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Zum Thema des Heftes

Auferstehung Jesu

1994 erschien das Buch ,Die Auferstehung Jesu®
des Gottinger Neutestamentlers Gerd Lidemann
(vgl. die Besprechung durch Rafner Dillmann in der
Biicherschau dieses Heftes). Auf die These ,,Das lee-
re Grab war voll” verkiirzt, sorgte es vor allem in der
evangelischen Kirche flir erhebliche Unruhe. Die
Widerlegungen und Gegenreden enthiillten frei-
lich, da auch unter Christen, selbst unter Theolo-
gen und bis in die Kirchenleitungen hinein Un-
kenntnis oder zumindest Milverstindnisse liber die
Aussagen und Inhalte des christlichen Auferste-
hungsglaubens herrschen. Mehr als durch Paulus’
ehenso klare wie radikale Aussage, ,dall Fleisch und
Biut das Reich Gottes nicht erben konnen® {1 Kor
15,501, ist die gingige Vorstellung von den Erzihlun-
gen (ber zT recht handgreifliche Erscheinungen
des Auferstandenen geprigt.

Die Auferweckung Jesu wird krass mildeutet als
historisches Ereignis, das Jesu Geburt, Taufe oder
Kreuzigung gleichartig zur Seite steht, oder als mira-
kulése Durchbrechung der Naturgesetze. Auch die
Vorstellung einer unsterblichen Seele, die im Tod

den Leib abschiittelt, wird nach wie vor geweckt,

wenn von Auferstehung die Rede ist.

Zugleich stdht heute die Rede von der Auferste-
hung Jesu und der Toten mehr und mehr auf Un-
verstandnis, Selbst christlich geprigte Menschen
scheinen Seelenwanderung und Wiedergeburt
plausibler zu finden.

Beide Beobachtungen geben AnlaR zur Besorg:
nis, denn nach der Uberzeugung des Neuen Testa-
ments ist die Auferstehung Jesu der ,Artikel”, mit
dem der christliche Glaube steht und fallt.

Bei den MiBverstindnissen heutiger Menschen
setzt Marie-Louise Gubler in ihrem Beitrag an. Mit
Hilfe moderner Gedichte versucht sie, Erfahrungen
nahezubringen, die sich auch im Auferstehungs-
giauben duliern.

Karlheinz Miiller geht zu den Urspriingen der
urchristlichen Uberzeugung, dalt Gott jesus von
den Toten erweckt habe, zuriick und zeigt als das
ihr zugrundeliegende Welthild die jiidische Apoka-
lyptik auf, die im 2. Jahrhundert v. Cht erstmals in
der Geschichte [sraels den Glauben an eine Aufer-
stehung der Gerechten hervorgebracht hat. Der Auf-
erstehungsglaube der Christen ist aufl diesem Hin-

tergrund die Hoifnung auf eine vollige Neuschdp-
fung, die Gott den Verstorbenen zuteil werden 188¢,
eine Hoffnung, die sich darin griindet, dall Gott
diese Neuschopfung an Jesus bereits vollzogen hat.

Miillers Versuch, den urchristlichen Osterglau-
ben mit Hilfe von Vorstellungen zu erkidren, die da-
maligen jiidischen Zeitgenossen selbstverstdndlich,
modernen Menschen aber ganz unvertraut sind,
zeigt schon das Problem, die Auferstehungshot-
schaft immer wieder neu in andere ung verénderte
Denkmuster zu iibersetzen. Dieter Zeller zeigt die-
sen Vorgang des Dolmetschens exemplarisch an
dem schon in neutestamentlicher Zeit begonnenen
Ubergang der christlichen Osterverkiindigung von
der jlidischen in die griechiscii-romische Xultur.

Eine gelungene Ubersetzung skizziert fJohannes
Beutler anhand des johannesevangeliums. Wie Jo-
hannes Jesus in den Glauben der Christen hinein
auferstehen 140t ohne freflich die Zukunftsperspek-
tive der Erwartung unvergiinglichen Lebens aufzu-
geben, mutet geradezu modern an.

Die auch von Lidemann aufgegriffene Visiens-
hypothese — daB also die Jiinger die Erscheinungen
des Auferstandenen halluziniert hitten — beurteilt
Michael Reichardt aus der Sicht der Psychologie.
Die Mbglichkeit einer solchen Erklarung kann frei-
lich nur den irritieren, der von der biblischen
Grundiiberzeugung absieht, dal$ Gott in und durch
die menschliche Geschichte wirkz.

Das Wirken Gottes ist nach christlicher Uber-
zeugung keine Sache biblischer Vergangenheit. Das
gilt, so Marie-Louise Gubier am Ende inres Beitrags,
fiir die Gottesherrschaft wie die Auferstehung, Die
Auferstehung Jesu ist erst dann endgiiltig verwirk-
licht, wenn Gott wirklich in der Welt inkarniert ist,
schreibt die Autorin, Gedanken aus einem Gedicht
von Kurt Marti aufgreifend. Bis dahin sei die Hoif-
nung auf ,Auferweckung des Fleisches” Protest ge-
gen alle Leib- und Menschenfeindlichkeit. So
gesehen ist die christliche Verklindigung von der
Auferweckung Jesu in einer hochtechnisierten Ge-
sellschaft ganz aktuell.

Klaus-Stefan Krieger



Marie-Louise Gubler

Auferweckt als Erstling der Entschlafenen

Die Frage nach der Jetzten Zukunit bewegt heute
viele Menschen, Die vielfiltigen esoterischen An-
gebote in Kursen und in den Buchhandiungen sind
uniibersehbares Zeichen einer Suche nach Antwaor-
ten. Die Vorstellungen {iber eine Existenz nach dem
Tod sind unterschiedlich, und nicht wenige Christen
sympathisieren mit ferngstlichen Vorstellungen von
Seelenwanderung und Reinkarnation, ja, sehen darin
— im Gegensatz zur indischen Karmalehre, die
Reinkarnationen als Last empfindet — eine Chance,
verpalte Moglichkeiten des Lebens nachzuholen.
Die biblische Auferstehungshoffnung als Glaube an
eine neue Schopfung am Ende der Weltzeit bereitet
inteilektuell etliche Miihe, und viele stellen diesel
be Frage wie einst die Christen von Korinth an Pau-
lus: ,Wie werden die Toten auferweckt, was fir
einen Leib werden sie haben?” (1 Kor 15,35) — und:
Was geschieht mit den Verstorbenen in der Zwi-
schenzeit? Paulus hat die Botschaft von der Aufer-
weckung Jesu mit der allgemeinen Totenauferste-
hung am Ende der Zeit verbunden und damit deut-
lich gemacht, dal das, was mit dem gekreuzigten
Jests aus Nazaret geschah, unsere Zukunft vorweg:
nimmt. Aber was geschah wirklich im Morgengrau-
en jenes ersten Ostertages, von dem die Evangelien
berichten? Und wie kam es zur erneuten Samm-
lung der verzweifelten Jiingerschar und ihrem Be-
kenntnis ,Der Herr ist wirklich auferstanden und ist
dem Simon erschienen® (Lk 24,34)?

Freimiitig ulern heute selbst Theologer, nicht
an eine leibliche Auferstehung Jesu zu glauben und
provozieren damit den vehementen Einspruch je-
ner, die Uberzeugt sind, dass damit das Herzstiick
des christlichen Glaubens preisgegeben wird. Am
Ostersonntag 1996 strahlte die BBC eine Fernsehdo-
kumentation aus, in der behauptet wurde, Archiolo-
gen hitten das wahre Grab des Jesus von Nazaret
wiedergefunden: ein Ossuar mit Gebeinen und he-
bréischer, araméischer und griechischer Inschrift
L~MatthZus, Maria, Josef, Jesus bar Josef, Juda bar Je-
sus”, Das Ternsehteam folgerte daraus, daf Jesus
nicht nur Sohn Josefs und Vater eines Juda gewesen
sei, sondern mit diesem Fund auch seine Auferste-
hung widerlegt sei.! Um das Turiner Grabtuch ist es

! In Fachkreisen waren Ossuare mit den Namen josef, Jesus (feschua),
Maria, fohannes — ja sogar zweimal Jeschua bar Jehosef™ - seit 1980
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dagegen etwas ruhiger geworden, doch ist auch die-
se Reliquie — wie auch immer ihre Authentizitdt als
Grabtuch Jesu beurteilt wird — fiir etliche Zeitge-
nossen als Zeuge der Auferstehung Jesu wichtig, Die
Diskussion um die Auferstehung Jesu und um das
leere Grab ist erneut mit den Hypothesen von Gerd
Liidemann aufgebrochen. Wer in Jerusalem: die Gra-
beskirche besucht und die sich gegenseitig konkur-
renzierenden religiisen Gesdnge und Liturgien
erlebt, wer das Gartengrab auBerhalb des Damas-
kustores besucht oder in Betanien tief hinunter ins
Lazarusgrab steigt, stellt sich unwillkiirlich die Fra-
ge, warum das Christentum zwar an verschiedenen
heiligen Orten die Ereignisse um Jesus von Nazaret
erinnert, aber einen eigentlichen Heilig-Grab-Kult
gerade nicht kennt — vielmehr immer wieder die
Frage der lukanischen Osterbotschaft vernimmt
.Was sucht ihr den Lebenden bel den Toten? Er ist
nicht hier..! [Lk 24,5).

Was bedeutet das christliche Bekenntnis, daf Je-
sus von den Toten auferstanden sei, wirklich?

Der Ernst des Todes

Von der Auferstehung Jesu kann nur glaubhaft
gesprochen werden, wenn die Grenz- und Todeser-
fahrungen der Menschen ernst genommen werden,
wenn der neutrale Standpunkt des Zuschauers, dem
ein leeres Grab als ,,Beispiel” fiir die Tatsdchlichkeit
der Auferstehung Jesu glaubhaft gemacht wird, ver-
lassen wird. Der Tod begegnet heutigen Menschen
anders als friitheren Generationen: Durch die Mas-
senmedien allgegenwirtig ist er zugleich grausamer
in Kriegs- und Katastrophenbildern und ferner, weil
es nicht der Tod unserer Ndchsten ist. Der plitzliche
Tod in Unfillen und Zivilisationskrankheiten trifft
uns unvorbereiteter als jene Generationen, die eine
,ars moriendi” einfibten. Und unsere Bestattungsri-
ten werden zunehmend privater und diskreter (,,im
engsten Familienkreis“). Geburten und Verméhiun-
gen werden an Hiuserwinden oder Balkonen be-
kanntgemacht, Todesfille nicht. Die Menschen
gehen diskret weg, andere nehmen bald ihren
Platz in der Gesellschaft ein. Die Erfahrung der Ver-

bekannt.
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génglichkeit wird besonders bei einem plétzlichen
Tod unausweichlich. Nur die ailernachsten Angeho-
rigen erleben die Wahrheit der Aussage von Mascha
Kaleko:

JWenn einer stirbt, scheint denen, die ihn lie-
bem,/es kdnne nicht so einfach weitergehen./
Doch ste sind auch nur ,trauernd hinterblie-
ben)sund alles lduft, wie es thm vorgeschrieben./
Und nicht einmal die Uhren bleiben stehn...*?

Der Tod Jesu

Auch der letzte Tag Jesu in Jerusalem war filr die
Jinger und Jiingerinnen keineswegs vorherseh-
bar". Vielmehr dberstiirzten sich die Ereignisse:
Die nichtliche Verhaftung, das militérische Schnelil-
gerichtsverfahren und die standrechtliche Exeku-
tion Jesu in den Morgenstunden des Karfreitags
lieBen keine Zeit fiir Abschied und Trauer. In weni-
gen Stunden war alles zerstrt: das Leben Jesu, die
Sammlung Israels, die prophetische Herausforde-
rung der Stadt Jerusalem, die Zukunftshoffnung der

Armen auf das anbrechende Gottesreich, Was Jesus .

seinem Freundeskieis nie verschleierte, ereignete
sich: Seine plétzliche Abwesenheit fiihrte sie in ei-
ne tiefe Krise. Alle Ostererzihlungen lassen diese
tfraumatische Karfreitagserfahrung durchscheinen:
Die Frauen sehen nur mehr den grofen Stein vor
dem Grab, die Erscheinung des Engels 16st Schrek-
ken und Zittern aus; zwei Minner auf dem Weg
nach Emmaus sind vollkommen fixiert auf ihre zer-
brochene Hoffnung (,wir aber glaubten, er werde Is-
rael erldsen. . Lk 24,21), blockiert und unfahig zu
erkennen, wer ihren Fluchtweg teilt, Der Stein vor
dem Grab ist sprechendes Bild fiir das Ende aller
Mdglichkeiten und fir die Last auf der Seele der
Frauen, die die Totensalbung nachholen wollen.
Nichts geht mehr weiter. Kein leeres Grab ist hnen
Lbeweis” fiir die erfolgte Auferstehung, ja selbst die
sinngebende Deutung des Engels 18st im Fltesten
Bericht Schrecken und keinen Glauben aus (Mk
16,71). Die Erfahrung der Vergeblichkeit, die vielen
kleinen Leuten eigen ist, die erbarmungsios von der
Geschichte Jiberfahren” werden, bestimmt auch Je-
su Freunde. Was hat die Osterbotschaft diesen —
2 Mascha Kaleko, Ein kleiner Mann stirbt, in: W. Erk {He), An die Hinter-

von der Last eines zermiirbenden Uberlebenskamp-
fes Gezeichneten — zu sagen? Die ,Sache Jesu* be-
stand ja gerade darin, allen — auch den Machtlosen
— Gottes neue Welt zuzusprechen. Sein Tod bedeu-
tete darum fiir Letztere einmal mehr das Scheitern
ihrer Hoffnungen, einmal mehr die Vergeblichkeit
ihrer Existenz. Mit Jesu Tod war seine Botschaft vom
kommenden Gott griindlich desavouiert und die
Verzweifelten um eine weitere Hoffnung betrogen.

Uberraschende Wende

Das Neue Testament berichtet von einem iiber-
raschenden Neubeginn nach der Hinrichtung Jesu
in Jerusalem. Daf aus dem verstérten Jlingerkreis
wie ein Lauffeuer die Botschaft von der Aufer-
weckung Jesu hervorging und innerhalb weniger
Jahrzehnte das rémische Imperium durchdrang, ist
eines der erstaunlichsten Phiinomene der Geschich-
te. Eine geniale Filschung kann den Jiingern und
Jingerinnen aufgrund ihrer einfachen Herkunft
und ihrer schmerztichen Erfahrung kaum zugetraut
werden. Was 143t sich historisch festmachen? Am
Anfang standen visiondre Erfahrungen und als Re-
aktion darauf die erneute Sammlung der Jiinger-
gruppe. In den &ltesten Glaubensformeln steht die
Ferson Jesu, sein Tod und seine Auferstehung, sein
Kommen von Gott und seine Erh$hung zu Gott im
Zentrum, noch nicht seine Lehre. Alle Ostererzih-
lungen betonen zudem auffillig den Zweife! jener,
denen der Auferstandene ,erschien” Hier sind keine
leichtgldubigen Menschen, die sich nach jedem
Strohhaim der Hoffnung ausstrecken, sondern vom
leid Gezeichnete, die sich vor weiteren Enttdu-
schungen schiitzen miissen. Was sie — zunéchst
stammelnd — bezeugen, ist, dalk Gott selbst am to-
ten Jesus gehandelt hat und daf darum seine ,Sa-
che" nicht verloren, sondern ganz neu giiltig ist.
Daftir greifen sie auf biblische Bilder zuriick, die Is-
rael im Lauf seiner leidvollen Geschichte gepragt
hatte: Der Gerechte wird zu Gott ,.erhéht; der
Fromme ,entriickt und aus dem Tod ,auferweckt’?
Das Bekenntnis, daB Jesus zur ,,Rechten Gottes er-
hont* worden sei, kehrt die erfahrene Realitat para-
dox um: Wenn das Opfer eines Justizmordes als

bliebenen, Stuttgart 1973, 138
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Weltenrichter kommt, bedeutet dies, dal die Tter
sich vor ihrem Opfer verantworten miissen.

Dal die Vorstellung von der Tofenauferweckung
oder Itenauferstehung dominant wurde und sich
durchsetzte, ist auffillig. Seit dem babylonischen
Exil glaubten viele Frommen in Israel (vor allem die
Phariséer), dai Gottam Ende der Tage die Toten aus
den Gribern rufen und Gericht {iber die Menschen
halten werde. Wenn von Jesus bekannt wird, dal
Gott ihn ,yon den Toten auferweck:” habe, betont
dies den Protest Gottes gegen das Unrecht, das bei
der Hinrichtung an ihm geschah, und behauptet zu-
gleich den Anbruch des Weltendes, denn die Toten-
auferweckung erfolgt ,am Ende der Tage” Die Ein-
sicht, daR Gott Jesus rehabilitiert und dadurch den
ProzeR vor Pilatus ,annulliert” habe, und die Uber-
zeugung der angebrochenen Endzeit gab den Jiin-
gern und Jingerinnen den Mut und die Dring-
lichkeit, erneut aufzustehen und Jesu Werk fortzu-
setzen. In unermildlicher Verkiindigung dieses
Evangeliums vom gekreuzigten und auferweckten
Jesus durchreisten Minner und Frauen den Mittel-
meerraum und griindeten Gemeinden. lhre Bot-
schaft wurde von Sklaven und Freien, Armen und
Begiiterten, Juden und Nichtjuden gehdrt. Die iiber-
all entstehenden Gemeinden verstanden die egaliti-
re Gemeinschaft aller {Gal 3,28} als Vorwegnahme
der neuen Welt Gottes, die Jesus verkiindet hatte; in
unerhérter Begeisterung formten sie die alten Ge-
sellschaftsstrukturen (der polis und des oikos} um,
traten den Méchtigen freimiitig entgegen und nah-
men Verfolgung und Tod auf sich. Fiir sie alle war
mit der Auferstehung Jesu etwas in Gang gekom-
men, was Paulus im ersten-Brief an die Korinther als
Prozef3 zur Vollendung beschrieb: Jesus ist der , Erst-
ling der Entschlafenen, ihm werden jene foigen,
,die zu ihm gehéren”, und schiieflich wird ,das En-
de" kommen, wenn alle widergottlichen Méchte
vernichtet und die ,provisorische” Herrschaft des
Christus an Gott zurlickgegeben wird. Dann wird
das letzte 7Ziel erreicht sein: ,Gott alles in allem”
(1 Kor 15,20-28). Unschwer ist erkennbar, daf in die-
ser Vorstellung an ein messianisches ,,Zwischen-
reich” gedacht ist, das von Kampf und Auseinan-
dersetzung bestimmt wird. Der eigentliche Feind ist
3 vel E. Schwelzer, fesus, das Gleichnis Gottes. Was wissen wir wirklich
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die zerstgrerische Todesmacht (,Der letzie Feind,
der entmachtet wird, ist der Tod"). Sc begriffen die
ersten Christen alle Widerstidnde, alle Repressionen
des in-Frage-gestellten rOmischen lmperiums als
diesen letzten Kampf. Sie wuften sich berufen,
JMitstreiter des Auferstandenen® (Kurt Marti) zu
werden und als Brider und Schwestern der Leiden-
den flir ein Leben in Gerechtigkeit und Frieden ein-
zuireten. Darum wurde das Kreuz Jesu fiir die ersten
Christen — gegen seinen eigentlichen Zweck als
Folterinstrument — zum Heffnungszeichen, Und es
diirfte nicht Zufall sein, dall die Verkiindigung des
auferstandenen Gekreuzigten heute in Gruppen
und Basisgemeinden lateinamerikanischer, afrikani-
scher und asiatischer Kirchen als Protest gegen
repressive Diktaturen und brutale Unterdriickung
verstanden wird, Jesu Schicksal wiederholt sich im
Schicksal unzghliger Gefolteter, Verschwundener
oder Exekutierter, in der Ermordung ihrer Hoff-
nungstriger. So wird seine Auferweckung als Partei-
nahme und Protest Gottes verstanden — fiir die
Opfet, gegen die zeistbrerische Gewalt der Todes-
michte. Das Kreuz des Auferstandenen kann so —
trotz des jahrhundertelangen Mifbrauchs ais Unter-
driickungswerkzeug und Triumphzeichen durch
die Michtigen — fiir Verfolgte und Leidende auch
heute noch zum Hoffnungszeichen werden.

Miusion oder Wirklichkeif?

Wie kam es zu dieser Wende? Immer wieder
steht die Ersterscheinung des Auferstandenen vor
Petrus unter dem Verdacht, Halluzination als Folge
seiner ,lrauerarbeit” gewesen zu sein, die auf die an-
dern Jiingern ansteckend wirkte und zu Massen-
visionen fiihrte (Lidemann). Historisch ist diese
Hypothese weder zu beweisen noch zu wideriegen.
Allerdings macht E. Schweizer? einige wichtige Ein-
winde geltend: Im Gegensatz zu modernen Massen-
visionen Verstorbener war etwa fiir Paulus die Bot-
schaft des Erscheinenden von zentraler Bedeutung,
auch finden die Erscheinungen des Auferstandenen
im Neuen Testament richt nachts oder im Traum
statt und zudem an verschiedenen Orten und zu
verschiedenen Zeiten, sodafl diese isolierten Ereig-

voin Leben Jesu?, Gottingen 21996, 75.87
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nisse nicht als Kettenreaktion verstanden werden
kdnnen. In der vorpaulinischen Tradition (1 Kor
15,3-5) fehlt noch die Verbindung der Auferstehung
Jesu mit der kiinftigen Totenauferstehung, so dag die
Erscheinungen des Auferstandenen nicht als Garan-
tie fiir ewiges Leben, sondern ais Appell zum Zeug-
nis vor der Offentlichkeit verstanden wurden. Pau-
lus unterscheidet zudem sehr genau seine Friah-
rung vor Damaskus als Grundlage seines Apostolats
von anderen ,Visionen und Offenbarungen®, die
ihm zuteil wurden (vgl. 2 Kor 11-12), und grenzt sie
zeitlich ein:,, Zuletzt von alien erschien er auch mir*
— danach sah niemand mehr den Auferstandenen
in derselben Weise. Die lukanische Tradition be-
grenzt die Zeit der einmaligen Ostererscheinungen
der ersten Zeugen auf 40 Tage und unterscheidet sie
s0 ebenfalls von spiteren Visionen und Auditionen
{Apg 1,3; vgl. Apg 20,26-32). Die Pfingsterzihlung
berichtet nicht von einer Erscheinung des Aufer-
standenen und enthilt keinen Auftrag zur Verkiindi-
gung. Dall Massenhailuzinationen {iber lange Zeit
den Lauf der Geschichte beeinflussen kiinnen, ist
zumindest fraglich. Ein besonderes Problem bilden
die Berichte von den Erscheinungen der Engel und
lesu vor den Frauen am offenen und leeren Grab.
Selbst wenn das Motiv des nicht aufzufindenden
Leichnams formgeschichtlich eher zur Entrickungs-
tradition gehdrt (Erhéhung zum Himmel ohne Tod
wie Elija, Henoch, Mose) und der ,dritte Tag” auf die
heilbringende Wende bei Hosea 6,2 zurlickgehen
kinnte, wird der 7od Jesu unzweifelhaft bezeugt.
DaB Frauen als Zeuginnen einer Offenbarung am
Grab Jesu erwidhnt werden, scheint unerfindlich,
galten sie doch im Judentum des ersten Jahrhun-
derts nicht als anerkannte Zeugen. Als historisch
wahrscheinlich nimmt Schweizer darum an, daBl im
Leben der Jiinger ein eindeutiger Wechsel stattfand,
der eine weltweit sich ausbreitende Bewegung aus-
loste, die ihren Ursprung in Kreuz und Auferstehung
Jesu sah und in der die Ménner und Frauen des An-
fangs iiberzeugt waren, den auferweckten Jesus ge-
sehen bzw. eine Offenbarung am Grab Jesu erhalten
zu haben. Dies sind die konkreten und sichtbaren

4 vl dazu meinen Beitrag in Diakonia 1 {1901) 22, Jg, 43-45 und: Wer
wiizt uns den Stein vom Grab? — Die Botschaft von Jesu Aufer
weckung, Mainz 1996 (Reihe Bibelkompass); Nelly Sachs, Immer, in:

Spuren des historisch nicht fafbaren Ereignisses
der Auferweckung Jesu in unserer Weltgeschichte.
Nicht beschénigende Selbsttiuschung ([liusion),
sondern eine alles veriindernde, unsere sprachli-
chen Mdglichkeiten aber libersteigende Wirklich-
keit liegt hinter den vielschichtigen Osterzeugnis-
sen des Neuen Testaments.

