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Einflihrung

Jetzt ist die Zeit!

Die acht biblischen Texte fiir den Niirnberger Kirchentag geben Blicke frei auch fiir unsere Zeit.
Die Texte der Autorinnen und Autoren dieser Exegetischen Skizzen schlieffen die hebrdischen und
griechischen Texte theologisch und historisch-kritisch auf, vermitteln Wissen und bieten Interpre-
tationen an. Es gibt nie die eine, richtige Auslegung — schon innerbiblisch blicken wir auf zahllose
Diskussionen und Streitgesprache iiber zentrale Glaubensfragen.

Dieses Heft ladt Sie ein, sich hineinzubegeben in das biblische Leben und die vielen Verbindungen
und Schleifen zu sehen, die die Worte der heiligen Schriften in unseren Alltag hinein verknoten und
verkniipfen. Kein Text ist zu undurchsichtig oder zu alt, als dass er nicht irgendeine Verbindung zu
unserer heutigen Zeit hatte.

Vom Suchen einer Losung bis zu den Exegetischen Skizzen

Das Prasidium des Kirchentages entscheidet iiber die Losung und die biblischen Texte des Kirchen-
tages. Die ausfiihrliche Entscheidung wird gut vorbereitet. Vor allem aus der Prasidialversammlung
des Kirchentages kommen Vorschlége fiir eine Losung. Und dann ist eine Gruppe von Theologinnen
und Theologen, die Experten fiir Exegese sind, mafigeblich an der Ausarbeitung einer Sammlung
von je acht die Losungsvorschldge interpretierenden Texten beteiligt. Ihnen sei an dieser Stelle aus
vollem Herzen gedankt — Dr. Marlene Criisemann, PD Dr. Detlef Dieckmann, Dr. Jan-Dirk D6hling,
Prof. Dr. Jens Herzer, Prof. Dr. Claudia Janssen, Prof. Dr. Carsten Jochum-Bortfeld, Prof. Dr. Christ] M.
Maier und Prof. Dr. Johannes Taschner.

Diese Gruppe, unter der Federfithrung von Prof. Dr. Christ] M. Maier, unterbreitet dann dem Prasidi-
um Vorschlége fiir Losungen und Texte, die einen thematischen Strang innerhalb der Bibel verfolgen.
Fiir die Losung ,Jetzt ist die Zeit” war die Blickrichtung klar: Welche Texte sprechen von der Zeit, vom
Zeitpunkt, von der andauernden Zeit? Vom Zeit haben und von der wenigen Zeit?

Die Ubersetzungen fiir den Kirchentag Niirnberg 2023

Nachdem die Losung im Oktober 2021 beschlossen war, ging es an die eigentliche Arbeit — die ge-
meinsame Ubersetzung. Die deutsche Fassung der Texte ist eine Gemeinschaftsarbeit. Die namentlich
gekennzeichneten Beitrdge zu den Texten spiegeln auch die Diskussionen, die wahrend des gemein-
samen Ubersetzens gefiihrt wurden. Die Grundsatze aber sind unverandert:

1. Die Ubersetzung wird dem Wortlaut der Bibeltexte in ihrer hebraischen oder griechischen Origi-
nalfassung gerecht.

2. Die Ubersetzung macht Minner wie Frauen gleichermafen sichtbar. Wir gehen verniinftigerweise
davon aus, dass auch in der Antike etwa die Halfte der Menschheit Frauen waren. Die in den Tex-
ten genannten Frauen oder die nicht ausdriicklich genannten, aber mitgemeinten Frauen sollen im
Blick bleiben.

3. Die Ubersetzung mochte dem jiidisch-christlichen Dialog gerecht werden — eine Verpflichtung,
die dem Kirchentag besonders wichtig ist. Der jlidischen Schriftlektiire wird mit der Kirchentags-
iibersetzung Respekt erwiesen.

4. Die Ubersetzung wird einer verstandlichen, eingdngigen Sprache gerecht. Wo der Text selbst
sperrig oder mehrdeutig ist, darf das in der Ubersetzung erkennbar werden.

Die Umsetzung dieser Grundsatze wiederum unterliegt einem steten Diskussionsprozess.
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Die Ubertragungen in Leichte Sprache

Der Kirchentag versucht, méglichst inklusiv zu sein. Dazu gehort auch, Leichte Sprache horbar und
sichtbar zu machen. So gehdren auch die Ubertragungen in Leichte Sprache mit zu den Exegetischen
Skizzen. Die Texte in Leichter Sprache sind in einer Untergruppe der Exegesegruppe von Exper-
tinnen und Experten fiir Leichte Sprache erarbeitet worden. Ihnen sei an dieser Stelle aus vollem
Herzen gedankt — Michael Hofmann, Ulrike Kahle, Peter Koster und Christian Moring.

Die Priifung aller Ubertragungen in Leichte Sprache erfolgte abschliefend durch Menschen mit Lern-
schwierigkeiten. Herzlich gedankt sei fiir die Priifung und Freigabe der Ubertragungen Janina Feise,

André Gerbes, Stefanie Horn und Jasmin Rohdafl vom Biiro fiir Leichte Sprache, Team Himmelsthiir.

Allen Leserinnen und Lesern mogen diese Exegetischen Skizzen iiberraschende Blicke fiir unsere

Zeit freigeben.

/

/ﬂ‘/\,k &L — f

Arnd Schomerus

/ (/ / /

Kirchentagspastor
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Losung und Eréffnungsgottesdienste
Markus 1,14-15

Ubersetzung fiir den Kirchentag Niirnberg 2023

14 Nachdem Johannes gefangen genommen worden war, ging Jesus nach Galilda und verkiindete die
frohe Botschaft Gottes. 15 Er sprach: ,Jetzt ist die Zeit: Gottes gerechte Welt ist nahe. Kehrt um und
vertraut der frohen Botschaft!”

Ubersetzung in Leichter Sprache

Jesus erzédhlt den Menschen von Gott.

Jesus sagt: Jetzt ist die Zeit. Jetzt ist die Zeit von Gott.

Das ist eine gute Nachricht: Bald beginnt das Reich von Gott.
Freue dich auf das Reich von Gott.

Denn Gott ist freundlich. Und Gott ist gerecht.

Frage dich selbst: Wie kann ich Gott nahe sein?

Priife dich. Lebe jetzt anders: Versuche Gott ganz nah zu sein.
Glaube an die gute Nachricht: Bald beginnt das Reich von Gott.

»Jetzt ist die Zeit" (Mk 1,15) — Zur Losung
MARLENE CRUSEMANN

Schon immer ist der Kirchentag als Zeitansage verstanden worden, als ein Forum, auf dem die
brennendsten Fragen der Zeit im Licht der Bibel bedacht werden. In Niirnberg 2023 ist nun mit der
Losung ,Jetzt ist die Zeit” die Zeit selbst das Thema, wie auch schon der Kirchentag in Berlin 1989
mit der damaligen Losung ,Unsere Zeit in Gottes Hinden” die Zeit, den Zeitablauf selbst in den
Mittelpunkt stellte.

In was fiir Zeiten leben wir ,jetzt” und seither?! Was ist alles seitdem geschehen, in der Welt und in
unserem Leben? Und wohin steuert die Welt jetzt — und alles kostbare Leben in seiner ungeheuren
Vielfalt und Lebendigkeit, und wir inmitten von allem mit unserer individuellen Zeit? Wir kénnen
nur hoffen und beten, dass heute und immer unsere Zeit in Gottes Handen ist — allein in Gottes Hand!
So wiirde auch dieses Wort gut iiber dem aktuellen Kirchentag stehen konnen. Und deshalb soll es
diesmal Bestandteil des laufenden Gebets sein, denn ein Teil von Ps 31, aus dem die Losung von 1989
stammt, ist jetzt unser Kirchentagspsalm fiir 2023.

Unsere Zeit in Gottes Handen: ,In deiner Hand sind meine Zeiten”, so heifit Ps 31,16 genauer. Meine
Zeiten — das sind die einzelnen gefiillten Zeitmomente meines Lebens. In biblischen Zeitvorstellun-
gen' sind diese Zeitmomente nicht einfach erstmal leere Zeit, also Sekunden, die sich zu Minuten,
Stunden und Tagen und so weiter tiirmen, sondern sie sind bestimmt durch eine inhaltliche Fiillung,
nédmlich Zeit fiir etwas, wie es insbesondere Prediger 3 beschreibt: ,Zeit zum Schweigen und Zeit
zum Reden, Zeit zum Lieben und Zeit zum Hassen, Zeit fiir Krieg und Zeit fiir Frieden” (V. 7b-8).2
Dass Gott mit all diesen alltdglichen und besonderen Zeitpunkten des Lebens zu tun hat und sie um-
fangt, ist die vertrauensvolle Aussage der Betenden.

Was besagt nun vor diesem Hintergrund die Losung fiir den Niirnberger Kirchentag 2023 ,Jetzt ist
die Zeit!" aus Mk 1,15? Zeit wofiir? Welche Zeit ist jetzt? Wer konnte fiir alle einleuchtend sagen und
definieren, was diese unsere jetzige Zeit ausmacht und wofiir es an der Zeit ist? Nur zur Erinnerung
an den Berliner Kirchentag im Frithsommer 1989, um allein die politische Ebene zu betrachten:
Niemand wusste und konnte vorhersagen, was hier im November mit dem Fall der Berliner Mauer
geschehen wiirde, wie viele Tore sich 6ffneten und mit ihnen neue weltgeschichtliche Zeitrechnun-
gen. Inmitten aller gegenwartigen Krisen vom russischen Uberfall auf die Ukraine bis zu den dro

1 Crisemann/Crisemann S. 626f; siehe dazu auch die Auslegung von Ps 31,15-25 von Christl M. Maier fiir diesen Kirchentag.
2 Siehe dazu die Auslegung von Pred 3,1-8 von Detlef Dieckmann fiir diesen Kirchentag.
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henden Natur- und Klimakatastrophen bleibt doch Raum fiir die Ahnung, dass wir im Grunde nicht
wissen, wie spater einmal diese Zeit zu beurteilen ist, dass es ein Wagnis ist zu sagen ,Jetzt ist die
Zeit!” — dieses zu tun und jenes zu lassen — und das als notwendig Gefundene tapfer zu ergreifen und
zu handeln.

Doch der Horizont, vor dem wir um die richtigen Wege streiten, ist nicht allein der rasende des Zeit-
geschehens, sondern Gottes Wort und Gottes Urteil, das alles und alle umfangt. Wenn nach Ps 31,16
,meine Zeiten” in Gottes Hand sind, dann sind es auch ,unsere” und damit sémtliche Zeitrechnungen,

all unsere ,Zeitenwenden”.

Gottes Zeit

Denn die wahren Zeitenwenden setzt Gott. Eine solche ist nach dem Markusevangelium der Kern der
frohen Botschaft (euangelion) Jesu vom nahen Gottesreich: Er sprach: ,Jeizt ist die Zeit: Gottes gerechte
Welt ist nahe. Kehrt um und vertraut der frohen Botschaft!” (1,15). ,Jetzt ist die Zeit!” ist eine der moglichen
Ubersetzungen des griechischen peplerotai ho kairos, in den meisten Bibeliibersetzungen wiederge-
geben mit ,Die Zeit ist erfiillt!" Eine genauere deutsche Wiedergabe miisste einen doppelten Aspekt
ausdriicken: ,,Die Zeit ist um, der Zeitpunkt ist da’. Wortlich iibersetzt hiefle es: ,Die Zeit ist vollge-
macht’. Die Vorstellung bei dieser Wendung ist, dass es ein festgesetztes Maf} gibt ... Hier ist die Zeit
tiberhaupt im Blick und damit ein von Gott gesetztes Maf3, dessen Vollwerden dem Weitergehen des
Zeitenlaufs ein Ende setzt, des Zeitenlaufs von tiefer Not und schreiender Ungerechtigkeit, in dem
immer wieder Gewalt und Unrecht triumphieren, Menschen ins Elend gestiirzt und niedergemacht
werden ... Nun ist aber im griechischen Text fiir ,Zeit" das Wort kairos gebraucht, das die giinstige
Zeit, den rechten Zeitpunkt bezeichnet, sodass der Ubersetzung hinzuzufiigen wire: Der Zeitpunkt
ist da’”® Gott bestimmt die Zeiten und erst recht die besonderen Zeiten von Rettung und Zuwendung;:
Es ereignet sich mit dem Auftreten Jesu als Messias (Mk 1,1) eine Art Wieder-Holung der géttlichen
Zeitenwende, wie sie im Bereich des Alten Testaments besonders das Buch Deuterojesaja (= Jes 40-55)
als Riickkehr Israels aus dem babylonischen Exil ausruft: So spricht die LEBENDIGE: In der Zeit der Zu-
wendung habe ich dir geantwortet, am Tag der Errettung dir geholfen (Jes 49,8)*. Es ereignet sich also inmitten
der Zeitldufe, in denen scheinbar nichts Neues geschieht, als dass das Recht des Stédrkeren herrscht
und siegt, das Wunder des Eingreifens Gottes, welches als Rettung des Kleinen und Verlorenen er-

fahren wird.

Nahe des Gottesreichs

Gravierender als das, was Jesus mit dem Tag seines Auftretens in Galilda 6ffentlich verkiindet, kann
weltweit nichts sein: Es ist die Nahe der basileia tou theou (so der griechische Ausdruck in Mk 1,15),
der Konigsherrschaft, des Reiches, der Regentschaft Gottes, oder wie immer dieser zentrale Begriff
des Markusevangeliums in der jeweiligen Zeit zu iibersetzen ist, in der es gelesen wird. Denn es geht
jederzeit darum zu verstehen, dass eine wirkliche Durchsetzung gemeint ist, kein marchenhaftes
Kénigreich oder eine konstitutionelle Monarchie, darum die in der Kirchentagsiibersetzung gewéhlte
Wiedergabe mit ,gerechte Welt Gottes”. Diese lasst durchschimmern, worum es bei der Herrschaft
Gottes in Wahrheit geht, von welcher Art Hoffnung und Erfahrung Israels seit eh und je gewesen sind,
die nun mit Jesus aus Nazareth Gestalt gewinnen sollen. In den Psalmen, die das Kénigtum Gottes
preisen, wird klar ausgesprochen und bejubelt, wessen Sehnsucht diese einzig wahre Regentschaft,
die weltweit und ewig sich durchsetzt, erfiillen wird:

3 Wengst S. 210f.
4 = Anfang des Textes fiir das Feierabendmabhl, s. dazu die Auslegung von Johannes Taschner fiir diesen Kirchentag.
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Psalm 145:

13 Dein Konigtum ist ein Konigtum fiir alle Zeit, /deine Herrschaft dauert von Generation zu Generation.
14 Der LEBENDIGE stiitzt alle, die fallen, /er richtet auf alle, die gebeugt sind.

15 Die Augen aller warten auf dich, /du gibst ihnen Nahrung zu ihrer Zeit.

16 Du dffnest deine Hand, /sittigst alle Lebewesen mit Zufriedenheit.

17 Gerecht ist der LEBENDIGE auf all seinen Wegen, / freundlich in all seinem Tun.

18 Nahe ist der LEBENDIGE allen, die zu ihm rufen, /allen, die aufrichtig zu ihm rufen.

19 Er erfiillt das Begehren derer, die ihn fiirchten, /ihr Schreien hort er, er befreit sie.

20 Der LEBENDIGE bewahrt alle, die ihn lieben/aber alle, die gewalttitig handeln, zerstort er.?

Und in Psalm 146, in dem im letzten Vers 10 das ewige Kénigtum Gottes gepriesen wird,

heifdt es zuvor:

7 Er schafft den Unterdriickten Recht, /gibt den Hungrigen Brot, /der LEBENDIGE lisst die Gefangenen frei.
8 Der LEBENDIGE iffnet die Augen der Blinden, /der LEBENDIGE richtet die Gebeugten auf,

/der LEBENDIGE liebt die Gerechten.

9 Der LEBENDIGE bewahrt die Fremden, /Waisen und Witwen richtet er wieder auf,

/aber die Wege der Gewalttitigen macht er krumm.®

Satt werden durch das tégliche Brot, durch ein Leben in Wiirde, die Aufrichtung der Erniedrigten und
Depressiven, der Witwen und Waisen, dass sie nicht im Elend versinken, genau wie die der Fremden,
die einen Platz inmitten derer brauchen, die in der Heimat leben kénnen, heilvolle Méglichkeiten fiir
Blinde und andere chronisch Kranke, Entmachtung der Gewalttatigen — es sind solche vermeintlich
kleine oder — im Gegenteil — vermeintlich unerfiillbare Lebenswiinsche, die zu einem Konigtum
Gottes gehoren, zur basileia, zum Reich, zum gerechten Regieren, zur gerechten Welt Gottes. Indem
diese Psalmen zusammen mit den Geschichten der Evangelien gelesen werden, erschlief3t sich uns
der weite Raum,” in dem die Hoffnung Israels auf das gerechte Gottesreich auch mit dem Auftreten
Jesu sichtbar wird.

Dieses Gottesreich, diese gerechte Welt Gottes ist nun laut Mk 1,15 nahe oder nahe herbeigekommen
(engiken). Jesus proklamiert die Ndhe der Gottesherrschaft, dies ist der zentrale Punkt seiner Ver-
kiindigung — und er selbst setzt sie im Verlauf des Markusevangeliums in Gang mithilfe der Jiinger-
schaft: ,In Jesu Worten und Taten wird Gottes Anspruch an die Menschen, seine Herrschaft und sein
Reich greifbar, werden die Méachte des Bosen iiberwunden und die Regenten der Welt in ihre Gren-

zen verwiesen”. 8

Der Ruf zur Umkehr (metanoeite) fithrt zurtick zu Gott, zu Gottes Herrschaft, wie sie in den Psalmen
und den anderen biblischen Schriften bezeugt ist und wie sie sich sofort mit Jesu Auftreten macht-
voll ankiindigt, indem in der Synagoge zu Kapernaum ein Mensch von einem krank machenden,
,unreinen’, ,ddmonischen” und damit widergoéttlichen Geist befreit wird (Mk 1,21-28). Jesus zeigt
mit seinem machtvollen Handeln (exousia, Mk 1,22.27), wie unter Gottes Herrschaft die Machte des
Bosen zusammenbrechen und die von ihnen befreiten Menschen zu einem wieder gewonnenen
Leben aufstehen.” Wichtig ist, dass auch die Zwolf, die Jesus in seine Nachfolge ruft, Anteil an dieser
exousia bekommen. Auch sie sollen als Boten von Gottes gerechter Welt starker sein als alle Kréfte des
Bosen (Mk 3,14-15).

Ubersetzung: Bibel in gerechter Sprache, 4. Aufl. Giitersloh 2011.
Ubersetzung nach Bibel in gerechter Sprache.
7 GewissermaBen der ,Wahrheitsraum* des Alten Testaments, der Tora, der Propheten und der Schriften Israels, in dem sich die
Geschichte Jesu abspielt; s. dazu F. Crisemann.
8 Dschulnigg S. 73.
9 Jochum-Bortfeld S. 239ff; auffallig ist, dass Jesu exousia und die Amtsgewalt des rémischen Kaisers griechisch mit demselben Wort
bezeichnet werden.

[ )6
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Im Verlauf des Markusevangeliums wird die Realitdt des Gottesreichs, die Nahe der gerechten Welt
Gottes in Jesus Botschaft und Wirken Zug um Zug weiter entfaltet, in weiteren Heilungen und Macht
erweisen, in Gleichnissen (Mk 4) — sowie in einigen ganz besonderen Zusagen der Nahe: dass ,jetzt!”
das Gottesreich spiirbar ist, zum Beispiel bei Kindern und bei einem Toragelehrten.

Wihrend die Jiingerschaft iiber die Geheimnisse des Gottesreichs Bescheid weif3 (Mk 4,11), was
schon sehr viel ist, wird es Kindern direkt zugesprochen, es ist prasent,'” fiir sie und mit ihnen gegen-
wirtig da: ,Jhnen gehort das Gottesreich” (Mk 10,14). Die Jiinger, die Kinder von Jesus fernhalten
wollten, werden so von ihm belehrt, dass mit den Kindern und fiir sie, den Schutzbediirftigsten in
ihrer und in jeder sozialen Welt, die gerechte Welt Gottes eigentlich da ist. Leben, Wachstum und
Unversehrtheit der Kinder stehen in direkter Beziehung zum Gottesreich, es ist kostbar und verletz-
lich wie sie.

,Nicht fern®, also ganz nah am Gottesreich (Mk 12,34) ist auch ein Schriftgelehrter oder Toragelehrter,
der mit Jesus ein beide begliickendes, gelehrtes Gespréach iiber die Tora und ihr groites Gebot fiihrt.
Die Liebe zu Gott gemafl 5. Mose 6,4f und die Liebe zu den Nachsten geméf 3. Mose 19,18 sind das
Grofite und Wichtigste, darin stimmen beide iiberein. Jesus spricht seinem Partner zu, in welcher
Nahe zum Gottesreich er mit dieser Position steht, und zeigt damit auf, dass die Dimension der Tora
wesentlich fiir es ist: ,Dem Reich Gottes ist ... nahe, wer sich an diese Zusammenfassung der Tora

u 11

hélt, die die Einzelgebote nicht aufhebt, wohl aber ihnen Richtung und Linie gibt

Evangelium im Krieg

Das Evangelium vom Gottesreich ist politisch: Mk 1,14 Nachdem Johannes gefangen genommen worden
wat, ging Jesus nach Galilda und verkiindete die frohe Botschaft Gottes (euangelion tou theou). Hier wird zu-
nachst das Auftreten und Schicksal Jesu mit dem des Propheten Johannes verkniipft, der gefangen
genommen, ausgeliefert worden war, genau wie es spéter Jesus geschieht.

Sodann steht mit dem Stichwort ,Evangelium” (euangelion), ,frohe Botschaft” Gottes ein eminent
politischer Begriff im Raum, der einen direkten Kontrast zu den ,frohen Botschaften” der romischen
Kaiser und ihrer gewaltformigen Herrschaftszeit darstellt. Es gibt zum Beispiel eine in Priene, in der
heutigen Tiirkei, gefundene Kalenderinschrift aus dem Jahr 9 v. Chr., wonach fortan auf Vorschlag
des romischen Prokonsuls der Jahresbeginn auf den Geburtstag des Kaisers Augustus gelegt werden
solle. ,Im Beschluss ... heifit es: ,Der Geburtstag des Gottes (des Kaisers Augustus!) verursachte fiir
die Welt die von ihm gewirkten guten Botschaften’”’> Dagegen steht Jesu Wort vom ,Evangelium
Gottes” einer gerechten Welt: Sie ist Botschaft, die vom einzigen Gott, vom Gott Israels, ausgeht und
seine Worte zum Inhalt hat, also objektiv und subjektiv theozentrisch ist.”® Die unterschiedliche
Natur solcher ,frohen Botschaften, solcher ,Evangelien” ist fundamental: ,Hier kommen die ,guten
Botschaften’ ... von der Spitze des Reiches, von der grofiten Macht im Imperium. Im Markusevangeli-
um — und sonst im Neuen Testament — ist die ,gute Botschaft’ mit einem ohnmaéchtigen Opfer dieser
imperialen Gewalt verbunden, mit Jesus, und dennoch kommt sie von ,ganz oben”"!*

Verkniipft ist dieses Evangelium von Anfang an ausdriicklich mit einer Zeit der Erl6sung, die das Volk
Israel einige Jahrhunderte zuvor mit dem Ende der Exilszeit in Babylon erfuhr, als Heimkehr und ein
Wiederaufbau der Hauptstadt Jerusalem und ihres Tempels wunderbarerweise moglich wurden. Ein
dem entsprechendes Zitat von Jesaja 52,7 klingt in Jesu ersten Worten aus Mk 1,14 und 15 deutlich
an: ,Wie lieblich sind auf den Bergen die FiifSe des Freudenboten, der da Frieden verkiindigt, Gutes predigt, Heil

10 Dschnulnigg S. 271f.

11 Wengst S. 242.

12 Wengst S. 203; zum Text der Inschrift von Priene und &hnlicher Quellen s. auch Guttenberger S. 38f.
13 Von Bendemann S. 38.

14 Wengst S. 203.
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verkiindigt, der da sagt zu Zion: Dein Gott ist Kénig!“’> An dieses Bibelwort wird also gewissermafien als
ein Wahrzeichen dieser neuen frohen Botschaft erinnert und damit die Hoffnung auf das Wahrwer-
den von Jesu erster und zentraler Predigt bekraftigt.

Wir haben hier also am Anfang des Markusevangeliums drei Zeitebenen: 1. Ankniipfung an Jesaja,
wodurch Israels Befreiung aus dem Exil anklingt; 2. die Botschaft von der basileia am Beginn des
Wirkens Jesu; sodann 3. die tatsachliche Zeit der Abfassung des Markusevangeliums selbst. Dieses
wird um 70 n. Chr. von einer Gruppe jiidischer Messiasglaubiger aufgeschrieben, also etwa 40 Jahre
nach Jesu Kreuzigung und Auferstehung, unter dem Erleben des romischen Krieges, der Jerusalem
und den Tempel vollig zerstort. Gerade auch Galilda ist ein weiterer Kriegsschauplatz mit ungezahlten
Toten am und im See.®

Und nun wird ausdriicklich in der erzahlten Zeit von Mk 1,14 gesagt, dass Jesus nach Galilda, seiner
Heimat, zuriickkehrt, nachdem er sich 40 Tage in der Wiiste aufgehalten hatte: Galilda ist der Schau-
platz von Jesu erstem Auftreten mit seinen groflen Wundertaten der Heilung sehr vieler Menschen.
Und gleichzeitig ist es genau die Landschaft, wo wahrend der historischen Zeit der Abfassung dieses
Evangeliums, oder etwa einige Jahre zuvor, die romische Armee unsagbare Grauel an Tausenden aus
der jiidischen Bevolkerung begangen hatte. Die Zeit von Jesu Anfingen wird so hineinerzahlt in eine
Zeit der Katastrophe, die in der Gegenwart herrscht, in der das Markusevangelium aufgeschrieben
worden ist. Gleichzeitig klingt ein grofler Raum der Befreiung an mit dem Zitieren der gottlichen
Heilsbotschaft von Jes 52,7: Es gibt den Trost, dass Israels babylonisches Exil voriibergegangen ist
und somit seine Erlésung wieder moglich werden kann.

Dieses Evangelium ist also nicht blind fiir die schreckliche Realitat des Krieges. Sie setzt vielmehr

die gottliche Realitat, die Botschaft von der gerechten Welt Gottes mitten hinein, gerade auch in eine

katastrophale Wirklichkeit. Es ist immer die Frage an alle, die diese Botschaft horen, ob sie dieser trau-
en wollen, auf sie letztlich setzen, ihr Leben darauf bauen inmitten aller Schrecken, die anscheinend

oder scheinbar dagegen stehen.

Als Dietrich Bonhoeffers Patenkind, der kleine Sohn von Renate und Eberhard Bethge, im Mai 1944
getauft wurde, war in Berlin Bombenalarm. Bonhoeffer schreibt dazu aus dem Gefdangnis an den
Freund ein paar Tage spater, am 21. Mai 1944: ,Wenn Gott mitten in den Bedrohungen eines Flieger-
alarms den Ruf des Evangeliums zu seinem Reich in der Taufe ergehen ldsst, so wird es merkwiirdig
klar, was dieses Reich ist und will. Ein Reich stérker als Krieg und Gefahr, ein Reich der Macht und
Gewalt, das fiir die einen ein ewiger Schrecken und Gericht, fiir die anderen ewige Freude und Ge-
rechtigkeit ist, nicht ein Reich des Herzens, sondern iiber die Erde und alle Welt, nicht verganglich,
sondern ewig, ein Reich, das selbst seinen Weg schafft und sich Menschen ruft, die ihm den Weg
bereiten, ein Reich, fiir das sich der Einsatz des Lebens lohnt”.'”

Fiir die allermeisten Besucher und Besucherinnen des Niirnberger Kirchentags 2023 gibt es keine
unmittelbare Realitdt eines Krieges, aber sie ist uns doch néher geriickt als bei fritheren Kirchentagen.
Um die richtigen Schritte der Solidaritat und Hilfe fiir die vom Krieg iiberfallenen Menschen in der
Ukraine ist zu diskutieren und zu ringen. Es ist Zeit, dariiber nachzudenken, wie eine gerechte Welt
aussehen miisste, in und nach diesem Krieg. Und was inmitten aller anderen bedrohlichen Krisen
unserer Gegenwart einer gerechten Welt Gottes entsprache, wie und wo Gott ,die Wege der Gewalt-
tatigen ... krumm” macht (Ps 146,9). Wie ist heute Jesu Ruf zu horen: , Jeizt ist die Zeit: Gottes gerechte
Welt ist nahe. Kehrt um und vertraut der frohen Botschaft!”? Das ist die Frage an uns heute. Aber das ist
auch unsere Hoffnung.

15 Lutherlibersetzung 2017.
16 Dazu Bedenbender 2019, S. 239-256: ,,Das vom Krieg verstorte Evangelium nach Markus".
17 Bonhoeffer S. 442f.
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Kirchentagspsalm (Tagzeitengebete)
Psalm 31,15-25

Ubersetzung fiir den Kirchentag Niirnberg 2023

15 Ich habe mein Vertrauen auf dich gerichtet, LEBENDIGE.

Ich habe gesagt: ,Mein Gott bist du!” 16 In deiner Hand sind meine Zeiten. Reif3 mich aus der Hand
derer, die mich anfeinden und verfolgen. 17 Lass dein Angesicht leuchten iiber mir — ich diene dir.
Rette mich durch deine Zuwendung. 18 LEBENDIGE, lass mich nicht zuschanden werden, denn ich
rufe zu dir. Zuschanden werden sollen Ungerechte, verstummen wie im Totenreich. 19 Schweigen
sollen die Liigenlippen, die {iber einen Gerechten unverschamt reden, voller Hochmut und Verach-
tung. 20 Wie grof ist deine Giite, die du bewahrt hast denen, die dich fiirchten, und bereitet denen,
die zu dir fliichten — und alle kdnnen es sehen. 21 Du verbirgst sie im Schutz deines Angesichts

vor den Verschworungen der Leute, versteckst sie in einer Hiitte vor dem Streit der bosen Zungen.
22 Gesegnet sei die LEBENDIGE, denn wunderbar hat sie mir ihre Zuwendung erwiesen in belager-
ter Stadt. 23 Aber ich, ich hatte in meiner Angst gesagt: ,Abgeschnitten bin ich von der Gegenwart
deiner Augen.” Doch du hast die Stimme meines Flehens gehort, als ich zu dir rief. 24 Alle, die ihr der
LEBENDIGEN zugewandt seid, liebt sie! Treue bewahrt die LEBENDIGE, vergilt aber reichlich denen,
die hochmditig handeln. 25 Seid stark, und euer Herz sei mutig, alle, die ihr auf die LEBENDIGE hofft.

Ubersetzung in Leichter Sprache
Gott: Meine Zeit gehort dir.
Ich vertraue dir.

Mein Leben gehort dir.

Meine Zeit gehort dir.

Du zeigst dich mit deiner Liebe.
Und ich diene dir.

Gott: Meine Not ist grof3!
Hilf mir. Jetzt.

Rette mich vor den Feinden.
Sie sprechen bdse {iber mich.
Ihre Sprache ist wie Gewalt.
Die Feinde erzahlen Liigen.
Sie zerstoren mein Leben.

Die Feinde sollen still sein.
Sie sollen tot sein. Gott:
Bringe du Gerechtigkeit.
Meine Not ist grof3.

Rette mich.

Gott: Ich danke dir.

Ich vertraue nur dir.

Du bist mir nah.

Deine Nahe ist mein Schutz.

Gott: Ich hatte Angst.

Meine Angst: Du ldsst mich allein.
Ich erinnere mich:

Laut habe ich dich gerufen.

Das war mein Schrei in der Not.
Du hast mich gehort!

Du horst mich immer.

Gott: Ich danke dir.
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Gott: Gib uns Mut!
Seid stark.
Vertraut Gott

In deiner Hand ruht meine Zeit
CHRISTL M. MAIER

Der Mottovers (V. 16a) aus dem Kirchentagspsalm fiir den 38. Deutschen Evangelischen Kirchentag
in Niirnberg ist ein bewegender Satz biblischer Gebetssprache, mit der sich Menschen seit alters her
ihrer Beziehung zu Gott versichern. Ein Satz, der Gott viel zutraut, denn die Beterin oder der Beter
begibt sich in Gottes Hand, liefert sich Gott aus. Sie oder er erwartet dort Schutz und Geborgenheit,
weif} sie doch, dass Gottes Hand auch gottliche Handlungsfahigkeit und Macht symbolisiert. Die
eigene Zeit, die Lebensspanne eines Menschen, ist begrenzt, aber sie ist zugleich eingebettet in die
Unendlichkeit Gottes, der die Zeit iberhaupt erst in Gang gesetzt hat, als er das Licht schuf und die
Abfolge von Licht und Dunkel als Tag und Nacht bestimmte (1 Mose 1,3-5).

Derselbe Psalmvers diente als Losung fiir den 23. DEKT 1989 in Berlin: ,Unsere Zeit in Gottes
Hianden” (Ps 31,16). Diese vom hebriischen Text etwas abweichende Ubersetzung 16st wohl bei
den meisten Menschen die Assoziation segnender oder haltender Hande aus. Im hebréischen Text
von Ps 31,16 aber ist nur von einer Hand Gottes die Rede und in der parallelen Zeile von der Hand
der Feinde; auflerdem stehen die Zeiten im Plural: ,In deiner Hand sind meine Zeiten. Reif$ mich
aus der Hand derer, die mich anfeinden und verfolgen.” Die Person, die hier Gott anruft, fiihlt sich
im Moment des Sprechens also keineswegs geborgen, sondern ist im Gegenteil der Gewalt anderer
Menschen ausgesetzt. In der Situation der Verfolgung, in der Gefahr, ihr Leben zu verlieren, erinnert
sie sich an die starke und schiitzende Hand Gottes und bittet Gott, sie zu retten, herauszureiffen aus
einer aktuellen bedrohlichen Situation.

Warum steht die Zeit hier im Plural? Zeit ist, abstrakt verstanden, ein Kontinuum, gleichmafig dahin-
flieRende Zeit. Tatsdchlich wird sie aber sehr unterschiedlich erlebt: Es gibt Zeiten intensiven Lebens
und Zeiten, die nicht im Gedachtnis bleiben. Den Wartenden dehnt sich die Zeit, wahrend sie in Ge-
sprachen und Begegnungen oft viel zu schnell vergeht. Das berithmte Gedicht ,alles hat seine Zeit”
(Prediger 3) unterscheidet Zeiten nach dem, was in ihnen getan oder erlebt wird. Das betende Ich in
Ps 31 weift um die verschieden erlebten Zeiten, derzeit aber fiihlt es sich bedréngt und fleht daher
Gott an, es aus der Gewalt anderer zu retten.

Der Beter erinnert sich an den priesterlichen Segen, mit dem bis heute die Menschen am Ende des
Gottesdienstes in ihren Alltag entlassen werden. Ja, er fordert diesen Segen geradezu ein: ,Lass dein
Angesicht leuchten {iber mir ... rette mich durch deine Zuwendung!” (Ps 31,17).

