chaconne auch kein Zeichen fiir eine Verdrin-
gung des Todesschreckens, sondern Ausdruck der tiefen Glaubensgewissheit
Bachs, die auf die Erfillung der Erlésung hofft und ihr Vertrauen auf das Kom-
men des endzeitlichen Gottesreiches (,Vom Himmel hoch, da komm ich her®)
setzt. Das Studium der Chaconne mit ihren wortlosen Zitaten, aber auch mit
dem eingeschriebenen Namen der Verstorbenen sowie dem Familiennamen Bach
samt einer entsprechenden Musikalisierung fithrt somit vor Augen, wie sehr der
Tod seiner Frau Maria Barbara die seelische und geistige Auseinandersetzung
Johann Sebastian Bachs mit dem Tod im Horizont der biblischen Offenbarung

? Vgl. ebd., 138.
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intensivierte und wie sehr ihm Musik dazu diente, diesen Prozess auszudrii-
cken.®

Dass die Musik fir Johann Sebastian Bach ganz im Sinn mittelalterlicher
Musikkultur eine theoretische Dimension aufwies und immer zugleich auch die
Maglichkeit bot, die Ordnung Gottes in der Welt auszudriicken, zeigt auch sein
Umgang mit der allegorischen Deutung von Zahlen, die im Mittelalter zur Exe-
gese der Sprache Gottes in der Schopfung, Geschichte und Schriftoffenbarung
gehorte. Sie setzt nimlich voraus, dass den Zahlenverhiltnissen in der von Gott
geschaffenen Welt ein verborgener Sinn eigen ist,”! insofern Gott, wie es das
Buch der Weisheit in Kap. 11,20 feststellt, ,alles nach Mafs, Zahl und Gewicht
geordnet” hat. Und da einer solchen Musikanschauung zufolge ,,wahre Musik“#
ein Spiegelbild der gottlichen Ordnung ist, denn sie griindet sich auf Zahlenver-
haltnisse, die im Bereich der Gestirne ebenso gelten wie in dem der einfachen
Intervalle, aber auch in den Proportionen des Kérpers, erklingt sie gleicherma-
fen zu Ehren Gottes und zur Rekreation und Belehrung des Menschen.*

Wenn aber die Musik die Méglichkeit bot, die Ordnung Gottes in der Welt
auszudriicken, dann konnte sie auch, diesem Verstindnis zufolge, in personli-
chen Dingen Halt bieten und das Géttliche hierbei in einer besonderen Weise
erfahrbar machen.* Kein Wunder also, dass Bach auch die Polyphonie seiner
instrumentalen Werke einer mehrbodigen Aussageabsicht unterworfen und den
kreativen Prozess des Komponierens wie im Fall der Chaconne nicht nur mit
wortlosen Choralzitaten, sondern auch mit erzihlenden Zahlen verkniipft hat.*

% KRUSE, Die Grenzginge des Johann Sebastian Bach (s. Anm. 3), 94.

4l Vgl. MEYER, Die Zahlenallegorese im Mittelalter (s. Anm. 18), 9.

“ In einer Bach zugeschriebenen Anleitung heifit es, es solle ,wie aller Music, also auch
des General Basses Finis und End Uhrsache anders nicht als nur zu Gottes Ehre und Recrea-
tion des Gemiiths seyn. Wo dieses nicht in Acht genommen wird da ists keine eigentliche
Music sondern ein Teuflisches Geplerr und Geleyer.“ Zit. nach F. OTTERBACH, Johann
Sebastian Bach. Leben und Werk, Stuttgart 21999, 51.

% Vgl. U. MEYER, Johann Sebastian Bachs theologische Auferungen, in: MuK 47 (1977)
112-118, hier: 115.

# KRUSE, Die Grenzginge des Johann Sebastian Bach (s. Anm. 3), 104.

® Die Leugnung jedweder Bedeutung mathematischer Zusammenhinge und Proportio-
nen in der Musik Bachs ist ebenso abzulehnen wie die Behauptung einer durchgehenden
latenten Symbolebene bzw. die Vorstellung, dass Bach stindig ,mitgezahlt“ habe. Allein die
Tatsache, dass Bachs Musik von vorncherein hochgradig organisiert im architektonisch-
logischen Sinn ist, verbunden mit der Eingravierung des Namens Bach in bestimmte Noten-
folgen und eine nachweisbare Zahlensymbolik in verschiedenen Chorilen, sprechen fiir einen
reflektierten Umgang mit der Zahlensymbolik. So RUEGER, Im Himmel wie auf Erden (s.
Anm. 37),227-231; vgl. auch J. HERSCHET / J. MILBRADT, Bach als Mystiker, in: M. Petzoldt
(Hg.), Bach als Ausleger der Bibel. Theologische und musikwissenschaftliche Studien zum
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Sicherlich darf man mit Ludwig Prautzsch fragen, warum sich Bach soviel Miihe
gemacht hat, in seinen Partituren mehr oder weniger versteckte Zeichen anzu-
bringen, die auf kunstvolle Zahlenstrukturen hinweisen, wenn ein Horer sie
nicht erfassen und auch der Leser sie sich oft nur mit Miithe deutlich machen
kann? Gewiss nicht nur, weil das Wissen um Symbolik in den damaligen gelehr-
ten Kreisen verbreitet war, sondern weil Bach in den Ausdrucksmitteln seiner
Zeit fur sich selbst einen Weg zur Verarbeitung des ihm widerfahrenen Schick-
salsschlages sah. Letztendlich aber hat Bach es zu Ehren Gottes und Christi ge-
tan, ,denn fir ihn wire es wohl undenkbar gewesen, sein Werk nicht in einer
Form zu hinterlassen, die der gottlichen Weltenharmonie und dem Heilswerk
Jesu Christi entsprach.“*

Die verborgene Sprache der Chaconne bot Bach, der sich nicht oder nur
kaum zu personlichen Dingen gedufiert hat, aber auch die ihm als Kiinstler ge-
mifle Moglichkeit zur Verarbeitung seiner Trauer, schlieflich endet die Cha-
conne ja nicht in Dur, sondern in Moll, lisst also den ersten Moll-Teil gleichsam
wiederkehren, wenn auch unter den durch den Dur-Teil — mit seinem Blick auf
die endzeitliche Kénigsherrschaft Gottes als Trost und Uberwindung der Trauer
als solcher — verinderten Bedingungen. Was sich beziiglich des musikalischen
Schaffens Bachs insgesamt feststellen lasst, gilt fiir die Chaconne im Besonderen:
In seiner ganzen Tiefe ist Bach ,,nur zu erfassen als religioser Mensch, als einer,
der sich der Gegenwart des lebendigen Gottes gewif$ war, der in Leben und Lei-
den des Jesus von Nazareth eine Parallele fur das eigene Erleben fand, der
schlieflich im Hingeordnetsein auf die Ewigkeit seinen Weg gehen konnte.“
Sprechend ist in diesem Zusammenhang auch die Uberlieferung, dass Bach im
Jahr 1747 dem Theologiestudenten Gottfried Fulde (1718-1796), der auch griind-
liche musikalische Kenntnisse besaf}, einen Widmungskanon (BWV 1077) ins
Stammbuch schrieb und dazu den Wahlspruch: Christus Coronabit Crucigeros
(»Christus wird kronen die Kreuzfahrer®). Dieser Wahlspruch wirft, auch wenn
Bach ihn wohl nicht selbst verfasst hat, einen bezeichnenden Blick auf sein Le-
ben aus dem Glauben heraus, das fiir ihn im Zeichen der Nachfolge Jesu und im
Licht seiner Auferstechung stand.®® Nicht zuletzt zeigt sich Bachs ganzheitliche
Hingabe an Jesus und Gott auch in den traditionellen Eintragungen, dem am

Werk Johann Sebastian Bachs, Géttingen 1985, 207-222, hier: 217f.; F. SMEND, Luther und
Bach, Berlin 1947, 16f. mit Anm. 15.

“ PRAUTZSCH, Bibel und Symbol in den Werken Bachs (s. Anm. 16), 65f.

¥ SCHWIKART, Der Komponist (s. Anm. 36), 25.

* Vgl. H. WERTHEMANN, Johann Sebastian Bach. Leben — Glaube — Werk, Berlin 1984,
371t
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Beginn vieler seiner Werke stehenden JJ fiir Jesu juva (,Jesu hilf*) sowie in dem
Schlussvermerk, der ebenfalls viele seiner Werke ziert: SDG fiir Soli Deo Gloria
(»Gott allein zur Ehre®), womit Bach zum Ausdruck bringt, dass das von ihm
geschaffene Werk nicht in erster Linie seiner, sondern Gottes Ehre dient. Auch
hier hat das monogrammatische Moment einen mystischen Anflug, ist doch der
gematrische Wert von JSB (Johann Sebastian Bach) identisch mit SDG (Soli
Deo Gloria), nimlich 29, was bedeuten wiirde, dass bei Bachs Unterschrift im-
mer zugleich das Lob Gottes, die Dankbarkeit seinem Schépfer gegeniiber mitge-
schwungen hat.”

2. Bach und die lutherische Musikanschauung

Dass Bach die Musik zum Zweck einer meditatio mortis nutzte, entspricht der
Bedeutung der Musik bei Martin Luther, der sie in seiner ,,Vorrede auf alle guten
Gesangbiicher*® ausdriicklich als ,,Frau Musica® personifiziert, die mit allen an-
deren Kreaturen geschaffen und diesen eingepflanzt worden und deshalb auch in
den Dienst Gottes zu stellen ist.”" Zugleich fand Bach bei Luther die Anschau-
ung von der Gegenwart Gottes im Wort, weshalb Bach, beides miteinander ver-
bindend, von der Gegenwart Gottes in der Musik sprechen konnte. Bei der Lek-
tiire von 2 Chr 5,11-14 in der Calov-Bibel, wo davon die Rede ist, dass bei der
Tempeleinweihung die Singer und Instrumente erklingen, als wire es eine
Stimme, die Gott lobt und dankt, woraufhin die Herrlichkeit Gottes den Tem-
pel erfillt, trifft Bach auf die Uberschrift, die Calov den Versen 11-14 gibt: , Wie
auff die schone Musik die Herrligkeit des Herrn erschienen sey®. Hier unter-
streicht Bach ,,schone Musik® und schreibt an den Rand: ,,Bey einer andachtigen
Musique ist allezeit Gott mit seiner Gnaden Gegenwart.“>> ,Andacht® um-
schreibt die Haltung dessen, der auf Gottes Wort hort und ihm antwortet. Folg-
lich kommt eine ,andichtige Musique® aus dem Hoéren auf das gottliche Wort
und kann daher auch andere zur Andacht bewegen.”

In diesem Zusammenhang erhilt die Widmung in den Werken Bachs, dass
die Musik zur Ehre Gottes und zur Rekreation des Gemiites dienen soll, eine

¥ Vgl. RUEGER, Im Himmel wie auf Erden (s. Anm. 37), 230.

50 Verfasst fiir J. WALTERs Biichlein ,,Lob und Preis der l6blichen Kunst Musica“, das
1538 in Wittenberg erschienen ist; vgl. SOHNGEN, Theologie der Musik (s. Anm. 34), 280.

5! Vgl. SOHNGEN, Theologie der Musik (s. Anm. 34), 85ff.

52 Vgl. dazu auch Ch. TRAUTMANN, ,,Calovii Schrifften. 3 Binde® aus Johann Sebastian
Bachs Nachlaf und ihre Bedeutung fiir das Bild des lutherischen Kantors Bach, in: MuK 39
(1969) 145-160.

%3 Vgl. MEYER, Johann Sebastian Bachs theologische Auferungen (s. Anm. 43), 117f.
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besondere Bedeutung. Der Ausdruck ,Gemiit wurde damals im Wechsel mit
Herz gebraucht, das die Personmitte des Menschen bezeichnet und die Gesamt-
heit der seelischen Krifte und Sinnesregungen meint. Bedenkt man dabei, dass
Rekreation theologisch gesehen den Aspekt der Neuschopfung im Horizont der
urspriinglichen Schopfungsbestimmung beinhaltet, dann kann Musik den Men-
schen seinem Schopfer nahe bringen. Diese umfassende Fihigkeit der Musik
bewegt Martin Luther zu dem Bekenntnis:

»Lch urteile freimiitig und schime mich nicht zu bekennen, daff es nach der Theolo-

gie keine Kunst gibt, die der Musik gleichgestellt werden konnte. Denn sie allein

vermag nach der Theologie das, was sonst nur die Theologie vermag, nimlich Ruhe
und ein fréhliches Gemiit zu bewirken, zum offenbaren Zeugnis, daf§ der Teufel, der

Urheber der traurigen Sorgen und unruhigen Gedanken, vor der Stimme der Musik

beinahe ebenso flieht wie vor dem Worte der Theologie.“>
Auf die Chaconne als ,klingendes Grabmal“ bezogen, konnte Bach gar nicht
anders, als mittels Musik in die Ordnungen der Schopfung einzudringen und die
Musik als eine Briicke zu jener Welt anzuschen, der seine verstorbene Frau nun
angehorte.

Dass Musik eine den ganzen Menschen erfassende und zurechtbringende
Macht besitzt, dass sie, weil in ihrem Bereich die Ordnung so unumstéflich gilt,
nach Martin Luther zu den bewahrenden Michten (conservatores rerum)>
gehort, die angesichts chaotischer Widerfahrnisse heilende Krifte entfalten,
trifft insbesondere auf Grenzsituationen zu, die den Menschen in die Anfech-
tung fihren kénnen. Mit Blick auf die Chaconne: Deren Musikalisierung samt
dem wohl bedachten Wechsel der wortlosen Choralzitate und den bedeutsamen
Zahlen, die auf der einen Seite von der Erschiitterung, Trauer und dem Getrof-
fensein des Menschen Bach, auf der anderen Seite aber von der Hoffnung auf
Gottes Reich zeugen, das mit dem Tod und der Auferstehung Jesu schon gegen-
wirtig ist — sie alle ermutigen, ohne die Not zu verdringen, zu einem geistlichen
Leben, das, wie es das Lebenszeugnis Bachs zeigt, dazu befihigt, auch Trauer und
Leid auszuhalten und zu bewiltigen.

Man hat Bach gelegentlich den , fiinften Evangelisten® genannt. Auch wenn
die Aussage iiberzogen ist, so steht doch dahinter die begreifliche Bewunderung

>* In seinem Brief von der Veste Coburg an den Komponisten L. Senfl in Miinchen vom
1./4. Oktober 1530 (WA Br. 5, 639). Vgl. SOHNGEN, Theologie der Musik (s. Anm. 34),
272f.

%5 Tischreden Nr. 1096; vgl. SOHNGEN, Theologie der Musik (s. Anm. 34), 91.

** Vom schwedischen Bischof Nathan Séderblom (1866-1931) ging 1929 der berithmte
Satz aus: ,,Johann Sebastian Bachs Musik kann man als das fiinfte Evangelium bezeichnen.”
Daraus wurde dann bei Albert Schweitzer der ,fiinfte Evangelist®. Vgl. W. MEINRAD, Musik-

29



fur einen Menschen, der ,iiber ein stimmiges, tragfahiges Weltbild verfugt, der
sein Handwerk beherrscht und der aus beiden ein ,gedecktes Selbstwertgefithl
bezieht“.”” Bachs Wille, zum Wesentlichen vorzustofen, die Art und Weise, wie
er Erkenntnis in sein Komponieren zu integrieren verstand, seine Uberzeugung,
primir ,,Soli Deo Gloria“ zu arbeiten, erméglichten ihm, die ihm zu Gebote
stchende Reichhaltigkeit kompositorischer Mittel auch im Fall des tragischen
Todes seiner ersten Frau Maria Barbara so zu nutzen, dass der Tod, iiber den die
Moderne gerne das Schweigen breitet oder ihn auf das sprichwortlich letzte
Stiindlein verbannt, trotz all der mit ihm verbundenen Not in seiner Musik als
Erfahrung der Einigung mit dem géttlichen Willen erscheint. Und insofern die
Musik fiir Luther und Bach ein Hinweis auf den Schopfergott ist, bleibt sie auch
in den Tiefen und Abgriinden menschlichen Erlebens eine ,heilbringende und
frohliche Kreatur® (Martin Luther), und daher ,vollzicht sich in dem gleichen
Augenblick, wo sie ihre Stimme aus der Tiefe erhebt, schon die heimliche Ver-
wandlung in das erhorte Seufzen und in die getrostete Anfechtung, weil Musik
gar nicht anders kann, als auf der Seite Gottes zu kimpfen®.”®

Die ,,Dialektik von crux und gloria“,”” die das musikalische Schaffen Bachs
durchzieht® und von seiner individuellen Auseinandersetzung mit Glaubens-
wahrheiten Zeugnis ablegt, verbindet durch die Zeit hindurch mit diesem
Kiinstler, dessen Weg, sein Leid und die Befreiung von ihm in Musik umzuset-
zen, all denen zum Trost und Vorbild gereichen kann, die ein dhnliches Schick-
sal durchleben miissen und die ebenfalls in der biblischen Offenbarungswahrheit
nach einem Zuspruch suchen. Um mit einem Bach-Liebhaber zu sprechen: ,In
Bachs Musik beriithren sich Himmel und Erde. Sie bildet eine Briicke, iiber die
ich zu Gott gehen kann.“®!

Sprache des Glaubens. Studien zum geistlichen Vokalwerk Johann Sebastian Bachs, Frankfurt
1994, 37f.

%7 Vgl. RUEGER, Im Himmel wie auf Erden (s. Anm. 37), 12.

%8 Vgl. SOHNGEN, Theologie der Musik (s. Anm. 34), 280.

% GECK, »,Denn alles findet bei Bach statt“ (s. Anm. 17), 86.

€ Vgl. G. HARTMANN, Die Tonfolge B-A-C-H. Zur Emblematik des Kreuzes im Werk
Joh. Seb. Bachs, Bonn 1996.

¢! Vgl. SCHWIKART, Der Komponist (s. Anm. 36), 114.
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ERASMUS GASS

Wir verkiindigen Christus als Gekreuzigten® (1 Kor 1,23)
Die Auferweckung Jesu im Rahmen der frithjudischen Apokalyptik

Abstract: The good news of the resurrection of the crucified Jesus of Nazareth raises
serious problems within the framework of Jewish apocalypticism. The bodily resurrec-
tion of only one person signaling the end of times is unprecedented so far. Moreover,
Jesus died as a rebel against Rome so that the belief in the resurrection is dangerous.
Therefore, the apostles must be firmly convinced of this new reality to counter the obvi-
ous arguments of Jews and pagans alike.

Das Wissen um die eigene Sterblichkeit beschiftigt die Menschen zu allen Zei-
ten. Es ist nachgerade ein Kennzeichen jeder Kultur, dem einzelnen Menschen
angesichts seiner existentiellen Begrenztheit Halt zu geben und Sinnlinien tiber
die cigene Fragmentierung hinaus zu zeichnen.' Die Frage, wic es nach dem ecige-
nen Tod weitergehen wird, stellt sich zudem mit zunchmendem Alter immer
dringlicher, besonders auch fir Christen. Denn der Glaube an eine Auferwe-
ckung der Toten” ist eine groffe Herausforderung fiir jeden einzelnen Christen,
vor allem wenn man fiirchtet, einer Illusion zu erliegen, dass nimlich das Wun-

' Vgl. hierzu auch J. ASSMANN, Der Tod als Thema der Kulturtheorie. Todesbilder und
Totenriten im Alten Agypten, Frankfurt / M. 2000, 16f.

> Nach T. NICKLAS, Auferstehung zu Tod und Strafe, in: J. VERHEYDEN et al. (Hg.), If
Christ has not been raised... (NTOA, 115), Géttingen 2016, 105-121, 105 Anm. 1 sei mit
Auferweckung die Idee der Leiblichkeit verbunden, sodass andere Formen der postmortalen
Existenz wie das Weiterleben der Seele etc. ausgeschlossen seien. Dementsprechend verwun-
dert es nicht, dass Philo aufgrund seiner Vorstellung von der Seele nicht von einer Auferwe-
ckung des Leibes ausgehen kann, vgl. H.C.C. CAVALLIN, Leben nach dem Tode im Spitju-
dentum und im frithen Christentum I, in: W. HaASE (Hg,), Prinzipat (ANRW, II 19.1),
Berlin 1979, 240-345, 291; L. L. GRABBE, Eschatology in Philo and Josephus, in: A.J. AVERY-
PECK / J. NEUSNER (Hg.), Judaism in Late Antiquity IV (HdO, 49/4), Leiden 2000, 163-
185, 173. Zum Begriff der Auferweckung, der sich von anderen postmortalen Existenzfor-
men dadurch unterscheidet, dass es hier um eine Vereinigung von Leib und Seele zu neuem,
ewigem Leben in einer jenseitigen Welt geht, vgl. G. AHN, Art. AuferstehungI/1, in: RGG*1
(1998) 913-915, 913. Vgl. auch die Kriterien von L. NOVAKOVIC, Raised from the Dead
According to Scripture (Jewish and Christian Texts in Contexts and Related Studies Series,
12), London 2012, 70. G. STEMBERGER, Art. Auferstehung 1/2, in: TRE 4 (1979) 443-450,
444 weist jedoch darauf hin, dass es nach biblischem Verstindnis bei Auferweckung nicht um
eine derartige Vereinigung, sondern um die Wiederbelebung des Schattens gehe, da im Tod
die Einheit des Menschen aus Leib und Secle eigentlich nicht aufhére. Zum Problem vgl.
auch R.J. BAUCKHAM, The Fate of the Dead. Studies on the Jewish and Christian Apoca-
lypses (NovTSup, 93), Leiden 1998, 275f.

31



der der Auferweckung nur ein frommes Wunschdenken sei.’ Hinzu kommt
noch der Aspekt der Auferweckung des Leibes.* An welche Art der Leiblichkeit
soll man denn glauben? Auch hier tun sich erhebliche Verstandnisschwierigkei-
ten auf. Damit aber nicht genug. In der Auferweckung des Juden Jesus von Na-
zareth habe Gott nach christlichem Verstindnis beispielhaft in der Welt einge-
griffen und ein derartiges Wunder vor den Augen der Apostel realisiert. Im An-
schluss seien die Jiinger mit Nachdruck und vollster Uberzeugung als Zeugen fiir
die Auferweckung Jesu eingetreten. Aber kann man heutzutage in einer entmy-
thifizierten Welt noch einem solchen Wunder Glauben schenken? Ist nicht der
biblische Glaube an die Auferweckung Jesu vielleicht nur der Versuch der Trau-
erverarbeitung der engsten Vertrauten Jesu?’

Auch wenn man Wunder nicht rational oder empirisch beweisen kann,® soll
im Folgenden gezeigt werden, dass es durchaus plausibel ist, dass die Auferwe-
ckung Jesu nicht ein Hirngespinst der Jiinger gewesen ist. Um dies leisten zu
kénnen, soll der Verstindnishorizont der Jinger herausgearbeitet werden, vor
dem sie ihre Erfahrungen deuten konnten.” Es wird sich zeigen, dass die Verkiin-
digung des gekreuzigten und auferweckten Jesus von Nazareth fir Juden ein
Skandal und fiir Heiden eine Torheit gewesen ist (1 Kor 1,23). Trotz alledem

> Vgl auch S. ALKIER, Die Realitit der Auferstechung, in: G. LINDE et al. (Hg.), Theolo-
gie zwischen Pragmatismus und Existenzdenken. FS H. Deuser (MThS, 90), Marburg 2006,
339-360, 340.

* Wihrend sich in der Antike ein strenger Dualismus zwischen Leib und Seele heraus-
bildete, kennt das Alte Testament solche Gegensitze nicht. Griechische Philosophen konn-
ten sich zwar ein Weiterleben der Seele vorstellen, mehr aber nicht, vgl. D. ZELLER, Die Rede
von Tod und Auferstehung Jesu im hellenistischen Kontext, in: BiKi 52 (1997) 19-24, 19f.
Nach J. SCHNOCKS, ,,Wacht auf und jubelt, Bewohner des Staubes!* (Jes 26,19), in: BiKi 61
(2006) 40-45, 45 betreffe die Auferweckung den ganzen Menschen und nicht nur Seele und
Geist. Die Konzeption der leiblichen Auferweckung aus dem Tod ist anderen Vorstellungen
cines Weiterlebens nach dem Tod insofern tiberlegen, als sie den Tod als definitive Grenze
ernst nimmt und die Leiblichkeit des Menschen besonders betont, vgl. D. ZELLER, Religions-
geschichtliche Erwigungen zur Auferstchung, in: ZNT 19 (2007) 15-23, 21.

° Hinzu kommt, dass gerade das Christentum entscheidend an die Hoffnung auf die
Auferweckung der Toten gebunden ist, vgl. K. MULLER, Das Weltbild der judischen Apoka-
lyptik und die Rede von Jesu Auferstchung, in: BiKi 52 (1997) 8-18, 8. NICKLAS, Auferste-
hung (s. Anm. 2), 107 geht bei der Verbindung der Konzeption der Auferweckung der Toten
mit der Auferweckung Jesu von zwei Reflexionsstufen aus: die Deutung der Auferweckung
Jesu im Rahmen der Auferweckung von den Toten und die damit verbundene Méglichkeit
der Auferweckung aller Toten in Christus.

¢ Hierauf verweist ALKIER, Realitit (s. Anm. 3), 339.

7 Zu Studien, die sich mit der Auferweckung in ihrem antiken historischen Kontext be-
schiftigen, vgl. R.B. HAYS /J.R. D. KIRK, Auferstchung in der neueren amerikanischen
Bibelwissenschaft, in: ZN'T 19 (2007) 24-34, 28-30.
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haben sich die Jinger nicht beirren lassen und ihre Erfahrung mit dem Aufer-
weckten weitergetragen.®

1. Zum alttestamentlichen Hintergrund

Das Alte Testament kennt noch kein wirklich ausgeprigtes Konzept einer Auf-
erweckung der Toten. Ein Leben nach dem Tod war in der Tora nirgendwo
angedeutet, hochstens das Weiterleben von ,,Samen” und ,,Namen“? Wie die
Umwelt Isracls erwartete man mit dem physischen Tod weitgehend das voll-
standige Aus des Lebens.'” Die Vorstellung eines Lebens nach dem Tod wird
kaum von den biblischen Autoren thematisiert."" Dariiber hinaus gab es noch
keinen wirklich hoffnungsvollen Ort, an dem sich die Toten aufhielten. Die
Toten befinden sich vielmehr in der Unterwelt und seien dort — mit wenigen
Ausnahmen - endgiiltig vom Leben auf der Erde abgeschnitten gewesen.'” Im
Alten Israel stellte man sich die Unterwelt als einen Ort der Zerstorung vor, als
riesige Grube (Ps 16,10), die noch dazu mit Schlamm gefille war (Ps 40,3)."
Dementsprechend war das Jenseits in den biblischen Bildern beileibe kein verlo-
ckender Ort der Sehnsucht und des Gliicks; die Unterwelt war vielmehr ein Ort
mit gewaltigen Wasserfluten, in denen der Sterbende keine Chance hatte und
endgiiltig in die Bedeutungslosigkeit versank (vgl. Ps 69,3). Die Unterwelt war
folglich ein ,,Endlager®, in dem die Toten ohne Hoffnung auf ein heilvolles Wei-

% Freilich sind solche Erfahrungen nicht zwingend, vgl. hierzu I. BROER, ,,Der Herr ist
wahrhaft auferstanden” (Lk 24,34), in: L. OBERLINNER (Hg.), Auferstchung Jesu — Auferste-
hung der Christen (QD, 105), Freiburg 1986, 39-62, 62.

’ Vgl. CAVALLIN, Leben (s. Anm. 2), 243; M. VINZENT, Die Auferstchung Christi im
frihen Christentum, Freiburg 2014, 50.

10 Kritisch hierzu aber B. JANOWSKI, JHWH und die Toten, in: A. BERLEJUNG / B.
JaNowskl (Hg.), Tod und Jenseits im alten Israel und in seiner Umwelt (FAT, 64), Tiibin-
gen 2009, 447-477, 471£., zumal es bereits vorexilisch zumindest den kéniglichen Ahnenkult
gegeben hat, der ja cine gewisse Verbindung zwischen den Lebenden und den Toten voraus-
setzt.

" Vermutlich waren priesterliche Autoren aus verschiedenen Griinden nicht an ein Le-
ben nach dem Tod interessiert, vgl. R. E. FRIEDMAN / S. D. OVERTON, Death and Afterlife,
in: A.J. AVERY-PECK / J. NEUSNER (Hg.), Judaism in Late Antiquity IV (HdO, 49/4), Lei-
den 2000, 35-59, 48-56.

12 Vgl. E.-J. WASCHKE, Art. Auferstehung 1/2, in: RGG* 1 (1998) 915-916, 915; K. BIE-
BERSTEIN, Jenseits der Todesschwelle, in: A. BERLEJUNG / B. JANOWSKI (Hg.), Tod und
Jenseits (s. Anm. 10), 423-446, 423.

3 Zu den unterschiedlichen Bildern, die die Unterwelt beschreiben, vgl. T. PODELLA,
Grundziige alttestamentlicher Jenseitsvorstellungen, in: BN 43 (1988) 70-89, 80f.
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terleben als Schatten vegetierten.” Nur in besonderen Ausnahmefillen konnte
die Todesgrenze iberwunden werden, indem Lebende entriickt’ oder Tote auf-
erweckt wurden, die freilich irgendwann dann doch sterben mussten. !¢

Mit dem Tod scheide der Mensch nach den meisten alttestamentlichen Tex-
ten aus dem Herrschaftsbereich Gottes aus.'” Jahwe habe iiberhaupt kein Inte-
resse mehr an den Toten."® Wer einmal gestorben sei, verbleibe in der Unterwelt
(vgl. Tjob 7,8-10). An den Toten wiirden von Jahwe keine Wunder mehr voll-
bracht (vgl. Ps 88,11). Die Unterwelt wird als das Land der Finsternis und des
ewigen Schweigens geschildert. Von den Toten kénne Gott andererseits auch
nichts mehr erwarten, keinen Lobpreis, keine Opfer (vgl. Ps 6,6; 15,17). Trotz-
dem ist die Unterwelt kein desakralisierter oder entdivinisierter Bereich, was
schon der von den Familien gepflegte Ahnenkult in Isracl nahelegt.”” Aber Jahwe
kann offenbar in der Unterwelt (noch) nicht wirkmichtig eingreifen.