Die geschenkie Ganzheit der Geschichte

Dichter und Kiinstler haben seit jeher UnfaBha-
res besser ,zur Sprache” gebracht als theologische
Diskuzse, ganz besonders dort, wo es um das Unbe-
greifliche von Tod und Leben geht. Zwei jlidische
Stimmen magen fiir viele stehen*:

Limmer/dort wo Kinder sterben/werden die
leisesten Dinge heimatios...” {Nelly Sachs)

»Neue Zeichen/brennensam  Firmament/
doch/sie zu deuten/kommt kein Seher/und/
meine Ioten/schweigen tief” {Rose Ausidnder)

Der Tod ist zutiefst nicht eine naturwissenschaft-
liche Frage, wie sich sichtbare Korperlichkeit und
unsichtbare Geistigkeit zueinander verhalten, son-
dern ein menschliches Problem. Keine noch so kiu-
ge Antwort, sei sie fromm {die Seele zu Goit, der
Leib zur Erde} oder drastisch-realistisch {Verwesung
und Auflésung} oder philosophisch (Entbindung
zur Eigentlichkeit, Befreiung aus dem Kerker) ver-
mag die eigentlich menschliche Dimension zu be-
nennen, die Sachs und Auslinder ansprechen: Der
Tod bedeutet das Ende einer ganzen Welt {die Le-
benswelt der Kinder) und einer Beziehung {meine
Toten). Die ,Heimatlosigkeit“ der zuriickbleiben-
den Dinge und die Hilfslosigkeit angesichts des
Schweigens der Toten und der fehlenden Zeichen-
deuter benennen andere Dimensionen des Todes.
Die jiidisch-christliche Auferstehungshoffnung muR
diesen menschlichen Fragen standhalten, soll sie
nicht bloBe Spekulation und abstrakte Theorie sein.
Erst in der Leidenszeit des babylonischen Exils und
in der Religionsverfelgung des 2. vorchristlichen Jahr-
hunderts kristallisierte sich in Israel die Uberzeugung
heraus, dal Jahwe auch iiber den Tod hinaus ein ,Gott

Deutsche Gedichte, Frankfure 1987 187-188; Rose Auslinder, Ich spiele
noch, Frankfurt 1987 61,
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der Lebenden” bleibt und darum die Griber ofinet
und in einem neuen Schipfungsakt die Toten zum
Leben erweckt. Und wie der Mensch als beseelter
Leibin die Welt tritt und mit ihr kemmuniziert, wird
auch die Auferstehung der Toten als letzte Konse-
guenz des Schpfungsglaubens ganzheitlich gedacht.
Das drastische Wort von der ,Auferstehung des Flei-
sches* widersteht allen Verfliichtigungsversuchen ei-
ner rein spiritualistischen Vorstellung: Wenn Gott
Schépfer der Welt ist, fillt nichts aus seinem univer-
salen Wirkungsbereich hinaus, kein vergessener Win-
kel im Kosmos, kein Volk im Vdlkermeery, keine
Dimension des Menschseins. Im Gegensatz zu den
Philosophen Griechenlands, die den Leib des Men-
schen als beengendes Gefdngnis deuteten und den
Tod als Befreiung vom Leib, nimmt die Bibe! den leib-
haftigen Menschen ernst. Mit unserem Leib kommu-
nizieren wir mit der Welt und unseren Mitgeschdp-
fen, im Leib erleiden wir Schmerzen, werden wir er-
niedrigt, loben wir Gott, leben wir unsere begrenz-
te Lebenszeit. Eine der schimerzlichsten Erfahrungen
ist, daft mit dem Tod eines geliebten Menschen nicht
nur eine einmalige Lebensgeschichte unwiderruflich
endet, sondern so vieles fragmentarisch und unver-
sihnt bleibt. Was die  kleinen Leute" an Leiden und
Kémpfen, an Freuden und Hoffnungen erlebten, bleibt
unsichtbar, hinterldft in der Weltgeschichte keine
Spuren. Das Unrecht, das innen geschah, die Gewalt,
deren Opfer sie wurden, wird nicht geahndet. Die bi-
blische Auferstenungshoffnung ist mehr als ein tré-
stendes Bild fiir Trauernde. Sie ist — in Verbindung
mit dem Gerichisgedanken — Protest gegen das zer-
storerische Handeln von Menschen und ihre Weit-
verachtung. Sie enthilt die Zuversicht, daf ,,in der
Wahrheit der Geschichte auch das unbekannt Geblie-
bene* gilt (Buber), wenn dem Rechtlosen von Gott
im Gericht Gerechtigkeit widerfahrt. Die Auferste-
hungshotfnung ist das gemeinsame Erbe und die Zu-
kunftsperspektive von Juden und Christen {und
Muslimen), das thr Verhiltnis zur Welt ais Schoplung
und ihr Engagement in der Gesellschaft bestimmen
soll. Diese Hoffnung Gber das Grab hinaus, findet Aus-
druck im schénen Wunsch auf jiidischen Gribern:

5 vgl M. L Gubler, Die Auferstehung der Toten und das Weltgericht — Zur
Entstefuing der nevlestamentiichen Zentrafbotschaft, in: Diakonia 3
[1996) 27 Jg, 150-104, bes. 159: t€hi nafscho Z8rura biz€rur hchaim als
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LJMoge deine Seele (d.h. Duj eingebunden sein im
Biindel des Lebens® (nach 1 Sam 25,29)°.

Die Auferstehung der Toten und die
Auferweckung Jesu

Die Verkniipfung von Auferstehung der Toten
und Auferweckung Jesu im Christentum greift tiber
das gemeinsame jiidisch-christliche Erbe hinaus.
Nicht nur das Verhiltnis zur Welt als Schépfung und
zur Leiblichkeit des Menschen stehen auf dem
Spiel, sondern der Glaube an Gott als den, ,der die
Toten lebendig macht und das, was nicht ist, ins Da-
sein ruft* (Rém 4,17). Und dieser Gott war mit dem
Tod Jesu in Frage gestelit: Widerlegte nicht der
Fiuch, der tiber dem Gekreuzigten lag (Dtn 21,23:
4Ein Gehingter ist von Gott verflucht!*), seine Bot-
schaft von der anbrechenden Cottesherrschaft? Wi-
dersprach der Triumph Roms tiber den ,Kénig der
Juden“ und die weiterdauernde Fremdherrschaft
nicht der verkiindeten messianischen Zeit, in der
Blinde wieder sehen, Lahme gehen, Taube hiren
und Tote wieder lebenf? Dal die visiondre Erfah-
rung der Lebendigkeit des Gekreuzigten sprachlich
als, Auferweckung” oder , Auferstehung” aus dem
Tod gedeutet wurde, ist dulert kiihn. Was als Ereig:
nis am , Ende der Tage* erwartet wird, bricht heraus-
fordernd in die Gegenwart ein. Damit wird zweier-
lei bezeugt: Die Person fesu ist der Ort, an dem fort-
an Gott begegnet, und die Gemeinschaft der Glau-
benden der Ort, an dem die messianische Welt des
Heils erfahrbar wird. Ein kleiner Dialog tiber den
drastischen Begriff , Auferstehung des Fleisches® en-
det bei Kurt Marti so:

Lada aber da sehe ich pldtzlich: die frauen/die
ménner/die kinder-/blutig geschlagen/zu kiip-
peln geschossen/in kerkern gefoltert/oder/na-
palmverbrannt/oder /strahlenverseucht:/ zerfetz-
tes/geqdltes/betrogenes/fleisch/und ich frage
mich/und ich frage euch:

meint nicht ,auferstehung des fleisches*

den heiligen zorn des verratenen schipfers

die zornige liebe des hingerichteten sohnes

Wortspiel!
o Jes 20.58; 26,19; 355f; Mt 11,56

Auferweckt als Erstling der Entschlafenen

die sehnsucht des im exil gehaltenen geistes

nach einer heimat endlich im fleisch?7

Die Realitiit des Leides verbietet jeden Asthetizis-
mus und schreit in iirer entsetzlichen Existenz nach
Antwort. Gott selber — und zwar in trinitarischer
Vielfalt — lehnt sich auf gegen jede Verharmlosung
menschlichen Leidens: Vom Zorn des verratenen
Schépfers und von der zornigen Liebe des hingerich-
teten Sohnes ist die Rede, Dann kommt Marti zu ei-
nem ihm besonders wichtigen Gedanken: Der sich
nach Inkarnation, nach ,Einfleischung® sehnende
Geist sucht eine Heimat im Fleisch, weil er noch im-
mer ,im Exil“ gehalten ist. Auch Marti — wie den jii-
dischen Dichterinnen — geht es um ,Heimat®, und
zwar fiir den Gottesgeist. ,,Fleisch® meint diese von
Zufilligkeit, Verginglichkeit und Tod gezeichnete
Menschengeschichte. Nur wenn der unselige, jahr-
hundertealte Dualismus, der Geist und Materie qus-
einanderrif, iiberwunden wird, kann die neue Welt
Gottes entstehen. Wenn Gott als Schépfer den gan-
zen Menschen schuf, ist Leib- und Menschenverach-
fung widergttlich. Wenn Jesu Leben und Sterben

einen etlésenden Sinn haben soll, mul seine Liebe .

auch die Verlorensten und Zerstortesten meinen.
Wenn Gottes Geist als ,Herr des lebendigen Atems
in allem Fleisch” wirken soll, ist es mitten in dieser
ungliickiichen Geschichte.

In den theologischen Metaphern Martis kommt
ein Anliegen immer wieder zur Sprache: Den Men-
schen und sein Leiden in seiner Geschichtlichkeit
ernst zu nehmen, seinen Kampf und sein Miihen
nicht schingeistig zu bagatellisierean und zu {iber-
springen. ,Auferstehung des Fleisches® wird zu einer
Metapher des Protestes gegen jede Menschenverach-
tung und zum Ausdruck der Solidaritdt mit allen Men-
schen, speziell den Leidenden. Erst wo Gott wieder
in trinitarischer Weise {verratener Schopfer, hingerich-
teter Sohn, exilierter Geist) wirklich inkarniert, in der
Welt erfahrbar wird, kann diese von ihm sprechen
und kann er in {hr sprechen [und nicht nur ,zur Spra-
che" gebracht werden). Die ,,zornige Liebe des hin-
gerichteten Sohnes” ist der Anstof fiir das dsterliche
Wirken der Jingergemeinde. Der christologischen
Verdichtung folgt die ekklesiologische Entfaltung. Sie

7 Kurt Marti, auferstehung des fleisches, in; Offene Kirche 2 (197} Bern,
4; ausfithrlich in: Diakonia 1 {1991} 22, Jg, 43-45

mub der jiidischen Anfrage standhalten, wie Jesus der
Messias sein kBnne, wenn die Menschheit noch im-
mer unter Krieg, Elend, Terror und Machtmifbrauch
leidet und weiterhin auf die messianische Friedens-
zeit warten muf.

Diese Anfrage ist auch 2000 Jahre spiter von
hdchster Aktualitdt: Die messianische Friedenszeit ist
nicht angebrochen trotz 2000 Jahren Christentum.
Ja, schlimmer noch: allzu oft haben die christlichen
Kirchen kaum der Minderheitsposition entwachsen,
ihrerseits Minderheiten {vor allem jidische) unter-
driickt, haben im Namen des Kreuzes zu blutigen
Kriegen aufgerufen, haben Andersdenkende verfolgt.
12as Ende der Welt ist noch nicht angebrochen (wenn-
gieich der Untergang der Welt téglich reale Méglich-
keit ist!}, der missionarische Eifer der ersten Christen
ist vielerorts einer léhmenden Resignation gewichen.
Der neutestamentliche Glaube an die Auferstehung
Jesu kann nicht losgeldst werden von Jesu Gottes-
reichverkiindigung. Wie die kemmende Gottesherr-
schaft erst unscheinbar und verborgen gegenwirtig
ist (wie der Same in Acker}, so wird auch der aufer-
standene Gekreuzigte erst bei der Parusie des Men-
schensohnes filr aile sichtbar. Die Auferweckung jesu
bleibt ohne diesen Bezug zur noch nicht geschehe-
nen Zukunft unverstdndlich. Sie wird aber den Be-
schenkten zur verpflichtenden Aufgabe, Rechenschaft
iber die Hoffnung abzulegen, die in ihnen lebt (1 Petr
3,15}, indem sie die Spannung zwischen Himmel und
Erde im unermiidlichen Einsatz flir die Armen und
Zukurzgekommenen aushalten und ,von der Aufer-
stehung her leben {D. Bonhoeffer). Nur wo dies kon-
kret erfzshrbar wird, kann der Anfrage nach der
messianischen Zeit eine Antwort gegeben werden,
die sowohl das Elend der Welt wie den Anbruch der
Gottesherrschaft in Jesus ernst nimmt,

Ob Jesus der Messias ist, wird sich — nach einem
Wort des Juden Rosenzweig — herausstellen, wenn
der Messias kommt.® Diesern Kommen darf die Kir-
che zuversichtlich entgegensehen, wenn sie hier sein
Leben und Wirken sichtbar macht.

Dr. Marie-Louise Gubler ist Dozentin fiir Neues
Testarnent am Katechetischen Institut Luzern. fhre
Anschrift: Aabachstralie 34, CH-0300 Zug.

8 zitlert bei H. Kiing, Das Judentum, Miinchen 1991, 42if



Karlheinz Miiller

Das Weltbild der jiidischen Apokalyptik und die Rede von

Jesu Auferstehung'

Der Umstand, dal wir um unseren sicheren Tod
wissen und dal dieses Wissen zu einem guten Teil
unsere menschliche Sonderstellung ausmacht, setzt
immer wieder die Frage ins Recht, ob und wie es
nach dem Tode weitergehen kann. Und spétestens
in der zweiten Hilfte des Lebens pilegt ein sclches
Fragen nachdriicklich jeden zu beschiftigen — egal,
cb er nun Christ ist oder nicht. Ja, man wird sagen
miissen: es erfiillt gerade den Christen mit einer un-
ausrottbaren, bedrohlichen Angst, einer Illusion zu
erliegen. Denn hier wird vom Christen weit mehr
verlangt als von jedem anderen — ndmlich der
Glaube an ein maflioses Wunder: die Hoffnung auf
eine Auferweckung der Toten durch Gott. Und nicht
nur das. Sondern dem Christen wird dazu noch der
Glaube abgefordert, dafl Gott jenes unsagbare und
beispiellose Wunder in einem einzigen Falle bereits
realisiert hat, indem er nimlich Jesus von Nazaret,
einen im Jahre 30 gekreuzigten Juden, aus den To-
ten auferweckte.

Es mull dem Gewissen jedes einzelnen Christen
{iberlassen bleiben, ob er sich die Freiheit nehmen
will, die eine oder andere Lehre der spiteren Kirche
mehr oder weniger am Rande seiner christlichen Le-
bensanstrengung anzusiedeln — gleichgiiltig, ob es
sich dabei um Jungfrauengeburt, Dreifaltigkeit, Zwei-
naturenlehre oder um die Unfehibarkeit des Papstes
handelt. [n einem Falie ist ihm das jedoch nicht er-
laubt. Wenn es némlich um die Hoffnung auf eine Auf-
erweckung der Toten geht. Denn an dieser Heffnung
hingt die einzige wirklich einhellige (Jherzeugung
schon der dltesten christlichen Gemeinden: ihr Glau-
be an die Auferweckung Jesu von Nazaret aus den To-
ten, Es gibt nicht eine einzige neutestamentliche
Schrift oder Schicht, die diesen Glauben nicht vor-
aussetzte. Dieser Glaube 1Rt das Christentum seinen
Anfang nehmen. Hier steht und fillt der Christ, wie
es schon Paulus, der dlteste Schriftsteller des Urchri-
stentums, immer wieder seinen Gemeinden schrieb:
~Venn Christus nicht auferweckt worden ist, dann ist
unsere Predigt leer und euer Glaube ist sinnlos”
{1 Kor 15,14). Dann sind die Christen ,,bemitleidens-
werter als alle anderen Menschen” (1 Kor 15,19). Dann

! Der Aufsatz beruht auf einem Vortrag, den der Autor u. 3, am 19711996
in der Didzesanakademie Caritas-Pirckeimer-Haus in Nilmberg ge-
fatten hat. Der Vortragsstil wurde beibehalter. Das Redemanuskript
Wurde fir diese Vergffentiichung lelcht gekdrzt. Eine ausfiihriichere
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sind sie ,wie die {ibrigen, die keine Hoffnung haben”
(1 Thess 4,13). Bereits Paulus behauptet also nicht
mehr und nicht weniger, als dal alles Christentumn
hinfillig wird und sich aufldst, wenn dieset eine und
einzige Satz verzichtbar werden sollte, daB Gott je-
nen Jesus von Nazaret, einen Gekreuzigten, aus den
Toten auferweckt hat.

Damit aber gehtrt die Hoffnung auf eine Aufer-
weckung der Toten wie nichts sonst zum unterscheid-
baren Grundbestand des Christlichen schlechthin.
Und um so wichtiger ist es natiirlich fiir den Christen,
sich gerade hier immer wieder zu vergewissern. Ni-
herhin dort, wo nun einmal die normative Strecke des
Christentums ein fiir allemal verlduft — im Neuen Te-
stament. Wenn irgendwo, dann miiBite dort und zwar
in den jeweils dlteren Schichten urchristlichen Schrift-
tums — also moglichst da, wo alles begann — vertdf-
lich zu erfahren sein, was die christliche Hoffnung auf
eine Auferweckung der Toten im einzelnen beinhal-
tet, und was dieser Glaube dem christlichen Bekennt-
nis konkret abverlangt.

Auferweckung der Toten

Bei der Suche nach Antwerten wird man zu-
néchst eine sehr enttiuschende Feststellung ma-
chen. Man wird ndmlich verbliifft registrieren
miissen, daf es im ganzen Neuen Testament mit sei-
nen 27 Schriften nur einen einzigen Text gibt, der
sich mit groBerer Ausfihrlichkeit und iiber einen
lingeren Zusammenhang hinweg mit der Aufer-
weckung der verstorbenen Christen aus den Toten
beschiftigt: das ist 1 Kor 1535-58. Nur hier begeg-
nen die Fragen, die wir fiir unser Thema als ein-
schldgig reklamieren miissen: ,Wie werden die
Toten auferstehen? Mit was fiir einem Leib werden
sie kommen?", fragt Paulus in | Kor 15,35. Gemes-
sen an der {iberragenden Bedeutung, welche dem
Glauben an elne Auferweckung der Toten fiir den
Fall des Jesus von Nazaret im gesamten Neuen Testa-
ment zugewiesen wird, steht dieser Text aus 1 Kor
15,35-58 in einer hdchst rétselhaften Vereinzelung
vor uns. Offenkundig ist die Hoffnung auf eine Auf-

Fassung findet sich in: jirgen Lenssen {Herausgeberl, Auferstehuing.
Arbeiten frinkischer Kinstler: Katalogreihe Marmelsteiner Kabinett ],
Wiirzburg 1994, 8. 8-29.
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erweckung der Toten kein Gegenstand, der es den
dltesten Schrifistellern des Christentums wert gewe-
sen wilre, eindringiichere Fragen zu stellen und aus-
fihrlichere Antworter: zu geben. Wie es scheint,
setzen die neutestamentlichen Autoren mehr oder
weniger voraus, dall jeder ihrer Leser weil}, was ge-
meint ist, wenn von der Auferweckung der Toten
die Rede geht. Sie verlassen sich auf das sichere Vor-
handensein eines hintergriindigen Wissens in den
dltester. christlichen Gemeinden, das sie in ihren
Schriften deshalb nicht weiter ausbreiten zu miis-
sen meinen. Das bringt uns, die wir 2000 Jahre
nachgeboren sind, von vornherein in erhebliche
Schwierigkeiten. Denn wir verfiigen nicht mehr
liber dieses alte weltanschauliche Wissen. Und es
wird eine unserer Hauptsorgen sein, an jenes uns
Heutigen verborgene Wissen heranzukommen, mit
welchem die ersten Christen und die Griinder der
ersten christlichen Gemeinden — wie Paulus — oh-
ne Schwierigkeiten umgingen und in dem sie sich
so sicher bewegten, daB sie sich gar nicht weiter dar-
iiber auszusprechen brauchten.

Fiir Paulus gibt es nur eine Auferweckung der
Christen. Nichtchristen — also zur Zeit der Nieder-
schrift der paulinischen Briefe so gut wie die gesam-
te Okumene des romischen Weltreiches — kénnen
nach der {Jberzeugung des Pzulus nicht mit inrer
Auferweckung aus den Toten rechnen. Fiir Paulus ist
Auferweckung der Toten also ohne Frage gleichbe-
deutend mit der Versetzung ins Heil, das den [Inge-
fauften verschlossen bleibt (vgl. 1 Thess 1,10b; R6m
2,5). Und nur im Falle der Juden scheint Paulus nach
Rom 11,28-29 davon eine Ausnahme zuzulassen. Je-
doch: wenn die Auferweckung der Christen iden-
tisch ist mit ihrer Aufnahme in das Heil Gottes, was
geschieht dann dabei mit den Toten, mit den Resten
der Toten in ihren Gribern? Wie soll eine solche
Auferweckung der Toten, die gleichbedeutend mit
der Erlangung des endgiiltigen Heils ist, vor sich ge-
hen? Wer oder was kommt dabei ins Heil? Der Tote?
Oder ein v6llig neues Individuum? Was verbindet
den von den Toten Erweckten mit seiner Vergan-
genheit? Was bleibt? Was dndert sich?