Der ganze Psalm — eine Komposition

In Psalm 31 sind verschiedene Gebetssituationen miteinander verkniipft, so dass leicht der Eindruck
entsteht, er sei aus verschiedenen Teilen zusammengesetzt.! In seinem Zentrum steht die Klage einer
Person, die ihre Krankheit und Schwiche als Anlass fiir die Anfeindung durch Mitmenschen versteht
und Gott um Hilfe anfleht (V. 10-19). Diese Klage wird gerahmt durch Verse des Dankes an Gott

(V. 6-9 und V. 20-23), die auf eine bereits erfolgte Rettung zurtickblicken. Einen duleren Rahmen
bilden ein einleitendes Bittgebet (V. 2-5) und abschliefende Aufforderungen an einen Kreis von
Zuhorenden (V. 24-25).2

1 Vgl. Hossfeld, Psalm 31, 191, der eine Dreiteilung in V. 2-9, 10-19 und 20-25 vorschlagt.
2 Diese Struktur folgt Potgieter, David in Consultation, 118 und Botha, Freedom, 431-432; beide unterteilen V. 10-19 in zwei
Strophen (V. 10-14.15-19) und den ganzen Psalm in sechs Strophen.
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Der Psalm verkniipft jedoch nicht nur verschiedene Redeformen — Klage, Dank, Bitte und Auffor-
derung — sondern greift auch Stichworte und Wendungen aus anderen Gebeten und Schriften der
Hebraischen Bibel auf: So fiihlt sich die Beterin von Feinden umringt, die sie mit einem Netz fangen
wollen (Ps 31,5). Wie die Beterin von Ps 71,1-3 imaginiert sie Gott als Zufluchtsstatte und feste Burg,
zu der sie fliehen kann, um der Verfolgung zu entkommen (V.1) und appelliert in ihrer Bitte um
Rettung an Gottes Gerechtigkeit.?

Auch mit Jonas Gebet im Bauch des Wals hat Psalm 31 zwei Stichworte gemeinsam: Wie in der

Klage in Jona 2,9 halten sich die Gegner des Beters an ,leere Nichtigkeiten” (Ps 31,7). Dieser Aus-
druck kommt nur an diesen beiden Stellen vor. Er bezieht sich auf Bildnisse und Statuen anderer
Gottheiten, die als wirkungslos charakterisiert werden. Wie die Beterin von Ps 31 versteht auch Jona
seine Bindung an Gott als Gegensatz zu einer solchen Verehrung von ,Gétzenbildern”. Die zweite
Gemeinsamkeit findet sich in der Wendung ,ich bin abgeschnitten von der Gegenwart deiner Augen”
(Ps 31,23). Sie steht ahnlich in Jona 2,5 und ist auch dort mit dem Dank an Gott verbunden, dass er
die Stimme des Beters gehort und ihn gerettet hat (vgl. Jona 2,3).# Damit spielt Ps 31 an die Situation
des Jona an, der auf wundersame Weise vor dem Ertrinken gerettet wird und Gott fiir seine Rettung
in letzter Minute mit einem Lied dankt.

Mit der Wendung ,Grauen ringsum” (Ps 31,14) erinnert der Psalm an den um seiner Botschaft willen
verfolgten Propheten Jeremia. ,Grauen ringsum” bringt im Jeremiabuch die Situation der Kriegsge-
fahr auf den Punkt (Jer 6,25; 46,5), aber Jeremia bezeichnet damit auch seine eigene Situation in dem
Klagegebet (Jer 20,7-13). Wie die Beterin von Ps 31 klagt Jeremia, er werde sogar von Menschen, die
ihm eigentlich nahestehen, verfolgt, verhohnt und verspottet (Ps 31,12.14; Jer 20,10). Beide empfinden
das Gerede der Menge (hebriisch: dibbat rabbim) als ausgrenzend und gegen sie gerichtet (Ps 31,14;
Jer 20,10). Beide setzen aber dennoch ihr Vertrauen auf Gott (Ps 31,15; Jer 20,11) und iiberlassen es
Gott, die feindlichen Angriffe zu ahnden (Ps 31,18; Jer 20,11-12). Gott wird in dieser Auseinanderset-
zung zwischen Menschen als gerechter Richter angerufen und gebeten, die Feinde zu Fall zu bringen.
Solche Wiinsche nach Rache und Vergeltung in Klagepsalmen werden aus heutiger christlicher Sicht
oft als problematisch empfunden. Wie Erich Zenger gezeigt hat, sind sie jedoch Lebensauflerungen
der Verfolgten, Armen und zu Tode Erschrockenen und signalisieren den letzten Funken ihres Lebens-
willens. Als Reaktion auf unségliche Not {iben diese Beter:innen Vergeltung nicht selbst aus, sondern
stellen es Gott anheim, die Ungerechtigkeit zu beenden und seine Gerechtigkeit durchzusetzen.’

Der biblische Gott steht stets auf der Seite der verfolgten und an den Rand gedrangten Menschen
und lésst sich in Not und Verzweiflung auch anrufen. Da sie von Gottes Willen und Macht, den Not-
leidenden zu helfen, tiberzeugt sind, rufen die Beterin und Jeremia ihre Zuhorer:innen dazu auf, sich
an Gott zu halten und Gottes helfendes Eingreifen zu riihmen (Ps 31,24-25; Jer 20,13).

David als idealer Psalmbeter

Weil David als begnadeter Musiker und Sanger gilt (vgl. 1 Sam 16,23), wurden ihm im Psalmenbuch
viele Psalmen zugeeignet, in denen eine einzelne Stimme zu Wort kommt, darunter auch Psalm 31.
Uber die Zueignung in V. 1 hinaus finden sich noch weitere Anklénge an David.® So haben Ps 31 und
Davids Danklied fiir seine Rettung aus Feindeshand in 2 Sam 22 (parallel: Ps 18) einige Schliissel-
worter gemeinsam: In beiden wird Gott als ,Zuflucht” (ma‘os, 2 Sam 22,33; Ps 31,3.5) und als JJFestung,
Burg” (mzudah, 2 Sam 22,2; Ps 31,3.4) beschrieben und Gottes ,Zelt, Hiitte” wird als Ort des Ver-
bergens (2 Sam 22,12) bzw. des Schutzes (Ps 31,21) genannt. In Ps 31,9 beschreibt der Beter seine
Rettung aus Feindeshand mit der Aussage ,Du hast meine Fiie auf weiten Raum (mdrchav) gestellt
(‘m-d Hif'il).” Das klingt wie eine komprimierte Verbindung von 2 Sam 22,20 par. Ps 18,20 Er fiihrte
mich hinaus ins Weite (mdrchav)...” und 2 Sam 22,34 par. Ps 18,34 ,der meine Fiile schnell wie die
Hirschkiihe macht und mich auf Hohen stellt ( ‘m-d Hif'il).”

3 Vgl. Botha, Freedom, 429.

4 Die Bedeutungen der beiden Verben g-r-s Nif‘al ,abgeschnitten, verstoBen sein“ (Ps 31,23) und g-r-sch ,verstoBen, vertrieben sein“
(Jona 2,5) liegen nahe beieinander.

5 Vgl. Zenger, Ein Gott der Rache?, 152-153.

6 Vgl. zum Folgenden den detaillierten Nachweis in Botha, Freedom, 436-437.
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In diesen fiir die Psalmensprache charakteristischen Versen (Vgl. noch Ps 4,2; 25,17; 118,5), wird die
Errettung aus Not und Bedrangnis ,als elementare Bewegungsfreiheit, als Weite’ bzw. ,weiter Raum’
beschrieben ..., die dem Beter in seiner lebensbedrohlichen ,Enge’ von JHWH zuriickgegeben wur-
de.”” Wie der Beter von Ps 31, fiirchtet auch David, in die Hand seiner Feinde zu fallen (vgl. 1 Sam
23,11-14.19-20), wird aber letztlich von Gott gerettet.

Der Beter bezeichnet sich in Ps 31,17 als ,Sklave”, , Knecht” oder ,Diener” Gottes (‘eved); das ist gegen
den Wortlaut ein Ehrentitel fiir Menschen, die von Gott beauftragt oder Gott besonders zugetan
sind. Zu diesem ,Servicepersonal” Gottes gehdren Menschen wie Mose (Jos 1,1), David (2 Sam 7,8),
Prophetinnen und Propheten (Jer 7,25), Maria (Lk 1,48), Paulus (R6m 1,1) und der namenlose Gottes-
knecht im Jesajabuch (Jes 42,1; 53,11), aber auch die Beterinnen und Beter vieler Psalmen, die sich zu
Gott bekennen und ihn preisen (Ps 19,12.14; 119,17; vgl. Jes 65,13-15) und die am Ende des Psalms
als ,der lebendigen Gottheit zugewandt” und ,auf sie hoffend” charakterisiert werden.

Zur Datierung des Psalms

Die hier genannten literarischen Beziige zu anderen beriihmten Betern wie Jona, Jeremia und David
zeigen, dass der Psalm in seiner jetzigen Form aus nachexilischer Zeit stammt.® Nach der Zerstérung
Jerusalems und dem Verlust der Eigenstaatlichkeit mussten sich die Israelit:innen, die in Juda iiberlebt
hatten, und diejenigen, die aus dem babylonischen Exil zuriickgekehrt waren, neu zusammenraufen
und den Wiederaufbau von Tempel und Stadt bewerkstelligen. Die im Exil ersehnte Zeit des Friedens
und des Neubeginns, die der namenlose Prophet in Jes 40-48 in opulenten Sprachbildern beschreibt,
hatte sich nicht ganz und vor allem nicht fiir jede einzelne Person erfiillt. Wie aus Hag 2,6.9-11
hervorgeht, gibt es schlechte Ernten und das Uberleben ist nicht garantiert, der Segen Gottes scheint
fern zu sein.

Wie viele andere Psalmen (Ps 10,2; 72,2.4; 74,19-22; 119,50) und prophetische Texte (Zef 3,11-13;
Jes 65,13-15: 66,1) verweist auch Ps 31,24-25 auf eine Gruppe besonders frommer Menschen (he-
bréisch: chasidim), die Gott zugewandt sind und als besonders gottesfiirchtig gelten. Sie bezeichnen
sich selbst haufig als ‘ani ,elend, arm” und als von den Autoritédten verfolgt.’

In der Verbindung von Klage, Dank, Bitte und Aufforderung, Gott zu lieben, erscheint der Psalm wie
ein Gebetsformular, das auf verschiedene Situationen angewandt werden kann. Dadurch gewinnt

er eine zeitlose Kraft, die Menschen ermutigt, den Psalm bis heute zu beten und auf ihre eigene Not
und ihren Dank an Gott zu beziehen.

Die Versauswabhl fiir den Kirchentag
In dem Psalm als Ganzem tiberwiegt die Klage iiber die seelische und korperliche Not des Beters
oder der Beterin. Fiir den Kirchentag haben wir bewusst den zweiten Teil des Psalms ausgewahlt,
weil er das Vertrauen auf Gott betont und in der Riickschau aus der Sicht der Geretteten eine bedroh-
liche Situation beschreibt, die sich auch in unseren Alltag einschleicht und nicht mehr nur auf einer
personlichen Ebene, sondern auch in gesellschaftlicher Perspektive zunehmend zum Problem wird.
Es ist die Situation der Verleumdung und des Spinnens von Intrigen, wie die Verse 19 und 21 zeigen:

19 Schweigen sollen die Liigenlippen,

die iiber einen Gerechten unverschamt reden, voller Hochmut und Verachtung.

21 Du verbirgst sie (d.h. die Menschen, die bei dir Zuflucht suchen) im Schutz deines

Angesichts vor den Verschwoérungen der Leute,

versteckst sie in einer Hiitte vor dem Streit der bosen Zungen.

Janowski, ,Du hast meine FiiBe auf weiten Raum gestellt”, 330.

Mit Botha, Freedom, 425.

9 Vgl. Hossfeld, Psalm 31, 193; Botha, Freedom, 441, folgt der These von Bernard Gosse, der die Gruppe mit Leviten in nachexilischer
Zeit identifiziert.

00

17 - Exegetische Skizzen Kirchentag Niirnberg 2023



Wie sehr Worte verletzen konnen, ist uns allen bewusst. Sie konnen eine Person in den Augen ande-
rer unmoglich machen, ihre Karriere beenden, ihr Selbstvertrauen unterminieren, ja, sie in den Selbst-
mord treiben oder sogar andere anstacheln, diese Person zu téten — und das unabhéngig davon, ob
solche Worte zutreffen oder frei erfunden sind. Verleumderische Rede schadet immer, in tatsdchlichen
Begegnungen und virtuell in sozialen Netzwerken. Lange bevor Begriffe wie ,hate speech” und ,fake
news” in aller Munde waren, beschreiben die biblischen Verse, wie Worte Zwietracht sden und eine
Gemeinschaft zerstéren konnen.

In Ps 31,19 tritt die verleumderische Rede als ,Lippen der Liige” oder ,Rede des Trugs” personifiziert
auf. Auch die Beter im alten Israel wussten, dass sich solche Worte leicht verselbstandigen, durch
Weitersagen von denen abldsen, die sie urspriinglich aussprachen, und sich auftiirmen zu Liigenge-
bauden bis hin zur Verschworung. So beschreibt Ps 55,22 diejenigen, die verleumderisch reden, fol-
gendermaflen: ,Glatter als Butter schmeichelt ihr Mund, aber handfester Streit liegt ihnen am Herzen.
Weicher als Ol flieRen ihre Worte, aber sie sind offene Messer” (BigS). Und Spr 18,68 stellt fest:
,Die Lippen des Toren bringen Zank, und sein Mund ruft nach Schlagen. Der Mund des Toren bringt
ihn ins Verderben, und seine Lippen bringen ihn zu Fall. Die Worte des Verleumders sind wie Lecker-
bissen und gehen einem glatt ein” (Luther 2017).

Diejenigen, die so reden, werden in den Psalmen und den Weisheitsspriichen rescha’im (Singular
rascha’) genannt; meistens wird das hebradische Wort im Deutschen mit ,Frevler” iibersetzt, aber
dieses Wort hat im Deutschen seine Kraft verloren und driickt nicht mehr — wie im biblischen Text
gemeint — aus, dass sie gegentiiber ihren Mitmenschen gewalttatig und zerstorerisch handeln, ihre
Macht missbrauchen und zu ihrem eigenen Vorteil andere Menschen schéadigen und unterdriicken.
,Frevel” meint biblisch ein Vergehen gegen Gott und qualifiziert solches Tun als Ubertretung der
Tora, der guten Weisung Gottes, die auf ein gelingendes Leben und Zusammenleben zielt. Der Gegen-
begriff dazu ist zadig ,gerecht”, d.h. im Recht, unschuldig, aber nicht: siindlos. So besingt Psalm 1
einen Menschen als Gerechten, der sich von Machtgierigen und Gewissenlosen fernhilt, aber Lust
hat an der Weisung Gottes und tiber der Tora murmelt Tag und Nacht. Als Gerechte kénnen diejeni-
gen gelten, die Gott fiirchten und bei ihm Zuflucht suchen (Ps 31,20).

Zwischen Not und Rettung
Der Beter oder die Beterin von Psalm 31 ist also ins Gerede gekommen, wird verleumdet und bittet
Gott um Rettung aus dieser Bedrangnis. Ja, er oder sie wiinscht, dass diejenigen, die Liigen verbreiten,
verstummen und sterben sollen (V. 18-19). Ein solcher Rachewunsch ist trotz seiner Anstofigkeit
psychologisch verstandlich; er hat in Klagepsalmen die Funktion, die Vergeltung Gott anheim zu stel-
len. Der Psalmbeter sieht damit gerade davon ab, sich selbst zu rachen, sondern bittet Gott darum,
den Zusammenhang von der Tat und ihren Folgen wieder in Kraft zu setzen.!® Dieser Tun-Ergehen-
Zusammenhang beruht auf der Vorstellung, dass Gott die Welt als gute Ordnung geschaffen hat und
die gute Tat Gutes bewirkt, der Fluch der bosen Tat aber auf den Tater oder die Taterin zuriickfallt.
Ob der Wunsch, Gott moége den Gegner:innen gemaf ihres Tuns vergelten, sich erfiillt, bleibt in
Psalm 31 offen. Aber die Losung des Konflikts von Verleumdung und {ibler Nachrede ist beschrieben:
Der Beter blickt in Vers 22 auf Gottes Hilfe zuriick und preist seine Rettung als Ausdruck der chesed
Gottes — auch das ist ein theologisch aufgeladener Begriff, der das Bedeutungsspektrum ,Giite, Treue,
Freundlichkeit, Gnade” umfasst. Wir haben ihn in Ps 31,17 mit ,Zuwendung” {ibersetzt, weil die Bete-
rin hier Gottes Aufmerksamkeit fiir ihre Not erfleht und die parallele Zeile denselben Gedanken mit
der Bitte ,lass dein Angesicht leuchten iiber mir” formuliert. Diese grundlegende Zugewandtheit und
Reaktion Gottes auf menschliches Handeln beschreibt das Bekenntnis in Ex 34,6-7:
Adonaj, Adonaj, eine barmherzige und gnadige Gottheit, langsam zum Zorn und reich an
Treue und Wahrhaftigkeit, die Treue bewahrt Tausenden, die Schuld, Vergehen und Siinde
vergibt, aber nicht ungestraft lasst, sondern die Schuld der Vorfahren ahndet an Kindern und
Enkeln, bis zur dritten und vierten Generation.

10 Vgl. Zenger, Ein Gott der Rache?, 133-134.
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Im Riickblick auf die eigene Rettung greift die Beterin in V. 21-22, wie schon in V. 3-4, auf Zufluchts-
orte zuriick — auf Hiitte und Stadt. Die Hiitte (hebréaisch sukkah) steht in V. 21 parallel zum ,Schutz
deines Angesichts” und meint wahrscheinlich den Tempel auf dem Zionsberg, in dem Gott thront
(vgl. Jes 6) und der als herausragender Zufluchtsort gepriesen wird (Ps 48,3-4). Mit der ,belagerten
Stadt” (V. 22) ist wohl die in den Zionsliedern gepriesene Gottesstadt Jerusalem gemeint, die einst
ein von Gott beschiitzter Raum war (Ps 46,5; 48,2; 87,3).

Im Riickgriff auf die religiose Tradition, mit bekannten Worten der Zuversicht und des Vertrauens,
kann die Beterin sich freuen, dass Gott ihre Fiifle auf weiten Raum gestellt (V. 9) und ihr damit wieder
Bewegungsfreiheit und Standfestigkeit verschafft hat. Die Beterin hat ihre Angst, von Gottes Augen
und Gegenwart abgeschnitten und damit im Tod gefangen zu sein (V. 23), iiberwunden. Mit den Fiifen
weit ausschreitend, den Blick auf die Hilfe Gottes gerichtet, entkommt sie der Enge der Not, dem
Netz der Intrigen und wendet sich an all diejenigen, die ihr Danklied horen. Sie ist nicht mehr einsam
und allein, sondern in der Gemeinschaft derer, die treu zu Gott halten (V. 24), das sind hebriisch die
chasidim, also diejenigen, die Gottes chesed erwidern, was in dem tiiblichen deutschen Begriff ,Fromme”
nicht mehr zum Ausdruck kommt. Ihren Glaubensgeschwistern ruft sie zu: ,Seid stark, und euer Herz
sei mutig” (V. 25).

Ps 31,15-25 als Tagzeitengebet fiir den Kirchentag

Obwohl der zweite Teil des Psalms den Dank an Gott fiir die Rettung aus der Not die Zuversicht

der betenden Person und ihr Gotteslob betont, wird die Not nicht ausgeblendet. Sie ist noch gegen-
wartig in der Vertrauensaussage, dass Gott Verleumdung und Liige entgegentreten werde und die-
jenigen beschiitzt, die verleumdet werden. Auch in der Bitte um Rettung und Eingreifen Gottes gegen
die Verleumder:innen (V. 16b—19) ist die bedrohliche Situation spiirbar.

In der Zeit einer Pandemie, die die Gesundheit aller und das Leben vieler Menschen bedroht, wird
der Streit der Meinungen fiir manche zur Quelle von Angst und Bedrangnis. Wem soll ich Glauben
schenken und vertrauen? Wer sagt, was richtig ist? In einer Zeit, in der der dramatische Klimawandel
im allgemeinen Bewusstsein angekommen ist, wird der Streit iiber geeignete Gegenmafinahmen
immer heftiger. Wie schnell miissen wir handeln? Wessen Position setzt sich durch? Was befordert,
was behindert das Umdenken?

Christinnen und Christen haben verschiedene Meinungen und konnen diese zum Ausdruck bringen
— ja, eine offene Diskussion im streitbaren Austausch von Argumenten ist sinnvoll und notwendig.
Denn es ist wichtig zu erkennen, was jetzt ,an der Zeit” ist, was ,die Stunde geschlagen” hat. Wo die
abweichende Meinung aber diffamiert wird, wo Menschen fiir ihre Meinung angefeindet werden, wo
Demonstrationen zum Aufbegehren des Volkes gegen ,die da oben” hochstilisiert werden, wo Fackel-
ziige vor Politikerwohnungen die dunkle Vergangenheit Deutschlands beschworen, da ist Einhalt

zu gebieten. Da miissen ,hate speech” und ,fake news” als das benannt werden, was sie sind: gemein-
schaftszerstorende Taten um des Rechthabens willen, keine alternative Wahrheit, sondern bewusste
Desinformation, die nur einer kleinen Gruppe niitzt, andere persénlich gefahrdet und auch das Ge-
meinwohl missachtet. In solchen Zeiten ist die Unterscheidung der Geister notwendig und zugleich
schwer. Jetzt ist die Zeit, auf Wirkungen von Worten und Taten zu schauen, selbst wenn nicht immer
auf den ersten Blick erkennbar ist, wer ,Gerechter’, wer ,Frevler” ist — damit nicht nur die gehort wer-
den, die am lautesten schreien.

In die Schilderung der Not des Einzelnen in Psalm 31 kénnen wir in der Vorbereitung auf den Kirchen-
tag in Niirnberg unsere Not einflechten, unsere Bedrdngnis vor Gott aussprechen: ,In deiner Hand
ruht meine Zeit, ruht mein Leben.” In die Zuversicht der Beterin oder des Beters, die sich auf diese
Geborgenheit des eigenen Lebens in Gottes Hand stiitzt, konnen wir einstimmen als Menschen guten
Willens, die zwar durchaus gerecht und untadelig sein wollen, die aber im Scheitern an diesem An-
spruch als Glaubende um Gottes Giite und Treue wissen. Als diejenigen, die am Ende des Psalms auf-
gefordert werden, mutig und stark zu sein, konnen wir uns trauen, gegen Liigen und Verleumdung
vorzugehen und uns so zu verhalten, dass wir die Gemeinschaft férdern und ihr nicht schaden. Jetzt
ist die Zeit, anderen die Freiheit der eigenen Meinung zuzugestehen, aber dennoch der verleumde-
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rischen Rede offen zu widersprechen. Jetzt ist die Zeit, die Folgen unseres Handelns zu iiberdenken
und unser Handeln zu dndern. Es ist Zeit, mutig zu sein und dafiir Sorge zu tragen, was der Gemein-
schaft niitzt und deren Spaltung in selbsternannte ,Gerechte” und ,Frevler” verhindert.
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Nr. 13: In deiner Hand, Nr. 17: In deiner Hand ruht meine Zeit, Nr. 24: Meine Zeit in deinen Handen,
Nr. 29: Du bist mein Gott, Nr. 30: In deiner Hand, Nr. 31: Du bist mein Gott, Nr. 32: Gott gibt uns Mut,
Nr. 33: Du bist mein Gott, Nr. 34: Meine Zeit in deinen Hdanden
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Bibelarbeiten am Donnerstag
Johannes 2,1-12

Ubersetzung fiir den Kirchentag

1 Am dritten Tag war eine Hochzeit in Kana, das in Galilda liegt. Und Jesu Mutter war dort. 2 Jesus
und seine Schiilerinnen und Schiiler waren aber auch zur Hochzeit eingeladen.

3 Als der Wein zur Neige ging, sagte Jesu Mutter zu ihm: ,Sie haben keinen Wein mehr.” 4 Jesus er-
widerte ihr: ,Bei allem Respekt, Frau — was geht uns das an? Meine Stunde ist noch nicht gekommen.”
5 Seine Mutter sagte zu den Helferinnen und Helfern: ,Was er euch sagt, das tut.” 6 Es standen dort
sechs Wasserkriige aus Stein, die jiidischen Reinigungsriten dienten. Sie fassten zwischen 80 und 120
Litern. 7 Zu den Helferinnen und Helfern sagte Jesus: ,Fiillt die Kriige mit Wasser.” Sie fiillten sie bis
zum Rand. 8 Er sagte zu ihnen: ,Schopft und bringt es dem Tafelmeister.” Sie brachten es ihm. 9 Der
Tafelmeister probierte das Wasser, das zu Wein geworden war. Und da er nicht wusste, woher es kam
- nur die Helferinnen und Helfer, die das Wasser geschopft hatten, wussten es —, rief der Tafelmeister
den Brautigam. 10 Er sagte zu ihm: ,Alle schenken eigentlich zuerst den guten Wein aus. Und wenn
die Gaste betrunken sind, gibt es den nicht ganz so guten. Du hast den guten Wein aufgespart — bis
jetzt.” 11 Diesen Anfang der Zeichen machte Jesus in Kana, in Galilda und offenbarte seine von Gott
kommende Kraft. Seine Schiilerinnen und Schiiler glaubten an ihn. 12 Danach ging er nach Kafarnaum,
zusammen mit seiner Mutter, seinen Geschwistern und seinen Schiilerinnen und Schiilern. Dort

blieben sie einige Tage.

Ubersetzung in Leichte Sprache

Im Dorf mit dem Namen Kana:

Da gibt es eine Hochzeit.

Jesus feiert mit.

Und die Mutter von Jesus.

Und Schiiler von Jesus.

Das sind erwachsene Méanner und Frauen.

Die Hochzeit ist ein grofles Fest.
Das Fest dauert viele Tage.
Plotzlich sind die Fasser mit Wein leer.

Die Mutter von Jesus sagt zu Jesus:
Der Wein ist alle.
Kannst du helfen?

Jesus sagt zur Mutter:
Meine Zeit kommt noch.

Und dann tut Jesus doch etwas!
Er geht zu den Helfern.

Er sagt:

Thr Manner und Frauen:

Fillt Fasser mit Wasser.

Nehmt einen Becher.

Fillt den Becher in einem Fass.
Dann gebt dem Koch den Becher.

Was Jesus gesagt hat: Das wird gemacht.
Der Koch nimmt den Becher:
Er trinkt.

Der Koch ist tiberrascht:
Im Becher ist guter Wein.
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Der Koch sagt:

Wenn eine Feier beginnt:

Dann gibt es guten Wein.

Wenn die Gaste betrunken sind:
Dann gibt es schlechten Wein.
Hier und jetzt ist das anders:
Den guten Wein gibt es am Ende!

Aus Wasser wurde Wein.
Das ist ein Zeichen von Gott.
Das ist das erste Wunder von Jesus.

Die Schiiler von Jesus waren dabei.
Diese Manner und Frauen glauben:
Jesus hat die Kraft von Gott.

Meine Stunde ist noch nicht da
CARSTEN JOCHUM-BORTFELD

Am Anfang ein Fest

Das ist nach dem Anfang des Johannesevangeliums eigentlich nicht zu erwarten gewesen: Das erste
Kapitel des Evangeliums taktet mit einem dichten theologischen Traktat auf, der die Néhe Jesu zu Gott
zum Thema hat. Dann wird das erzahlt, was Johannes der Téufer iiber sich selbst und tiber Jesus sagt,
bevor Jesus auf die ersten vier seiner Schiiler:innen trifft — Texte, in denen theologische Grundlagen
fiir die weitere Erzahlung des Evangeliums gelegt werden. In dem Bibelarbeitstext Joh 2,1-12 tritt
Jesus zum ersten Mal im Evangelium tatkréftig in Erscheinung, nicht bei der Heilung eines hilfsbe-
diirftigen Menschen oder beim theologischen Disput mit anderen, nein, auf einem Fest, einer Hoch-
zeit. Dort verwandelt er Wasser zu Wein. Damit geht es los. Das ist der Anfang des 6ffentlichen
Wirkens Jesu im Johannesevangelium. Nach den grundlegenden Klarungen zu Beginn sorgt Jesus
dafiir, dass ein rauschendes Fest nicht wegen fehlenden Weins mit einem Mal zu Ende ist. Genau
das fiihrt dann dazu, dass die Schiiler:innen an Jesus glauben — eine Aussage, die hier zum ersten
Mal im Evangelium vorkommt. Menschen finden auf einem Fest, bei Wein und gemeinsam geteilter
Freude zum Glauben, dort finden sie Nahrung fiir ihren Glauben.

Diese Erzdhlung in Joh 2 ist ein Text, der mit Anspielungen auf andere Passagen des Johannesevan-
gelium arbeitet, ein Text, der an einigen Stellen neben der Erzdhlebene auf eine weitere Verstehens-
ebene verweist.! So haben z.B. das Motiv des Festes und der Wein in der alttestamentlich-jiidischen
Tradition eine besondere Bedeutung, die fiir das Verstehen von Joh wichtig ist. In dieser exegetischen
Skizze wird es darum gehen, diese konkrete Erzdhlung mit dem gesamten Evangelium in Verbindung
zu bringen, um so die andere Verstehensebene fiir heutige Leser:innen zuganglich zu machen.

Ein kurzer Gang durch die Erzdhlung

Die Geschichte in Joh 2,1-12 hat einen klaren Aufbau. In Joh 2,1-2 wird der Rahmen fiir das, was
kommt, recht knapp vorgestellt. Genauere Informationen zur Hochzeit, wer z.B. das Brautpaar ist,
finden sich nicht im Text. Der Erzahlung ist es wichtig, dass Jesus, seine Schiiler:innen und seine
Mutter, die hier nicht mit ihrem Namen Maria vorgestellt wird, anwesend sind. Auch eine konkrete
Zeitangabe des Erzédhlten (am 3. Tag) wird genannt. Die Verse 3-5 haben die sich abzeichnende
Weinknappheit zum Thema. Die Mutter Jesu tritt in Interaktion mit ihrem Sohn. Dieser widersetzt
sich zunachst ihrem Anliegen, mit Blick auf den zur Neige gehenden Wein einzugreifen.

1 Vgl. Petersen 2013, 669.
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Joh 2,5 stellt eine Verbindung zu dem weiteren Verlauf dar: Wahrend Jesus sich mit dem Hinweis
auf die noch nicht gekommene Stunde zurtickhalt (Joh 2,4), ergreift Maria die Initiative und gibt den
Helfer:innen auf der Hochzeit eine klare Anweisung, der sie dann auch nachkommen (Joh 2,7).
Die Erzdhlung spricht Maria eine aktive Rolle zu.

Ihr Sohn wird dann auch ganz in ihrem Sinne mit Blick auf den knapper werdenden Wein tatig
(Joh 2,7-8). Die Wasserkriige, deren Inhalt zu Wein werden, werden in Joh 2,6 kurz eingefiihrt.

In der Szene in Joh 2,8-9 wird durch das Probieren des Tafelmeisters klar, dass Wasser zu Wein wurde.
Die Worte des Tafelmeisters an den Brautigam zeigen, dass in den Kriigen kein billiger Fusel ist. Der
Mangel ist behoben, guter Wein ist da, die Feier kann weitergehen.

Die Verwandlung des Wassers zu Wein bekommt im Johannesevangelium eine prominente Bedeu-
tung: Sie stellt den Anfang der Zeichen Jesu dar (Joh 2,11). Dieses erste Zeichen hat zur Folge, dass
seine Schiiler:innen an ihn glauben (Joh 2,12).

Am dritten Tag auf einer Hochzeit

Der erste Vers der Erzahlung stellt ein Signal dar, dass der Gehalt des Textes nicht nur auf der Er-
zdhlebene liegt. Der dritte Tag ist nicht einfach nur eine Zeitangabe, sondern deutet auf den Schluss
des Evangeliums voraus, auf die Auferstehung Jesu am dritten Tag. Die damaligen Leser:innen des
Johannesevangeliums lesen den Text nicht nur ein einziges Mal. Die Evangelien insgesamt sind zur
wiederholenden Lektiire geschrieben worden: Die Leser:innen wenden sich bei der wiederholten
Lektiire Joh 2,1-12 mit dem Wissen um Jesu Tod und Auferstehung zu. Die Erzahlung in Joh 2 be-
inhaltet selbst einen Bezug zu Jesu Tod. In Joh 2,4 verweigert sich Jesus dem Anliegen seiner Mutter
zundchst mit dem Hinweis ,Meine Stunde ist noch nicht gekommen”. Diese noch kommende Stunde
ist die seines Todes, mit der sich seine Aufgabe erfiillt.? Mit Joh 2,1 und 2,4 wird das, was in Joh 2
erzahlt wird, in den Horizont von Kreuz und Auferstehung Jesu gestellt.

Gleichzeitig kann der dritte Tag als Anspielung auf Gottes Erscheinen am Berg Sinai gelesen werden.?
Gott gibt Mose den Auftrag, dass die Israelit:innen sich auf Gottes Erscheinen und Gegenwart vor-
bereiten sollen: Er erwiderte dem Mose: ,Sie miissen ihre Kleidung waschen. Ubermorgen sollen sie
fertig sein; an diesem dritten Tag wird ,Sie’ vor den Augen des Volkes auf den Berg Sinai hinunter-
kommen.” (Ex 19.10-11 nach Bibel in gerechter Sprache). Die Verfasser:innen des Johannesevan-
geliums sind jiidisch und kennen sich in ihren jiidischen Traditionen und Texten sehr gut aus. Im
gesamten Evangelium wird mit Anspielungen auf das Alte Testament gearbeitet. In Exodus 19,10-11
bereiten sich die Israelit:innen am 3. Tag ihres Aufenthaltes am Berg Sinai darauf vor, die Gegenwart
Gottes zu erleben. In Ex 19 ist der dritte Tag der Tag der Gegenwart Gottes. Der dritte Tag in Joh 2,1 ist
ein Signal zu Beginn der Erzdhlung, das deutlich machen will: In dem, was jetzt erzahlt wird, ist Gott
gegenwartig. In Jesu Handeln ist Gott erfahrbar.

Das Ganze wird in den Rahmen eines Festes, einer Hochzeit gestellt. In alttestamentlicher Tradition
wird mit Festmotiven gearbeitet, um von Gottes kommender Welt und vom zukiinftigen Heil zu
sprechen: ,Dann wird Gott der Heere fiir alle Volker auf diesem Berg ein Gastmahl mit fetten Speisen
bereiten, ein Gastmahl mit altem Wein, fett und gut gewtirzt, mit altem, gereinigtem Wein.” (Jes 25,6)
Die Freude und Fiille eines Festes dienen als Ankniipfungspunkt, um sich auszumalen, wie es sein
wird, wenn Gottes neue Welt anbricht. Mit diesem Fest haben dann auch die Leiden der Menschen
ein Ende: Gott wird die Tranen abwischen (Jes 25,8). Jes 25,610 gehort zu den Texten im Alten
Testament, deren Hoffnung auf Gottes Reich eine Reaktion auf Erfahrung von Unterdriickung und
Gewalt ist.* ,So sprechen nur Menschen, fiir die Hunger, Leid und Trdnen zur standigen Alltagserfah-
rungen gehdren!” Auf dem Fest wird nun gefeiert, dass all dies die Menschen nicht mehr bedriickt.
,Wir wollen jubeln und uns freuen, wenn Gott hilft.” (Jes 25,10) Das Fest — ein Zeichen dafiir, dass
Gottes Reich das, was die Menschen bedriickt, beendet, dass der Mangel ein Ende hat und die Men-
schen Fiille erleben kénnen.