Dies klingt auf den ersten Blick verstorend, doch ist die Deutung der Unter-
welt als Ort der Hoffnungslosigkeit nur konsequent. Denn im Alten Testament
galt Jahwe vor allem als ein Gott der Lebenden.” Insofern waren die Toten sei-
ner segnenden Macht zunichst dauerhaft entzogen.

'* Vgl. zum hoffnungslosen Todeszustand auch C. UEHLINGER, Totenerweckungen, in:
S. BIEBERSTEIN/D. KOSCH (Hg,), Auferstechung hat einen Namen, Luzern 1998, 17-28, 17;
A. A. FISCHER, Tod und Jenseits im Alten Orient und im Alten Testament (SKLNF, 7),
Leipzig 2014, 167-170.

'> Nach UEHLINGER, Totenerweckung (s. Anm. 14), 17 werde bei der Entriickung der
Tod tibersprungen.

!¢ Vgl. WASCHKE, Auferstehung (s. Anm. 12), 915. Mit derartigen Totenerweckungen
wird in der Bibel der Tun-Ergehen-Zusammenhang cingelost, da ein allzu frith beendetes
Leben wiederhergestellt wird.

'7 Vgl. PODELLA, Grundziige (s. Anm. 13), 78; E. ZENGER, Das alttestamentliche Israel
und seine Toten, in: K. RICHTER (Hg.), Der Umgang mit den Toten (QD, 123), Freiburg
1990, 132-152, 141; FISCHER, Tod (s. Anm. 14), 176.

'® Nach H. NIEHR, Aspekte des Totengedenkens im Juda der Kénigszeit, in: ThQ 178
(1998) 1-13, 11f. gedenkt Jahwe der Verstorbenen nicht.

¥ Vgl. B. JANOWSKI, Der Gott Isracls und die Toten, in: DERS. (Hg.), Die Welt als
Schépfung (Beitrige zur Theologie des Alten Testaments, 4), Neukirchen-Vluyn 2008, 266-
304, 301f; JANOWSKL, JHWH (s. Anm. 10), 449-455. Nach ZENGER, Israel (s. Anm. 17),
139-141 gehore die Totenbetreuung zum familidren Brauchtum und nicht zum offiziellen
Jahwekult.

*Vgl. ZENGER, Isracl (s. Anm. 17), 143-145; M. LEUENBERGER, ,,Deine Gnade ist besser
als Leben“ (Ps 63,4), in: Bib. 86 (2005) 343-368, 350f.; JANOWSKI, JHWH (s. Anm. 10),
447. Kritisch hierzu aber NIEHR, Aspekte (s. Anm. 18), 10£,, der auf den kéniglichen Toten-
kult verweist, wo die Verbindung Jahwes zum verstorbenen Kénig aufrechterhalten worden
sei. Dementsprechend hitten sich Jahwe- und Ahnenkult nicht von vorneherein ausgeschlos-
sen. Auch FRIEDMAN / OVERTON, Death (s. Anm. 11), SSf. betonen, dass eine einfache
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2. Auferweckung, Monotheismus und Theodizee

Erst in nachexilischer Zeit wird der Machtbereich Jahwes auch auf die Unterwelt
ausgedehnt. Der Glaube an die Auferweckung basiert vor allem auf der biblisch
bestens belegten Treue Jahwes zu den lebenden Menschen, die — weitergedacht
— auch nicht an der Todesgrenze abreiflen darf.*' Der Glaube an cine dauerhafte
Verbundenheit Gottes mit dem Einzelnen ist vereinzelt bereits vor dem Exil
belegt und eréftnet eine gewisse Geborgenheit des Frommen auch tiber den Tod
hinaus.”” Denn wenn ein Frommer aufgrund seiner Treue zum Bund mit Gott
sein Leben verliert, darf er eigentlich auch erwarten, dass er sein Leben vom
ebenfalls treuen Bundesherrn zuriickerhilt.??

Erst nach und nach wird die Macht des Todes endgiiltig gebrochen. Der Tod
wird in den Kompetenzbereich Jahwes eingeordnet, bis er schlieflich véllig ver-
nichtet wird.** Die Vorstellung einer Kompetenzerweiterung Jahwes auch auf
die Unterwelt war zum einen mit der Herausbildung eines konsequenten und
expliziten Monotheismus verbunden.”” Wenn es nur einen einzigen Gott gibt,
muss er auch die alleinige Verfiigungsgewalt tiber die Unterwelt haben. Er ist
also nicht mehr nur ein Gott der Lebenden, sondern auch ein Gott der Toten,
da er nun fir die gesamte Schopfungswirklichkeit zustindig ist, fiir Heil, aber
auch fiir Unheil, fiir Licht, aber auch fiir Finsternis (Jes 45,7).%

lineare Entwicklung hin zur Vorstellung einer Auferweckung der Toten kaum nachgezeich-
net werden kénne, zumal es zur selben Zeit gegensitzliche Konzeptionen hierzu gegeben
habe.

*! Insofern wird in den biblischen Klage- und Dankliedern immer wieder darauf hinge-
wiesen, dass der Beter von Gott aus der Macht des Todes befreit werden kénne (Ps 16,10;
30,4), vgl. hierzu A. LABAHN, ,Deine Toten werden leben.. (Jes 26,19), in: M. LA-
BAHN / M. LANG (Hg,), Lebendige Hoffnung — Ewiger Tod?! (ABG, 24), Leipzig 2007, 53-
86, 55-57; JANOWSKI, Gott (s. Anm. 19), 287f.; BIEBERSTEIN, Todesschwelle (s. Anm. 12),
428f.; JANOWSKI, JHWH (s. Anm. 10), 455-458.

* Vgl. auch ZELLER, Erwigungen (s. Anm. 4), 16. Zu Rettungsaussagen des sich erbar-
menden Gottes und Schutzgottvorstellungen, vgl. G. EBERHARDT, JHWH und die Unter-
welt (FAT, I11/23), Tiibingen 2007, 394-396.

» Vgl. STEMBERGER, Auferstchung (s. Anm. 2), 444.

#Vgl. JANOWSKL, JHWH (s. Anm. 10), 447. Zur Kompetenzausweitung Jahwes auf die
Unterwelt vgl. auch EBERHARDT, JHWH (s. Anm. 22), 393f.; JANOWSKI, Gott (s. Anm. 19),
288-291.

» Vgl. hierzu K. BIEBERSTEIN, Der lange Weg zur Auferstehung der Toten, in: S. BIEBER-
STEIN / D. KOosCH (Hg,), Auferstchung hat einen Namen, Luzern 1998, 3-16, 14; EBER-
HARDT, JHWH (s. Anm. 22), 397.

% Vgl. E. GASS, Geschichte und Schépfung, in: DERS. (Hg.), Menschliches Handeln und
Sprechen im Horizont Gottes (FAT, 100), Tiibingen 2015, 38-64, 59-63.
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Zum anderen widerspricht es der Gerechtigkeit Gottes (Theodizeeproblem),
wenn Gerechte Opfer von Frevlern werden oder ungerechte Zustinde aufgrund
des Todes der darin verwickelten Personen nicht geklirt werden konnen. Wenn
Gott namlich allmichtig und allgiitig ist — und dies wird vom expliziten Mono-
theismus gefordert, da es ja neben Jahwe keine weitere effiziente und existente
Wirkgrofle gibt —, dann darf die Ungerechtigkeit in dieser Welt nicht das letzte
Wort haben. Denn es widerspriche der Allmacht Gottes, wenn er etwas nicht
zum Erfolg fithren konnte.”” Und es widerspriche der Allgiite Gottes, wenn er
sich nicht fiir das Gute einsetzte. Der Gerechte darf somit eigentlich nicht leiden
bzw. wie Ijob hochstens eine gewisse Zeit. Falls der Gerechte aber gestorben ist,
bevor die Unrechtsstruktur aufgebrochen werden konnte, dann besteht weiter-
hin auch iiber den Tod hinaus Handlungsbedarf. Dann muss die Sache des ver-
storbenen Gerechten jenseits der Todesgrenze gelost werden. Somit kann der
Glaube an die Auferweckung das Theodizeeproblem lindern.”® Denn wenn Ge-
rechte sterben, bleibt die von Stindern begangene Schuld ungesiithnt, ohne dass
der Zustand der Gerechtigkeit wiederhergestellt ist. Hier spitzt sich die Frage
nach der Gerechtigkeit Gottes im Blick auf den von Gott garantierten Zusam-
menhang von Tun und Ergehen besonders zu. Ein leidender Gerechter ist vor
diesem Hintergrund ein Paradoxon. Hier muss Gott eingreifen, um Gerechtig-
keit zu schaffen.

Auferweckung ist folglich mit Monotheismus und Theodizee denknotwen-
dig verbunden.”” Der Glaube an die Auferweckung der Toten ist nachgerade die
logische Konsequenz der monotheistischen Konzeption eines gerechten Gottes.
Da sich der explizite Monotheismus erst ab der Exilszeit in der Auseinanderset-
zung mit der Marduk-Theologie durchsetzte, verwundert es nicht, dass sich das
Konzept einer Auferweckung der Toten im Alten Testament nur in spiten Tex-

*” Nach ZELLER, Rede (s. Anm. 4), 19 basiere die Hoffnung auf Auferweckung auf dem
Glauben an einen allmichtigen Schopfer der Welt und an einen radikalen Neuanfang nach
einer Leidenszeit. Zur Allmacht Gottes, vgl. M.-T. WACKER, Weltordnung und Gericht
(FzB, 45), Wiirzburg 1982, 263.

» Vgl. C.D. ELLEDGE, Resurrection of the Dead, in: J. H. CHARLESWORTH (Hg,), Re-
surrection, New York 2006, 22-52, 32.

» Vgl. zu diesen Verbindungslinien WASCHKE, Auferstehung (s. Anm. 12), 915; LEUEN-
BERGER, Gnade (s. Anm. 20), 357f.; JANOWSKI, Gott (s. Anm. 19), 299; BIEBERSTEIN, Todes-
schwelle (s. Anm. 12), 424; JANOWSKL JHWH (s. Anm. 10), 469. Zur biblischen Theologie
der Auferweckung vgl. O. KEEL, Die Geschichte Jerusalems und die Entstchung des Mono-
theismus (Orte und Landschaften der Bibel, 4/1), Géttingen 2007, 1213; J. SCHNOCKS,
Rettung und Neuschépfung (BBB, 158), Gottingen 2009, 250-253; BIEBERSTEIN, Weg (s.
Anm. 25), 13.

¥ Vgl. Gass, Geschichte (s. Anm. 26), 47-54.
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ten entwickelte. Die Auferweckung des Menschen ist somit die letzte Konse-
quenz aus dem Glauben an den einzigen Schéopfergott, dessen Allmacht und All-
giite nicht an der Todesgrenze enden kénnen.”

Dass die Auferweckungshoffnung mit der Theodizeefrage eng verbunden ist,
zeigt das Martyrium frommer Juden,” die fiir ihre Lebensfithrung im Einklang
mit der Tora unter dem Seleukidenherrscher Antiochus IV. Epiphanes hinge-
richtet wurden, da sie sich nicht den Forderungen nach einer hellenistischen
Lebensweise gebeugt hatten.”” Im zweiten Makkabderbuch wird die Erzahlung
vom greisen Eleasar und der Mutter mit ihren sieben S6hnen, die lieber sterben
wollen, als Schweinefleisch zu essen, geschildert. Diese Erzihlung ist stark legen-
darisch gestaltet, sodass berechtigte Zweifel an der historischen Glaubwiirdigkeit
bestehen. Vermutlich hielt sich die Anzahl der Mirtyrer insgesamt in Grenzen.
Die Religionsverfolgung unter Antiochos scheint demnach nur wenige Opfer
gekostet zu haben.* Die Schikanen fiir die Traditionalisten waren aber sicher-
lich enorm. Trotzdem ist das Moment der Verfolgung gerade auch im Hinblick
auf die religionsgeschichtlichen Folgen bedeutsam. In der Folgezeit kam es nim-
lich aufgrund der Verfolgung Gerechter zur Herausbildung des Glaubens an die
Auferweckung.®

In 2 Makk 6-7 werden verschiedene Einzelschicksale geschildert, die zeigen,
dass ein Sterben fiir eine gerechte Sache letzten Endes belohnt wird. Kurz vor
seinem Tod rechnet Eleasar nimlich mit einem Gericht nach dem Tod, dem

1 Vgl. JANOWSKI, Gott (s. Anm. 19), 298. Nach ALKIER, Realitit (s. Anm. 3), 349f. sei
die Auferweckung integral mit der Kraft Gottes zur Neuschpfung verbunden. Vgl. hierzu
auch H. H. KESSLER, Wic Auferstchung der Toten denken?, in: ZNT 19 (2007) 50-56, 52,
demzufolge aufgrund der zuverlissigen Treue und Schépfungskraft Gottes der Glaube an die
Auferweckung keine Projektion des Menschen aufgrund seines Willens zum Uberleben sein
konne. Allerdings sind Treue und Schopfungskraft Gottes Gegenstinde des Glaubens und
kénnen folglich keine objektive Begriindung liefern.

2 Vgl. KEEL, Geschichte (s. Anm. 29), 1212-1214. Zur Martyriumstheologie als Grund-
lage fiir den Auferweckungsglauben vgl. VINZENT, Auferstehung (s. Anm. 9), 51f. C. SETZER,
Resurrection of the Body in Early Judaism and Christianity, in: T. NICKLAS (Hg), The
Human Body in Death and Resurrection (DCLY), Berlin 2009, 1-12, 3f. weist jedoch darauf
hin, dass eine solch monokausale Erklirung fir die Auferweckungshoffnung zu cinfach ge-
dachtist.

3 Zur Krise, die den Makkabieraufstand ausgeldst hat, vgl. auch KEEL, Geschichte (s.
Anm. 29), 1186-1211.

Vgl ebd.,1212.

35 Kritisch hierzu J. J. COLLINS, The Afterlife in Apocalyptic Literature, in: A. J. AVERY-
PECK / J. NEUSNER (Hg.), Judaism in Late Antiquity IV (HdO, 49/4), Leiden 2000, 119-
139, 127, da einige apokalyptische Texte, wie das sogenannte Wichterbuch (Ath Hen 1-36),
sicher vor der Verfolgung entstanden sind.
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keiner entrinnen kann (2 Makk 6,26). Darum ist es auch besser, fiir eine gerechte
Sache zu sterben, als den Forderungen zu ciner hellenistisch geprigten Lebens-
weise nachzugeben, die den Forderungen der Tora widerspricht.*

Im Anschluss wird explizit eine gewisse Auferweckungshoffnung in der Er-
zihlung der sieben Briider mit ihrer Mutter formuliert. Bereits beim Martyrium
des ersten Bruders vertrauten die Todgeweihten als fromme Diener Gottes auf
dessen Erbarmen (2 Makk 7,6). Der zweite Bruder bekennt sich schlieflich zur
Hoffnung auf eine Auferweckung nach seinem Tod, zumal der K6nig der Welt
diejenigen zu neuem, ewigen Leben auferwecken wird, die fir die Gesetze Gottes
gestorben sind (2 Makk 7,9). Die Auferweckung wird hier folglich an die Treue
zur Tora zuriickgebunden. Die Auferweckung ist ganzheitlich zu verstehen, da
auch die leiblichen Glieder bei der Neuschépfung in den Blick genommen wer-
den (2 Makk 7,11).”” Die Ungerechten werden hingegen nicht auferweckt, was
der vierte Bruder hervorhebt (2 Makk 7,14). Somit werden nur die Gerechten
oder vielleicht auch nur die Mirtyrer zum ewigen Leben auferwecke,” wihrend
es fur die Ungerechten definitiv keine Auferweckung zum Leben geben wird.
Diese Konzeption rechnet folglich nur mit einer Auferweckung der Gerechten,

3 Nach J. D. CROSSAN, The Resurrection of Jesus in Its Jewish Context, in: Neotesta-
mentica 37 (2003) 29-57, 40 werde bei der Erzihlung vom greisen Eleasar dessen Tod mit
dem sokratischen Motiv vom Tod des Edlen begriindet. In 4 Makk 6,28-29 wird das Marty-
rium des Eleasars hingegen als Stellvertretung skizziert.

77 In 2 Makk 7 ist die Vorstellung von einer leiblichen Auferweckung im Blick, vgl. CROS-
SAN, Resurrection (s. Anm. 36), 41f.; ELLEDGE, Resurrection (s. Anm. 28), 31; NOVAKOVIC,
Dead (s. Anm. 2), 90; D. W. HAYTER, ,,How are the Dead Raised?*, in: J. E. TAYLOR (Hg.),
The Body in Biblical, Christian and Jewish Texts (Library of Second Temple Studies, 85),
London 2014, 123-143, 130f. Da die Mirtyrer leiblichen Schaden genommen haben, miissen
sie auch leiblich auferweckt werden, vgl. G. W. E. NICKELSBURG, Judgement, Life-After-
Death, and Resurrection in the Apocrypha and the Non-Apocalyptic Pseudepigrapha, in: A.J.
AVERY-PECK / J. NEUSNER (Hg.), Judaism in Late Antiquity IV (HdO, 49/4), Leiden 2000,
141-162, 149. STEMBERGER, Auferstehung (s. Anm. 2), 445 weist jedoch darauf hin, dass hier
nicht die Auferweckung des materiell selben Leibes im Blick sein muss. Neben der Konzepti-
on der leiblichen Auferweckung gibt es im Frithjudentum auch noch die Vorstellung einer
Auferweckung des Geistes oder eines geistlichen Leibes, vgl. J.J. COLLINS, Conceptions of
Afterlife in the Dead Sea Scrolls, in: M. LABAHN / M. LANG (Hg,), Lebendige Hoffnung —
Ewiger Tod?! (ABG, 24), Leipzig 2007, 103-125, 106. Nach BIEBERSTEIN, Todesschwelle (s.
Anm. 12), 427 Anm. 18 finde die Auferweckung der Mirtyrer erst im Jiingsten Gericht statt,
wihrend 4 Makk 8,1-14,10 den Martyrern schon im Tod Unsterblichkeit verleihe. Vgl. zu
den Unterschieden zwischen 2 Makk und 4 Makk G.W.E. NICKELSBURG, Resurrection,
Immortality, and Eternal Life in Intertestamental Judaism and Early Christianity (HTS, 26),
Camb{idgc 1972, 110f.

3 E. PUECH, La Croyance des Esséniens en la Vie Future (EBib, 21/22), Paris 1993, 87
vermutet hier eine himmlische Form des ewigen Lebens.
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wihrend die Frevler keinen Anteil am Heil haben. Der siebte Bruder verweist
schlieflich noch auf ein Endgericht, bei dem die Ungerechten die gerechte Strafe
fiir ihre Untaten erhalten werden (2 Makk 7,36).

Aus alledem folgt: In 2 Makk 7 wird ausfiihrlich entfaltet, dass sich die Ge-
rechtigkeit der Mirtyrer auszahlt, wihrend die Frevler bestraft werden. Diesen
Mirtyrern musste Gerechtigkeit widerfahren, sie mussten auferstehen, wihrend
die Frevler, die das Martyrium verschuldet haben, auf ewig in die Unterwelt
fahren werden. Auferweckung ist zudem Neuschopfung; der Mensch wird nach
seinem irdischen Leben in die unzerstorbare Lebensgemeinschaft mit Gott auf-
genommen.” Die Uberlegungen von 2 Makk 7 stehen dariiber hinaus deutlich
im Erwihlungsglauben Israels. Auferweckung bezieht sich nur auf Israel. Von
einer anthropologischen Konstante der Auferweckung aller Toten wird hier
noch nicht ausgegangen.

3. Auferweckung im Rahmen der frithjidischen Apokalyptik

Erst in der ersten Hilfte des 2. Jh. v.Chr. zeichnet sich ein neues revolutionires
Erklirungsmodell zur Deutung der Geschichte ab. Man bezeichnet diese religi-
onsgeschichtliche Konzeption als friihjiidische Apokalyptik.*’ Nun rechnet man
mit einem endgiiltigen Ende aller Tage und dem Anbruch eines neuen Aons.
Wihrend sich Eschatologie mit den letzten Dingen dieser Weltzeit befasst,
rechnet Apokalyptik mit dem Abbruch der aktuellen Weltzeit, auf die dann ein
neuer Aon folgt, der analogielos ist und nichts mehr mit der jetzigen Weltzeit zu
tun hat. Es geht in der Apokalyptik also nicht um die letzten Dinge des derzeiti-
gen Aons, sondern um einen radikalen Schnitt zwischen zwei Aonen. Die jetzige
Weltzeit wird folglich von Gottes Macht beendet, damit die Gottesherrschaft in
der neuen Weltzeit beginnen kann. Mit diesem radikalen Schnitt ist das ,,Aufwa-

? Vgl. auch E. HAAG, Daniel 12 und diec Auferstchung der Toten, in: J.J. COL-
LINS / P. W. FLINT (Hg.), The Book of Daniel I (VT.S, 83.1), Leiden 2001, 132-148, 145-
147. Auferweckung wird gerne auch mit Geburt zusammengesehen, vgl. BIEBERSTEIN, Todes-
schwelle (s. Anm. 12), 438 Anm. 42. Biblisch spiegelt sich die Vorstellung, dass die Gerechten
bereits nach ihrem Tod in der Hand Gottes sind, im griechischen Weisheitsbuch wider
(Weish 3,1-4). Eine Auferweckung am Ende der Tage ist demnach nicht nétig, da die Ge-
rechten bereits nach ihrem Tod in der Hand Gottes sind. Diese Konzeption geht folglich von
der Treue Gottes zu den Gerechten auch iiber den Tod hinaus aus.

“Vgl. ZELLER, Erwigungen (s. Anm. 4), 19.

“ Vgl. zu diesen apokalyptischen Konzeptionen K. MULLER, Studien zur frithjiidischen
Apokalyptik (SBAB, 11), Stuttgart 1991, 53f; M. EBNER, Auferweckung Jesu, in: BiKi 64
(2009) 78-86, 81; FISCHER, Tod (s. Anm. 14), 239f.
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chen“? — also die Auferweckung — der bereits Verstorbenen und ein Weltgericht

verbunden. Nun wird Erlosung also nicht mehr als neue Landnahme, neuer
Zion, neuer Bund oder neuer Exodus gesehen, sondern als Abbruch des gegen-
wirtigen Zeitalters. Im Zentrum der frihjidischen Apokalyptik steht eine uto-
pische Geschichtstheologie, die alles Heil im neuen Aon und nur dort erwartet,
wobei alle bisherigen Heilsanspriiche bereits verlustig gegangen sind.* Die apo-
kalyptische Erlésungsgewissheit ist zudem von einer akuten Naherwartung ge-
pragt. Man steht bereits kurz vor dem Ende der ersten Weltzeit und erhofft bald
den Umbruch der bisherigen Machtverhaltnisse sowie die Herrschaft Gottes in
der zweiten Weltzeit.*

In der frihjidischen Apokalyptik wurden unterschiedliche Modelle entwor-
fen, wie und unter welchen Bedingungen sich das neue analogiclose Zeitalter
entwickeln wird. Im Rahmen dieser Uberlegungen wurde auch das Konzept
einer Auferweckung der Toten ausgebildet. Im Folgenden soll anhand von aus-
gewihlten Texten die frihjidische Auferweckungsvorstellung niher skizziert
werden.

3.1 Partielle Auferweckungshoffnung

Eine frithe Ausprigung des Konzepts einer Auferweckung der Toten findet sich
im Athiopischen Henochbuch. Nach einem Text aus dem sogenannten Wich-
terbuch (Ath Hen 1-36), das vermutlich bereits im 3. Jh. v.Chr. verfasst wurde,”
schaut Henoch im mythischen Westen einen Berg mit vier Hohlungen zur Auf-
bewahrung der Toten.* Der Deuteengel Rafael erklirt ihm deren Funktion. Der
Schlisssel zur Verteilung der Toten auf die vier Hohlen ist nicht leicht zu durch-
schauen.” In der Beschreibung iiberlagern sich zwei Systeme, die auch sprachlich

4 Nach STEMBERGER, Auferstehung (s. Anm. 2), 444 werde die Auferstehung als ,,Erwa-
chen® verstanden, was auch den Terminus ,Auferweckung” erklirt. Der Begriff ,,Erwachen®
ist zudem mit der Vorstellung vom Todesschlaf verbunden, vgl. U. KELLERMANN, Das Got-
teslob der Auferweckten (BThSt, 46), Neukirchen-Vluyn 2001, 11.

“ Vgl. EBNER, Auferweckung (s. Anm. 41), 81.

# Vgl. hierzu MULLER, Weltbild (s. Anm. 5), 15-17.

4 Vgl. zu dieser Datierung PUECH, Croyance (s. Anm. 38), 106; A. CHESTER, Messiah
and Exaltation (WUNT, 207), Tiibingen 2007, 145; K. BIEBERSTEIN/S. BIEBERSTEIN, Auf-
erweckt gemif der Schrift, in: BiKi 64 (2009) 70-77, 72; NOVAKOVIC, Dead (s. Anm. 2), 82;
FISCHER, Tod (s. Anm. 14), 225; HAYTER, Dead (s. Anm. 37), 127. COLLINS, Conceptions
(s. Anm. 37), 105 weist darauf hin, dass in dieser Vision griechische und babylonische Vor-
stellungen aufgenommen worden seien.

% Ath Hen 22,8-14, s. WACKER, Weltordnung (s. Anm. 27), 95f.

¥ Vgl. zur Deutung vor allem BIEBERSTEIN, Weg (s. Anm. 25), 15f; DERS., Todesschwelle
(s. Anm. 12), 433f.; DERS., Vom Verlangen nach Gerechtigkeit zur Erwartung einer Auferwe-
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mit den Worten ,abgetrennt und ,gemacht unterschieden werden kénnen:*

Die Aussagen zu den Hohlen 1 und 3 werden mit der Wendung ,und diese ist
abgetrennt”, zu den Héhlen 2 und 4 hingegen mit der Wendung ,,und diese ist
[...] gemacht” erdftnet, was andeuten konnte, dass die Hohlen 1 und 3 sowie die
Hohlen 2 und 4 paarweise aufeinander bezogen sind und hier vergleichbare Din-
ge beschrieben werden. Vermutlich befinden sich in Héhle 1 die Gerechten,
tiber deren Fall nicht mehr beraten werden muss. Hohle 2 dient hingegen zur
Aufbewahrung der Stinder, die noch bestraft werden miissen. Hohle 3 ist fir
Klagende reserviert, deren Rechtsfall noch entschieden werden muss. Sie treten
im Endgericht als Zeugen und Kliger auf.”” Schliefllich werden in Héhle 4 die
Stinder untergebracht, deren Sache bereits zu Lebzeiten geklart wurde. Demnach
befinden sich in Hohle 1 die Gerechten und in Héhle 3 die Klagenden, wihrend
sich in Hohle 2 die noch nicht verurteilten Siinder und in Hohle 4 die schon
gerichteten Stinder aufhalten. Somit sind wahrscheinlich in den ,abgetrennten®
Héhlen die Guten und in den ,gemachten® Hohlen die Bésen untergebracht.
Fraglich ist, welche dieser Gruppen auferweckt werden.® Umstritten ist auch
die Art der Auferweckung der Geister. Denn es wird nirgendwo explizit ausge-
sagt, dass es sich um ecine leibliche Auferweckung handelt.’' Sicher ist nur, dass
die Siinder aus Hohle 4 nicht auferweckt werden, denn die Geister der Siinder
werden sich nicht ,erbeben” — fiir sie ist alles vorbei. IThr Rechtsfall ist entschie-
den, sodass es keiner Auferweckung mehr bedarf. Insofern wire es auch nicht
notig, dass die Gerechten aus Hohle 1 auferweckt werden, da bei ihnen ebenfalls
schon alles geklart ist. Mitunter besteht demnach das Gliick der Gerechten ledig-
lich darin, dass sie in einer hellen Hohle mit einer reichlich sprudelnden Was-
serquelle leben diirfen.”* Auferweckt werden vermutlich die unbestraften Siinder

ckung von Toten, in: E. GASS / H.-J. STIPP (Hg.), ,Ich werde meinen Bund mit euch niemals
brechen!” (Ri 2,1). FS W. Grof8 (HBS, 62), Freiburg 2011, 295-313, 307£.; FISCHER, Tod (s.
Anm. 14), 228-230. Zu einer traditionsgeschichtlichen Verortung des Motivs der Héhlen,
vgl. COLLINS, Afterlife (s. Anm. 35), 121f.

“ Vgl. hierzu auch PUECH, Croyance (s. Anm. 38), 112.

# FISCHER, Tod (s. Anm. 14), 230 vermutet, dass diese Hohle erst in der Makkabierzeit
hinzugekommen sei, da man zu dieser Zeit Zeugen benatigt habe, die gegen die noch niche
bestraften Siinder aussagen miissten.

5 Nach CHESTER, Messiah (s. Anm. 45), 150 liegt ohnehin der Schwerpunkt auf dem
Endgericht und weniger auf der Auferweckung. Fiir HAYTER, Dead (s. Anm. 37), 127 ist
hingegen die Verweigerung der Auferweckung der Stinder schon Hinweis auf die Auferwe-
ckung der Gerechten.