Und wieder lassen uns die neutestamentlichen
Quellen mehr oder weniger irn Stich. 1 Kor 1,51 re-
det mutig von einer ,Verwandlung” im Zuge der

erwarteten Auferweckung aus den Toten. Und 1 Kor
15,52 prizisiert das dahingehend, dak ,die Toten zu
unverweslichem lLeben auferweckt werden” Ves-
stehbar oder vorstellbar ist das nicht. Denn die ver-
wendete Metaphorik ist einmal mehr in dasselbe
weltanschauliche Geflecht eingebunden, das uns
villig fehlt, das wir aber dringlich brauchen, um
dem auf die Spur zu kommen, was sich Leute wie
Paulus und {berhaupt die &ltesten Christen unter
Auferweckung der Toten vorstellten. Und wir begin-
nen, zu ahnen: Obwohl 1 Kor 15,35-58 die einzige
Stelle im ganzen Neuen Testament ist, an der wir ei-
nem Textzusammenhang begegnen, der sich aus-
fiihrlicher mit unseren Fragen befafit, — auch in
1 Kor 15,35-58 werden wir nicht schlicht und direkt
erkiirt erhalten, was wir wissen wollen: was es
néamlich im Detait heifit, mit der gesamten Urkirche
an eine Auferweckung der Toten zu glauben.

Auferweckung Jesu

Aber, da gibt es ja auch noch jene andere Schie-
ne. So wenig sich das Neue Testament als gesprichig
erweist, wenn es um die Einzelheiten der Vorginge
und Wirkungen der von allen Christen erwarteten
Auferweckung der Toten geht — um so stromender
redet es offensichtlich auf ailen seinen Seiten von
der Auferweckung Jesu von Nazaret aus den Toten.
Und es liegt natiirtich nahe, auf solchem Wege erfah-
ren zu wollen, was es in urchristliichem Verstande
heiBt, von einer Aufweckung der Toten iiberzeugt
zu sein. Von vornhetein sollte man erwarten diir-
fen, dafd in diesem Falle, da nach einhelliger urchrist-
licher Meinunhg von einer schon erfolgten und
vollzogenen Auferweckung aus den Toten zu spre-
chen war, die uns angehenden Details konkreter
und verstehbarer ausfallen wiirden. Aber genau das
trifft keineswegs zu,

Denn hier gilt es sofort zur Kenntnis zu nehmen,
dal die Verkiindigung der Auferweckung Jesu von
Nazaret nach dem Neuen Testament in einer zweifa-
chen literzrischen Ausgestaltung begegnet. Nimlich
zum einen in den scgenannten Nachgeschichten
der Evangelien, alsc in den breil ausgefalteten Er-
zdhlungen von Erscheinungen des Auferstandenen.
Zum anderen in der sogenannten Formeltradition.
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Und das heifit: in wesentlich kieineren und abstrak-
teren literarischen Einheiter, die in die neutesta-
mentlichen Schriften eingestreut sind.

Ostererzéhlungen

Was nun die zuerst genannten Ostererzdhlun-
gen angeht, so ist kein wissenschaftlich verniinftiger
Zwetfel daran méglich, dab sie chne Ausnahme se-
kundire Bildungen spéterer urchristlicher Germein-
den sind, mit denen diese nachsterliche Ziele
verfolgen und solche Absichten in der damals geldu-
figen literarischen Manier der Erzihlung zum Aus-
druck bringen. Im einzelnen geht es diesen
Erzdhlungen darum, in einer von den Ereignissen
schon ziemlich weit entfernten Zeit den christli-
chen Glauben an die Auferweckung Jesu aus den To-
ten zu bestitigen und zu erhérten. AuBerdem ist die
Autorisierung der Sendung und Beauftragung der
spdteren Verkiindiger und Amistriger in der wach-
senden und bereits weltweit missionierenden Kir-
che am Ausgang des ersten Jahrhunderts ein
wichtiges Anliegen solcher Ostererzihlungen. Und
schlieBlich ist es diesen Ostererzdhlungen auch um
Apologetik zu tun: das Wiedererkennen des Aufer-
weckten und der Beweis der ldentitét des Aufer-
weckten mit dem historischen Jesus von Nazaret
spielen eine entscheidende Relle. im einzelnen han-
delt es sich dabei um folgende sekundér zugewach-
senen Ostererzéhlungen, die alsc keinerlei histori-
sche Anspriiche erheben wollen: die Geschichten
vom leeren Grab {Mk 16,1-8 par Mt 28 1-7; Lk
24,1-12), die Erzdhlung von der Erscheinung des
Auferweckten vor den Elfen auf einem Berg in Gali-
1da [Mt 28,16-20) und die Geschichten von den Er-
scheinungen des Auferweckten vor den zwei
Jingern auf dem Weg nach Emmaus{Lk 24,13-33 a)
sowie vor den Elfen in Jerusalem {Lk 24,33b-49).
Dazu gehort schlieBlich auch die Erzihlung vom
ungldubigen Thomas in Joh 20,19-29 und die Ge-
schichte von der Erscheinung des Auferweckten vor
den Jiingern am galildischen Meer im Nachtragska-
pitel des Johannesevangeliums (Joh 21). Alle diese
Nachgeschichten und Erscheinungserzihlungen
antworten bereits auf Fragen und Probleme der spé-
teren Kirche. Was sie vormn Auferweckten notieren, ist
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keineswegs historisch, sondern liefert in symboli-
schen Bildern Muster der spéteren Situation der Chri-
sten. Damit aber scheiden alle Ostererzihlungern: der
Evangelien aus unseren Recherchen nach den Vor-
stellungen und Anschauungen des éltesten urchrist-
lichen Glaubens an die Auferweckung Jesu von
Nazaret aus den Toten aus. Denn sie beziehen ihre
Aussagen und ihre Anschaulichkeit aus den Notwen-
digkeiten einer spiteren kirchlichen Gemeindepasto-
ral und Gemeindepolitik. Sie bilden keineswegs
Erfahrungen ab, die im Anschiuf} an unmitteibare Be-
gegnungen mit dem Auferweckten ihren literarischen
Niederschlag gefunden haben kénnten.

Auferweckungsformeln

Damit jedoch sind wir endgiiltig auf die andere,
noch weit weniger anschauliche und viel unbeque-
mere Uberlieferung des Urchristentums angewie-
sety, in der sich nun wirklich und sofort am Anfang
der Glaube an die Auferweckung jesu aus den Toten
niederschlug: auf die sogenannte Formeltradition.

Und auch im Blick auf diese im Neuen Testament
weil ausgefaltete Formeltradition gibt es sofort ein
Ergebnis zu berichten, an dem die Forschung mit
{iberzeugenden Griinden derzeit ziemlich einhellig
und unwidersprochen festhilt. Die diteste Formel
des Urchristentums und damit der &lieste Satz des
Urchristentums iiberhaupt hatte den Wortlaut:
LGott, der Jesus aus den Toten erweckt hat“ bzw.
LGott hat Jesus aus den Toten erweckt! Dieser Satz
begegnet nicht nur in 1 Thess 1,10; Gal 1,1; T Kor
6,14; 1 Kor 15,15; 2 Kor 4,14; Rém 4,24; Rom 8,11;
Rém 10,79; Kol. 2,12-13; Eph 2,5; Hebr i1,i9; Hebr
13,20; Apg 2,24.32; Apg 1333-34 und Apg 1731,
sondern noch sehr vie! dfter. Die Konstanz und ge-
ringe Variabilitit der Formel sowie thre weite Ver-
breitung im Neuen Testament machen die Einsicht
Zwingend, daB es sich hier in der Tat um die &lteste
selbstindig geprdgte Formel des Urchristentuins
handelt. Die neutestamentliche Forschung ist des-
halk im Recht, wenn sie diese eingliedrige Formel
auch als die &lteste Aussage {iber die Auferweckung
Jesu aus den Toten betrachtet.

Aber was besagt die dlteste Formel des Ur-
christentums ,Gott hat Jesus aus den Toten er-
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weckt” bzw. ,Gott, der Jesus aus den Toten erweckt
hat*?

Sie ist zun#chst und unstreitig eine Aussage iber
Gott. Denn sie spricht von einem Handeln Gottesan
Jesus. Gott ist das vorgeordnete Ziel ihrer Aussage.
Es geht unverkennbar um Theologie, nicht um Chri-
stologie. Dazu kommt ein weiteres. Als Objekt wird
der einfache Name Jesus genannt. Es kommen alsc
keine christologischen Wiirdenamen, wie ,Messias
= Christos®, wie ,Herr* oder ,Schn Gottes* zur
Sprache. Die Formel legt Wert darauf, dald das aufer-
weckende Handeln Gottes aller spiteren Auszeich-
nung des Nazareners mit Wiirdenamen vorausging
— daB die spiteren Wiirdetitel wie ,Sohn Gottes®,
wMessias* oder ,,Herr* sich erst dem urchristlichen
Glauben an die berelis erfolgte Auferweckung Jesu
aus den Toten durch Gott nahelegten.

Das Verbum in der Formel ist ,aufwecken bzw.
auferwecken®. Daneben steht die Wendung ,aus
den Toten”. Gerade durch diesen Prépositionalaus-
druck ,aus den Toten" wird aber deutlich, dabB es
sich bei der Rede der Formel von der ,Aufer-

weckung” Jesu um eine metaphorische Rede han-

delt, Wie man vom Schlafe ,aufgeweckt” wird, so
soll es sich auch bei dem toten Jesus verhalten ha-
ben. Dabei enthilt nur das erste Vergleichsglied ei-
nen alltdglich erfahrbaren Vorgang: das Aufwachen
vom Schlafe. Das eigentliche Ziel der Vorstellung
liegt jedoch offensichtlich nicht hier, sondern bei ei-
nem ganz anderen Vorgang, der sich der alltéglichen
Erfahrung gerade entzieht und daher nur mittetbar,
ndmlich im Bilde des alitéglichen Aufwachens vom
Schlafe ausgesagt zu werden vermag. In diesem Sin-
ne ist die Rede der Formel von der ,Auferweckung
Jesu® also metaphorisch. Der jedermann bekannte
Vorgang des Aufgeweckt-Werdens vom Schlafe
dient als Gleichnis fiir das ganz unbekannte Ge-
schick, das den ar Kreuze hingerichteten, toten Je-
sus erwartete und widerfuhr

Aus der Becbachtung der metaphorischen Struk-
tur der Rede von der Auferweckung Jesu ergibt sich
nun aber sofort eine schwerwiegende Folgerung:
die gemeinte Wirklichkeit und die Weise, wie von
ihr geredet wird, sind wesentlich verschieden. Die
mit ,Auferweckung” gemeinte Wirklichkeit ent-
zieht sich fiir den Menschen, der diesseits des Todes

lebt, der Erfahrung. So kann von ihr nur gleichnis-
hait und im Bilde diesseitiger Vorginge gesprochen
werden. Wer sich dieser metaphorischen Struktur
des Redens von der , Auferweckung” Jesu und von
der ,Auferweckung” der Toten einmal bewufit ge-
worden ist, kann es woh} kaum mehr erstrebens-
wert finden, das so Ausgesagte in der Weise kennen
zu wollen, wie man einen physikalisch erforschten
Vorgang zu kennen pflegt. Und trotzdem bieibt die
Frage in ihrem Recht: Was ist hinter dieser unzwei-
felhaft metaphorischen Aussage iiber die ,Aufer-
weckung” Jesu und Uber die ,Auferweckung” der
Toten an Inhaiten ndherhin verborgen?

Genau hier ist es dann allerdings, wo uns 1 Kor
15,35-56 ganz entschieden zur Hilfe kommt. Denn
an dieser Stelle &uBert Paulus die ihm selbsiver-
stindliche Uberzeugung, daB der kiinftige Leib ein
vollig anderer sein werde als der derzeitige. Des né-
heren argumentiert der Apostel: Wie es schon in der
gegenwdrtigen Schiplung und unter den irdischen
Geschoplen ginzlich verschiedene Kérper gibt, und
da sich aulerdem die himmlischen Korper (die Ge-
stirne also} wiederum von den irdischen Kdrpern
unterscheiden, so werden auch die Auferweckten
einen voilig verschiedenen Leib haben. Und Paulus
beschreibt dann in 1 Kor 15,50 das Verhilinis dieses
kiinftigen Leibes der Auferweckten zu ihrem jetzi-
gen Leib als eine radikale ,Verwandlung”: ,Das sage
ich aber, Briider, daB Fleisch und Blut das Reich Got-
tes {also das Heil} nicht ererben kann, noch kann die
Verginglichkeit die Unvergéinglichkeit erben Die-
se Verwandlung” im Zuge der Auferweckung der
Toten wird nach Meinung des Paulus also so tielgrei-
fend sein, daf nichts unverdndert bleibt. Es gibt da-
nach keine beschreibbare substantielle oder struk-
turelle Kontinuitét mehr von der alten zur neuen
Existenz, wenn Gott — wie imm Falle Jesu von Naza-
ret — das Wunder der Auferweckung der Toten voll-
zogen hat.

Das jedenfalls ist die einhellige Uberzeugung des
dltesten Christentums, dessen zentrales Bekenntnis
sich in der Formel aussprach: ,/Gott, der Jesus aus
den Toten erweckte” hzw. ,Gott hat Jesus aus den
Toter: erweckt” Und noch etwas 180t sich aus der
Formet ablesen. Die Wendung ,.aus den Toten” steht
in der Mehrzahl und meint offensichtlich eine ,Ge-
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samtheit” der Verstorbenen. Die Wortfolge ,aus den
Toten* bezeichnet somit die Erweckung aus der Rei-
he oder aus dem Bereich der Toten. Von vornherein
ist die Formel ,Gott hat Jesus aus den Toten er
weckt” also auf eine Mehrheit bezogen. Die Rela-
tion zu dieser Mehrheit macht im Sinne der Formel
ein Wesenmerkmal des Vorgangs aus, in den Gott
den gekreuzigten Jesus von Nazaret beim Voilzug
von dessen ,Auferweckung” einbezog.

Aber: was ist dem Gekreuzigten dabei tatséch-
lich widerfahren? Was war es niherhin, woran die
ersten Zeugen schiieBlich zu erkennen vermochten,
dal er von Gott ,aus den Toten erweckt” worden
war? Das wird aus der Formel nicht erkennbar.
Auch sie bleibt daher letztlich unverstehbarn

Die Auferstehung Jesu
und das Ende afler Tage

Oder gibt es vielleicht doch noch eine Mdglich-
keit des weiter eindringenden Verstehens, wenn man
die Formel gewissermalen hinter sich 136t und auf
die Aussagen sieht, die im Neuen Testament Im un-
mittelbaren Einzugsfeld unserer Formel begegnen?
Wird unter Umstinden in der ndheren Umgebung
der Formel etwas von dermn weltanschaulichen Geldn-
der sichtbar, an das sich die Formel unverkennbar
gleichfalls anlehnt und das sich unseren Nachfragen
bislang sc hartnéickig entzog? Da wéren dann scfort
die ungeheuerlichen Folgerungen zu nennen, wel-
che die dltesten Autoren und Tradenten des Urchri-
stentums aus unserer Formel ohne erkennbare
Rechtfertigungen und Absicherungen zu ziehen wuf-
ten. So bezeichnet Paulus ohne Vorwarnung und Er-
klarung Jesus, den von Gott aus den Toten Erweckten,
als den ,Erstling unter vielen Briidern” (Rm 8,29)
bzw. als ,Erstling der Entschlafenen” {1 Kor 15,20).
Und entsprechend heil3t Jesus in Kol 1,18 ,der Ersige-
borene aus den Toten® — eine Wendung, die noch ein-
mal in Apk 1,5 begegnet. Es handelt sich dabei somit
um eine im Urchristentum weit verbreitete Vorstel-
lung, die fiir die Hérer und Leser damals offenkun-
dig voilig klar war und die im Grunde aussagte, dal
Gott diesen gekreuzigten und tcten Juden Jesus von
Nazaret dadurch auszeichnete, dafl er ihn als ,,Ersten”
aus den Toten auferweckte. Dafiir ist schlieflich noch
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Apg 3,15 ein beredter Zeuge, wo dieser gleiche Jesus
als ,Anfinger des Lebens” benannt wird. Dieses
»Erstling-, Anfinger-Sein” besagte aber ohne Zweifel
auch, daf es in Kiirze noch Nachioiger gehen werde.
Nur unter solcher Riicksicht kann Paulus der (ber-
zeugung sein, dafl mit der Auferweckung Jesu das
»chde” der Welt angebrochen sei. Denn er hélt bis
zu seinem lebensende daran fest, dal} esjetzt, nach-
dem Gott Jesus aus den Toten auferweckt hat, nicht
mehr lange dauern kinne, bis das ,,Ende” aller Tage
definitiv kommen werde. Ja, er ist ungebrochen der
Meinung, daB er dieses ,Ende” der Welt noch erle-
ben werde (1 Kor 15,52; 1 Thess 4,15-17). In der Fol-
ge dieser seiner Uberzeugung rechnet er noch 20 bis
30 Jahre nach Jesu Tod mit dem unmittelbar bevor-
stehenden Einbruch der Endereignisse.

Und das ist immer noch nicht alles. Die Wellen
einer solchen akuten Naherwartung des ,,Endes” al-
ler Tage werden in der Folge des Glaubens an die
Auferweckung Jesu nicht nur bei Pauius und in sei-
nem Schrifttum faBbar, Die gesamte &ltere Christen-
heit wird von dieser Naherwartung des ,Endes”
ergriffen. Und erst in der zweiten Generation neute-
stamentlicher Schriftsteller — durch Markus, Matt-
hidus, Lukas, Johannes, durch die Verfasser der
deuteropaulinischen Briefe und des Hebrierbriefes
— gelingt es mit Milhe, diese Naherwartung einiget-
mafien unter Kontrolle zu bringen. Erst in der zwei-
ten Generation des Urchristentums vermochte man
sich allm#hlich mit dem Umstand zu arrangieren,
dall die Auferweckung Jesu aus den Toten noch
nicht der Beginn eines weltanschaulich offensicht-
lich zusammenhingenden Ablaufs von Endereig-
nissen — der letzten Tage der Menschheit und der
Welt also — war, sondern ein zundchst nur Jesus al-
lein widerfahrenes Sondergeschehen.

Wie und unter welchen gedanklichen Vorausset-
zungen konnte sich eine solche umfassende Naher-
wartung an den Glauben anheften, dall ,Gott Jesus
aus den Toten auferweckt” habe?

Wieder stoBen wir also auf dieselbe Erkenntnis:
Die idltesten Christen rechnen im Zusammenhang
ihres Bekenntnisses zur Auferweckung Jesu von Na-
zaret aus den: Toten mit einet hintergriindig vorhan-
denen Weltanschauung und Weltdeutung, {ber die
sie sich nirgendwo aussprechen, weil sie fir sie
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seibstverstandlich ist. Dort, im Fokus jener Weltan-
schauung und Weltdeutung, laufen die Fiden offen-
har zusammen, welche das urchristiiche Verstind-
nis der ditesten Formel ,/Gott hat Jesus aus den Toten
erweckt” unabdingbar voraussetzt. Sie aufzuspii-
ren, um im Zusammenhang zu begreifen, was es
heiflt, dal ,Gott Jesus von den Toten erweckt hat',
und um dann schlieBlich auch zu verstehen, wovon
wir reden, wenn wir die Wortverbindung , Aufer-
weckung der Toten” in den Mund nehmen — davon
kann uns chne Zweifel niemand entlasten oder
dispensieren.

Keine Hilfe: Das Alte Testament

Und hier ist dann der Ort, wo ich [hnen sofort
und hart einen Ausweg verwehren muf, auf den Sie
die gestellten Fragen moglicherweise gebracht ha-
ben: das alte [srael kennt keinen Glauben an eine
Auferweckung der Toten. Wir brauchen also keines-
falls nur das sogenannte Alte Testament aufzuschla-
gen, um dort hequem und ausreichend erldutert zu
erhalten, was die Hltesten christlichen Bekenner
und Gemeinden meinten, wenn sie von der Aufer-
weckung der Toten sprachen. Dieses Alte Testament
teilt im Blick auf das Geschick det Toten mit seiner
kanazn#ischen Umwelt vielmehr die Erwartung ei-
nes endgiiltigen ,Aus” Es erwartet einen hoffnungs-
losen Ort des Aufenthalts fiir alle Toten, der in der
hebridischen Bibel den Namen ,Scheol® trigt. Jene
Scheol scheidet die Toten endgiiltig vom Leben auf
der Erde ah. Daort in der Scheol versinken die Toten
in voilige BewuBtlosigkeit. Es ist ein Totenreich, das
man sich als eine gewaltige Grube oder Zisterne vor-
stellte (Hiob 33,18.30, vgi. Ps 88,5). Realistisch und
wohl nicht ohne den Seitenblick auf das Grab,
sprach man auch vom ,Ort der Zerstorung®, dem
Abbadon (Ps 88,12). Und selbstverstindlich ist diese
Grube mit Schlamm und Morast gefiillt (Ps 40,3).
Mznchmal dachte man sich diesen Ort auch als
Stadt, wenn man von den ,Joren des Todes" wie in
Ps 0,14 oder von den ,foren der Finsternis® wie In
Hiob 38,17 redete. Jesaja nennt die gleiche Scheol
auch das ,,Land der Toten” {Jes 26,19), wo es gewalti-
ge Wasser gibt, in deren Fluten der Sterbende un-
wiederbringlich versinkt (Ps 69,3).

Wie weil das alte Istael von jedem Glauben ent-
fernt war, der ein irgendwie geartetes Weiterleben
nach dem Tode ins Auge gefalit hitte, das diesen Na-
men verdiente, zeigt gerade der Umstand, daft das
atte [srael nirgendwo dazu aufbricht, Gott ein positi-
ves Verhilinis zu den Toten einzurdumen. Der Tod
zieht die Grenze vielmehr auch zwischen Gott und
den Menschen endgiiltig aus! Wenn der Mensch
sterbend in BewuRtlosigkeit fillt, scheidet er fiir das
alte Israel aus dem Herrschaftsbereich Gottes aus.
Der Tote ist fiir Gott somit uninteressant. Der Tote ist
untauglich flir die Ausbreitung der Herrschaft Got-
tes — fiir die Erfiillung der gdttlichen Schiipfungs-
und Erlésungsabsichten, Der Tote ist fiir Gott un-
brauchbar. Dazu ein paar Belege:

Fs 00: ,Fs gibt kein Gedenken im Tode an dich,
o Gott. Wer kénnte dich in der Scheol noch loben?*

Ps §811-13: Tust du, o Gott, etwa an den Toten
noch Wunder?