Vgl. Wengst 2000, 101.
Vgl. Coloe 2021, 60.
Vgl. Albertz 1992, 648.
Albertz 1992, 646.
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In den prophetischen Texten, die von der zukiinftigen Heilszeit sprechen, ist Wein ein konstitutives
Element, und zwar die ungeheure Fiille von Wein (Joel 4,18; Amos 9,13). In Jes 65,21, Jer 31,5 und
Mi 4,4 ist das Pflanzen von Weinstocken und das Genieffen der Trauben ein Kennzeichen der Welt
Gottes: Die Menschen kénnen die Friichte ihrer Arbeit in aller Fiille genieffen, ohne dass ihnen
unterdriickerische Herrscher dies rauben. Auch das Motiv der Hochzeit ist in der alttestamentlichen
Literatur ein Bild fiir die gottliche Heilszeit (vgl. u.a. Jes 54,1-8).

Joh 2 verweist mit dem Hochzeitsfest auf einen bereits vorliegenden Motivkomplex. Es geht in Joh 2
nicht um irgendwelche magischen Fahigkeiten Jesu, sondern um die von Gott kommende Fiille und
um Gottes kommendes Reich.

Jesus und seine Mutter

Wie die Erzahlung von der Beziehung zwischen Maria und Jesus spricht, irritiert zunachst. Es fallt
auf, dass Maria im Gegensatz zu den anderen Evangelien nicht mit Namen genannt wird. Hier in

Joh 2 ist sie die ,Mutter Jesu”. Als sie in der Erzédhlung aktiv wird und in Joh 2,3 ihren Sohn auf den
sich abzeichnenden Mangel an Wein hinweist, reagiert Jesus distanziert. Er spricht sie in Joh 2,4

als ,Frau” und eben nicht als Mutter an. Ihre familidre Beziehung ignoriert Jesus hier.

Was Jesus zu seiner Mutter sagt, wird in den verschiedenen Bibeliibersetzungen unterschiedlich
wiedergeben. Eine Ubersetzung des griechischen ti emoi kai soi mit ,Was habe ich mit dir zu tun” (so
Luther 2017) bringt eine beinahe verachtende Haltung Jesu gegeniiber Maria in die Erzdhlung, eine
Verstarkung der distanzierenden Anrede ,Frau” (griech. gynai).

Eine derart negative Haltung Jesu gegeniiber Maria steht aber so nicht im biblischen Text. Das grie-
chische ti emoi kai soi nimmt eine hebraische Formulierung auf, die sich schon im Alten Testament
findet (Ri 11,12; 2. Kénige 3,13). Mit diesen Worten soll folgendes zum Ausdruck gebracht werden:
Der Sprecher fragt sein Gegeniiber danach, wieso sich aus der gemeinsamen Beziehung das Anliegen
oder das Verhalten des Gegeniibers ergibt.® Er fragt mit ablehnender und zuriickweisender Haltung.
Jesus will nicht das tun, was seine Mutter von ihm will. Die Begriindung schiebt er nach: ,Meine
Stunde ist noch nicht gekommen.” Die Stunde Jesu, die noch kommen wird, ist die Vollendung seiner
Aufgabe und seines Weges, der am Kreuz endet. ,Es ist vollendet.” — das sind im Johannesevangelium
die Worte Jesu am Kreuz (Joh 19,30 nach Bibel in gerechter Sprache; vgl. u.a. Joh 7,30; 8,20;12,23-24).
Das Kreuz ist im Johannesevangelium der Ort der Vollendung und paradoxerweise der Verherrlichung
Jesu. Bei der Hinrichtung auf Golgata scheint der Weg Jesu nicht zu einem guten, vollendeten Ab-
schluss gekommen zu sein. Das Kreuz steht eigentlich fiir das Scheitern. Das Johannesevangelium
versteht aber den gewaltsamen Tod im Licht der Auferstehung. Das Kreuz verweist auf seine Uber-
windung in der Auferweckung Jesu. In der Auferweckung verherrlicht Gott Jesus. So ist die gekom-
mene Stunde der Zeitpunkt der Verherrlichung Jesu durch Gott (17,1). Das heifft konkret fiir die
Situation auf dieser Hochzeit: Weil die Stunde der Vollendung und Verherrlichung noch nicht da ist,
kann die Feier, wenn der Wein ausgetrunken ist, zu Ende gehen. Jetzt ist, so kann man Jesu Haltung
deuten, noch nicht die richtige Zeit fiir das Fest.

Weil die Stunde noch nicht da ist, meint Jesus, dass das Problem, auf das Maria ihn hinweist, ihn
nichts angeht — und Maria geht es in der Sicht Jesu auch nichts an. Das will die Ubersetzung fiir den
DEKT édhnlich wie die Ziircher Bibel von 2007 deutlich machen: ,Was geht uns das an?”.

Maria lasst sich von der Absage Jesu nicht beeindrucken: Gleich nach Jesu Hinweis auf die noch
nicht gekommene Stunde wendet sich seine Mutter den Helfer:innen auf der Hochzeitsfeier zu und
sagt ihnen: ,Was er euch sagt, das tut.” Sie bereitet damit dem Kommenden den Weg.” Sie tritt nicht
mit Jesus in eine Diskussion ein, ob jetzt nicht angesichts des zur Neige gehenden Weins — was der
Feier ein Ende gesetzt hitte — doch die Zeit zum Handeln da wére. Die Motive fiir Marias Verhalten
benennt der Text nicht, eine von mehreren Leerstellen im Text, die die Lesenden zu einer Deutung
auffordern.

6 Wengst 2000, 100.
7 Vgl. Coloe 2021, 55.
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Ich denke, Maria will, dass die Feier weitergeht. Fiir sie ist es wichtig, dass jetzt zu dieser Stunde ge-
meinsam gefeiert wird, dass jetzt Fiille erlebt und genossen werden kann — und nicht erst in Zukuntt.
Mit ihren Worten an die Helfer:innen macht Maria deutlich, dass sie nicht bereit ist, dass das Fest so
schnell ein Ende finden wird. Sie ist nicht bereit, die Freude auf spater zu verschieben. Ihre Worte an
die Helfer:innen geben der Hoffnung Ausdruck: ,Es wird noch etwas passieren. Jesus wird handeln.”
Maria scheint davon auszugehen, dass Jesus seine Meinung tiber die noch nicht gekommene Stunde
revidiert. Was er dann auch tut. Sein Eingreifen zeigt, dass ihn das drohende Ende des Weins doch
etwas angeht, dass seine Mutter doch recht hat, als sie ihn auf das sich abzeichnende Problem hin-
wies — auch wenn die Erzahlung es offen ldsst, warum Jesus jetzt doch meint, dass ihn die Angelegen-
heit etwas angeht.

Marias Aufforderung an die Helfer:innen leitet den Gesinnungswandel Jesu ein. Sie erkennt, dass
jetzt die richtige Zeit ist, sie sorgt dafiir, dass jetzt die Zeichen Jesu ihren Anfang nehmen kénnen.
Mit dem Hinweis auf die SteingefifRe, die jiidischen Reinigungsriten dienten, blendet die Erzahlung
zum Handeln Jesu iiber. Diese Steingefafie haben in vielen christlichen Auslegungen zu allerlei anti-
jlidischen Ansichten iiber Joh 2 gefiihrt.® Ihr Grundton ist folgender: Jesu Handeln zeigt, dass die
auf duBere Reinheit und genaue Erfiillung des Gesetzes bedachte Religion des Judentums an ihr Ende
gekommen ist. Nur der Sohn Gottes vermag es, den Menschen etwas zu bringen, was zum Glauben
an den einen Gott fiihrt. Nur einer fillt die Kriige mit dem, was Leben bringt: Jesus. Die Steingefafie
sind ein Symbol des auf das Gesetz fixierte Judentums, das mit dieser beinahe zwanghaften Aus-
richtung eine gescheiterte Religion darstellt. Doch um solche Dinge geht es in der Erzéhlung gar
nicht. Die Erwdhnung der Steinkriige hat vermutlich einfache und pragmatische Griinde: Es handelt
sich hier in Kana um eine jiidische Hochzeit. Wie selbstverstandlich finden sich Gegenstdnde aus
dem Alltagsleben glaubiger Jiid:innen auf der Hochzeit. Zu einem solchen Alltag gehorten rituelle
Waschungen, z.B. vor den Mahlzeiten, unbedingt dazu. Sie sind Ausdruck einer religiésen Praxis, in
der die alltagliche Routine immer wieder durch Handlungen unterbrochen wird, mit denen sich Men-
schen auf Gott hin ausrichten. Die Grofle dieser Gefdfle macht die Fiille, die Jesu Handeln mit sich
bringt, deutlich. Es geht nicht nur um eine paar Becher Wein, sondern um eine riesige Menge. Jesus
sorgt, angestoflen durch seine Mutter, dafiir, dass die Feier weitergehen kann.

Den guten Wein aufgespart - bis jetzt

Die bis zu diesem Punkt klare Handlung der Erziahlung bekommt jetzt einen verwickelten Verlauf.

Es wird nicht wie in anderen Geschichten im Neuen Testament von einem Handeln Jesu erzihlt, des-
sen Ergebnis offen zu Tag tritt. Die Helfer:innen auf der Hochzeit sollen die groffen Kriige mit Wasser
fiillen und sie dann zum Tafelmeister bringen. Der Tafelmeister ist die Person, die fiir die Organisa-
tion und den Ablauf des Festes verantwortlich ist. Er probiert die Fliissigkeit aus den Steinkriigen und
demonstriert mit der Frage gegeniiber dem Brautigam, dass das Wasser zu Wein geworden ist, und
zwar zu einem guten Wein. Die Frage, warum der Brautigam den guten Wein bis jetzt aufgehoben
hat, ist wieder ein Hinweis auf eine andere Verstehensebene. Das ,bis jetzt” steht in Spannung zur
noch nicht gekommenen Stunde. Diese Spannung birgt das besondere Potential der Erzédhlung.

In der exegetischen Literatur zu Joh wird viel dariiber nachgedacht, ob die Worte des Tafelmeisters in
Joh 2,10 eine damals feststehende Weinregel beinhalten. Die Diskussion ist miilig: Der menschliche
Gaumen diirfte von jeher zu Beginn eines Festes sensibler sein. Mit Fortdauer der Feier und steigendem
Alkoholpegel nimmt die Sensibilitat der Geschmacksknospen ab. Wenn man den Gasten einer Feier
das Geschmackserlebnis eines guten Weins zu Teil werden lassen will, dann muss man ihn zu Beginn
des Festes ausschenken. Der Tafelmeister ist zu recht irritiert.

Der Erzdahlung geht es um die Verwunderung des Tafelmeisters. Er sagt dabei, unwissend zwar,
theologisch Bedeutsames. Das ,bis jetzt” (griech.: heos arti) steht im griechischen Text pointiert am
Schluss des Satzes: Die Zeit des guten Weins ist jetzt. Bedenkt man die andere Verstehensebene, auf
der das Fest und die Fiille fiir die Heilszeit stehen, so wird deutlich: Indem Wasser zu gutem Wein

8 Eine eindrlickliche Zusammenstellung dieser antijidischen Auslegungen von Joh 2 bietet Wengst 2000, 98-99.
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wird, indem Menschen zusammen diese Fiille genieflen konnen, ist das Heil Gottes jetzt in der Ge-
genwart erfahrbar. Der Hinweis auf die noch nicht gekommene Stunde wird hier deutlich relativiert.
Die Stunde der Vollendung ist zwar noch nicht da, aber das heifit nicht, dass die von Gott kommende
Fiille des Lebens nicht schon jetzt erlebt und genossen werden kann. Die Erzahlung in Joh 2 korri-
giert die von Jesus selbst geduflerte Zuriickhaltung gegentiber dem sich abzeichnenden Mangel. Erst
will er nichts davon wissen, mit dem Hinweis, dass die Vollendung noch kommen wird. Dann ist er
aber bereit zu handeln. An dieser Stelle der Erzdhlung ist der Mangel (zumindest fiir diese eine Feier)
behoben. Guter Wein ist in grofen Mengen da, zur Freude und zum Wohle der Menschen.

Mit dem ,Jetzt” thematisiert das Johannesevangelium die gegenwaértige Erfahrbarkeit géttlichen Han-
delns und Heils. In Joh 9,25 betont der Blindgeborene, dass er ,jetzt” (arti) sehen kann. Die Heilung
des Sohnes eines koniglichen Beamten in Galilda geschieht in derselben Stunde, in der Jesus mit dem
Beamten sprach: ,Dein Sohn lebt.” (Joh 4,50). Die Heilung ist sofort und gegenwartig erfahrbar. Im
Konflikt um die Heilung des Gelahmten am Sabbat betont Jesus, dass der Gott Israels ,bis jetzt” wirkt
(Joh 5,17). Gottes Wirken ist dabei gegenwartig erfahrbar, und zwar — und das ist die besondere theo-
logische Spitze des Evangeliums, auf die schon in Joh 2,1 mit dem dritten Tag hingewiesen wird — auch
im Handeln Jesu, so wie in Kana, am Teich Bethesda (Joh 5) und in Jerusalem (Joh 9).

Der Anfang der Zeichen

Die Erzahlung in Joh 2 lddt das Geschehen auf der Hochzeit in Kana in verschiedener Weise theo-
logisch auf. Das, was dort geschehen ist, wird als ,Anfang der Zeichen” gekennzeichnet und als Offen-
barung der von Gott kommenden Kraft Jesu qualifiziert.

Zeichen (griech.: semeion) ist ein in der biblischen Literatur theologisch markanter Begriff:* Im Kon-
text der Erzdhlung von der Befreiung aus Agypten geht es u.a. um Zeichen, die fiir Gottes Gegenwart
und sein rettendes Eingreifen stehen (vgl. u.a. Ex 3,12; Ps 125,27). Diese Zeichen werden als Macht-
erweis des Gottes Israels verstanden (vgl. u.a. Ex 10,1-2; Ps 125,5). In den synoptischen Evangelien
wird der Begriff ,Zeichen” zum Teil negativ gesehen: Jesus widersetzt sich der Zeichenforderungen
verschiedener Gruppen (Mk 8,11f). Ein machtvolles Zeichen von ihm soll beweisen, dass er der Mes-
sias ist. Jesus verweigert sich dort diesem Ansinnen. Ein Zeichen verweist auf Zukiinftiges (Lk 2,34).
Die Feier des letzten Mahles (Mk 14,25) kann als Zeichen fiir das kommende und noch ausstehende
Reich Gottes gedeutet werden.™

Das Johannesevangelium gebraucht ,Zeichen” durchweg positiv. Die Problematik der Zeichenforde-
rungen in den synoptischen Evangelien spielt hier keine Rolle. Die Zeichen verweisen auf Zukiinftiges
und noch nicht Vollendetes. Hier wird die Spannung zwischen der noch nicht gekommenen Stunde
und dem ,Jetzt” wieder aufgenommen: Das gegenwaértige Zeichen verweist auf die zukiinftige Fiille.
Das Zeichen steht fiir die Macht und die Kraft, die Jesus von Gott hat.

Joh 2,11 hebt hervor, dass dies der ,Anfang der Zeichen” Jesu ist. Sprachlich ist eine Ubersetzung ,das
erste Zeichen” (so auch Luther 2017) méglich. Dadurch wird aber eine wichtige inhaltliche Bezug-
nahme auf den Anfang des Johannesevangeliums unkenntlich gemacht: Das Evangelium beginnt mit
,Am Anfang...” (griech.: en arche). Joh 1,1 verweist damit auf den Anfang in Gen 1,1, auf Gottes
schopferisches Handeln, der das Leben schafft und erhilt. Die Heilung am Sabbat (Joh 5,1-17) wird
zwar nicht explizit als ,Zeichen” benannt, aber im Duktus des gesamten Evangeliums kénnen die
Wundertaten Jesu insgesamt als Zeichen verstanden werden. Die Aussage in Joh 5,17, dass in Jesu Wir-
ken die gottliche Schopferkraft prasent ist, wird in Joh 2,10 andeutungsweise schon vorweggenommen
und ausgestaltet: Gottes schopferisches Wirken ist dort gegenwartig, wo Menschen die Fiille zum
Leben genieflen konnen. Dies nimmt seinen Anfang auf der Hochzeit in Kana. Dort beginnt Jesus so
zu handeln, dass Menschen diese Fiille erleben konnen.

Die Gedanken Hannah Arendts zur Moglichkeit von Menschen, in ihrem Leben immer wieder einen
neuen Anfang machen zu kdnnen, kénnen helfen, den Anfang der Zeichen in Joh 2 theologisch zu
deuten.

9 Vgl. Thyen 2005, 161-162.
10 Vgl. Wengst 2000, 103.
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,Jeder neue Anfang wird zum Wunder, wenn er gesehen und erfahren wird vom Standpunkt der
Prozesse, die er notwendigerweise unterbricht” — so Hannah Arendt."! Menschen kénnen gesell-
schaftliche Praktiken und Zustédnde jeder Art durch neue Handlungen, durch einen neuen Anfang
unterbrechen. In den Augen Arendts sind Menschen schopferische Wesen, die nicht in einem ,Das
war schon immer so” gefangen sind. Sie sind in der Lage, aus dem Gefiangnis solcher Sitze und eines
solchen Denkens auszubrechen. Fiir Arendt kommt mit den Menschen das Prinzip des ,Anfangen
Kénnens” in die Schopfung. Indem Gott Menschen schuf, die handelnd immer wieder neu einen An-
fang machen kénnen, wird der Welt ein schopferisches Prinzip eingeschrieben.12 Wenn eine Frau ein
Kind zur Welt bringt — das ist in der Perspektive Arendts ein schopferischer Anfang, dem in einem
menschlichen Leben viele weitere Anfinge folgen konnen.

Eine solche Verortung des Menschen in der Schopfung hat bei Arendt Folgen fiir das Verstehen
menschlichen Handelns. Menschliches Handeln ist fiir sie, wenn es das Gewesene und Geschehene
unerwartet unterbricht, eine Wiederholung des allerersten Anfangs der Geburt. Einen Anfang machen
konnen bedeutet, das, was immer schon so war, zu unterbrechen, dem Bisherigen eine neue Richtung
oder ein neues Profil zu geben.

Der Anfang, den Jesus in Kana macht, ist eine demonstrative Unterbrechung des Bisherigen und
Normalen. Der Mangel an Wein — er diirfte nicht auf einen Planungsfehler der Brautleute mit ihren
Familien oder des Tafelmeisters zuriickgehen. Er spiegelt vielmehr die normalen wirtschaftlichen
Moglichkeiten des gastgebenden Brautpaares und ihrer Familie wider: Es ist eine normale jiidische
Hochzeit in Galilda unter den damals gegebenen wirtschaftlichen Bedingungen, die eben sehr
begrenzt waren. Die Helfer:innen diirften nicht in erster Linie Sklav:innen oder andere abhéangige
Lohnarbeiter:innen gewesen sein. Es sind wahrscheinlich andere Dorfbewohner:innen, die aus nach-
barschaftlichen oder verwandtschaftlichen Verpflichtungen heraus bei der Ausrichtung des Festes
helfen. Von daher gibt die Kirchentagsiibersetzung das griech. diakonoi (2,5) auch mit Helferinnen
und Helfern wieder. Nur mit dieser Hilfe kann die Feier tiberhaupt stattfinden.

Die Feier ist mit Blick auf die allgemeine Lage der Landbevolkerung in Israel unter romischer Herr-
schaft von einer Situation des Mangels gepragt.'® Bauerliche Familien sind unter Miihen in der Lage
die Mittel zum Leben zu erwirtschaften. Die Steuern an Rom kénnen mehr schlecht als recht bezahlt
werden. Einen grofleren Uberschuss werfen die kleinen landwirtschaftlichen Betriebe oder Werkstit-
ten nicht ab. Mangel ist in den antiken Gesellschaften, und so auch in Israel, das Normale. Die Aus-
richtung einer Hochzeit stellt deswegen auch in gewisser Weise einen Kraftakt fiir die Gemeinschaft
dar. Alle arbeiten zusammen, um in der Situation des Mangels ein Fest feiern zu kénnen.

Jesu Handeln, sein Anfang der Zeichen, unterbricht den alltaglichen Mangel, er bringt, vollig un-
erwartet, fiir die Dauer eines Festes Fiille. Dieser von Jesus gemachte (und von Maria angestolene)
Anfang wird, wie Arendt es sagt, zum Wunder. Jesu Handeln erméglicht die Erfahrung von Fiille,

gar Uberfluss in Zeiten, in denen der Mangel normal war. Wenn die Umrechnung der antiken Maf3-
einheiten (griech. metretes, ein metretes sind ca. 401 ) einigermafen korrekt ist, dann spricht die
biblische Erzahlung von bis zu 1.000 0,71-Flaschen Wein, eine wirklich grofe Menge. So verweist sie
zeichenhaft auf die Fiille in Gottes kommender Welt. Hier bringt die Erzdhlung die andere Verstehen-
sebene sehr deutlich ins Spiel.

Der hier gemachte Anfang kommentiert Jesu abwehrende Haltung gegeniiber dem Anliegen seiner
Mutter. Jesus verweist zu Beginn auf die noch nicht erreichte Vollendung. Die Geschichte macht
jedoch deutlich: Damit etwas zu Ende gebracht und vollendet werden kann, ist ein Anfang nétig. Der
Anfang kann im Kern schon das Ziel beinhalten. Im Anfang kann die Vollendung schon erfahren und
geschmeckt werden, wie auf der Hochzeit in Kana.

11 Arendt 2000, 221.
12 Vgl. Arendt 2002, 216.
13 Zur Lage der Landbevolkerung in Israel vgl. Stegemann/Stegemann 1995, 101-18.
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Die von Gott kommende Kraft

Indem Wasser zu Wein wird, zeigt sich vor aller Augen, dass in Jesus eine von Gott kommende Kraft
(griech. doxa) wirkt (Joh 2,11). Das griechische Wort doxa wird im Neuen Testament dann verwendet,
wenn ,das wahrnehmbare Wirken Gottes” zum Ausdruck gebracht werden soll. Die alttestament-
lichen Texte benutzen dafiir in der Regel das hebrdische Wort kavod, das haufig mit Schwere oder
Gewicht iibersetzt wird. Kavod und doxa bringen jeweils Erscheinungsweisen Gottes sprachlich zum
Ausdruck. Doxa wird in den unterschiedlichen Ubersetzungen der neutestamentlichen Texte mit
Glanz, Herrlichkeit, Klarheit, aber eben auch mit Kraft tiibersetzt.

Im griechischen Text von Joh 2,11 ist von Jesu doxa die Rede. Mit Blick auf Joh 5,17 ist jedoch klar:
Jesu doxa kommt von Gott." Das Johannesevangelium unterscheidet bei aller Einheit zwischen Jesus
und seinem Vater, dem Gott Israels, genau zwischen diesen beiden Grofien.’” Die doxa, durch die
Wasser zu Wein wird, ist nicht Jesu ureigenste. Sie ist eine abgeleitete Kraft. Das soll durch die Uber-
setzung ,seine von Gott kommende Kraft” deutlich werden.

In Joh 2,11 geht es um die doxa Gottes, die in Jesu Handeln fiir die Menschen erfahrbar ist. In der
ungeheuer grofen Weinmenge kénnen Menschen eine Erscheinungsweise Gottes erleben. Um
diesen Vorgang, dass Wasser zu Wein wird, und das Ereignis von Fiille zu beschreiben, passen die
moglichen Ubersetzung fiir doxa wie Glanz, Herrlichkeit oder Klarheit nicht ganz. Die Ubersetzur\g
,Kraft” soll den Aspekt des Schopferischen, der in dem Zeichen auf der Hochzeit in Kana zum Tragen
kommt, deutlich machen: Gottes schopferische Kraft wandelt Mangel in Fiille. Sie durchbricht die
Normalitdt des Mangels. Gottes Kraft ist in einer Welt von Begrenzungen und des Wenigen erlebbar.
Gerade mit dem letzten Punkt kann das johanneische Verstandnis der doxa Jesu recht gut umschrieben
werden. In Joh 17 wird die doxa Gottes und die doxa Jesu mit dem Tod Jesu auf Golgata in Verbin-
dung gebracht. In dem Gebet, das Jesus hier spricht, bittet er Gott, seinen Vater darum, dass Gott Jesu
Glanz (doxa) erstrahlen lasst, damit Jesus so Gott erstrahlen lassen kann. Dies soll gesehen, da die
Stunde da ist. Wie schon gesagt: Dies ist die Stunde der Vollendung. Am Kreuz kommt die Aufgabe
und das Werk Jesu fiir Gott an sein Ziel. Diesen Moment der Niederlage, dem Sieg der menschlichen
Gewalt tiber dem Kind Gottes, macht das Johannesevangelium zum Augenblick der Vollendung.'¢

In dieser Katastrophe zeigt sich, so Joh 17, der Glanz, die Herrlichkeit, die Kraft Gottes. Das Evange-
lium blickt hier auf die Auferweckung Jesu voraus. Gottes Kraft zeigt sich da, wo trotz der Macht der
Gewalt und des Todes neues Leben entsteht. So kann Maria aus Magdala sagen: ,Ich habe Jesus den
Lebendigen gesehen.” (Joh 20,18 nach Bibel in gerechter Sprache).

Die doxa Gottes zeigt sich nicht in einem strahlenden Sieg {iber die widergottlichen Machte und
Gewalten. Mitten in den Widrigkeiten des Alltags, den Erfahrungen des Mangels, in den ,Rissen und
Schriinden”” dieser Welt ist Gottes Kraft erfahrbar. Und dies ereignet sich schon auf der Hochzeit in
Kana, dort ist der Anfang dieses kraftvollen Handelns. Mit der Datierung der Hochzeit auf den dritten
Tag wird in Joh 2,1 dieses Verstehen des Wirkens Jesu schon vorbereitet. Dass Wasser zu Wein wird,
verweist auf die Auferweckung Jesu am dritten Tag, dort, wo sich das Leben gegen den Tod durchsetzt.

Glauben - das braucht Nahrung

Das Erleben der Kraft Gottes in Jesus hat bei den Schiiler:innen etwas zur Folge: Sie glauben an Jesus.
,Glauben” — das meint zum einen Vertrauen, Vertrauen auf Jesus. In diesem Fall geht es gerade auch
um das Anerkennen, das in Jesus Gott gegenwartig ist. Klaus Wengst ist es wichtig, diesen Glauben
der Jiinger:innen in Joh 2,11 nicht abzuwerten, ,weil er sich ja ,nur’ auf ein Wunder bezoge.”’® Sie
haben die Fiille Gottes im Alltag der Welt erlebt und machen sich in Jesus fest: Sie vertrauen auf ihn
und glauben, dass Gott in ihm wirkt.

14 Vgl. auch Wengst 2000, 104, der hier auf Joh 1,14 verweist. Zu Joh 1,14 stellt Wengst fest, dass mit der doxa
Jesu letztlich um Gottes doxa geht (vgl. Wengst 2000,65).

15 Vgl. Wengst 2000, 45-48 zu Joh 1,1: In Jesus kommt Gott zur Sprache. Er ist bei Gott und ,gott(gleich)“ (46).

16 Vgl. Wengst 2001, 261.

17 Adorno 1969, 334.

18 Wengst 2000, 104.
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Viele biblische Geschichten wissen darum, dass der Glaube von Menschen immer wieder in Krisen
geraten und in Frage gestellt wird. Die vier Evangelien bringen dies auch mit der Erzdhlung von Jesu
Gefangennahme und Hinrichtung zur Sprache. Sie erzdhlen davon, dass sich die Schiiler:innen aus
Angst vor Gewalt und Tod von Jesus abwenden. IThr Vertrauen in Jesus droht hier zu zerbrechen.

Das Johannesevangelium thematisiert an verschiedenen Stellen, dass die Bindung an Jesus fiir seine
Schiiler:innen negative Konsequenzen nach sich zieht (vgl. u.a.Joh 15,18; 16,1-3). Damit ist die be-
sondere Situation der johanneischen Gemeinschaft im Blick. Sie muss wegen ihrer Bindung an Jesus
Drangsalierung und Verfolgung durch ihre Umwelt ertragen. Um dem aus dem Weg zu gehen, ver-
lassen einige die Gemeinschaft und wenden sich von Jesus ab. Die Verleugnung des Petrus ist ein
erzahlerisches Element, das diese Erfahrungen verarbeitet (Joh 18,15-27).%

In solche Situationen hinein sprechen die Erzahlungen von der Kraft Gottes, die in Jesus wirkt. ,Leid-
volle Wirklichkeit wird nicht illusionar iibersprungen, sondern gegen sie werden hoffend Wunder
erzdhlt, und mitten in ihr werden doch schon wunderbare Erfahrungen gemacht, von Sattwerden und
Rettung, Gemeinschaft und Freude mit Brot und Wein, genug und im Uberfluss. ,Glauben” ist nicht
statisch zu verstehen, sondern das vertrauensvolle Gehen eines Weges, das ,Zeichen’ braucht als
Wegweisung und Starkung.”%

Joh 2,12 scheint fiir die Erzdhlung vom Uberfluss an Wein keine Bedeutung zu haben. Sie scheint
nur als Ubergang zum weiteren Verlauf der Jesus-Erzahlung des Johannes zu fungieren. In Joh 2,12
wird aber der Weg des Glaubens, von dem Wengst spricht, angedeutet. Jesus, seine Mutter und seine
Schiiler:innen bleiben nicht dort, wo Uberfluss herrscht. Der Weg geht weiter in den Alltag der Welt.

Jesus und Dionysos - ein religionsgeschichtlicher Nachtrag

In der wissenschaftlichen Diskussion um Joh 2,1-12 ist immer wieder auf parallele Vorstellungen
zum Weinwunder in Kana innerhalb der griechisch gepragten Religion verwiesen. Der Gott Dionysos,
ein Sohn des Zeus, wird in der hellenistischen Kultur u.a. als Gott des Weines verehrt. Von Dionysos
wurden auch Mythen tiberliefert, die von seinem gewaltsamen Tod und seiner Wiedergeburt erzahlen.
Die Festlichkeiten zur Verehrung des Dionysos prédgten seit dem Ende des 6. Jh. v. Chr. den Festka-
lender Athens. Dionysos gehorte zu den populdren Gottheiten der griechisch gepragten Welt. Gerade
mit Blick auf einen Text des griechischen Reiseschriftstellers Pausanias (2. Jh. n. Chr.) kann man deut-
liche Ndhen der Mythen um Dionysos und Joh 2,1-12 feststellen.?! Dionysos wird dort die Kraft zu-
gesprochen, Wein zu vermehren. Die literarischen Texte zu Dionysos sind zwar aulerhalb von Syrien
und Israel zu verorten, aber zahlreiche archédologische Funde weisen auf eine grofie Verbreitung der
Dionysos-Verehrung im Umfeld von Galilda und Judda hin.?

Verschiedentlich wird in der exegetischen Diskussion zu Joh 2 (und zum gesamten Evangelium) an-
genommen, dass im Johannesevangelium durch die Ubernahme von Motiven aus dem Umfeld des
Dionysos-Kultes der Versuch unternommen wurde, das Evangelium fiir die hellenistische Umwelt
zugénglich und interessant zu machen. Das Johannesevangelium bringt Jesus in grofem Mafie in den
jidischen Vorstellungen und Traditionen zur Sprache, Traditionen, die die Heimat des Evangeliums
sind. Dariiber hinaus scheint sich das Evangelium mit der griechisch gepragten Umwelt so auseinan-
derzusetzen, dass Jesus in Vorstellungen und Denkmustern zum Ausdruck gebracht wird, die Men-
schen, die eher in der griechischen Kultur zuhause sind, einen Zugang zu Jesus erleichtern. ,Die Uber-
nahme von Dionysosmotiven in der Kanaerzahlung und ihre Applikation auf den johanneischen Jesus
lasst sich (...) als Ausdruck einer Art werbenden Konkurrenz sehen: Jesu Handeln wird in Katego-
rien eines anderen Wein- und Heilsbringers dargestellt: Was bei Dionysos gesucht wird, kann auch
bei dem Jesus des Johannesevangeliums gesucht werden!“?* Betont man bei der Auslegung von Joh
2,1-12 dabei weniger die Konkurrenz (im Sinne von: Jesus ist besser als Dionysos), so kann man die
Erzdhlung von der Weinvermehrung in Kana auch als Versuch verstehen, Menschen, die in anderen

19 Zur Situation, in der das Johannesevangelium entstanden ist, vgl. Wengst 2000, 21-28.
20 Wengst 2000, 104.

21 Vgl. Petersen 2012, 674f.

22 Vgl. Wick, Jesus gegen Dionysos

23 Petersen 2012, 675.
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kulturellen Vorstellungen zuhause sind, die Erzdahlungen von Jesus ndher zu bringen. Wie aus Wasser
Wein wird — das ist auch ein Gesprachsangebot, um {iber Jesus nachzudenken.
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Bibelarbeiten am Freitag
1. Mose/Genesis 50,15-21

Ubersetzung fiir den Kirchentag Niirnberg 2023

15 Josefs Briidern wurde bewusst, dass ihr Vater tot war. Sie sagten: ,Wenn Josef uns feindlich gesinnt
ist, dann wird er uns bestimmt all das Bése heimzahlen, das wir ihm zugefiigt haben.”

16 Da befahlen sie, Josef zu sagen: ,Dein Vater hat uns auf dem Sterbebett befohlen, 17 sagt dies

zu Josef: ,Ach, vergib doch deinen Briidern das Verbrechen und ihre Verfehlungen. Ja, sie haben dir
Boses zugefiigt.” Jetzt aber vergib doch das Verbrechen denen, die der Gottheit deines Vaters dienen.”
18 Und Josef weinte tiber ihre Worte.

Nun gingen auch seine Briider hin, fielen vor ihm nieder und sagten: ,Hier hast du uns, als deine
Sklaven.” 19 Doch Josef sagte zu ihnen: ,Habt keine Angst. Bin ich etwa an Gottes Stelle? 20 Ihr habt
mir aus Berechnung Boses angetan, Gott aber hat es umgerechnet zum Guten, um zu tun, was sich
heute zeigt: Ein grof3es Volk bleibt am Leben. 21 Jetzt aber habt keine Angst, ich selbst versorge euch
und eure Kinder.” So trostete er sie und redete ihnen zu Herzen.

Ubersetzung in Leichte Sprache
Ein Vater hat sehr viele Sohne:
Josef und seine Briider.

Die Briider sind sehr bése zu Josef.

Josef lebt mit Gott.

Er wird ein wichtiger Mann.

Das ist der Text aus der Bibel:
Der Vater stirbt.

Die Briider denken:

Vater hat uns beschiitzt.
Jetzt ist er tot.

Wir waren bése zu Josef.

Er bestraft uns jetzt.

Die Briider haben Angst.
Sie gehen zu Josef.

Ein Bruder sagt:

Das war der Wunsch von unserem Vater:
Du verzeihst uns.

Wir waren bose zu dir.

Bitte verzeih uns!

Die Briider legen sich hin:
Sie liegen vor Josef im Staub.
Sie sagen:

Wir gehoren jetzt dir.

Josef hort die Worte.

Josef weint.

Er sagt den Briidern:

Habt Vertrauen.

Thr wart bése zu mir.

Doch Gott will das Gute.
Unsere Zeit mit Gott ist da.
Wir alle leben.

Wir werden ein grofles Volk.
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Vertraut mir.
Ich sorge fiir euch.
Und fiir eure Kinder.

Josef ist freundlich.
Er schenkt Mut.

Was jetzt am Tage ist
JAN-DIRK DOHLING

»Was aus den Traumen wird ...*

/They said one to another, Behold, here cometh the dreamer. Let us slay him, and we shall see what will become
of his dreams.” ,Sie sprachen zueinander: ,Sieh, da kommt der Traumer. Wir wollen ihn erschlagen;
dann werden wir sehen, was aus seinen Traumen wird.”