>'Vgl. auch NOVAKOVIC, Dead (s. Anm. 2), 83.

52 Zwar wird in einem anderen Text behauptet (Ath Hen 25,3-7), dass die Gerechten
zum Endgericht den Baum des Lebens erhalten. Aber ob sie vorher gestorben sind und aufer-
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aus Hohle 2 und die Klagenden aus Hohle 3. Deren Rechtsfille stehen noch aus
und miissen in einem endzeitlichen Gericht geklirt werden, damit Gerechtigkeit
durchgesetzt werden kann. Es geht hier somit um die Gewihrleistung des Tun-
Ergehen-Zusammenhangs: Schlechtes Tun muss selbst tiber die Todesgrenze
hinaus bestraft werden und umgekehrt.*

Nach dieser Vision Henochs ist folglich von einer partiellen Auferweckung
zumindest der Stinder zum Gericht auszugehen. Wie sicht es aber mit den Ge-
rechten aus? Ein Abschnitt in der Epistel Henochs (Ath Hen 91-105), die be-
reits im 2. Jh. v.Chr. entstanden sein kénnte,’* weist auf eine partielle Auferwe-
ckung nur der Gerechten und auf eine Vernichtung der Frevler hin.” Eine dhn-
lich partielle Auferweckungshoffnung der Gerechten findet sich in den Psalmen
Salomos, die aus der Mitte des 1. Jh. v. Chr. stammen.*® Auch hier werden nur
die Gerechten von den Toten auferweckt, wihrend die Frevler daran keinen
Anteil haben.”

Auch die drei Belege aus Qumran, die aus dem 2.-1. Jh. v. Chr. stammen, sind
wohl im Sinne ciner partiellen Auferweckungshoffnung zu verstechen,”® falls es

weckt werden, wird nicht gesagt. Es konnte sich somit um Gerechte handeln, die am Tag des
Gerichts noch am Leben sind. Vgl. auch die Gegenargumente von BIEBERSTEIN, Todes-
schwelle (s. Anm. 12), 434 Anm. 34. Anders mit Verweis auf Ath Hen 25,3-7 PUECH, Cro-
yance (s. Anm. 38), 112f. Nach FISCHER, Tod (s. Anm. 14), 230f. sei der Totenberg mit den
vier Kammern zudem ein Vorort vor dem Endgericht. Demnach ist Hohle 1 ebenso eine
Vorstufe zum endzeitlichen Heil.

%> Vgl. auch BIEBERSTEIN / BIEBERSTEIN, Auferweckt (s. Anm. 45), 72.

> Vgl. zu dieser Datierung CHESTER, Messiah (s. Anm. 45), 149; FISCHER, Tod (s. Anm.
14), 225,

%> Ath Hen 91,8-10, s. S. UHLIG, Das Athiopische Henochbuch (JSHRZ, V/6), Giiters-
loh 1984, 706f. Nach HAYTER, Dead (s. Anm. 37), 129 sei ,der Gerechte® ein kollektiver
Singular. Gemif§ Ath Hen 90,31-35 wiirden zudem nur alle Umgekommenen und Zerstreu-
ten, also die Mirtyrer, auferweckt und in das endzeitliche Heil eingebunden, vgl. BIEBER-
STEIN, Todesschwelle (s. Anm. 12), 439.

* Vgl. zu dieser Datierung CAVALLIN, Leben (s. Anm. 2), 310; S. HOLM-NIELSEN, Die
Psalmen Salomos, in: W. G. KUMMEL (Hg,), Poetische Schriften JSHRZ IV, 1-3) Giitersloh
1983, 49-109, 58; PUECH, Croyance (s. Anm. 38), 125; NOVAKOVIC, Dead (s. Anm. 2), 99.
Nach NICKELSBURG, Judgement (s. Anm. 37), 156f. liege der Schwerpunkt in den Psalmen
Salomos auf der Vergeltung der guten und bésen Taten.

57 Ps Sal 3,11-12, s. HOLM-NIELSEN, Psalmen (s. Anm. 56), 69. BIEBERSTEIN, Todes-
schwelle (s. Anm. 12), 441 verweist noch auf Assumptio Mosis 10,9-10. Hier geht es aber nur
um die Erhéhung von Isracl am Weltgericht, ohne dass eine Auferweckung explizit vollzogen
wird. Zu einer Vorstellung der Auferweckung ausschliefllich der Gerechten vgl. auch BIEBER-
STEIN / BIEBERSTEIN, Auferweckt (s. Anm. 45), 73. Nach PUECH, Croyance (s. Anm. 38),
125f. gebe es fiir die Frevler hingegen keinen Anteil an der Auferweckung.

%8 Vgl. hierzu BIEBERSTEIN, Todesschwelle (s. Anm. 12), 440.
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sich hier jeweils tatsachlich um leibliche Auferweckung handelt: Der sogenannte
Pseudo-Ezechiel von Qumran aus dem 2. Jh. v. Chr.,”” der cinschlagige Zitate aus
Ez 37 verarbeitet und dabei weit tiber Ez 37 hinausgeht, verkiindet, dass ,eine
grofSe Menge von Menschen auferstebt und sie Jahwe Zebaoth preisen, dfer sie wie-
derbelebt har]* (4Q385 Frg. 2 2,8), was sich wiederum auf cine particlle Aufer-
weckung durch Gott bezichen kann. Der Autor von Pseudo-Ezechiel hat offen-
bar seine Vorlage explizit um die Vorstellung einer wirklichen Totenauferwe-
ckung ausschlieflich der Gerechten erweitert, die ihren Gott preisen.”’ Ein Pas-
sus in den Hodajot, die bereits im 1. Jh. v. Chr. vorlagen,’ kénnte sich auf die
Auferweckung der Frommen zum letzten Kampf gegen die Frevler bezichen:
WUnd die im Staube ruben, erheben das Panier und die Wiirmer der Toten richten
die Signalstange auf” (1QH 14,34). Auflerdem wird kurz zuvor betont, dass ,alle
Sohne seiner Walbr]beit erwachen, um ein Ende zu bereiten [den Sohnen des]
Frevels* (1QH 14,29-30). In diesem Text sind nur die Gerechten im Blick, die
auferweckt werden, nicht zum Endgericht, sondern zum endzeitlichen Kampf.®*
Etwas allgemeiner sprechen die Hodajot von der Auferweckung der bereits von
den Wiirmern gefressenen Kérper (1QH 19,6-17).% Aber auch hier ist zweifel-
haft, ob dieser Text tatsichlich mit einer wirklichen Auferweckung aus den To-
ten verbunden werden darf.** Vielleicht darf man eine messianische Apokalypse

5 Nach NOVAKOVIC, Dead (s. Anm. 2), 95 sei Pseudo-Ezechiel in das 2. Jh. v. Chr. zu da-
tieren. Nach ELLEDGE, Resurrection (s. Anm. 28), 32 stammt dieser Text paliographisch aus
der Mitte des 1. Jh. v. Chr., geht aber auf eine Vorlage aus der zweiten Hilfte des 2. Jh. v. Chr.
zuriick. Die Passage tiber die Auferweckung liegt in drei Handschriften vor: 4Q385 Frg, 2 2-
9; 4Q386 Frg. 1 1,1-10 und 4Q388 Frg. 7 2-7.

& Vgl. M. POPOVIC, Bones, Bodies and Resurrection in the Dead Sea Scrolls, in: T.
NickLAS (Hg.), The Human Body in Death and Resurrection (DCLY), Berlin 2009, 221-
242, 234-236; NOVAKOVIC, Dead (s. Anm. 2), 95f. Nach ELLEDGE, Resurrection (s. Anm.
28), 35 gehe es in diesem Text um die Wiederherstellung des urspriinglichen Kérpers. Kri-
tisch allerdings CHESTER, Messiah (s. Anm. 45), 152, demzufolge es hier auch nur um die
Neubelebung des Volkes gehen kénne.

€' Vgl. COLLINS, Conceptions (s. Anm. 37), 113.

¢ Vgl. hierzu H. LICHTENBERGER, Auferstehung in den Qumranfunden, in: F. AVEMA-
RIE / H. LICHTENBERGER (Hg.), Auferstechung — Resurrection (WUNT, 135), Tiibingen
2001, 79-91, 81. Nach CAVALLIN, Leben (s. Anm. 2), 275 wiirden hier Ausdriicke aus Jes 26
und Dan 12 entlehnt.

@ Vgl. P. R. DAVIES, Death, Resurrection, and Life after Death in the Qumran Scrolls, in:
A.]J. AVERY-PECK / J. NEUSNER (Hg), Judaism in Late Antiquity IV (HdO, 49/4), Leiden
2000, 189-211, 206. Vgl. zu diesem Text auch PUECH, Croyance (s. Anm. 38), 375-381.

¢ Vgl. kritisch hierzu LICHTENBERGER, Auferstehung (s. Anm. 62), 82.
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aus dem ersten Viertel des 1. Jh. v. Chr. heranziehen,” wo es um die Auferwe-
ckung der Toten durch Gott in der Endzeit geht,66 die nicht explizit auf die
Gruppe der Gerechten eingeschrinkt wird: ,Dann wird er Durchbobrte heilen,
und Tote wird er lebendig machen, Armen wird er Frobbotschaft verkiinden*
(4Q521 Frg. 2 2,12). In diesem Zusammenhang ist noch auf cinen weiteren
Abschnitt hinzuweisen, wo Gott als derjenige bezeichnet wird, ,der Leben
schenkt den Toten seines Volkes* (4Q521 Frg. 7/5 2,6).”” Insofern geht es in der
messianischen Apokalypse wohl nicht um eine allgemeine Auferweckung aller
Menschen, sondern nur Israels. Unabhingig von den Subjekten, denen dieses
Heil zuteilwird, scheint hier eine leibliche Auferweckung im Blick zu sein, auch
wenn nicht niher erliutert wird, wie der auferweckte Kérper beschaffen ist.®®

Demnach bestitigen die Texte von Qumran ebenfalls, dass es im Frithjuden-
tum den Glauben an die Auferweckung Israels oder der Gerechten gab. Dement-
sprechend scheint vermutlich cine partielle Auferweckung im Blick zu sein (nur
Israel oder nur die Gerechten), ohne dass dies niher erliutert wird. Der Zweck
der Auferweckung ist entweder der Lobpreis Gottes oder der endzeitliche
Kampf.

Die Vorstellung einer partiellen Auferweckung wird auch noch zur Zeit des
Urchristentums vertreten. Nach dem Liber Antiquitatum Biblicarum, das fri-
hestens in das 1. Jh. n. Chr. datiert werden kann,” scheint es auf den ersten Blick
sogar eine Auferweckung der Toten in zwei Phasen zu geben (LAB 19,12-13).7°
Aber die analogen Zeitbestimmungen und die riumlichen Verortungen, die sich
vermutlich auf Israel bezichen, legen es eher nahe, dass beide Auferweckungen

® Vgl. zu dieser Datierung ELLEDGE, Resurrection (s. Anm. 28), 32; POPOVIC, Bones (s.
Anm. 60), 230. NOVAKOVIC, Dead (s. Anm. 2), 93 denkt hingegen an die zweite Hilfte des
1.Jh. v. Chr. Zu diesem Text vgl. PUECH, Croyance (s. Anm. 38), 627-692.

% Zu Gott als Subjekt dieses Abschnitts vgl. LICHTENBERGER, Auferstehung (s. Anm.
62), 85; CHESTER, Messiah (s. Anm. 45), 153f;; HAYTER, Dead (s. Anm. 37), 134. Allerdings
wurde immer wieder auch eine messianische Figur vorgeschlagen, vgl. COLLINS, Conceptions
(s. Anm. 37), 122. Vgl. zum Problem auch POPOVIC, Bones (s. Anm. 60), 230 Anm. 31;
NOVAKOVIC, Dead (s. Anm. 2), 94.

¢ Vgl. CHESTER, Messiah (s. Anm. 45), 154; POPOVIC, Bones (s. Anm. 60), 229.

% Vgl. POPOVIC, Bones (s. Anm. 60), 230.

@ Vgl. D.]. HARRINGTON, Afterlife Expectations in Pseudo-Philo, 4 Ezra and 2 Baruch
and Their Implications for the New Testament, in: R. BIERINGER / V. KOPERSKI/ B.
LATAIRE (Hg.), Resurrection in the New Testament. FS J. Lambrecht (BEThL, 165), Leuven
2002, 21-34, 22; NOVAKOVIC, Dead (s. Anm. 2), 109.

7 Vgl. HARRINGTON, Afterlife (s. Anm. 69), 29f. STEMBERGER, Auferstehung (s. Anm.
2), 446 weist darauf hin, dass es hier um ein Erwachen zu neuem Leben auf der Erde gehe.
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zeitlich nicht voneinander zu trennen sind,”* zumal die erste Wohnstatt bereits
als unsterblich klassifiziert wird.”” Bei der Auferweckung kommt Moses und den
Patriarchen eine Prioritit zu, weshalb deren kiinftiges Geschick als erstes ge-
nannt wird. Denn zunichst wird diese Gruppe auferweckt, um unsterblich zu
leben, erst danach werden die anderen Schlafenden genannt, bei denen es sich
wohl um Israel handelt. Hier wird folglich ein Nacheinander verschiedener
Gruppen Israels geschildert, die auferweckt werden.

Die Vorstellung einer partiellen Auferweckungshoffnung halt sich bis in spi-
te Zeit durch. Die syrische Baruchapokalypse, die frithestens in das letzte Drittel
des 1.Jh. n. Chr. zu datieren ist,”” geht lediglich von einer Auferweckung der
Gerechten aus.”* Die Ereignisse der Endzeit werden hier mit dem Erscheinen des
Messias verbunden, wobei die Guten gerettet werden, die Frevler hingegen end-
giltig umkommen werden. Der Messias hat bei der Auferweckung allerdings
keine aktive Rolle.

3.2 Allgemeine Auferweckungshoffnung

SchliefSlich entwickelt sich aus der partiellen Auferweckungshoffnung die Vor-
stellung einer Auferweckung aller Toten. Hierbei kénnte die Beobachtung lei-
tend gewesen sein, dass zum einen die Unterscheidung zwischen Gerechten und
Frevlern schwierig ist und daher ein Endgericht mit vorausgehender Auferwe-
ckung aller nétig ist, um die Frage nach Schuld entscheiden zu kénnen,” zum
anderen der partikularistische Erwahlungsglaube Israels universalisiert wurde.

Ein erster Beleg fir die Vorstellung einer allgemeinen Auferweckung aller
Toten findet sich in einem redaktionellen Zusatz zum Testament Benjamins,
der allerdings nicht genau datiert werden kann.”

' Vgl. NOVAKOVIC, Dead (s. Anm. 2), 106. Insofern hat es wohl keine Zwischenzeit ge-
geben, in der die Seelen der Gerechten in Kammern aufbewahrt wurden, so aber NICKELS-
BURG, Judgement (s. Anm. 37), 157.

7> LAB 19,12-13, s. C. DIETZFELBINGER, Pseudo-Philo: Antiquitates Biblicae (Liber An-
tiquitatum Biblicarum) (JSHRZ, 11/2), Giitersloh 1975, 153f.

7 Vgl. HARRINGTON, Afterlife (s. Anm. 69), 23.

74 Syr Bar 30,1.4-5, s. A. F.]. KLN, Die syrische Baruch-Apokalypse, in: W. G. KUMMEL
(Hg.), Apokalypsen (JSHRZ, V/2), Giitersloh 1976, 107-191, 142. Nach PUECH, Croyance
(s. Anm. 38), 137f. wiirden in Syr Bar 30 der Abschnitt Dan 12,1-3 rezipiert und die Vorstel-
lung der Seelenkammern aus Ath Hen 22 iibernommen.

75 Vgl. zum Problem auch BIEBERSTEIN / BIEBERSTEIN, Auferwecke (s. Anm. 45), 74.

7¢ Test Ben 10,6-9, s. J. BECKER, Die Testamente der Zwolf Patriarchen (JSHRZ, 111/1),
Giitersloh 1974, 136f. Nach BIEBERSTEIN, Todesschwelle (s. Anm. 12), 442 sei Test Ben 10,8
mit seinem Hinweis auf eine allgemeine Auferweckung aufgrund der Doppelung zu V.7 und
des allgemeinen Kontextes der Testimonia XII Patriarchorum ein spiter redaktioneller Zu-
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Die Auferweckung vollzieht sich demnach in verschiedenen Stufen und wird
jetzt universal verstanden, auch wenn Israel bei Auferweckung und Endgericht
als erstes berticksichtigt wird. Eine allgemeine Auferweckung aller Toten findet
sich nur in diesem Zusatz, wihrend es in den tibrigen Testimonia der zwolf Pat-
riarchen, die im frithen 2. Jh. v. Chr. entstanden sind, ausschliefllich um die Auf-
erweckung der Gerechten, nicht aber der Siinder geht.””

In einem sekundiren Zusatz zu den Bilderreden des dthiopischen Henoch-
buches wird ebenfalls von einer allgemeinen Auferweckung aller Menschen am
Ende der Tage gesprochen.”® Die Erde / Unterwelt / Hélle wird an diesem Tag
alle Menschen hergeben.”” Allerdings ist dieser Einschub in die Bilderreden
schwer datierbar.*® Die dreifache Bezeichnung ,,Erde”, ,, Unterwelt”, ,Haille“ soll-
te zudem nicht im Rahmen eines Leib-Seele-Dualismus missverstanden werden
(die Erde liefere den Leib, die Unterwelt / Holle die Seele), da es sich hierbei um
synonyme Begriffe handelt und die Dreizahl anstelle einer zu erwartenden Zwei-
zahl ohnchin auffillig ist.*'

Zwei sicher datierbare Zeugnisse einer Auferweckung aller Menschen (4Esr,
LAB) stammen dariiber hinaus erst aus der Zeit zwischen den beiden judischen
Aufstanden. Sie belegen damit einen frithjidischen Trend der eschatologischen
Naherwartung, der auch im Neuen Testament zu finden ist. Sie konnen besten-
falls als Parallele zur christlichen Auferweckungshoffnung, nicht eindeutig aber
als Vorbild dafiir gedeutet werden. Damit ist freilich nicht ausgeschlossen, dass
es bereits im zeitgendssischen Judentum Jesu derartige Entwicklungen gegeben

satz, der nicht niher datiert werden kann. Zum Problem vgl. auch PUECH, Croyance (s. Anm.
38), 123. Nach CAVALLIN, Leben (s. Anm. 2), 259 stehe dieser Text in der Tradition von
Dan 12 und beschreibe aufgrund des Begriffs ,Herrlichkeit” eine umfassende Verwandlung
der Existenz. Ahnlich auch HAYTER, Dead (s. Anm. 37), 136.

77 Test Sim 6,5-7; Test Jud 25; Test Seb 10, vgl. BIEBERSTEIN, Todesschwelle (s. Anm.
12), 439; BIEBERSTEIN, Verlangen (s. Anm. 47), 309. Vgl. zu diesen Texten auch NOVAKO-
VIC, Dead (s. Anm. 2), 97f. Nach KELLERMANN, Gotteslob (s. Anm. 41), 69-71 sei mit der
Auferweckung Jubel verbunden, der bei der allgemeinen Auferweckung aller Menschen zum
Gericht begreiflicherweise fehlt, da dessen Ausgang noch ungewiss ist.

8 Vgl. HAYTER, Dead (s. Anm. 37), 128. CAVALLIN, Leben (s. Anm. 2), 256 vermutet
hier ecine leibliche Auferweckung. Einige Handschriften von Ath Hen 51,5 belegen zudem
eine Verwandlung der Auferweckten zu Engeln, vgl. UHLIG, Henochbuch (s. Anm. 55), 594;
CHESTER, Messiah (s. Anm. 45), 166. Anders hingegen NOVAKOVIC, Dead (s. Anm. 2), 87,
die von einem Leben der Auferweckeen auf der Erde ausgeht.

7 Ath Hen 51,1-2, s. UHLIG, Henochbuch (s. Anm. 55), 593f.

% Nach BIEBERSTEIN, Todesschwelle (s. Anm. 12), 442 handele es sich hier um einen spi-
teren Einschub.

%' Vgl. BAUCKHAM, Fate (s. Anm. 2), 278f. Zur Synonymitit der drei Begriffe vgl.
CAVALLIN, Leben (s. Anm. 2), 257; NOVAKOVIC, Dead (s. Anm. 2), 86.
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haben kénnte. Das 4. Esra-Buch, das gegen Ende des 1. Jh. n. Chr. entstanden
ist,*” geht von einer allgemeinen Auferweckung aller Toten vor dem Endgericht
und dem Anbrechen eines neuen Aons aus.® In diesem Text geht es vermutlich
um ecine leibliche Auferweckung, da in V.32 wohl ein synonymer Parallelismus
vorliegt (Erde//Kammern). Dementsprechend muss man hier kaum von einer
Trennung von Seele und Leib ausgehen, die bei der Auferweckung wiederverei-
nigt werden.* Eine allgemeine Auferweckung der Toten zum Endgericht findet
sich ebenso im Liber Antiquitatum Biblicarum. Bei der Nacherzihlung der Sint-
flutgeschichte wird auf den letzten Akt des endzeitlichen Geschehens hingewie-
sen. Auch hier wird offenbar von einer allgemeinen Auferweckung ausgegan-
gen.® Die Apokalypse des Mose, die vermutlich frithestens aus dem 1. Jh. n. Chr.
stammt,* belegt ebenfalls eine allgemeine Auferweckung aller Toten, die zu-
sammen mit Adam auferweckt werden, wie die Zusage Gottes an Adam verdeut-
licht. Die Riickkehr zum Staub wird folglich positiv in eine Riickkehr zum
Leben umgeprigt und auf diese Weise der Fluch von Gen 3,19 in eine Verhei-
Bung umgewendet.*®

3.3 Auferweckung und Erscheinung

Die syrische Baruchapokalypse zicht dariiber hinaus eine Verbindung zwischen
Auferweckung und Erscheinungen der Toten. Allerdings ist diese Apokalypse
cin spiter Text, der den Jiingern Jesu wohl kaum bereits vorlag.* In diesem Text
erkennen die noch Lebenden ihre bekannten Verstorbenen, da es keinen Unter-
schied im Aussehen gibt. Wichtig ist hierbei, dass die Auferweckung korperlich
gedacht wird, auch wenn es danach zu einer Transformation der Toten zu einem
neuen engelhaften Wesen kommt.”

82 Nach COLLINS, Afterlife (s. Anm. 35), 130 sei das 4. Esra-Buch sicher erst nach der
Zerstorung Jerusalems im Jahr 70 n. Chr. geschrieben worden. Vgl. zur Datierung auch PU-
ECH, Croyance (s. Anm. 38), 149.

% 4Fsr 7,32-33, 5. A. F.J. KLUN, Die Esra-Apokalypse (IV. Esra) (GCS, 18), Berlin 1992,
45f.

% Vgl. BAUCKHAM, Fate (s. Anm. 2), 281f.

% LAB 3,10, s. DIETZFELBINGER, Pseudo-Philo (s. Anm. 72), 107.

% Vgl. PUECH, Croyance (s. Anm. 38), 128; J. DOCHHORN, Die Apokalypse des Mose
(TSAJ, 106), Titbingen 2005, 172.

57 Apk Mos 41,2, s. DOCHHORN, Apokalypse (s. Anm. 86), 542.

% Vgl. DOCHHORN, Apokalypse (s. Anm. 86), 545.

% Syr Bar 50,2-3, s. KLN, Baruch-Apokalypse (s. Anm. 74), 155.

%0 Syr Bar 51,5, vgl. hierzu auch PUECH, Croyance (s. Anm. 38), 139f,; BAUCKHAM, Fate
(s. Anm. 2), 283; COLLINS, Afterlife (s. Anm. 35), 131; NOVAKOVIC, Dead (s. Anm. 2), 108.
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Abgesehen von diesem spiten Text werden Erscheinungen der Auferweckten
an Einzelpersonen oder cine kleine Gruppe nie in den frihjidischen Texten
thematisiert. Derartige Erscheinungen sind schon vor dem Hintergrund unné-
tig, da die Auferweckung am Ende des aktuellen Aons steht und auf diese Weise
das endzeitliche Gericht bereits angebrochen ist. Ein empirischer Nachweis fir
die Auferweckung in Form von Erscheinungen ertibrigt sich folglich. Hinzu
kommt, dass man Erscheinungen unterschiedlich deuten kann. Die wenigen
Erzahlungen von Erscheinungen Verstorbener in der Bibel lassen bestenfalls eine
Gemeinschaft des Toten bei Gott vermuten, mehr aber auch nicht.”!

Gelegentlich werden die Ostererscheinungen mit Erscheinungen Verstorbe-
ner im griechisch-romischen Bereich verglichen, wo — abgesehen von ekstati-
schen Visionen — Traumgesichte und wirkmichtige Epiphanien belegt sind.
Allerdings wird in diesen Erzihlungen nirgendwo behauptet, dass der Verstor-
bene im Jenseits ein unzerstorbares Leben fiihrt.”” Dariiber hinaus gab es abgese-
hen von Verstorbenen, die in die gottliche Sphire entriickt und damit vergoet-
licht worden sind, keine vergleichbare leibliche Auferweckung von den Toten im
griechisch-romischen Bereich.”

Aus alledem folgt, dass fiir die Jinger kein Grund bestand, die Ostererschei-
nungen mit einer Auferweckung zu verbinden.”® Dass die Jiinger die Ostererfah-
rungen nur schwierig einordnen konnten, zeigt schon folgender Befund: Zu-
nichst haben die Jinger offenbar geglaubt, dass ihnen der Totengeist Jesu
(mvetua) erschienen wire (Lk 24,37). Die darauffolgende Erzihlung betont
demgegeniiber nachdriicklich, dass der Auferstandene real und eben kein Geist

sei.”

Trotzdem ist diese Transformation nach HAYTER, Dead (s. Anm. 37), 140 leiblich aufzufas-
sen.
! Vgl. D. ZELLER, Erscheinungen Verstorbener im Griechisch-Rémischen Bereich, in: R.
BIERINGER / V. KOPERSKI/B. LATAIRE (Hg,), Resurrection in the New Testament. FS J.
Lambrecht (BEThL, 165), Leuven 2002, 1-19, 1.

2 Vgl. zu diesen Erzihlungen ZELLER, Erscheinungen (s. Anm. 91), 4-19. Die vielen Er-
scheinungsberichte in der Umwelt setzen dariiber hinaus logisch voraus, dass es sich im Ver-
standnis der antiken Menschen nicht um Hirngespinste gehandelt hat, sondern dass es tat-
sachlich zu derartigen Erfahrungen kommen konnte, vgl. auch I. BROER, Der Herr ist dem
Simon erschienen (Lk 24,34), in: SNTU 13 (1988) 81-100, 92.

> Im hellenistisch-romischen Kontext wiirden nach BROER, Herr (s. Anm. 8), S6f. Er-
scheinungen von zuvor entriickten Personen geschildert.

% Vgl. EBNER, Auferweckung (s. Anm. 41), 84f.

5 Vgl. hierzu auch T. VEJOLA, ,,Fluch des Totengeistes ist der Aufgehingte” (Dtn 21,23),
in: UF 32 (2000) 543-553, 553.
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3.4 Zwischenergebnis

In den frihjudischen Texten, die sicher vorchristlich entstanden sind, wird eine
partielle Auferweckung entwickelt, die von Gott am Ende der Tage mithilfe
seiner Schopfungskraft vor allem an den Gerechten Isracls vollzogen wird, vor
allem auch, damit das Endgericht stattfinden kann. Eine universale Auferwe-
ckungshoffnung aller Toten oder Erscheinungen der Auferweckten oder eine
Beteiligung des Messias finden sich in den frithen Texten nicht. Es bleibt somit
festzuhalten: Die Jinger Jesu kannten vermutlich nur die Vorstellung einer par-
tiellen, auf Israel bezogenen Auferweckung kraft der Schopfermacht des einen
und einzigen Gottes, der seine Gerechtigkeit durchsetzt und zu seinen Bundes-
zusagen steht.

Der Glaube an die Auferweckung von den Toten hat sich zudem erst lang-
sam im Judentum durchgesetzt. Noch das pseudepigraphische hebriische Sirach-
buch aus dem 2. Jh. v.Chr. hilt an der traditionellen Lehre fest, derzufolge das
Totenreich von der heilvollen Zuwendung Gottes abgeschnitten ist (Sir 14,16-
17).%¢ Zwei weitere Beobachtungen stiitzen die These, dass Auferweckungshoft-
nungen noch nicht allgemeines Glaubensgut gewesen sind.” Noch um die Zei-
tenwende haben die traditionell orientierten Sadduzier, die nur die Tora als
einzige Heilige Schrift anerkannt haben, diesen neuen Glauben nicht akzeptie-
ren kénnen. Das mag damit zusammenhingen, dass es in der Tora keinen Hin-
weis auf eine Auferweckung von den Toten gibt. Offenbar haben sie die Aufer-
weckung als Wiederherstellung der Verhaltnisse vor dem Tod verstanden und
aufgrund der damit implizierten Absurdititen abgelehnt.” Fiir die Pharisier
hingegen war die Auferweckungshoffnung so zentral gewesen, dass sie diese Vor-
stellung auch angeblich in der Tora bezeugt fanden.”” Allerdings setzte sich die
pharisdische Vorstellung des Glaubens an eine Auferweckung der Toten erst
nach dem Scheitern des Bar-Kochba-Aufstandes im 2. Jh. n. Chr. im Judentum
endgiiltig durch.'®

% Vgl. hierzu CROSSAN, Resurrection (s. Anm. 36), 34.