Stehen die Schatten noch einmal auf, um dich
zu preisen?

Erzdhlt man im Grabe etwa von deiner Giite?
In der Scheol von deiner Treue?

Weifl man dori in der Finsternis noch, was fiir
faten du volibracht hast?

Spricht bei den Vergessenen noch einer davon,
wie du deine Zusage einldst?”

{nd der Ps 15,17:,,Die Toten riihmen Gott nicht,
sie sind dort, wo man immer schweigt"”

Entsprechend hat Gott das Interesse an den To-
ten verloren, was Ps 22,2 mit dem bekannten Ausruf
beklagt: ,Mein Gott, mein Gott, warum hast du
mich verlassen?

Es kann somit keinen Zweifel daran geben: Vom
Alten Testament fiihrt kein direkter Weg hindber
zum Glauben an eine Auferweckung der Toten
durch Goit, wie ihn das Neue Testament vor: Chri-
sten verlangt. Das Alte Testament kann also unsere
Vorstellungs- und Wissensdefizite nicht korrigieren
und ausfiillen, die wir Christen im Neuen Testament
feststellen miissen.

Pie jiidische Apokalyptik

Die Urnrisse jener fiir die Anfinge des Christen-
tums so malgebenden weltanschaulichen Riick-
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wand geben sich nun etwas eindeutiger und ver-
rdterischer zu erkennen, wenn wir im Galaterbrief
{1,1-2} Paulus die abnorme Meinung vertreten ho-
ren, dall mit der Auferweckung Jesu aus den Toten
der alte Aon entmachtet worden und ein neuer Aon
bereits angebrochen sei. Demzufolge scheidet die
Auferweckung Jesu den Veriauf der Weltgeschichte
in zwei diametral enigegensiehende Welizeiten:
in eine zuriickliegende, alte, die ihre Anspriiche an
den Menschen verloren hat, und in eine neue, uto-
pische des sich realisierenden Heils, die von Gott
durch das Wunder der Auferweckung Jesu aus den
Toten ohne Vorbereitung und ohne menschliche
Vorleistung durchgesetzt worden ist. Und hier end-
lich beginnt sich dann mit ziemlicher Klarheit abzu-
zeichnen, dal3 die ditesten Christen ihr Bekenntnis
zu der Auferweckung Jesu aus den Toten in die The-
ologie und in die Weltdeutung der apokalyptischen
Bewegung des Friihjudentums einzeichneten und
von dort aus entfalteten. Das theologische Basiswis-
sen der friihjlidischen Apokalyptik wird es uns end-
lich erméglichen, die Vorstellungsfragmeante legisch
zusammenzufiihren, die sich im Zuge unserer
Nachfragen bislang immer wieder zeigten. Nur die-
ses theologische Grundwissen der friihjiidischen
Apokalyptik macht auch die enormen Folgerungen
verstdndlich, die man friihzeitig aus der dltesten For-
mel des Urchristentums zog,

Um jedoch an die Theologie der friihjlidischen
Apokalyptik heranzukommen, miissen wir auf ei-
nen Konflikt zu sprechen kommen, der in den Jah-
ren 175-164 v. Chr. das Judentum Palistinas in zwei
villig kontréire Lager auseinanderrif. Und das hatte
mafgeblich mit einem innetjiidischen Reformver-
such zu tun, in dessen VerlaufJuden versuchten, das
Judentum der Zeit anzupassen und das Gesetz, die
Tora des Mose, abzuschaffen, die bislang den Juden
vom Nichtjuden unterschied. Damals entstand die
friihjiidische Apokalyptik. Und damals — also erst
sehr spdt — kam im Judentum der Glaube an eine
Auferweckung der Toten auf. Daher bietet es sich an,
jene Situation der Aufidsung und Verwirrung aufzu-
suchen — und mit der zeitgeschichtlichen Situation
den Aufbruch des Glaubens an eine Auferweckung
der Toten im Judentum zu verstehen. Das heift: un-
ter den Umstidnden seiner Entsteiiung die Einzeihei-
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ten zu erfahren, die fiir den jiidischen und dann
eben auch fiir den christlichen Glaubern an eine Auf
erweckung der Toten konstitutiv sind — die das Ur-
christentum wie selbstversiindlich voraussetzt,
ohne sie zu benennen, die noch wir Chrisien des
zweiten Jahrtausends n. Chr dringlich brauchen,
um unsere Hoffnung zu begreifen und am Leben zu
erhalten.

Niherhin fanden jene Ereignisse im Dezember
des Jahres 167 v. Chr. ihre dufierste Zuspitzung. Da-
mals befahl der Herrscher tiber die Juden im Mutter-
lande, der Seleukide Antiochos [V Epiphanes, den
Tempei auf dem Zion in Jerusalem dem Gotzen-
dienst zu iiberlassen. Zugleich wurde durch einen
Erlal des fremden Konigs das ,Gesetz des Mose”
aufgehoben. Und mehr noch: Die Beobachtung der
Gebote und Verbote der Tora, wie die Beschneidung
der S8hne, die Heiligung des Schabbat und der Neu-
monde, wurden mit der Todesstrafe bedroht, Ja, den
Juden wurde es auferlegt, den Gdtzen der Vilker
dienstbar zu sein. Flir diese heidnischen Gotter
wurden jetzt im Lande Altdre errichtet, um die Ju-
den {iberall zwingen zu kéinnen, den neuen Gitzen
zu opfern. Und es war gerade das den Juden streng
verbotene Schwein, das diesen Gottheiten die ange-
nehmste Opfergabe war. Schweine wurden jetzt
auch auf dem Brandopferaltar des Jerusalemer Tem-
pels geopfert, auf dem bisher Tag fiir Tag am Morgen
und am Abend das Opfer fiir den Gott Abrahams,
[saaks und Jakobs geschlachtet worden war (1 Makk
1,47-49).

Die Sache des Judentums schien damals jedoch
vor allem deswegen verloren, weil die Mehrzahl
der Juden selbst sich mit den Heiden gemein ma-
chen wollte. ,In dieser Zeit", heilit es im ersten Mak-
kabderbuch (1,11-12), ,traten Verrdter am Gesetz in
Israel auf, die viele iiberredeten, indem sie sagten:
LAuf, wir wollen einen Bund schliefen mit den Hei-
den, die rings um uns herum leben. Denn seit wir
uns von ihnen abgesondert haben, geht es uns
schlecht’ Dieser Vorschiag gefiel ihnen® ,In dieser
Zeit", das heilst eben unter der Reglerung des Seleu-
kiden Antiochos iV Epiphanes. Dieser Konig vertraute
schliefilich das Amt des Hohenpriesters am Tempel
von Jerusalem und damit die Herrschaft in Judia ge-
rade jener jlidischen Reformpartei an, die sich langst
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entschlossen hatte, das separierende und isolieren-
de Gesetz des Mose abzuschiitteln (1 Makk 1,13).
Zuerst einem Mann, der sich mit seinem griechi-
schen Namen Jason nannte (175-172 v. Chr, vgl. 2
Makk 47-10}), dann einem Menelaos, der gleichfalls
einen griechischen Namen trug (172-162 v. Chr,
vgl. 2 Makk 4,23-29). Diese jiidischen Befiirworter
einer grundlegenden Reform des Jildischen erhiel-
ten von Antiechos IV zunichst die Genehmigung,
eine griechische Gemeinde in Jerusalem zu griin-
den. Und damit war die Erlaubnis verbunden, einen
Sportplatz, ein ,Gymnasion®, zu betreiben {1 Makk
1,14). Ein Gymnasion wiederum war ohne Gotter-
hilder und ohne Opferdienst nicht denkbar. lm jah-
re 169 wurde auf einem der Hiigel Jerusalems, dem
Tempelberg genau gegeniiber, zudem eine richtige
griechische Stadt aufgezogen, mit Mauern und Tir-
men geschiitzt, [hr wirklicher Name bleibt unbe-
kannt. In der Uberlieferung heift sie einfach ,, Akra®
die ,Zitadelle" {1 Makk 1,33-35]. Der Tempelbetrieb
war von nun an von dieser griechischen Stadt ab-
hingig {1 Makk 1,36}, Und mehr und mehr ergriff in
jenen Jahren die griechische Kultur die héheren Ji-
dischen Schichten, vor allem und gerade auch die
Priesterschaft. Man miihte sich, ganz als Grieche zu
erscheinen: Durch eine schmerzhafte Operation be-
seitigte man die Spuren der Beschneidung (1 Makk
1,15]). Man nahm ja auch nackt an den festlichen
Sportspielen zu Ehren der fremden Gotter teil, und
man stiftete Geld fiir die Festopfer (2 Makk 4,18-20},

Aber die Fihrer dieser jiidischen Reformpartei
verstanden recht gut, dal dies alles nicht tiefgrei-
fend genug war und nichts anderes blieb als eine
Angelegenheit der ,Oberen Zehntausend®, so lange
die Tora des Mose selbst noch in Geltung blieb, wel-
che den Juden nach wie vor die Absonderung ge-
bot. Wollte man die griechische Kultur voli anneh-
men, dann blieb nichts anderes {ibrig als entweder
von der vaterlichen Religion abzufallen, der ja jede
Teiinahme an irgendeinem Gotterkult ein Greuel
war, ader aber die Tora selbst anzugreifen und um-
zuwandeln.

Jason und Menelaos entschieden sich fiir den
zweiten Weg. Sie wollten das Judentum der Zeit an-
passen {2 Makk 4,10-17). Und so erhielt der Herr auf
dem Zion in Jerusalem den Namen ,Zeus Olym-

pios" (2 Makk 6,2). Der Gott der Juden wurde in das
aligemeine Pantheon aufgenommen. Ein heiliger
Stein, der auf dem Brandopferaltar angebracht war,
mitten also i Vorhof des Tempels, symbolisierte
von nun an die Gegenwart des &llméchtigen Zeus
Olympios {1 Makk 1,54). Dazu wurden alle rituel-
ten Vorschriften der Tora iiber das Opferwesen auf-
gehoben, und man bestimmte das den Juden
unreine Schwein zum Opfertier [1 Makk 147).
Mehr noch: der Gott Abrahams, [saaks und Jakobs
war nun nicht mehr der Alleinherrscher in Jerusa-
lern. Denn man feierte in Jerusalemn jetzt auch die
Feste des Dionysos {2 Makk 6,2-9). Zugleich erwirk-
te der Hohepriester Menelaos beim K&nig einen Er-
laR, der das Verbot der Tora des Mose beinhaltete (1
Makk 1,49). Man wird nicht gut bestreiten kinnen,
dall damals das Judentum wie nie zuvor auf dem
Spiele stand.

Keine Heilsgeschichte mehr

[n solchen Tagen duflerster Gefihrdung des Ju-
dentums entstand das Buch Daniel. Sein Verfasser
und Redaktor leidet zusammen mit der gesetzes-
treuen jlidischen Gruppierung, die hinter ihm steht,
zutiefst unter den Schiden, welche die jlidische
Reformpartei tdglich allem zufiigt, was bisher den
Juden zum Juden machte. Seine Erfahrungen im
Umfeld eines solchen tagiichen Ergehens lassen ihn
und seine Begleiter das Vertrauen in den bisherigen
Verlauf der judischen Geschichte verlieren: Sie kon-
nen nicht mehr darauf vertrauen, daR Gott schon je-
mals in die Geschichte Israels wunderbar rettend
eingegriffen hatte und dal man deswegen hoffen
durfte, dafl Gottauch jetzt wieder das Ruder herum-
reifen werde. Eine solche restaurativ in der Vergan-
genheit [sraels verankerte Hoffnungsstruktur er-
scheint dem Autor des Buches Daniel nicht mehr
erschwinglich.

Zug um Zug schaltete er deshalb in seinem Buch
¢ie Erinnerungen lsraels an eine vom Heil schon
hetroffene Vergangenheit seines Volkes aus. Kein
Wort fallt mehr diber die mithevollen Anbahnungen
Gottes mit Abraham, [saak und Jakob, von denen die
Tora in Geri 12-25 so ausfiihrlich erzédhlt hatte, kein
Wort {iber die Herausfiihrung aus Agypten, kein Ge-
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danke erinnert an die Rettung am Schilfmeer, nir-
gends wird der Sinai erwihnt, an keiner Stelle
kommt der Verfasser in seinem Buch auf die glorrei-
che Landrahme zu sprechen. Nirgends findet sich
auch nur die Spur eines gldubigen Andenkens an
diese vergangenen Heilstaten Gottes mit seinem
Volk. Fiir den Autor des Danielbuches hat offenkun-
dig nichts mehr Erinnerungswert, Und nichts aus
der bislang so glorreich erz&hlten Vergangenheit Is-
raels verdient fiir ihn noch im Gedéchtnis behalten
zu werden. Die alten heilsgeschichtlichen Erinne-
rungen Israels haben fiir diesen engagierten Zeitge-
nossen, den die Vorginge des jlidischen Reform-
versuchs seiner Tage zutiefst bewegten und ep-
schreckten, unverkennbar ihre zukunftsbegriinden-
de und zukunftsverbiirgende Kraft verloren. Er hat
den Glauben aufgegeben, dal Gott schon jemals
und irgendwann in der Geschichte Israels rettend
und erldsend tétig geworden war. Und all das ist kein
Zufall und schon gar keine Nachldssigkeit, sondern
Grundlage des Programms einer ganz neuartigen
Theolegie mit einer ebenso neuartigen Vorstellung
vor: der Erldsung.

Denn ein zweiter Aspekt dieser in Israel neuen
Einstellung kommt ins Visier, wenn wir das Buch
Daniel weiter danach befragen, was fiir eine Vorstel-
lung sein Verfasser vom Heil iberhaupt noch haben
konnte, wenn er in der angegebenen Weise die fiir
Israel bislang verpflichtenden Vorbilder eines sol-
chen Heils in der Vergangenheit so konsequent au-
Rer Kurs setzte, Und da stofen wir dann wieder auf
etwas ganz Neues. Wo man namlich die Nennung
Gottes erwarten mochte, wird an seiner Stelle im
Buch Daniel die von einem ,Ende” her bemessene
HLeit genannt (Dan 11,24.27.29.3540.45), Nach
Meinung unseres Verfassers ist das Wesen der zu-
riickliegenden und eben verlaufenden Geschichte
einzig und allein durch ihr ,Ende” bestimmt, an
dem Gott erstmals und einmalig dadurch manifest
werden wird, dall er jenes ,Ende” hewirkt. Diese
Geschichtskonzeption gewinnt ihre Hoffnung auf
Erlgsung offenkundig ausschlieBlich aus der Zu-
kunft jenes ,Endes”, Und da Gott allein jenes ,,Ende*
bestimmt, ist sie in einer Weise konsequent ,theo-
Zentrisch*, wie das bislang in Israel nicht zu haben
gewesen wat.
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Ein beispielloses Wunder

Aber damit nicht genug, Es war noch eine weite-
re entscheidende Konsequenz auszuziehen. Denn
wenn das, was Israel bislang zu ,Israel” machte —
Gottes erwihlendes Handeln in der Vergangenheit
ndmlich — fiir den Autor des Buches Daniel Xeine
Giiltigkeit mehr besaB, dann mufite sich ihm mit
Notwendigkeit die Frage stellen, wie denn die Um-
risse ,Israels” noch aussehen konnten, ob und wie
wlsrael” noch zu diberleben vermochte — wenn der
Glaube an die Erwdhlung zur Zeit der Erzviter,
wenn das Wissen um die Errettung aus der Fron
Agyptens, wenn selbst der Sinai und die Landnahme
nicht mehr als Garantien der Bevorzugung ,[sraels”
durch Gott in Giiltigkeit waren, wenn die vergange-
ne Geschichte Israels also bar jeglichen Heils fiir
sisrael” verlief. Dann konnte ja auch an der vergan-
genen Geschichte Israels nicht mehr abgelesen wer-
den, wer zu ,Israel” gehirte und wer nicht.

Und der Verfasser des Danielbuches zbgerte
nicht, sich hier — erstmals im israelisch-friihjiidi-
schen Uberlieferungsbereich — zu einer Hoffnung
zu bekennen, die exakt in das Konzept seiner streng
theozentrischen und strikt endzeitlichen* Grund-
erkenntnis pafte: Erst durch das analogielose
Wunder einer doppelten Auferweckung der Taten
»Zum ewigen Leben" oder ,zur ewigen Schande”
(Dan 12,2) — am ,Ende® also — wird die derzeit
noch flielende Ausgrenzung eines das ,Ende” iber-
dauernden ,Israel” von Gott vollzogen werden. Nur
auf solchem Wege ist unserem Autor iiberhaupt
noch vorstellbar, dafl ein ,Israel” die erwartete end-
giiltige Abldsung der irdischen Weltmacht durch
das ewige Reich Gottes tiberstehen wird. Angesichts
des rapiden Zerfalls der jiidischen Gemeinde zur
Zeit des jiidischen Reformversuchs im Jerusalem der
Jahre 175-164 v. Chr. war die dringlich gewordene
Auseinandersetzung um ein neues Selbstverstand-
nis ,Israels” nach der Meinung des Verfassers des
Danielbuches nicht mehr mit den Mitteln einer
Deutung oder Umdeutung der alten Geschichis-
erinnerungen lsraels zu fiihren, da dieses Israel nicht
mehr existierte — seitdem in Jerusalem Juden gegen
Juden aufgestanden waren, um mit Hilfe eines heid-
nischen Kdnigs, des Seleukiden Antiochos IV Epi-
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phanes, die Tora vom Sinai auler Kurs zu setzen und
sich ganz den Vilkern ringsum gleich zu machen.
Nachdem also in jener Gegenwart die Tora den Ju-
den nicht mehr eindeutig vom Nichtjuden zu schei-
den vermaochte, konnte nach Meinung unseres
Verfassers das, was ,[srael” an dem allein von Gott
heraufzufihrenden ,Ende” sein wiirde, nur noch
von dem beispiellosen Wunder abhingen, welches
Gott jenseits der Grenze des Todes und im Zuge ei-
ner voiligen Neuschdpfung wirken sollte und das
den Akt eines Gerichtes einschlieBen wiirde.

An dieser Stelle ist dann die Gelegenheit fiir ein
Restimee glinstig: In der erstens Hélfte des zweiten
Jahrhunderts v. Chr. beginnt sich im Judentum ein
neuartiges Modell der Erlosung abzuzeichnen. Was
seine Vertreter von allen bisherigen Sprechern ,,ls-
raels” trennt, gibt sich erstmals und mit grofier ge-
danklicher Entschiedenheit als ,Eschatalogie” zu
erkennen, als Hoffnung auf ein ,Ende” aller Tage.
Fiir diese ,,Apokaiyptiker’, wie wir sie unverstindig
zu bezeichnen pflegen, konnte Erldsung nicht mehr
wie noch fiir den Propheten Hosea als neue Land-
nahme verstanden, nicht mehr wie noch fiir Jesaja
in den Spuren eines neuen David oder in den Um-
rissen eines neuen Zion erhofft, nicht mehr wie
noch fiir Jeremia als neuer Bundesschluf begriffen
und nicht mehr wie fiir Deuterojesaja als neuer Exo-
dus erwartet werden. Die Erldsungserwartung jener
Apokalyptiker ist vielmehr utopisch in einem stren-
gen theologischen Sinn. Mit einer rasanten Folge-
richtigkeit erwarten sie alles von einem ,Ende’
dessen Zeitpunkt und Umrisse Gott allein abzuse-
hen vermag und {iber das es inhaltlich nur soviel
auszusagen gibt, dal es eine grundstiirzende Verdn-
derung der Machtverhiltnisse auf der Erde und un-
ter ihren kosmischen Obsessoren mit sich bringen
wiirde. Denn Gottes Herrschaft sollte an diesem
~Ende” ein fiir alle Mal verwirklicht werden.

Dieses strikt utopische Erlésungskonzept begiin-
stigte den Gedanken an zwei vollig verschiedene
Weltzeiten: an eine erste Weltzeit, die sich ihrem
von Gott bestimmten ,,Ende” zuneigte, und an eine
zweite Weltzeit, die noch ausstand und in der nach
jenem ,Ende* die unbeschrinkte und unein-
schrinkbare Herrschaft Gottes auf der Erde und im
Kosmos durchgesetzt sein wiirde. Und zuch das er-

gibt sich noch schlissig aus dem beschriebenen
Neuansatz der frithjlidischen Apokalyptik: Thre
ganz dem ,Ende” hingegebene Hoffnung erlaubte
es den apokalyptischen Verkiindigern, den eigenen
Standort stets am ,Ende” der ersten Weltzeit unmit-
telbar vor dem Einbruch der Erlosung festzuma-
chen. Deshalb ist die Stimmung akuter und
ungeduldiger Naherwartung die normale und logi-
sche Begleiterscheinung dieses Eridsungsmodells.

Urchristenium und Apokalyptik

Und hier schiieBt sich dann der von uns be-
schrittene Kreis — wenn wir Paulus davon reden ho-
ren, daB mit der Auferweckung Jesu aus den Toten
der neue Aon begonnen habe und der alte entmach-
tet sei (Gal 1,1-2), Es wird sichtbar, dab die Zltesten
Chrigten die apokalyptische Weltanschauung des
Friihjudentums als unverzichtbare und selbstver-
stindliche Voraussetzung ihres Wissens und vor al-
lem auch ihrer Erfahrung mit dem Geschick Jesu
von Nazaret betrachteten. Die ersten Christen, die
uns also sagen, daR sie den ,aus den Toten Erweck-
ten“ — wie auch immer - erfahren haben, hatten
offensichtlich gar keine andere Wahl, ais ihn, so wie
sie ihn erfubren, in den Horizont des apokalypti-
schen Glaubens an das von Gott heraufzufiihrende
LEnde” aller Tage einzuzeichnen. Die apokalypti-
schen Verstehenskategorien waren fiir sie die atlein
und primér addquaten Mittel, um das zu begreifen
und zu entfalten, was mit diesem gekreuzigten Na-
zarener nach seinem Tode geschehen war. Das, was
die friihjiidische Apokalyptik erwartete: ein nach ei-
ner heillos verlaufenen Vergangenheit am ,,Ende”
von Gott ganz neu zu gestaitendes Heldl, fiir das es
keinerlei Analogien in einer zur{ickliegenden Heils-
geschichte gab — das war entsprechend ihren Erfah-
rungen mit der Auferweckung Jesu von Gott
begonnen worden. Das theologische Grundwissen
der frithjlidischen Apokalyptik war es, welches die
Aussage, dafl ,,Gott Jesus aus den Toten erweckte’
{iberhaupt erméglichte, indem es erlaubte, das Ge-
schick des Gekreuzigten mit der Erwartung und
dem Eintreffen der Endzeit zu verklammern.