Diese Worte der Briider Josefs vom Beginn der biblischen Geschichte (Genesis 37,19.20), stehen auf
der Gedenktafel fiir Martin Luther King am Lorraine Motel in Memphis Tennessee, wo der Pfarrer
und Biirgerrechtler am 4. April 1968 erschossen wurde. Viereinhalb Jahre zuvor, am 28. August 1963,
hatte er in Washington vor Tausenden von Menschen seine beriihmte ,I have a dream” Rede gehalten.
Sie ist auch 60 Jahre spéter, in Zeiten blutiger Bruderkriege und im Zerbrechen politischer und gesell-
schaftlicher Ideale der Geschwisterlichkeit und des Friedens erschreckend aktuell. Was wird jetzt aus
den Traumen?

Kings Rede, wie auf ihre Weise die Gedenktafel beschwért den Traum, dass eines ,Tages [...]1die
Sohne fritherer Sklaven und die Sohne fritherer Sklavenhalter miteinander am Tisch der Briderlich-
keit sitzen konnen” und ,in einer Nation leben werden, in der man sie nicht nach ihrer Hautfarbe,
sondern nach ihrem Charakter beurteilt.”?

Der Bibelarbeitstext fiir den Freitag des Niirnberg Kirchentags steht am Ende der Josefsgeschichte.
Doch ist, was dort verhandelt wird — wie die Briider selbst (V. 15) zeigen — nicht verstandlich ohne
die ,b6sen” Anfange und den vertrackten Bruderzwist, ohne Josefs anmalende Traume und die Miss-
handlung durch die Briider, die Versklavung nach Agypten, den mehrfachen Aufstieg und Fall, das
Wiedersehen in der Fremde und ohne die verschlungenen Wege, die die Briider je fiir sich und dann
gemeinsam zuriicklegten.

Die Geschichte des Traumers Josef geht anders weiter als die MLKs. Er, den man wegen der Traume
erschlagen wollte, iiberlebt, und sorgt, wie V. 20 des Bibelarbeitstexts betont, fiir das Uberleben
eines grofien Volkes. Mehr noch, er nimmt die Téter explizit in diese Perspektive hinein und nimmt
Gott fiir diesen Ausgang dieser Geschichte in Anspruch. Eine Wendung, die so im Blick auf Kings Er-
mordung und so viele andere unsagbar und darum unséaglich ware.

Doch lassen sich zumindest zwei Aspekte der biblischen Erzahlung mit der o.g. Kontextualisierung
Josefs durch die amerikanische Biirgerrechtsbewegung verkniipfen: Der erste Aspekt ist die Frage
Erfiillung der Traume. Obwohl sich der Mordplan gegen Martin Luther King ,erfiillte”, ist ja nach der
Logik der Gedenktafel nicht gesagt, dass sein Traum ohne Zukunft und unerfiillt bleiben muss. Im
Fall des biblischen Josefs ldsst sich spiegelbildlich von seinem Wurf in die Grube an (37,20) bis zur
letzten Begegnung der Briider ebenfalls fragen, ob — und wenn ja wie — sich die Traume erfiillen.

Die Antwort auf diese Frage verbindet sich mit einem zweiten Aspekt, der Dimension des Politischen,
die die Geschichte durchzieht. Eine politische Lektiire dieser Geschichte ist fiir unsere Lesegewohn-
heiten eher ungewohnt. Wird sie doch seit Religionsunterrichts- oder Kindergottesdiensttagen ganz
im Horizont eines Geschwisterstreits verstanden, der sich zur Familientragodie auswachst, bis sich

1 Die Auswahl des Verses geht auf Rev. Dr. Ralph Abernathy zurlick, einen Mitarbeiter und Freund Kings’, der mit der Versauswahl nach
eigener Auskunft die politische Dimension der Ermordung hervorheben wollte (Vgl. U.S. Government Printing Office [Hg.], Hearings
before the Select Committee on Assasinations of the U.S. House of Representatives. Ninety-Fith-Congress. Second Session. August
14,15, and16, 1978, Washington D.C., 26).
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das Happyend einstellt, das lang auf sich warten lasst und fest zum Erwartungshorizont zahlt. Im Text
der Josefsgeschichte aber ist die Dimension des Politischen gleich doppelt offensichtlich.

A family of men

Zum einen bilden in der Genesis die Verhéltnisse in Familien oft die zwischen Ethnien oder poli-
tischen Einheiten ab. Es wird im Horizont sog. geneaologischen Denkens nach der Logik familiarer
Nahe und Ferne — neuzeitlich formuliert als ,family of men” — gedacht und bearbeitet. In den ,Fa-
milien”-Geschichten der Genesis spiegeln sich also politische und geographische Beziehungen im
antiken Israel-Paladstina. So stammen von Lot, Abrahams Neffen, Israels Nachbarvolker der Moabiter:-
und Amoniter:innen (13 -14) ab. Wie das Volk Israel seinerseits iiber Isaak von den Erzeltern Abra-
ham und Sara abstammt, oder die Ismaeliten tiber den Sohn Hagars ebenfalls auf Abraham zuriick-
gefiihrt werden. Ebenso wird in den Erzahlungen um Esau und Jakob, der auch Israel genannt wird
(27-33), die von Rivalitit und Nihe, Konflikt und Konvivenz gepragte Beziehung zwischen Israel und
den Edomiter:innen verhandelt. Einem Volk, das im heutigen Siidjordanien siedelte und dem Israel
Esau als Stammvater zuschreibt. Wenn dann in der Josefsgeschichte ein Konflikt unter Jakobs S6hnen
ausbricht, werden auch innere Verhiltnisse, Spannungen und Krisen im Volk Israel abgebildet und
verarbeitet. Mehr noch, im Gegeniiber von Josef, dem Lieblingssohns Jakobs und Juda, dem Wort-
fithrer der Briider, ldsst sich die Konkurrenz zwischen zwei Hauptsiedlungsgebieten und politisch-
religiosen Zentren des antiken Israel erkennen, die zwischenzeitlich zwei selbstandige, monarchische
Staaten bildeten: Das Nordreich Israel mit Samaria, dem heutigen Nablus und das Siidreich Juda
mit Jerusalem als Zentren. Historisch betrachtet war das Nordreich dem Siiden lange kulturell,
militarisch und wirtschaftlich tiberlegen; es fiel aber auch zuerst und dauerhaft der Expansion der
Grofireiche des Zweistromlandes zum Opfer, verschwand von der Landkarte und aus der Geschichte.
Das Siidreich Juda aber konnte sich iiber den politischen Untergang hinweg und das sog. babyloni-
sche Exil hindurch kulturell und religios erneuern; iibernahm dabei auch Traditionen und Ideen aus
dem Norden und entwickelte sie weiter. In Josefs Bevorzugung (37,4), den Mordplanen, dem Verkauf
nach Agypten, wie auch in Judas Wandlung, der anfinglich an all dem beteiligt war (37,26-28), aber
im Laufe der Erzdhlung zum Fiirsprecher fiir den Schwéchsten (44,18-33) und so zur Fithrungsfigur
unter den Briidern wird (49,8), mégen sich Erinnerungen an die von Schuld und Uberheblichkeit,
Vorrang und Unterlegenheit gepragte Geschichte Israels spiegeln.

Traum und Politik
Zweitens ist die Thematik von Herrschaft und Macht zwischen Menschenbriidern auch von Beginn

an im Wortlaut der Josefsgeschichte prasent.

Ausschnitt aus dem sog. Schwarzen Obelisk aus dem irakischen Nimrud, heute im British Museum in London.
Zu sehen ist der besiegte israelitische Konig Jehu mit einer Prozession von Tributtrigern in demiitiger Unterwer-
fung vor dem assyrischen Konig Salamanassar III (ca. 840 v. Chr.).

Denn als Josef am Anfang des Dramas von seinen Traumen erzahlt (37,5-11) und den Hass der Brii-
der damit nur steigert (V. 6), nutzt er explizit politisches Vokabular. Das hebrdische Wort chawah, das
oft mit ,sich (ver)neigen” (Luther 2017; Einheitstibersetzung, Basisbibel) tibersetzt wird, ist besser
mit ,sich zu Boden werfen, sich niederwerfen” (Ziircher) wiederzugeben. So bezeichnet es die gerade
auch korperlich vollzogene Unterwerfung vor einem Herrscher oder Konig. Sie ist auch auf altorien-
talischen Statuen dargestellt.
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,Eure Garben ... warfen sich nieder vor meiner (chawah)’, formuliert Josef zum ersten Traum (37,6)
Und zum zweiten heifit es wortlich: ,Sonne, Mond und elf Sterne sind Niedergeworfene vor mir”
(chawah). Der zweite projiziert den ersten Traum an den Himmel, verdichtet und verstetigt ihn. Der
Prozess (warfen sich nieder) ist zum Zustand geworden (sind Niedergeworfene). Die Reaktion der
Briider ,Willst du etwa Konig sein und wahrhaftig herrschen iiber uns?” (37,8) bringt den politischen
Anspruch auf den Punkt. Was Josef ertraumt und mitteilt ist nichts weniger als seine Herrschaft iiber
sie und ihre Unterwerfung vor ihm.

Indem Josefs Vater den Sohn milde tadelt, sich aber ,die Sache merkte” (37,11), wird eine Spur gelegt.
Die Frage, ob, wann und wie sich die Traume erfiillen, soll die Lektiire begleiten. Wenn Josef in Agyp-
ten eine Art Premierminister wird (41,39-40.41-46) aber nicht Pharao (41,40.44); wenn sich die nach
Agypten reisenden Briider (42,1-6) vor diesem Minister niederwerfen (chawah) mit ,den Nasen zur
Erde” (42,6 vgl. 37,11), freilich ohne darin Josef zu erkennen; und wenn in V. 18 des Bibelarbeitstexts,
just da, wo alle Faden zusammenlaufen, das Unterwerfungswort chawah ratselhafterweise vermieden
zu werden scheint — statt dessen wird das Allerweltswort naphal (herunter, zu Boden fallen) verwen-
det —, dann wird die Frage der Erfiillung standig umspielt, aber auch offen gehalten. Nicht 0b, sondern
wie Herrschaft und Briiderlichkeit, Ungleichheit und Gemeinschaft zusammenkommen, wird zur
Frage. Nicht ob, sondern wie legitime Autoritdt und Macht unter Geschwistern definiert und verant-
wortlich gestaltet werden und wie — und wie nicht — dabei Gott ins Spiel kommen kann, riickt in den
Fokus?. Die Antwort wird als je eigener Lernweg und als Uberwindung des Hasses konzipiert. Als
Kriterien kommen die Fiirsorge und die Versorgung der Schwécheren in den Blick (50,20f).

»,Das Vergangene ist nicht tot, es ist nicht einmal vergangen ...*

Dieser Satz William Faulkners, mit dem Christa Wolff ihren Roman Kindheitsmuster eroffnet?,

trifft auch auf die Beziehungen in der Familie Josefs und seiner Briider zu. Der Groll und die Feind-
schaft Josefs, den die Briider im Bibelarbeitstext fiirchten (V. 15) geht auf den Hass (37,6) und die Ge-
walt (37, 19-35) zurtick, die Josef am Beginn der Geschichte erfuhr. Hier ist Josef ,zum Opfer eines
schweren Gewaltverbrechens geworden, und zwar durch die allernachsten Verwandten. Damit sind
die menschlichen Primédrbindungen [...] zerbrochen [...] Diese traumatische Erfahrung ist nun Teil
seines Lebens.” Doch — wie so oft in Familien- und in Gewaltgeschichten — sind Konflikte, Spannun-
gen und Hass zwischen den Protagonisten auch hier &lter als diese selbst. Anders als bei Schillers Ode
miissen in der Bibel von Adam und Eva und von Abel und Kain her alle Menschen nicht erst Briider
werden (oder besser gesagt Geschwister oder jedenfalls Verwandte); sie sind es. Allerdings — hier ist
die Bibel realistischer und womoglich aufgeklérter — ist dies keineswegs immer helle ,Freude”. Es
~weilen” auch nicht nur ,sanfte Fliigel”, nicht selten fliegen harte Fauste.

So lasst sich die Genesis auch als eine Geschichte der Gewalt und der Gewaltbearbeitung und -be-
grenzung zwischen Menschenbriidern (4), in der Menschheits- (6—9) und in den Gottesfamilien
(12-36) lesen. Entsprechende Linien finden sich auch im Konflikt zwischen Josef und seinen Briidern
(Gen 37-50).

Die Bevorzugung einzelner S6hne (37,4) geht iiber den ungleichen Segen fiir Esau und Jakob zuriick
bis zu Abraham und Sarai, Ismael und Isaak. Lug und Trug gegeniiber dem Vater und Herrschafts-
phantasien (27,29 vgl. 33,3.6) unter Briidern finden sich mit der Unterverwerfungsvokabel chawah
auch bei Jakob und Esau. Schlieflich ist von Hass und ungleicher Liebe in Jakobs Familie nicht erst
bei den Séhnen (37,4£.8), sondern schon bei Jakob selbst, seinen Frauen und Nebenfrauen die Rede
(29,31.33).

Wie in Familiensystemen und in Beziehungen zwischen Vélkern laufen auch in den Familienerzah-
lungen der Genesis die Konfliktlinien und -muster {iber Generationen hinweg weiter. Jede neue
Generation findet sich in alten Konstellationen vor und mit Erblasten und Auftragen, denen kaum zu
entkommen ist. Ist es Zufall, dass Verdnderung den Sohnen Jakobs (erst) in der Fremde gelingt, im
Sich-Selbst- und Einander-Fremd-Werden? Der anfangs als verw6hnt und {iberheblich skizzierte

2 Jan-Dirk Dohling, Herrschaft, 27-30.
3 Christa Wolff, Kindheitsmuster, Frankfurt am Main 2007, 11.
4 Thomas Naumann, Opfererfahrung, 495.
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Josef (37,1-4) macht in Agypten die Erfahrung ungerecht behandelt, zuriickgesetzt, tibergangen
und vergessen zu werden. Er wird ungerechtfertigterweise des sexuellen Ubergriffs beschuldigt
(39,12-20), ins Gefangnis geworfen und dort, obwohl er einem hohen Beamten geholfen hatte, von
diesem schlicht vergessen (40,23). Josefs Bruder Juda seinerseits verhalt sich gegentiber der verwit-
weten Schwiegertochter Tamar zuerst unsolidarisch und selbstgerecht, gibt dann aber sein Unrecht
offentlich zu (38). Als dann die Briider, die wegen einer Hungersnot nach Agypten kommen, dort — auf
Josefs Befehl, der sich zunédchst nicht zu erkennen gibt — erst der Spionage (42,1-9) und dann des
Diebstahls beschuldigt werden (44,1-5), erfahren nun sie blanke Willkiir, grobes Unrecht und tiefe
Ohnmacht. Und - jetzt — erinnern sie sich der einstigen Situation Josefs: ,Ach, wir sind schuldig
geworden an unserem Bruder, wo wir doch die Angst seiner Kehle gesehen haben, als er uns anfleh-
te und wir nicht gehort haben. Darum ist diese Angst jetzt {iber uns gekommen” (42,21). Wenn die
Erzédhlstimme erst hier mitteilt, Josef habe um sein Leben gefleht — wiahrend der Bericht vom Uber-
fall der Briider, dem Wurf in die ausgetrocknete Zisterne und dem Verkauf nach Agypten (37,23-25)
buchstablich gefiihllos gehalten ist — wird klar: Die Briider nehmen erst hier wirklich wahr, was

sie einst aus Hass und Wut nicht wahmmehmen und wahrhaben konnten oder wollten. Beim Verhor
durch Josef ist es dann besonders Juda, der sich fiir den ,Hauptverddchtigen” Benjamin — auch er ein
Lieblingskind Jakobs — einsetzt und sich ,um des Vaters willen” statt des jiingsten Bruders selbst als
Sklave anbietet (44,18—-33). Die Fiirsprache fiir den ,Lieblingssohn” riithrt Josef zu Trdnen und er gibt
sich zu erkennen (45,1-9). Mit Jakobs Tod wird in den Briidern die Frage wach (V. 15) — und steht bei
den Lesenden im Raum — wie nachhaltig diese Veranderungen sind, wie lebendig das ,B6se”, noch
zwischen ihnen sein mag. Nicht selten brechen ja beim Tod eines Elternteils alte, mithsam kontrol-
lierte Geschwisterkonflikte offen aus.

,Papa, Charlie hat gesagt, sein Vater hat gesagt ...”

In V. 16 beginnt eine mehrfach verschachtelte Zitat- und Botenkette, mit der Josefs Briider ihm eine
Nachricht zukommen lassen. Dies setzt voraus, dass die Briider, die sich unterdessen in Agypten
angesiedelt haben, woanders wohnen als Josef. Ihn soll man sich wohl bei Hofe denken, wéahrend er
den Briidern zuvor bei Pharao einen eigenen Landstrich in Agypten und eine von seinem Lebens-
kreis deutlich unterschiedene Aufgabe verschafft hatte (46,30-33; 47,1-3). Doch macht die duflere
Distanz auch innere Abstande deutlich. Wie bei Josefs angeblichem Tod nach dem Verkauf nach
Agypten, den die Briider dem Vater durch Boten iibermitteln liefRen (37,32), statt die schreckliche
Botschaft wenigstens selbst zu iiberbringen, bringen sie auch jetzt eine — sogar doppelte — gestaffelte
Botensituation zwischen sich und den Adressaten: ,Die Boten sollen sagen, Jakob habe gesagt, sie
(die Briider) sollten zu Josef sagen ...” Erst nachdem in der ersten Vershalfte Jakobs Worte iiberbracht
sind, folgen noch (,Jetzt aber ... “) fast gleichlautende Worte der Briider. Soll hier deutlich werden,
dass noch der tote Vater buchstéblich zwischen den Briidern steht und sie eben damit doch auch ver-
bindet oder verstecken sich die Briider hinter Jakob?

Dass Jakob sich die Vergebung unter Briidern gewiinscht hatte, ist im Horizont der Erzahlung gut
denkbar. Allerdings wird ein solches Wort Jakobs vorher an keiner Stelle berichtet. Wird so den
Lesenden nahegelegt, auch Jakobs letzter Wille sei nur ein angeblicher letzter Wille? Wie schon das
fingierte Beweisstiick, Josefs blutgetranktes Kleid, anhand dessen sich Jakob zusammenreimt, wilde
Tiere hétten Josef zerrissen (37,20.30-34), wére auch die Bitte auf dem Sterbebett somit eine perfide
emotionale Manipulation und berechnende Liige der Briider. Oder wird, wie bei Josefs nachtréglich
wahrgenommener Todesnot (41,21), auch hier ein Detail erst da nachgetragen, wo es fiir die Hand-
lung relevant ist?

Rabbinische Ausleger hegen den erstgenannten Verdacht, ziehen daraus aber einen besonderen
Schluss: ,Man darf des Friedens wegen (von der Wahrheit) abweichen, denn es heif’t (1 Mose 50,16)
,dein Vater hat befohlen’ * (Babylonischer Talmud, Traktat Jebamot 65b). Kann es fiir Gewalttdter gegen-
tiber ihren Opfern Rabatt geben auf Wahrhaftigkeit und Moral, wenn so das Gesicht gewahrt und
Frieden méglich wiirde? Wenn nein, kann denn dort Friede werden, wo restlose und dauerhafte
Demiitigung der Tédter zur Bedingung und zum ,padagogischen’ Ziel werden? Und ist nicht schon die
Alternative buchstiblich zum Heulen (V. 17)?
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Und wenn aber nun die Antwort ,Ja” lauten konnte, wieviel ,Abweichung” ist dann gerade noch denk-
bar und wieviel Wahrheit gleichwohl unabdingbar? Immerhin wird hier — sei es durch Jakobs Wunsch
oder in der Maskerade eines solchen — durch die Briider erstmals in der Erzédhlung das Bose, das sie
taten, auch gegentiber Josef als bose benannt, Unrecht und Verbrechen, die sie veriibten, kommen
als solche zur Sprache. Josef jedoch schweigt zu all dem, wenn auch — wie schon so oft zuvor (43,30f,;
45,2; 46,29;) — zu Tranen geriihrt. Erst als die Briider sich selbst zu ihm aufmachen, kommt zur Spra-
che, was ihn bewegt.

,Let thy people go”?

Jedenfalls macht V. 17 bis in die Sprache hinein deutlich, wie viel zwischen den Briidern steht. Fast
alles liegt auf der sprichwortlichen Goldwaage. Die Briider sagen nicht ,unser’, sondern ,dein Vater”
und reden von sich in der dritten Person. Auch argumentieren sie gegeniiber Josef nicht damit, man
glaube doch immerhin, Tater und Opfer, an ,denselben Gott”. Allzu oft wurde — und wird — ja so oder
ahnlich den Opfern von Gewalt Vergebung gleichsam zur Pflicht gemacht. Die Briider formulieren
vorsichtiger und hintergriindiger. Sie bezeichnen sich als die, die ,der Gottheit deines (also Josefs)
Vaters dienen”. Was dies fiir die Bruderbeziehung bedeutet, bleibt offen. Erst Josef stellt die gemeinsa-
me Geschichte dezidiert unter eine theologische Perspektive, geht dabei aber — was noch zu beden-
ken ist — auf die Vergebungsbitte gerade nicht ein.

Doch schwingt in der verdrehten Formulierung ,die Diener des Gottes deines Vaters” noch eine
weitere Ebene mit. Was die Kirchentagsiibersetzung in V. 17 mit ,dienen” und in V. 18 mit ,Sklave
sein” wiedergibt, ist im Hebrdischen dasselbe Wort. Tatsdchlich iiberspannt die Vokabel abad ein
weites Bedeutungsspektrum. Es reicht von der Sklavenexistenz, in die die Briider seinerzeit Josef ver-
kauften und die sie hier wohl fiir sich erwarten, tiber die tdgliche Feldarbeit bis zum Ministeramt bei
Hof bis zum Gottesdienst.

Interessant ist, dass auch das direkt an Genesis 50 anschlieBende Exodusbuch, die Erzahlung von
Israels Auszug aus Agypten, mit der Bedeutungsbreite des Wortfeldes abad spielt und Israels Gottes-
dienst fiir Jawh in prinzipiellen Gegensatz zum Sklavendienst fiir Pharao bringt (Ex 1,13f.; 4,23, 5,9.11;
7,16.26). Wer die Geschichte der Nachkommen der Jakobss6hne (vgl. V. 21) kennt und weif, dass
,der Gott deines Vaters ... sich des Elends seines Volkes” annimmt (Ex 3,6f.) — wie Mose am Dorn-
busch erfahren — und sich als Gott der ,Befreiung aus dem Sklavenhaus” (Ex 20,1f.) erweist — wie es
am Sinai heiflen wird, der und die ahnt schon hier: Die Versklavung kann keine Option unter den
Geschwistern sein.

»Ertragen, vergeben, aufheben“? — Was mit Schuld (nicht) geschieht

Mehrdeutig und gerade so hilfreich fiir das, was zwischen Opfern und Téater:innen geschieht oder
geschehen kann, wenn Gewalt und Unrecht neu zur Sprache kommen, ist auch das hebraische Wort
nasa.In V. 17 verdeutschen es fast alle Ubersetzungen mit ,vergeben”. In der Tat bezeichnet die
Vokabel auch das (Jos 24,19; Ps 32,41; Hiob 7,21), was viele européaische Sprachen als Vorgang des
Weiter-, Weg- oder Ab-Gebens konzipieren (Englisch forgive, Franzésisch pardonner; Italienisch
pardonare; Danisch tilgive); wiahrend es im Lateinischen als eine Art Zuriickschicken (remittere),
im Schwedischen (forlata) als Lassen vorgestellt wird. Immer werden mit Vergebungsvokabeln
komplexe innerseelische und intersubjektive Vorgédnge zur Sprache gebracht und zugleich bebildert,
formiert und normiert. Gewiss sind Moglichkeit oder Unmaéglichkeit zur Vergebung héchst indivi-
duell. Doch spielen auch Wortwahl und Sprachkonzept bei der Frage mit, ob und wie das, was ,nicht
ungeschehen gemacht werden” kann, zwischen Menschen und in ihnen gleichwohl transformiert
werden kann, als veranderbar oder unveranderlich gedacht und empfunden wird. Was genau aber
geschieht eigentlich beim Ver-Geben oder Nach-Lassen von Schuld. Wer gibt wem was? Wer erhalt
was von wem verandert zuriick? Wechselt die Schuld gleichsam den Besitzer, so dass die Tater:innen
sie los lieen oder wiirden — und wohl gar an die Opfer?

Auch im Hebrédischen geht es beim dem Wort nasa um einen Art Orts- und Positionswechsel, aller-
dings ist er — fast spiegelbildlich zum Geben — vertikal konnotiert, denn nasa meint urspriinglich
»2aufheben, hochheben, tragen und ertragen.” Nimmt man dies ernst, ,erschlief3t sich die ganze Tiefe”
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von ,Jakobs Testament” ,Vergebung besteht aus mehr als nur aus einem 16senden oder erlésenden
Wort. Es verlangt von dem, der vergibt, Ungeheuerliches. Er [sc. Josef, JDD] soll das Verbrechen der
Briider, ihre Siinde tragen. Die Last, die auf ihnen lag bis auf diesen Tag, sie soll von Josef in des
Wortes doppelter Bedeutung aufgehoben werden. Das ist der Kern dessen, was die Bibel unter Ver-
gebung versteht. [...] Es ist ja in der Tat so, dass Opfer, selbst wenn sie den Tatern vergeben haben,
an dem, was ihnen angetan wurde, oft noch lange, sehr lange zu tragen haben.”> An V. 17 mit den
mehrdeutigen Sinnebenen des Wortes ,Vergebung” lasst sich die leichtfertige — weil buchstablich
leicht fertige — Rede von Vergebung verlernen. Sie ist im Christentum weit verbreitet. Sie geht zu
Lasten der Opfer und ldsst Gott zum Komplizen der Téter und Téter:innen werden — obwohl doch im
Zentrum des christlichen Glaubens ein Gewaltopfer und unschuldig Leidender steht.

Ob allerdings zwischen Josef und den Briidern Vergebung gelingt — iiberhaupt gelingen muss — ist
damit nicht ausgemacht. Denn so gewiss V. 18 Stichworte aus V. 17 aufnimmt, so wenig geht er auf
die Vergebungsbitte ein. Durch dieses Schweigen kann die Vergebung als langst gewéahrt verstanden
werden, ohne dass sie ausgesprochen wiirde, weil er sich die Beschdmung der Briider verbietet, die
darin ldge, dass er, von oben herab Vergebung zuspricht. Ebenso berechtigt aber kann die explizite
Bitte um Vergebung als iibergangen und damit abgewiesen verstanden werden. Dann kdme hier der
womoglich weniger steile und gerade so hilfreiche Gedanke einer ,Verschnung ohne Vergebung” in
den Blick. Wenn Josef sofort nach der Vergebungsbitte die Differenz von Gott und Mensch themati-
siert (Bin ich etwa an Gottes Stelle?), kinnte auch auf Gott als eigentliche Instanz der Vergebung und
einzige Grofle des Schuldtragens verwiesen sein.®

(Weniger) Gott wagen

Josefs Antwort lasst Vieles, womoglich das Wichtigste ungesagt. Sei es, weil es fiir ihn buchstablich
langst nicht mehr der Rede wert ist. Oder sei es, dass ihm noch immer die Worte und das 16sende
Wort fehlen. So eindeutig die Briider nach Vergebung fragen, Josef lasst die Frage offen. Und so
deutlich ihr Kniefall und der selbst eingebrachte Sklavenstatus die Herrschaftstraume und die Frage
ihrer Erfiillung neu ins Spiel bringen, so wenig reagiert der Traumer selbst darauf. Genief}t er im Stil-
len oder lenkt Josef im Moment des Triumphs bewusst die Aufmerksamkeit auf eine andere Ebene?
Wie oben erwéhnt, vermeidet die Erzahlstimme just da, wo die Briider wissentlich vor Josef zu Boden
gehen, die politische Unterwerfungsvokabel (chawah) aus dem Traumprogramm. Und Josef selbst — der
in Agypten als gottbegabter und beredter Traumdeuter brillierte (40-41) - verliert zu seinen Traumen
kein Wort. Wenn {iberhaupt, kommen seine Macht und Uberlegenheit einzig im Modus der Fiirsorge
und Versorgung, der Entédngstigung und des Trosts zur Sprache (V. 20a.21) - wovon in den Trdumen
keine Spur war.

,Sind nicht Deutungen Gottes Sache?” so hatte Josef im Gefdngnis gegeniiber Pharaos Mundschenk
formuliert (40,8). Verzichtet er darum auf jede Deutung seiner Traume? Statt mit der eigenen ,Traum-
karriere” bringt Josef Gott mit dem Uberleben der Briider in Verbindung — wie es dhnlich schon in
Gen 45,4.7f. anklang — und dies so, dass gerade der mehrfache Abstieg und das Bose, das ihm
widerfuhr, als Gutes zu stehen kommt. Was genau ist denn damit ,jetzt am Tage”, wenn aus Bésem
Gutes entsteht?

So vorsichtig, beinahe tastend Josef bei ndherem Hinsehen formuliert, so wuchtig vereindeutigend
kommen manche Auslegungen des Verses daher. Doch sind allemal Vorsicht und Sorgfalt geboten,
wo im Kontext von Gewalt und Unrecht Gottes Wollen und Wirken, theologisch formuliert die Vor-
sehung zur Debatte steht. Andernfalls droht die verwickelte, von tiefen Verletzungen durchzogene
Geschichte ausgerechnet da, wo Gott ,ins Spiel kommt” zum platten ,Et hédtt no immer jot jejange”
zusammenzuschnurren. Oder sie gerinnt zu einer Moral von der Geschicht’ nach dem Motto:

,Es” werde ,schon zu irgendwas gut sein”. Das muss fiir Gewaltopfer bestenfalls unglaublich zynisch
wirken.

5 Lux, Josef, 207.
6 Naumann, Opfererfahrung, 503.
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Dass der Mensch denkt und Gott lenkt, wie sich der Volksmund zusammenreimt und es dhnlich im
Spriichebuch steht (16,9), ist ein wichtiger Einspruch gegen Selbstiiberschitzung und Kontrollwahn.
Aber taugt es dazu, schmerzlich verwickelte, bleibend gebrochene Lebensgeschichten wie die Josefs
und der Briider von héherer Warte aus zu begradigen?

Zunichst ist es, wie bei Dietrich Bonhoeffers in der Gestapo-Haft in Berlin-Tegel formuliertem Be-
kenntnis, ,dafl Gott aus allem auch aus dem Bosesten Gutes entstehen lassen kann und will”’, auch
fiir Josefs Deutung und jede ,Anwendung” seiner Worte zentral, dass hier niemand anderes als das
Gewaltopfer diese Satze spricht und dass er vorher betont, nicht an Gottes Stelle zu stehen.

,Josef hat diese Deutung, dass sogar in der erfahrenen Gewalt, in der Erniedrigung und Demiitigung,
die er erlebt hat, Gottes Fiigung erkennbar ist, fiir sich gefunden, weil sie ihm hilft auch mit den
dunklen Seiten seiner Biographie zu leben. [...] [Sie, JDD] bietet keine allgemeine Theorie von
Gottes Vorsehung. [...] In der Josefserzahlung hat keine der handelnden Figuren Einblick in die Plane
und Wege Gottes. [...] Josef wagt im Nachhinein eine Deutung, die er nicht von Gott selbst hat, son-
dern [...] selbst vor Gott verantwortet.”®

Sodann aber gilt es — wie allen Gewaltopfern — auch Josef, bei ihren Deutungen des Geschehens
genau zuzuhoren. Im biblischen Text differenziert sich das Konzept der Vorsehung nochmals, wenn
auch hier der genaue Wortlaut der Deutung Josefs in den Blick kommt.

Jhr gedachtet es Bose mit mir zu machen, Gott aber gedachte es gut zu machen”, lautet der zur ,Kern-
stelle” geadelte und in der Lutherbibel deshalb (nur bis hierher) fettgedruckte Vers 20. Im Lesen wird
das ,mit mir” aus der ersten Satzhaélfte schnell auch fiir die zweite Satzhilfte erganzt. Doch steht dies
weder bei Luther noch im hebréischen Text. Vor allem aber fillt so die (wieder diinn gedruckte)
Fortsetzung unter den Tisch (,um zu tun, was sich heute zeigt’). Mit ihr gibt Josef Gottes Handeln
seinen Zweck im Nutzen fiir ,ein groes Volk”. Dies weist vordergriindig auf die recht zahlreich nach
Agypten gezogene Sippe Jakobs (46,1-27) oder die von Josef durch sieben magere Jahre hindurch-
geretteten Agypter:innen. Der Wortlaut aber zielt auf Israels Heranwachsen zu einem groflen Volk,
das gleich nach Genesis 50 in Exodus 1 (V. 7f.) erz&hlt wird. Josef also sagt mitnichten, Gott habe es
mit ihm oder fiir ihn gut gemacht. Als miisse oder konne Erfolg Gewalterfahrungen aufwiegen. Eher
schon zeichnet er seine und ihre Lebensgeschichte in den langen Atem der Verheiffungen Gottes
(vgl. Gen 12,2) ein.

Die Kirchentagsiibersetzung tibersetzt statt dem ,mit mir” mit hebraischen Text ,gegen mich” und
gibt auch das bei Luther scheinbar so glatte Denken Gottes in V. 20 ndaher am hebrédischen Wortlaut
wieder. Beim hier verwendeten hebraischen Wort chaschaw geht es namlich weniger um ein allge-
meines Denken oder Sich-Ausdenken, sondern konkret um Addieren, Zdhlen oder Berechnen. Der
mathematisch-kaufménnische Sinn ist auch inhaltlich hilfreich. Er macht klar, dass die ,Rechnungen’,
die hier zusammenkommen, nicht auf derselben Ebene liegen. Josef sagt nicht, fiir ihn sei ,Alles gut”
— wie eine alltagssprachliche Beschwichtungs- oder eher Beschwdorungsfloskel lautet. Noch entlastet
er die Briider damit, dass ihr Tun dann also ,eigentlich” so schlimm nicht gewesen sein kénne. ,[D]
ass sich ein boses Tun letztlich gut auswirkt, rechtfertigt nicht das bose Tun selbst, und dass Gott aus
Bosem Gutes machen konne, hebt die Verantwortlichkeit von Menschen nicht auf.”’

Gott ist in Josefs Geschichte nicht ,die Antwort auf alle Fragen”. Gott ist weder die Erlaubnis fiir ,ge-
rechte Vergeltung” oder fiir leicht fertige Vergebung noch fiir das grole Geraderiicken verbogener
Biographien, Familiengeschichten oder Konfliktgeschichten zwischen Volkern. So — im Verzicht auf
allgemeine Gotteswahrheiten und angemafites Gotteswissen — kann Josefs Deutung der eigenen
Geschichte auch anderen helfen im Blick auf ihre je eigenen und gemeinsamen Geschichten, ,aus
dem Bosen, der Unzufriedenheit und Einsamkeit herauszufinden” und ,im Bsen und gegen das Bose
nach dem Guten und [...] einem Sinn Ausschau zu halten.”®

Von Gott nicht zu schweigen; von IHM her oder auf SIE hin mit allem, gerade mit dem Guten zu rech-
nen und es doch nicht allzu genau wissen oder gar iiber Gott verfiigen zu wollen — auch dies konnte
eine Botschaft der Josefsgeschichte in verwickelten Beziehungen und verworrenen Zeiten sein.