7 Zu den differenzierten Vorstellungen hinsichtlich der Auferweckung bei einzelnen
frithjiidischen Gruppierungen vgl. auch CAVALLIN, Leben (s. Anm. 2), 246-249.305-312;
STEMBERGER, Auferstehung (s. Anm. 2), 445; ELLEDGE, Resurrection (s. Anm. 28), 36-41;
BIEBERSTEIN / BIEBERSTEIN, Auferweckt (s. Anm. 45), 74-76.

8 Vgl. KESSLER, Auferstehung (s. Anm. 31), 53.

# Vgl. "Sanh X 1b. Das ist freilich ein schwaches Argument gegen all diejenigen, die oh-
nehin nicht an eine Auferweckung der Toten und die kiinftige Welt glauben. STEMBERGER,
Auferstehung (s. Anm. 2), 446 weist zudem darauf hin, dass ,von der Tora aus“ in wichtigen
Handschriften fehle.

1 Vgl. VINZENT, Auferstehung (s. Anm. 9), 53f.
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Es verwundert folglich nicht, dass die Jiinger noch nicht mithilfe einer vorlie-
genden und allseits bekannten theologischen Konzeption die ihnen widerfahre-
nen Ereignisse der Ostererfahrungen einordnen konnten.

4. Biblische Rezeption der frithjudischen Apokalyptik

Auferweckungshoffnungen, die im Zusammenhang mit der frithjidischen Apo-
kalyptik stehen, werden in den spiten Texten des Alten Testaments, explizit in
Dan 12,1-3, greifbar,'”" einem schwer verstindlichen Text aus der Zeit der mak-
kabiischen Erhebung gegen Antiochus IV. Epiphanes (reg. 175-164 v.Chr.), der
viele Fragen aufwirft.'"”” In Dan 12,1-3 wird zum einen zwischen Nichtauferste-
henden und Auferstehenden sowie zwischen Auferstehenden zum ewigen Leben
und Auferstechenden zu ewiger Schmach unterschieden. Zuvor schlafen diese
Personen im ,,Land des Staubes®, wobei es sich hierbei um die Unterwelt han-
delt.'” Der Todesschlaf ist ansonsten endgiiltig, und man wird nicht mehr erwa-
chen (Jer 51,39). In der historischen Situation der Autoren von Dan 12,1-3 ist
die Auferweckung der Morder und der Kollaborateure mit der hellenistischen
Besatzungsmacht schon vor dem Hintergrund erforderlich, dass diese Frevler
ihrer gerechten Strafe zugefithrt werden miissen. Vermutlich sind hier nur die
Angehorigen des Volkes Israel im Blick.'™

Die erste Unterscheidung zwischen Nichtauferstehenden und Auferstehen-
den wurde in der Forschungsgeschichte oft nicht gesehen, da man rabbim ,viele
mit ,alle” wiedergegeben hat.'” Dann wiirde es nach Dan 12,1-3 zu ciner Auf-
erweckung aller Toten am Ende der Tage kommen. Eine solche Deutung ist
schon aufgrund der partitiven Formulierung ,viele von jenen, die im Land des

%" Nach CAVALLIN, Leben (s. Anm. 2), 250f; WACKER, Weltordnung (s. Anm. 27),
267f; NOVAKOVIC, Dead (s. Anm. 2), 80f. griffen Dan 12,1-3 explizit Passagen aus dem
Jesajabuch auf. Zur traditionsgeschichtlichen Verortung von Dan 12 zu Jesaja vgl. auch
SCHNOCKS, Bewohner (s. Anm. 4), 45.

12 Vgl. HAAG, Daniel 12 (s. Anm. 39), 132.

1% Vgl. NICKELSBURG, Resurrection (s. Anm. 37), 17; COLLINS, Conceptions (s. Anm.
37), 104; FISCHER, Tod (s. Anm. 14), 244. Die Unterwelt wird im Akkadischen zudem als biz
epri (,Haus des Stanbes*) im Gilgamesch-Epos (Tafel VII Kol.iv 45) bezeichnet. Nach COL-
LINS, Afterlife (s. Anm. 35), 126 konne das ,,Land des Staubes“ aber auch das Grab, die Un-
terwelt oder beides sein.

1% Vol WACKER, Weltordnung (s. Anm. 27), 268.

1% Vgl. zum Problem auch CAVALLIN, Leben (s. Anm. 2), 250. Nach FISCHER, Tod (s.
Anm. 14), 246 kénne man ,viele“ inkludierend (Volk Israel) oder exkludierend (Teil Israels)
verstehen. Die erste Option wird von MULLER, Studien (s. Anm. 41), 149 vertreten.
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Staubes schlafen” nicht méglich. Es wird folglich nur ein Teil der Toten aufer-
wecke. 1%

Die zweite Unterscheidung innerhalb des Lagers der Auferstechenden wurde
ebenfalls gelegentlich abgelehnt. Stattdessen wurde vorgeschlagen, dass sich die
Erginzungen ,die einen” auf die Auferstehenden, also die ,,Erwachenden®, und
»die anderen” auf die Nichtauferstehenden bezichen wiirden, also die ,,Schlafen-
den”.” Der hebriische Ausdruck ,die einen — die anderen bezeichnet jedoch
Untergruppen innerhalb einer unmittelbar davor erwihnten Gruppe — im vor-
liegenden Fall also innerhalb der zuvor genannten Gruppe der Auferstehen-
den.'® Dan 12,1-3 geht somit von einer partiellen Auferweckung der Toten mit
anschliefendem Gericht aus.!® Da man die Auferstehenden von den Verstindi-
gen differenzieren sollte, darf man die Existenzform der Verstindigen nicht auf
die Auferstehenden tibertragen. Dann eriibrigt sich die Interpretation, dass hier
nur die Seelen der Gerechten zum Gericht auferweckt werden.!'?

Auf die Vorstellung einer partiellen Auferweckung der Toten, wie diese in
der frithjudischen Apokalyptik entwickelt wurde, greift nun auch Dan 12 zu-
riick, wo zum einen die noch ungesithnten Opfer des Makkabieraufstandes zu
neuem Leben, zum anderen die noch unbestraften Siinder zur Strafe auferwecke
werden miissen. Denn die Titer diirfen nicht tiber ihre Opfer triumphieren. Die

Triebfeder fiir die Auferweckungshoffnung war somit die Theodizee (vgl. oben).

1% Vgl. NICKELSBURG, Resurrection (s. Anm. 37), 23; COLLINS, Afterlife (s. Anm. 35),
126; ELLEDGE, Resurrection (s. Anm. 28), 27; CHESTER, Messiah (s. Anm. 45), 139; BIEBER-
STEIN, Todesschwelle (s. Anm. 12), 435; BIEBERSTEIN, Verlangen (s. Anm. 47), 305; NOVA-
KOVIC, Dead (s. Anm. 2), 76f. Vgl. hierzu auch CROSSAN, Resurrection (s. Anm. 36), 391,
der sogar implizit in Dan 12,1-3 von eciner leiblichen Auferweckungausgeht.

17 Vgl. CAVALLIN, Leben (s. Anm. 2), 250; FISCHER, Tod (s. Anm. 14), 247f. Vgl. hierzu
auch HAAG, Daniel 12 (s. Anm. 39), 136f,, demzufolge hier die erretteten Auserwihlten den
zu ewiger Schande verdammten schlafenden Frevlern gegeniibergestellt wiirden, die von der
Heilsoffenbarung nachgerade ausgeschlossen wiirden. Eine andere Alternative entwickelt
PUECH, Croyance (s. Anm. 38), 81, der ,die einen” auf die im Buch Aufgeschriebenen und
die anderen” auf die Verstorbenen bezieht.

1% Vgl. hierzu BIEBERSTEIN, Todesschwelle (s. Anm. 12), 436; BIEBERSTEIN, Verlangen
(s. Anm. 47), 305.

' Nach CHESTER, Messiah (s. Anm. 45), 139 erhielten die Frevler im Gegensatz zu den
Gerechten kein volles Leben zurlick, sondern sie erkannten ihre eigene schmachvolle Situation.

119 Vgl. COLLINS, Afterlife (s. Anm. 35), 126. COLLINS, Conceptions (s. Anm. 37), 104
vermutet die Auferweckung eines geistlichen Leibes. CAVALLIN, Leben (s. Anm. 2), 251 weist
zudem darauf hin, dass es hier um die Auferweckung zu einer himmlischen Existenzform
gehe. Ahnlich ELLEDGE, Resurrection (s. Anm. 28), 28. FISCHER, Tod (s. Anm. 14), 249
unterscheidet aber zu Recht zwischen den auferweckten Mirtyrern (V.2) und den aufstrah-
lenden Verstindigen (V.3).
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5. Der Skandal des Kreuzestodes

In den alttestamentlichen und frithjidischen Texten geht es folglich stets um
eine partielle Auferweckung, nie um eine allgemeine oder eine einzelne Auferwe-
ckung. Damit aber nicht genug. Die Jiinger haben die Auferweckung zur Recht-
fertigung des Kreuzestodes verwendet. Dieser am Kreuz hingerichtete Jesus von
Nazareth sei nachtriglich von Gott bestitigt worden, was die Ostererscheinun-
gen bewiesen. Im Folgenden soll die Frage geklart werden, ob ein am Kreuz Hin-
gerichteter iiberhaupt von Gott angenommen werden kann.

Nach der Tora muss der an einem Holzpfahl Aufgehingte am selben Tag be-
stattet werden (Dtn 21,22-23). Fraglich ist in Dtn 21,22, ob die Pfihlung cin
Teil der Hinrichtung ist oder ob der Leichnam erst nachtriglich durch die Pfih-
lung offentlich prisentiert wird.""" Syntaktisch sind beide Méglichkeiten denk-
bar.'""* Die Kreuzigung entspricht zumindest der ersten Variante. Dementspre-
chend kann der Fall des gekreuzigten Jesus von Nazareth unter diese biblische
Vorschrift fallen.

Die Begriindung fiir die Abnahme des Leichnams am gleichen Tag folgt um-
gehend (Dtn 21,23). Da nimlich ein Gepfahlter ein ,Fluch Gortes” ist, konnte
dies zu einer Verunreinigung und Entheiligung des Landes fithren, was katastro-
phale Folgen fiir Land und Leute haben kénnte. Die Erklirung der Verunreini-
gung des Landes steht aber in Spannung zu dem vorausgehenden Satz,'” da ja
schon der Gepfihlte selbst vermutlich das Land verunreinigte, und es somit
eigentlich gar nicht zu dieser Prisentierung des Hingerichteten kommen diirfte,
wenn man Schaden vom Land abhalten will. Dementsprechend stellt die Be-
griindung wahrscheinlich einen redaktionellen Zusatz dar.

"' Mit der Pfihlung wurde Israel spitestens durch die assyrischen Eroberer im letzten
Drittel des 8. Jh. v. Chr. vertraut. Dic Assyrer kannten sowohl die Pfahlung noch lebender
Delinquenten als auch die nachtrigliche Zurschaustellung von bereits Hingerichteten durch
das Aufhingen am Pfahl. Vgl. zu dieser Art der Bestrafung bei den Assyrern E. GASS, Gewalt
gegen Feinde im Landnahmekontext am Beispiel der Adonibezeq-Episode, in: I. FISCHER
(Hg.), Macht — Gewalt — Krieg im Alten Testament (QD, 254), Freiburg 2013, 107-170,
127-129; K. RADNER, High Visibility Punishment and Deterrent, in: ZABR 21 (2015) 103-
128, 103-122.

"2 Vgl. E. OTTO, Deuteronomium 12-34. I. 12,1-23,15 (Herders Theologischer Kom-
mentar zum Alten Testament), Freiburg 2016, 1659. Die Konjunktion der Form wqatal
kann entweder als waw-explicativum oder als waw-consecutivum gedeutet werden. Nach
VEIOLA, Fluch (s. Anm. 95), 547 sei die zweite Losung vorzuziehen; es gehe folglich um die
Schindung des Leichnams durch die offentliche Zurschaustellung. Nach K. S. O’BRIEN, The
Curse of the Law (Galatians 3.13), in: JSN'T 29 (2006) 55-76, 64 belegten cinige Textzeugen
aber die erste Variante.

" Vgl. VEJOLA, Fluch (s. Anm. 95), 543.
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Somit verbleibt der Nominalsatz ,,denn ein Gebenkter ist Fluch Gottes®, der
schwierig zu deuten ist. Denn die Constructusverbindung gillat “ilohim (,.Fluch
Gottes®) lasst verschiedene Interpretationen zu. Gelegentlich misst man dem
nomen rectum @lohim superlativische Bedeutung bei, sodass die Constructus-
verbindung ,fiirchterlicher Fluch* heifen wiirde."™* Schon weil ein Gepfihlter ein
abscheulicher Frevel ist, muss er schleunigst beseitigt werden. Es stellt sich aber
die Frage, weshalb man dann tiberhaupt die Pfahlung zulasst.

Dariiber hinaus kann gil‘lat “ilobim als genitivus subjectivus oder als genitivus
objectivus aufgefasst werden. Insgesamt gibt es wiederum drei Interpretations-
moglichkeiten: Angesichts des folgenden Satzes wird gillar “dlohim gerne als
genitivus subjectivus gedeutet. Der Fluch geht somit von Gott aus.'”® Der Ge-
pfahlte ist ein Fluch, der von Gott aufs Land tibergeht und dieses verunreinigt.
Allerdings stellt sich dann die Frage, weshalb der das Land kontaminierende
Korper nicht sofort bestattet wird. Vielleicht grenzt sich Dtn 21,22-23 im Sinne
eines theologisch begriindeten Humanismus von Rechtspraktiken der Umwelt
ab. Dort war es oft den Angehorigen untersagt, den Leichnam eines Hingerich-
teten zu begraben. Diese unmenschliche Regelung wollte man wohl verhindern.
Um einen Fluch Gottes gegen das Land abzuwenden, muss man folglich den
Gepfihlten noch am selben Tag bestatten. Erst wenn man diese Vorschrift nicht
befolgt und den Gepfihlten nicht abnimmt, wird dieser zu einem Fluch. Aller-
dings ist eine derartige futurische Deutung des Nominalsatzes kaum maglich.

Demgegentiber ist auch ein genitivus objectivus moglich. Dann wire der Ge-
pfahlte ein Fluch gegen Gott, was man unterschiedlich interpretieren kann. Zum
einen konnte die todeswiirdige Tat des Hingerichteten ein Fluch gegen Gott
gewesen sein, was folgerichtig mit dem Tod zu bestrafen wire."'¢ Allerdings stellt
sich dann die Frage, weshalb man den Gepfihlten noch am selben Tag bestatten
sollte."” Zum anderen koénnte man alternativ dariiber hinaus erwigen, ob nicht
gar die Pfihlung des Delinquenten ein Fluch gegen Gott wire,'"® sodass man
diese Art der Bestrafung unterlassen sollte. Im letzten Fall wiirde Dtn 21,23

14 Vol N. WAZANA, ,For an Impaled Body Is a Curse of God” (Deut 21:23), in: K.-P.
ADAM et al. (Hg.), Law and Narrative in the Bible and in Neighboring Ancient Cultures
(FAT, I1/54), Tiibingen 2012, 69-98, 77.

"5 In diesem Sinne geben LXX und Vulgata diese Stelle wieder. Auf diese Interpretation
geht wohl auch Gal 3,13 zuriick. VEIJOLA, Fluch (s. Anm. 95), 544 weist noch auf Targum
Neofiti und die midraschartige Auslegung in 11QT 64,12 hin.

116 Vgl. hierzu "Sanh 46a.

"7 Vgl. auch VEJOLA, Fluch (s. Anm. 95), 545.

8 Vgl. WAZANA, Body (s. Anm. 114), 79. VEJOLA, Fluch (s. Anm. 95), 546 weist fiir
diese Interpretation noch auf Targum Pseudo-Jonathan und "Sanh 46b hin.
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gegen die Pfihlung allgemein als unmenschliche Art der Hinrichtung und Her-
abwiirdigung einer menschlichen Person protestieren, wie dies die Assyrer und
spater auch andere Groffmichte wie die Romer immer wieder offentlichkeits-
wirksam inszeniert haben. Allerdings ist der Gepfahlte auch schon am Tag ein
Argernis fiir Gott, da diese Bestrafung vor dem Hintergrund der Gottebenbild-
lichkeit eigentlich unzulissig ist."” Aufferdem ist im Kontext von Dtn 21 keinerlei
Kritik an einer verfehlten oder unmenschlichen Kriegspraxis zu vernechmen,'
sodass es diesem Rechtstext wohl eher um die Einschrinkung des angemessenen
Strafmafles geht.'”!

Eine weitere Interpretation, die ohne problematische Zusatzannahmen aus-
kommt, bietet sich ebenfalls an: Vielleicht musste die 6ffentliche Zurschaustel-
lung des Leichnams eines Verbrechers am selben Tag beendet werden, da sonst
der Totengeist (= 'dlohim) sein Unwesen treiben konnte.'”

Im Folgenden sollen alle Optionen in Bezug auf den Kreuzestod Jesu beriick-
sichtigt werden, zumal Paulus bewusst die Kreuzigung Jesu mit der Vorschrift in
Dtn 21,23 verbindet (Gal 3,13).

Falls gil'lat "alohim ein ,Fluch Gottes* oder ein ,fiirchterlicher Fluch® ist, dann
wird es fiir die Jiinger besonders schwer zu behaupten, dass Gott den Gekreuzig-
ten im Nachhinein gerechtfertigt und von den Toten auferwecke hat.

Falls sich gil'lat “ilohim auf das todeswiirdige Verbrechen selbst beziehen
wiirde, dann hitte ein Gepfihlter durch seine Freveltaten die gerechte Strafe
erhalten. Es liegt auf der Hand, dass man ausgehend von dieser Option keine
weitere Heilsperspektive entwickeln kann.

Die dritte Option (,,Fluch gegen Gotr*) wiirde sich gegen die Weltmacht Rom
richten, die durch die Zurschaustellung dem Hingerichteten jede Wiirde nimmt,
ohne dass dieser in irgendeiner Weise selbst mit einem Fluch belastet wire. Die
letzte Option wire folglich eine Méglichkeit, mit dem Kreuzestod Jesu umzuge-
hen. Aber dies wire nur um des Preises moglich, dass man die Romer massiv fir
ihre Hinrichtungspraxis kritisiert, was angesichts der weltpolitischen Lage fuir
die Jiinger kein wirklich gangbarer Weg gewesen wire, zumal man sich dann mit
dem hingerichteten Kénigspritendenten Jesus gegen die Weltmacht Rom soli-
darisiert hitte.

Falls man hingegen gil'lat “dlohim mit ,Fluch des Totengeistes* tbertragt,
miisste man die Ostererscheinungen als extrem gefihrlich deuten, da sich dann

Vgl VEJOLA, Fluch (s. Anm. 95), 546.

120 Vgl. hierzu WAZANA, Body (s. Anm. 114), 96.

21 Vgl. OTTO, Deuteronomium (s. Anm. 112), 1660.
22 Vgl. VEJOLA, Fluch (s. Anm. 95), 546-552.
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der Totengeist des hingerichteten Jesus in der Nacht selbststandig gemacht hit-
te. Dann wiirde man den Jiingern den Vorwurf machen, dass sie an unorthodoxe
und aberglaubische Dinge glauben wiirden.

Wie man es dreht oder wendet, die Passage vom Fluch des Gepfihlten in
Dtn 21,23 ist in jeder Hinsicht in der Argumentationsstruktur der Jiinger nicht
zielfithrend und cher kontraproduktiv.

Es stellt sich dariiber hinaus die Frage — unabhingig von einer angemessenen
Deutung von Dtn 21,23 —, wie man im Judentum zur Zeit Jesu die Kreuzigung
iiberhaupt geschen hat.'” Nur vor diesem Hintergrund kann man die Aussagen
des Paulus besser einordnen. Zwei Interpretationslinien wurden immer wieder
verfolge:'**

Auf der einen Seite wurde die Kreuzigung bei schwersten Verbrechen gefor-
dert. In der Tempelrolle wird die Kreuzigung zudem mit der Vorschrift in
Dtn 21,23 verbunden (11QT 64,6-13). Diese Art der Hinrichtung ist fiir be-
sondere Vergehen gegen das Volk Isracl vorgesehen. Der Gekreuzigte ist zudem
ein Fluch Gottes und der Menschen. Vor diesem Hintergrund ist der Glaube an
einen Gekreuzigten problematisch. Das gilt aber offenbar nur dann, wenn Israel
selbst aus schwerwiegenden Griinden diese Strafe angewendet hat. Jesus von
Nazareth wurde allerdings von den Rémern gekreuzigt.

Auf der anderen Seite war die Kreuzigung die typisch rémische Bestrafung
fur Aufstindische. Da zahlreiche judische Rebellen von Rom gekreuzigt worden
sind, die mitunter fiir eine gerechte Sache gestorben sind, kann nach jidischem
Verstindnis ein Gekreuzigter nicht an sich schon ein Fluch Gottes sein.'”

Aus alledem folgt: Nur die von Juden selbst vollzogene Kreuzigung bei
schweren Vergehen konnte mit Dtn 21,23 verbunden werden, wodurch der De-
linquent keine Chance auf Rechtfertigung durch Gott mehr bekam. Dies ge-
schah aber offenbar nicht bei der Kreuzigung von judischen Rebellen gegen
Rom. Insofern verwundert es nicht, dass von jidischer Seite nie auf Dtn 21,23
verwiesen wird, auch wenn eine Interpretation des Gekreuzigten als Fluch Got-
tes durchaus in der Zuriickweisung des Messiasanspruchs hilfreich gewesen wi-

' Bei der Kreuzigung handelt es sich zudem nicht um eine Zurschaustellung eines bereits
Hingerichteten, was in Dtn 21,23 vermutlich gemeint ist, sondern um eine besonders grau-
same Hinrichtunggsart.

124 Die Belege bei W. SCHRAGE, Der erste Brief an die Korinther 1 (EKK, VII/1), Neu-
kirchen-Vluyn 1991, 186 Anm. 502 (4QpNah 1,7 und Jos Bell 1,97) sind fiir die Fragestel-
lung wenig relevant, da sie lediglich iiber Kreuzigungen berichten.

' Nach O’BRIEN, Curse (s. Anm. 112), 68f. werde weder von Philo noch von Josephus
auf die Verfluchung des Gekreuzigten hingewiesen. Demgegeniiber werde dort die Kreuzi-
gung stets als barbarische Hinrichtungsart gebrandmarkt.
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re.”” Der Riickgriff auf Den 21,23 ist folglich eine eigene Interpretation des Pau-
lus, mit der er das eigentliche Skandalon des Kreuzestodes noch steigert.

Trotzdem war ein gekreuzigter Messias fiir fromme Juden ein Argernis.
Denn ein von Gott erwahlter Messias durfte nach jiidischem Verstindnis nicht
diesen ehrlosen Tod sterben. Die Messiaspridikation eines Gekreuzigten ist
daher auch auf judischer Seite eine Verhohnung Gottes, der es nicht zugelassen
hitte, seinen Erwihlten auf diese Weise sterben zu lassen.'*” Hinzu kommt, dass
im zeitgendssischen Judentum ein leidender und sterbender Messias nicht vor-
geprigt war. Vielmehr erwartet man einen siegreichen, nicht einen vor der Welt
gescheiterten Messias.'*®

6. Die Erscheinungen des Auferstandenen und die Probleme
der korrekten Interpretation

Nach der Auferweckung Jesu ist es zu Erscheinungen des Auferstandenen ge-
kommen, woftir man immer wieder rationale Begriindungen gesucht hat. Es
stellt sich somit die Frage, ob die Ostererscheinungen tiberhaupt plausibel sein
kénnen. Folgende Interpretationen werden bemitht, um die Erfahrungen der
Jinger zu erklaren:

Bei den Erscheinungen des Auferweckten konnte es sich um Visionen ge-
handelt haben, die sich ansonsten durchaus im Bereich des Normalen ereignen
und im Zusammenhang mit der Welt des Empfingers stehen. Uber die Realitit
derartiger Visionen kann ein intersubjektiver Konsens hergestellt werden, auch
wenn man von auflen die Wirklichkeit solcher innerer Wahrnehmungen nicht
feststellen kann."” Damit sind die Ostererscheinungen im Rahmen des moder-
nen Realititsbewusstseins durchaus plausibel und nachvollziehbar, auch wenn
dies den einmaligen und besonderen Charakter schmalert, da bei entsprechen-
den Voraussetzungen und Pridispositionen die Ostererscheinungen eigentlich
wiederholbar sein miissten.!*

126 Vgl. O’BRIEN, Curse (s. Anm. 112), 66.

1% Vgl. SCHRAGE, Brief (s. Anm. 124), 186f.

128 Vgl. ebd., 186. Vgl. hierzu auch O’BRIEN, Curse (s. Anm. 112), 63. Eine Erl6serfigur,
die ihre Mission nicht erfolgreich durchfithren konnte, ist auch vor einem hellenistisch-
heidnischen Kontext kaum vorstellbar.

' Vgl. hierzu I. BROER, Zur Historizitit der Auferstehung Jesu, in: Zur Debatte 5 (2012)
18-21, 19.

Vgl. ebd., 20.
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Dariiber hinaus werden die Ostererscheinungen gelegentlich psychologisch
als Halluzinationen gedeutet.”” Dementsprechend kénnten die Ostererschei-
nungen Teil der Trauerarbeit der Jiinger gewesen sein. Petrus sei folglich auf-
grund seiner Verleugnung Jesu von Schuldkomplexen gequilt worden. Die Oster-
erscheinungen wiren folglich eine regressive Wunschbefriedigung durch Hallu-
zination gewesen,"”” ohne dass etwas von auflen in die Welt der Jiinger einbre-
chen musste. Fraglich ist jedoch, ob Paulus, der letzte Zeuge der Ostererschei-
nungen, ebenfalls Trauerarbeit leisten musste und unter derart erheblichem
Stress stand.”” Daneben wird die kognitive Halluzinationstheorie stark gemacht.
Bei zwei dissonanten Kognitionen (Jesus als Messias und Jesu Kreuzestod) wird
eine Kognition umgeprigt und auf diese Weise die Dissonanz gelost. Dement-
sprechend wird von den Jiingern der Kreuzestod als das von der Schrift geforder-
te Schicksal des Messias erklirt, wobei sich diese neue Erkenntnis als Vision ma-
nifestieren kann. Die Ostererscheinungen wiren folglich das Ergebnis psychi-
scher Konflikte der Jiinger. Sie wiren somit im Rahmen eines Bewiltigungspro-
zesses angesichts des Kreuzestodes Jesu ausgelst worden. Bei derartigen psycho-
logischen Erklidrungen ist aber das Wunder der Auferweckung des Gekreuzigten
eigentlich nicht nétig.

Bei diesen Erklirungsversuchen kénnen zumindest die Ostererscheinungen
rational plausibel gemacht werden. Allerdings kann man — wie oben gesehen —
aus den Ostererscheinungen noch nicht zwingend auf die Auferweckung Jesu
schlieen.'**

Vermutlich haben die Jiinger versucht, im Rahmen des Koordinatensystems
der frihjudischen Apokalyptik das zu begreifen und zu entfalten, was mit Jesus
von Nazareth nach seinem Tode geschehen ist. Das Schicksal des Gekreuzigten
musste demnach irgendwie mit der Erwartung einer Zeitenwende verbunden
werden, in der der alte Aon entmachtet und ein neuer heilvoller Aon anbriche.
Aber schon bald zeigten sich zahlreiche Probleme, die sich vor dem Hintergrund
der frithjiidischen Apokalyptik nicht hinreichend erklaren liefen:

1) Mit dem Glauben an die Auferweckung Jesu bekennen sich die Jiinger zu
einem Messiaspritendenten, der vom rémischen Prifekten Pontius Pilatus im

1 Vgl. hierzu M. REICHARDT, Psychologische Erklirung der Ostererscheinungen, in:
BiKi 52 (1997) 28-33, 31-33.

" Gegen solche ,rationale” Erklarungsversuche U. WILCKENS, Theologie des Neuen
Testaments I, Neukirchen-Vluyn 2003, 133f.

' Vgl. zum Problem BROER, Historizitit (s. Anm. 129), 19.

134 Es ist namlich fraglich, ob der Glaube an die Auferweckung Jesu iiberhaupt aus Refle-
xionsprozessen der Jiinger angesichts der Erscheinungen ableitbar ist und ob es nicht einen
Neuanstof8 von au8en geben muss, vgl. BROER, Historizitit (s. Anm. 129), 21.

57



Rahmen des Kriegsrechts als Aufstindischer am Kreuz hingerichtet worden ist.
Damit machen sie gemeinsame Sache mit einem — nach romischer Sicht - politi-
schen Verbrecher. Ein Bekenntnis zu Jesus als Messias war hochgradig gefahrlich.
Nicht umsonst ist der Kreuzestod Jesu fiir Heiden eine Torheit (vgl. 1 Kor
1,23).

2) Die Messiaswiirde des Jesus von Nazareth hatte sich durch den Tod am
Kreuz fiir die Junger eigentlich endgiiltig erledigt. Ein leidender und sterbender
Messias, der seine Mission nicht siegreich erfillt, ist kaum vorstellbar. Es ver-
wundert daher nicht, dass die Jiinger Jesus wie Petrus verleugneten oder gar aus
Jerusalem flohen.” Die Jiinger mussten folglich das Bild eines sterbenden Mes-
sias vertreten, was im Judentum ein Skandal war (vgl. 1 Kor 1,23).

3) In den frithjidischen Texten wird zwar die endzeitliche Auferweckung ge-
legentlich mit dem Handeln eines Messias als gottlichen Agenten verbunden,
aber eine Auferweckung des Messias selbst ist nirgendwo belegt.’** Das behaup-
ten aber nun die Jiinger.