Dies alles und noch sehr viel mehr macht die
Folgerung unausweichlick, daf wir Christen die
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frihjiidische Apokalyptik in unseren Wurzeln
haben, dali zwischen den Zeilen ihres Bekennt-
nisses unser christlicher Glaube seinen Anfang
nimmt,

Damit aber beginnen erst die eigentlichen Fra-
gen. Etwa, ob heute dieses antike apokalyptische
Weltbild des friihen Judentums {iberhaupt noch ver-
tretbar und mit unserer weit Gberlegenen Weit-
kenntnis noch zusammenzuhalten ist. Und vor
allem wird eine andere Frage bedringend. Sie ist
nach meinem Erachten die Frage im Mittelpunkt
schlechthin. Sie hat noch einmal mit 1 Kor 15,35-58
zu tun — also mit der einzigen Stelle des Neuen Te-
staments, in der ausfiihrlicher von unserer Aufer-
weckung aus den Toten die Rede gent,

Paulus bleibt hier ganz in den Koordinaten der
friihjlidischen Apokaiyptik, wenn er sagt, daR Aufer-
weckung der Toten eine ,Verwandlung” meine.
Denn in Rom 4,17 erklirt er uns das niher Dort
heilt es: ,[as ist der Gott, angesichts dessen Abra-
ham geglaubt hat als an den, der die Toten lebendig
macht — das heillt: an den, der das Nichtsein ins
Sein ruft. Demzufolge ist Auferweckung der Toten
durch Gott gleichbedeutend mit Neuschdpfung.
Dann aber stellt sich zentral und unausweichlich die
Frage, was denn das Kontinuum sein kann — der
verbleibende Identititstréger zwischen dem alten,
gestorbenen Menschen und dem ganz anderen,
von Gott im Zuge seiner Auferweckung aus den To-
ten neu erschaffenen. Wenn wir uns auf Paulus in 1
Kor 15,35-45 verlassen, dann kann es eigentiich kei-
ne andere Kontinuitdt geben als die das Stadium der
villigen Vernichtung des Menschen in Tod und Ver-
wesung durchtragende und {iberdauernde Erinne-
rung Gottes.

Und das ist es dann, was ich als Extrakt und Re-
sultat einer Durchsicht der neutestamentlichen
Nachrichten anbieten kann: dieses Vertrauen in die
Erinnerung Gettes an unsere Geschichte und die
Zuversicht, dal Gott diese unsere Geschichte im
Akt einer Neuschopfung ebenso zu ihrem ,Ende”
bringen wird wie die Geschichte des jesus von
Nazaret,

Mehr ist es nicht, aber auch nicht weniger. Wenn
Sie wollen: eine Hoffnung mit nach wie vor unkla-
ren Konturen!
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Mit Nachdruck machte ich nur noch eines an-
merken. Gegeniiber dem Gedanken der Unsterb-
lichkeit der Seele, den man bis ins 19. Jahrhundert
hinein geradezu fiir rational beweisbar hielt, kann
heute der Gedanke einer Auferweckung der Toten
als weitaus niichterner geiten. Zum einen deswe-
gen, weil er mit der Beschrankung auf die Metapher
des Erwachens vom Schlafe den durch nichts zu
tiberwindenden Abstand von allem respektiert, was
jenseits der Todesgrenze liegt, Die Unsterblichkeits-
lehre behauptet statt dessen hier zwar Kenntnisse,
vermag aber einen solchen Anspruch nur durch ei-
ne illusorische Verselbstindigung des seelischen Er-
lebens von seinen leiblichen Bedingungen einzu-
18sen. Zum anderen hat die Erwartung einer Aufer-
weckung der Toten heute auch darin einen Vorzug,
daf sie — wenn man 1 Kor 15,35-58 zum Gelinder
der Orientierung macht — keineswegs nahelegt,
mit einer Art gerdumigen iibernatiirlichen Wissens
von einer alier menschiichen Erfahrung verborge-
nen Zukunft des Menschen triumen zu miissen.
Vielmehr gibt der Umstand, daf etwa Paulus keinen
Begriff fiir das Uberdauernde oder Kontinuitit-Bil-
dende hat und eine solche Vorstellung offensicht-
lich: auch gar nicht anstrebt, den energischen Hin-
weis, dal Neuschdpfung gemeint ist, und dafB
zwischen Vernichtung und dem génzlich anderen,
neuen Leib nichts bleibt als das Andenken Gottes an
die zuriickliegende Geschichte des einzelnen Men-
schen. Dieses Geddchtnis Gottes jedoch hat fiir den
Christen seine Zuverldssigkeit in einem Falle bereits
erwiesen: in der Geschichte Jesu von Nazaret, der
am Kreuze endete und den Gott von den Toten auf
erweckte.
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Die Rede von Tod und Auferstehung Jesu im

hellenistischen Kontext

Die Apostelgeschichte Kap. 17 1At Paulus auf dem
Areopag gebildeten Griechen die Christusbotschaft
verkiinden. Was die vorausgesetzte Verehrung eines
transzendenten Gottes angeht, kann der Apostel we-
nigstens an eine Altaraufschrift und ein Dichterwort
ankn{ipfen. Mit der Auferweckung Jesu aber mul er
sie unvermittelt konfrontieren {V. 31). , Als sie aber
,Auferstenung der Toten’ hirten, hdhnten die einen,
die andern sagten: wir wollen von dir ein andermal
darfiber horen'* (V. 32). Kennt die griechische Reli-
gion nicht so etwas wie leibliche Auferstehung? Was
mulbte es fiir die Auferstehungsbotschaft bedeuten,
daR sie in einen Raum ohne Resonanz erging? Wur-
de sie bei ihrer Aufnahme selbst verindert?!

Die Heiden, ,,Menschen, die keine
Hoffnung haben*?

Die allgemeine Formulierung von Apg 1732 ver-
rit, daB nicht erst die Auferweckung jesu, sondern
schon ,Auferstehung der Toten” {iberhaupt fiir die
Griechen schwer denkbar war. Nun kann der Reli-
gionswissenschaftler fragen, was in der iranischen Re-
ligion, im Judentum, aber auch bei manchen
Naturvolkern? die Hoffnung auf eine leibhafte Aufer-
stehung in der Endzeit ermoglicht. Er wird auf zwei
Bedingungen stofien:
— den Glauben an einen allmichtigen Schipler
der Welt und des Menschen,
— die Uberzeugung, dab dieser Gott eine leid-
volle Gegenwart durch einen radikalen Neuanfang
abiisen wird.
Beide Voraussetzungen waren in der volkstiimli-
chen griechischen Religion nicht gegeben. Der Tod
gilt als nicht wieder riickgingig zu machende Kon-
sequenz des Menschseins. S¢ sagt Apollon in der
Tragtdie , Eumeniden” des Aischylos {V. 6471f):
pZeus kann Fesseln l6sen..., doch hat der Staub
einmal das Blut eines Mannes geschitirft, der starb,
gibt es kein Aufstehen. Fir solche hat mein Vater
! Vgl W Pjtschey Die ,Auferstehung® in der kiassischen Antike, in:
Kairos 8 {1965} 208-215; AJM. Wedderburn, Baptism and Resurrection
(WUNT 44), Tibingen 1987 181-211 und das 2. Kap. in meinem Sach-
buch zar Bibel ,Christus unter den Girtern'] Stuttgart 1993

? Vel E Konig, Zarathustras lenseitsvorstellungen und das Aite Testa-
ment, Wien 10604; H.-J Kiimkeit. Der iranische Auferstehungsglaube, in:

ders. [Hg.), Tod und Jenseits im Glauben der Vilke;, Wiesbaden 1978
62-70; ] Haekel Zur Frage der endzeitlichen ,Auferstehung”in den Re-

(Zeus) keine Zauberspriiche geschaffen, obwohl er
doch sonst alles oben und unten erschiittert und
Sfestsetzt..

Zeus ist zwar der Lenker der Welt, aber nicht ihr
Schipfer; deshalb kann er den Gang der Natur nicht
umkehren.

Der durchschniitliche Grieche lebte in der Ge-
genwart ohne grofie Zukunftsentwiirfe. Nur ein paar
Dichter triumten von der Wiederkehr des anfingli-
chen Goldenen Zeitalters. Da man keine endzeitli-
che Neuschdpfung kannte, konnte man sich ,Auf-
erstehung” nur als Riickkehr aus dem Hades auf die-
se Erde vorstellen. Dies passiert schon einmal in der
Sage (z.B. Herakles fiihrt Alkestis von der Schwelle
zur Unterwelt zuriick). Von vorgesckichtlichen Ge-
stalten wie Asklepios erzihlte man, daB sie so Tote
erweckt haben. Aber in aufgekldrteren Zeiten war
es fiir die Gebildeten héichstens denkbar, daf ein
Kundiger (etwa Empedokies) einen Scheintoten
zum Leben zuriickholt. Nur niedere Volksschichten
trauten Magiern und Scharlatanen die Belebung
von Leichnamen zu. [mmer aber muf der so Er-
weckte wieder sterben. Eine verklarte Leiblichkeit,
die Gott am Ende der Tage verleint, kommt hier nir-
gends in Sicht. Deshalb setzen auch die Grabin-
schriften, wenn sie {iberhaupt ein Weiterleben nach
dem Tod erkennen lassen?, auf die Unsterblichkeit
der Seele, wie sie in gewissen philosophischen Krei-
sen (Pythagoreer und Platoniker, nicht dagegen Epi-
kureer, zundchst auch nicht die Stoiker) begriindet
worden war. Oder sie wenden mythische Modelle
wie die Entriickung von Gétterlieblingen oder
Heroen auf die verstorbenen Lieben an. Manche
Mysterienkuite, besonders der von Eleusis, aber
auch dionysisch gefdrbte, versprachen den Einge-
weihten ein gliickliches Dasein im Jenseits. Der Leib
aber verfillt in der Erde, Das ist fiir Paulus kein richti-
ges Leben; deshalb charakterisiert er die Heiden
von seiner Warte aus zu Recht pauschal als solche,
Jdie keire Hoffnung haben“ (1 Thess 4,13).

Hgionen der Naturvitker in: Kairos 7 [190.5) 235-242.

Das sind nur etwa 10 8. Dabei mufl man berdcksichtigen, dag nur eine
gefobene Schicht sich solche Gedichte leisten konnte. Vel B Hoff
mann, Die Toten in Christus (NTA NF 2), Miinster 31978, 44-57: R Latti-
more, Themes in Greek and Latin Epitaphs [lltinois Studies in Language
and Literature 281.2), Urbana 1942; G. Barth, Zur Frage derin 1 Korin-

ther 15 bekdmpften Auferstehungsleugnung, in: ZNW 83 (1992}
187-201,
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Das biblische Denken ist ganzheitiich; deshalb
muf die Rettung vom Tod Leib und Seele umfassen,
wenn (iberhaupt solche Komponenten unterschie-
den werden. Bei den Griechen dagegen verarbeite-
ten religitise und philosophische Strémungen (die
~Orphiker’, Platon und seine Schule) die Negativer-
fahrurgen auf dieser Erde so, daR sie den Leib ab-
werteten, als ,Gefingnis der Seele® betrachteten.
Der Tod bedeutet dann ihre Befreiung, Deshalb
wehrt sich ein Mittelplatoniker wie Celsus (in ei-
nem etwa 178 n. Chr verfaliten antichristlichen
Famphlet, erhaiten in der Gegenschrilt des Orige-
nesV 14] heftig gegen den Gedanken, daft die Toten
mit demselben Fleisch auf die Erde heraufkornmen
sollen, Gott kann wohl der Seele ewiges Leben ver-
leihen. Die Leichen aber, sagt er mit Berufung auf
Heraklit, sind verwerflicher als Mist. Wir diirfen uns
die Antike nicht nur leibbejahend vorstellen. Gera-
de bei den Intellektueilen hatte sich der Dualismus
fest eingenistet.

20

Auf digser Tonflasche aus Salo (Ende 1, Anfang 2. Jh.)
JSahrt Dionysos im Triumph auf einem von wilden Tieren
gezogenen Wagen. Er wird von der Siegesgéttin gekront;
seine Gestalt reicht bis zum Himmel, der durch einen Bo-
gen mit Tierkreiszeichen angedeutet ist. Dariiber ist noch
einmal ein Zweigespann mit dem Gott zu sehen. Die Auf-
schrift lautet: Liber fromischer Name des Weingotts) in
Deum {zum Gott). Quelle: M. | Vermaseren, Liter in
Deum (EFRO 53), Leiden 1976, Tajel V bzw. IX.

Ein halbwegs brauchbares Denkmodeil:
vergdttlichte Menschen

Waren so die Aussichten fiir gewdhnliche Sterb-
liche diister, so hatte sich doch in hellenistischer Zeit
ein geldufiges Denkmodell herausgebildet, mit dem
man einigermafien rational erkliren konnte, wa-
rum eigentlich nicht zu den Olympiern zihiende
Gottheiten doch tatsachlich als Gotter verehrt wur-
den. Paradebeispiele waren Herakles, Dionysos und
Asklepios. Demnach handelt es sich bei ihnen ur
springlich um Menschen, die wohl einen gittli-
chen Vater hatten, aber an sich sterblich waren.
Doch wegen ihrer Verdienste — tapfer ertragene
Miihen bei Herakles, bei Dionysos die Einfiihrung
des Weinbaus, bei Asklepios die drztliche Kunst —
wurden sie nach threm Tod in den Himme] erhoben
und geniefen jetzt Unsterblichkeit, und zwar nicht
nur der Seele, wie etwa bei Herakles das Verschwin-
den der sterbiichen Uberreste bewies.

Die Rede von Tod und Auferstehung Jesu im hellenistischen Kontext

Die ersten christlichen Schriftsteller, die sich aus-
driicklich mit heidnischen Vorstellungen auseinan-
dersetzen (das tut Paulus nicht!), die sogenannten
Apologeten des 2. Jh. n. Chr, greifen bewuBt aul die-
ses Modell zuriick, um darzutun, daB der Tod einem
Sohn-Gottes”-Sein nicht widerspricht. So weist Ju-
stin in seiner Apologie Kap. 21,2 unter anderem hin
auf ,,Asklepios, der ein Hefler war vom Blitz er-
schlagen in den Himmel aufstieg, auf Dionysos, der
zerrissen wurde {ndmilich nach dem orphischen
Mythos als Kind von den Titanen}, auf Herakles, der
um den Miihen zu entfliehen sich dem Feuer iiber-
gab". Die christlichen Autoren gebrauchen fiir diese
Gottgewordenen nichl nur die auch den Griechen
bekannte Begrifflichkeit der Himmelfahrt, sondern
iibertragen auf sie auch die jlidisch-christliche der
Auferweckung, So hélt Theophilus von Antiochien
{An Autolykos 1 13) dem Auferstehungsleugner
entgegen:

JUnd dann glaubst du auf der einen Seite, dafi
Herakles, der sich verbrannt hat, jetzt lebl, und daf3
Asklepios, der vom Blitz erschiagen wurde, wieder
auferweckt worden sei; auf der anderen Seite bist
du voll Unglauben den Ausspriichen Gottes ge-
geniiber:

Doch bei genauerer Untersuchung zeigt sich,
dal die heidnischen Quellen diese Vergétilichung
kaum jemals als Auferstehung beschreiben. Sie hat-
te ja nur die Riickkehr ins irdische Leben, nicht aber
den Aufstieg zum himmlischen, ewigen Leben be-
deutet. Eine Ausnahme bildet nur der orphische
Dionysos-Mythos, wo er dem agyptischen des Osiris
angeglichen wird. Urspriinglich erzdhlte man in
den geheimen Zirkeln der Orphiker, daB der kleine
Dionysos — hier Zagreus genannt — von den Tita-
nen betért und in Stiicke gehauen wurde, die sie
dann kochten und auf Spiefen brieten. Der erziirnte
Zeus zerschmetterte sie mit seinem Blitz. Aus ihren
zerschmorten Resten entstanden die Menschen, die
- dies wohl der Sinn des Mythos — so immer etwa
Titanisches, Gott Widerstrebendes in sich haben.
Athene aber habe dzs Herz des Kindes gerettet, aus
dem dann wieder ein neuer Dionysos, der uns ver-
traute Weingott, erwuchs. Dies ist keine Auferste-
hung, sondern eine Art Wiedergeburt. Anders nun
die dgyptisierende Version: Danach hitten die Gét-

termutier Rhea oder Demeter die Glieder des von
den Titanen Zerrissenen wieder zusammengefiigt
wie auch Isis die des Osiris. Daraufhin sei er ,wieder
zum Leben gekommen” {so der hellenistische Dich-
ter Euphorion, 3 Jh. v. Che). Wo es derart um die
leibliche Integritdt geht, kann Justin, Dialog mit
Tryphon 69,2, sachgemif dafiir ,auferstehen” ein-
setzen.

Fiir einen heidnischen Horer sind also definitive
Rettung aus dem Tod und Gottwerden gleichbedeu-
tend. Er hatte deshalb keine Schwierigkeiten, Rém
1,4 zu verstehen, we eine vorpaulinische Wendung
vom Davididen Jesus sagt:

weingesetzt zum Sohn Gottes in Macht aufgrund
der Auferstehung von den Ioren.”

Neoch mehr ging ihm der in heidenchristlichem
Milieu formulierte Christus-Hymnus in Phil 2,6-11
ein, der die Auferstehungsterminciogie vermeidet:
Gott hat den bis zum Kreuzestod Gehorsamen zum
kultisch anrufbaren , Herrn® erhtoht — nicht viel an-
ders als den seinem Vater gehorsamen Herakles.

Wohl weil solche griechisch geprégten Christen
die Auferweckung Jesu als Himmelfahrt und Ver-
gottlichung falten, wurden die Thessalonicher, die
doch die Botschaft von der Erweckung Jesu aus den
Toten vernommen hatten (vgl. 1 Thess 1,9f), ange-
sichts von Sterbefdlien in ihrer Gemeinde ratlos {vgl.
1 Thess 4,13K). Ja, in Korinth konnten ,einige” die
Auferstehung Jesu bekennen und dabei eine Aufer-
stehung der Toten bestreiten. Die Christologie wur-
de nicht anthropologisch umgesetzt. Paulus hemiiht
sich in 1 Kor 15, innen den Widersinn solcher Be-
wubiseinsspaltung klarzumachen, Auch die Er-
scheinungen mufiten einem antiken Rezipienten
bestétigen, dak Jesus in den Himmel versetzt wurde.
Daflir haite er Analogien, etwa in der Romulus-
sage?. Fiir eine Auferstehung, wie er sie verstand —
ndmlich als Riickkehr auf die Erde —, brauchte es
keine Erscheinungen. In thnen offenbarte sich der
Vergiittlichte immer schon vom Himmel her. Was al-
50 jiidisch gesehen unméglich ist, dafl ein Mensch
Gott und so unsterblich wird, konnte den grie-
chisch-rémischen Adressaten des Evangeliums zu-

4 Vgl etwa Plutarch, Romulus 277 auch von Aneas, Herakles, Peregrinus
Froteus, Apollonius von Tvana und anderen werden Visionen bericheer,
die eine Entrickung bestatigen.
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Lieses sidonische Tongefdl (4. jh. v. Chr) zeigt von unten links im Uhrzeigersinn gelesen: 1. den Gott auf dem Scheiter-

haufen,_ 2 ein Rggcho;;fe; 3 den Sarkophag, von Priestern bewach, 4. den aufersiehenden Cott auf einem Podest.
Mondsichel, gefliigelte Sonne und Morgenstern scheinen die Zeitanzuzeigen. Aus C. Bonnet, Melgart (s. Anm. 8], Fig, |,

nichst eine Stiitze bieten. Die leiblichen Implika-
tionen von Auferstehung wurden vielleicht dabes
liberhort, und Paulus muf ihnen Nachhilfeunter-
richt geben, wenn sie fragen: ,Mit welchem Leib
kommen denn die Toten daher?* (1 Kor 15,35ff).

Weniger wichtig: sterbende orientalische
Gottheiten

Der informierte Leser mag bei der Erwihnung
des Osiris-Mythos gleich gedacht haben: Gibt es
denin nicht in Asien und Agypten sterbende und auf-
ersiehende Gotter, deren Kult in der Kaiserzeit im
ganzen Mittelmeerraum verbreitet war, Nicht nur
Osiris, sondern auch Adonis, Attis? Mufite Jesu Tod
und Auferweckung bei einem Zeitgenossen nicht
gleich die Erinnerung an diesen Fp von Géttern
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wachrufen? So dachten auch die seg. ,Religionsge-
schichtliche Schule” und ihre Gefolgsleute am An-
fang dieses Jahrhunderts. Nun habe ich in einer
friineren Nummer dieser Zeitschrift> diese Art von
Gottern vorgestelit und zu zeigen versucht, wie sie
aus ihren urspriinglichen Funktionen, Fruchtbar-
keil, aber auch konigliche Macht zu garantieren,
herauswachsen und — vergeschichtlicht — dem ein-
zelnen Frommen {'Iberwindung des Todes verkor-
pern kdnnen. Die heutige Forschung legt jedoch
den Ton darauf, daR ihre Feste im wesentlichen Be-
gingnisse ihres Todes mit Klage und Trauer waren.,
Teilweise erhalten sie erst in den nachchristlichen
Jahrhunderten einen freudigen Akzent; und nur in

3 Sterbende Gotter als Identifikationsfiguren” im den Mysterienkulten
gewidmeten Heft 4 von Bibel und Kirche 45 11000} 132-139
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christlichen Zeugnissen wird von der Auferstehung
dieser Gotter gesprochen. Diese Entwicklungen in
Ritus und Mythos kann man nicht mit Sicherheit fiir
die Zeit eines Paulus voraussetzen. Das gilt beson-
ders flir den Attis- und Adoniskult.