Ders., Widerstand und Ergebung. Giitersloh 12011, Dietrich Bonhoeffer Werke Band 8, 30.
Naumann, Opfererfahrung, 501 (Zweite und dritte Hervorhebung JDD).
Jirgen Ebach, Gen 37-50, 663.
0 Rudiger Lux, Josef, 210f.
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Bibelarbeiten am Samstag
Lukas 17,20-25

Ubersetzung fiir den Kirchentag Niirnberg 2023

20 Als er von pharisdischen Gelehrten gefragt wurde, wann die gerechte Welt Gottes komme, ant-
wortete er ihnen: ,Gottes gerechte Welt kommt nicht so, dass man zuschauen kénnte. 21 Die Leute
werden auch nicht rufen: ,Hier ist sie!” oder: ,Da ist sie!’ Denn hier, Gottes gerechte Welt ist schon da,
indem ihr zusammen seid.”

22 Er sagte zu denen, die von ihm lernten: ,Es werden Zeiten kommen, in denen ihr euch danach
sehnen werdet, einen einzigen der Tage des erhofften Menschen zu sehen und ihr werdet ihn nicht
sehen. 23 Die Leute werden zu euch sagen: Hier ist er!’ oder: ,Da ist er!” Geht nicht hin und lauft
keinem hinterher. 24 Denn wie ein greller Blitz den ganzen Himmel erleuchtet, wird der erhoffte
Mensch an seinem Tag sein. 25 Zuerst aber wird er vieles erleiden miissen und von dieser Genera-
tion abgelehnt werden.”

Ubersetzung in Leichte Sprache
Kluge Menschen fragen Jesus:
Wann kommt das Reich von Gott?
Wann beherrscht Gott die Welt?

Jesus sagt:

Ihr fragt das Falsche.

Ihr denkt an einen Ort.

Oder an eine bestimmte Zeit.

Aber: Das Reich von Gott ist anders.

Das Reich von Gott ist in eurer Mitte.

Ihr seid schon ein Teil vom Reich von Gott.

Dann spricht Jesus zu seinen Schiilern.
Das sind Ménner und Frauen.

Jesus sagt:

Auch ihr wartet: Gott soll herrschen.
Versucht es zu verstehen ...

Es kommt ein Mensch: Auf ihn hoffen alle.
Alle warten auf ihn.

Mit ihm kommt das Reich von Gott.

Jetzt denkt auch ihr an einen Ort.

Und an eine bestimmte Zeit.

Ich sage Euch:

Dieser Mensch kommt wie ein Blitz.
Plotzlich wie ein Blitz. Hell wie ein Blitz.
Alle werden es sehen.

Und: Dieser Mensch wird leiden.

Die Zeit wird kommen
CLAUDIA JANSSEN

Wie lange noch?

20 Als er von pharisaischen Gelehrten gefragt wurde, wann die gerechte Welt Gottes komme, ant-
wortete er ihnen: ,Gottes gerechte Welt kommt nicht so, dass man zuschauen konnte. 21 Die Leute
werden auch nicht rufen: Hier ist sie!” oder: ,Da ist sie!” Denn hier, Gottes gerechte Welt ist schon da,
indem ihr zusammen seid.”

22 Er sagte zu denen, die von ihm lernten: ,Es werden Zeiten kommen, in denen ihr euch danach
sehnen werdet, einen einzigen der Tage des erhofften Menschen zu sehen und ihr werdet ihn nicht
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sehen. 23 Die Leute werden zu euch sagen: Hier ist er! oder: ,Da ist er!” Geht nicht hin und lauft
keinem hinterher. 24 Denn wie ein greller Blitz den ganzen Himmel erleuchtet wird der erhoffte
Mensch an seinem Tag sein. 25 Zuerst aber wird er vieles erleiden miissen und von dieser Genera-
tion abgelehnt werden.”

Wann kommt die basileia, die gerechte Welt Gottes?

+Wann kommt die gerechte Welt Gottes?” (Lk 17,20) wird Jesus von Leuten aus der pharisdischen
Gruppe gefragt. Kurz zuvor hatte er eine Gruppe von Menschen geheilt. Wann kommt die gerechte
Welt Gottes, wann haben das Leiden und die Krankheiten ein Ende? Wann kénnen endlich alle frei
und heil in Gerechtigkeit leben?

+Wann kommt die basileia tou theou?“Der griechische Begriff heifit wortlich {ibersetzt: Konigsherr-
schaft Gottes, von ihr ist vielfach im Ersten Testament die Rede (vgl. Ex 15,18; Ps 47; 93; 103,19 u.5.).!
basileia werden auch die irdischen Reiche der antiken Umwelt genannt. Gottes Kénigsherrschaft wird
in den biblischen Texten oft als Gegenbild zu diesen gezeichnet. Im Neuen Testament steht sie der
(Gewalt-)Herrschaft der romischen Kaiser und der von ihnen eingesetzten lokalen Herrscher gegen-
iber: ,Jesus sagte zu ihnen: Die Konige herrschen iiber ihre Volker, und die Macht iiber sie haben,
lassen sich als Wohltater feiern. Unter euch aber soll es nicht so sein, sondern der Grofite unter euch
werde wie der Jiingste, und wer herrscht, werde wie einer, der dient.” (Lk 22,25f). Als Jesus in der
Wiiste auf den Teufel trifft, zeigt dieser ihm ,alle Reiche des Erdkreises”, iiber deren Herrschaft er
verfiigt, weil ihre Macht und Herrlichkeit ihm iiberlassen wurde. Sie will er Jesus geben, wenn dieser
ihm huldigt (vgl. Lk 4,5-7). In dieser Gegeniiberstellung der Reiche wird deutlich, dass die Frage nach
dem Kommen der basileia Gottes theologische und zugleich deutlich politische Implikationen hat:
Wann 16st Gott die ungerechte Herrschaft der gegenwartigen Machthaber ab? Wenn Gottes Konigs-
herrschaft anbricht, wird Gerechtigkeit herrschen, das ist die Hoffnung. In Psalm 96,10 heifit es:
+Sprecht unter den Nationen: Adonaj ist Konig! ... Er wird die Volker in Gerechtigkeit richten.” Psalm
97,2 fithrt weiter aus: ,Recht und Gerechtigkeit sind Stiitzen seines Throns.”

Die Kirchentagsiibersetzung gibt den Begriff basileia tou theou mit ,gerechte Welt Gottes” wieder, um
die Sehnsucht nach der Aufrichtung von Gerechtigkeit, die mit diesem Begriff verbunden ist, deutlich
werden zu lassen. ,Konigreich” oder ,Konigsherrschaft” klingen im heutigen Sprachgebrauch nach
einer marchenhaften Welt, nach Kénigen, Prinzessinnen und Ereignissen, die in einer fernen, fiktiven
Zeit spielen. Die Frage nach dem Kommen der gerechten Welt Gottes jedoch ist dringlich und gegen-
wartsbezogen: Wann ist es denn endlich so weit? Wann werden die Herrschenden fiir ihr ungerech-
tes Handeln zur Rechenschaft gezogen? Das ist nicht nur die Frage der pharisdischen Gruppe an
Jesus, das ist die Frage vieler Menschen, die sich in ihrer Not an ihn wenden, die Frage der auf Gott
Vertrauenden aller Zeiten. ,Wie lange — du hast die Macht, bist heilig und wahrhaftig — richtest und
rachst du nicht unser Blut an denen, die auf der Erde wohnen?!“? (Offb 6,10) so schreien die Er-
mordeten, die ,Hingeschlachteten” in einer Vision des Johannes. Wie lange noch? Wann kommt die
basileia, die gerechte Welt Gottes?

Mit der Vorstellung des Aufrichtens der Gerechtigkeit verbindet sich biblisch die Ankiindigung des
gottlichen Gerichts. Auch Vers 24 des Bibelarbeitstextes ist als Hinweis darauf zu verstehen. Es wird
an dem ,Tag” erwartet, an dem Gott oder in seiner Vollmacht der hyios tou anthropou, der kommende
Mensch, Recht spricht (vgl. Mt 25,31-46). Dem Gericht werden sich alle Menschen ohne Ansehen
der Person stellen miissen (vgl. z.B. R6m 2,6.11). Im Lukasevangelium ist es Johannes der T4ufer,
der es vom Beginn seines 6ffentlichen Auftretens an verkiindet: Er fordert die Menschen, die zu
ihm kommen, um sich taufen zu lassen, dazu auf, zu Gott umzukehren, um am Tag des Kommen
Gottes bestehen zu kénnen (vgl. Lk 3,71f; vgl. auch 1,16). Jesus fiihrt diese Verkiindigung weiter (vgl.
Lk 6,23.25; 9,26f; 10,11f.; 11,31f.), nachdem der Tédufer von dem zu seiner Zeit herrschenden Konig
Herodes inhaftiert und schliefflich ermordet wurde.

1 Vgl. Martin Leutzsch, basileia, 1786-1787.
2 Vgl. Klaus Wengst: ,Wie lange noch?“
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Dieser Tag Gottes wird von den Armen, den Hungernden, den Verzweifelten und Verfolgten sehnlich
erwartet. In der Feldrede (vgl. Lk 6,20-23) sagt Jesus ihnen zu, dass ihnen die gerechte Welt Gottes
gehort, dass sie genug zu essen haben und getrdstet werden. Fiir sie ist das Kommen der Welt Gottes
mit Freude verbunden. Die Reichen, diejenigen, die sie hungern lassen und sich auf ihre Kosten
bereichern, werden wehklagen (vgl. Lk 6,24-26). Das ist vermutlich der Grund, warum in unserer
(trotz aller sozialen Unterschiede) reichen Gesellschaft die Vorstellung vom Gericht vielen Menschen
Angst einfl6fit. Das Kommen der Gerechtigkeit bedeutet im Lukasevangelium, dass die 6konomi-
schen Verhaltnisse auf den Kopf gestellt werden wie es im Magnifikat der Maria heifit: ,Méachtige hat
Gott vom Thron gestiirzt und Erniedrigte erh6ht, Hungrige hat er geséttigt mit Gutem und Reiche
leer ausgehen lassen. Er hat sich Israels, seines Kindes, angenommen und seiner Barmherzigkeit
gedacht” (Lk 1,52-54; vgl. 1 Sam 2, 1-10). Kein Wunder, dass die Menschen, die darauf hoffen, dass
dieses Versprechen wirklich wird, ein sichtbares Zeichen, einen Paukenschlag erwarten, der das
Geschehen einleitet.

Doch Jesus entgegnet ihnen, dass es keine messbaren, objektiven Fakten gibt, an denen zu erkennen
ist, dass die gerechte Welt Gottes kommt, keine Gewissheiten, keine spektakularen Ereignisse, die ihr
Anbrechen begleiten: ,Die Leute werden nicht rufen: Hier ist sie!’ oder: ,Da ist sie!” und noch mehr:
Sie ist langst da. ,Denn hier, Gottes gerechte Welt ist schon da, indem ihr zusammen seid.” (Vers 21).
Und auch auf diese knappe Antwort folgt keine Darstellung davon, wie sich Gottes Gerechtigkeit
ausbreitet, wie sie zu erfahren ist, sondern im Gegenteil: Es folgen eine Schilderung des gegenwiértig
erlebbaren Schreckens und weitere Ankiindigungen des Leidens. Die Folterung und Ermordung Jesu
am Kreuz stehen bevor, darauf deutet Vers 25 hin. Die Zusage, dass die gerechte Welt Gottes ,unter
euch ist” (entos hymin estin), bedeutet keine Sicherheit, keine sichtbare Verdnderung der ungerechten
Zusammenhinge. Und auch im Alltag scheint das Anbrechen der Welt Gottes keine Spuren zu hin-
terlassen, niemanden aufzuriitteln. Die Leute gehen ihren Alltaggeschéften nach, sie essen, trinken,
heiraten, leben ihr Leben so weiter wie gewohnt. Sie haben sich mit der alltdglichen Gewalt arran-
giert, sich im Unrecht eingerichtet wie in der Zeit Noahs kurz vor der grofien Flut (Vgl. 17,26-27).

Ihr Leben gleicht dem derjenigen in Sodom kurz vor der Zerstérung (vgl. 17,28-29). Luise Schottroff
bezeichnet die Zeitvorstellung, die diesem und anderen eschatologischen Texten (vgl. Lk 12,16-21;
13,6-9) zugrunde liegt, als ,Zeit des Erschreckens tiber das Ende der Sicherheit”. Es gehe nicht um
Vorhersagen kommender Ereignisse, sondern um eine Zeitansage fiir die Gegenwart: ,Insgesamt
wird in diesen Texten das plotzliche Ende der Sicherheit, die Konfrontation mit Gottes Gericht aus-
gedriickt. [...] Jetzt ist die Zeit vor der grofen Katastrophe, es ist noch Zeit zur Umkehr.” Nicht nur
an dieser Stelle wird die gegenwartige Brisanz des Bibelarbeitstextes und seines weiteren Kontextes
deutlich. Die Berichte des Weltklima-Rates zeigen, wie dringlich die Umkehr der Weltgemeinschaft
ist, um die schon eingetretene Katastrophe der Erdiiberhitzung noch in ihrer drastischen Wirkung
abzuwenden. Die Schreckensszenarien, die bereits 1-2 Grad mehr bedeuten, fordern dazu auf, jetzt,
sofort zu handeln.

Der lukanische Jesus malt die Katastrophe so aus: In den Zeiten Noahs ertrankte die Flut die Men-
schen, in Sodom regnete es Feuer und Schwefel vom Himmel und alle wurden vernichtet. ,Genauso
wird es sein an dem Tag, an dem der Mensch offenbar wird.” (17,29-30) Dann werde sichtbar, wer
zur basileia Gottes gehort. ,Wo wird das sein?’, wird er gefragt. Die Antwort ist verstérend und nicht
einfach zu verstehen: ,Wo der Korper (soma) ist, da versammeln sich die Adler (aetoi).” (17,37) Das
Wort soma kann neutral einen lebenden Korper bezeichnen, aber auch einen Leichnam, so deuten es
die meisten Ubersetzungen und tibersetzen aetos deshalb mit Geier: ,Wo das Aas ist, da sammeln sich
die Geier”* Denn Adler sind keine Aasfresser. Liegt hier nun ein biologisches Missverstéandnis vor
oder kann das Wort aetos tatsachlich auch ,Geier” meinen — oder wird hier ganz anderes Bild ge-

3 Luise Schottroff, Lydia, 236-237.

4 Das Wérterbuch zum Neuen Testament von Bauer/Aland flihrt aus, dass hier die in der Antike zu den Adlern gerechneten Aasgeier
gemeint sein konnten — mit Verweis auf Hiob 39,30. Doch zeigt die griechische Fassung von Hiob 39,27.30 in der Septuaginta (LXX)
deutlich, dass zwischen Adler (aetos) und Geier (gyps) begrifflich klar unterschieden und das Fressen von Totem sachgeméaf den
Geiern zugeschrieben wird. Hiob 39,27 (LXX): ,,Und hebt sich der Adler auf deinen Befehl hin in die Luft, und weilt der Geier auf
seinem Nest sitzend ... / 29 dort sitzt er und sucht nach Nahrung, von Ferne spahen seine Augen / 30 ... wo auch immer Tote sind,
da werden sie sofort gefunden.”
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zeichnet? Warren Carter hat in einer Studie zur Parallelstelle in Mt 24,28 iiberzeugend nachgewiesen,
dass die Adler symbolisch fiir die Feldzeichen des rémischen Militars stehen, die bei Bedarf in grofier
Anzahl zusammen gezogen werden.® Der Adler auf der Spitze der Feldzeichen wird meist stilisiert
mit zum Flug ausgebreiteten Fliigeln dargestellt, zeichenhaft dafiir, dass er der siegreichen Armee
vorausfliegt.® Die Feldzeichen wurden religits verehrt und standen fiir die Legionen. Sie wurden der
Einheit vorweg getragen und waren auch in Judéa als Zeichen fiir die Herrschaft Roms bekannt.”
Nach der Einnahme Jerusalems wurde an der Stelle des Tempels ein romisches Legionslager errichtet.
,...krasser hatte man nicht demonstrieren kénnen, wer hier nun der Herr war und wem auch die
jlidischen Bewohner der neuen Provinz zu gehorchen hatten. Die rémische Militairmacht trat an

die Stelle des religiosen Zentrums.”® Die Adler versammeln sich auf einem Ort voller Leichen (vgl.
Lk 17,37) - moglicherweise ist das eine Anspielung auf ein nicht lange zuriickliegendes Ereignis:
die Einnahme Jerusalems.

Das Lukasevangelium ist Jahrzehnte nach Jesu Tod verfasst, moglicherweise nur wenige Jahre nach
der Zerstérung des Tempels in Jerusalem im Jahre 70 n. Chr. Der jiidische Historiker Josephus be-
schreibt die Ereignisse, die er selbst miterlebt hat: ,Nachdem die Romer die Mauern erobert hatten,
pflanzten sie ihre Standarten auf den Tiirmen auf und stimmten mit viel Ldrm und Freude ihre
Siegesgesdnge an.” Dann toten sie die, die sie noch lebend vorfinden, und setzen die Stadt in Brand
(Judischer Krieg 6,403-408). Auch wenn die Zahl von 1 Million Menschen, die wihrend der Belage-
rung und Einnahme der Stadt nach seiner Aussage zu Tode gekommen sein sollen, zu hoch gegriffen
sein sollte, so ist doch von Tausenden von Toten auszugehen. Soma: ,Korper”/,Leichnam” konnte fir
das geschlagene Volk und seine Toten stehen — ein Bild der Zerstérung und Ohnmacht.

Ist angesichts dieser Ereignisse noch darauf zu vertrauen, dass Jesus tatsachlich der von Gott ge-
sandte Messias ist? Die Emmaus-Perikope stellt die Frage nach der Tragfahigkeit der Botschaft von
der Befreiung in besonderer Dringlichkeit. Die Hoffnung, dass Jesus der Messias sei, ,der Israel
befreien wiirde” (Lk 24,21), scheint zerstdrt. Der Tod Jesu 16st tiefe Zweifel aus — nicht nur bei den
beiden Emmaus-Jiingern, sondern auch bei den Menschen in der Zeit des Lukas, die die Katastrophe
im Jahr 70 hautnah miterlebt haben.’

So ist die angekiindigte Bedrohung und die Frage des Verhaltens angesichts des immer weiter zu-
nehmenden Leidens auf zwei Ebenen zu lesen: Als Erzdhlung {iber die Geschichte des Messias Jesus
zu seinen Lebzeiten und zugleich als Erzahlung iiber die lukanische Gemeinde in der Zeit nach dem
ersten jlidischen Aufstand gegen Rom, die von der Not und Gewalt durch die verscharfte romische
Besatzungspolitik und das Bestreben, jeglichen Aufstand sofort niederzuwerfen, bestimmt ist.’® So
verstanden beschreibt Lk 17,20-37 eine Situation der Zerrissenheit. Wann kommt die gerechte Welt
Gottes endlich? Die Verzweiflung, die hinter dieser Frage steht, wird immer spiirbarer, wenn der
historische Hintergrund betrachtet wird, vor dem sie geduflert wird. Die Menschen, die sie stellen,
haben den Mut verloren, aus eigener Kraft eine Veranderung der aktuellen Situation bewirken zu
konnen. Und moglicherweise schwingt in der Tiefe der Frage noch eine zweite mit: Kommt sie tiber-
haupt noch? Wie konnen wir noch von Gott reden angesichts der triumphierenden Sieger, die nur Tod
und Zerstorung hinterlassen? Gibt es noch einen Grund fiir die Gewissheit, dass sich am Ende die Ge-
rechtigkeit Gottes als stdrker erweist? Der lukanische Jesus ermutigt die verzweifelt Fragenden, nicht
aufzugeben, zu Gott zu beten und wie die Witwe weiter um ihr Recht zu kdmpfen (vgl. Lk 18,1-8).1

5 Mt 24,28 bietet statt soma das Wort ptoma (Getéteter, Leichnam) Vgl. zur Stelle Warren Carter, Imperial Texts, 477-479:

,Wo der Leichnam ist, da versammeln sich die Adler.“ Er geht in seiner Exegese von Mt 24,28 davon aus, dass hier ein eschatologi-
sches Hoffnungsbild gezeichnet werde und auch mit ptoma die rémische Armee gemeint sei, die dem gottlichen Gericht unterworfen
und bestraft werde. Dies ist nach meiner Sicht zumindest fiir das Lukasevangelium nicht vorauszusetzen. Denn diese Situation ist
die Ausgangslage fiir die verzweifelte Situation der Menschen, die wie die Witwe nach Gott schreien und auf Gerechtigkeit hoffen
(Lk 18,1-8).

Zum Folgenden vgl. Wilhelm Liebenam, Feldzeichen, hier finden sich zahlreiche Quellenangaben.

Vgl. Werner Eck, Rom, 53-55.

Werner Eck, Rom, 60.

Vgl. Wolfgang Stegemann, Messias, 29ff. Er versteht Israels Katastrophe im judisch-romischen Krieg im Jahre 70 als hermeneutischen
Schlussel fiir das messianische Konzept des Lukas.

10 Zur Situation zwischen dem ersten und zweiten Aufstand (135 n.Chr.) vgl. Shimon Applebaum, Jewish Revolt.

11 Zur Stelle vgl. Claudia Janssen, Witwe.
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Wer fragt?

Die Kirchentagsiibersetzung versucht die Hoffnungsbotschaft, die trotz allem in Vers 21 laut wird,
sichtbar werden zu lassen: Die gerechte Welt Gottes ist unter euch gegenwdértig (entos hymin estin),
sie ist dann erfahrbar, wenn ihr zusammen seid, wenn ihr euch gegenseitig bestarkt. Sie ist da! Diese
Zusage ist prasentisch formuliert. Die Gewissheit ihrer Gegenwart tragt durch die Zerstérung und
gibt die Kraft standzuhalten. Wenige Kapitel spéter beschreibt Lk 21,5-28 die gegenwartige Lebens-
situation mit drastischen Worten als von Not, Verfolgung und Tod bestimmt. Auf der Erzdhlebene
wird hier das Unheil zwar erst angekiindigt, doch lassen diejenigen, die den Text nach dem jiidisch-
romischen Krieg verfasst haben, der zur Zerstérung Jerusalems gefiihrt hat (6670 n. Chr.), eigene
Erfahrungen einflieen.” Jesus macht den Menschen, die von diesen Ereignissen traumatisiert sind,
Mut, das Unheil nicht als Ende aller Hoffnungen zu sehen: ,Und doch soll nicht ein Haar von eurem
Kopf verloren gehen! Mit eurer Widerstandskraft (hypomone) werdet ihr euer Leben gewinnen!”
(21,18-19), die Befreiung wird geschehen: ,Wenn dies beginnt: Richtet euch auf und erhebt euren
Kopf! Denn eure Befreiung ist nahe!” (21,28) Gebt nicht auf, sprecht euch die Hoffnung gegenseitig
zu, dann wird sie zur Kraft, die euch tragt: ,Denn hier, Gottes gerechte Welt ist schon da, indem

ihr zusammen seid.” (Lk 17,21). Deutlich wird, dass es hier um soziale Beziehungen geht, die den
Raum fiir Erfahrungen der Gottesnédhe 6ffnen. Oft wird die Formulierung entos hymin — ,inmitten
von/unter euch” als ,in euch”, als Hinweis auf eine innere Erfahrung des Gottesreiches gedeutet.
Diese personliche Dimension ist wichtig, aber nicht der Hauptaspekt. ,Mitten unter euch” meint keine
Innerlichkeit, keine Vermeidung oder Verdrangung der gewalttdtigen Realitat, sondern weist auf
eine andere Wirklichkeit, die in der Gemeinschaft aufscheinen kann, wenn Menschen ihr Gottver-
trauen miteinander leben.

Der Bibelarbeitstext bietet eine besondere Vers6hnungsbotschaft, die dann hervortritt, wenn genau
danach geschaut wird, wer die Frage nach dem Kommen der gerechten Welt Gottes stellt und wem
die Hoffnungsbotschaft zugesprochen wird, es sind pharisaioi — Pharisaer:innen, die die Kirchentags-
tibersetzung als ,pharisaische Gelehrte” bezeichnet, um darauf hinzudeuten, dass sie hier nicht als
Gegner:innen Jesu vorgestellt werden. Amy-Jill Levine charakterisiert ihre Darstellung im Lukasevan-
gelium als auflergewohnlich, jedoch ,in sich inkonsistent und komplex”"® Anders als in den anderen
Evangelien werden sie nicht im Zusammenhang der Passion erwdhnt, einige von ihnen gehoren nach
Apg 15,5 zur Nachfolgegemeinschaft Jesu. Aber auch das Lukasevangelium erzahlt von Konflikten.
In Lk 19,37-40 verlangen die Pharisder:innen von Jesus, er solle seine Schiiler:innen zurechtweisen,
die ihn 6ffentlich Konig (basileus) nennen, eine Bezeichnung, die politisch als Aufruhr und Grund
fiir eine Verurteilung (am Kreuz) verstanden werden kann (vgl. Mk 15,26; Lk 23,37f). ,Positiv kann
man das so verstehen, dass sie flirchteten, dass diese Akklamation romische Repressionen zeitigen
wiirde; man kann es aber auch so interpretieren, als wiesen sie die Anspriiche der Jiinger zuriick.” -
so Amy-Jill Levine. Ahnlich deutungsoffen ist ihre Erwadhnung in Lk 17,20f. In Vers 21 richtet Jesu die
Hoffnungsbotschaft und Zusage der Gegenwart der gerechten Welt Gottes an die Pharisder:innen
und verbindet sie mit der Gruppe der mathetai, der Jiinger:innen/Schiiler:innen Jesu, zu denen er
dann in Vers 22ff spricht. So wirbt er implizit dafiir, gemeinsam mit denen, ,die von ihm lernen’, wie
die Kirchentagsiibersetzung das griechische Wort ,mathetai” wiedergibt, die Gegenwart der basileia
Gottes wirksam werden lassen. Hier werden nicht zwei Gruppen: ,Pharisder:innen” - ,Jiinger:innen”
gegeniibergestellt, gar in Gegnerschaft, Unterschiede werden belanglos angesichts des Schreckens.
Die Hoffnung auf das Anbrechen der gerechten Welt Gottes verbindet alle, die auf die Parteilichkeit
Gottes fiir die Verarmten und Leidenden vertrauen. Die Einschdatzung von Amy-Jill Levine deutet an,
dass die Strategien, wie angesichts der romischen Besatzungsmacht dieses Vertrauen auf den Gott
Israels gelebt werden sollte, unterschiedlich sind. Ob sich die fragenden Pharisder:innen von der
Deutung Jesu iiberzeugen lassen, bleibt offen.

12 Zur Deutung der Gegenwart in apokalyptischen Schriften vgl. Luise Schottroff, Apokalyptik, 73-95; vgl. auch Jiirgen Ebach, Apokalypse.
13 Amy-Jill Levine, Lukasevangelium, 133.
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Die Hoffnung auf Menschlichkeit

In Vers 22 wendet sich Jesus dann seinen Schiiler:innen zu, nun mit einer Botschaft, die im Futur
formuliert ist: ,Es werden Zeiten [oder: Tage] kommen, in denen ihr euch danach sehnen werdet,
einen einzigen der Tage des hyios tou anthropou [wortlich: des Sohnes des Menschen], des erhofften
Menschen, zu sehen und ihr werdet ihn nicht sehen.” Wie auch in anderen Ankiindigungen spricht
der lukanische Jesus auch hier vom hyios tou anthropou, wenn er von dem ihm nahe bevorstehenden
Tod spricht, der Mensch! (hyios tou anthropou), leidet unter Gewalttatigkeit und Ausgrenzung (vgl.
Lk 17,25;9,58; 9,44 u.6.).

Der Begriff hyios tou anthropou/Mensch, meist mit ,Menschensohn” wiedergegeben, wird in den
Evangelien in mehrfachem Sinne gebraucht. Vom Wortsinn her bezeichnet er zunéchst einfach einen
mannlichen Menschen. Im Griechischen ist die wortliche Wiedergabe des aramaischen bar-dnasch
oder hebraisch ben-adam (Sohn eines Menschen = Mann, Menschenkind, Mensch) eine ungewdhn-
liche Bezeichnung. Ob der irdische Jesus sich selbst so bezeichnet hat, wenn er von seinem gegen-
wirtigen Wirken und dem ihm bevorstehenden Leiden (u.a. Mk 8,31 parr) gesprochen hat, ist in der
Forschung umstritten. An anderen Stellen beschreibt hyios tou anthropou eine mythische Gestalt,

die von der Vision Daniels (Dan 7,13f.) beeinflusst ist. Hier geht die Forschung mehrheitlich davon
aus, dass die Identifikation Jesu mit dieser Hoffnungsgestalt nachésterlich ist und zur Verkiindigung
spaterer Gemeinden gehorte. Der hyios tou anthropou ist der kommende Richter (vgl. Mt 25,31-46),
den Gott sendet, um die Gerechtigkeit unter allen Menschen und Vélkern aufzurichten. Diese mythi-
sche Gestalt des eschatologischen Menschen, Richters und Koénigs wird von den Jesusnachfolgenden
sehnlich erwartet (vgl. Lk 9,26; 17,30; 18,8; 21,27; 21,36; 22,69). Die Hoffnung auf diesen Welten-
richter und Konig begegnet zuerst im Buch Daniel, nachdem den vier furchteinfl6enden Tieren die
Macht genommen und sie vernichtet wurden. In der anschliefenden Deutung (Dan 7,17-27) wird
ausgefiihrt, dass die Tiere Konigreiche und Dynastien reprasentieren, die Grausamkeit und Krieg
verbreiten. Der himmlischen Gestalt in Menschengestalt, die diese am Ende ablost, verleiht Gott
konigliche Macht (vgl. Dan 7,13f). In der Ubersetzung der Septuaginta Deutsch lautet die Vision so:
,Und ich schaute in einer Nachtvision und siehe: Auf den Wolken des Himmels kam einer wie ein
Menschensohn [hos hyios tou anthropou], und bis zu einem Alten an Tagen war er da, und die Daneben-
stehenden waren neben ihm da. 14 Und ihm wurde kénigliche Vollmacht gegeben und alle Volker
der Erde in allen ihren Arten und jede Herrlichkeit war ihm dienstbar, und seine Vollmacht war eine
ewige Vollmacht, die nicht weggenommen werden wird, und seine Kénigsherrschaft [basileia] war
eine solche, die nicht vernichtet werden wird.”

Klara Butting und Gerard Minnard verweisen auf die Bedeutung dieser visionaren Gestalt, deren
Menschlichkeit durch die Bezeichnung hyios tou anthropou besonders betont werde: ,Dieser Begriff
spielt im Buch Daniel eine wichtige Rolle. Daniel sieht die Staatsgewalten, die die Erde beherrschen,
in Gestalt Grauen erweckender Tiere. Doch mitten in bestialischen Verhaltnissen sieht er, dass der
Himmel fiir Humanitat einsteht. , Mit den Wolken des Himmels kam einer wie ein Menschenkind ...
und ihm wurde Regierung, Ehre und das Kénigtum tibergeben’ (Daniel 7,13). Der Himmel bringt
Menschlichkeit auf Erden zu Macht.”!® Zugleich werde mit diesem Begriff, der auch einfach nur
,Mensch/Menschenkind” heiflen konne, eine weitere Botschaft vermittelt: ,Menschenkind ist ein
besonderer Name, der fiir alle Menschen Bedeutung hat: Alle sind gerufen, Menschensohn oder
Menschentochter zu sein.”'® Menschlichkeit auszutliben, wird von allen erwartet.

Die Auslegung von Dan 7,13 mit der Vorstellung, dass Menschlichkeit zur Macht komme und damit
das Ende aller ungerechten Herrschaft, hatte im ersten Jahrhundert hohe politische Brisanz. Darauf
weist eine Einschétzung des jiidischen Historikers Flavius Josephus, der den Bewegungen, die sich
diese Verheiffung zu Eigen machten, kritisch gegeniibersteht:

,Was sie [die jidischen Gruppierungen] aber am meisten zum Krieg aufstachelte, war eine zweideuti-
ge Weissagung, die sich ebenfalls in den heiligen Schriften fand, dass in jener Zeit einer aus ihrem

14 Zur Ubersetzung von hyios tou anthropou mit ,Mensch* Martin Leutzsch, ben adam, 1787-1788;
Carsten Jochum-Bortfeld, Mensch, 159-172.

15 Klara Butting/Gerard Minnaard, Mensch, 79f.

16 Ebd.
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Land iiber die bewohnte Erde herrschen werde. Dies bezogen sie auf einen aus ihrem Volk, und viele
Weise tduschten sich in ihrem Urteil”. (Jiidischer Krieg 6,312):

Carsten Jochum-Bortfeld weist daraufhin, wie in der Darstellung Jesu in der Tradition des kommenden
Menschen in Dan 7,13f ein Gegenbild zur romischen Herrschaft gezeichnet wird: ,Die Macht und
Herrlichkeit des MENSCHEN ist nicht vergleichbar mit der der romischen Herrscher. Die Macht des
romischen Kaisers zeigt sich fiir die Menschen in der zerstorerischen Kraft der romischen Truppen.
Die Vollmacht des MENSCHEN hingegen wird in den Wundern Jesu sichtbar. Sie steht in Kongruenz
zu den Wundern Jesu, bei denen er sich den Menschen anerkennend und heilvoll zuwandte.””

Lauft keinem hinterher!

Die Hoffnung auf den kommenden Menschen teilen die Jesus Nachfolgenden mit verschiedenen
anderen messianischen Bewegungen im ersten Jahrhundert. Vers 23 des Bibelarbeitstextes weist dar-
auf hin und warnt davor, deren Versprechungen auf Befreiung zu folgen: ,Die Leute werden zu euch
sagen: Hier ist er! oder: ,Da ist er!” Geht nicht hin und lauft keinem hinterher.” In Zeiten der Krise
sind Menschen anfillig fiir vermeintliche Rettergestalten, die einfache Lésungen verkiinden: ,Ame-
rica first!” ist solch ein Slogan, der einen schnellen Ausweg aus Wirtschaftskrise und internationalen
Konflikten verspricht, den Angsten vor Vielfalt eine Stimme verleiht, eine Botschaft, die auf einer tief
emotionalen Ebene wirkt, indem sie Uberlegenheit und Sicherheit suggeriert. Neben populistischen
Strémungen bringen Krisenzeiten auch andere Bewegungen hervor, die sich ernsthaft fiir Gerechtig-
keit und Gewaltfreiheit einsetzen. Fiir das Lukasevangelium ist das Kriterium fiir die Legitimitat des
erhofften Menschen, dass mit ihm Menschlichkeit zur Macht kommt, er Gewaltfreiheit praktiziert und
er wie viele andere jlidische Menschen dieser Zeit unter den Herrschenden leidet, dass er verfolgt,
getotet und von Gott auferweckt wird. Seine Messianitit erweist sich in der Solidaritdt mit den Armen
und Marginalisierten, in deren Mitte das Gottesreich gegenwartig ist.

Fiir die vielfaltigen messianischen Bewegungen im ersten Jahrhundert, die eine radikale Transfor-
mation der Welt propagierten und sich als von Gott gesandt verstanden, ist vor allem das Werk von
Flavius Josephus eine wichtige Quelle. Allerdings ist jeweils zu beachten, dass seine Beschreibungen
nicht vorurteilsfrei sind: ,Wéhrend viele Juden diese Manner als Propheten betrachteten, nennt
Josephus sie konsequent Liigner und goétes (griech. ,Scharlatane, Schonredner”) und assoziiert sie
mit politischen Aufriihrern, die in seiner Geschichtsschreibung die grofiten Verbrecher sind.”*®
Neben diesen prophetischen Heilsgestalten gibt es andere, die in der Tradition Davids kénigliche
Wiirde beanspruchten und weitere in priesterlicher Tradition. Ankniipfend an die Verheiflung von
zwei Gesalbten im Buch Sacharja (Sach 3-4, bes. 4,14: einem davidischen und einem priesterlichen)
gab es Vorstellungen vom idealen Hohenpriester in den Gemeinschaften, deren Schriftrollen am
Toten Meer in Qumran entdeckt wurden.” Flavius Josephus warnt vor messianisch motivierten Be-
freiungsbewegungen, die aus seiner Sicht nur Unheil hervorrufen, indem sie Aufstinde und Kriege
provozieren. Nach dem jiidischen Krieg, in dem er zundchst als militarischer Fiihrer auf der jiidi-
schen Seite gekdmpft hatte, wechselte er nach seiner Gefangennahme auf die romische und vertrat
fortan, dass Gott den romischen Kaiser Vespasian als Weltenherrscher erwéhlt habe (vgl. Jiidischer
Krieg 3,351-354 u.6.).