4) Die Auferweckung cines einzelnen Menschen war in der frithjidischen
Apokalyptik bislang nicht vorgeprigt.'”” Demgegeniiber wird in den apokalypti-
schen Texten immer ein Kollektiv auferwecke:'*® Israel, die Gerechten, die Frev-
ler, und in ganz spiten Texten alle Menschen. Die Auferweckung nur eines ein-
zigen Menschen war bislang nicht vorgeprigt. Entweder werden diejenigen auf-
erweckt, bei denen eine Schuld noch offenstand, oder nur die Gerechten. Aber
immer ist eine ganze Gruppe, nie ein Einzelner auferweckt worden, noch dazu
ein Einzelner, der massiv gescheitert ist, der einen schmihlichen Tod am Holz
erlitten hat. Auf so etwas waren die Jinger in keiner Weise vorbereitet. Gegen
jede frihjudische Erwartung predigen die Jinger die Auferweckung eines Ein-
zelnen, der auf den ersten Blick kolossal gescheitert ist.

5) Mit der Auferweckung eines einzelnen Menschen wird zusitzlich die Auf-
erweckung aller verbunden. Die Verbindung der Auferweckung Jesu mit der
allgemeinen Auferweckung aller ist aber beileibe nicht zwingend. Nicht alle
frithchristlichen Gruppierungen haben die Auferweckung Jesu mit einer Aufer-

%5 Vgl. WILCKENS, Theologie (s. Anm. 132), 132f., der aber die Situation der Jiinger
nicht als Katastrophe gedeutet hat, da sie den Tod Jesu mit seiner vordsterlichen Verkiindi-
gung korrelieren konnten. Allerdings liegt die ipsissima vox Jesu im Neuen Testament nicht
direke vor.

16 Vgl. NOVAKOVIC, Dead (s. Anm. 2), 113.

' Eine Ausnahme konnte vielleicht der redaktionelle Nachtrag in Ath Hen 92,3 sein.
ODb hier allerdings tatsichlich nur eine Einzelperson und nicht der exemplarisch Gerechte im
Blick ist, ist fraglich.

¥ Vgl. hierzu BROER, Herr (s. Anm. 8), 43; SETZER, Resurrection (s. Anm. 32), 4.
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weckung aller zusammengesehen.”” Die Jiinger behaupten nun aber, dass die
kollektive bzw. partielle Auferweckung in zeitlicher Nihe zur Auferweckung
Jesu folgen wird."" Es ist also nur noch eine Frage der Zeit, wann das definitive
Ende der aktuellen Weltzeit eintritt. Wenn nach den Jingern der eine Jesus von
Nazareth aus den Toten als Einzelner auferweckt worden ist, so hat dies weitrei-
chende Konsequenzen. Mit der Auferweckung des einen Menschen Jesus von
Nazareth war das Ende der Tage gekommen oder anders gesagt: Ab der Aufer-
weckung Jesu von Nazareth lebt die Menschheit bereits in der Endzeit. Die all-
gemeine Auferweckung aller Toten und die definitive Aonenwende stehen nun
unmittelbar bevor. Paulus ging davon aus, dass er das absolute Ende zu Lebzeiten
noch erleben darf (1 Thess 4,17; 1 Kor 15,52). Indem von den Jiingern die eine
Auferweckung Jesu mit der darauffolgenden allgemeinen Auferweckung aller
Toten korreliert wird, formulieren sie zwei Phasen der Auferweckungshoffnung
im Gegensatz zur frithjudischen Apokalyptik. Auch in diesem Punkt schaffen
die Jinger eine neue eigenstindige, nicht ableitbare Konzeption der Endzeiter-
wartung,

Es hat sich somit gezeigt, dass der Glaube an die Auferweckung des Gekreu-
zigten fiir die Jiinger eigentlich mehr Probleme generierte als Losungen anbot.
Die christliche Vorstellung der Endzeit steht zwar in Kontinuitit zur frihjudi-
schen Apokalyptik, aber viele Gedanken mussten neu gefasst werden, und dies
vor dem Hintergrund eines enormen Rechtfertigungsdrucks vor Juden wie Hei-
den, zumal der Messias Jesus als Kriegsverbrecher ein Ende gefunden hat. Die
Botschaft von der Auferweckung des gekreuzigten Jesus von Nazareth war ei-
gentlich nicht vermittelbar und kann von Juden, geschweige denn von Heiden,
nicht verstanden werden. Es stellt sich somit die berechtigte Frage, weshalb die
Jinger trotzdem an ihrer Deutung der Dinge festhielten, obwohl vieles gegen sie
sprach.'*!

Die Erscheinung des auferstandenen Jesus von Nazareth muss als ein so ein-
schneidendes Erlebnis wahrgenommen worden sein, dass man den herkommli-
chen Glauben einer Auferweckung eines Teils der Toten auf die Auferweckung

¥ Vgl. NICKLAS, Auferstehung (s. Anm. 2), 119-121.

'9Vgl. shnlich EBNER, Auferweckung (s. Anm. 41), 83f. Mit der Auferweckung Jesu hat
die allgemeine Auferweckung bereits begonnen, vgl. hierzu auch ALKIER, Realitit (s. Anm. 3),
349.

!4 BROER, Simon (s. Anm. 92), 99 weist jedoch darauf hin, dass auch eine Vorstellung,
die erst im 1. Jh.n. Chr. im Judentum belegt sei, durchaus eine Denkvoraussetzung sein
konnte, die das Urchristentum habe aufgreifen kénnen. Hinzu kommt, dass Herodes Antipas
offenbar Jesus fiir den auferweckten Tiaufer hielt (Mt 14,2), sodass die Auferweckung eines
Einzelnen mitunter durchaus im frithjidischen Kontext moglich wire.
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eines Einzelnen modifizieren musste, verbunden mit der Vorstellung eines lei-
denden Messias, der als erster auferweckt wird und die Endzeit mit der Auferwe-
ckung aller einldutet. Irgendetwas Besonderes, Nicht-Ableitbares scheint den
Jingern widerfahren zu sein, dass sie die iberkommenen Traditionen radikal
anders gedeutet und sich damit dem Spott und dem Kopfschiitteln ihrer Um-
welt ausgesetzt haben (1 Kor 1,23). Insofern ist es cher unwahrscheinlich, dass
die Erscheinungen des Auferstandenen nur Hirngespinste gewesen wiren, um
die Trauer psychologisch zu verarbeiten. An einen auf den ersten Blick Geschei-
terten zu glauben, ist eigentlich absurd. Trotzdem war die Auferweckung Jesu
die Initialziindung fiir eine neue Weltreligion, die iiberaus schnell viele Anhi-
nger gefunden hat. Die Auferweckung des Gekreuzigten hinterlief§ bei den Jin-
gern in irgendeiner Weise einen bleibenden Eindruck,'” den man nicht ohne
weiteres wegdiskutieren konnte (Joh 20,24-29). Freilich muss das ,wie” der Auf-
erweckung dem rational forschenden Geist verborgen bleiben, aber das ,dass
sollte nach diesen Uberlegungen zumindest wesentlich plausibler sein als ein
wdass nicht”.

"2 Vermutlich muss der Anstof8 von auflen gekommen sein, dass die Jiinger an die Aufer-
weckung des Jesu von Nazareth geglaubt haben, vgl. WILCKENS, Theologie (s. Anm. 132),
134-136.
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GEORG RUBEL

Abgrenzung oder Anpassung?
Das Verhiltnis der Christen zur Welt nach 1 Petr 2,11-17*

Abstract: When addressing his target audience in 1 Peter 1:1 as “clect exiles” the author
of the First Letter of Peter by this not only describes their social status as being outsiders
of society but also interprets their situation by taking up the biblical connection of exile
and chosenness and making it the main theological agenda of his writing. By being elect
or chosen exiles Christians are not living on the edge but in the midst of the world. But
they are not supposed to adapt themselves to this world but according to 1 Peter 2:11-17
are requested to lead a good life in order to refute their opponents’ prejudices and exert
positive influence on their non-Christian environment.

L. Christentum und Europa

Vom ersten deutschen Bundesprisidenten, Theodor Heuss, der tibrigens kein kon-
servativer Katholik, sondern ein liberaler Protestant war, stammt die Aussage:
»Europa ist auf drei Hiigeln erbaut, auf der Akropolis in Athen, auf dem Kapitol
in Rom und auf Golgotha.“' Die Akropolis steht fiir die griechische Philosophie,
das Kapitol fur das romische Recht, der Golgothahiigel fiir das Christentum.
Diese drei Elemente sind konstitutiv fiir Europa. Wie die griechische Philoso-
phie und das rémische Recht, so gehort auch das Christentum zu Europa. An-
ders ausgedriickt: Ohne das christliche Erbe, ohne die christlichen Werte, ohne
die christliche Geistes- und Kulturgeschichte wire Europa nicht das, was es ist.
Lasst sich der christliche Einfluss auf Europa nicht leugnen, so tut sich die be-
rechtigte Frage auf, welche Stellung die Christen in Europa haben. Wie ist ihr
Verhiltnis zur Welt zu bestimmen? Fithren die Christen ein Eigendasein, streng
abgeschottet von der Welt, und sind dadurch abgegrenzt bzw. werden dadurch
abgegrenzt? Oder leben die Christen inmitten der Gesellschaft, 6ffnen sich ihrer
Umwelt und passen sich dieser an? Ausgehend von diesen Fragen lohnt sich ein
Blick in den Ersten Petrusbrief, dessen zentrales Anliegen es ist, die Stellung der
Christen in der Welt zu beschreiben und theologisch zu deuten.

* Beim vorliegenden Beitrag handelt es sich um die tiberarbeitete Fassung meiner An-
trittsvorlesung, die ich am 28. September 2017 an der Luxembourg School of Religion &
Society hielt.

' Vgl. T. HEUSS, Reden an die Jugend, Tiibingen 1956, 32.
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II. Das Priskript des Ersten Petrusbriefes: 1 Petr 1,1f.

Den hermeneutischen Schliissel zum theologischen Verstiandnis des Ersten Petrus-
briefes liefert uns das Priskript dieses Schreibens. In den beiden ersten Versen
gibt der Verfasser seinen Adressaten eine Leseanweisung, wie sie den folgenden
Brief verstehen sollen, und geht auf ihre besondere Situation ein:
»Petrus, Apostel Jesu Christi, den erwihlten Fremden der Diaspora in Pontus, Gala-
tien, Kappadokien, Asia und Bithynien, gemaff dem Vorwissen Gottes des Vaters in
der Heiligung durch den Geist zum Gehorsam und zur Besprengung mit dem Blut
Jesu Christi, Gnade sei mit euch und Friede in Fiille.**
Das Priskript besteht aus superscriptio (Absender), adscriptio (Adressat) und
salutatio (Gruff) und entspricht damit dem iiblichen Briefformular. Gegeniiber
der antiken Konvention ist das Priskript, dhnlich wie bei Paulus, theologisch
erweitert und enthilt bereits zentrale Aussagen des Ersten Petrusbriefes.’

1. ,Petrus, Apostel Jesu Christi*

Der Verfasser des Schreibens nennt zuerst seinen Namen und sodann seine
Funktion. Zahlreiche Griinde, so beispielsweise das gehobene Griechisch des
Briefes, der Rickgriff auf die LXX bei den alttestamentlichen Zitaten, die im
Brief beschriebene Situation der Gemeinden, das Fehlen der Judenchristen-
Heidenchristen-Problematik usw., sprechen jedoch dagegen, dass der Apostel
Petrus diesen Brief geschrieben hat.* Es handelt sich demnach beim Ersten Petrus-
brief um eine pseudepigraphische Schrift.” Der Verfasser schreibt im Namen des
Petrus und zicht dessen Autoritit an, um seine Schrift zu legitimieren und ihr
ein hohes Ansehen zu verleihen. Nach dem Zeugnis des Neuen Testaments ist
Petrus nicht irgendein, sondern der wichtigste und bedeutendste Jiinger Jesu. Er
wurde zusammen mit seinem Bruder Andreas als Erster von Jesus in dessen
Nachfolge berufen.® Er fithrt die Apostellisten an” und fungiert als Sprecher des

Jingerkreises, wenn er beispielsweise in Mt 16,15f. auf die Frage Jesu: ,,Ihr aber,

2 1 Petr 1,1f.

* Vgl. M. VAHRENHORST, Der erste Brief des Petrus (ThK.NT 19), Stuttgart 2016, 61.

4 Vgl. die ausfihrliche Diskussion bei R. FELDMEIER, Der erste Brief des Petrus (ThHK.NT
15/1), Leipzig 2005, 23-26.

5 Vgl. dazu ausfithrlich K. M. SCHMIDT, Die Anpassung der Verfasserfiktion im Ersten
Petrusbrief an die Realitdt der angesprochenen Gemeinde, in: M. EBNER / G. HAENER / K.
HUBER (Hg), Der Erste Petrusbrief. Frithchristliche Identitit im Wandel (QD 269), Frei-
burg i. Br. 2015, 67-99, der in seinem Artikel der Frage nachgeht, wie im Ersten Petrusbrief
der angebliche Verfasser fiir die Situation seiner Leser in Szene gesetzt wurde.

¢ Vgl. Mk 1,16-18 par.

7 Vgl. Mk 3,16-19 par.
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fiir wen haltet ihr mich?“ antwortet: ,Du bist der Christus, der Sohn des leben-
digen Gottes!” und damit das Messiasbekenntnis ausspricht. Daraufthin wird
ihm von Jesus der Ehrenname ,,Petrus, der Fels“ verlichen und verheiflen, dass
Jesus auf diesen Felsen seine Kirche bauen wird.?

Neben dieser positiven Schilderung wird Petrus im Neuen Testament aber
auch negativ gezeichnet. Er versteht das Leiden und Sterben Jesu nicht,” er
schlift wihrend des Gebets Jesu im Garten Getsemani,'® und er ist schlieflich
derjenige, der Jesus dreimal verleugnet."' Trotz oder gerade wegen seines Unver-
standnisses und seines Versagens wird Petrus nach dem Bericht des iltesten
Evangeliums' und nach der Darstellung des Paulus™ die erste Erscheinung des
Auferstandenen zuteil. Laut Gal 2,9 gehort Petrus neben Jakobus und Johannes
zu den drei Siulen der Jerusalemer Urgemeinde und hat dort eine wichtige Lei-
tungsfunktion inne. Die Apostelgeschichte des Lukas berichtet von einer Missi-
onstitigkeit des Petrus in der Diaspora.®

Diese Hinweise mégen geniigen, um die Bedeutung des Petrus zu erfassen: Ex
ist der Prototyp eines Jingers schlechthin, mit all seinen Licht- und Schattensei-
ten, und gehort neben Paulus zu den wichtigsten Gestalten des Urchristen-
tums.”” Wenn der Verfasser des Ersten Petrusbriefes im Namen Petri schreibrt,
dann beansprucht er fiir seinen Brief die hochste apostolische Autoritit und
verleiht ihm dadurch das grofitmaogliche Gewicht. Gleichwohl macht er durch
das Genitivattribut Apostel Jesu Christi deutlich, dass Petrus nicht in seinem
eigenen Namen, sondern im Namen dessen spricht, der ihn als Apostel einge-
setzt hat: Jesus Christus. Er ist letztendlich derjenige, der sich mit seinem Wort
an die Gemeinden richtet.!®

¥ Vgl. Mt 16,18.

’ Vgl. Mk 8,31-33 par.

1 Vgl. Mk 14,32-42 par.

" Vgl. Mk 14,66-72 par.

2 Vgl. Mk 16,7.

" Vgl. 1 Kor 15,5.

" Vgl. Apg 8,14-25; 9,32-43.

15 Vgl. ausfiihrlich zur theologischen Bedeutung des Petrus den Artikel von P. DSCHUL-
NIGG, Simon Petrus / Petros, in: Personenlexikon zum Neuen Testament, hg. von J. HAINZ /
M. SCHMIDL / J. SUNCKEL, Diisseldorf 2004, 281-285.

!¢ Vgl. VAHRENHORST, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 3), 62.
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2. ,Den erwihlten Fremden der Diaspora in Pontus, Galatien, Kappadokien,
Asia und Bithynien®

Im Unterschied zu den Paulusbriefen ist der Erste Petrusbrief nicht an eine ein-
zelne Gemeinde gerichtet, sondern an die erwihlten Fremden in der Diaspora in
Pontus, Galatien, Kappadokien, Asia und Bithynien. Es wird in der neutesta-
mentlichen Forschung diskutiert, ob es sich bei diesen Ortsangaben um rémi-
sche Provinzen oder Landschaften handelt. Die Mehrheit der Exegeten spricht
sich fur die erste Option aus, weil Asien in der Reihe genannt wird und in dem
Zusammenhang kaum der gesamte Kontinent, sondern die rémische Provinz im
Westen Kleinasiens gemeint ist.”” Aber selbst dann bleiben Unklarheiten beste-
hen im Hinblick auf die Provinznamen'® und auf die Reihenfolge der genannten
Provinzen."” Fakt ist, dass das in 1 Petr 1,1 erwihnte Gebiet schr groff ist und fast
die gesamte heutige Tiirkei mit Ausnahme des Stidens abdeckt. Damit kann der
Erste Petrusbrief, anders als die situativen Paulusbriefe, gar nicht auf konkrete
Probleme und Vorkommnisse in den Gemeinden eingehen. Vielmehr stellt er
ein allgemeines Rundschreiben zur Lage der Christen in Kleinasien dar und
zihlt deswegen zurecht aufgrund dieser universalen Ausrichtung zu den soge-
nannten ,,Katholischen Briefen®.?’

Wichtiger als die Ortsangaben in der adscriptio ist die Qualifizierung der Ad-
ressaten als ,erwihlte Fremde der Diaspora®. Der Begriff ,Diaspora® ist in der
LXX terminus technicus fir das Leben im Exil des unter die Fremdvolker zer-
streuten Gottesvolkes.”! Dabei handelt es sich jedoch nicht um einen Dauerzu-
stand. Die Propheten kiindigen an, dass Gott die Zerstreuten sammeln und wie-
der zuriick nach Israel fithren wird.?> Auch wenn die Adressaten des Ersten Pet-
rusbriefes vorwiegend Heidenchristen sind,” so diirfte die Verwendung des
Begriffs ,,Diaspora® bei ihnen nicht nur geographische, sondern auch und vor

7 Vgl. den Stand der Diskussion bei J. HERZER, Petrus oder Paulus? Studien iiber das
Verhilenis des Ersten Petrusbriefes zur paulinischen Tradition (WUNT 103), Tiibingen
1998, 36.

'® Pontus und Bithynien bilden im ersten Jahrhundert n. Chr. eine einzige Provinz.
Wenn in 1 Petr 1,1 Pontus am Anfang und Bithynien am Ende der Aufzahlung genannt
werden, dann kann es sich hier nur um Teilprovinzen handeln. Ebenso verhilt es sich mit
Galatien und Kappadozien, die zusammen ecine Provinz formieren.

" Die Aufzihlung beginnt im Nordosten und endet im Nordwesten und kann demzu-
folge schwerlich die Reiseroute des chrbringcrs darstellen.

» Vgl. zur Lokalisierung der Leserschaft VAHRENHORST, Der erste Brief des Petrus (s.
Anm. 3), 16-18.

' Vgl. Neh 1,9; 2 Makk 1,27; Jes 49,6; Jer 13,14

2 Vgl. Jes 43,5; Jer 30,3.

» Vgl. 1 Petr 1,14.18; 2,10; 4,3.

64



allem theologische Assoziationen hervorrufen und sie an das Schicksal des alttes-
tamentlichen Gottesvolkes erinnern, das nun auch ihnen widerfihret.

In der Diaspora sind sie erwihlte Fremde. Sie haben sich nicht selbst erwihle,
sondern wurden von Gott erwihlt, nicht aufgrund eines bestimmten Tuns oder
aufgrund einer bestimmten Leistung, sondern aus der freien und unbedingten
Initiative Gottes heraus. Gottes erwihlendes Handeln bezieht sich nach der
theologischen Vorstellung des Ersten Petrusbriefes zunichst auf Christus. Er ist
der von den Menschen verworfene, aber von Gott erwihlte Stein, der Eckstein.?*
Sodann bezieht sich dieses Attribut éxhextég auf alle, die an Christus glauben:
»1hr seid ein auserwihltes Geschlecht, eine konigliche Priesterschaft, ein heiliger
Stamm, ein Volk, das sein besonderes Eigentum wurde”, und wird schlieflich
zum Synonym fiir die Gemeinde.?® Die Erwihlung durch Gott hat fiir den Men-
schen eine doppelte Konsequenz. Auf der einen Seite ergibt sich daraus ein be-
sonderes Zugehorigkeitsverhiltnis zu Gott. Diejenigen, die von Gott erwihlt
werden, sind sein Volk, sein besonderes Eigentum. Sie gehoren zu ihm und sind
dadurch ganz auf ihn verwiesen. Auf der anderen Seite fihrt die Erwahlung
durch Gott zu einer Unterscheidung von der Gruppe, aus der die Erwihlten
erwihlt wurden. Wer von Gott erwihlt ist, gehort eben nicht mehr zu dieser
Gruppe, er grenzt sich automatisch von ihr ab. Die Erwihlung durch Gott (ver-
tikale Dimension) fithrt also unweigerlich zum Fremdsein in der Welt (horizon-
tale Dimension). Die beiden Begriffe éxhextédg und mapemionuog in 1 Petr 1,1
bezichen sich also aufeinander und bedingen sich gegenseitig.*’

Ein mapemidnuog ist ,einer, der als Fremder an einem Ort (voriibergehend)
ansissig ist.*® Das dazugehérige Verbum mapemdnuéw bedeutet ,als Fremder an
einem Ort ansissig sein, sich voriibergehend aufhalten.” Fremde sind Men-
schen ohne Biirgerrecht und ohne Gastrecht, kurzum: Fremde sind soziale Au-
Benseiter, gesellschaftliche Fremdkorper. Wenn der Verfasser des Ersten Petrus-
briefes die Christen gleich am Anfang seines Schreibens als ,,Fremde* tituliert,
dann beschreibt er damit zunichst die Situation der Christen. Vor ihrer Bekeh-
rung gaben sie sich den irdischen Begierden hin — 1 Petr 4,3 nennt in einem
Lasterkatalog Lust, Trunksucht, Prasserei, Zechgelage, G6tzendienst — und pass-
ten sich mit ihrer heidnischen Lebensweise der Welt an.” Nach ihrer Bekehrung

* Vgl. 1 Petr 2,4.6.

» 1 Petr 2,9.

2% Vgl. das Kompositum ouveidkextég fiir die Gemeinde in Babylon in 1 Petr 5,13.
%7 Vgl. FELDMEIER, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 4), 35.

* So die Definition von W. GRUNDMANN, Art. Tapemidnuog, in: ThRWNT I, 63.
* Ebd.

% Vgl. 1 Petr 1,18; 4,2f.
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beenden sie diese ausschweifende Lebensfithrung und grenzen sich als von Gott
Erwihlte von der Welt ab. Sie nehmen nicht mehr am 6ffentlichen Leben teil
und lehnen den heidnischen Kult ab.

Auf die Umgebung wirkt dieses neue Verhalten der bisherigen Biirger be-
fremdlich. Christen werden von der Gesellschaft ausgegrenzt, sic werden als
Ubeltiter verleumdet und wegen ihrer neuen Lebensfithrung verschmiht, diffa-
miert und denunziert. Christen leiden aufgrund ihres Glaubens.”’ Der Hass
gegen die Christen geht so weit, dass Tacitus sie in seinen Annalen als hostes
generis humani bezeichnet.” Nach den Hinweisen, die uns der Erste Petrusbrief
zur Situation der Adressaten gibt, sind die Christen in der kleinasiatischen
Diaspora Opfer hauptsichlich verbaler Gewalt, sei sie direkter oder indirekter
Art. Lediglich 1 Petr 3,15: ,,Seid stets bereit, jedem Rede und Antwort zu stehen,
der von euch Rechenschaft fordert iiber die Hoffnung, die euch erfillt* konnte
auf cine Gerichtssituation hindeuten.” Fiir gezielte staatliche Verfolgungsmafi-
nahmen, wie sie in der Korrespondenz zwischen Plinius und Trajan aus dem
Jahre 111 n. Chr. geschildert werden, finden sich im Ersten Petrusbrief keine
Belege.”

Mit der Kategorisierung der Christen als Fremde nimmt der Verfasser des
Ersten Petrusbriefes jedoch nicht nur eine Beschreibung des sozialen Status sei-
ner Adressaten vor, sondern er liefert dariiber hinaus eine theologische Deutung
ihrer Situation. Er greift dabei eine durch das Diasporajudentum vermittelte
»schmale alttestamentlich-frithjidische Tradition auf, welche die Distanz zu
bzw. den Konflikt mit der Mitwelt als Folge der Erwihlung durch Gott und der
Zugehorigkeit zu dessen Volk verstand.“* Die Existenz der Erzviter wird auf-
grund der Erwihlung durch Gott als Fremdsein gedeutet. Paradebeispiel fir
diese Vorstellung ist Abraham, der sich laut Gen 12,10 als Fremder in Agypten
aufhilt, dem laut Gen 17,8 verheiflen wird, dass er als Fremder im Land Kanaan
wohnen wird, und der auf der Suche nach einer Begribnisstitte fur seine ver-

3 Vgl. 1 Petr 2,12.23; 3,14-17; 4,4.14-16.

3 So Tacitus, An XV, 44,4.

* Vgl. dazu ausfithrlich VAHRENHORST, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 3), 18-23.

3 Vgl. PLINIUS, Ep X, 96f.

% Bei der Datierung des Ersten Petrusbriefes ist die Pliniuskorrespondenz somit als zer-
minus ante quem anzuschen. Aufgrund der Nihe des Schreibens zu den Pastoralbriefen und
zu den Deuteropaulinen und aufgrund der im Brief geschilderten Situation der Christen in
Kleinasien ist der Erste Petrusbrief wahrscheinlich am Ende des ersten bzw. zu Beginn des
zweiten Jahrhunderts entstanden, vgl. dazu ausfihrlich VAHRENHORST, Der erste Brief des
Petrus (s. Anm. 3), 37-51.

3¢ So FELDMEIER, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 4), 34.
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storbene Frau Sara in Hebron laut Gen 23,4 tber sich selbst sagt: ,Fremder und
Beisasse bin ich unter euch.“”

Die rechtlich und sozial negative Kategorie des Fremdseins wird besonders in
Notsituationen wie etwa dem babylonischen Exil umgepolt und positiv konno-
tiert als Ausdruck der Erwihlung durch Gott und der besonderen Zugehorigkeit
zu ihm. Anders ausgedriickt: Aus der sozialen Auf8enseiterrolle wird ein grundle-
gendes Moment glaubiger Identitit. So verstanden wird die Kategorie des Frem-
den sogar zur Selbstbezeichnung des Volkes® und auch einzelner Frommer.”
Ahnlich wie im Alten Testament wird sie im Friithjudentum vor allem in Zeiten
der Kirise als Bewiltigungs- und Hoffnungsstrategie herangezogen, so beispiels-
weise in Qumran® und dann vor allem bei Philo von Alexandrien, der in Ausei-
nandersetzung mit einer feindlichen Gesellschaft die Verbindung von Fremdsein
und Erwihlung herstellt und in seinen Schriften* den Weisen als Fremdling auf
Erden bezeichnet, der entsprechend der Tora lebt und Gottes Gebote erfiillt.*

Der Verfasser des Ersten Petrusbriefes nimmt diese diinne alttestamentlich-
frithjudische Tradition, den Zusammenhang zwischen Fremdsein und Erwih-
lung durch Gott auf und macht sie zum theologischen Leitprogramm seines
Briefes, um die Situation seiner Adressaten in der Diaspora zu deuten und den
kleinasiatischen Christen damit zuzusichern, dass sie ihr Fremdsein nicht als
gesellschaftliche Mangelsituation, sondern als positive Zusage der Erwihlung
durch Gott verstehen und mit dieser Hoffnungsperspektive® in Zeiten der ge-
sellschaftlichen Anfeindung und im Leiden bestehen konnen. Dabei hat der
Doppelausdruck ,,erwihlte Fremde® eine dreifache Konnotation.

In ekklesiologischer Hinsicht wird damit die Zugehorigkeit zu einer neuen
Gemeinschaft zum Ausdruck gebracht. Die Christen in der Diaspora sind ausge-
sondert aus der Welt und eingebunden in das Volk Gottes. Die soteriologische
Dimension dieser Vorstellung besteht darin, dass die angesprochenen Adressaten
aus der nichtigen, von den Vitern ererbten Lebensweise durch den Kreuzestod
Jesu Christi losgekauft* und zu einem neuen Leben geboren sind.* Durch diese

7 Vgl. auch Gen 26,3 (Isaak als Fremder in Kanaan); Gen 35,27 (Abraham, Isaak und Ja-
kob als Fremde in Hebron); Ex 6,4 (Abraham, Isaak und Jakob als Fremde in Kanaan).

% Vgl. 1 Chr 29,10-20.

? Vgl. Ps 39,135 119,19.

© Vgl CD VI5f; 1 QM L2f,

# Vgl. PHILO, ConfLing 75-82.

# Vgl. zum Ganzen FELDMEIER, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 4), 10.

“ Das Stichwort ,Hoffnung” begegnet auffillig oft im Ersten Petrusbrief, so z. B. in 1
Petr 1,3.13; 3,5.15.

a“ Vgl. 1 Petr 1,18f.
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Neugeburt haben sie teil an einem unzerstorbaren, makellosen und unvergingli-
chen Erbe, das im Himmel fiir sie aufbewahrt ist.* Damit ist die eschatologische
Perspektive angezeigt. Der Christ lebt in der Welt als Fremder, seine eigentliche
Heimat ist bei Gott im Himmel. Diese Vorstellung begegnet nicht nur im Ersten
Petrusbrief, sondern auch bei Paulus im Philipperbrief” und im Hebrierbrief.*®
In dieser eschatologischen Existenz der Christen, in ihrem Ausgerichtetsein auf
die himmlische Heimat, liegt letztlich ihr Fremdsein in dieser Welt begriindet.”