Bei Osiris war immer schon die Bergung und
Wiederbelebung des Leichnams erzéhlt und rituell
aktualisiert worden. Isis und ihre Schwester Neph-
tys rufen ihm zu, er solle aufstehen. Der so ,Gerette-
te" wird zum Herrscher der Unterwelt. Kann man
das als Auferstehung bezeichnen? Esist jedenfalls an
dgyptischen Malstiben gemessen ein Maximum an
Leben fiir einen Verstorbenen, waobei die kérperli-
che Unversehriheif — wie in keiner anderen Kultur
— eine grofle Rolle spielt. Zumal nach spitestens seit
dem Neuen Reich {blicher Anschauung der Son-
nengott um Mitternacht mit Osiris verschmilzt, er-
méglicht diese hithere Daseinsweise dem zu Osiris
Gewordenen, daf er tiglich neu mit dem Aufgang
der Sonne von der Himmelsgdttin geboren wird
und mit Re am Himmel kreist. Die Frage ist nur, was
von diesen dgyptischen Glaubensinhalten ans Ohr
eines normalen Bewohners der damaligen Okume-
ne drang. Immerhin wird in einer griechischen Pro-
pagandaschrift, die auf dem Oxyrynchos-Papyrus
1380 verewigt ist, Isis als die gepriesen, die den gro-
Ben Qsiris unsterblich machte {Z. 242f). Wahr-
scheinlich dachte sich das ein hellenistischer Horer
als Vergdttlichung verdienter Méinner War doch
Osiris nach Diodor von Sizilien I 21 in det Urzeit Ko-
nig iiber Agypten. Isis habe die Agypter an die Wohl-
taten des Ermordeten erinnert und ihnen befchlen,
ihn wie einen Gott zu ehren.

Uns weniger bekanns, aber damals in der ganzen
punischen Welt und dariiber hinaus populér war
der Kult des Melqart, des Hauptgottes von Tyrus. Jo-
sephus bezeugt von ihm ein altes Fest der , Aufer-
weckung” {Altertimer VIII 145f; Gegen Apion |
117ff). Sie verbiirgte wohl Wohlstand und Macht fir
Konig und Stadt. Dabei scheint seine Statue aufge-
richtet worden zu sein; zumindest ist ca. 20mal der
Kulttitel ,Erwecker der Gottheit” belegt. C. Bon-
nett hat dieser Begehung ein Gefif aus Sidon 4. Jh.
v. Chr} zugeordnet, das in vier Szenen das Schicksal

6 . Bonnet, Melqart {Studiz Phoenicia 8), Leuven — Namur 1988; vol.
auch 5 Ribichini, Art. , Melgart} in: Dicitfonary of Deities and Demons

des Gottes vom Tod auf dem Scheiterhaufen bis zu
seiner Auferstehung am 3. Tag zeigt. In der griechi-
schen Kultur wurde er mit Herakles identifiziert,
der auch auf dem Scheiterhaufen gestorben war. Ei-
ne ihnliche Feier mit Scheiterhaufen ist fiir den
Herakles von Tarsus tiberliefert, hinter dem der kili-
kisch-luwische Gott Sandon stecken mag, Wir se-
hen, dab die Griechen diese urtiimlichen Kulte fir
Stadtgétter so umgedeutet haben, daR sie darin das
Muster wiederfanden: Einzug in den Olymp nach
irdischer Miihsal und Tod.

Fazit: Diese orientalischen Kulte sind fiir die Auf-
nahme der Christusbotschaft im 1. Jh. n. Chr. weni-
ger wichtig als das Modell der Apotheose, das ja im
Kaiserkult eine Neuauflage erfuhr Sie werden, so
weit wir das erkennen kbnnen, selbst nach diesem
Muster interpretiert. Durch die Vergéttlichung
riicken diese Gestalten nicht in unerreichbare H&-
he, sie werden zu erstrebenswerten Vorbildern, vor
allem dann, wenn man ihnen in der Mysterien-
weihe besonders verbunden wurde (so im Fall des
Osiris). So erhdlt ihr Aufstieg auch soteriologische
Bedeutung.

Einige Folgerungen

Das scholastische Axiom ,Was aufgenommen
wird, wird nach dem Ma& des Aufnehmenden auf
genommen” bewahrheitet sich auch bei der in ei-
nen hellenistischer: Kontext hinein gesprochenen
Auferstehungsbotschaft, Die Horer konnten die Auf-
erweckung Jesu als Vergtittlichung eines Wohititers
der Menschheit — so zeichnet ja auch Apg 10,38
den irdischen Jesus — begreifen. Dabei wurden
zwel Komponenten dieser Botschaft vernachlédssigt:

— Die Leiblichkeit dieses Geschehens. Dies kam
dann zum Vorschein, wenn es galt, daraus die Folge-
rung fiir das Geschick der christlichen Toten zu zie-
hen. Was vielleicht in Korinth nur Zweifel war, wird
bei den Gnostikern, einem einfluBreichen, geistig
hochsiehenden Teil des Christentums im Z. und 3.
Jh. . Chr, zu einem weltanschaulichen Gegenent-
wurf. Sie verfochten, daf es keine Auferstehung des
Fleisches gibt, sondern nur eine der Seele. Der ur-

in the Bible, Leiden — New York — Koln 1995, 1053-1058,
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springtich auf den ganzen Menschen gemiinzte Be-
griff wird zwar aus kirchlicher Tradition aufgenom-
men, aber auf die jetzt schon mdégliche Erkenntnis
umgelegt. Hier kommt die griechische pessimisti-
sche Sicht des Leibes zum Tragen, die es erschwerte,
den jiidisch-christlichen Auferstehungsglauben voll
zu rezipieren. Doch wollten die Grostiker wohl
auch nicht mehr auf eine sich immer weiter hinaus:
zigernde endzeitliche Auferstehung warten. Damit
kommen wir zu einer zweiten Schwierigkeit, die
auch die unsere ist:

— Der eschatologische Charakter der Auferste-
hung Jesu, Fiir Paulus ist sie ja gleichsam der Anfang
vom Ende, der Beginn der endzeitlichen Totener-
weckung, welche nicht nur sachlich, sondern auch
zeitlich nah daraus folgt. Gott volizieht an Jesus vor-
weg, was nach dem Glauben der meisten juden
dem Frommen im neuen Aon verheifler ist. Dieser
Verstindnishintergrund war bei den aus dem Hei-
dentum kommenden Harern nicht gegeben und fiir
die Auffassung von Auferstehung als Erhdhung in
gottliche Position auch entbehrlich. Verbal wurde er
in der kirchlichen Verkiindigung zwar immer fest-
gehalten, aber faktisch wurde die Auferweckung Je-
Su zum isoliert mitten in der Geschichte stehenden
Ereignis, wahrend die Auferstehung der Christen
sich auf den St. Nimmerleinstag verschob. Bei der
Bewiltigung des Todesschocks treten an ihre Stelle
andere Hoffnungsbilder. Oder wie bei den Gnosti-
kern redet man weiter von Auferstehung, versteht
aber darunter nicht das, was sich religionsgeschicht-
lich mit dem Wort festmachen L6t

Dies macht uns zum Schluf noch einmal be-
wult — und mehr kann ein Religionswissenschaft-
ler nicht leisten —, wie situationsbezogen Verkiin-
digungsinhalte sind, wie beschrinkt deshalb auch
ihre Rezeption sein muf. Die Erkenntnis dieser ih-
rer Konkretion ist aber gerade Vorbedingung fiir das
Unternehmen, sie in andere Epochen und Kulturen
zu iibersetzen®,

D Dieter Zeller ist Professor fiir Religions-
wissenschaft des Hellenismus an der Johannes
Gutenberg-Universitit Mainz.

Seine Anschrift lautet: Philologie Ill, Universitit
Mainz, 55099 Mainz
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Plinius: Kein Leben nach dem Tod

Plinius der Altere (1. Jh. n. Chz), gibt seine vom
Epikureismus beeinfluRte Sicht der Existenzmag:
lichkeiten nach dem Ted in Buch 111, Kap. 55 sei-
ner ,Naturgeschichte” wieder:

Nach dem Begribnis (herrscht) leere Dunkel-
heit der otengeister (manes). Alle haben vom letz-
ten 1ag an dasselbe wie vor dem ersten, und es gibt
vom 1od an nicht mehr Wahrnelunung fiir Leib
oder Seele als vor der Geburt.

Als téricht beurteilt er auch die verschiedenen
umlaufenden Ansichten {iber das Schicksal der
Verstorbenen: die platonische (i} wie die pytha-
goreische (2], den traditionellen rémischen Toten-
glauben {3} ebenso wie die postmortale Vergiit-
lichung, etwa im Kaiserkult (4). Sie scheitern, weil
sie eine Selbstindigkeit der Seele annehmen:

Denn dieselbe Torheit verbreitet sich auch in
die Zukunjt und ligt sich fiir die Zeiten des Todes
selbst Leben vor, sei es [1] die Unsterblichkeit der
Seele, sei es {2} den Gestaltwandel (Reinkarna
tion), sei es (3} indem sie den Unteren Wahrneh-
mung verleiht und die Manen verehrt und (4) zu
einem Gott macht den, der schon aufhérte, ein
Mensch zu sein. Als unterschiede sich die Weise
zu atmen (beim Menschen) von der anderer [e-
bewesen oder als gibe es nicht viel langlebigere
Wesen, denen niemand eine dhnliche Unsteri
lichkett zuspricht. Was ist aber der Leib der Seele
an sich? Woraus besteht er? Wo hat er Denken?
Wie (ist ihm) Sehen, Héren (moglich) oder wer

Sfiihit? Was kann er davon fiir einen Gebrauch ma-
chen oder ohne diese Sinne fiir ein Gut haben?
Was ist schiieflich der Sitz und welche Menge von
schattenhaften Seelen gibt es durch so viele Jahr-
hunderte? Das sind Erfindungen von kindlichen
Beschwichiigungen, Erfindungen einer Sterblich-
keit, die begierig ist, nie aufzuhdren.

An Losungen, dieauch den Leib einbeziehen,
kennt er nur die des griechischen Philosophen De-
mokrit, die an Agyptische Methoden erinnert.
Nach einer Parallele bei Varro soll er empfohlen
haben, den Leichnam in Honig zu konservieren,
damit er wieder belebt werden kann. Das fiihrt Pli-
nius dadurch ad absurdum, daR Demokrit selber
offensichtlich nicht wieder zum Leben kam.

SV |

Johannes Beutler

Die Stunde Jesu im Johannesevangelium

Befragt man das Johannesevangelium nach sei-
ner Vorstellung von der Auferstehung Jesu, so wer-
den bisherige Selbstverstindiichkeiten pi6tzlich
fraglich. Kein Zweifel: die Aulerstehung jesu bildet
auch fiir den Vierten Evangelisten: den Wende- und
Angelpunkt seines Werkes. Das Johannesevangeli-
um ist durchgingig aus nachgsterlicher Sicht ge-
schrieben, wie jlingst eine Dissertation sehr schin
aufgezeigt hat.! Doch unterscheidet sich seine Sicht
sowch! von der Auferstehung Jesu als auch von der-
jenigen der Gliubigen deutlich von den Vorstellun-
gen, die wir von den Synoptikern: oder von Paulus
her gewohnt sind. Es erscheint dabei ratsam, zu-
néchst von der eigentiimlich johanneischen Sicht
von Auferstehung der Toten und ewigem Leben aus-
zugehen, bevor wir nach den Auswirkungen dieser
verdnderten Sicht auf die Vorstellung von der Aufer-
stehung Jesu bei Johannes fragen. Von beiden
Gesichispunkien her werden sich dann auch Foige-
rungen flir heutige Rede von der Auferstehung Jesu
und der Gliubigen ergeben.

Auferstehung, Gericht und ewiges Leben im
Johannesevangelium

Von der ,,Auferweckung” oder ,Auferstehung”
der Toten ist im Johannesevangelium nur an weni-
gen Stellen die Rede. LAkt man sie im einzelnen auf
sich wirken, so gewinnt man rasch den Eindruck,
dafl die Auferweckung oder Auferstehung bei Jo-
hannes von Jesu Gabe des ,Lebens” her zu verste-
hen ist, die hier und jetzt erfolgt. Betrachten wir
kurz im einzelnen die Texte, die davon sprechen.

In joh 5,19-30 spricht Jesus davon, daB er nicht
aussich heraus handelt, sondern ganz in Eintheit mit
dem Vater. AnlaR war die Heilung des Gelihmten
am Sabbat gewesen. Werke, die Gott nach jlidischer
Auffassung auch am Sabbat verrichtet, sind Aufer-
weckung zum leben und Gericht. Eben diese Wer-
ke tut Jesus in Einheit mit dem Vater Die ent-
scheidende Weiterfiilhrung des jlidischen Gedan-
kens besteht darin, daf der Glaube an Jesus schon
jetzt das ewige Leben vermittelt und der Glaubende

1 Christiane Hoegen-Rohls, Der nachdsterliche Johannes. Die Ab
schiedsreden als hermeneutischer Schllissel zum vierten Evangelium
(WUNT, 2. Reine, 84), Hibingen 1994

nicht mehr ins Gericht kommt (V. 24). Die endzeitli-
che Stunde des Gerichts kommt also nicht nur, son-
dern ist schorn da, in der die Toten die Stimme des
Menschensohnes hiiren und zum Leben erweckt
werden (V. 25). Wenn im folgenden dann doch
noch von der Auferweckung der ,Begrabenen” die
Rede ist, die zu Leben oder Gericht auferweckt wer-
den (V. 28f), dann ist auf die Formulierung zu ach-
ten: es sind eben nichi die jloten” die erweckt
werden, sondern nur die ,Begrabenen’? m.aW.:
yLeben” gibt es eben schon seit der Glaubensentschei-
dung, und es gibt auch kein allgemeines Gericht
mehrnach dem Ende des irdischen Lebens, sondern
nur noch eines fiir diejenigen, die nicht zum Glau-
ben gelangt sind. Insofern bleibt der Evangelist auch
hier seinem Entwurf treu, und man muf nicht (mit
R. Bultmann) die Vv. 28f fiir interpoliert halten.

Kiarer noch als in Kapitel 5 des Johannesevange-
liums zeigt sich in der Lebensbrotrede von Joh 6,
dal die endzeitliche Totenerweckung nur eine letz-
te Konsequenz des Ubergangs vom Tod zum Leben
kraft der Glaubensentscheidung fiir Jesus bedeutet.
Jesus ist das ,,Brot des Lebens” (Joh 6,35.48), und er
gibt das Leben jedem, der glaubt (V. 47). Die innere
und duRere Konsequenz dieser (Gabe des Lebens be-
deutet, daB jesus den bereits zum Leben Erweckten
dann auch auferwecken wird am Jlingsten Tage (V.
39.40.44.54). Auch hier muf kein Nachtrag einer
spéteren Hand angenommen werden. Eher ist es
mdglich, daf das ganze 6, Kapitel im Johannesevan-
gelium erst an seine Stelle gelangte, als der groBe
Rahmen des Vierten Evangeliums schon vorlag®.
Dies wiirde erkliren, warum Johannes hier stirker
als sonst wieder Riicksicht nimmt auf die erwartete
zuklinftige Auferstehung der Toten.

Am reinsten und deutlichsten kommt die Auffas-
sung des Vierten Evangelisten von ewigem Leben
und Auferstehung zum Ausdruck in dem Dialog
zwischen Jesus und Marta vor der Auferweckung
des Lazarus {Joh 11,21-27). Marta trauert hier zu-
néchst demjenigen nach, was gewesen ist, und rich-
tet ihre Hoffnung dann auf die ferne Zukunft, in der
ihr verstorbener Bruder einmal auferstehen wird.

2 Vel I Blank, Krisis. Untersuchungen zur johanneischen Christologie
und Eschatologie, Freibutg i B. 1964, 172-181: 177
3 Vgl [ Beutler Zur Struktur von Johannes 6: SNTU 1¢, 1991, §9-104; 89
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Eben so verstent sie auch das trisstende Wort Jesu
(Joh 13,23f). Nur bleibt sie damit weit hinter der Ver-
heiBung des Lebens zuriick, die Jesus fir sie bereit-
halt. Jesus ist die Auferstehung und das Leben, und
wer an ihn glaubt, wird leben, auch wenn er stirbt,
ja er wird im Vollsinn {iberhaupt nicht sterben {V.
25f). Die im folgenden Verlauf des Kapite!ls berichte-
te spektakuldre Auferweckung des Lazarus hat dann
nur noch den Sinn, diese hier und jetzt lebenschaf-
fende Macht Jesu anschaulich vor Augen zu fithren.

Die ,Stunde” der Vollendung Jesu

Auferhaib des Berichtes von Leiden, Tod und
Auferstehung Jesu (Joh 18-21} spricht das Vierte
Evangelium nur selten von der Auferstehung oder
Auferweckung Jesu. Die Zeit nach Ostern wird dann
etwa als diejenige bezeichnet, in der sich die Jiinger
an das Wort Jesu von dem Neubau des Tempels als
Sinnbild fiir die Auferweckung seines Leibes erin-
nern werden (Joh 2,22). Sonst ist von der Auferste-
hung Jesu von den Toten nur noch in dem er-
ginzenden Kapitel 21 (V. 14) die Rede.

Charakteristisch flir den johanneischen Sprach-
gebrauch ist die Rede von der kommenden ,Stun-
de* Jesu als dem Zeitpunkt seiner Vollendung,
Schon in der Geschichte von der Hochzeit zu Kana
begegnet diese Wendung: ,,Frau, was ist zwischen
mir und dir? Meine Stunde ist noch nicht gekom-
mer (Joh 24). Offensichtlich bleibt die Offenba-
rung der , Herrlichkeit” Jesu, von der im Riickblick
auf dies erste ,Zeichen” Jesu geredet wird {2,11), an
diese ,Stunde” gebunden.

Damit ist ein wichtiges Stichwort gefallen. Die
wStunde” Jesu ist diejenige, in der er als der Men-
schensohn ,erhdht” und ,verherrlicht” werden soll
{Joh 12,23.32.34; vgl. 171). Ganz offensichtlich ist
hier der vierte Text vom Gottesknecht aus Deutero-
jesaja aufgegriffen. Dort heilt es in der griechischen
Ubersetzung, der sog. Septuaginta, gleich zu Be-
ginn: ,Seht, mein Knecht wird verstdndig sein. Er
wird fiberaus erhght und verherrlicht werden” (Jes
52,13 LXX]. Nur hat der Vierte Evangelist an unserer
Stelle (und nicht nur hier] den Gottesknechtstitel
durch den von den Synoptikern her eingefiihrten
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des Menschensohnes im Sinne ven Dan 713f
ersetzt. Die Rede von der bevorstehenden ,Erhd-
hung” des Menschenschnes ist dabei offensichtlich
doppeldeutig: Sie meint zum einen die Erhohung
am Kreuz, zum andern zber auch seine Erhshung
zum Vater hin und seine Einsetzung zum universa-
len Erlser (vgl. Joh 12,32f).

Im Sinne von Jesu Erhdhung zum Vater hin kann
auch von seinem Heimgang zum Vater die Rede
sein. So vor allem in dem bekannten Wort, mit dem
der Evangelist den Passionshericht beginnt (Joh
13,1): ,,Es war vor dem Osterfest. Da jesus wulite,
dafll seine Stunde gekommen wat, um aus dieser
Welt zum Vater zu gehen, und da er die Seinen in
der Welt liebte, liebte er sie bis zum Ende! Die Auf
erstehung wird in dieser Redeweise nicht direkt in
den Blick genommen. Vielmehr biider Tod Jesu,
Auferstehung und Himmelfahrt eine Einheit. Dem-
entsprechend kann Jesus denn auch arm Tage seiner
Auferstehung zu Maria von Magdala von diesem
jetzt erfolgenden Aufstieg zum Vater sprechen
(Joh 20,17).

Man hat mit Recht gesagt, daB fiir Johannes Kar-
freitag, Ostern, Himmelfahrt und Pfingsten zusam-
menfallen. Denn auch die Geistverleihung an die
Jinger wird vom Vierten Evangelisten auf den
Ostertag verlegt. Am Abend dieses Tages erscheint
Jesus seinen vor Furcht eingeschlossenen Jiingern,
sprichtihinen seinen Frieden zu, teilt ihnen den Hei-
ligen Gelst mit und sendet sie aus zur Vergebung der
Siinden (Joh 20,19-23). So bedeutet der Heimgang
Jesu zum Vater zugleich ein neues ,Kommen® zu
den Seinen. Dabei verwendet der Vierte Evangelist
als einziger diesen Ausdruck flir das In-Erschei-
nung-Treten des Osterlichen Herrn (Joh 20,19).

Damit ist nun eine letzte Eigentimlichkeit der An-
schauungen des Vierten Evangeliums von der Vollen-
dung Jesu und der Welt gegeben: Der Heimgang Jesu
bedeutet auch die ,Stunde” seines erneuten Kom-
mens zu Gericht und Heil. Wir erinnern uns erneut
an die Aussagen im Zusammenhang der Heilung des
Geldhmten in Joh 5,24ff. DemgemiR kann Jesus im
Angesicht seines nahenden Todes sagen: Jetzt ergeht
das Gericht (ber diese Welt; jetzt wird der Fiirst die-
ser Welt hinausgeworfen werden” {Joh 12,31}.

4 [ Beutler in: Biblica 71, 1900, 333347



Die Stunde Jesu im Johannesevangelium

Offenbar hat der Evangelist Johannes bewulit
friihchristliche Anschauungen von der endzeit-
tichen Entriickung der Gerettetern zu Gott, wie sie
etwain | Thess4,13-17 zutage treten, reinterpretiert
im Sinne des gegenwirtigen Heils fiir die Glauben-
den. Das zeigt sehr schiin das 14. Kapitel im Johan-
nesevangelium.” Am Anfang steht hier die urchrist-
liche Hoffnung auf die Wohnung der Gerechten hei
Gott {Joh 14,2f). Doch wird diese Vorstellung im
weiteren Verlauf des Kapitels korrigiert. Die endzeit-
liche Schau Gottes wird demjenigen, der Jesus sieht,
schon jetzt verheifen (14,9). Dazu braucht der an
Jesus Glaubende auch nicht mehr auf seine ewige
Bleibe bei Gott zu hoffen, sondern darf gewif3 sein,
dall Jesus und der Vater schon jetzt bei ihin ihren
Aufenthalt nehmen werden (14,18.23]. Verbindet
man diese Zusage mit derjenigen vom nachosterli-
chen Kommen des Geist-Parakleten (vgl. 14,16f), so
darf man durchaus von einer friihtrinitarischen
Form der nachdsterlichen Gegenwart Gottes bei
den Gliubigen sprechen. Die ,Stunde* Jesu schlieft
also nicht nur seinen Tod und seine Auferstehung,

seine Himmeifahrt und die Geistsendung ein, son-

dern sogar die Parusie, die Teilhabe der Gliubigen
an der Gottesschau.

Die Aktualitdt der johanneischen
Vorstellung

Die johanneische Vorsteliung von der Vollendung
Jesuund der Gliubigen besitzt fiir den heutigen Men-
schen eine starke Anziehungskraft. Zundchst einmal
wird der innere Zusammenhang zwischen Tod und
Auferstehung Jesu bei Johannes deutlicher gesehen
als irgendwo sonst in den Evangelien: Jesu Heimgang
zum Vater ist die innere Logik seines Weges hisin den
Tod hinein. Nicht sein erneutes Sichtbarwerden ist
zundchst das Entscheidende, sondern sein Weg in die
eigene Vollendung hinein. Wenn der Vierte Evange-
list {iberhaupt von Erscheinungen des Auferstande-
nen spricht, dann im Blick auf die Jiinger und im
Dienste ihres Glaubens.