Fiir das Lukasevangelium ist Jesus der verheiflene Messias aus dem Geschlecht Davids. Bemerkens-
wert ist die besondere Rolle Johannes des Taufers, dessen Geburtsgeschichte in Lk 1 parallel zu

der Jesu erzahlt wird. Seine Herkunft aus dem priesterlichen Geschlecht durch seine beiden Eltern
wird dabei explizit hervorgehoben. Moglicherweise wird hier die Tradition des Kommens der beiden
messianischen Gestalten aus dem Buch Sacharja aufgenommen. Doch nur Jesus wird zugleich auch
mit der Gestalt des kommenden Menschen identifiziert, dessen Wiederkunft erwartet wird, nachdem
er von ,dieser Generation abgelehnt” wurde (Vers 25). Der Zeitpunkt ist nicht berechenbar, der Tag
des erhofften Menschen wird plétzlich eintreten — seine Gegenwart wird sein wie ein Blitz, der von

17 Carsten Jochum-Bortfeld, Mensch, 168.
18 David B. Levenson, messianische Bewegungen, 672.
19 Vgl. ebd, 675f.
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einem Ende des Himmels bis zum anderen alles erleuchtet (Vers 24). Dann wird die Gegenwart der
gerechten Welt Gottes nicht mehr zu iibersehen sein, sie kann nicht langer ignoriert oder verleugnet
werden. An diesem Tag des Gerichts werden sich alle verantworten miissen. Doch bis dahin wird der
erhoffte Mensch sein Kommen nicht mit gewaltsamen Aktionen ankiindigen oder aktiv zum Um-
sturz der gegenwiértigen Herrschaft aufrufen, er wird leiden und Ablehnung finden. Die Strategie des
Lukasevangeliums ist es, angesichts dieser Erfahrungen von Erniedrigung und Gewalt zu Mensch-
lichkeit und Solidaritét als Widerstandspraxis zu ermutigen. Die basileia Gottes ist das Gegenbild zur
imperialen Wirklichkeit des romischen Reiches, zugleich richtet sich der Blick ganz konkret auf die
Armen — buchstéblich vor der eigenen Haustiir wie in der Erzdhlung vom armen Lazarus und dem
reichen Mann (Lk 16,19-31).

Wann kommt die gerechte Welt Gottes?

Beim Schreiben dieser Skizze im April 2022 haben sich vor meinem inneren Auge die Bilder des zer-
storten Jerusalems wie eine transparente Folie {iber die von Mariupol und anderen ostukrainischen
Stadten gelegt, tiber die der bombardierten Stadt Aleppo und der anderen Kriegsschauplatze in Syrien,
im Jemen, der kriegerischen Konflikte in Mali und anderen Landern dieser Welt. Bis zum Kirchentag
im Juni 2023 werden weitere dazu kommen. Die Evangelien benennen die konkrete (Nach-)Kriegs-
situation und die Auseinandersetzungen mit der romischen Besatzungsmacht nur an wenigen Stellen
ganz explizit. Und so er6ffnen sie Raume, die jeweils eigene Erfahrungen von Zerstérung und Gewalt
in die geschilderten Szenen einschreiben zu konnen. Sie ermoglichen es, die eigenen traumatischen
Erfahrungen aussprechen zu kénnen, die Sehnsucht nach dem Kommen der gerechten Welt Gottes in
Worte zu fassen und mit den Menschen im ersten Jahrhundert zu schreien: Wie lange noch?

Ich habe mich gefragt, ob dieser Bibelarbeitstext tiberhaupt geeignet ist fiir einen Kirchentag, da hier
die Bilder des Schreckens alles bestimmen und die Hoffnungsbotschaft eher leise ist. Wann kommt
die gerechte Welt Gottes? Sie ist da, indem ihr zusammen seid. Keine Sicherheit, keine Gewissheit,
keine objektiven Zeichen. Der Text gaukelt keine heile Welt vor, die es im ersten Jahrhundert nicht
gegeben hat und auch in unserer Zeit nicht gibt. Die Erfahrung der gerechten Welt Gottes ist die Er-
fahrung einer (oft nur kurzen) Unterbrechung der Gewalt und Ungerechtigkeit. Sie bewahrt nicht
vor dem Leiden. Wenn sie geteilt wird, wird sie zur Erfahrung von Kraft und Gottes Gegenwart, nicht
mehr und nicht weniger.
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8 Ganz bestimmt, die Zeit wird kommen
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Okumenischer Gottesdienst
2.Timotheus 4,1-5

Ubersetzung fiir den Kirchentag Niirnberg 2023

1 Vor Gott und Christus Jesus, der tiber Lebende und Tote Recht sprechen wird — ja, angesichts seines
Erscheinens und seiner Herrschaft — beschwore ich dich: 2 Verkiinde das Wort, stehe dafiir ein zu
Zeit und Unzeit, beurteile kritisch, priife genau und mahne — mit viel Geduld und klarer Weisung.

3 Denn es wird eine Zeit geben, da sie die rechte Lehre nicht mehr ertragen, sondern sich selbst nach
ihren eigenen Wiinschen Lehrerinnen und Lehrer zusammensuchen, um sich an den Ohren kraulen
zu lassen. 4 Ja, sie werden die Ohren vor der Wahrheit verschlielen, sich stattdessen Hirngespinsten
zuwenden. 5 Du aber sei in allem bei klarem Verstand, halte Anfeindungen geduldig aus, erfiille die
Aufgabe, das Evangelium zu verkiindigen, nimm deine Verantwortung wahr.

Ubersetzung in Leichte Sprache
Paulus schreibt in einem Brief:

Gott beurteilt uns.
Christus auch.

Deshalb befehle ich dir:
Rede zu den Menschen.
Rede von Gott.

Rede von Christus.

Sei ein guter Lehrer.

Rede von Gott und Christus:

Wenn es leicht ist.

Wenn es die Menschen horen wollen.
Rede von Gott und Christus:

Wenn es schwer ist.

Wenn Menschen es nicht héren wollen.

Rede zu jeder Zeit.

Sei streng.

Sei ehrlich.

Mache den Menschen Mut.
Hab Geduld mit den Menschen.
Hab Vertrauen auf Gott.

Bald kommt die Zeit und Menschen denken:

Die Rede von Gott und Christus ist uns zu schwer.
Dann suchen die Menschen neue Lehrer:

Andere Manner und Frauen.

Diese Lehrer denken sich Dinge aus.

Das geféllt den Menschen.

Aber: Das sind Liigen.

Du musst anders reden.

Bleibe bei der Wahrheit von Gott und Christus.
Denke an deinen Auftrag.

Sei treu.
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Rede zur Zeit oder zur Unzeit!
JENS HERZER

Unbequeme Wahrheiten

Vor mehr als 15 Jahren sorgte ein Dokumentarfilm fiir Schlagzeilen: ,An Inconvenient Truth” — eine
unbequeme Wahrheit. Protagonist des Films war der ehemalige US- Prasidentschaftskandidat Al Gore,
es ging um den Klimawandel und die Dringlichkeit fiir die Weltgemeinschaft, sich dieser unbequemen
Wabhrheit und ihren Konsequenzen zu stellen. Aber die Botschaft kam, wie viele andere, zur ,Unzeit”,
man wollte sie nicht horen, lieber anderen, bequemeren und gewohnten ,Wahrheiten” glauben —
der Mér vom stetig wachsenden Wohlstand, den unerschépflichen Ressourcen und Renditen. Heute
wissen wir es besser: Die ,Unzeit” wire langst schon die rechte Zeit gewesen. Unbequem wird es
jetzt erst richtig.

Wann ist die rechte Zeit fiir Wahrheiten, die ausgesprochen werden miissen, um das Leben zu
andern? Um diese Frage geht es auch im Text aus dem 2. Timotheusbrief, der als Predigttext fiir den
okumenischen Gottesdienst des Kirchentages vorgesehen ist. Die sogenannten Pastoralbriefe, zu
denen neben dem 2. Timotheusbrief (2 Tim) auch der 1. Timotheusbrief (1 Tim) und der Titusbrief (Tit)
gehoren, spielen vor allem in der katholischen Tradition wegen der in ihnen beschriebenen Amter-
strukturen eine besondere Rolle. Schon daraus kénnten sich durchaus 6kumenische Ansatzpunkte
ergeben, auch im Blick auf die aktuellen unbequemen Wahrheiten, die auszusprechen in den Kirchen
offenbar schwierig sind und die viel mit festgefiigten Amts- und Lebensstrukturen zu tun haben.

In der Forschung ist umstritten, ob der 2 Tim bzw. die Pastoralbriefe insgesamt von Paulus selbst ver-
fasst wurden oder langere Zeit nach seinem Tod von einem Schiiler in seinem Namen. Bemerkens-
wert ist in jedem Fall, dass das Thema der rechten Zeit fiir das ,Wort der Wahrheit” aus der Perspekti-
ve eines unermiidlichen Missionars aufkommt, dessen Mdglichkeiten sich erschépfen.

Paulus in prekarer Lage

Ob fiktiv oder nicht — der 2 Tim setzt voraus, dass sich Paulus in romischer Haft befindet (1,16-17)
und einen Gerichtsprozess durchzustehen hat, fiir dessen Ausgang er nichts Gutes erwartet. Eine
erste Anhorung hat er bereits iberstanden (4,16), aber er beschreibt seine Situation als ernst: ,Ich
werde bereits geopfert, und der Zeitpunkt meines Todes ist gekommen” (4,6). So bleibt ihm nichts
anderes, als darauf zu hoffen, dass ihn der ,Herr [...] retten wird von allem Ubel in sein himmlisches
Reich” (4,18).

Viel Zeit bleibt nicht, um seinem Mitarbeiter Timotheus ,sein Evangelium” (2,8) gleichsam als Erbe
anzuvertrauen. Paulus tut das in Gestalt eines Briefes, weil er nicht wissen kann, ob Timotheus, der
ihm noch Dokumente bringen soll (4,13), rechtzeitig kommen wiirde. Wenn es ans Ende geht, ist Zeit
ein wichtiger Faktor, und auch fiir Paulus galt daher: Jetzt ist die Zeit! Die Zeit, Timotheus regelrecht
auf das einzuschworen, was Paulus als seinem Lehrer besonders wichtig war — die Wahrheit. Zeit
fiir die Wahrheit, nicht, um einfach nur dariiber nachzusinnen, was denn nun Wahrheit sei, sondern
Zeit, um die offenbar als bekannt vorausgesetzte Wahrheit deutlich zu sagen und damit keine Zeit
zu verschwenden. Der Aspekt der Zeit ist auch der Kern der Mahnung an Timotheus: Stets zu sagen,
was notig ist, ob es die Leute gerade horen wollen oder nicht. Es eben auch dann zu sagen, wenn sie
es nicht horen wollen, wenn sie die klaren Worte der Wahrheit nicht ertragen, sondern sich lieber
solche Lehrer suchen, die sagen, was sie gerne horen.

Doch um welche Wahrheit geht es hier im Text? Bevor ich auf diese auch hermeneutisch im Kontext
des Kirchentages spannende Frage zuriickkomme, sind einige Erlauterungen zum Text sinnvoll.
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Unbeirrte Wahrheit — zur Zeit und Unzeit

V. 1: Paulus beginnt den letzten Teil seines Briefes mit einer eindringlichen Beschwo6rung: Er ruft
,Gott und Christus Jesus” als Zeugen fiir die Verbindlichkeit seiner Mahnung an Timotheus auf.!

Da Gott und Christus in einem Atemzug genannt werden, ist nicht eindeutig zu bestimmen, ob die
Gerichtsaussage auf Gott oder Christus zu beziehen ist, wobei letzteres zunéchst naheliegt. Durch
den Hinweis auf die letzte Verantwortung vor dem gottlichen Gerichtshof gewinnt die Mahnung an-
gesichts der Lage des Paulus zusétzlich an Gewicht. Im Kontext anderer Gerichtsaussagen (vgl. 1,18;
4,8; sowie bereits im Préaskript 1,2) steht dahinter die Vorstellung, dass Gott und der erhohte Christus
gleichsam als Team im himmlischen Gerichtssaal erscheinen werden. Allerdings liegt der Akzent auf
Christus, zumal sogleich anschlieffend von ,seiner Erscheinung” und ,seiner Kénigsherrschaft” die
Rede ist (vgl. auch 1,10; 4,8). Auch sonst kann Paulus unterschiedlich akzentuieren, wenn er etwa in
2 Kor 5,10 vom ,Richterstuhl Christi” und in Rom 14,10 im selben Sinne vom ,Richterstuhl Gottes”
spricht. Nach Rom 2,16 ist fiir Paulus klar: Gott richtet durch Christus — nicht ohne hinzuzufiigen
~gemaf meinem Evangelium”, dessen gemeinsame Verkiindigung er nach 2 Tim 2,8 dem Timotheus in
Erinnerung ruft.

Aufgrund der parallelen Struktur der Formulierung sind die beiden Akkusative ,seiner Erscheinung”
und ,seiner Kénigsherrschaft” als Akkusative der Beziehung auf die Beschworung zu beziehen, wes-
halb sie in der Kirchentagsiibersetzung in Parenthese gesetzt werden. Sie legen nicht einen bestimm-
ten Zeitpunkt des Richtens fest, sondern verstarken die ohnehin bereits emphatische Eindringlichkeit
der Beschworung angesichts der unausweichlichen Verantwortung vor dem gottlichen Gericht in

der Spannung zwischen der (irdischen) Erscheinung Christi und der (zukiinftigen) Koénigsherrschaft
Gottes. Die Lage ist ernst. Oft wird die Erscheinung (émpavei,/Epiphanie) Christi futurisch inter-
pretiert; das ist von der klar prasentischen Deutung in 2 Tim 1,10 her nicht moglich. Auch in 4,8 ist
vom irdischen Wirken bzw. ,Erscheinen” Christi die Rede; aufgrund des Perfekt Partizips fyommxéot
(,sie haben [die Erscheinung Christ] geliebt”) kann es nicht, wie oft angenommen, die endzeitliche
Parusie Christi meinen. Der Begriff der Konigsherrschaft ist bei Paulus selten und kommt innerhalb
der Pastoralbriefe nur im 2 Tim vor, hier jedoch gleich zweimal (4,1.18). In 4,18 verleiht Paulus seiner
Gewissheit Ausdruck, dass ihn der Kyrios in seine himmlische Kénigsherrschaft aus den irdischen
Gefahren heraus retten wird. Dass auch hier wieder die Zuordnung zu Gott und Christus nicht ein-
deutig ist, entspricht paulinischer Eschatologie.

Wenn Paulus von ,Konigsherrschaft” spricht, meint er zwar in Aufnahme jiidisch geprégter Begriff-
lichkeit zumeist die Kénigsherrschaft Gottes.? 1 Kor 15,2428 zeigt aber deutlich, dass fiir Paulus
Christus als der erh6hte Herr selbstverstandlich in die Herrschaft Gottes einbezogen ist und diese
bereits ausiibt, und zwar bis zur endgiiltigen eschatologischen Vollendung, an dem er diese ihm
von Gott verliehene Herrschaftswiirde an den Vater zuriickgeben wird. In der Situation des 2 Tim
sieht Paulus natiirlich noch nicht das Weltenende gekommen, sondern zunéachst ,nur” sein eigenes
(4,6-8), und die Gewissheit der gegenwartigen Herrschaft Christi bestimmt seine Hoffnung (vgl. Phil
1,20-24; 2 Kor 5,8). Von daher erklért sich auch die Aussage tiber Christus, ,der kommt, Lebende und
Tote zu richten”: Paulus muss damit rechnen, dass er dem wiederkommenden Herrn im Gericht nicht
mehr — wie noch in 1 Thess 4,13-18 (vgl. auch 1 Kor 15,51; 2 Kor 5,4) — als Lebender begegnen wird,
sondern auch im Tod auf ihn vertrauen muss. Das ist fiir Paulus keine Bedrohung, sondern mit Blick
auf den bereitliegenden Siegeskranz (Vgl. 2 Tim 8,8) eher trostlich und betont einmal mehr Timotheus
gegeniiber, welche Verantwortung er in der Nachfolge des Apostels hat.

V. 2: Nachdem Paulus im Verlauf des Briefes verschiedene Mahnungen und Auftrdge an Timotheus
gerichtet hat, konzentriert er sich nun auf das Wesentliche: Die Verkiindigung ,des Wortes”. Den
Begriff knpoooew (,verkiinden”) verwendet Paulus héufig fiir die Verkiindigung des Evangeliums.’

1 Aus den Imperativen der 2. Person Singular in V. 2 geht hervor, dass Timotheus Adressat der Beschworung ist, so dass sinngemaB
»dich“ zu ergénzen ist, das im griechischen Text fehlt.

2 Roém 14,17; 1Kor 4,20; 6,9f,; 15,24, Gal 5,21; vgl. aber Kol 1,13 mit 4,11; ferner Eph 5,5.

3 Vgl bes. Rém 10,8.14f,; 1Kor 1,21-23; 2,4; 15,11f.14; Gal 2,2 u.6.; s.a. knpvé in 2Tim 1,11;
in den Pastoralbriefen noch Tit 1,3; 1Tim 2,7; 3,16.
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Wort” (Mdyog) steht synonym zu anderen Verkiindigungsbegriffen im 2 Tim: 1,8 ,Zeugnis des Herrn";
1,13: ,gesunde Worte”; 1,14: ,gute Uberlieferung’; 2,8 ,mein Evangelium”; 2,15 ,Wort der Wahrheit”;
3,10 ,meine Lehre” (8i8ackoAia); 3,16 ,Lehre” (Sidaockuhrin); 4,2 ,Lehre” (5doyn); 4,3 ,gesunde Lehre”
(5180okaria). All diese Akzente werden im Dienst des Timotheus als das ,Werk eines Evangelisten”
(&pyov edayyericTov) zusammengefasst (4,5). Paulus scharft seinem Schiiler ein, diesem Auftrag unter
allen Umstanden, ,zu Zeit und Unzeit” nachzukommen, d.h. ob es den Leuten oder auch ihm selbst
gelegen erscheint oder nicht, unbeirrt und mit einer unter Umstanden auch unangenehmen Beharr-
lichkeit. Es geht also um mehr als ,nur” eine erbauliche oder missionarische Predigt, zumal in 4,3-4
deutlich wird, dass es Christenmenschen sind, die sich von der rechten, ,gesundmachenden” Lehre
abwenden, weil sie die Wahrheit nicht mehr ertragen. Der in antiker Rhetorik geldufige Grundsatz,
dass eine Rede stets an Zeit und Umstédnde anzupassen sei,* scheint hier bewusst auler Kraft gesetzt.
Die drei anschliefenden Imperative ,beurteile kritisch” (8Ley&ov), ,priife genau” (émiripnoov) und
,mahne” (mapekdAncov) erinnern an das, was Paulus zuvor in 2 Tim 2,16 von der Schrift gesagt hatte:
Sie sei niitzlich zum Argumentieren (éheypdc), zur Zurechtweisung oder Richtigstellung (émavopbwoic)
und zur Anleitung (nadeia). Der Nachdruck, dies unter allen Umstédnden zu tun, schlieft notwendig
eine Grundhaltung der Geduld bzw. Langmut (poxpofupica) ein. Die Ergdnzung um die ,klare Weisung”
(518af) fiigt sich zunachst nicht nahtlos in den Duktus der Aussage ein. Bereits in 2,25 hatte Paulus
seinen Schiiler zur Sanftmut gegeniiber den Widersachern gemahnt. Umso erstaunlicher ist, dass

er nach den deutlich pessimistischeren Auferungen in Kap. 3 nun doch wieder davon auszugehen
scheint, dass Argumentieren, Mahnen usw. einen padagogischen Sinn haben. Allerdings hebt Paulus
damit auf die Gemeinde bzw. diejenigen ab, die in der Gefahr stehen, von den Gegnern der Wahrheit
verfithrt zu werden (3,8.13), nicht auf die Widersacher selbst. Es geht daher weniger um einen be-
stimmten Lehrinhalt, sondern vielmehr um die ,verbindliche und klare Ansage”. Bei aller gebotenen
Geduld muss die unmissverstandliche und nachvollziehbare Instruktion im Vordergrund stehen und
duldet keine Kompromisse.® Insofern hat die Geduld (poxpoupic, eigentlich: ,Langmut”/,Gro8her-
zigkeit”) an dieser Stelle die Konnotation der Beharrlichkeit und des ,langen Atems” im Blick auf die
Ansage der Wahrheit und des Durchhaltens in diesem Auftrag.®

Wahrheit zwischen Wunsch und Wirklichkeit

V.3-4: Von V. 2 her wird die Weisung als ,gesundmachende Unterweisung” (9ywivovoa Sdackolio) kon-
kretisiert.” Die Aussage hat einen prophetisch-apokalyptischen Unterton (,es wird eine Zeit geben”),
wobei es eigentlich um die gegenwartige Realitédt im Lichte der Erfahrung des Paulus geht. Der eine
bestimmte Zeit umschreibende Begriff kaipog nimmt die Mahnung von V. 2 wieder auf, Timotheus
solle zu jeder Zeit — ob es gelegen ist oder nicht, fiir die Wahrheit eintreten. Der Streit um die ,ge-
sundmachende Unterweisung” erscheint so als realer Hintergrund der Aufforderung, das Wort klar
und deutlich zu verkiindigen. Paulus stehen bei diesem Blick in die gleichsam gegenwértige Zukunft
die eigenen Kampfe um die rechte Lehre vor Augen. Auch Timotheus muss darauf gefasst sein, dass
,man” seine ,gesundmachende Unterweisung” nicht annimmt und sich lieber andere Lehrer sucht,
die gefilliger predigen. Paulus spricht betont vom bewussten ,Aufbiirden” (énicopedcovsv) solcher
Leute und impliziert damit das aus seiner Sicht Torichte dieses Tuns. Wer die Wahrheit nicht horen
will, verbaut sich den Weg in die Zukunft. Die ,eigenen ,Begehrlichkeiten” (idiag émbopiag) spielen bei
solchem Verhalten eine entscheidende Rolle: ,Sie werden es nicht mehr ertragen” — man nimmt die
+gesundmachende Unterweisung” nicht nur nicht an, sondern sucht sich deshalb eigene Lehrer, weil
man nicht bereit ist, ihrer Wahrheit zu folgen, und — so wird unterstellt — lieber andere Dinge héren

~

Vgl. z.B. Plutarch, Wie man einen Freund von einem Schmeichler unterscheiden kann, 65E-74E.

5 Der Begriff d1dayn tragt im militarischen Kontext die Bedeutung der Disziplin, vgl. Liddell/Scott/Jones, A Greek-English Lexicon,
unter dem Begriff 2.

6 Vgl. 2Tim 3,10; nach Gal 5,22 gilt pakpoBupia als Frucht des Geistes.

7 Yywaivovoa ist Partizip aktiv und bezeichnet daher nicht einfach die ,gesunde* Lehre, sondern das, was die Lehre bzw. die

Unterweisung bewirkt.
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will, die den eigenen Interessen eher entsprechen.® Die Metapher vom Juckreiz an den Ohren bringt
diese Absicht zum Ausdruck, wobei nicht eigentlich die Ohren als Korperteil genannt sind, sondern
das, was mit den Ohren erfolgt, ndmlich das ,Horen” (dxon). Gemeint ist das Horen als Fahigkeit des
Menschen, eine Botschaft aufzunehmen, verniinftig zu reflektieren und sich dazu zu verhalten.
Ungesagt bleibt, wer diese Lehrer sind und ob sie aus den eigenen Reihen kommen oder sich von
auflen einmischen. Bemerkenswert ist auch, dass es nicht um konkrete Inhalte geht: Es scheint um
grundsatzliche Probleme im Hinblick auf die Auseinandersetzung mit der Wahrheit zu gehen. Im
Romerbrief fiihrt Paulus den Glauben auf die Wirkung des sich der Verkiindigung des Wortes Christi
offnenden Horens zuriick: ,So kommt der Glaube aus dem Horen (dxon}), das Horen aber durch das
Wort Christi” (Rém 10,17). Auch in diesem Zusammenhang halt Paulus fest, dass nicht alle dem
Evangelium gehorsam sind (R6m 10,16), sich also dem Horen auf die Verkiindigung bzw. den daraus
folgenden Konsequenzen verweigern. Es geht daher nicht um den angenehmen Reiz der wahrheits-
widrigen Lehren,’ sondern darum, dass die unbequeme Wahrheit unertréglich ist wie ein Juckreiz,
der durch gefilligere Lehren gestillt werden muss. Die folgende Aussage in V. 4 unterstreicht dies: Sie
verweigern der Kiindung der Wahrheit ihre Aufmerksamkeit und wenden sich den ,Hirngespinsten”
(wo0o1) selbstgewahlter Lehrer zu. Es geht also nicht vordergriindig nur darum, dass man die Dinge
hoéren mochte, die einem selbst angenehm sind, sondern man méochte solche Dinge horen, die das
unangenehme Gefiihl (,Juckreiz”) beseitigen, das die Wahrheit hervorruft. Die unbequeme Stérung
(d.h. die Kiindung des Wortes der Wahrheit) und die (notwendige) Erleichterung (durch die fremden
Lehrer) bedingen sich also wechselseitig. Da Paulus in 2 Tim 1,3 den Dienst am Evangelium und

der Wahrheit als ein Dienen ,mit gutem Gewissen” (2 Tim 1,3) bezeichnet hat, ist zu vermuten, dass
die, die mit der unbequemen Wahrheit konfrontiert werden, sich kein schlechtes Gewissen machen
lassen und deshalb bestimmte Wahrheiten nicht héren wollen. Aber genau dazu wird Timotheus in
Kap. 4 ermutigt.

Der Begriff des Mythos wird hier abwertend polemisch gebraucht, wie es im hellenistischen Juden-
tum geldufig ist. Mythen gelten als erfundene Geschichten, ja Hirngespinste, die mit der Wahrheit
nichts zu tun haben.!® Wichtig ist jedoch die Art und Weise, wie mit der Wahrheit umgegangen wird:
Die einen ertragen sie nicht und wollen sich lieber erfreulicheren Dingen zuwenden, die anderen

— hier stellvertretend Timotheus — sollen gerade deshalb ,zu Zeit und Unzeit” auf die Wahrheit dréan-
gen und die ,gesundmachende Unterweisung” zur Geltung bringen.

V. 5: Der Abschnitt schlief}t mit einer Mahnung, die diejenige von V. 2 aufnimmt und prazisiert durch
den Verweis auf die Verantwortung, die Timotheus iibernimmt. Das betonte ,du aber” hebt Timo-
theus noch einmal von denen ab, die die Wahrheit missachten. Dabei dominiert die Mahnung zur
Niichternheit und schldgt sachlich einen Bogen zuriick an den Anfang in 2 Tim 1,7, wo von dem
,Geist der niichternen Zurechtweisung” (cogpoviopog) die Rede war, den Timotheus von Gott in der
Taufe verliehen bekam. In diesem Geist soll er Boses ertragen, die Aufgabe (&pyov) eines Evangelisten
tun und so seinen Dienst (diakovia) erfiillen. Auch der Zusammenhang zwischen dem Erleiden des
Bésen und dem Dienst am Evangelium prégte bereits den Anfang des Briefes (1,8; vgl. zudem 2,3).
Paulus greift dies erneut auf, weil es ihm besonders wichtig ist. Aus dem Riickblick wird deutlich,
dass ,das Bose” zunachst auf die Anfeindungen bezogen ist, denen Timotheus — wie sein Lehrer Pau-
lus — in den Auseinandersetzungen ausgesetzt ist bzw. sein wird. Dazu gehort auch das, wovor

8 Mit solchen Problemen war Paulus bereits in anderen Kontexten konfrontiert, spricht also aus Erfahrung, vgl. vor allem
2 Kor 11,4.19f.; weiterhin 1Kor 4,12; 2Kor 11,1; ferner Hebr 13,22.

9 So eine Vielzahl von Kommentaren; vgl. in diesem Sinne auch die sprichwértlich gewordene, jedoch eher paraphrasierende Uberset-
zung Luthers: ,nach dem ihnen die Ohren jiicken“. Der Rhetor Dio Chrysostomus hat dies in seiner Rhetoriklehre ,Uber den Redner*
anschaulich zum Ausdruck gebracht: Die Ohren eines Menschen seien empfindsam, wenn sie erzogen sind in Schmeicheleien und
Lugen; anspruchsvolle und fordernde Rede aber kdnnten sie nicht ertragen (De Oratore 33,15f.).

10 Im Aristeasbrief (Arist 137) etwa hebt der Autor seinen Text betont von denen ab, die nur ,Geschichten“ erfinden (pvBoromacavteg)
und sich félschlicherweise flir die Weisesten unter den Griechen halten. Die Hochschatzung der Heiligen Schrift beruht darauf, dass
sich in ihr nichts ,Erfundenes” (LBwddg) findet. Der Mythosbegriff ist somit Gegenstiick zur zuverlassigen Uberlieferung. Fir Philo
von Alexandrien sind die Mythenerfinder (oi pofomAdoton) regelrecht die Gegner der Wahrheit (vgl. Uber die Unverganglichkeit der
Welt 56.58.68 u.6.; ahnlich auch bei Flavius Josephus, Jidische Altertiimer 1,22; u.6.).
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Paulus ihn gewarnt hat: dass man sein Mahnen nicht héren will. Zugleich aber wird er — wie Paulus
im Anschluss von sich selbst sagen wird — auch mit grofleren Gefahren rechnen mdiissen, in die ihn
die Wahrnehmung des Auftrages fithren wird.

Die Aufgabe (&pyov) des Timotheus als ,Evangelisten” impliziert nicht nur dessen Nachfolge des
Apostels im Sinne einer Fortfiihrung der Verkiindigung in seinem Sinne (vgl. dazu besonders Phil
2,22), sondern weist Timotheus eine Bezeichnung zu, deren verbale Form Paulus fiir die Charakteri-
sierung seines eigenen Dienstauftrages oft verwendet hat." Ahnliches gilt fiir dtaicovia, den Paulus
in theologischer Bedeutung besonders in 2 Kor 3-5 als ,Dienst des Geistes”, ,Dienst der Gerechtig-
keit” (3,8f.) bzw. ,Dienst der Verséhnung” (5,18) entfaltet. Zum Wesen dieses Dienstes gehdoren fiir
Paulus — der Niedrigkeit des gekreuzigten Christus entsprechend — widrige und oft lebensgefahrliche
Umstande (4,7-11). Und schliefilich ist im Kontext des 2 Tim von Bedeutung, dass Paulus auch in

2 Tim 4,11 seine Tatigkeit erneut als ,Diakonie” (dokovia) benennt. Ein ,Amt” im eigentlichen Sinn —
wie es oft verstanden wird — ist damit also nicht impliziert (anders in 1 Tim 3,12, wo vom Amt des
Diakons [griech. 8idxovog] die Rede ist). Die ,Diakonie” des Paulus wie des Timotheus besteht in der
unbeirrten Wahrnehmung der Verantwortung, fiir die Wahrheit mit klarer Weisung einzustehen, ob
es gerade passt oder nicht, ob man es gerade horen will oder nicht.

Klartext wider Schmeichelei und Schonfarberei

Wenn man sich die verschiedenen Aspekte dieses Textes vor Augen fiihrt, dann wird recht schnell
deutlich, dass in verschiedener Hinsicht aktuelle Problemlagen anklingen. Es ist kaum zufallig, dass
etwa im Blick auf die Verweigerung der Wahrheit gegeniiber und der selektiven Kreation eigener
Wahrheiten gegenwdrtig relevante Themen wie ,alternative Fakten”, ,fake news” oder auch Begriff
wie ,Querdenker’, ,Verschworungstheoretiker” und all die Dynamiken in den Sinn kommen, die
gruppenpsychologisch dabei eine Rolle spielen. Unter hermeneutischen Gesichtspunkten muss uns
jedoch vorsichtig stimmen, dass die Situation des Paulus und Timotheus, die sich im 2 Tim spiegelt,
zundchst nur etwas mit dem Apostel und seinem Schiiler zu tun hat. Wir lesen einen personlichen
Brief, ein Vermachtnis, das nicht fiir uns bestimmt war. Paulus hat seine Zeit hinter sich und sorgt
sich um die Zukunft des Evangeliums; Timotheus hat seine Zeit vor sich und wird von seinem Lehrer
auf dessen Vermaichtnis, auf ,sein Evangelium” regelrecht eingeschworen und damit auf die Verant-
wortung hingewiesen, der er gerecht werden soll — und zwar angesichts der letzten Verantwortung
vor dem kommenden Weltenrichter. Das war fiir Paulus keine rhetorische Floskel, sondern eine
Selbstverstandlichkeit.

In der Warnung vor denen, die die Wahrheit nicht horen wollen, liegen fiir Paulus implizit all die
Erfahrungen, Kimpfe und Auseinandersetzungen mit denen, die gegen seine Arbeit gewirkt haben,
denen ,sein Evangelium” nicht gentigte, die ein ,anderes Evangelium” (Gal 1,6), einen ,anderen
Jesus” (2 Kor 11,4) den Gemeinden nahezubringen versuchten. Aus der Sicht des Paulus versuchten
sie damit, seine Arbeit zunichte zu machen, und Paulus trat ihnen selbst oft mit unbequemen Klartext
entgegen (Vgl. Gal 2,11). Wir wissen nur punktuell, was hinter diesen Auseinandersetzungen steht,
wir miissen uns sicher auch hiiten, uns vorschnell den Standpunkt des Paulus zu eigen zu machen.
Was Wabhrheit ist und was nicht, ist nicht immer von vornherein klar. Hinter denen, die Paulus

als seine Gegner gesehen hat, die er als ,Superapostel”, ,falsche Apostel”, und ,Diener des Satans”

(2 Kor 11,5.13-15) verunglimpft hat, standen immerhin die apostolischen Autoritdten der Jerusalemer
Gemeinde. Es wird also komplexer sein, als wir es in den Texten noch wahrnehmen kénnen.
Beeindruckend ist die Kompromisslosigkeit, mit der Paulus seinen Mitarbeiter darauf drangt, fiir die
Wahrheit einzustehen, zur Zeit und zur Unzeit, ob ,man” es horen will oder nicht, Dinge beim Namen
zu nennen, die die Zukunft der Verkiindigung, die Glaubwiirdigkeit der Gemeinde, und — so wiirden
wir heute sagen: die Zukunft der Kirche gefihrden. Solche Verantwortung fiir die Wahrheit und die
Klarheit des Wortes war der Kern der Reformation, und angesichts der aktuell prekéaren Lage der
Kirchen kommt es heute darauf mehr denn je an: kritisch zu beurteilen, genau zu priifen und ein-

11 vgl. z.B. Rém 1,15; 1Kor 9,6; 15,1f.; u.6. Das Nomen ,Evangelist* (ebayyehotig) kommt sonst nur noch in Eph 4,11 im Plural vor,
neben Aposteln, Propheten und Lehrern.
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dringlich zu mahnen, beharrlich und mit klaren Weisungen” (vgl. 2 Tim 4,2). Die Auswahl dieses
Textes unter der Losung ,Jetzt ist die Zeit” speist sich aus genau dieser Verantwortung fiir Wahrheit
und Klarheit in unserer heutigen Situation.