3. ,Gemifl dem Vorwissen Gottes des Vaters in der Heiligung durch den Geist
zum Gehorsam und zur Besprengung mit dem Blut Jesu Christi®

Die adscriptio wird fortgefihrt durch drei Aussagen, die das erwihlende Han-
deln Gottes begriinden, sein Wirken an den Adressaten entfalten und eine Ziel-
vorstellung angeben. Das Vorauswissen Gottes, die Heiligung durch den Geist,
der Gehorsam und das Besprengen mit dem Blut Christi bilden diese theologi-
sche Trias. Hinter dem Begriff mpéyvwotg steht das Motiv einer gottlichen Vor-
herbestimmung, das nicht nur im biblischen,” sondern auch im auflerbibli-
schen’® Denken begegnet. Besonders in der stoischen Philosophie ist die Vorstel-
lung von der gottlichen Vorsehung weit verbreitet. Im Unterschied zur Stoa ist
in 1 Petr 1,2 jedoch kein blindes Schicksal gemeint, sondern die personale Macht
Gorttes. Dieser Aspekt wird durch den angehingten Genitiv watpés verdeutlicht.
Die Erwiahlung der kleinasiatischen Christen in der Diaspora als Fremde ver-
danke sich also nicht irgendeinem Zufall der Geschichte, sondern der Vorherbe-
stimmung Gottes des Vaters.”

Die Wendung év &yeoud mveduatog kann entweder mit ,,in der Heiligkeit des
Geistes” oder mit ,in der Heiligung durch den Geist“ tibersetzt werden. Da vor-
her das Handeln Gottes expliziert wird, kommt vom Kontext her nur die zweite
Variante in Frage. Demnach handelt es sich bei dem Genitiv 7vebpatog um einen
genitivus auctoris. Gottes Geist bewirkt die Heiligung, Er ergreift die Menschen,

4 Vgl. 1 Petr 1,3.23; 2,2.

% Vgl. 1 Petr 1 4.

Vgl Phil 3,20.

Vgl Hebr 11,13-16.

¥ Vgl. FELDMEIER, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 4), 11.

50 Vgl. beispielsweise Ps 16,5; 139; Spr 20,24; Weish 6,7; 14,3; Apg 2,23; Rom 8,29; 11,2.

*' Vgl. nur SENECAs Schrift De providentia oder das zweibindige Werk PHILOs ,Uber die
Vorsechung".

52 Vgl. VAHRENHORST, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 3), 65.

68



sondert sie von dem bisherigen profanen Bereich ab und fiihrt sie zu Gott.”® Wie
Gott, der Erwihlende, heilig ist, sollen auch die Erwihlten heilig sein.>*

Das letzte Glied dieser triadischen Formel gibt das Ziel des erwihlenden
Heilshandeln Gottes an: den Gehorsam der Glaubigen und das Besprengen mit
dem Blut Christi. Die meisten Ausleger sehen hier eine Anspiclung auf die Er-
zihlung vom Bundesschluss Gottes mit seinem Volk in Ex 24. Mose verliest laut
Ex 24,7 vor dem Volk das Buch des Bundes, darauthin verpflichtet sich das Volk
zum Gehorsam. Ex 24,8 fihrt fort: ,Da nahm Mose das Blut, besprengte damit
das Volk und sagte: Das ist das Blut des Bundes, den der Herr aufgrund all dieser
Worte mit euch schliefft.“ Diese alttestamentliche Szene wird als Typos fiir das
neutestamentliche Bundesgeschehen herangezogen.”® Durch das Blut Christi,
d. h. durch das Kreuzesgeschehen, stiftet Gott einen neuen Bund mit den Men-
schen. Der Verfasser des Ersten Petrusbriefes greift diese Tradition auf und stellt
die Fremdlingsexistenz seiner Adressaten hinein in die Verbindung von Gottes
erwihlendem Handeln und der Erlésungstat Christi. Gleichzeitig tibernimmt er
auch die Gehorsamsverpflichtung aus Ex 24,7. Durch diese Kombination von
Gehorsam und Besprengung mit dem Blut Christi gibt der Verfasser des Ersten
Petrusbriefes gleich am Anfang seines Schreibens zu erkennen, dass fiir ihn Sote-
riologie und Ethik, also Gottes Heilshandeln in Jesus Christus und die menschli-
che Verpflichtung zu einem entsprechenden Lebenswandel, eine untrennbare
Einheit bilden,’® bevor er diesen Zusammenhang im weiteren Verlauf des Briefes
niher entfaltet.”’

4. ,Gnade sei mit euch und Friede in Fiille!”

Das Praskript des Ersten Petrusbriefes schliefSt mit der salutatio. Den Adressaten
wird Gnade und Friede zugesprochen, wie es der neutestamentlichen Brietkon-
vention entspricht. Die Kombination aus Gnade und Friede findet sich in allen
echten Paulusbriefen’ und auch in allen Deuteropaulinen.” Auffillig ist der im
Optativ formulierte Friedenswunsch eip#vn minBuvBein, wie er sich vereinzelt im

>3 Vgl. FELDMEIER, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 4), 37.

> Vgl. 1 Petr 1,15;2,5.9.

%5 Vgl. Mk 14,24 par.

56 Vgl. dazu ausfihrlich VAHRENHORST, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 3), 67-69,
der sich jedoch nicht auf Ex 24,7f. als alleinigen Hintergrundtext fur 1 Petr 1,2 festlegt, son-
dern die Anspielung auf unterschiedliche biblische Blutriten in Betracht zicht.

7 Vgl. 1 Petr 1,13-2,3; 4,1-6.

¥ Vgl. Rém 1,7; 1 Kor 1,3; 2 Kor 1,2; Gal 1,3; Phil 1,2; 1 Thess 1,1; Phlm 1,3.

> Vgl. 2 Thess 1,2; Eph 1,2; Kol 1,2; 1 Tim 1,2; 2 Tim 1,2; Tit 1,4.
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Alten Testament® und im Neuen Testament nur noch in 2 Petr 1,2 findet. Da-
mit wird offensichtlich an die besondere Situation der Adressaten angekniipft.
Den Fremden in der Diaspora wird Frieden in Fiille verheiffen, damit sie den
Anfeindungen der Gesellschaft Stand halten und in einem ihnen feindlich ge-
sinnten Umfeld einigermafen friedlich leben konnen.®!

III. Exegese von 1 Petr 2,11-17

Meinen exegetischen Ausfithrungen stelle ich eine deutsche Arbeitsiibersetzung
des griechischen Originaltextes voran:

Vers 11: Geliebte, ich ermahne euch als Beisassen und Fremde, euch zu enthalten der
fleischlichen Begierden, die Krieg fiihren gegen die Seele.

Vers 12: Euren Lebenswandel unter den Volkern fithrt gut, damit sie in dem, worin sie
euch als Ubeltiter verleumden, durch eure guten Werke zur Einsicht kommen und Gott
preisen am Tag der Heimsuchung,

Vers 13: Ordnet euch jeder menschlichen Institution unter um des Herrn willen, sei es
dem Kaiser als dem Ubergeordneten,

Vers 14: sei es den Statthaltern als denen, die durch ihn gesandt sind zur Bestrafung der
Boésen und zur Belohnung der Guten.

Vers 15: Denn so ist es der Wille Gottes, als Tater des Guten die Unwissenheit der un-
verstindigen Menschen zum Schweigen zu bringen,

Vers 16: als Freie, und nicht als hittet ihr die Freiheit als Deckmantel der Schlechtigkeit,
sondern als Sklaven Gottes.

Vers 17: Alle ehrt, die Bruderschaft liebt, Gott fiirchtet, den Kaiser ehrt!

1. Kontextualisierung von 1 Petr2,11-17

Nach dem Priskript wird im ersten Hauptteil des Briefes, der von 1,3-2,10
reicht, in einer Art theologischer Grundlegung das Selbstverstindnis der christli-
chen Gemeinden entfaltet, die Neugeburt der Christen und ihre Berufung zum
Gottesvolk. Mit 1 Petr 2,11, also mit unserer Stelle, beginnt der zweite Hauptteil
des Schreibens, der sich bis 1 Petr 5,11 erstreckt und das Verhiltnis der Christen
zur Welt thematisiert, zunichst die aktive Seite des Verhaltens in der Gesell-
schaft und dann ab 1 Petr 4,12 die passive Seite des Leidens, bevor das Schreiben
durch das Postskript in 1 Petr 5,12-14 mit Griffen und Segenswiinschen be-
schlossen wird. Die beiden Hauptteile des Briefes lassen sich zwar deutlich von-
einander abgrenzen, weisen aber nicht immer eine einheitliche Struktur auf. Wie

€ Vgl. Dan 4,37; 6,26.
¢! Vgl. FELDMEIER, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 4), 39.
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sich im theozentrischen ersten Teil immer wieder parinetische Abschnitte® fin-
den, so enthilt die Parinese im zweiten Teil auch kerygmatische Stiicke christo-
logischer Prigung.®® Der Verfasser des Ersten Petrusbriefes hilt sich also nicht
sklavisch an ein bestimmtes Ordnungsschema, sondern vermischt die verschie-
denen Elemente und unterstreicht dadurch, dass Kerygma und Parinese nicht
voneinander getrennt werden kénnen, sondern zusammengehéren und aufeinan-
der angewiesen sind.**

Der Beginn des zweiten Hauptteils in 1 Petr 2,11 wird in dreifacher Hinsicht
als Neueinsatz markiert. 1. Die Adressaten werden als ,,Geliebte® angesprochen.
2. Mit dem Verb mapaxadéd verwendet der Verfasser zum ersten Mal die 1. Per-
son Singular und gibt gleichzeitig zu erkennen, dass es im Folgenden um Parine-
se geht. 3. Wie in 1 Petr 1,1, so wird hier in 1 Petr 2,11 mit einem Doppelaus-
druck das Fremdsein der Christen zum Ausdruck gebracht.”® 1 Petr 2,11-17
bildet eine in sich geschlossene Einheit, deren parinetische Aufforderungen an
alle Christen gerichtet sind. Mit der Anrede ,,Ihr Sklaven® in 1 Petr 2,18 ist ein
deutlicher Einschnitt gegeben. Die folgende Parinese ist nicht mehr an alle,
sondern an eine bestimmte Gruppe innerhalb der christlichen Gemeinde adres-
siert.

2. Gliederungvon 1 Petr 2,11-17

Die Perikope 1 Petr 2,11-17 lasst sich in zwei Untereinheiten gliedern. Der erste
Teil umfasst die Verse 11 und 12 und stellt eine Art Grundsatzerklirung dar.
Den Adressaten werden allgemeine Leitlinien an die Hand gegeben, wie sie sich
in der Welt zu verhalten haben. Vahrenhorst bezeichnet diese kleine Einheit als
»Praambel zum guten und schénen Lebenswandel unter den Volkern“®, die den
folgenden Versen vorgeschaltet ist. Fiir Frankemolle haben die beiden Verse eine
Scharnierfunktion fiir den ganzen Brief, insofern hier die beiden Themen ange-
sprochen werden, die im Folgenden chiastisch verarbeitet werden. Die an erster
Stelle stehende negative Aufforderung, ,sich der fleischlichen Begierden zu ent-
halten®, wird ab 1 Petr 3,18 ausgefiihrt, wohingegen die an zweiter Stelle stehen-
de positive Anweisung, ,einen guten Lebenswandel zu fithren®, im unmittelba-
ren Anschluss bis einschlieflich 1 Petr 3,17 entfaltet wird.®”

@ Vgl. 1 Petr 1,13-15.22; 2,1f.

© Vgl. 1 Petr 2,21-25; 3,18-22.

¢ Vgl. H. FRANKEMOLLE, 1. Petrusbrief (NEB 18), Wiirzburg 21990, 45f.
¢ Vgl. FELDMEIER, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 4), 97.

% So VAHRENHORST, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 3), 110.

¢ Vgl. FRANKEMOLLE, 1. Petrusbrief (s. Anm. 64), 46.
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Im zweiten Teil unserer Perikope, der die Verse 13-17 umfasst, werden nun
konkrete Anweisungen zum Verhalten der Adressaten gegeniiber den staatlichen
Institutionen und gegeniiber der Umwelt gegeben. Die parinetische Unterein-
heit beginnt mit einem Imperativ und endet mit vier asyndetisch aneinanderge-
reihten Imperativen. Die Stichworte wég und Baotieds begegnen jeweils im ersten
und im letzten Vers. Dadurch wird vom Verfasser des Textes eine Inklusion
hergestellt und auf der formalen Ebene zum Ausdruck gebracht, dass er diese
Verse auch als inhaltliche Einheit verstanden wissen will. Innerhalb dieser Un-
tereinheit gehoren die Verse 13 und 14 zusammen, insofern hier das Verhalten
der Christen gegeniiber dem Staat thematisiert wird. Der Vers 15 liefert eine
Begriindung fiir das zuvor geforderte Verhalten. Beim Vers 16 handelt es sich
um einen parenthetischen Einschub, bevor der Vers 17 abschliefend das Verhal-
ten der Christen gegentiber der nichtchristlichen und christlichen Umwelt zu-
sammenfasst und mit Gott und dem Kaiser die beiden hochsten Reprasentanten
beider Ordnungen benennt.

3. Einzelversexegese von 1 Petr 2,11-17

Zunichst werden in 1 Petr 2,11f. allgemeine Leitlinien zum Verhalten der Chris-
ten in der Welt formuliert. Die Adressaten werden pointiert am Anfang von Vers
11 mit ,Geliebte” angesprochen. Diese Anrede bringt nicht so sehr zum Aus-
druck, dass die Christen untereinander verbunden sind und eine Liebesgemein-
schaft bilden.®® Vielmehr ist das Verbaladjektiv ayamrde als passivum divinum
zu interpretieren und weist in erster Linie darauf hin, dass die Christen von Gott
geliebt werden.” Die Anrede ,,Geliebte, die in 1 Petr 4,12 nochmals aufgegrif-
fen wird, ,prazisiert somit die Anrede éxhextol im Priskript (1,1), indem sie
Gottes Liebe als Grund der Erwihlung betont.“”’ Zugleich wirbt der Verfasser
damit fur die folgenden parinetischen Aufforderungen. Diese werden eingeleitet
durch das Verbum mapaxad®. Es bedeutet bezeichnenderweise nicht nur ,er-
mahnen®, ,auffordern®, sondern auch ,ermuntern®, ,zusprechen®, ,trosten®.
Parinese ist somit beides, Ermahnung #zd Ermunterung, Aufforderung und
Zuspruch.”

% So die verkiirzte Interpretation von N. BROX, Der erste Petrusbrief (EKK 21), Ziirich
41993, 111.

© Vgl. Rom 1.7.

7® So die treffende Einschitzung von FELDMEIER, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 4),
98 (Kursivdruck auch im Original).

' Vgl. E. SCHWEIZER, Der erste Petrusbrief (ZBK 15), Ziirich #1998, 49.
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Es ist mehr als bezeichnend, dass die Adressaten am Anfang der Pardnese mit
einem doppelten Ausdruck an ihren Status als Fremde in der Welt erinnert wer-
den: Christen sind Beisassen und Fremde. Der Begriff mapenidnuog ist bereits in
der ersten Zeile des Briefes begegnet,” die Bezeichnung mdpowog greift das
Stichwort mapowcia aus 1 Petr 1,17 auf. Im Unterschied zum mapemnionuog, der
sich nur vortibergehend an einem fremden Ort aufhilt, ist der mapoikog ,ein
Beisasse, der seinen Wohnsitz neben, mit, unter, bei den Einheimischen hat, ein
Schutzgenosse, der dauernd ohne Biirgerrecht, aber doch unter dem Schutz eines
Gemeinwesens wohnt.“””> Da hier beide Begrifflichkeiten in einem Atemzug
genannt werden, wird offensichtlich nicht zwischen den verschiedenen Bedeu-
tungsgehalten differenziert. Dem Verfasser des Ersten Petrusbriefes kommt es
vielmehr darauf an, die Adressaten aufgrund ihres Fremdseins in der Welt zu
einem bestimmten Verhalten aufzufordern.

Die erste, negativ formulierte Anweisung besteht darin, sich der fleischlichen
Begierden, die gegen die Seele Krieg fithren, zu enthalten. Was ist damit ge-
meint? Platon fordert im Phaidon die Leser dazu auf, sich aller leiblichen Be-
gierden zu enthalten.” Eine entsprechende Forderung findet sich auch bei Aris-
toteles in seiner Nikomachischen Ethik.”” Im Ersten Petrusbrief ist von den
Begierden in Zusammenhang mit der vorchristlichen Lebensweise der Adressa-
ten die Rede.” Diese scheinen aber nach wie vor eine Verlockung fiir die Chris-
ten zu sein. Deswegen fordert der Verfasser die Christen dazu auf, den Begierden
nicht nachzugeben, weil ein solches Verhalten nicht mehr ihrer neuen Seinsweise
als von Gott Erwihlte und zu einem heiligen Leben Berufene entspricht. Durch
das Adjektiv oapxixég werden die Begierden als zum Fleisch gehorig und damit
eindeutig negativ qualifiziert. ,,Fleisch meint im Ersten Petrusbrief nicht wie bei
Paulus die Stinde, die den Menschen versklavt, sondern bringt dhnlich dem jo-
hanneischen Denken die Endlichkeit und Verginglichkeit der menschlichen
Existenz zum Ausdruck.”” Fleischliche Begierden sind also irdische Begierden.
Brox iibersetzt gaprixdg mit ,sinnlich“.”® Demgegeniiber weist Vahrenhorst zu
Recht darauf hin, dass es zu kurz greift, die fleischlichen Begierden auf die Sexua-
litat einzugrenzen. Vielmehr sind damit Begierden gemeint, die alle Lebensberei-

7>Vgl. 1 Petr 1,1.

7> So die Definition von K. L. und M. A. SCHMIDT, Art. mépokog, in: ThRWNT V, 840f.
74 Vgl. PLATON, Phd 82 C.

75 Vgl. ARISTOTELES, eth Nic I 11,19.

76 Vgl. 1 Petr 1,14; 4,2f.

77 Vgl. 1 Petr 1,24; 4,2.

8 Vgl. BROX, Der erste Petrusbrief (s. Anm. 68), 111.
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che des Menschen betreffen und zu einem ausschweifendem Leben verleiten.””
Die Vorstellung, dass die fleischlichen Begierden Krieg gegen die Seele fithren,
verdankt sich hellenistischem Gedankengut und wird durch das Diasporajuden-
tum vermittelt.”’ Wihrend fiir Paulus das Fleisch gegen den Geist begehrt,™
handelt es sich hier um einen ,anthropologischen Dualismus“®. Die Begierden
kimpfen nicht gegen das gottliche Pneuma, sondern gegen die menschliche Psy-
che®

Nach der negativ formulierten Aufforderung, sich der fleischlichen Begier-
den zu enthalten, ergeht in Vers 12 die positive Anweisung an die Adressaten,
einen guten Lebenswandel unter den Vélkern zu fihren. Mit den Volkern sind
die nichtjiidischen Volker im Unterschied zum Volk Israel gemeint.** Das Ziel
dieser Anweisung wird sogleich genannt. Durch das positive Verhalten der
Christen sollen diejenigen, die sie als Ubeltiter verleumden, eines Besseren be-
lehrt und schliellich bekehrt werden. Der Lebenswandel der Christen betrifft
also nicht nur den Binnenraum der Gemeinde, sondern hat eine AufSenwirkung.
Durch vorbildliches Verhalten der Christen kénnen Vorurteile der Gegner ent-
kriftet werden. Christen werden von der nichtchristlichen Umwelt aufgrund
ihrer Lebensweise diffamiert und diskreditiert, mehr noch, ihnen schligt 6ffent-
licher Hass in Form von verbaler Gewalt entgegen. In dieser Situation sollen sich
die Christen gerade nicht aus der Gesellschaft zuriickziehen und von der Welt
abgrenzen. Ganz im Gegenteil, sie sollen durch einen guten Lebenswandel und
durch gute Werke offentlichkeitswirksam auftreten und ihre Gegner iiberzeu-
gen.¥ Mit anderen Worten: christliches Verhalten als Werbung fiir die nicht-
christliche Umwelt. Die Gegner sollen durch das positive Verhalten der Chris-
ten nicht nur zur Einsicht kommen, sondern dariiber hinaus Gott preisen am
Tag der Heimsuchung, Mit dem Tag der Heimsuchung ist fur die meisten Aus-
leger® in Anlehnung an Jes 10,3¥ der Tag des Jiingsten Gerichts gemeint. Ge-
geniiber dieser eschatologischen Deutung vertritt Frankemélle eine andere Posi-

7 Vgl. dazu VAHRENHORST, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 3), 111.

% PHILO spricht jedoch vom Kampf iz der Seele gegen die Begierden, vgl. Ebr 111.

8 Vgl. Gal 5,17.

82 So die Bezeichnung von FELDMEIER, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 4), 100.

8 Vgl. Jak 4,1.

% Vgl. VAHRENHORST, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 3), 111.

8 Vgl. H.BALZ / W. SCHRAGE, Die ,,Katholischen® Briefe (NTD 10), Géttingen 141993, 88.

8 Vgl. BROX, Der erste Petrusbrief (s. Anm. 68), 114f.; BALZ / SCHRAGE, Die ,,Katholi-
schen® Briefe (s. Anm. 85), 89; FELDMEIER, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 4), 100;
SCHWEIZER, Der erste Petrusbrief (s. Anm. 71), 50; VAHRENHORST, Der erste Brief des
Petrus (s. Anm. 3), 112.

¥ Vgl. auch Weish 3,7; Lk 19,44; 1 Clem 50,3.
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tion. Er versteht den Tag der Heimsuchung als ,,prasentisch gnadenhaftes Han-
deln Gottes. Heiden sollen zur Revision ihres Urteils iiber die Christen kommen
durch das gnidige Handeln Gottes, der sie heim-sucht.“*® Von der alttestament-
lichen Tradition und auch vom Duktus der Stelle her ist diese Interpretation
jedoch nicht gedeckt. Das Gotteslob der Volker, die vorher die Christen noch als
Ubeltiter verleumdet haben, findet nicht schon in der Gegenwart, sondern erst
in der eschatologischen Zukunft statt.

Im Anschluss an die allgemeinen Leitlinien ergehen in 1 Petr 2,13-17 kon-
krete Anweisungen, wie sich die Christen in der Welt verhalten sollen. Zunichst
erfolgt in Vers 13 die Aufforderung an die Adressaten, sich jeder menschlichen
Institution unterzuordnen. Beim Verb tmotdoow, das hier betont am Anfang des
Satzes steht, handelt es sich um das Leitwort der folgenden Aussagen. Wie sich
die Christen den menschlichen Institutionen, so sollen sich die Sklaven ihren
Herren,*” die Frauen ihren Minnern,” die jiingeren Gemeindemitglieder den
Altesten” unterordnen. Damit ist keine devote Unterwiirfigkeit gemeint, son-
dern das ,rechte Sich-Einordnen in das soziale Geflige von Oben und Unten.“”
Hier in 1 Petr 2,13 geht es um das loyale Verhiltnis der Christen zu jeder
menschlichen Institution. Manche Ausleger iibersetzen xtiowg wortlich mit
»Schépfung“®® bzw. mit ,Geschopf™*. Da im Folgenden vom Kaiser und seinen
Statthaltern die Rede ist, lasst sich xtioig jedoch nicht auf alle menschlichen,
sondern ausschlieflich auf die politischen Institutionen beziehen.”

Es ist bezeichnend, dass der Staat hier in 1 Petr 2,13 als menschliche Institu-
tion betrachtet wird. Damit liegt ein bedeutender Unterschied zur Darstellung
des Paulus in R6m 13 vor. Der Volkerapostel begriindet seine Aufforderung der
Unterordnung damit, dass die staatliche Gewalt von Gott eingesetzt ist und dass
die Triger der staatlichen Gewalt als Diener Gottes fungieren. Wer sich also
dem Staat widersetzt, widersetzt sich Gott.” Wenn der Verfasser des Ersten
Petrusbriefes den Staat und seine Reprisentanten als menschliche Institutionen
qualifiziert, dann entzaubert er damit die staatlichen Autorititen und beraubt

8 So FRANKEMOLLE, 1. Petrusbrief (s. Anm. 64), 46.

% Vgl. 1 Petr 2,18.

* Vgl. 1 Petr 3,1.

1 Vgl. 1 Petr 5,5.

%2 So die Definition von BROX, Der erste Petrusbrief (s. Anm. 68), 118.

%3 Vgl. VAHRENHORST, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 3), 114.

4 Vgl. BALZ / SCHRAGE, Die ,Katholischen® Briefe (s. Anm. 85), 89; SCHWEIZER, Der
erste Petrusbrief (s. Anm. 71), 50.

% Vgl. dazu BROX, Der erste Petrusbrief (s. Anm. 68), 119.

% Vgl. Rém 13,1£.4.6.
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sie ihres religiosen Charakters.”” Fiir die Adressaten des Schreibens in Kleinasien
hat diese Darstellung eine explosive Sprengkraft. Gerade im Osten des Reiches
wird der Kaiser am Ende des ersten Jahrhunderts immer stirker kultisch verehrt
und in die Sphire des Gottlichen enthoben. Domitian, in dessen Regierungszeit
die Abfassung des Ersten Petrusbriefes fallt, lisst sich als ,,Herr und Gott® anru-
fen und verehren. Vor diesem Hintergrund ist es wohl auch zu verstehen, dass
die Aufforderung zur Unterordnung in 1 Petr 2,13 mit ,um des Herrn willen®
begriindet wird. Die darin enthaltene Ironie diirfte fur die Adressaten des
Schreibens schwerlich zu tiberhéren gewesen sein. Der eigentliche Herr ist nicht
der romische Kaiser, sondern Jesus Christus. Er ist der Grund, warum sich die
Christen den staatlichen Institutionen gegeniiber loyal verhalten sollen.

Als erstes Beispiel wird der Kaiser genannt, dem sich die Christen unterord-
nen sollen. Im Griechischen steht fagthevs, eigentlich Konig. Dabei handelt es
sich um die im Osten des Reiches iibliche Bezeichnung fiir den Kaiser.”® Sodann
erwihnt der Verfasser in Vers 14 in einer parallelen Satzkonstruktion” die durch
den Kaiser entsandten Statthalter. Ahnlich wie in Rém 13,3f, besteht ihre Funk-
tion darin, die Bésen zu bestrafen und die Guten zu belohnen. Ersteres ent-
spricht der gingigen Rechtspraxis, Letzteres meint wohl Auszeichnungen und
Ehrungen von verdienten Staatsbiirgern.' Kurzum, die Statthalter sollen fiir
Recht und Gerechtigkeit im Reich zu sorgen. Dass es sich hierbei um eine ideale
Beschreibung handelt, die nicht immer der politischen Realitdt entspricht, zeigt
das Verhalten einzelner Statthalter, die die Provinzen ausgebeutet und in ihre
eigene Tasche gewirtschaftet haben.'”’ Die Christen wissen sicherlich darum,
werden sich aber der Aufforderung, sich dem Kaiser und den Statthaltern unter-
zuordnen, tunlichst fiigen, um bestehende Konflikte mit dem Staat zu entschir-
fen und drohende zu vermeiden. In ihrer Situation der Bedringnis sind Respekt
und Gehorsam gegeniiber dem Staat nicht nur geboten, sondern geradezu exis-
tentiell fiir die Christen.!%

Als Begriindung fiir die Unterordnung der Christen unter die staatlichen In-
stitutionen wird in Vers 15 angefiihrt, dass es der Wille Gottes ist, dass die
Christen durch ihr gutes Verhalten die Unwissenheit der unverstindigen Men-
schen zum Schweigen bringen. Damit wiederholt der Verfasser das, was er be-

7 Vgl. VAHRENHORST, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 3), 115.

% Vgl. auch Joh 19,15; Apg 17,7; Offb 17,9.12.

? Vgl. das zweimalige itz ... ¢ in 1 Petr 2,13f.

1% Vgl. BALZ / SCHRAGE, Dice ,Katholischen® Briefe (s. Anm. 85), 91.
1'ygl. TACITUS, An I, 80; PLINIUS, Ep VI, 11,1.

19 Vgl. FELDMEIER, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 4), 107.

76



reits in Vers 12 gesagt hat und was er im weiteren Brief noch mehrmals sagen
wird.'” Leitend ist hierbei die Vorstellung vom Tun des Guten.'™ Die Christen
werden dazu aufgefordert, durch ihr Verhalten keinen Anstof zu erregen bzw.
keine neuen Konflikte zu provozieren und stattdessen durch ihren rechtschaffe-
nen Lebenswandel einen positiven Einfluss auf die nichtchristliche Umwelt
auszuiiben, sodass Vorurteile verstummen und Verleumder verhohnt werden. Es
zahlt also das Zeugnis der Tat.'”