Noch kithner als die Neuinterpretation des
Osterkerypmas ist bei Johannes die Neuformulie-
rung der Glaubenssétze von kommendem Gericht
3 Vgl J Beutier, Habt keine Angst. Die erste Johanneische Abschiedsrede

und Heil bei der Parusie des Menschensohnes.
Zweifellos hat hier der moderne Mensch seine be-
sonderen Verstindnisschwierigkeiten. Ohne Zwei-
fel hat hier auch das dem Neuen Testament zeitge-
nissische Judentum auf die Ausformulierung der
Ideen und Formeln bescnders stark eingewirkt, Jo-
hannes setzt dabei nicht einfach an die Stelle eines
jldischen Vorstellungsmodells ein gnostisches, wie
man gelegentlich meinte. Es geht ihm beim christli-
chen Glauben an die eigene Vollendung nicht ein-
fachhin um die Heimkehr der Lichtseele in die
himmlische Lichtsubstanz aus dem Kerker irdischer
Materialitdt heraus. Eben deswegen hat Johannes
unbefangen, vielleicht auch ein wenig unbeholfen
immerwieder von der Auferweckung der ,,Begrabe-
nen® oder der Gliubigen durchaus im Sinne einer
leiblichen Auferweckung gesprochen (s.0. zu joh
5,28 fund 6,39.40.44.54). Die lange Geschichte von
der Auferweckung des Lazarus in Joh 11,1-46 ist nur
verstandlich, wenn in ihr auch von der leiblichen
Auferstehung des Gldubigen die Rede ist. Ebenso
legt der Vierte Evangelist ja auch Wert darauf, da8
der auferstandene Jesus Fleisch und Bein besitzt
{Joh 20,20.27). Der grijte Unterschied zur synopti-
schen Uberlieferung liegt bei ihm also eher in der
Neuinterpretation der Wiederkunftserwartung und
der Vorstellungen von endzeitlichem Gericht und
Heil. Doch auch hier wird das erwartete Weltgericht
nicht einfach gestrichen, etwa im Sinne einer reinen
Individualisierung der Vollendungsvorstellungen.
Jetzt ergeht das Gericht iber diese Welt, jetzt wird
der Flirst dieser Welt hinausgeworfen®, so hatte es in
Joh 12,31 geheilen. Neu ist also nur der Zeitpunkt
des Weltgerichits: Es wird konsequent in die Gegen-
wart verlegt. Indem die Welt fiir oder gegen Jesus
Stellung nimmt, spricht sie sich selbst das Gericht
oder findet sie das Heil. Vielleicht it sich dieser
Gedanke noch konsequenter in Gemeindeverkiin-
digung und Unterricht umsetzen.

Dr. Johannes Beutler ist Professor fiir Theologie
des Neuen Testaments und Fundamentaltheologe
an der Philosophisch- Theologischen Hochschule
St Georgen. Seine Anschrift lautet: Offenbacher
Landstralle 224, 00599 Frankfurt am Main.

{oh 14} (SBS 116), Stutigart, 1964, ’
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Ein notwendiger Verstehenshintergrund:
Das Selbstverstindnis der Psychologie als
empirischer Wissenschaft

Psychologie als eine empirische Wissenschaft ver-
sucht, menschliches Verhalten und Erleben zu
beschreiben, zu erkldren, vorherzusagen und zu
kontrollieren.? Von diesen vier Zielsetzungen sind
fiir die zu ertrternde Fragestellung va. die beiden
ersigenannten von Interesse:

Psychologie bemiiht sich um eine mdglichst um-
fassende und systematische Beschreibing mensch-
lichen Verhaltens und Erlebens unter Heranzie-
hung von Daten, die entweder von der betroffenen
Person selbst (sog. Selbstzeugnisse, z.B. aus Selbstbe-
obachtung, Interview, Testverfahren) oder ven Drit-
ten (sog. Fremdzeugnisse, z.B. Fremdbeobachtung)
stammen. Beide Datenquellen sind mit je unterschied-
lichen Problemen behatftet (z.B. soziale Erwiinscht-
heit bei Selbstzeugnissen, Tendenz zu Nachsichtigkeit
und Milde bei Fremdzeugnissen) und kénnen unter
Umstinden erheblich voneinander abweichen.?

Unter Erkldrung versteht man die Zurlickfith-
rung eines zu erkldrenden Ereignisses {Explanan-
dum) auf allgemeine Gesetzes- und Antezedenz-
bedingungen (Explanans) (sog. Hempel-Oppen-
heim-Schema) ,Einen Vorgang ,kausal erkliren;
heilt, einen Satz, der ihn beschreibt, aus Gesetzen
und Randbedingungen deduktiv ableiten!®

Das zu erklérende Ereignis ,Kind X. zeigt Aggres-
sionen® kann beispielsweise durch die allgemeine

1 VBl zu dieser Thematik meine theologische Diplomarbeit , Die psycho-
logische Erkldrung der Ostervisionen in der Exegese seit DLF Strauff un-
ter Berdcksichtigung der Ergebnisse der gegenwdrtigen Psychologie”
{Bamberg 19911

Vel zB E G Zimbardo, Psychologie, 6. Aufl. Berlin na. 1995 3-7: D
Dérner/H. Selg (Hrsg.), Psychologie, 2. Aufi. Stuttgart u.a. 1996, 26f
Vel zB. I Herrmann, Lehrbuch der empirischen Personlichkelisfor-
schung, 3 Aufl. Géttingen v.a. 1076, 191: ,Im aligemeinen stimmen
Selbst- und Fremdbeurteilungen nur schiecht miteinander tiberein®
Vgl C. G, Hempel/P Oppenheim, Studies in the logic of explanation,
in: Philos Sci 15 {1948} 135-175; W, Stegmiilier, Probleme und Kesultate
der Wissenschaftstheorie und Analytischen Philosophie, Bd. I: Wissen-
schaftiiche Erkldrung und Begrindeng Berfin wa 1909 85-90; B
Triit/H. Lenk, Art. Erkidgren, Erkldrung in: HWP 2 (1972} 690-701; W.
Rod, Are. Grund, in: HPhG H {1973) 642-057 va. 048; B. von Branden
stein/A, Schopf, Art. Kausalitdt, in: HPhG Il {1973} 770-708 va. 794;
Ddrner/Selg {Anm. 2} 26 359-361. VgL hierzu auch die von Dilthey
eingefithrie Unterscheidung zwischen erkidrender Naturwissenschaft
und verstehender Geisteswissenschaft

¥ K R Popper Logik der Forschung, 3 Aufl Tibingen 1969, 31,
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Gesetzeshedingung ,Wenn Kinder tiglich Aggressic-
nen im Fernsehen erleben, steigt ihre Aggressions-
bereitschaft” und die Antezedenzbedingung ,Kind
X. sieht tAglich Aggressionen auf demn Bildschirm®
erkldrt werden.

Zur Erkldrung psychischer Stérungen werden —
je nach psychologischer Schule — unferschiedliche
Aticlogiemodelle® herangezagen: Tiefenpsychoio-
gische Theorien” wie z.B. die Psychoanalyse
Freuds betonen die Rolle unbewubBter, meist friih-
kindiicher Erfahrungen, persénlichkeitspsychologi-
sche Ansédtze die Bedeutung der Perséinlichkeits-
struktur einer Person, lerntheoretische Ansitze
den Beitrag von Lernprozessen (Klassisches Kongi-
tionieren, Operantes Konditionieren, Lernen am
Modell), kognitionstheoretische Ansitze die Rolle
von Kognitionen bei der Entstehung von St
rungen ®

Zur Psychologie der Halluzination®
Zum Begriff der Vision bzw. Halluzination

Das Phinomen der Ostererscheinungen wird reli-
gionswissenschaftlich vorwiegend unter dem Be-
griff der Vision,'© psychologisch unter dem der
Halluzination gefafit.!!

Als wenig hilfreich erweist sich allerdings das bis
in die Gegenwart dominante, auf den franzsischen
Psychiater Esguirol (1772-1840} zuriickgehende
Verstdndnis von Halluzinationen als Wahrnehmun-

& Allgemein gilt es zu beachten, dafl Modelle der Realitét nur tettwelse
entsprechen, also immer reduktiv sind. Zur Bedeutung von Modellen
in der Psychologie vgl, 2.B. D, Dirner, Problemidsen als Informations-
verarbeitung, 2. Aufl. Stuttgart u.a. 1979 81-94.

Zu den verschiedenen tiefenpsychologischen Richtungen vgl, D Wyss,
Die tigfenpsychologischen Schulen von den Anfangen bis zur Gegen-
wart, 6. Aufl Gottingen 1991,

Vgl P Becker, Differentialftiologie, in: I R, Schinidt (Hrsg.), Lehrbuch
der Kifnischen Fsychologie, 2. Aufl. Stuttgarnt 1984, 102-124; G. C. Davi-
sonsf M Nealg, Kiinische Fsychologie, 3 Aufl. Miinchen-Weinheim
1988, 33-68.

Vol hierzu va M. Spitzer, Halluzinationen, Berfin u.a. 1988, Diese Ar-
beit wurde — obwoht vor fast zehn jahren erschienen — in der ¢in-
schidgigen Fachliteratur bisher kaum rezipiert.

1 Vil hierzu 2.8, E. Benz, Die Vision, Stuttgart 1969

Die Begriffe Vision und Halluzination werdern -- falls der Begriff der Vi-
sion nicht auf Hafluzinationen mit refigidsen Inhaiten beschrankt wird
— in der Psychiatrie weilgehiend synonym verwendet. Vgl hierzu auch
B Grom, Religionspsychologie, Miinchen-Gattingen 1906, 300
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Psychologische Erklirung der Ostererscheinungen?

gen ohne entsprechenden (addguaten) Sinnesreiz
von aulien® 12 Wie in neuester Zeit v.a. Spitzer’® dar-
gelegt hat, impliziert eine solche Definition ver-
schizdene heute nicht mehr aufrechtzuerhaltende
Pramissen, so z.B. ein Verstdndnis von Halluzination
als Wahrnehmung und den Aspekt der Tauschung
bzw. der Pathologizitét.

Zudem sollte die Erkenntnis der transkulturellen
Psychiatrie, dal HAiufigkeit, Inhalt, Modalitdt und
Bewertung der Halluzination in erheblichem Mafie
kulturellen Einfliissen unterliegen, vor jeder vor-
schnellen Ubertragung westlicher MaRstibe auf an-
dere Epochen und Kulturen warnen.

Halluzinationstheorien

Entsprechend den verschiedenen Atiologiemodel-
len psychischer Storungen unterscheidet man eine
Vieizahl an Modeilen zur Erkldrung der Genese von
Halluzinationen. Aufgrund der Relevanz fiir die zu
erdrternde Fragestellung beschrénke ich mich nach-
folgend auf eine kurze Skizzierung des psychoana-

lytischen, des kognitionspsychologischen und des

aus der StreBforschung kommenden bewiltigungs-
psychologischen Ansatzes.

a) Psychoanalytischie Halluzinationstheorie

Nach Freud liegt der Halluzination der gleiche Ent-
stehungsmechanismus zugrunde wie dem Traum,
nimlich die Verwandlung von Wunschgedanken in
sinnliche Wahrnehmungsbilder. ,Der Traum ist die
{verkleidete) Erfiillung eines {unterdriickten, ver-
dringten) Wunsches* Traum wie Halluzination
sind also aus innerpsychischen Konflikten resultie-
rende KompromiBbildungen und somit wie ein
neurotisches Symptom gebaut. Beide werden von
Freud als regressive Vorginge begriffen. ,Das Tidu-
men sei im ganzen ein Stiick Regression zu den
friihesten Verhiltnissen des Triumers, ein Wieder-
beleben seiner Kindheit, der in ihr herrschend ge-

2 (. Huber, Psychiatrie, 5. Aufl Stuttgart-New York, 277

5 Vel Anm, 9

M 5 Freud, Die Traumdeutung, in: Gesammelte Werke, Bd 11711 2 Aufl
Frankfurt 1961, 166,

i Freud [Anm. I4) 554.

wesenen Triebregungen und verfiighar gewesenen
Ausdrucksweisen.”!® Traum wie Halluzination funk-
tionieren nach dem Lustprinzip, das auf direkte, un-
mittelbare Befriedigung der Triebpediirfnisse unter
Ausschaltung der Realjtdtskontrelle zielt.

b} Kognitive Halluzinationstheorie

Kognitive Halluzinationstheorien messen sog. Kog-
nitionen, d.h. Gedanken, Verstellungen, Meinun-
gen, Einsteliungen etc, eine entscheidende Rolle
bei der Entstehung von Hailuzinationen bei.

Zwei Fragen sind hierbei von besonderer Bedeu-
tung: 1. Wie kommen Menschen zu bestimmten
Kognitionen bzw. wann veréndern sie diese? 2. Wie
werden aus Kognitionen Halluzinationen?

Nach der Grundthese der Kognitiven Disso-
nanztheorie von Festinger!¢ streben Menschen
nach einem Gleichgewicht (Konsonanz) ihres kog-
nitiven Systems. Spannungen zwischen Kognitio-
nen (Dissonanz) werden durch Anderung der
entsprechenden Kognitionen, durch Neuaufnahme
von konsonanten Kognitionen bzw. durch Verringe-
rung der Bedeutung dissonanter Kognitionen ab-
gebaut.

Festinger bringt hierzu folgendes banale Beispiel,
das den Grundgedanken der Kognitiven Dissonanz-
theorie jedech gut veranschaulicht: Zwischen den
Kognitionen ,Rauchen ist gesundheitsschidlich®
und ,Ich rauche gern® besteht kognitive Dissonanz,
die entweder durch ein Aufgeben des Rauchens
(Anderung einer Kognition), durch Addition z.B. der
Kognition ,Andere rauchen auch” (Neuaufnahme
einer Kogrition) bzw. durch die Kognition ,dal Rau-
chen gesundheitsschadlich ist, ist mir egal“ (Verrin-
gerung der Bedeutung der dissonanter: Elemente)
reduziert werden kann,

Das informatienstheoretische Halluzinations-
modell von Horowitz'? versucht die Frage zu beant-
worten, wie aus Kognitionen Halluzinationen wer-
den. Horowitz unterscheidet ein sprachliches, ein

o Vel I Festinger, Theorie der kognitiven Dissonanz, Bern-Stuttgart-
Wien 1978

7 Vgl M. [ Horowitz, Hallucinations: An Information-FProcessing
Approach, in: RK Siegels/1. [ West [Fds.), Hailucinations, New York
ua. 1975
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bildhaftes und ein motorisches Reprisentationssy-
stem von Gedéchtnisinhalten (Kognitionen), deren
Austausch und Zusammenspiel eine Orientierung
in der Realitdt erlaubt. Unter bestimmten Umstin-
den, z.B. sensorischer Deprivation, kann es jedoch
zu spontanen bildhaften Reprisentationen sprachli-
cher Geddchtnisinhalte und somit zu Halluzinatio-
nen kommen.

¢} Bewdltigungspsychologischer Ansatz

Nach dem kognitiv-phéinomenologischen Bewdlti-
gungsmodell von Lazarus'® stehen einem Individu-
um zur Bewiltigung stressteicher Ereignisse grund-
sdtzlich drei Bewiltigungsformen zur Verfiigung: in-
trapsychische Bewiltigungsformen (z.B. Verdrin-
gung), aktionale Bewiltigungsformen (z.B. Suche
nach Hilfe} und expressive Bewdltigungsformen
(z.B. Wutaushruch).

Unter den situativen Bedingungen, unter denen
ein erhhtes Auftreten von Halluzinationen als em-
pirisch gesichert betrachtet werden kann, spielen
va. sog. kritische Lebensereignisse (life events)®®
wie Verlust einer nahestehenden Person, schwere
Krankheiten, Kriegserlebnisse eic, eine entscheidende
Rolie.20

Halluzinationen kdnnen so als eine intrapsychi-
sche Bewdltigungsform stressreicher Ereignisse ver-
standen werden. Der psychologische Mechanismus
der Halluzinationsentstehung wird in diesem Mo-
dell allerdings nicht weiter spezifiziert.

& Vgl R S lazarus/S. Folkman, Stress, appraisal and coping, New York
184

% Vgl 5 Filipp {Hrsg.), Kritische Lebensereignisse, Minchen 1981,

26 Vgl £ I Slade R B Bentall, Sensory Deception. A scientific analysis

of hatlucination, London-Sydney 1966, 84-92.

Zur grundsétziichen Redeutung psychologischer Zugdnge zur Bibel

vel die Verlautbarung der Pépstlichen Bibetkommission, Dig Interpre-

tation der Bibel in der Kirche, teilweise abgedruckt in BiKi 49 (1994}

181-201, 190f.: ,Die psychologischen und psychoanalytischen For

schuangen tragen zur Bereicherung der biblischen Exegese bei, denn

dank ithnen kénnen Bibeltexte als Lebenserfahrungen und Verhaltens
muster verstanden werden.”

22 Zur bisher nur unzureichend behandelten aber grundséiziichen Frage
einer psychologischen Deutbarkeit von Texten vgl. G. Theiflen, Psycho-
logische Aspekte paulinischer Theologie, Gottingen 1983 54-58.

23 Berefis I £ Straufl, Das Leben Jesu fiir das deutsche Yolk bearbeitet,
Leipzig 1804, 295-3M1, unterschied zwischen Zeugnissen dritten
{Berichte der Evangelien und der Apostelgeschichte), zweiten

&
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Zur psychologischen Beschreibung und Er-
kidrung der Ostererscheinungen der Jiinger=!

Entsprechend eben skizziertem Selbstverstindnis
empirischer Psychologie sind im Hinblick auf eine
mdgliche psychologische Erkldrung der Ostererschei-
nungen vorrangig zwei Fragen von Interesse:

Bzgl. einer Beschreibung des Phinomens der
Ostererscheinungen: Welche Texte stehen sozusagen
als ,Datenbasis* zur Verfiigung? Wie werden die
Ostererscheinungen hierin beschrieben? Erlaubt die-
se Beschreibung ein psychologisches Verstindnis der
Ostererscheinungen als Halluzination?

Bzgl. einer psychologischen Erklirung des Phi-
nomens der Ostererscheinungen: Welche Faktoren
werden im Rahmen welcher Atiologiemodelle zur Er-
klirung der Ostererscheinungen herangezogen?

Zur Beschreibung der Ostererscheinungen®?

Fiir die Ostererscheinungen der Jiinger liegen — um
ohen eingefiihrte Unterscheidung zwischen Selbst-
und Fremdberichten aufzugreifen — ausschlieflich
Fremdberichte, flir die Damaskuserscheinung des
Paulus sowochl Selbst- (so va. 1 Kor @,1; 15,8; Gal 1,15f
und 2 Kor 4,6} als auch Fremdzeugnisse (Apg 9; 22;
26} vor2? Damit gilt: ,Ein Grofteil der vorliegenden
Erzdhlungen stammi nicht von Augenzeugen. ... Nur
in den relativ sparlichen Passagen der paulinischen
Primérquellen handelt es sich um einen Augenzeu-
genbericht. .., Der Analyse der paulinischen Texte
kommt daher eine Schliisselstellung zui24

{1 Kor 15.3-7} und erster: {1 Kor Q1; 155; Gal 113} Ranges. Zur pau-
linischen Damaskusvision vgl. neuerdings B. Heininger, Paulus als Vi-
siondr, Frefburg-Basel- Wien 1996, va. 182-211.

2 G. Lidemann, Die Auferstehung Jesu, Gittingen 1994, 46f Auch diese
Feststeflung ist nicht neu. Sie traf bereits D F Strauf], Das Leben Jesu
kritisch bearbeitet, 2 Bde, Tibingen 1835/36, der I Kor 155-8 als
worhlissel zur Verstindioung Goer alle Erscheinungen fesu nach sef-
ner Auferstehung™ (I 050) bezeichnete. Zum sekunddren Charakter
der Erscheinungserzihiungen der Evangelien vgl. z.8. P Hoffmann,
Art. Auferstehung Jesu Christi, in: TRE [V (1979) 478-513 va. 500-500;
G. Litdemann fAnm. 24} 141-208 sowie H. Kessler, Sucht den Lebenden
nicht bei den Toten, Wiirzburg 1995, 117135, Bereits D). F Straufi {Anm.
24} It 658 verwies auf die Tendenz einer zunehmenden Vermateriali-
sferung der evangelischen Erscheinungsberichte, so dafi die verschie-
denen Christophanien ,einmal in die Tradition aufgencmmen, sich...
immer mefir consolidierten, von stummmen Erscheinungen 2u reden-
den, von geisterhaften zu essenden, von sichtbaren zu handgreifticiien
wiarden,”

Psychologische Erklirung der Ostererscheinungen?

Da Paulus die ihin zuteil gewordene Damaskus-
vision 1 Kor 15,8 in eine Reihe mit den 1 Kor 15,5-7
berichteten Erscheinungen des Auferstandenen vor
Kephas, den Zwdli, den 500 Briidern, Jakobus und
alien Aposteln stellt, kann von einer Gleichartigkeit
der Erfahrungen ausgegangen werden.?* Die Be-
schreibung dieser Erfahrung mitdon + Dativ [er
wurde gesehen® ,er liel sich sehen®, ,er wurde
sichtbar gemacht”) greift auf den Sprachgebrauch
der griechischen Ubersetzung des Alten Testamen-
tes {Septuaginta) zuriick, die hiermit das Erscheinen
JTHWHs {vgl. Gen 12,7) hzw. seines Engels (vgl. Ex
3,2) bezeichnet.20 1 Kor 9,1 beschreibt Paulus diese
Erfahrung als ein Sehen des Herrn, Gal 1,15f als eine
Offenbarung des Sohnes Gottes, 2 Kor 4,6 als ein
Aufleuchten des Lichtglanzes der Erkenntnis der
Herrlichkeit Gottes auf dem Angesicht Christi.