Wenn es um die Zukunft der Kirchen geht, fehlt leider allzu oft die Klarheit im Urteil und im Diskurs
ebenso wie Geduld und langer Atem, die Paulus in den Auseinandersetzungen anmahnt. In kirchli-
chen Kommissionen ist es leider selten tiblich, klare Worte zu finden, die Probleme offen und beharr-
lich auf den Tisch zu bringen und auch kritischen Fragen nicht auszuweichen. Gerade im 6kume-
nischen Gesprach geht es oft mehr um konfessionelle und personliche Befindlichkeiten als um das,
was Wahrheit des Evangeliums genannt werden kénnte. Man bleibt gern unter sich, lddt die ein, von
denen man weif}, dass sie nicht allzu kritisch die eigenen Positionen infrage stellen. Aber Schénférbe-
rei hat noch niemanden geholfen und wird auch den Kirchen nichts niitzen. Vielleicht {ibertreibe ich
hier, gliicklicherweise ist es nicht {iberall so. Jedoch sollten gerade im 6kumenischen Gottesdienst des
Kirchentages offene Worte gesprochen werden, dort, wo sie vielleicht keiner horen will, weil die gute
Stimmung in Gefahr ist. Jetzt ist die hochste Zeit dafiir! Das Evangelium ist keine Stimmungsfrage.

Und vielleicht kdnnten wir uns dann doch die Dringlichkeit zu eigen machen, mit der Paulus seinen
Schiiler auf die Zukunft eingeschworen hat, weil er selbst keine Gelegenheit mehr haben wird, diese
Verantwortung weiterhin zu tibernehmen. In den nachsten Jahren wird mehr als in den letzten Jahr-
zehnten an vielen Stellen die éltere Generation in den Ruhestand gehen: kirchenleitende Personen
und Kirchenvorstande in den Gemeinden, Pfarrerinnen und Pfarrer, Lehrerinnen und Lehrer. Die Ver-
antwortung liegt nun auf den jiingeren Generationen, sie sind die Zukunft der Kirchen, so wie sie
auch die Zukunft des Planeten sind. Paulus 1adt mit seinem Verméachtnis an Timotheus auch uns ein
zum offenen, klaren — und ja, auch unbequemen — Gespréch iiber die Dringlichkeiten und Wahrhei-
ten, die unser Leben in Zukunft bestimmen werden. Bei diesen Gesprachen ist Offenheit und Ehrlich-
keit das Wichtigste, zu Zeit und Unzeit, ob man es horen will oder nicht. Jetzt ist die Zeit! ,Gesundma-
chende Unterweisung” hat es Paulus genannt. Klartext ist n6tig, mehr denn je. Wir wiirden vielleicht
eher das Wort Dialog verwenden. Aber wenn unsere Dialoge zur Gesundwerdung fiihren sollen,
miissen die Diagnosen klar und ehrlich sein — und auch Konsequenzen haben.
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Die Welt kann dich gebrauchen
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1. Sag jetzt, was du glaubst,  die Welt kann dich ge -brau - chen.
2. Tu das, was du glaubst,  die Welt kann sich ver-an - dern.
3. Sei ganz, wie du bist._ Die Welt, sie darf dich se - hen.
_9 4 B&m Em (Ge EGE) A7 D
Y 4 *ﬁ Y 2 | I - -
| il (\ |
) - S o
1.-3. Ein Teil von Got-tes Viel - falt: Bist du!

Text: Christian Mdring. Melodie: Jonathan Hanke. © Strube Verlag, Minchen

Weitere Lieder aus SINGEN ist JETZT
Nr. 4: Die Zeit ist nie, Nr. 15: Im Rauschen dieser Zeit, Nr. 25: Steh zu deinem Wort

60 - Exegetische Skizzen Kirchentag Niirnberg 2023



Feierabendmahle
Jesaja 49,8-10

Ubersetzung fiir den Kirchentag Niirnberg 2023

8 So spricht die LEBENDIGE:

In der Zeit der Zuwendung habe ich dir geantwortet, am Tag der Errettung dir geholfen.

Ich werde dich bewahren und zum Bundeszeichen fiir das Volk machen, um das Land wieder auf-
zurichten und das verwiistete Erbe zu verteilen. 9 Zu den Gefangenen wirst du sagen: ,Zieht hinaus!”,
zu denen in der Finsternis: ,Zeigt euch!” An den Wegen werden sie weiden und selbst alle kahlen
Hohen werden ihre Weide sein.

10 Sie werden weder Hunger noch Durst leiden. Wiistenglut und Sonne werden sie nicht verbrennen.

Denn die sich ihrer erbarmt, wird sie leiten und zu Wasserquellen fiihren.

Ubersetzung in Leichte Sprache

Gott sagt:

Ich hore dich.

Wenn die Zeit gekommen ist:

Dann rette ich dich.

Dann schiitze ich dich mit meiner Liebe.

Ich verspreche dir:

Du gehorst zu mir.

Ich bin dein Gott.

Und ich bin fiir dich da.

Ich verspreche dir:

TIhr diirft zuriick in eure alte Heimat.
Ihr werdet ein Volk.

Ihr sagt den Menschen im Gefangnis:
Ihr seid jetzt frei. Geht ins Licht.

Ich sorge gut fiir die Menschen.

Es gibt genug zum Essen.

Es gibt genug zum Trinken.

Den Menschen geht es gut.

Und wenn die Sonne scheint.

Und wenn es sehr heifd ist.

Dann zeige ich den Weg zu frischem Wasser.

Jetzt ist die Zeit der Gnade
JOHANNES TASCHNER

Aufbruch in eine neue Zeit

Mit wem spricht die Gottheit Israels eigentlich hier? Fiir wen sind diese Worte bestimmt? Ein Blick
an den Anfang des Kapitels 49 macht deutlich, dass es sich um eine zumindest ungewohnliche Kom-
munikationssituation handelt: Da fordert eine Stimme alle Volker auf, ihr zuzuhoren, da sie kundtut,
was fiir ein besonderes Verhiltnis sie zu dem Lebendigen, dem Gott Israels hat: ,Gott hat mich be-
rufen von Mutterleib an, gedachte meines Namens, als ich noch im Leib meiner Mutter war. Gott hat
meinen Mund wie ein scharfes Schwert gemacht, mich im Schatten der Gotteshand geborgen, mich
zu einem spitzen Pfeil gemacht, im Kécher mich verwahrt.” (Jes 49,2) Die Gottheit Israels beauftragt
eine Person, die sich im zweiten Teil des Jesajabuches mehrfach zu Wort meldet, bzw. eine tragen-
de Rolle spielt. Doch diese Worte sollen kein Geheimwissen zwischen dieser Gestalt und dem Gott
Israels bleiben, nein, was hier gesprochen wird, geht buchstéblich alle an.

61 - Exegetische Skizzen Kirchentag Niirnberg 2023



Das Ende der exilischen Leidenszeit

Der zweite Teil des Buches Jesaja — in der exegetischen Literatur ,Deuterojesaja”“ genannt — umfasst
die Kapitel 40-55. Er setzt voraus, dass die im ersten Teil des Jesajabuches (Kapitel 1-39) angesagte
Katastrophe des babylonischen Exils mittlerweile eingetreten ist. Nach dem Fall Jerusalems im Jahr
587 v. Chr. wird die politische Elite des Staates Juda von den siegreichen Babyloniern ins Exil gefiihrt.
Nur die Landbevolkerung bleibt zuriick, lebt in den Triimmern Jerusalems und ernahrt sich von dem
Ertrag der umliegenden Acker.

Die Weggefiihrten hingegen sind Beamte, Priester, Tempelsanger, die iiberwiegend des Schreibens
kundig waren, und ihre Familien. Sie wurden von den Babyloniern in gréfleren, zusammenhangenden
Gruppen angesiedelt. Mit dieser Verschleppung intendierten die Babylonier eigentlich die Zersto-
rung der kulturellen und religiosen Identitat Judas. Ahnlich waren sie auch mit anderen unterlegenen
Volkern verfahren, bei denen dieser Plan aufging. Bei den judaischen Exilierten geschieht genau
das Gegenteil: Das Exil wird zum Ausgangspunkt einer umfassenden theologischen Reflexion ihrer
Geschichte und Situation, durch die die eigene Identitat noch einmal ganz neu gedacht und aus-
formuliert wird.

Die Exilierten setzten sich zunachst mit der Frage auseinander, wie Gott, der bislang immer als der
machtige Beschiitzer Zions (dem Berg, auf dem Jerusalem erbaut ist) gedacht und verehrt wurde, die
Zerstorung seiner Stadt und die herbe Niederlage Judas zulassen konnte. War er doch ein schwacher
Gott? Oder hatte er bewusst zugelassen, dass das babylonische Heer 587 v. Chr in die Mauern Jeru-
salems eingebrochen war und die Oberen des Volkes in die Fremde gefiihrt hatte?

Angesichts der prophetischen Verkiindigung, wie wir sie u.a. auch im ersten Teil des Jesajabuches
finden, die die Katastrophe vorhergesehen und mit dem unsozialen Verhalten der Kénige und Obe-
ren begriindet hatte, bildet sich auf die grofie Frage, wie Gott all dies zulassen konnte, eine Antwort
heraus: Der Gott Israels ist nicht schwach, nein, das Exil ist die wohlverdiente Strafe Gottes fiir die
Untreue Judas. Dass die Reichen immer reicher und die Armen immer armer geworden waren, wider-
sprach dem Willen Gottes diametral. So kommt es im babylonischen Exil unter den Weggefiihrten

zu einer kritischen Auseinandersetzung mit der eigenen Vergangenheit, die in ihrer Tiefe und Scho-
nungslosigkeit im Alten Orient ihresgleichen sucht.

Durch diese Gedanken- und Herzensarbeit erneuerte sich das Verhéltnis der Exilierten zum Gott
ihrer Vorfahren. Die alten Traditionen und Glaubenserzdhlungen wurden neu gehort und mit Leben
gefiillt. Wiirde Gott sie aus dem Exil befreien, wie er ihre Vorfahren einst aus Agypten befreit hatte?
Zum ersten Mal wird Gott nicht mehr als lokaler Stammesgott gedacht, sondern als umfassender
Lenker der Geschichte und Schopfer des Universums. Religionsgeschichtlich gesprochen kann ab
hier zum ersten Mal in der Geschichte von Monotheismus gesprochen werden. In der hier in der
Fremde ausformulierten Theologie griindet die Hoffnung der Exulant:innen auf eine Riickkehr in das
Land ihrer Vorfahren.

Zwei Generationen spéter trat im Jahr 539 v. Chr. auf der Biihne der Weltpolitik eine Wende ein:
Das neubabylonische Reich wurde von der Herrschaft der Perser abgeldst. Laut Esra 1,1-4 erlédsst der
neue Herrscher, Kyros II., ein Edikt, das es allen, die dem Volk des Gottes Israels angehéoren, erlaubt,
in das Land ihrer Vorfahren zuriickzukehren und den Tempel Jerusalems wieder aufzubauen. Wie
dieser Anfang des Esrabuches historisch zu bewerten ist, braucht hier nicht Gegenstand der Erorte-
rung zu werden. Wichtig ist: fiir die Interpretation der Geschichte, die die Exilierten vornehmen, wird
der Ubergang von der babylonischen zur persischen Herrschaft als Ubergang in eine neue Heilszeit
gedeutet. Darum wird bei Deuterojesaja der persische Konig Kyros II. mehrfach mit Titeln versehen,
mit denen eigentlich nur der Messias, der Retter Israels bedacht wird (Jes 44,28; 45,1), weil er den
Nachfahren der Exilierten nun die Riickkehr nach Jerusalem ermoglicht haben soll. Vor diesem his-
torischen Hintergrund sind unsere Verse Jes 49,8—10 mit ihren Aufforderungen zu verstehen, die
Finsternis (das Exil) nun hinter sich zu lassen. In diese Situation hinein sind die Zusagen gesprochen,
die ausmalen, wie die Gottheit Israels die Heimkehr der Exilierten begleiten und beschiitzen wird:
Sie werden weder Durst noch Hunger leiden, Wiistenglut und Sonne werden sie nicht treffen, denn
die sich erbarmende Gottheit wird sie zu Wasserquellen leiten.
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Eine neue Zeit mit neuem Selbstbewusstsein

Die Schule, die hinter der Abfassung des zweiten Teils des Jesajabuches steht, die sog. ,Deutero-
jesajaschule” war eine von mehreren Gruppierungen, die das Exil theologisch verarbeiteten. Wie
oben erwihnt, spielt im zweiten Teil des Jesajabuches die oben schon erwédhnte Person eine wichtige
Rolle. In der exegetischen Literatur wurde sie immer als ,Gottesknecht” bezeichnet. Da der Begriff
+Knecht” auf ein mittelalterliches Arbeitsverhaltnis zuriickgeht, das das in den biblischen Texten
intendierte Verhaltnis zwischen dieser Person und Gott gar nicht trifft, spreche ich im Folgenden vom
,Getreuen Gottes"!

Auch die Deuterojesajaschule erkannte in dem Exil, das sie durchlitten hatte, das Heilshandeln
Gottes. Die grundlegende Selbstreflexion in der Fremde eréffnete die Perspektive auf eine neue, am
Willen Gottes ausgerichtete Lebensfiihrung, die aus den Fehlern der Vergangenheit gelernt hatte.
Jetzt, wo der persische Konig Kyros an die Macht gekommen war, sahen sie die Chance, in das Land
ihrer Vorfahren heimzukehren und die von Gott gelernte Gerechtigkeit in die Tat umzusetzen.

Es besteht Grund zur Annahme, dass sie sich als die ,Getreuen Gottes” verstanden. Sie schufen mit
dem ,Gottesknecht”, bzw. ,Getreuen Gottes” eine Identifikationsfigur. Dieser Getreue Gottes, der
sich mehrfach zu Wort meldet, hat die Aufgabe, die Herausfiihrung aus der Fremde zu bewerk-
stelligen und ein neues Gemeinwesen in Jerusalem und im Umland aufzubauen, das den Maf8stdben
Gottes entspricht.

In allen vier Liedern, in denen sich dieser Getreue Gottes zu Wort meldet, oder in denen es un-
mittelbar um ihn geht (Jes 42,1-4; 49,1-6; 50,4-9; 52,13-53,12), kommt immer wieder die Gerech-
tigkeit Gottes und das Recht auf Erden zur Sprache. Durch den Getreuen Gottes etabliert der Gott
Israels eine ganz neue Form der Weltherrschaft. Nicht mehr durch Konige, die ihren Machtbereich
durch Waffengewalt erweitern, manifestiert Gott seine Herrschaft, sondern durch das Wort einer
Minderheit, die selbst die Folgen imperialer Machtstrategie und militarischer Gewalt buchstdblich am
eigenen Leib erfahren hatte.

So ist es auch zu verstehen, wenn die martialischen Bilder der altorientalischen Kénigsideologie im
zweiten Lied, das unserem Text unmittelbar vorausgeht, radikal umgedeutet werden (Jes 49,2 s.0.).
Der Mund wird zum scharfen Schwert. Allein mit seiner Rede wird sich der Getreue Gottes durch-
setzen. Beim letzten dieser Lieder (Jes 52,13-53,12) ist es sogar so weit gekommen, dass der Getreue
Gottes verstummt, das Leiden ertragt und Aulenstehende an seinem Schicksal ihr eigenes Fehlver-
halten begreifen lernen. Auf diesem vo6llig gewaltlosen Weg setzt Gott durch seinen Getreuen seine
Herrschaft durch. ,Ziel des Heilshandelns JHWHs, so folgerten die Prophetenschiiler wieder aus der
alteren Sammlung, war nicht allein die Heimfiihrung Israels, sondern auch, daf8 das ehemals blin-

de und taube Volk fiir JHWH in seiner Auseinandersetzung mit den Vélkern und ihren Gottern als
Zeuge fungierte (43,8—13): Als erwéhlter Knecht JHWHs, der die richtende und rettende Geschichts-
machtigkeit JHWHSs sozusagen am eigenen Leibe erfahren hatte, bestehe Israels Aufgabe darin, vor
der Volkerwelt die alleinige Gottlichkeit seines Gottes zu bezeugen.”?

Unser Text Jes 49,8-10 ist als verstarkender Kommentar des zweiten Getreuer-Gottes-Liedes

(Jes 49,1-6) anzusehen und richtet sich somit an diejenigen, die das Exil durchlebt haben und durch
den Wechsel der Herrschaft von den Babyloniern hin zu den Persern eine neue Heilszeit anbrechen
sehen. Die ,Zeit der Errettung” ist die Zeit, in der das Exil sein Ende findet — moglich durch den
Wechsel von der persischen zur babylonischen Herrschaft. Eigentlich entstammt der an dieser Stelle
im Hebréaischen verwendete Begriff (razon), der hier mit ,Errettung” tibersetzt ist, urspriinglich dem
kultischen Bereich. Aber in diesem Kontext ist er ganz auf das Verhiltnis zwischen Gott und Israel
bezogen: Im Exil ist die Schuld abgetragen, ,jetzt” hat Gott sein Volk erhort.

Mit den Motiven der Exoduserzdhlung (vgl. Ps 107 und Neh 9,15) wird den Heimkehrenden der
Schutz Gottes zugesagt: Auf ihrem Auszug aus dem Exil wird sie Wiistenglut und die Sonne nicht

1 Hierin folge ich Uta Schmidt, Zukunftsvorstellungen, 95f.
2 Albertz, Exilszeit, 306.
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treffen. Sie werden keinen Hunger und keinen Durst leiden, genauso wie das Volk Israel von Gott
geleitet und beschiitzt wurde, als es seinerzeit aus Agypten ausgezogen war. Trotz Wiistenerfahrung
gibt es genug zu essen und zu trinken. Davon erzdhlen die Wiistenwanderungsgeschichten in

Ex 16-18. Gott hat sein Volk in der Wiiste mit Manna gespeist (Ex 16) und mit Wasser versorgt, das
aus dem Felsen sprudelte (Ex 17,1-7). In dem Aufbruch ins Ungewisse hat Gott sein Volk schon
damals nicht im Stich gelassen. Die Botschaft unseres Textes lautet: Jetzt in dieser neuen Heilszeit
wird er wieder so handeln! Das bedeutet, sich auch in der elementarsten Grundversorgung — Essen,
Trinken, Schutz vor Sonne und Wind - auf Gott zu verlassen. Jetzt ist der Moment, wieder den Auf-
bruch in die Freiheit mit Gott zu wagen.

Da es hier aber eben auch um die im Exil abgetragene Schuld geht, ist etwas neu an diesem Exodus:
Gott ist nicht nur der Erretter, sondern auch der Erbarmer Israels (racham in Jes 49,10). Das Lexem
ist abgeleitet vom hebraischen Wort fiir ,Mutterschof” und bezeichnet hier die vergebende, fiirsorg-
liche Hinwendung Gottes zu seinem Volk. Dieses Lexem wird zum Inbegriff des nun anbrechenden
neuen Kapitels in der Geschichte zwischen Gott und seinem Volk.? Jetzt ist die Zeit fiir die Exilierten,
aus der Finsternis des Exils ans Licht zu treten, indem sie sich auf den Weg zurtick in das Land ihrer
Vorfahren machen.

Die Nachfahren der Daheimgebliebenen in der Exilszeit

Die aus dem Exil Zuriickkehrenden trafen nun aber auf die Nachfahren derer, die bei der Exilierung
der juddischen Oberschicht 587 v. Chr. nicht mit verschleppt worden waren. Die wenigen Zeugnisse,
die wir tiber deren Ergehen haben, sprechen nicht dafiir, dass es ihnen besonders gut ging. Offen-
sichtlich war ein Grofteil der Bevolkerung durch Missernten verarmt (Hag 1,1-12). Sach 8,10 lasst
sich so interpretieren, dass es keine staatliche Strukturen gab, die fiir Recht und Ordnung sorgten.
Tagelohner bekamen ihren Lohn nicht ausgezahlt. Die persische Herrschaft hatte wohl kaum

eine Entlastung bei den Tributzahlungen mit sich gebracht, die einige in die Schuldsklaverei trieb
(Neh 5,1-13).

Wenn nun die aus dem Exil Heimkehrenden und die Nachfahren der Daheimgebliebenen einander
gegentibertraten, dann standen sich in mehrerlei Hinsicht v6llig unterschiedliche Bevolkerungs-
gruppen gegeniiber. Erst einmal ist hier der Milieuunterschied zu nennen: Die Babylonier hatten sei-
nerzeit — wie gesagt — die Elite Judas verschleppt, d.h. diejenigen, die lesen und schreiben konnten.
Deren Nachfahren konnten diese Fahigkeiten pflegen und ausbauen. Von ihnen stammt aller Wahr-
scheinlichkeit nach ein Grof3teil der Texte des Alten Testaments. Wer hingegen von den Daheim-
gebliebenen und ihren Nachfahren lesen und schreiben konnte, ldsst sich nicht mit Sicherheit sagen.
Bei der Exilierung ist die wohl iiberwiegend bauerliche Landbevélkerung zuriickgeblieben. Fiir eine
bewusste Pflege der Traditionen haben wir keine Anzeichen. Womdglich war fiir sie auch die Zuge-
horigkeit zur juddischen Volksgruppe nicht mehr selbstverstandlich.* Es spricht viel dafiir, dass mit
den Heimkehrenden, die durch ihre Selbstreflexion zu einer ganz neuen Art der religiosen Identitat
durchgedrungen waren, ein gewisses Konfliktpotential in der Luft lag.

Hinzu kamen ganz handfeste Auseinandersetzungen um Besitztiimer und Land: Mit welchem Recht
beanspruchten die Heimkehrenden jetzt wieder Landbesitzer:innen zu werden (Ez 11,15)?

Zion als Gegeniiber des Getreuen Gottes

Vor diesem Hintergrund ist es nun bemerkenswert, dass sich neben den Liedern, in denen der Ge-
treue Gottes zu Wort kommt oder die von ihm handeln, bei Deuterojesaja auch Zionslieder finden,
die mit ihnen korrespondieren. In den Zionsliedern wird Jerusalem als Frau dargestellt. Die ,Frau”
funktioniert als bewegliche Metapher, da sie in ganz unterschiedlichen Lebenslagen geschildert wird:
z.B. als Zuriickgelassene, Einsame, als eine, die ihre Kinder verloren hat. Auf diese Weise kann die
,Frau Zion” bzw. die ,Frau Jerusalem” die Facetten der Lebenssituation der Nachfahren der Daheim-

3 Berges, Jesaja, 52.
4 Albertz, Exilszeit, 115.
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gebliebenen auf ganz unterschiedliche Art und Weise zur Sprache bringen und so ihrerseits als Iden-

tifikationsfigur dienen.

Die Personifikation von Stadten, insbesondere von Jerusalem, begegnet nicht nur bei Deuterojesaja:

Siehe dazu u.a. Klgl 1 und 4; Mi 4,8; Jer 50,42. In den biblischen Texten insgesamt kann die Metapher

JFrau” fiir eine Stadt als Identifikations- und sogar als Mittlerinnenfigur dienen. Sie wird aber im

Gegensatz dazu nie als Gottin dargestellt, wie dies zuweilen im Alten Orient geschehen ist.> Schauen

wir uns in Jes 49 die Korrespondenz von dem Getreuer-Gottes-Lied (samt erweiternden Kommentaren

V.1-13) und Zionslied (V. 14-26) genauer an:

- Inbeiden Liedern wird eine Verdanderung der Situation angekiindigt, die sich ,jetzt” vollzieht (vgl.
49,5 mit 49,19), aus der sich eine bessere Zukunft ergeben wird®

- Die Dauerhaftigkeit der Beziehung wird in beiden Abschnitten — mit jeweils unterschiedlichen
Sprachbildern — zum Ausdruck gebracht: Der Getreue Gottes betont, dass seine Beziehung zum
Gott Israels Zeit seines Lebens existiert (49,1). Im Zionslied wird die rhetorische Frage aufgewor-
fen, ob denn eine Mutter je ihr Kind verlassen kénne (49,15).

— Beiden, dem Getreuen Gottes und der Frau Zion, wurde Gewalt angetan, beide konnten sich
nicht wehren.

— Beiden verspricht die Gottheit Israels, dass sich die Machtverhaltnisse umdrehen werden
(vgl. 49,7 mit 49,23.26).

— Die Fremdvolker kommen in beiden Abschnitten in den Blick, dabei féllt allerdings ein Unter-
schied auf: Die fremden Kénige kommen und werfen sich aus freien Stiicken dem Getreuen
Gottes zu Fiilen (49,7), wohingegen die Machthaber, die Zion unterdriickten, mit der Vergeltung
Gottes zu rechnen haben (49,22-23).

Daraus lasst sich schlieffen: ,Gemeinsam ist ihnen [den Getreuer-Gottes- und den Zionsliedern]

das Anliegen: JHWHs immer noch bestehende und bestandige Beziehung zu seinem Volk und seiner
Stadt, zu Jakob-Israel und Zion-Jerusalem, und die heilvolle, gute Zukunft, die JHWH ihnen ver-
spricht, die kommen soll und schon angefangen hat.”” Der Getreue Gottes ist demzufolge gar nicht
so allein mit seinem Schicksal wie es die exegetische Wissenschaft in der Vergangenheit immer wieder
dargestellt hat. Er hat jedoch ein Gegentiber, das von ihm verschieden, auf das er bezogen ist. Die
Lieder, die vom Getreuen Gottes handeln, dienten als Identifikationsfiguren fiir die Heimkehrenden
und die Zionslieder fiir die Daheimgebliebenen.

Es ist nun interessant zu beobachten, dass beide Figuren den Gendernormen wohl zu keiner Zeit

bis heute entsprochen haben und entsprechen. Sie sind einsam, erfolglos und haben Schweres durch-
litten. Der Getreue Gottes ist Anfeindungen ausgesetzt, er muss erfahren, dass es gefahrlich und
konflikttrachtig ist, sich fiir den Gott Israels einzusetzen. Zion ist eine Frau ohne Kinder, einsam und
verlassen. ,Die Begegnung mit diesen Erfahrungen in den beiden Figuren der Texte kann Unbehagen
bewirken. Aber sie bietet auch einen Weg des Umgangs damit. Denn Zion und der Getreue zeigen
als Modelle beide, dass Gottes Zuwendung diese Bedrohungen {iberwindet und sich gerade an die
wendet, die die Normen nicht erfiillen.”8

Dabei werden beide Figuren nicht wertend betrachtet, es wird keine Hierarchie aufgebaut, sondern
beide werden zueinander gefiihrt durch die Ansage einer gemeinsamen Zukuntft, die schon begonnen
hat. Fiir jede der beiden Gesellschaftsgruppen — mégen sie noch so verschieden sein, noch so unter-
schiedlichen Bildungsstand haben, letztlich noch so verschiedenen Milieus entstammen — bietet der
zweite Teil des Jesajabuches eine Identifikationsfigur und damit zwei unterschiedliche Modelle, ,in

denen sich Menschen und Gruppen wiederfinden kénnen.”’

Maier, Daughter, 72.
Siehe dazu und im Folgenden Schmidt, Zukunftsvorstellungen, 144ff.
Schmidt, Zukunftsvorstellungen, 146.
Schmidt, Zukunftsvorstellungen, 355.
Schmidt, Zukunftsvorstellungen, 354.
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Vor diesem Hintergrund wird in unserem Textabschnitt deutlich, dass weit mehr im Blick ist als nur
die gliickende Heimkehr der Exulant:innen. Es geht um eine umfassende Restitution und Wieder-
herstellung Judas, die die Nachfahren der Daheimgebliebenen mit einbezieht. Nicht nur Jerusalem,
sondern auch das Land soll wieder aufgerichtet werden. Was sonst nur in Bezug auf Jerusalem bei
Deuterojesaja gesagt wird, kommt hier ganz bewusst auch im Hinblick auf das Land zur Sprache.!
Dazu gehort auch die Neuaufteilung des ,verodeten” Erbbesitzes. Werden diese Aussagen in dem
Kontext dessen gelesen, was sonst zu den Daheimgebliebenen u.a. in den Zionsliedern gesagt wird,
kann hier kaum von einer imperialen Inbesitznahme des Landes durch die Heimkehrenden ge-
sprochen werden. Vielmehr geht es um eine Wiederurbarmachung des Landes. Dies signalisiert der
Begriff fiir ,verddet” (schamam) in Kontext: Jerusalem soll nicht mehr die ,Verédete” heifen (Jes 54,1)
und dass Orte ,verodet” daliegen, gehort der Vergangenheit an (Jes 49,19; 54,3). Gerade indem die
Heimkehrenden und die Nachfahren der Daheimgebliebenen zueinander finden, wird der Getreue
Gottes zum Bund fiir das Volk Israel (Jes 49,8) und zum Licht der Volker (Jes 49,6).

Die neue Zeit, in Gott gegriindet

Natiirlich wissen wir nichts Genaues tiber die Wirkungsgeschichte des zweiten Teils des Jesaja-
buches. Es lasst sich jedoch festhalten, dass die in diesen Texten angelegte Integration der verschie-
denen Volksgruppen zwar holprig, aber dennoch in irgendeiner Form funktioniert haben muss.

Der Begriff ,Judentum” entsteht genau in dieser Zeit. Die persische Satrapie, in der Jerusalem lag,
hiefl ,Jehud”. In den Jahrzehnten nach der Heimkehr wurden erst der Tempel, dann die Stadtmauern
Jerusalems wieder errichtet — die Biicher Esra und Nehemia liefern ihre Version der Ereignisse. Die
Bezeichnung ,Juden’, die die dlteren Texte nicht kennen, taucht in dieser Zeit zum ersten Mal auf.
»Juden’ sind im Gefolge der Exilierungen nicht mehr nur Bewohner der Landschaft Juda. [...] ,Juden’
sind aber alle, die sich als Nachfahren der alten Judéer verstehen, ob sie im Land leben oder auRer-
halb.”" Bemerkenswert dabei ist, dass hier in und um Jerusalem herum ein Gemeinwesen entstand,
das offenbar — nicht ohne massive Schwierigkeiten iberwinden zu miissen — eine eigene Identitat
ausbildete, ohne wieder zu einer politischen Eigenstiandigkeit zu gelangen. ,Was die exilischen
Theologen hier vollzogen, war nicht weniger als eine konsequente Trennung von koniglicher und
gottlicher Herrschaft.”? Dennoch kénnen wir von einem universellen Herrschaftsanspruch dieses
Gemeinwesens sprechen. Durch ihre Bewohner:innen sollte Gottes universelles Recht unter den
Volkern etabliert werden. Dies sollte nicht durch militarische oder politische Macht erfolgen, son-
dern allein dadurch, dass die Volker sich {iber die Ausstrahlung der dort praktizierten Gerechtigkeit
wundern und Jerusalem dariiber zum Pilgerort wird, an dem die Vélker verlernen Krieg zu fithren
und Recht lernen (vgl. Jes 55,4 mit Jes 2,2-4).

Aufbruch in eine neue Zeit — auch heute?

In einer sich durch die sozialen Medien immer weiter in Blasen aufteilenden Gesellschaft kann die
Botschaft der Deuterojesajaschule neue Perspektiven eréffnen. Der Konflikt, den die Heimkehren-
den und die Nachfahren der Daheimgebliebenen auszustehen hatten, war vielschichtig. Er reichte
von unterschiedlichen theologischen Auffassungen iiber Milieuverschiedenheiten hin zu kontraren
Besitzanspriichen. Doch indem sehr genau die unterschiedlichen Perspektiven der verschiedenen
Bevolkerungsgruppen in einem Text ineinander gearbeitet werden, entsteht eine Grundlage, mit der
sich beide identifizieren konnen. Die Identifikationsfiguren, Gottes Getreuer und Frau Zion, bilden
die Schwéchen und das Leid der hinter den Konflikten stehenden Bevolkerungsgruppen ab. Die je-
weils andere Gruppe ist im Blick. Um das Leid der Vergangenheit wird kein Bogen gemacht, sondern
als Gemeinsamkeit benannt. Von da aus wird eine Hoffnung auf eine gemeinsame Zukunft ausformu-
liert. Dieser enorme Integrationswille ist damals auf Gegenwehr gestoflen und wird es heute tun. Der
Kirchentag bietet genau an dieser Stelle eine grofie Chance, die verschiedenen politischen Richtungen

10 Berges, Jesaja, 48.
11 Kessler, Sozialgeschichte, 164.
12 Albertz, Exilszeit, 330.
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und gesellschaftlichen Gruppierungen wahrzunehmen, auf sie einzugehen und eine gemeinsame
Zukunft fiir sie und mit ihnen auszuformulieren.

Es ist eine Hoffnung wider allen Anschein, die in den Texten Deuterojesajas ausformuliert wird: Aus
christlicher Sicht beginnt die Heilszeit mit Jesus Christus. In Lk 4,14f. besucht Jesus zu Beginn seiner
offentlichen Wirksamkeit die Synagoge in seiner Heimatstadt Kapernaum und liest einen Abschnitt
aus dem Buch Jesaja vor, in dem der Getreue Gottes eine neue Heilszeit ansagt (Jes 61,1-2). Anstatt
einer Predigt sagt Jesus zu denen, die mit ihm in der Synagoge sind: ,Heute ist diese Schrift vor euren
Ohren erfiillt” (V. 21). Jesus ist der Getreue Gottes seiner Zeit. Damit beginnt nach lukanischer Auf-
fassung in Jesus Christus die messianische Heilszeit mitten unter rémischer Herrschatft.

Das bedeutet, dass der christliche Glaube unabhéngig von politischen Ereignissen davon iiberzeugt
ist, dass ,jetzt” eine neue Heilszeit anbricht, ja, schon angebrochen ist. Dies 6ffnet den Blick fiir die
Spuren dieser neuen Zeit, die jetzt schon zu finden sind und vertraut darauf, dass sie jederzeit ausbau-
fahig sind, weil sie Zeichen der Zukunft Gottes sind. So kann sich der Glaube alle Dinge zum Besten
dienen lassen (Bonhoeffer).

Dieser Aufbruch in die neue Zeit bedeutet auch den Abschied von gewohnten und lieb gewordenen
Sicherheiten. Unser Text ruft dazu auf, in allem, was wir brauchen, bis hin zu den elementarsten
Grundbediirfnissen — auch was Essen und Trinken angeht — auf Gott zu vertrauen. In diesem Aufbruch
liegt die Chance einer neuen Gemeinschaft mit Menschen, mit denen das Vertrauen auf die neue Zeit
geteilt wird. Dies ist eine Zeit, in der die Not der anderen nicht aus dem Blick verloren wird und in
der niemand mehr hungern oder diirsten muss.

Ein anderer Faden, der in unserer Zeit aktuell werden kdnnte, besteht aus dem Motiv der volligen
Gewaltfreiheit, mit der die Gerechtigkeit Gottes in den deuterojesajanischen Texten durchgesetzt
werden soll. Der Modus der Durchsetzung ist ein grundlegend anderer als der gemeinhin {ibliche der
politischen und militarischen Macht: Allein die praktizierte Gerechtigkeit soll eine solche Strahlkraft
entfalten, dass den Volkern und den Méchtigen ein Licht aufgeht, dass es einen anderen Weg als den
der Macht gibt. Das riihrt an die Frage, ob sich Gerechtigkeit mit kriegerischen Mitteln durchsetzen
lasst. Die Texte im Jesajabuch sprechen eine andere Sprache.