Mit dem Begriff &yvwoia, im Lateinischen ignorantia, im Deutschen ,,Unwis-
senheit bzw. ,Unkenntnis®, wird ein Terminus aufgegriffen, der in 1 Petr 1,14
fiir die vorchristliche Zeit der Adressaten verwendet wurde und bei ihnen laut
Schrage um ein gewisses Verstindnis fur das unverstindliche Verhalten der
Umwelt werben soll.'* Sie, die selbst einmal unwissend waren, sollen die Unwis-
senheit der Unverstindigen aber nicht nur verstehen, sondern auch und vor
allem zum Schweigen bringen. Das Verbum ¢wéw, das hier begegnet, wird im
Neuen Testament entweder auf Dimonen'” und Naturgewalten'® oder auf
Menschen tibertragen, die dem Protagonisten als Feinde gegeniibertreten.'” Das
dazugehorige Substantiv ¢ipog hat die Grundbedeutung ,,Maulkorb®. Wie man
bissigen Tieren einen Maulkorb anlegt, so soll durch das gute Tun der Christen
ihren Gegnern das Maul gestopft werden.'"” Zur Zeit der Abfassung des Ersten
Petrusbriefes, als die Christen Opfer verbaler Gewalt waren, mag diese Strategie
aufgegangen sein.

Gut zwei Jahrzehnte spiter schildert die bereits erwihnte Pliniuskorrespon-
denz, dass der Statthalter Christen hat foltern und hinrichten lassen. Plinius
schreibt an Trajan:

»Einstweilen bin ich mit denen, die mir als Christen angezeigt wurden, folgenderma-

Ben verfahren: Ich habe sie gefragt, ob sie Christen seien. Gestanden sie, so habe ich

ihnen unter Androhung der Todesstrafe ein zweites und drittes Mal dieselbe Frage

gestellt; beharrten sie bei ihrem Gestindnis, so habe ich sie zur Hinrichtung abfiih-
ren lassen. Denn ich zweifelte nicht: Was immer sie gestehen mochten, so verdienten

12 Vgl. 1 Petr 3,1£.16.

104 Vgl. auch 1 Petr 2,14.20; 3,6.11.17; 4,19.

' Vgl. FELDMEIER, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 4), 108.

1% Vgl. BALZ / SCHRAGE, Die ,Katholischen® Briefe (s. Anm. 86), 91.

"7 Im Kontext der Heilung cines Besessenen befichlt Jesus dem Dimon zu schweigen
und den Mann zu verlassen, vgl. Mk 1,25 par.

'% Die Perikope von der Sturmstillung berichtet davon, dass Jesus dem Wind droht und
zu dem See sagt: ,Schweig, sei still!“, vgl. Mk 4,39.

19 Vgl. Mt 22,12.34.

" Vgl. VAHRENHORST, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 3), 118.
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allein schon ihre Hartnickigkeit (pertinacia) und ihr unbeugsamer Starrsinn (inflexi-

bilis obstinatio) Bestrafung.“!!!

Wie aus diesem Schreiben hervorgeht, konnten die Vorurteile gegen die Chris-
ten nicht immer abgebaut werden, sondern hatten verheerende, bisweilen todli-
che Folgen.

In einer paradox klingenden Parenthese in Vers 16 werden die Christen, die
sich den staatlichen Institutionen unterordnen, als Freie bezeichnet. Thre Loyali-
tit gegeniiber dem Staat wird nicht erzwungen, sondern geschieht freiwillig aus
dem Gehorsam gegeniiber Gott. ,,Nicht obwohl, sondern weil sie und indem sie
frei sind, sollen die Christen gehorchen.“'"> Mit diesem christlichen Freiheitsver-
stindnis, wie es vor allem von Paulus in seinen Briefen entfaltet wird,! ist also
kein Libertinismus, keine ethische Freiziigigkeit und auch keine Bindungslosig-
keit gemeint.""* Der Verfasser des Ersten Petrusbriefes beschreibt eine solche
falsch verstandene Freiheit mit dem Bild der Verkleidung bzw. der Tarnung,
wenn er von der Freiheit als Deckmantel der Schlechtigkeit spricht. Demgegen-
tber resultiert christliche Freiheit immer aus der Bindung an Gott, der die Men-
schen von der fritheren Lebensweise zu einem neuen Lebenswandel befreit
hat.'"® Durch diese Bindung an Gott sind die Christen als Freie zugleich Sklaven
Gorttes. !

Den Abschluss der parinetischen Perikope bildet Vers 17 mit vier kurzen,
aber eindringlichen Imperativen. Die Adressaten des Ersten Petrusbriefes wer-
den zunichst dazu aufgefordert, alle zu ehren. Mit dem Verb tipéw wird eine
Haltung der Wertschitzung, des Respekts, der Achtung beschrieben. Objekt
dieser Ehrerbietung sind alle Menschen, also nicht nur die Christen, sondern
auch die ihnen feindlich gesinnte Umwelt. Damit pladiert der Verfasser des
Ersten Petrusbriefes fir eine offene Haltung der Christen zur Welt: Respekt
gegeniiber allen Menschen, egal ob Freund oder Feind.'” Wihrend dieser erste
Imperativ im Aorist stecht und damit auf ein konkretes Verhalten abzielt, sind
die folgenden Imperative im Prisens formuliert und rufen zu bleibenden

Vgl PLINIUS, Ep X, 96,2f.

112 S0 BALZ / SCHRAGE, Die ,Katholischen“ Briefe (s. Anm. 85), 91.

" Vgl. R6m 6,18-22; Gal 5,1-13; 2 Kor 3,17.

14 Vgl. FRANKEMOLLE, 1. Petrusbrief (s. Anm. 64), 48.

5 Vgl. 1 Petr 1,14; 4,2-4.

16 Vgl. dazu ausfiihrlich BROX, Der erste Petrusbrief (s. Anm. 68), 122; FELDMEIER, Der
erste Brief des Petrus (s. Anm. 4), 108f.

"7 Vgl. FELDMEIER, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 4), 109f.
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Grundhaltungen auf:""® Die Bruderschaft ist immer zu lieben, Gott immer zu
fiirchten, der Kaiser immer zu ehren. Weil die Christen von Gott geliebt sind,"”
sollen sie auch untereinander eine Licbesgemeinschaft bilden.'” Die Aufforde-
rungen zur Gottesfurcht und zum Respekt gegeniiber dem Kaiser verstehen sich
von selbst, jedoch ist die Reihenfolge auf den ersten Blick merkwiirdig. Norma-
lerweise wiirde man erwarten, dass nicht der Kaiser, sondern Gott als letztes
Glied genannt wird. Doch fiir den Verfasser des Ersten Petrusbriefes ist diese
Anordnung bewusst gewihlt. Er stellt dadurch nicht nur eine formale Rahmung
zu Vers 13 her, sondern bringt auch inhaltlich zum Ausdruck, dass der Respekt
vor den staatlichen Autorititen aus der Ehrfurcht vor Gott erwichst.!*!

Wenn wir uns die vier Imperative in ihrer Abfolge ansehen, dann lassen sich
folgende Beobachtungen machen. Die ersten drei Imperative bilden eindeutig
eine Klimax, von der Achtung gegeniiber allen Menschen tber die Liebe unter
den Christen bis hin zur Ehrfurcht vor Gott. Die vierte Aufforderung fungiert
als Antiklimax zu den vorherigen Aussagen, weil sie wieder zum ersten Imperativ
zuriickfithrt. Dadurch entsteht insgesamt ein Chiasmus. Der erste und letzte
Imperativ richten sich ad extra und beleuchten das Verhiltnis der Christen zur
Welt. Die zweite und dritte Aufforderung orientieren sich ad intra und nehmen
Haltungen der Christen innerhalb der Gemeinde in den Blick.'”” Dadurch, dass
der letzte Imperativ das Verb Tiudw vom ersten Imperativ aufnimmt, gibt der
Verfasser des Ersten Petrusbriefes zu erkennen: Der Kaiser ist zu ehren wie alle
anderen Menschen auch. Er steht auf einer Stufe mit ihnen und ist damit von
Gott unterschieden. Diese Aussageabsicht wird durch einen Vergleich unserer
Stelle mit der alttestamentlichen Vorlage bestitigt. In Spr 24,11 ergeht die Auf-
forderung: ,Firchte den Herrn und den Konig!“ Sind hier Herr und Konig
gleichermaflen das Objeke der Furcht, so differenziert 1 Petr 2,17 zwischen dem
Verhalten gegeniiber Gott und gegeniiber dem Kaiser. Dem Kaiser gebiihrt Ehre
wie allen anderen Menschen auch, Ehrfurcht gebiihre allein Gott.'” Damit rela-
tiviert der Verfasser des Ersten Petrusbriefes wie bereits in 1 Petr 2,13 die Stel-

18 Vgl. FRANKEMOLLE, 1. Petrusbrief (s. Anm. 64), 48, der jedoch den ersten Imperativ
auf die erstmalige Bekehrung der Christen bezieht und damit die Aussage verkiirzt.

"% Vgl. die Anrede ,,Geliebte® in 1 Petr 2,11; 4,12.

120 Vgl. 1 Petr 1,22.

! Vgl. VAHRENHORST, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 3), 119.

122 Vgl. FRANKEMOLLE, 1. Petrusbrief (s. Anm. 64), 48.

12 Vgl. BALZ / SCHRAGE, Die ,Katholischen® Briefe (s. Anm. 85), 92; BROX, Der erste
Petrusbrief (s. Anm. 68), 123; FELDMEIER, Der erste Brief des Petrus (s. Anm. 4), 110;
FRANKEMOLLE, 1. Petrusbrief (s. Anm. 64), 48; SCHWEIZER, Der erste Petrusbrief (s. Anm.
71), 52.
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lung des Kaisers und tibt subtile Kritik an der vorherrschenden Kaiserideologie
seiner Zeit.

IV. Theologisches Fazit

Meine Ausfithrungen haben gezeigt, dass es sich beim Ersten Petrusbrief nicht
um cinen theologischen Traktat handelt, wie es etwa beim Rémerbrief des Pau-
lus der Fall ist, sondern um ein pastorales Rundschreiben an die Christen in der
kleinasiatischen Diaspora. Der Verfasser entwickelt seine Theologie nicht fernab
von der Lebenswirklichkeit der Adressaten, sondern geht von deren Situation
aus und auf sie ein. Diese Situation kommt bereits in der ersten Zeile des Briefes
in den Blick, wenn die Adressaten in 1 Petr 1,1 als ,erwihlte Fremde® angespro-
chen werden und ihnen damit ihr besonderer Status vor Augen gefithrt wird.
Der Verfasser beschreibt damit nicht nur den sozialen Status seiner Adressaten
als gesellschaftliche Auflenseiter, sondern er deutet ihre Situation, indem er den
biblischen Zusammenhang von Fremdsein und Erwihlung aufgreift und zum
theologischen Leitprogramm seines Schreibens macht. Die negative Kategorie
des Fremden wird durch das Vorzeichen der Erwihlung durch Gott positiv kon-
notiert und avanciert zu einer elitiren Bezeichnung einer marginalisierten Grup-
pe. Aus dem sozialen Aufienseiterstatus wird ein prigendes Merkmal christlicher
Identitit. Diese konstituiert sich in der gegenseitigen Wechselwirkung zwischen
Abgrenzung von der Welt einerseits und besonderer Zugehorigkeit zu Gott
andererseits. Gerade dann, wenn die Christen von der Welt abgegrenzt und als
Fremde angeschen werden, kann diese Distanz zur nichtchristlichen Umwelt als
Chance wahrgenommen werden, die eigene Identitit zu stirken und aus dem
Erwihlungsbewusstsein heraus als Christen in der Welt zu leben. Fur das Chris-
tentum im heutigen Europa, das sich bisweilen regional unterschiedlich ausge-
pragten feindlichen Tendenzen gegeniibersicht, mag dies ein positiver Impuls
sein!

Die Erwihlung durch Gott verpflichtet die Menschen zu einem entspre-
chenden Lebenswandel. Deshalb werden die Adressaten des Ersten Petrusbriefes
in 1 Petr 2,11f. dazu aufgefordert, sich der irdischen Begierden zu enthalten und
ein gutes Leben zu fithren. Dieses ethische Verhalten der Christen ist jedoch
nicht nur als dankbare Antwort auf das Heilshandeln Gottes zu verstehen, son-
dern dient gleichzeitig der Aufenwirkung.'** Durch ihren rechtschaffenen Le-
benswandel sollen die Christen einen positiven Einfluss auf die Umwelt ausii-
ben, sodass bestechende Vorurteile abgebaut werden und den Gegnern durch das

124 Vgl. BROX, Der erste Petrusbrief (s. Anm. 68), 115.
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Zeugnis der Tat das Maul gestopft wird. Damit ist klar: Abgrenzung von der
Welt bedeutet keineswegs einen Riickzug aus der Welt, ein Eigendasein der
Christen, eine Parallelgesellschaft, ganz im Gegenteil: Christen leben in der Welt
und sollen durch ihr gutes Beispiel die ihnen feindlich gesinnten Menschen eines
Besseren belehren und sie sogar bekehren. Christen als Werbetriger fir den
Glauben in einer nichtchristlichen Umwelt, dieses Prinzip galt nicht nur damals
vor 2000 Jahren, es ist auch heute noch giiltig und angesichts der Lage des Chris-
tentums im Europa des 21. Jahrhunderts vielleicht notiger denn je.

Nach den allgemeinen Leitlinien ergehen in 1 Petr 2,13-17 konkrete Anwei-
sungen an die Adressaten des Ersten Petrusbriefes. Zunichst werden sie aufge-
fordert, sich jeder menschlichen Institution um des Herrn willen unterzuord-
nen. Sodann ergeht die Anweisung, alle Menschen zu ehren, die Bruderschaft zu
lieben, Gott zu fiirchten und den Kaiser zu ehren. Dem Verfasser des Ersten
Petrusbriefes wurde aufgrund dieser Aufforderungen eine Paganisierung des
Christentums vorgeworfen. Damit wiirden sich die Christen der Welt anpassen
und das christliche Proprium aufgeben. Die exegetischen Beobachtungen haben
gezeigt, dass hier genau das Gegenteil der Fall ist, keine Paganisierung, sondern
eine Profilierung des Christentums. Alle Menschen sind zu ehren, die Briider
jedoch zu lieben. Damit wird zwischen AufSenstechenden und Gemeindemitglie-
dern ebenso differenziert wie zwischen Gott und dem Kaiser. Wihrend der Kai-
ser wie alle anderen Menschen auch zu ehren ist, gebiihrt Gott allein die Furcht.
Der Verfasser des Ersten Petrusbriefes stellt den Kaiser bewusst nicht auf die
gleiche Stufe mit Gott und ordnet die Triger der staatlichen Gewalt, anders als
Paulus, dezidiert den menschlichen Institutionen zu, um damit auf subtile Art
und Weise Kritik an der bestehenden Kaiserideologie zu tiben und den Kaiser
letztendlich zu entdivinisieren.

Neben dieser Vorstellung finden sich im Neuen Testament auch noch andere
Konzeptionen im Hinblick auf das Verhiltnis der Christen zum Staat. In der
bereits angesprochenen Stelle Rom 13 zeigt sich bei Paulus eine tiberaus positive
Sicht auf den Staat, insofern er die staatliche Gewalt auf Gott zuriickfithrt und
die Tréger der staatlichen Gewalt als Diener Gottes bezeichnet. Demgegeniiber
zeichnet der Verfasser der Apokalypse in Offb 13 und 14 ein sehr negatives Bild
vom Staat und fordert seine Adressaten zur absoluten Verweigerung des Kaiser-
kults auf. Zwischen diesen beiden Extremen, Apotheose auf der einen und Ver-
teufelung auf der anderen Seite, nimmt der Verfasser des Ersten Petrusbriefes
eine Mittelposition ein und vertritt eine differenzierte Sichtweise. Bei ihm findet
sich weder eine Verherrlichung, noch eine Ablehnung des Staates. Stattdessen
ruft er die Christen zur Loyalitit gegeniiber den staatlichen Institutionen auf
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und erinnert sie daran, freiwillig aus der Bindung an Gott heraus und im Gehor-
sam ihm gegeniiber zu handeln.

Diese von ,realistischer Niichternheit'* geprigte Theologie des Ersten Pet-
rusbriefes hat sich trotz der Verschirfung der Situation der Christen im frithen
Christentum durchgesetzt und kann auch heute noch als Modell fir das Ver-
hiltnis der Christen zur Welt herangezogen werden. Christen leben nicht ab-
seits, sondern inmitten dieser Welt, in Anerkennung der staatlichen Gewalt, in
Respekt gegeniiber allen Menschen, in Liebe zu den Mitchristen und in der ge-
botenen Gottesfurcht. Sie passen sich aber nicht dieser Welt an, sondern grenzen
sich durch ihren Lebenswandel von der nichtchristlichen Umwelt ab und leben
als Fremde in der Welt mit der eschatologischen Perspektive, dass ihre eigentli-
che Heimat nicht hier auf Erden ist, sondern im Himmel bei Gott.

125 So FRANKEMOLLE, 1. Petrusbrief (s. Anm. 64), 48.
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WERNER SCHUSSLER

»Der behinderte Gott*
Zur gleichnamigen Schrift von Nancy L. Eiesland

Abstract: In her 1994 book “The Disabled God. Toward a Liberatory Theology of Disa-
bility” which is considered a classic of theological disability studies Eiesland wants to
show that theology has to start from the perspective of disabled people, a move that
necessarily involves resymbolization. Her main point is that in her view Christianity first
of all is not about a perfect but about a “disabled” God (cf. Lk 24:36-39). And this sym-
bol of a “disabled God” would allow people with disability to identify themselves with
this God and thus become reconciled with the church.

Der inzwischen schon verstorbene evangelische Pfarrer und Analytische Psycho-
loge Gottfried Lutz hat in einem Beitrag aus dem Jahre 2006 Hephaistos, den
griechischen Gott des Feuers und der Schmiede, als ,behinderten Gott* und
»Archetyp des Behindert-Seins“ bezeichnet.! Trotz Handicaps — er war u. a.
lahm - war aber Hephaistos duflerst geschickt und produktiv. Selbst auf ewig
behindert und verletzt, schaffte er stindig Neues, Bewegliches, Perfektes. Und
das ist auch der Grund dafiir, dass sich Lutz, der selbst mehrfach behindert war,
fiir diesen griechischen Gott interessierte.”

Gottfried Lutz hitte aber gar nicht bis auf die griechische Mythologie zu-
riickgehen miissen, um auf das Symbol eines behinderten Gottes zu stofien; er
wire namlich auch in seiner eigenen, christlichen Tradition fiindig geworden. So
spricht die amerikanische Religionssoziologin Nancy L. Eiesland in ihrer im Ti-
tel meines Beitrags genannten Schrift von Jesus als dem behinderten Gott. Was
es damit auf sich hat, dazu spater mehr.

Jesus als Behinderter — das ist sicherlich fiir so manche Gliubige ein nur
schwer zu ertragender Gedanke. Der christliche Sozialethiker Frank Mathwig
stellt in diesem Zusammenhang selbstkritisch die provokante Frage: ,Kann ich
mir Jesus Christus als Be-hinderten, Blinden, Spastiker, MS-Kranken etc. vor-
stellen?“ Und er antwortet darauf:

»Nein, das Bild eines Jesus, dem der Speichel aus dem Mund liuft, der Grimassen

schneidet, dessen Kérper unkoordiniert zucke, der stockend, verzerrt mit gurgelnden

Lauten, kaum verstiandlich spricht — den gibt es nicht. Und gibe es diese Vorstellung,
wiirde sie als Blasphemie bekimpft. Das Problem besteht nicht darin, dass es diesen

' Gottfried LUTZ, Hephaistos — der behinderte Gott. Oder: Der Archetyp des Anders-
Seins und der Behinderung, in: Analytische Psychologie 2006, 264-278, 266.
> Vgl. ebd.
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Jesus nicht geben kann — immerhin ist im Neuen Testament nur allgemein vom

Menschen Jesus die Rede —, sondern dass es ihn nicht geben darf.*?
Jesus als Behinderter — dazu gibt es von Andrea Mantegna (1431-1506), dem
wohl bedeutendsten Maler der oberitalienischen Frithrenaissance, drei Gemalde:
Sie zeigen Maria mit dem Jesuskind, das die charakteristischen Merkmale des
Down-Syndroms aufzuweisen scheint. Im Einzelnen handelt es sich um die fol-
genden Gemilde: ,,Jungfrau und Kind mit den Heiligen Hieronymus und Lud-
wig von Toulouse (um 1455), ,Madonna mit Kind“ (um 1460) sowie ,,Jungfrau
mit Kind“ (ebenfalls um 1460).* Als einer der ersten hat der Mediziner John
Ruhrah in einem Beitrag aus dem Jahr 1935 darauf aufmerksam gemacht, dass
das Jesuskind auf diesen Bildern von Mantegna die typischen Merkmale des
Down-Syndroms aufweisen wiirde.” In der Zwischenzeit hat man sich wissen-
schaftlicherseits immer wieder mit diesem merkwiirdigen Phanomen beschiftigt.
So meinen jiingst auch Nenad Bukvic und John W. Elling in einem Beitrag aus
dem Jahre 2014, dass man mit groffer Wahrscheinlichkeit davon ausgehen kon-
ne, dass Jesus hier als Kind mit Down-Syndrom dargestellt wird. Und sie vermu-
ten, dass Mantegna wohl recht herzliche Gefithle gegeniiber dem Kind, das hier
Modell gestanden hat, gehegt haben muss, wurden doch in der damaligen Kultur
Kinder mit solchen Beeintrichtigungen nicht selten dem Tod tiberlassen oder,
wenn sie iberhaupt kiinstlerisch dargestellt wurden, dann in der Regel als ,,Sym-
bole der Komik oder des Bésen®.6

Im Jahr 2000 hat die Landauer Kiinstlerin Madeleine Dietz (* 1953) mit ei-
nem Bild, das den Titel trigt: ,Die Madonna mit dem Kinde® fiir viel Aufsehen
gesorgt. Hierbei handelt es sich um eine kiinstlerische Verfremdung des Gemil-
des ,Die Madonna mit dem Kinde® von Joos van Cleve aus dem Jahr 1520. In
ihrem Computerprint auf Leinwand hat Madeleine Dietz allerdings statt des
Jesuskindes ein Kind mit Down-Syndrom auf den Schoff der Muttergottes ge-
setzt, das dem Betrachter cine gelbe Spiclente entgegenstrecke. Bei manchen
»engglaubigen® Katholiken hat das seinerzeit zu vehementen Protesten gefiihrt.

* Frank MATHWIG, Behinderten Seelsorge — oder behindert Seelsorge? Bemerkungen
zum theologisch-ethischen Verstindnis von Menschen mit Behinderung (2005): htep://
www.bchindertenseelsorge.ch/portrait/grundlgen-unserer-arbeit/theologische-grundlagen/
Inhale_Mathwig.pdf [22.10.2017].

* Vgl. die entsprechenden Abbildungen: http://www.sciencedirect.com/science/article/
pii/S037811191400897X [22.10.2017].

5 Vgl. John RUHRAH, Cretin or Mongol, or Both Together, in: American Journal of
Diseases of Children 49 (1935) 477f.

¢ Nenad BUKVIC / John W. ELLING, Genetics in the Art and Art in Genetics, in: Gene
(2014), http://dx.doi.org/10.1016/j.gene.2014.07.073 [22.10.2017].
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Dabei wollte die Kiinstlerin, die selbst eines ihrer Kinder aufgrund einer Be-
hinderung schon bald nach der Geburt verloren hat, nur darauf aufmerksam
machen, dass Menschen mit Behinderung die glei-
che Wiirde zukommt wie Nichtbehinderten. Al-
lerdings wurde das Anliegen der Kinstlerin auch
positiv aufgegriffen. So haben sowohl ,Der Sonn-
tag”, die Kirchenzeitung des Bistums Limburg, als
auch ,Kirche + Leben“® die Wochenzeitung im
Bistum Miinster, dieses Bild mit einem entspre-
chenden Beitrag zum Thema ,,Behinderung® abge-
druckt. Diakon Karl-F. Behl schrieb seinerzeit in
seinem Artikel ,,Fiir alle wird Gott Kind“ in ,,Kir-
che + Leben® dazu: ,Die Darstellung bringt unsere
bisherigen Sehgewohnheiten durcheinander. Wir
sind gewohnt, bei Maria stets ein ,normales’ Jesus-
kind vorzufinden. Dieses Bild ist eine Provokation
— und das ist gut so.”

Der Ausdruck ,,der behinderte Gott®, der heute im Rahmen einer ,, Theologie
der Behinderung® immer wieder begegnet, geht auf Nancy L. Eieslands Schrift
»The Disabled God“ von 1994 zuriick.!® Deborah Beth Creamer macht in die-
sem Zusammenhang zu Recht darauf aufmerksam, dass dieses Bild vom behin-
derten Gott einen groflen Einfluss auf viele Menschen mit Behinderung ausge-
tibt habe und dass fast in jedem Text oder Beitrag zum Thema ,Religion und
Behinderung®, der nach 1994 erschienen ist, ein Hinweis auf diese Schrift zu
finden sei.'' Im deutschen Sprachraum ist Eiesland vor allem bekannt geworden
aufgrund ihres Beitrages ,Dem behinderten Gott begegnen. Theologische und

soziale Anstof8e einer Befreiungstheologie der Behinderung®,'” aus dem auch

L

7 Christoph BEUERS / Caspar SOLING, ,,Gesundheit nur cine Phase des Lebens*, in: Der
Sonntag, 17. Februar 2002, Nr. 7, S. 11

8 Karl-F. BEHL, Fiir alle wird Gott Kind, in: Kirche + Leben, 23. Dez. 2001, Nr. 51
(Titelseite).

° Ebd.

' Vgl. Nancy L. EIESLAND, The Disabled God. Toward a Liberatory Theology of Disa-
bility. Foreword by Rebecca S. Chopp, Nashville/ TN: Abingdon Press 1994, 139 S.

" Vgl. Deborah Beth CREAMER, Disability and Christian Theology. Embodied Limits
and Constructive Possibilities (= American Academy of Religion — Academic Series, ed. by
Kimberly Rac CONNOR), New York 2009, 87.

"2 Vgl. Nancy L. EIESLAND, Dem behinderten Gott begegnen. Theologische und soziale
Anstofle einer Befreiungstheologie der Behinderung, in: Stephan LEIMGRUBER / Annebelle
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Ausziige in das ,Handbuch Integrative Religionspadagogik® tibernommen wur-
den.” Die Schrift , The Disabled God“ wurde hierzulande bisher weniger rezi-
piert, was sicherlich nicht zuletzt auch an der nicht ganz einfachen Sprache von
Eiesland liegt, ist ihr Stil mit zuweilen recht langen Schachtelsitzen in gewisser
Weise doch recht untypisch fiir amerikanische Texte. Inzwischen liegt diese
Schrift aber in einer von mir besorgten deutschen Ubersetzung vor.**

Vorab einige wenige Daten zu Person und Werk von Nancy L. Eiesland. Die
Autorin wurde am 6. April 1964 in North Dakota mit einer angeborenen Kno-
chenkrankheit geboren, die unzihlige Operationen
schon in der Kindheit erforderlich machte und sie
spater an den Rollstuhl fesselte. Thre Familie gehorte
den ,,Assemblies of God® an, einer christlich-pfingst-
lerischen Denomination, und so absolvierte Eiesland
nach der Highschool auch zuerst einmal ein Bache- e
lor-Studium an deren ,Central Bible College® in " B“’T,f;‘;j;ﬁ:f;‘;ﬁ:;
Springfield, Missouri. Obwohl sie nach diesem Stu- N
dium sogar zur Pastorin der ,Assemblies of God® g  FE—
ordiniert wurde, hat sie sich doch allmihlich von
dieser Denomination abgewandt und ein Master-
Studium an der ,Candler School of Theology“ der
Emory University in Atlanta, Georgia, aufgenommen
und sich der ,,Evangelical Lutheran Church in Ame-
rica“ (ELCA) zugewandt. Dort hat ihre Mentorin,
Rebecca S. Chopp, sie dazu ermutigt, in ihrer Masterarbeit von 1991 das Thema
Behinderung aufzugreifen: ,,I looked at her and said, ,That is your work™, so
Rebecca S. Chopp - und dieses Thema sollte auch Eieslands Sache werden, ist
doch aus dieser Masterarbeit der Klassiker ,, The Disabled God* hervorgegangen,
eine Schrift, die Deborah Beth Creamer in ihrem Buch ,,Disability and Christian
Theology“ von 2009 zu Recht als ,,the most powerful discussion of God to arise

NANCY L. EIESLAND

PITHAN / Martin SPIEKERMANN (Hg.), Der Mensch lebt nicht vom Brot allein. Forum fiir
Heil- und Religionspadagogik, Miinster 2001, 7-25.

" Vgl. Nancy L. EIESLAND, Der behinderte Gott, in: Handbuch Integrative Religionspi-
dagogik. Reflexionen und Impulse fiir Gesellschaft, Schule und Gemeinde, hg. von Annebelle
PITHAN, Gottfried ADAM u. Robert KOLLMANN, Giitersloh 2002, 119-120. Diese Ausziige
stammen von S. 10f. u. 24 des oben in Anm. 12 genannten Beitrages.

' Vgl. Nancy L. EIESLAND. Der behinderte Gott. Anstofe zu einer Befreiungstheologie
der Behinderung. Ubersetzt und eingeleitet von Werner Schiifller, Wiirzburg: Echter Verlag
2018.
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from within disability studies” charakterisiert” und die bekannte amerikanische
Theologin Elisabeth Schiissler Fiorenza als ein ,must reading” fur alle Theo-
log(inn)en und Pfarrer(innen) bezeichnet hat.'® 1995 hat Eiesland an der Emory
University mit einer religionssoziologischen Dissertation zum Ph.D. promo-
viert,"” und sie war dann dort auch bis zu ihrem allzu frithen Tod am 10. Mirz
2009 - sie starb an einem wohl genetisch bedingten Lungenkrebs — als Professo-
rin fiir Religionssoziologie titig."® Eiesland war verheiratet und hat eine Toch-
ter.”

Der Titel ,, The Disabled God® fasst auch schon die zentrale Aussage von Eies-
land zusammen: Es geht ihr darum, deutlich zu machen, dass es im Christentum
zuerst einmal nicht um einen vollkommenen, autarken Gott geht, sondern um
einen ,behinderten®, und dass dieses Symbol des ,behinderten Gottes“ auch
Menschen mit Behinderung die Moglichkeit eréffnet, sich mit diesem Gott zu
identifizieren und sich mit der Kirche zu versohnen. Wie kam FEiesland zu die-
sem auf den ersten Blick doch etwas befremdlich wirkenden Symbol?

In einem Beitrag mit dem Titel ,Encountering the Disabled God* aus dem
Jahr 2004 schreibt sie:

»Als ein Mensch mit Behinderung konnte ich die traditionellen Antworten auf mei-

ne Rickfrage, was Behinderung ist, nicht akzeptieren. Da ich eine angeborene Be-

hinderung habe, hatte ich verschiedene Gelegenheiten, viele dieser sogenannten Ant-
worten zu hdren und zu erfahren, wie: ,Du bist in Gottes Augen etwas ganz Besonde-
res, und das ist der Grund, warum Du diese schmerzhafte Behinderung hast' — was
fir mich aber nicht logisch klang. Oder: ,Mach’ Dir keine Sorgen iiber Deine
Schmerzen und Dein jetziges Leiden, im Himmel wirst Du vollkommen sein.’

Nochmals, als jemand, der von Geburt an behindert ist, kam ich zu der Uberzeu-
gung, dass ich mich in diesem Fall im Himmel nicht mehr wiedererkennen kénnte,

'> Deborah Beth CREAMER, Disability and Christian Theology (s. Anm. 11), 85.

!¢ Elisabeth SCHUSSLER FIORENZA, in: Nancy L. EIESLAND, The Disabled God (s. Anm.
10), U 4.

"7 Die Dissertation trigt den Titel: A Particular Place: Exurbanization and Religious Re-
sponse in a Small Town.

'® Spitere wichtige Arbeiten von Eiesland sind die beiden Sammelbinde: DIES. / Penny
Edgell BECKER (eds.), Contemporary American Religion. An Ethnographic Reader, Walnut
Creek/CA 1997; DIES. / Don E. SALIERS (eds.), Human Disability and the Service of God.
Reassessing Religious Practice, Nashville/TN 1998.

' Fiir diese Angaben bin ich u. a. Eieslands ehemaligem Kollegen Steven Michael Tipton
von der ,,Candler School of Theology” der Emory University dankbar.
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und vielleicht konnte mich auch Gott nicht wiedererkennen. Es ist meine Behinde-

rung, die mich gelehrt hat, wer ich bin und wer Gott ist.“*
Es war schliefSlich ein einschneidendes Ereignis, das Eiesland zu dem Bild vom
»behinderten Gott* fithrte. Als sie einmal wieder im ,,Shepard Center® in Atlan-
ta war, einer Rehabilitationsklinik fiir Menschen mit Riickenmarks- und Ge-
hirnverletzungen, gestaltete sie mit ihren Mitpatient(inn)en eine Bibelstunde.
Dabei ging es auch um die gemeinsamen Zweifel daran, ob Gott sich wirklich
um sie sorgen wiirde. Und auf ihre Frage hin, ob sie sagen konnten, wie sie wis-
sen konnten, ob Gott mit ihnen sei und ihre Erfahrungen verstehen wiirde, kam
ein lingeres Schweigen auf. ,Dann sagte ein junger afro-amerikanischer Mann:
,Wenn Gott in einem mundgesteuerten Rollstuhl sifle, dann wiirde er uns viel-
leicht verstehen.”?!

Einige Wochen spiter las Eiesland dann Lk 24,36-39, wo der Auferstandene
den Jingern erscheint:

»Wihrend sie noch dariiber redeten, trat Jesus selbst in ihre Mitte. [...] Sie erschra-

ken und hatten grofle Angst, denn sie meinten, einen Geist zu sehen. Da sagte er zu

ihnen: ,Was seid ihr so bestiirzt? Warum lasst ihr in eurem Herzen solche Zweifel

aufkommen? Seht meine Hinde und meine Fiifle an: Ich bin es selbst. Fasst mich
doch an, und begreift: Kein Geist hat Fleisch und Knochen, wie ihr es bei mir seht.*

Eiesland kommentiert diese Stelle in der Schrift ,, The Disabled God* so:

»Hier ist der auferstandene Christus, der die inkarnatorische Verkiindigung bewahr-
heitet, dass Gott mit uns ist, so wie wir verkorpert sind, und dass alle menschliche
Bedingtheit und das ganze menschliche gewohnliche Leben in Gott einbezogen ist.
Indem er seinen erschrockenen Freunden seine beeintrichtigten Hinde und Fifle
vorzeigt, wird der auferstandene Jesus offenbar als der behinderte Gott. Jesus, der
auferstandene Erloser, fordert die bestiirzten Gefihrten auf, in den Malen der Beein-
trichtigung ihre eigene Verbundenheit mit Gott zu erkennen, ihre cigene Erlosung.
Dadurch wird der behinderte Gott auch zum Offenbarer einer neuen Mitmensch-
lichkeit. Der behinderte Gott ist nicht nur der Eine aus dem Himmel, sondern die
Offenbarung des wahren Menschseins, indem auf diese Weise das Faktum unterstri-
chen wird, dass das volle Menschsein mit der Erfahrung von Behinderung véllig in

Einklang steht.“*
Die Erfahrung in der Rehabilitationsklinik, verbunden mit der Lektiire von Lk
24, wurde somit fur Eiesland zum Schlisselerlebnis, eine ,Befreiungstheologie
der Behinderung® zu entwickeln.

? Nancy L. Eiesland, Encountering the Disabled God: www.biblesociety.org. uk/uploads/
content/bible_in_transmission/files/2004_spring/BiT_Spring 2004_Eiesland.pdf [22.10.2017]
(Ubers. von mir!).

2 Ebd. (Ubers. von mir!).

> Nancy L. EIESLAND, Der behinderte Gott (s. Anm. 14), 126.
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»Die Geschichte des Zusammenspiels von Kirche und Behinderten®, so Eies-
land im ersten Kapitel (,Aufarbeitung®) ihrer Schrift , The Disabled God*, ,.ist
im besten Fall als zweideutig zu charakeerisieren. Anstatt Menschen mit Behin-
derung zu bestirken, hat die Kirche nicht selten gesellschaftliche Strukturen und
Einstellungen unterstiitzt, die diese wie Objekte des Mitleids und der Bevor-
mundung behandelt haben.“”? Demgegeniiber geht es ihr wesentlich darum,
Menschen mit Behinderung als historische Akteure und theologische Subjekte
wahrzunehmen. Das ist aber nur moglich, wenn eine theologische Methode in
der Lage ist, einen beidseitigen Zugang zu eroffnen: Menschen mit Behinderung
miissen Zugang zum sozial-symbolischen Leben der Kirche bekommen, und die
Kirche muss Zugang zum sozial-symbolischen Leben von Menschen mit Behin-
derung erlangen. Nur auf diesem Wege wird Menschen mit Behinderung eine
uneingeschrinkte Teilnahme am kirchlichen Leben erméglicht.

Ausgangspunkt einer Befreiungstheologie der Behinderung muss nach Eies-
land der Korper sein, ist dieser doch fiir Menschen mit Behinderung das Realste.
Dass der Korper aber nichts ,,Selbstverstindliches® ist, macht Eiesland im zwei-
ten Kapitel (,Korper des Wissens“) anhand der Narrative von zwei korperbe-
hinderten Frauen deutlich. Hierbei bezieht sie sich zum einen auf Diane DeVries
(*1950), die ohne untere Gliedmafle und nur mit Gliedmaf8enstiimpfen an den
Oberarmen zur Welt kam. Thre Erfahrungen sind in dem von der Sozialpsycho-
login Gelya Frank herausgegebenen Band mit dem Titel ,,Venus on Wheels*
niedergelegt.”* Zum anderen bezieht sie sich auf Nancy Mairs (1943-2016), bei
der im Alter von 29 Jahren Multiple Sklerose festgestellt wurde und die als Dich-
terin und Essayistin ihre Erfahrungen u.a. in ihrer Autobiographie ,Remem-
bering the Bone House” beschrieben hat.” Die Narrative dieser beiden Frauen
widerlegen stereotypische Vorstellungen tiber das Leben von Menschen mit
Behinderung, und auf diese Weise wird jede Norm, die von einer angeblich
»normalen Verkorperung® ausgeht, explizit dekonstruiert sowie ein alternatives
Verstindnis von Verkorperung nahe gelegt, demzufolge dieses immer auch eine
»soziale Leistung® darstellt und die Erkenntnis einschlieft, dass Behinderung
nicht Unvollkommenheit bedeutet.

» Ebd., 22.

#* Vgl. Gelya FRANK, Venus on Wheels: The Life History of a Congenital Amputee,
Ph.D. Dissertation, Department of Anthropology, Univ. of California, Los Angeles 1981.
Diese Arbeit wurde spiter auch in verinderter Form veréffentlicht unter dem Titel: Venus
on Wheels. Two Decades of Dialogue on Disability, Biography, and Being Female in Ameri-
ca, Berkeley/CA 2000.

» Vgl. Nancy MAIRS, Remebering the Bone House: An Erotics of Place and Space, New
York 1989.
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Diese Sichtweise wird im dritten Kapitel (,,Die Kérper-Politik“) mit einem
Blick auf den Perspektivenwechsel in der Soziologie der Behinderung untermau-
ert, durch den ein Wandel von individualistischen Definitionen hin zu solchen
der sozialen Gruppe maéglich wurde. Ging es zuvor primir um medizinische
Behandlung, kérperliche Rehabilitation oder einen Prozess psychischer Anpas-
sung, so wurde jetzt Behinderung als eine soziale Kategorie angesehen und somit
als ein politisches Problem. In diesem Sinne sucht Eiesland im Anschluss an
Erving Goffmans Stigmatheorie® und das sog. Minderheiten-Modell deutlich zu
machen, ,dass die korperlichen und psychischen Restriktionen, mit denen sich
Menschen mit Behinderung konfrontiert sehen, vorrangig zuriickzuftihren sind
auf Vorurteile und soziale Diskriminierung und nur zweitrangig auf die Funkti-
onseinschrinkungen und die emotionale Storung, die mit [der ...] Beeintrichti-
gung in Zusammenhang stehen“.”’ Eiesland hilt die Anerkennung der ,,soziopo-
litischen Dimension kérperlicher Behinderung® fir unabdingbar, ,wenn es da-
rum geht, die gegenwirtige Theologie mit Blick auf Behinderung neu zu struktu-
rieren und zu iiberdenken sowie eine Befreiungstheologie der Behinderung in
Bezug auf die individuellen und kollektiven Korper von Menschen mit Behinde-
rung zu begriinden®.*®

Unter der Uberschrift ,,Fleischliche Siinden geht Eiesland im vierten Kapi-
tel der Geschichte des duflerst komplexen und ritselhaften Verhiltnisses zwi-
schen Menschen mit Behinderung und der christlichen Kirche nach, demzufolge
Behinderung religiés nie neutral war, sondern ,immer durchtrinkt mit theologi-
scher Bedeutsamkeit“?: ,Die Bandbreite christlicher Interpretation von Behin-
derung reichte von deren Verstindnis als Versinnbildlichung von Siinde bis hin
zu der Vorstellung, dass diese die Gelegenheit zu supererogatorischem Handeln
biete.“*

Die Verbindung von moralischer Unreinheit und korperlicher Behinderung
(vgl. Lev 21,17-23), die allerdings durch Jesus durchbrochen wird (vgl. Joh 9,1-
3)," das biblische Ideal tugendhaften Leidens (vgl. 2 Kor 12,7-10) sowie das
biblische Motiv wohltitiger Spende, das nicht selten zur Ausgrenzung fithrte

26 Vgl. Erving GOFEMAN, Stigma. Notes on the Management of Spoiled Identiy, Eng-
lewood Cliffs 1963; dt. Ubers.: Stigma. Uber Techniken der Bewiltigung beschidigter Iden-
titit, Frankfurt/M. 1992.

¥ Nancy L. EIESLAND, Der behinderte Gott (s. Anm. 14), 76.

2 Ebd., 60.

» Ebd., 85.

% Ebd., 87.

*! Eigenartigerweise bezieht sich Eiesland nicht auf das alttestamentliche Hiob-Buch, in
dem der Tun-Ergehen-Zusammenhang ja auch schon durchbrochen wird.
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und auch darin versagte, Wiirde zu gewihrleisten, veranschaulichen nach Eies-
land ,die theologischen Hiirden, auf die Menschen mit Behinderung stofien,
wenn sie Inklusion und Gerechtigkeit innerhalb der christlichen Gemeinschaft
suchen“”. Eiesland spricht in diesem Zusammenhang zu Recht von einer ,,be-
hindernden Theologic“.*

Am Beispiel des Entwurfs ciner , Theologic des Zugangs (theology of access)*
der ,American Lutheran Church®, der bestimmt war fiir das ,Internationale
Jahr der Behinderten® 1981, macht sie schliellich deutlich, wie man daran schei-
terte, Menschen mit Behinderung als ,historische Akteure® zu begreifen. Dem-
gegentiber fasst Eiesland die Aufgabe einer Befreiungstheologie der Behinderung
so zusammen: ,,Sie stigmatisiert besondere Institutionen und soziale Einstellun-
gen, statt unsere unkonventionellen Korper. Sie ruft die Kirche dazu auf, Ge-
rechtigkeit als ihren fundamentalen Auftrag zu verkérpern.“** Dies ist ihr zufol-
ge aber nur maoglich, wenn die Theologie ihren Ausgangspunke bei der Perspek-
tive von Menschen mit Behinderung nimmt, was notwendig mit einer ,,Resym-
bolisierung” verbunden ist.

Im zentralen fiinften Kapitel (,Der behinderte Gott®) geht es Eiesland, im
Anschluss an Clifford Geertz*® und Paul Ricceur®, um die performative Kraft
religioser Symbole.” Die entscheidende Stelle lautet hier:

»Fir mich kommen Epiphanien zu selten, um sie als unglaubwiirdig abtun zu kon-

nen. Ahnlich dem gliubigen Juden, der gewissenhaft jeden Seder-Abend die Tiir fiir

den Propheten Elija 6ffnete und sich Bilder der majestitischen Schonheit des Messi-
as ersann, wonach dieser einen Befehl erschallen lassen wiirde, dass das ganze Univer-
sum davon erzitterte, so hatte auch ich auf eine gewaltige Offenbarung Gottes gewar-
tet. Aber meine Epiphanie hatte wenig Ahnlichkeit mit dem Gott, auf den ich warte-
te, oder mit dem Gott meiner Triume. Ich sah Gott in einem mundgesteuerten

Elekerorollstuhl. [...] Nicht ein allmichtiger, autarker Gott, aber auch nicht ein be-

dauernswerter, leidender Knecht. In diesem Moment erblickte ich Gott als Uberle-

benden, mitleidslos und unverbliimt. Ich erkannte den inkarnierten Christus im Bild

jener, die als ,nicht tragfihig’, als ,arbeitsunfihig’, als ,mit fragwiirdiger Lebensquali-
tit behaftet beurteilt werden. Hier war Gott fiir mich.“®

32 Nancy L. EIESLAND, Der behinderte Gott (s. Anm. 14), 92.

3 Vel. ebd., 87-93.

3 Ebd., 110.

» Vgl. Clifford GEERTZ, The Interpretation of Cultures. Selected Essays, New York
1973.

3 Vgl. Paul RICCEUR, The Symbolism of Evil, Boston 1967; DERS., Interpretation Theory.
Discourse and the Surplus of Meaning, Forth Worth 1976.

7 Vgl. Nancy L. EIESLAND, Der behinderte Gott (s. Anm. 14), 113-115 u. 123.

3 Ebd., 111.
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Marginalisierte Gruppen brauchen in diesem Sinne bestirkende Symbole, in
denen sie ihr eigenes Sein wiedererkennen. Mit dem Bild Jesu Christi als des
behinderten Gottes haben wir nach Eiesland ein solches Symbol, das nicht nur
fiir behinderte Menschen eine transformierende Kraft aufweist, sondern auch
fir die korperlich Gesunden, begriindet doch dieses Symbol ein neues Verstind-
nis von Ganzheit und eine neue Verkorperung von Gerechtigkeit: ,Diese Offen-
barung Gottes bringt die sozial-symbolische Ordnung durcheinander, und Gott
wird sichtbar in den Kérpern, wo man es am wenigsten erwartet.”” Die Aner-
kennung des behinderten Gottes kann Eiesland zufolge bei Behinderten zu einer
Versohnung mit ihren eigenen Korpern und mit der Kirche als Christi Leib
befihigen:
»Jesus Christus stellt als behinderter Gott ein symbolisches Idealbild zur Verfigung
und offnet die Tir fiir die theologische Aufgabe, christliche Symbole, Metaphern,
Rituale und Lehren neu zu durchdenken, um sie fiir Menschen mit Behinderung zu-
ganglich zu machen und die einseitige Ausrichtung auf kérperlich Gesunde zu besei-
tigen.
In diesem Sinne hat das neue Christus-Symbol nach Eiesland auch Konsequen-
zen fur den Begriff der Auferstehung:
»Auferstehung bedeutet nicht die Verneinung oder Ausléschung unserer behinder-
ten Korper mit der Hoffnung auf vollkommene Ebenbilder, unangetastet von kér-
perlicher Behinderung; vielmehr eréffnet die Auferstechung Christi die Hoffnung,
dass unsere unkonventionellen und zuweilen schwierigen Kérper vollstindig an der
Gottebenbildlichkeit teilhaben und dass Gott, dessen Wesen die Liebe ist und der
auf der Seite von Gerechtigkeit und Solidaritit steht, durch unsere Erfahrung be-
rithrt wird. Gott wird durch die Erfahrung, ein behinderter Kérper zu sein, verin-
dert. Das ist es, was die christliche Hoffnung der Auferstehung meint.“!!
Unter der Uberschrift ,,Sakramentale Korper® zieht Eiesland im sechsten und
letzten Kapitel ihrer Schrift aus dem neuen Christus-Symbol auch fiir das Ritual
und die Lehre der Eucharistie Schlussfolgerungen, die auf diesem neuen Symbol
griinden. So darf die Eucharistie fir Menschen mit Behinderung nicht zu einem
»Ritual der Ausgrenzung und Ernieclrigung“42 werden, wie das nicht selten der
Fall war, sondern — ganz im Gegenteil — siec muss zu einem ,Ritual der Zugeho-
rigkeit“® werden.

* Ebd., 126f.
“ Ebd., 132.
4 Ebd., 135.
“ Fbd., 143.
“ Ebd., 141.
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In diesem Zusammenhang berichtet Eiesland auch von ihren eigenen Erfah-
rungen:

»Als ich anfangs Gottesdienste besuchte, wurde ich haufig von einem Platzanweiser
darauf aufmerksam gemacht, dass ich fir die Eucharistie nicht nach vorne gehen
briuchte. Stattdessen wiirde man mir das Sakrament auf meinem Platz darreichen,
nachdem alle anderen die Eucharistie empfangen hitten. Meine Gegenwart im Got-
tesdienst, in dem ich entweder einen Rollstuhl oder Kriicken benutzte, machte die
,normale® korperliche Praxis der Eucharistie in der Kirchengemeinde problematisch.
Statt sich wie bisher auf die Praktiken der Kirchengemeinde zu fokussieren, durch
die mein Korper ausgegrenzt wurde, und sich zu fragen: ,Wie verandern wir die kér-
perliche Praxis der Eucharistie, damit diese Einzelperson und andere mit Behinde-
rung vollstindigen Zugang zu den normalen Praktiken der Kirche haben?, sollten
die Entscheidungstriger das (unausgesprochene) Problem auf meinen behinderten
Kérper verlagern und sich fragen: ,Wie sollten wir diese Person mit Behinderung in
unsere Praxis der Eucharistie einbinden?‘ Von daher wurde der Eucharisticempfang
fur mich von einer Gemeinschaftserfahrung zu einer Einzelerfahrung umgestaltet,
von einer Heiligung des gebrochenen Leibes Christi zu einer Stigmatisierung meines
behinderten Korpers.“4

Fur Eiesland muss in der Eucharistie als Korperpraxis demgegeniiber deutlich
werden, dass es hier wesentlich um Solidaritit und Verséhnung geht:

»Gott mitten unter den Menschen, die cinstweilen korperlich Gesunden neben
Menschen mit Behinderung, und wir selbst mit unseren eigenen Korpern. In der Eu-
charistie begegnen wir dem behinderten Gott, der die Zeichen der Behinderung auf-
weist, nicht im Sinne einer Veranschaulichung von Scheitern und Unvollkommen-
heit, sondern als Bestitigung von Verbundenheit und Stirke. In diesem auferstande-
nen Christus wird der unkonventionelle Korper als Sakrament begriffen. Christi So-
lidaritdt mit den mehr als 600 Millionen Menschen mit Behinderung weltweit wird
in der Eucharistie offenbar.“#

Und weiter:

,Dieses Verstindnis der Fucharistie muss somit das Bild des ,vollkommenen Kor-
pers' als einen unterdriickenden Mythos ablehnen. In den Vereinigten Staaten, wo
der Fetisch des vollkommenen Kérpers junge und alte Menschen zur SelbstgeifSelung
in Form ibereifriger Ubungen antreibt, zur Verstimmelung aufgrund von Schén-
heitsoperationen, zur Arbeitsunfihigkeit aufgrund von Essstérungen und zur Aus-
grenzung und Stigmatisierung von Menschen mit Behinderung, ist die eucharistische
Botschaft, die tatsichlich existierende Korper bejaht, dringend erforderlich, und sie
bietet heilende Kérperpraktiken an. Diese Bejahung unterscheidet sich von einer
Romantisierung des Korpers, sei es des miannlichen oder des weiblichen. Stattdessen

“ Fbd., 141f.
® Ebd., 146.
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erkennt sie den zweideutigen Charakter der Verkorperung an und bejaht unser Da-
sein als Wesen, die mithsam, ehrlich und liebevoll verkérpert sind.“%¢

Eieslands Befreiungstheologie der Behinderung ist nicht unwidersprochen ge-
blieben, und sie macht auch selbst auf zwei Einwinde aufmerksam, die ihr ge-
geniiber schon frith erhoben wurden.” So hat sie Widerspruch erfahren von
Menschen, ,,die den Glauben an die Transzendenz Gottes im Sinne einer radika-
len Andersheit stark machen® und die von daher das Symbol eines behinderten
Gottes beunruhigend finden.” Ein dhnlicher Einwand findet sich auch in der
Literatur, wenn ihr hier zuweilen vorgeworfen wird, sie verabschiede sich vom
Bild eines vollkommenen Gottes.” Das liegt aber sicherlich nicht in ihrer Inten-
tion; sche ich das Entscheidende dieser Konzeption doch darin, dass Eiesland
den Blick auf neue Symbole und Rituale eroffnet, mit deren Hilfe Menschen mit
Behinderung ihre Kérper in Wiirde bejahen und die Kirche als Gemeinschaft
der Gerechtigkeit auf eine neue Art und Weise begreifen konnen. Die Kirche
selbst ist Eiesland zufolge beeintrichtigt, wenn Menschen mit Behinderung
nicht miteinbezogen werden.

Einem zweiten Einwand zufolge fithrt das Symbol des behinderten Gottes
»in der Kirche zu einer unkontrollierbaren Verwirrung®, und einer solchen miis-
se dadurch Einhalt geboten werden, dass man auf ein ,gegenstindliches Spre-
chen iiber Gott* verzichtet.”® Eiesland sicht diese Gefahr aber nicht, wenn sie auf
diesen Einwand entgegnet:

LMit dem Aufkommen der afroamerikanischen, feministischen, lesbisch-schwulen

und lateinamerikanischen Befreiungstheologien in der jiingsten Geschichte haben

unterschiedliche Vorstellungen von Gott stark zugenommen. Dennoch scheinen die-
se nicht in ein Chaos zu miinden; vielmehr handelt es sich hierbei um die kérperliche

Darstellung der Auferstechung Gottes. Der Korper Gottes wird lebendig, er wird be-

lebt durch einen Aufstand unterdriickten Wissens. Diese Wiederbelebung geschicht

indes nur, wenn diese autkommenden Vorstellungen von Gott mehr sind als nur
neue Namen fiir dieselbe symbolische Ordnung. Die Herausforderung fiir den

% Ebd., 146f.

7 Vgl. ebd., 132f.

“ Ebd., 132.

4 Vgl. z. B. Johannes EURICH, Gerechtigkeit fiir Menschen mit Behinderung, Ethische
Reflexionen und sozialpolitische Perspektiven, Frankfurt/M. 2008, 351; Amos YONG, Theology
and Down Syndrome. Reimaging Disability in Late Modernity, Waco/TX 2007, 174. Auch
Deborah Beth CREAMER macht Eiesland in diesem Zusammenhang einen Anthropomor-
phismus-Vorwurf (vgl. DIES., Disability and Christian Theology [s. Anm. 11], 90).

5% Nancy L. EIESLAND, Der behinderte Gott (s. Anm. 14), 133.
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Christen besteht darin, sich auf einen oder mehrere ,Namen* Gottes einzulassen und

den Bildern in die Welten zu folgen, die sie eréffnen.!

In ihrer Schrift beschrinke sich Eiesland ausdriicklich auf Personen mit korperli-
chen Behinderungen,’® macht aber darauf aufmerksam, dass es ,.ein lohnenswer-
tes und auch dringend erforderliches Projekt [wire], die Erfahrung von Personen
mit geistiger, sozialer oder emotionaler Behinderung in Bezug auf die Kirche zu
untersuchen, was in der Zwischenzeit ja auch teilweise schon geschehen ist.>*

Mit dem Untertitel ihrer Schrift reiht Eiesland ihr Anliegen in die Reihe der
sogenannten Befreiungstheologien ein. Wenn eine Befreiungstheologie der Be-
hinderung auch unverwechselbare Akzentuierungen umfasst, so teilt sie doch
Eiesland zufolge mit der feministischen und der sog. Gender-Theologie die
Wertschitzung des Korpers im Sinne einer theologischen Ressource, und sie
stellt auch das patriarchalische Bild Gottes in Frage. Und ihre Forderung nach
Gerechtigkeit fir Menschen mit Behinderung kntipft an das Anliegen latein-
amerikanischer Befreiungstheologien an.”

Eiesland fordert mit ihrer Schrift die Kirche(n) auf, etwas zu riskieren: ,,Auf
eine Verinderung zuzugehen, ist riskant. Jedoch zu verharren, wo wir sind, ist
todlich. Hoffnungslosigkeit fiir Menschen mit Behinderungen und fiir chro-
nisch Kranke nimmt kein Risiko auf sich.“** In diesem Sinne mag es nach Eies-
land auch riskant sein, dem behinderten Gott zu begegnen. Und doch muss die
Kirche ,sich selbst riskieren, wenn sie Gerechtigkeit verwirklichen will“.%’

Auch nach iiber 20 Jahren ist Eieslands Schrift immer noch hochaktuell. So
bezeichnete es Papst Franziskus in einem Redetext, den der Vatikan am 11. Juni
2016 verbreitete, als einen Skandal, dass in der katholischen Kirche immer noch
Behinderte von den Sakramenten ausgeschlossen werden, und er forderte sogar

1 Ebd.

52 Das ist zum einen darin begriindet, dass kérperliche Behinderung Eieslands ureigenste
Erfahrung darstellt, zum anderen, dass Lk 24,36-39 in diesem Sinne interpretiert werden
kann. Von daher ist Eiesland auch der falsche Adressat von Deborah Beth CREAMERs folgen-
dem Einwand: ,For example, could Eiesland’s God be cognitively disabled?* (Dies., Disability
and Christian Theology [s. Anm. 11], 90)

3 Ebd., 33.

> Vgl. z. B. Amos YONG, Theology and Down Syndrome (s. Anm. 49); Ulf LIEDKE,
Bezichungsreiches Leben. Studien zu einer inklusiven theologischen Anthropologie fiir Men-
schen mit Behinderung, Géttingen 2009; Bernhard JOSS-DUBACH, Gegen die Behinderung
des Andersseins. Ein theologisches Plidoyer fiir die Vielfalt des Lebens von Menschen mit
Behinderung, Ziirich 2014.

%> Vgl. Nancy L. EIESLAND, Der behinderte Gott (s. Anm. 14), 122.

*¢ Nancy L. EIESLAND, Dem behinderten Gott begegnen (s. Anm. 12), 23.

7 Ebd., 25.
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eine stirkere Beriicksichtigung von Behinderten im Gottesdienst, wo sie ihren
eigenen Beitrag durch Gesang und Gesten leisten konnten. Wenn Behinderte
von der Kirche ausgegrenzt wiirden, so der Papst, konne man die Kirchentiire
gleich zuschliefen: ,Entweder alle oder keiner. Einem Priester, der sagt, er kénne
nicht alle aufnehmen, weil nicht alle verstechen konnten, dem sage ich: Du bist
derjenige, der nicht versteht. Und als sich in jenen Tagen des Jubiliums der
Kranken und Behinderten im Rahmen des Jahres der Barmherzigkeit ein kleines
Midchen mit Down-Syndrom auf das Podest neben den Papst stellte, soll dieser
gesagt haben: ,Die hat keine Angst, die riskiert was, die weif}, dass die Unter-
schiede ein Reichtum sind: Sie riskiert, das ist uns allen eine Lehre.“>®

%8 http://www.katholisch.de/aktuelles/aktuelle-artikel/papst-kirche-darf-behinderte-
nicht-ausgrenzen [22.10.2017].
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