Eigentlich kommt den Kirchen genau diese Rolle zu, diese andere, gewaltlose Art der Durchsetzung
von Gerechtigkeit zu verkiindigen und zu praktizieren. Die Trennung von Kirche und Staat hat bei
Deuterojesaja ihre Wurzel. Bei aller negativen Presse und trotz des sich verschlechternden Rufs, dem
sich beide groflen Volkskirchen in Deutschland ausgesetzt sehen, wird mit ihrer Hilfe und durch sie
auch an unzahligen Orten im Verborgenen zuwendende Gerechtigkeit praktiziert. Dennoch ist kritisch
zu fragen, warum dies nicht in viel grofRerem Mafistab geschieht. Eine Kirche, die selbst mutig Ge-
rechtigkeit praktiziert und Menschen unterschiedlichster Herkunft und Lebenserfahrung zusammen-
bringt, braucht sich keine Sorgen mehr um sich selbst zu machen, sondern wird selbst zur Mittlerin
dieser neuen Zeit fiir alle Menschen. Die Aufbrechenden werden auf dieser Strafie von Gott mit Weg-
zehrung versorgt. Darauf kénnen wir uns verlassen.
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19 Jetzt ist die Zeit
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2. Nacht hellt sich auf,___ lasst uns sehn__ und wir schop - fen Glau- ben.
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Kein Berg zu hoch, kein Weg zu weit.___ Jetzt st die Zeit.
D.C.
Interlude/Outro letztes Mal weiter
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Text (nach Jes 49,8-10; Mk 1,14-15): Thomas Laubach. Melodie: Judy Bailey.
© Text: tvd-Verlag, Duisseldorf. © Melodie: Dyba Music

Weitere Lieder aus SINGEN ist JETZT
Nr. 7: Es kommt eine Zeit, Nv. 12: Ich habe dich erhort zur Zeit der Gnade, Nr. 23: Kommt ans Licht,
Nr. 27: Wir entziinden ein Licht, Nr. 28: Wir leuchten
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Schlussgottesdienste
Prediger 3,1-8

Ubersetzung fiir den Kirchentag Niirnberg 2023

1 Alles hat seine Zeit

Fiir alles gibt es die richtige Zeit —

Zeit fiir alles Tun und Geschehen unter dem Himmel:

2 Zeit zum Gebaren und Zeit zum Sterben,

Zeit zum Pflanzen und Zeit zum Ausreiflen, was gepflanzt ist.
3 Zeit zum Toten und Zeit zum Heilen,

Zeit zum Einreilen und Zeit zum Bauen.

4 Zeit zum Weinen und Zeit zum Lachen,

Zeit des Klagens und Zeit des Tanzens.

5 Zeit zum Steinewerfen und Zeit des Steinesammelns,
Zeit zum Umarmen und Zeit zum Abstandhalten.

6 Zeit zum Suchen und Zeit zum Verlorengeben,
Zeit zum Bewahren und Zeit zum Wegwerfen.

7 Zeit zum Zerreiflen und Zeit zum Zusammennahen,
Zeit zum Schweigen und Zeit zum Reden.

8 Zeit zum Lieben und Zeit zum Hassen,

Zeit des Krieges und Zeit des Friedens.

Ubersetzung in Leichte Sprache

Ganz viel geschieht im Leben von Menschen.
Die Menschen tun viel.

Und Gott tut viel.

Und fiir alles gibt es eine Zeit.

Es gibt eine Zeit fiir die Geburt.
Und es gibt eine Zeit fiir das Sterben.

Es gibt eine Zeit zum Toten.
Und es gibt eine Zeit zum Heilen.

Es gibt eine Zeit zum Weinen.
Und es gibt eine Zeit zum Lachen.

Es gibt eine Zeit zum Trauern.
Und es gibt eine Zeit zum Tanzen.

Es gibt eine Zeit zum Schweigen.
Und es gibt eine Zeit zum Reden.

Es gibt eine Zeit zum Lieben.
Und es gibt eine Zeit zum Hassen.

Es gibt eine Zeit fiir Krieg.
Und es gibt eine Zeit fiir Frieden.
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Alles hat seine Zeit
DETLEF DIECKMANN

Es geht um alles

,Fiir alles gibt es den richtigen Zeitpunkt” (Koh 3,1a) —es geht um ,alles” im biblischen Text fiir den
Schlussgottesdienst aus dem Buch Kohelet im Deutschen oft ,Prediger” genannt.

+Alles ist hdwidl’, mit diesen Worten beginnt in diesem Buch die Rede Kohelets (Koh 1,2),! was bedeu-
tet: Alles ist fliichtig, vergénglich, ein Dunst, sinnlos, nichtig, unbegreiflich oder absurd — je nachdem,
wie das hebraische Wort hdwil iibersetzt wird, das sich einem eindeutigen Verstehen entzieht.

Alles im Leben kommt und geht wieder wie die Generationen; alles dreht sich im Kreis wie die
Sonne, der Wind und das Wasser, so stellt es das erste Gedicht (1,2—11) dar. Wird hier staunend der
zuverlassige Kreislauf des Lebens beschrieben? Oder wird auf die Wiederkehr des Immer-Gleichen
verwiesen, die einen wirklichen Fortschritt unmoglich macht, so dass es ,gar nichts Neues unter der
Sonne” (1,9b) gibt?

,All die Dinge, all die Worte miihen sich ab” scheint Kohelet zu seufzen, wobei diese Ubersetzung
den doppeldeutigen Begriff davar (,Sache”/,Wort”) zweifach wiedergibt. Wenn alles hinfillig ist und
sich wie ein Hauch verfliichtigt, dann betrifft dies auch die Sprache. Folgerichtig konstatiert Kohelet:
,Nichts kann ein Mensch in Worte fassen” (1,8a).

Was ist dann iiberhaupt noch sagbar? Warum schreibt Kohelet noch weiter?

Wohlgemerkt: Dies ist erst der Auftakt dieses nachdenklichen, griiblerischen Buches, ein rhetorischer
Paukenschlag, der die Aufmerksamkeit der Leser:innen sucht, eine Herausforderung zum Mitdenken,
Weiterdenken oder vielleicht sogar eine Provokation zum Widerspruch. ,Alles ist hdwil’, bei dieser
Aussage bleibt Kohelet nicht stehen. Zwar durchzieht sie das Buch wie ein Refrain, den Kohelet immer
wieder anstimmt: Letztlich ist alles verganglich. Aber ist damit alles auch sinnlos? Zu dem, was hawil
ist, tritt nach und nach noch etwas anderes hinzu, namlich das Tun und das Genieflen des Guten:
Eine weisheitliche Ethik, in der die Verantwortung eine wichtige Rolle spielt, und das carpe diem. Und
so verandert sich moglicherweise der Klang der Worte ,Alles ist hdwil” im Laufe des Buches. Ist am
Anfang noch alles nichts, so schliefit Kohelet am Ende seinen Frieden damit, dass alles vergédnglich
ist, auch deswegen, weil die Menschen angesichts der Endlichkeit das Leben geniefien und vor Gott
gerecht handeln konnen. Doch so weit ist Kohelet im ersten Kapitel noch nicht.

Kohelet als literarische Figur

Die Figur des Kohelet wird in 1,1 von der Erzahlstimme eingefiihrt, die dem Buch einen Rahmen

gibt (1,1 und 12,9-14). Weil hebrdische Ohren aus dem Namen ,Kohelet” das Verb gahal — versam-
meln — heraushoren, {ibersetzen Buber und Rosenzweig Kohelet mit ,Versammler”; in der Bibel in
gerechter Sprache wird der Name qohdlat mit ,Versammler Kohelet” wiedergegeben. Von diesem
Kohelet heifSt es in 1,1, er sei ,Sohn Davids, Konig in Jerusalem”. Dies ldsst an Salomo denken, und

so wird das Buch schon in der jlidischen Tradition Salomo zugeschrieben. Diese traditionelle Zu-
schreibung an Salomo ist noch in der Luther—Ubersetzung 2017 mit dem Titel ,Der Prediger Salomo
(Kohelet)” enthalten. Dabei ist aber zweierlei zu beachten: Zum einen erscheint der Name Salomo an
keiner Stelle im Buch Kohelet, auch wenn besonders in 1,1 und auch sonst in den ersten beiden Ka-
piteln haufig auf Salomo angespielt wird. Da ben-david in 1,1 nicht nur den leiblichen Sohn, sondern
auch einen spiateren Nachfahren des Kénigs David bezeichnen kann, bleibt schon literarisch offen,
ob Kohelet mit Salomo zu identifizieren ist, zumal Salomo auflerhalb dieses Buches nirgends Kohelet
genannt wird. Zum anderen ist es schon wegen der persischen Lehnworte historisch unwahrschein-
lich, dass das Buch Kohelet in der Zeit Salomos, im 10. Jahrhundert v. Chr., geschrieben wurde. Die
moderne Bibelwissenschaft ist sich darin einig, dass das Buch im 3. Jahrhundert v. Chr. entstanden
sein diirfte, in einer politisch und 6konomisch wechselvollen Zeit.

1 Die Ubersetzungen sind, soweit nicht anders angegeben, der Bibel in gerechter Sprache entnommen (Dieckmann, Kohelet), mit Aus-
nahme der Kirchentagslibersetzung von Koh 3,1-8.
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Da auflerdem der Name Kohelet in keinem anderen biblischen Text und auch sonst nicht belegt ist,
spricht viel dafiir, dass die Figur des Kohelet eine literarische Schopfung ist, die an Salomo erinnern
soll, aber paradigmatisch fiir Kénige oder Weise verschiedener Zeiten stehen kann.

Das Kdnigsexperiment und sein Scheitern

In 1,12 stellt sich Kohelet nun selbst als (mé&glicherweise ehemaliger) Kénig von Jerusalem vor und
berichtet von seinen Erkundungen, bei denen es wieder um ,alles” geht. Denn er habe es unternom-
men, ,alles mit Weisheit zu befragen und zu erforschen, was unter dem Himmel getan wurde” (1,13).
Kohelet verrét sogleich, dass dieser Versuch nur seine Ausgangsthese bestatigen kann: ,Alles hdwiil
— alles sinnlos und ein Jagen nach Wind!” (1,14b) Daher unternimmt Kohelet einen neuen Versuch
,mit der Lebensfreude” (2,1), bei dem er sich von Alkohol iiber Frauen bis hin zu unermesslichen
Reichtiimern wie Parks und Paladsten nichts versagt (2,1-9). Doch auch all dies erwies sich als hdwiil,
und zwar in Konig Kohelets Augen deswegen, weil er das Erreichte nach seinem Tod einem vielleicht
unwiirdigen Erben hinterlassen muss (2,18-21). Angesichts des Todes bleibt nichts, auch die Weis-
heit nicht, weil die Weisen ganz wie die Unverstdndigen sterben, und sie schlieflich vergessen sein
werden (2,14-16).

So gelangt die Figur des Kohelet an einen Tiefpunkt: Er hasst das Leben (2,17), ist nahe daran, sein
,Herz vollends der Verzweiflung zu iiberlassen” (2,20), da doch ,alle Tage aus Schmerzen bestehen”
und die Beschaftigungen der Menschen ,nichts als Arger bringen” (2,23). Immerhin scheint am Ende
von Kap. 2 die Mdglichkeit auf, dass Gott Menschen das Gute schenkt, indem sie essen und trinken
koénnen, und er ihnen Weisheit, Erkenntnis und Lebensfreude zuteilwerden ldsst, wenn sie sich als
gut erweisen (2,24-26a).

Die richtige Zeit fiir alles Tun und Geschehen

Nach diesem gescheiterten Versuch des Konigs, mit den Moglichkeiten seines extremen Reichtums
und seiner angenommenen Weisheit etwas zu schaffen oder zu erkennen, was nicht hdwil ist, folgt
nun ein Neuansatz mit einem zweiten Gedicht. Dieses Gedicht ist durch das Stichwort ,alles” (hebra-
isch kol) mit dem ersten Gedicht verbunden. Auch inhaltlich lassen sich Zusammenhénge herstellen:
Hat das erste Gedicht (1,4-11) den gesamten Raum der menschlichen Lebenswelt ausgemessen, so
handelt das zweite (3,1-8) von der Zeit des Lebens vom Anfang bis zum Ende und in vielen verschie-
denen Facetten.?

Fiir alles gibt es die richtige Zeit (sman) -
Zeit (‘et) fiir alles Tun und Geschehen (chefiiz) unter dem Himmel:

Auch dieses Gedicht beginnt mit einer steilen Aussage: Fiir alles gibt es die richtige Zeit! Der zweite
Halbvers in 3,1 formuliert diese Aussage in umgekehrter Reihenfolge, so dass ein Chiasmus entsteht
(AB|B'A'); er variiert die Aussage zugleich und deutet sie aus.

Im hebraischen Text stehen in 3,1 zwei unterschiedliche Worte fiir ,Zeit”: Zunachst wird das aramai-
sche Lehnwort sman verwendet, das sonst in der Hebrdischen Bibel die bestimmte, festgelegte Zeit
bezeichnet.® Alles hat ,seine Zeit”, ibersetzt die Lutherbibel entsprechend. Wann wofiir die

richtige Zeit ist und wie dies zu erkennen ist, das ist eine der zentralen Fragen in der altorientali-
schen Weisheit.

Der zweite Halbvers verwendet mit ‘et den allgemeineren Begriff fiir Zeit, der ebenfalls einen Zeit-
punkt, aber auch die Zeit in ihrer Erstreckung meinen kann. Es gibt nicht nur den rechten Zeitpunkt,
sondern geniigend Zeit fiir dasjenige, was im Folgenden aufgezahlt wird.

2 Vgl. Birnbaum/Schwienhorst-Schonberger, Kohelet, 99.
3 Vgl. Neh 2,6; Est 9,27.31, Sir 43,7; verbal auch in Esra 10,14, Est 10,35; 13,31.
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Dass es Zeit fiir alles” gibt, prazisiert der zweite Halbvers mit den Worten, es gebe Zeit fiir jedes
chefiiz. Dieses Wort kann ,Angelegenheit”; ,Sache” oder ,Geschehen” bedeuten,* aber auch das ,Vor-
haben” oder das ,Gefallen”, das etwas in der Menschen oder Gottes Augen findet.

Worum geht es im Folgenden? Um das, was im Leben Menschen geschieht, was sich oft nicht &ndern
lasst und hingenommen werden muss? Oder um die Vorhaben und Taten? Um das Tun, zu dem sich
Menschen entscheiden und fiir das sie sich verantworten miissen? Oder um das Handeln Gottes, das
fiir die Menschen wie ein unabanderliches Geschehen ist? Oder geht es um das, was den Menschen
gefallt — bzw. den Menschen nicht geféllt, aber Gott (zu tun) gefallt?

Es ist deutlich, welche interpretatorischen und theologischen Konsequenzen die Entscheidung fiir
eine bestimmte Deutung von chefiiz im Blick auf das Verstdndnis des gesamten folgenden Gedichts
hat. Im Extremfall kann aus 3,1 ein Fatalismus oder ein Determinismus herausgelesen werden, der
der Bedeutungsbreite des Wortes chefiz nicht gerecht wird. Um eine solche Leseweise zu vermeiden
und die Mehrdeutigkeit des hebraischen Wortes chefiz auch in der Kirchentagsiibersetzung kenntlich
zu machen, hat sich die Exeget:innengruppe dafiir entschieden, chefiiz zweifach zu iibersetzen, mit
,Tun und Geschehen”. Der Zusatz ,unter dem Himmel” scheint mir anzuzeigen, dass es im Folgenden
vor allem um das geht, was Menschen tun und erfahren. Was davon jeweils von Gott gewirkt ist, sagt
der Text nicht — das wére eine weitere offene Frage, die sich mit diesem Text verbindet.

Zeit fiir die Hohe- und Tiefpunkte des Lebens
Fiir alles gibt es die richtige Zeit —
Zeit fir alles Tun und Geschehen unter dem Himmel:

Zeit zum Gebéren und Zeit zum Sterben,

Zeit zum Pflanzen und Zeit zum Ausreifien, was gepflanzt ist.
Zeit zum Toten und Zeit zum Heilen,

Zeit zum Einreifen und Zeit zum Bauen.

Zeit zum Weinen und Zeit zum Lachen,

Zeit des Klagens und Zeit des Tanzens.

Die ersten sechs Verb-Paare sprechen zunéchst von den Grenzen des individuellen menschlichen
Lebens, von existentiellen Ereignissen, emotionalen Reaktionen und rituellem Handeln.

Es gibt einen rechten Zeitpunkt zum Gebéren, den Miitter und Hebammen erkennen und z.T. mit
beeinflussen konnen. Bestimmen konnen sie ihn nicht; insofern entzieht sich der rechte Zeitpunkt
der menschlichen Verfiigung. Und erst recht konnen Menschen den Ausgang der Geburt nicht be-
stimmen. Da Miitter und Kinder zu damaliger Zeit noch weitaus haufiger bei oder nach der Geburt
gestorben sind, gehorten Gebaren und Sterben nicht selten zusammen.

Trotz dieser letztlichen Unverfligbarkeit wird das Gebéren als aktiver Vorgang dargestellt, womit

die Aktivitdat der Miitter beim Gebaren zur Sprache gebracht wird. Ubersetzungen, die hier vom
,Geboren werden” sprechen, wie die Luther-Bibel 2017, ignorieren die Tatsache, dass im Hebraischen
kein passivisches, sondern ein eindeutig aktives Verb vorliegt (hebr. jalad qal).

Auch fiir das nattirliche Sterben kommt irgendwann die Zeit und moéglicherweise der rechte Zeitpunkt,
den die Sterbenden oder andere erkennen konnen. Auch hier kann das aktive Verb Anlass geben,
dariiber nachzudenken, inwiefern Menschen den Zeitpunkt ihres Todes beeinflussen kénnen, wenn
sie mit dem Sterben zu warten scheinen, bis lang ersehnte Angehorige sie besuchen, oder sie an-
scheinend erst dann sterben kénnen, wenn Angehdrige das Zimmer verlassen.

Das folgende Verb-Paar ,pflanzen” — ,ausreiffen” bezieht sich auf das Know-how von Menschen,

die z.B. einen Garten oder einen Weinberg anlegen. Wer dies vorhat, sollte die rechte Zeit im Jahres-
lauf fiir das Pflanzen kennen und wissen, dass alte Pflanzen manchmal herausgerissen werden miis-
sen, um Platz fiir neue zu schaffen. Beide Verb-Paare in 3,2 sind insofern parallel, als sie zunéachst den
Beginn und dann das Ende darstellen.

4 Vgl. Koh 5,7; Schwienhorst-Schénberger, Kohelet, 244.
5 Vgl. 3,17(?); Kdhimoos, Kohelet, 114.
6 Vgl. 8,3 (das, was dem Konig zu tun gefallt), 12,1.10.

72 - Exegetische Skizzen Kirchentag Niirnberg 2023



Diese Reihenfolge wird in 3,3 umgedreht: Durch das ,T6ten” wird ein Leben beendet, durch das
+Heilen” ein Leben nicht nur verbessert, sondern méglicherweise verlangert oder erst wieder neu
ermdglicht. Ist nicht an das T6ten von Tieren, sondern von Menschen gedacht, so fragt sich: Wann ist
dafiir die rechte Zeit? Und gibt es dafiir iiberhaupt eine rechte Zeit? Nicht nur in der Epoche Kohelets
wurden das Téten von Feinden im Krieg, die Hinrichtung bei schweren Verbrechen als gerechtfertigt,
wenn nicht gar als notwendig betrachtet. Konige, Richter, Soldaten und Priester entschieden dabei
iiber den richtigen Zeitpunkt.” Heute entscheiden dariiber Parlamente, Regierungen und Gerichte,

in der Ausfiihrung Polizist:innen und Soldat:innen wie etwa bei der gezielten Totung eines bewaffne-
ten Geiselnehmers, in Kriegen oder bei der Vollstreckung der menschenrechtswidrigen Todesstrafe in
China, im Iran, in Saudi-Arabien, in den USA, im Jemen und in anderen Landern.

Die Kompetenz, Menschen zu heilen, wurde in alttestamentlicher Zeit Priestern und Propheten zu-
geschrieben, ab dem 8. Jahrhundert v. Chr. gab es Heiler bzw. Arzte.®

Wer etwas ,bauen” will, muss manchmal erst etwas ,einreiffen”, und so verweist das nachste Verb-
Paar auf die Kunst der Bauleute, konnte aber auch im Zusammenhang mit Kriegen stehen.

In der Reihe dessen, wo ein Leben oder der Bestand eines Gebdudes zum Ende kommt, steht in 3,4
das ,Weinen’, dem das ,Lachen” gegeniibergestellt wird. Die Zeit des Weinens wird zu Ende gehen,
und die Zeit des Lachens kommt — und umgekehrt; fiir beides gibt es den richtigen Zeitpunkt und fiir
beides sollte es im Leben geniigend Zeit geben.

Das Weinen gehort zum ,Klagen’, womit die ritualisierte Totentrauer gemeint ist. Aufl6sen kann

sie sich in das ,Tanzen”, das nicht unbedingt ein choreografiertes Tanzen, sondern haufig ein freies
Hiipfen und Springen bezeichnet.’

Dass im letzten Verb-Paar das grammatische Schema durchbrochen wird, indem die Verben nicht
mebhr in Infinitiven, sondern in Substantiven dargestellt werden, wird auch in der ndchsten Strophe
des Gedichts begegnen.

So gelesen, beziehen sich die Verb-Paare in 3,2—-4 auf das, was Menschen tun bzw. erleiden und in
Reaktion auf das Erfahrene tun. Inwieweit das Erlittene letztlich auf Gottes Handeln zuriickgeht, wird
nicht gesagt und kann nur dazu gedacht werden.

Da aber kein Subjekt fiir das jeweilige Tun genannt wird, ist es mdglich, zumindest einige dieser
Verben auch auf das Handeln Gottes zu beziehen. Denn auch Gott hat nach biblischer Darstellung
getotet, z.B. Stinder (Am 4,10), die Erstgeborenen in Agypten (Ex 13,15), michtige Konige (Ps 135,10)
und wird eines Tages den Drachen im Meer (Jes 27,1) vernichten. Und er heilt Menschen (Hos 6,1f.,
Jes 19,22, Ps 6,3 u.6.). In Prophetenbiichern wird Gott als jemand dargestellt, der einreift (Jes 5,5),
aber auch will, dass das Zerstorte wieder aufgebaut wird (Jer 1,10, Ez 36,36).1°

Zeit fiir Nahe und Abstand
Nach der ersten Strophe folgt eine zweite mit wiederum sechs Verb-Paaren:

Zeit zum Steinewerfen und Zeit des Steinesammelns,
Zeit zum Umarmen und Zeit zum Abstandhalten.
Zeit zum Suchen und Zeit zum Verlorengeben,
Zeit zum Bewahren und Zeit zum Wegwerfen.

Zeit zum Zerreifien und Zeit zum Zusammennahen,
Zeit zum Schweigen und Zeit zum Reden.

In diesen Versen geht es um einzelne Aspekte des menschlichen Lebens, vor allem um die Beziehung
zu anderen Menschen.

7 Zu den Belegen vgl. Kdhimoos, Kohelet, 118.

8 Vgl. ebd. Das modernhebraische Wort fiir Arztin/Arzt, namlich rofah/roféh ist von dem Verb rafah abgeleitet, das u.a. hier in Koh 3,3
verwendet wird.

9 Vgl. Kéhimoos, Kohelet, 118 mit Verweis auf Hi 21,11; Ps 144,4.6.

10 Vgl. Schwienhorst-Schonberger, Kohelet, 250f.
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Mit dem ,Steinewerfen” kdnnte es um eine feindliche Handlung im Rahmen von Kriegen gehen,

in denen Wasserquellen zugeschiittet oder Acker mit Steinen unbrauchbar gemacht wurden (2 Kén
3,19.25).1! Das ,Steinesammeln” kénnte dann die Vorbereitung eines Feldes fiir die Bebauung sein,
nicht nur nach einem Krieg.

Der Midrasch Kohelet Rabba, eine friihe jiidische Kommentierung, deutet diese Stelle im Zusammen-
hang mit dem folgenden Verb-Paar ,umarmen” — ,Abstand halten” sexuell, indem die Steine, wort-
lich: das ,Steinpaar” (Dual), als Umschreibung fiir die Hoden des Mannes betrachtet werden. Es gibt
eine Zeit, sich zu umarmen und miteinander zu schlafen, und es gibt eine Zeit, sich zu enthalten, z.B.
zur Zeit der Menstruation nach Lev 15,19-33.

Angesichts der Vorsichtsmafinahmen seit 2020 wegen der Corona-Epidemie wird in der Kirchentags-
libersetzung der Ausdruck, der wortlich ,Fernhalten vom Umarmen” heif3t, frei, aber sachgemaf
mit ,Abstandhalten” iibersetzt. Wann ist die richtige Zeit, einander nahe zu kommen und gibt es dafiir
geniigend Zeit? Wann ist es besser, voneinander Abstand zu halten?

Auch das ,Suchen” und ,Verlorengeben” konnte auf die Beziehung zwischen Menschen bezogen
sein, die einen Menschen suchen, um mit ihm zusammen zu sein (vgl. HId 3,2), bzw. sich von einem
Menschen trennen. Da sich die alttestamentliche Weisheit nicht nur im Buch Kohelet oft auch mit
den ganz alltdglichen Vorgédngen beschiftigt, ist es auch denkbar, dass es hier, wie offensichtlich
beim ,Bewahren” und ,Wegwerfen’, um den Umgang mit Gegenstidnden geht.

In unterschiedlicher Weise lasst sich auch das ,Zerreiflen” deuten: Seine Kleider zu zerreiflen, ist

in alttestamentlicher Zeit ein Ausdruck von tiefer Bestiirzung und Trauer (vgl. z.B. Gen 37,29). Das
fachkundige Auseinandertrennen eines Kleidungsstiicks durch die Néaherin kann aber auch die Vor-
bereitung zu einem ,Zusammenndhen” in anderer Form sein. Und schlieflich ist ein metaphorisches
Verstandnis moglich: Es kann einen richtigen Zeitpunkt geben, eine Beziehung zu 16sen oder sie
wieder zu ,kitten”.

Zu den zwischenmenschlichen Beziehungen gehort auch die in der Weisheit immer wieder verhan-
delte Frage, wann es Zeit ist zu schweigen bzw. zu reden (Vgl. z.B. Sir 30,5-7). Schweigen und reden,
beides kann je nach Situation falsch oder richtig sein.!

Zeit fiir Liebe und Hass, Krieg und Frieden
Die letzten beiden Verb-Paare schlieffen inhaltlich sowohl an die erste als auch an die zweite Strophe
an:

Zeit zum Lieben und Zeit zum Hassen,

Zeit des Krieges und Zeit des Friedens.

In Liebe und Hass kulminieren Beziehungen zwischen Menschen. Der Krieg lasst sich mit Hass
verkniipfen, die Liebe mit Frieden, mit schalom, der ein Ganz-Sein, ein umfassendes Wohlergehen
und Heil-Sein meint.

Die Verben ,lieben” und ,hassen” stehen in der Hebraischen Bibel jedoch keineswegs nur fiir zwi-
schenmenschliche Gefiihle, sondern auch fiir Einstellungen, die von Menschen erwartet werden.
,Hasst das Bose und liebt das Gute”, fordert Amos (Am 5,15). Menschen sollen und kénnen Gerech-
tigkeit (Ps 45,8) oder Gottes Weisung (Ps 119,163) lieben und nicht Verlogenheit (Sach 8,17) und
Gewalt (Ps 11,5); sie konnen den Rechtsbruch (Ps 45,8) und Liige (Ps 119,163) und alles Bose hassen.
Manchmal ist es also an der Zeit, das Destruktive zu hassen, d.h. abzulehnen, wihrend es Zeit geben
muss, sich nach dem auszurichten, was das Zusammenleben nach Gottes Willen fordert. Gibt es
auch einen richtigen Zeitpunkt dafiir, Menschen zu hassen? Das sagt Kohelet nicht. Jedoch erkennt
der Text an, dass der Hass zum Leben gehort. So wird der Hass nicht verleugnet, sondern kann zum
Frieden oder gar zu einer liebevollen Einstellung verwandelt werden.

11 Vgl. Schwienhorst-Schonberger, Kohelet, 252.

12 In der Bibel in gerechter Sprache wird ,,Reden” durchgéngig mit ,Worte machen” (ibersetzt, um die wichtige Sinnlinie
davar/dibber (reden/Worte) im Buch Kohelet sichtbar zu machen. Vgl. Koh 1,1.8.10.14; 2,15, 3,7; 5, 1-2; 6,11, 7,8.21; 8,1;
9,16b.17; 10,12-144a.10, 12,10-11 und dazu Dieckmann, Worte, 192-224.
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Liebe, Hass, Krieg und Frieden konnen als kaum zu beeinflussendes Geschehen, als Folge mensch-
licher Entscheidungen oder zumindest als Vorhaben erlebt werden.

Dass es den richtigen Zeitpunkt fiir Liebe und Frieden gibt, leuchtet unmittelbar ein. Doch gibt es
auch den richtigen Zeitpunkt fiir den Krieg? Aus damaliger Sicht war dies u.U. der Fall, wenn Kriege
zu bestimmten Jahreszeiten gefiihrt wurden oder Konige vor dem Krieg Orakel zu befragen hatten.’
Und bis heute fragt sich: Wann ist der rechte Zeitpunkt, Krieg zu fithren? Wenn das eigene Land ange-
griffen wird, wenn Verbiindete angegriffen werden, wenn Staaten oder Gruppierungen ganze Volker
ausloschen, wenn die Freiheit und Demokratie gefahrdet sind? Wann ist der rechte Zeitpunkt, einen
Krieg zu verstarken und Waffen zu liefern? Wann ist der rechte Zeitpunkt fiir Friedensverhandlungen
oder eine Kapitulation? Wann ist der rechte Zeitpunkt, um Frieden zu schlieffen?

Mit Krieg und Frieden geht es im letzten Verb-Paar um Tod und Leben; insofern schliefit sich der
Kreis zur ersten Strophe des Gedichts, zum Sterben und T6ten, zum Ausreiffen und Einreiflen, zum
Trauern und Weinen, aber auch zum Neupflanzen, Aufbauen, zum Heilwerden, Lachen und Tanzen.
Das erste Verb in dem gesamten Gedicht handelt vom Gebaren, vom Leben-Geben, das letzte Wort
hat der Frieden. Dies ldsst sich beim Verlesen dieses Textes besonders betonen, bis dahin, dass Hass

und Krieg mit einem Fragezeichen versehen werden konnen:

Zeit zum Lieben. Und Zeit zum Hassen?
Zeit des Krieges? Und Zeit des Friedens!

Eine Lesung mit diesen Satzzeichen geht iiber das hinaus, was zu diesem Text exegetisch gesagt
werden kann. Denn zum einen steht dort nichts, was mit einem Fragezeichen gleichbedeutend wire,
und zum anderen ist es vermutlich die Absicht des Textes, zu sagen, dass es fiir all das Genannte
jeweils einen richtigen Zeitpunkt gibt. Und doch halte ich eine solche Deutung dem Text gegeniiber
fiir angemessen. Denn wenn wirklich fiir alles Zeit sein kann, sogar fiir das Schweigen, dann gibt es
auch eine Zeit, diesen Text zu verlesen und eine Zeit, ihn schweigen zu lassen und erst recht eine
Zeit, hinter Teile dieses Textes Fragezeichen zu setzen. Im Kontext des Ukraine-Krieges und hass-
erfiillter Auseinandersetzung etwa tiber Corona-Mafinahmen wiirde eine solche Lesung verhindern,
dass dieser Text fiir die Rechtfertigung von Hass und Krieg vereinnahmt wird und kénnte stattdessen
- m.E. ganz im Sinne des Textes — dazu anregen, zu fragen, fiir wen und wann die Zeit des Krieges
wirklich gekommen ist, wann sie wieder voriiber ist, und wann es Zeit ist, dem Hass zu wehren.

Mit 3,8 endet der biblische Text fiir den Schlussgottesdienst. Dennoch ist ein Blick in die folgenden
Verse erhellend, die beim DEKT 2015 Stuttgart Text fiir eine Bibelarbeit waren:'

3,9 Welcher Gewinn bleibt denen, die etwas tun, von ihrer Miihe? 10 Ich sah mir an, was Gott den
Menschen zu tun gegeben hat, damit sie sich dem widmen. 11 Das alles hat Gott schén gemacht zu
seiner Zeit, hat auch die Ewigkeit in das Herz der Menschen gelegt, ohne dass sie herausfinden kon-
nen, was Gott von Anfang bis Ende gewirkt hat. 12 Ich habe erkannt, dass es nichts Gutes bei ihnen
gibt, aufler dass sie sich freuen und Gutes tun in ihrem Leben. 13 Ja, wo immer Menschen essen und
trinken, Gutes wahrnehmen in all ihrer Mihe, ist das ein Geschenk Gottes.

Dieser Abschnitt unterstiitzt noch einmal die Vermutung, dass es in 3,1-8 sowohl um das Tun

der Menschen als auch um das Handeln Gottes geht. Die Frage nach dem Gewinn fiir das mensch-
liche Tun bleibt offen. Und dennoch ist nicht alles hdwidl, weil die Menschen Gutes tun und sich an
dem Guten etwa durch das Essen und Trinken freuen kénnen. Dies ist aber nichts, was die Menschen
selbst erworben haben, sondern ein Geschenk Gottes — so wie vielleicht auch manches von dem
oben Genannten, was Gott und Menschen gefallt.

13 Vgl. Schwienhorst-Schonberger, Kohelet, 255.
14 Vgl. dazu auch die exegetische Skizze: Dieckmann, Gutes.
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In 3,11 wird eine weitreichende und theologische Aussage iiber ,alles” gemacht, um das es im Buch
Kohelet geht: ,Alles hat Gott schon gemacht zu seiner Zeit.” Alles! Aber eben zu seiner Zeit, also
entweder in der Schépfung am Anfang, als alles noch gut schien, oder zu der jeweils richtigen Zeit,
oder zu der Zeit Gottes, wann immer die ist. Auch dies bleibt offen.

Und schlieflich hat Gott die Ewigkeit in das verstandige Herz der Menschen gelegt, also einen Sinn
fiir ein Konzept von Zeit, das den Wechsel der Zeiten unter dem Himmel deutlich iibersteigt. Wann
woflir die richtige Zeit ist, das zu erkennen ist Aufgabe der weisen Menschen, die sich fragen, was im
Leben von Gott gewirkt, und wofiir sie selbst verantwortlich sind. Diese Aufgabe bleibt, auch wenn
das Erkennen begrenzt ist, weil Menschen niemals ganz herausfinden kénnen, was Gott von jeher
gewirkt hat und noch wirken wird.
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6 Du, Gott,
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1. Du,  Gott, seg-ne uns_ im Wer-den und im  Ster-ben.
2. Du, Gott, seg-ne uns_ im  Wei-nen und im  La- chen.
3. Du, Gott, seg-ne uns_ im Nah-Sein und Sich - Tren-nen.
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1. Du, Gott, seg - ne uns__ im Hei - len und im Tod.
2. Du, Gott, seg - ne uns__ im Kla - gen und im Tanz.
3. Du, Gott, seg - ne uns__ im  Lie - ben und im Streit.
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1. Sei bei uns, sei im - mer bei  uns, Gott.
2. Mach uns ganz, mach un - ser Le - ben ganz.
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Text (nach Koh 3): Thomas Laubach. Melodie: Timo Bdcking. © Text: tvd-Verlag, Diisseldorf. © Melodie: beim Urheber

Weitere Lieder aus SINGEN ist JETZT

Nr. 14: Ich atme ein
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