Die paulinischen Ausfithrungen 1 Kor 15,35-58
erlauben zudem die Annahme, der Apostei stelle
sich die Existenzweise des Auferstandenen und Er-
schienenen nicht als eine Riickkehr in eine irdische,
sondern ais eine pneumatisch-himmlische Leiblich-
keit (vgl. V 44: oduo nveuporikdy) vor

Die paulinische Damaskuserfahrung kann somit
auigrund ihrer Beschreibung religionswissenschaft-
lich als Vision bzw. psychologisch als eine Halluzi-
nation betrachtet werden: ,Bei dem Phinomen, das
Paulus in solcher Weise beschreiben kann, handelt
es sich offenbar nicht um einen empirisch-verifi-
zierbaren, sendern eher um einen visiondren Vor-
gang, der sich nicht in der duleren Realitt, sondern
in seinem Innern ... abspielte!*#

Zur psychologischen Erklérung der
Ostererscheinungen

Aufgrund der Quellenlage bleiben die psychologi-
schen Versuche einer Erlddrung der Ostererscheinun-

25 Vel auch hierzu D F Strauf (Anm. 24) 11 656: ,Wenn ndmiich Pauius
dort 11 Kor 15 die ihm zu theil gewordene Christophanie mit den Fr-
scheinungen Jesu In den Tagen nach seiner Aufersiehung in Eine Reihe
stellt, so berechtigt dies ... zu dem Schlusse, daB, soviel der Apaostel
wufte, jene fritheren Erscheinungen von derselben Art, wie die thm
gewordene, gewesen sefen.”

2 Eine Beobachtung, aufdie ebenfalls bereits D, F Straufl fjAnm. 24} 11035
hinwies.

& P Hoffmann, Art. Auferweckung Jesa, in: NBL 11991} 206,

20 Zur psychologischen Erklirung der paulinischen Darnaskusvision val,
Jfolgende teilweise recht apologetische Arbeiten: E. Moske, Die Bekeh-

gen der Jlinger, auf die sich die nachicigenden Aus-
fiihrungen beschriinken,? im Vergleich mit der des
Paulus recht allgemein und somit sehr hypothetisch.
Allenfalls der Ersterscheinung vor Petrus kann auf-
grand der historisch hesseren Fallbarkeit dieser Ge-
stalt eine gewisse Sonderstellung zugebilligt werdern.

a} Psychoanalytische Halluzinationstheorie

Unter Riickgriff auf das psychoanalytisch orientierte
Werk ,,Der ProzeR des Trauerns” von Spiegel?® hat
neverdings Liidernann® die Ostervisionen der Jiinger,
va. die des Petrus, als ein Stlick Trauerarbeit erklirt.
Spiegel unterscheidet vier narzistische {Abbau
der Realititskontrolle, Verleugnung, Suchen, Ma-
nie), drei aggressive i Protest, Suche nach dem Schul-
digen, Identifikation mit dem Aggressor] und vier
objekt-libidingse (Hilflosigkeit, Erinnern, Inkorpo-
ration, Substitution) Bewiltigungsmechanismen
von Trauer. Im Rahmen des Abbaus der Realitétskon-
trolle kdnnen verschiedene Wahrnehmungsstérun-
gen auftreten. ,Wahrnehmungsstdrungen im Zu-
sammenhang mit dem Verlust des Liebesobjektes
gehbiren zu den Derealisationserfahrungen, die mit
dem Trauerprozel verbunden sind. Die Welt, in der
der Trauernde mit dem Verstorbenien lebt, scheint
noch nicht tot zu sein, aber sie hat an Realitét verlo-
ren. Verzerrung der Realitét ist ein Versuch, den To-
ten in der gemeinsamen Welt festzuhalten. ... Die
Bediirfnishefriedigung im weiteren Sinne und die
Interaktion, die von dem Versterbenen ausging, ist
abgebrochen, aber das Unbewulte hat sich nicht da-
mit abgefunden, sondern benutzt gerade die Orga-
ne, die wesentlich an der Bildung des Realitiits-
prinzips beteiligt sind, um sich eine Scheinbefriedi-
gung zu verschaffen? Die Ostererscheinungen
werden dementsprechend als regressive Wunsch-
befriedigung durch Halluzination verstanden.*?
rung des hefl Faulus, Minster 1907; E Ffaff, Die Bekehrung des b
Faulus in der Exegese des 20 Jahrhunderts, fom 1942; H. H. Platz,
Faul's Damascus Experience: A Study in the History of Interpretation,
Diss. Chicago 1960; B. A. R, Gaventa, Fauls'’s Conversion: A Critical Sif
ting of the Epistolary Evidence, Diss. Duke University 1078,
22 Vgl Y Spiegel, Der Prozefl des Trauerns, 3 Aufi. Miinchen 1977
30 Vol Lidemann (Anm. 24] 118-128,
3 Spiegel (Anm. 29 170f

32 Zu einer Auseinandersetzung mit dieser von theologischer Seite als re-
duktiv zu betrachtenden Erkldrang vgl, Lidemann (Anm, 24f 127F.
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Die Verleugnung Jesu durch Petrus, die von Li-
demann wohl mit Recht als historisch betrachtet
wird,3 flinrte zu schweren Schuldgefiihien und
pradisponierte Petrus in besonderer Weise vor allen
anderen Jiingern flir die Frstvision.3 ,Petrus hatte
sich an Jesus durch die Vetleugnung vergangen bzw.
versiindigt. Aber unter dem Eindruck von Jesu Ver-
kiindigung und Tod bezog Petrus durch eine Er-
scheinung des ,Auferstandenen’ das im Wirken Jesu
prasente Vergebungswort Gottes noch einmal und
diesmal in seiner tiefgriindigen Klarheit auf sich. ...
Das Wort Jesu wurde von ihm als etwas Lebendiges
ertebt, als Begegnung mit dem ganzen Jesus selbst,
bildhaft ¥

b) Kagnitive Halluzinationstheorie

D £ Strauf§ erklart die Entstehung der Ostervisio-
nen der Jiinger in seinem Werk ,,Das Leben Jesu —
kritisch bearbeitet” (1835/36) wie folgt:

LU hieriiber [die Entstehung der Ostervisionen)
richtig urteilen zu kbnnen, miissen wir uns noch genauer
in die Lage und Stimmung der Jiinger Jesu nach seinem
Tode hineindenken. Er hatte wihrend seines mehrjghri-
gen Zusammenseins mit ihnen immer mehr und ent-
schiedener den Eindruck des Messias auf sle gemacht:
sein Tod aber, den sie mit thren Messiashegriffen nicht rei-
men konnten, hatte diesen Eindruck fiir den Augenblick
wieder vernichtet. Wie sich nun, nachdem der erste
Schrecken voriiber war, der frilhere Eindruck wieder zu
regen begann: enistand in ihnen von selbst das psycholo-
gische Bedlirinis, den Widerspruch der letzten Schicksale
Jesumit ihrer friiheren Ansicht von thm aufzuléisen, in ih-
ren Begriff vorn Messias das Merkmal des Leidens und To-
des mitaufzunehmen. Da aber Begreifen bel den Juden
jener Zeit eben nur hief, etwas aus den heiligen Schriften
ableiten: so waren sie an diese gewiesen, ob nicht in ih-
nen vielleicht Andeutungen eines leidenden und sterben-
den Messias sich fanden. Dergleichen Andeutungen
mufiten sich den Jingern Jesu, welche sie zu finden
wilnschtern, so fremd auch die Idee eines solchen Messias
dem AT ist, dennoch in allen denjenigen poetischen und
33 Vol Lildemann (Anm. 24} 118- 124,

3 Spuren der hinter | Kor 155 stehenden, den geschichtlichen Ablauf
richilg wiedergebenden Tradition von der petrinischen Ersterschei-
nung, die ansonsten in der evangelischen Uberiigferung verdringt wur
de, finden sich nach Lidemann {Anm. 24} 112-118 noch in Lk 51-

Il Afoh 21 und Mt 16,17 -10
35 Lidemann {Anm. 24) I25f unter Verwels auf das Worr, Rede zu mir da-
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prophetischen Stellen darbieten, welche, wie Jes, 53, Ps.
22, die Ménner Gottes als geplagt und gebeugi bis zum To-
de darstellien. ... Hatten sie auf diese Weise Schmach, Lei-
den und Tod in ihre Messiasidee aufgenommen: so war
ihnen der schmachvoll getddtete Jesus nicht verloren,
sondern gebliehen, er war durch den Tod nur in seine
messianische 66&,(1 [Herrlichkeit| eingegangen {luc
24,26). .. wie denkbar endlich ist es, dafy diese Eindriicke
bisweilen bei Einzelnen, namentlich Frauen, und bei gan-
zen Versammlungen bis zur wirklichen Vision sich stei-
gerten, eine Hohe des froramen Enthusiasmus, welche
auch sonst bei religidsen Gesellschaften, besonders ge-
driickten und verfolgien, vorzukemmen pflegt30

Die zur Erklérung der Ostervisionen der Jiinger von
Strauf§ angestellten Uberlegungen lassen sich unter
Aufgriff der oben umrissenen Kognitiven Disso-
nanztheorie von Festinger wie folgt darstellen: Die
Uberzeugung der Jiinges, Jesus sei der Messias {Kog-
nition 1), steht in Dissonanz zu seinem Kreuzestod
(Kognition 2}: Der Messias kann nicht am Kreuz
sterber. Das psychologische Bediirfnis zur Reduk-
tion der zwischen beiden Kognitionen bestehenden
Dissonangz fiihrte nach Strauff zur Uminterpretation
von Kognition 2: Der Tod Jesu wird unter Rezeption
alttestamentlicher Aussagen (Jes 52f, Ps 22} nicht
mehr als Skandalon, sondern als messianisches
Schicksal (Idee eines leidenden und sterbenden
Messias) verstanden,¥ die Dissonanz somit auf
geldst.
Diese durch kognitive Umstrukturierung ge-
wonnene neue Einsicht kann sich, s¢ das informa-
tionstheoretische Halluzinaticnsmodell von Horo-
witz, bildlich als Vision manifestieren.
Im ,,Leben Jesu fiir das deutsche Volk bearbeitet*
(1864) erweitert Strauffi den Katalog psychologi-
scher Ursachen der Ostervisionen der Jiinger. Neben
einer erhdhten Gemiitsaufregung durch die ,von
Seiten der Juden iiber Jesum und seine Anhénger
hereingebrochene Verfolgung® verweist er hier
va. auf eine verschiedenen Jiingern eigene , Kérper-
und Gemiitsheschaffenheit3® alse personlich-
mit ich dich sehe™

3 [ F Strauli {Anm, 24} H 65855

¥ Die Aufnafme alttestamentiicher Vorstellungen ist als Herstellung
neuel, konsonanter Koghitionen zur Reduktion bestefiender Disso-
hanz zu verstehen,

3 Straufi {Anm. 23} 305.
3¢ Straufl (Anm. 23} 309,
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keitstheoretische Faktoren, so fiir Maria Magdalena
auf ihre Besessenheit, fiir Petrus auf seine visionire
Veranlagung und fiir Jakobus auf seine im Hebréer-
evangelium belegte Fastenpraxis. Ausdriickiich be-
tont Straufy eine bestimmte Disposition sei jedoch
keinesfalls als notwendige Bedingung fiir den Emgp-
fang einer Vision zu betrachten. Sie kann ebenso
durch eine ,Steigerung des Gemiits- und Nervenle-
bens“* wie sie fiir die Zeit nach dem Tod Jesu vor-
auszusetzen ist, ebenso ersetzt werden wie durch
eine ,erhfhte Stimmung” einer Zusammenkunft
beim Mahl, durch die sich ,das Andenken an den
Entrissenen zur vermeintlichen Erscheinung auch
vor gréBeren Versammlungen steigerte4!

¢/ Bewdltigungspsychologischer Ansatz

Beide eben genannten Ansétze betrachten die Gster-
erscheinungen letztendlich als Resultat psychi-
scher Konfiikte. Von daher legt sich der Gedanke
nahe, die Ostererscheinungen der Jiinger als infra-
psychischen  Bewéltigungsmechanismus  eines
durch den Tod Jesu als kritisches L ebensereignis (life
event) ausgeldsten Bewidltigungsprozesses zu ver-
stehen. Dal der der Halluzination zugrundeliegen-
de Mechanismus hierbei nicht expliziert wird, muR
angesichts der diirftigen Quellenlage, die sichere
Aussagen z.B. {iber die Kognitionen der Jiinger nach
Jesu Tod unmoglick macht, nicht unbedingt als
Nachteil empfunden werden.

Die Vielzahl der Erkisrungsversuche der Oster-
erscheinungen der Jinger spiegelt nicht nur die Piu-
ralitdt der in der gegenwirtigen Psychologie ver-
wendeten Atiologiemodelle wieder, sie diirfte auch
durch die quaniitative und gualitative Eigenart der
Quellen, v. a. das Fehlen von Selbstzeugnissen, so-
wie deren Ersatz durch Spekulationen verschieden-
ster — am Text oft nur schwer zu belegender — Art
bedingt sein.

Dipl-Theol, Dipl-Psych. Michael Reichardt ist
Wiss. Mitarbeiter an den Lehrstihlen fiir Biblische
Einleitungswissenschaften und Exegese des Neuen
Testaments der Kath.-Theol. Fakultdt der Universi-
{ar Passau, Michaeligasse 13, 94032 Passau.

40 Straufi (Anm. 23} 300
A Straufl fAnm. 23} 3i0

Jesus Christus — unsere Hoffnung

Im Blick auf das Jahr 2000 hat Papst Johannes Paul
I das Jahr 1997 unter das Thema gestellt ,Jesus Chri-
stus® In vielen Bistitmern werden zur Zeit entsprechen-
de Materialien erarbeitet. Irn folgenden geben wir Ihnen
eine Ubersicht liber Materialien, vor allem zur prak-
tischen Bibelarbeit, die Sie bei uns im Bibelwerk be-
ziehen kinnen:

Materfalien zur Bibelarbeit, die beim Katholischen
Bidelwerk eV in Stuttgart bereits vorliegen
[ Jesus begegnen. Begegnungsgeschichten aus dem
Johannesevangelium, 176 S, 7— DM/ sFr/51,— 85

Der Band enthilt zwdif Jesusbegegnungen aus dem

Johannesevangelium, die fir die Bibelarbeit in Grup-
pen erschiossen werden.
0 Matthius entdecken. Lese- und Arbeitsbuch zum
Matthiusevangelium, 144 S, 14,80 DM/sFr/ 108 6S.
[3 Markus entdecken. Lese- und Arbeitsbuch zum
Markusevangelium, 144 S, 14,80 DM /sFr/ 108 6S.

Beide Binde erschiiefen Texte zus den heiden
ersten Evangelien fiir die Bibelarbeit in Gruppen,

[ FranzJosef Ostkemper, Wire Christus nicht aufer-
standen... Der QOsterglaube der Christen, 32 S, 4—
DM/ sFr/ 30— 85 (Staffelpreise)

Ein kurzer allgemeinverstindlicher Uberblick iiber
die wichtigsten Ostertexte des Neuen Testaments. Gut
geeignet fiir Schriftenstinde.

[ Bettina Eltrop/Franz-Josef Ortkemper, Was Chri-
sten an Weihnachten feiern, 32 S, 5— DM/ sFr /37—
S {Staffelpreise)

Die kleine Schrift fragt, was Jesus uns heute bedeu-
tet, gibt eine kurze Einfiihrung in die Welhnachtsge-
schichten der Bibel und einige Hinweise fiir die Ge-
staltung von Advent und Weilinachten in der Familie.
[ Felix Porsch, Jesu Bergpredigt — die provozierende
Alternative, 24 5., 10 Expl, 15/~ DM/ sFr/ 110— &S

Eine Kleinschrift mit dem gesamten Text der Berg-
Predigt samt einigen Erklirungen, gedacht fiir die
Bibelarbeit in Gruppen.

Zeitschriften
[ Bibel heute, Heft 1/96: Buddha und Jesus
L Bibel heute, Heft 4/96: Die neutestarnentlichen
Apokryphen
[0 Bibelund Kirche Hefi 1/97: Die Aufersiehung Jesu
Gut brauchbar sind auch die Materialien zur &ku-
menischen Bibelwoche 1996/97 zum Markusevange-
lium: Mit Jesus auf dem Weg.
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Gerd Liidemann

Die Auferstehung Jesu

Historie — Erfahrung — Theorie, Vandenhoeck &
Rupprecht Géttingen 1994, 227 S, DM 58,00.

LAm historischen Jesus... flit also die Entscheidung
des Glaubens, nicht am auferstandenen Christus® (5. 220}
Mit diesern Fazit am Ende seiner Untersuchungen provo-
ziert L. seine christlichen Leser und fordert diese heraus,
die Grundlage ihres Glaubens kritisch zu Gberdenken. L.
selbst sieht sich durch die ,Aporie der historisch-kriti-
schen Forschung® herausgefordert und stellt dem sein ei-
genes Unternehmen als ,Denkversuch” (5. 16] gegen-
iiber. Es geht L. darum, ,rein historisch-empirisch nach
dem historischen Kontext der Auferstehungszeugnisse”
zu fragen mit dem Ziel, ,eine Hypcthese der Auferstehung
Jesu vorzulegen, die die wenigsten Anstdfie bietet und die
meisten Schwierigkeiten 1dst* {S. 29}

Entsprechend der Zielsetzung kommen fiir die Untes-
suchung nur solche ntl, Texte in Betracht, deren histori-
scher Wert einigermafien gesichert ist. Dazu zihlt in
erster Linie 1 Kor 15,1-11, da hier der einzige Augenzeu-
genbericht vorliegs. Diesem Text kommt deshalb eine
wSchitisselstellung” {S. 47) zu. Durch Paulus kénnen wir
eine Vorstellung vom urspriinglichen Geschehen gewin-
nen. Danach spiegelt sich in seinem Damaskuserlebnis
die Bewltigung eines unbewuBten Konfiiktes, den Pautus
vor seiner Bekehrung ausgetragen hat und der auch in
Rém 7 greifbar ist (vgl. S. 111f}

Auch die Traditionen iiber Petrus sind ,héchst wert-
voli*. Seine Vision ist ghnlich wie die paulinische eben-
falls Ausdruck von Trauerarbeit [vgl. 5. 128). Der dlteste
christiiche Osterglaube war somit mit der Erfahrung der
Vergebung der Siinden und der Uberwindung des Todes
als Ewigkeitsglauben verkniipft (vgl. S 213). Deshalb wur-
de theologisch die Auferweckung Jesu mit dem Beginn
der allgemeinen Totenauferweckung verkniipft.

Die Grabeserzihlung stellen nach L. ein eigenes
Problem day, deren historischer Wert gegen Null tendiert:
Lharunter ist ehrlicherweise nichts, gar nichts filr das
histerisch wirkliche Geschehen zu gewinnen® (5. 153).

Den Erscheinungen in Galilfa dagegen rédumt L. Pric-
ritiit ein gegeniiber den Erscheinungen i Jerusalem (vgl,
S. 48-49). Somit erfolgen die dltesten. Erscheinungen nicht
am Grab (vgl. S. 208); vielmehr begann der Durchbruch
in Galilda (vgl. S. 210); dert brach sich ein religiser Enthu-
siasmus Bahn, der eine eigene Dynamik in sich barg {vgl.
S 212).

Angesichts dieses iiberwiegend negativen Befundes
stellt 1. abschlieBend die Frage, ob wir noch Christen sein

kinnen. Genauso entschieden wie L. radikal historisch
fragte, bejaht er diese Frage. Allerdings sieht er wenigerin
der Auferstehung selbst als in dem Menschen Jesus den
Grund unseres Glaubens. ,Wir miissen uns an den ge-
schichtlichen fesus halten, diirfen aber glauben, daft er
auch als der nun Lebende bei uns ist” (S. 220).

Das Buch besticht durch seine konsequent historische
Fragestellung. Damit werden aber auch die Grenzen einer
solchen Untersuchung offenbar. Die Riickbindung des Be-
kenntnisses an den geschichtlichen Jesus ist angesichts
der Schwierigkeiten der historischen Riickfrage nur
scheinbar eine sichere Basis fir den Glauben. Hier stellen
sich mehr Fragen als geldst werden. Kann eine interperso-
nale Beziehung, die in der Rede von der Auferweckung
zum Tragen Kommt, mit Mitteln der historischen For-
schung allein adiquat erfalt werden?

Die Hoffnung, die die frihjlidische Apokalyptik mit
den Bildern der Auferstehung verband, wird von I.. gera-
dezu vernachldssigt. Diese Bilder und die darin liegenden
Hoffnungen aber diirften wesentlich die Formulierung
des christiichen Bekenntnisses von der Auferstehung Jesu
beeinfluit haben.

Am schwersten wiegen wohl die hermeneutischen
Bedenken: In welcher Weise sind die Texte des Neuen Te-
staments als sprachliche Gestalt der urchristlichen Erfah-
rung mit Jesus als dem Christus normativ fiir unseren
Glauben? Miissen sie ul. aufgrund vermeintlich objekti-
ver Ergebnisse historisch-kritischer Forschung revidiert
werden? Hier zeigen sich Defizite historisch-kritischer
Exegese, die wohl einer Ergiinzung bedarf durch eine Her-
meneutik, die Interpretation als Dialog mit dem Text und
jedes um Versiehen bemiihte Lesen als dialektischen Vor-
gang versteht. Rainer Dillmann

Hansjiirgen Verweyen (Hrsg.)

Osterglaube ohne Auferstehung?

Diskussion mit Gerd lildemann, Quaestio Disputata
155, Herder Freiburg-Basel-Wien 1995, 144 S, DM 38,00.

Die fiin{ Beitrige des vorliegenden Bandes gehen auf
ein interdisziplindres Kolloguium der Theologischen Fa-
kultdt der Albert-Tudwigs-Universitit Freiburg zuriick.

In seinern Beitrag Zwischen Karfreitag und Ostern
{13-46) erldutert Lildemann im wesentlichen die Thesen
seines Buches {vgl. Rezension} und prézisiert diese. Wenn
L. gegen Ende formuliert, daB Jesus sich ,,den Jiingern ster-
bend als der Lebendige" zeigte und die Jiinger ,im Ange-
sicht des Kreuzes Jesu die Herrlichkeit Gottes” schauten
{43}, klingt dies gegeniiber den radikalen Thesen des Bu-
ches fast versdhnlich.
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Broer begriifit in seinem Beitrag Der Glaube an die
Auferstehung Jesu und das geschichtliche Verstindnis
des Glaubens der Neuzeit (47-64} Liidemanns Anliegen,
historisch an die Auferstehung Jesu heranzugehen, sowie
den Versuch, theologisches Denken breiteren Kreisen zu
vermitteln. In seiner Entgegnung bezweifelt er jedoch die
Fahigkeit der Exegese, auszusager, ,was christliche Erfah-
rung ais Erfahrung von ,Auferstehung’ war* (52). B. trifft
das Problem, wenn er ausfihrt, daft unser Glaube solange
mit dem der Urgemeinde identisch ist, solange wir das
endzeitiiche Schicksal auf den Jesus der Geschichte iiber-
tragen (53).

Die histerische Riickfrage, die Liidemanns Position im-
pliziert, ist methodologisch problematisch und kann aus
grundlegenden hermeneutischen Uberlegungen ,nicht
zum exKlusiven Mafistab erhoben werden” (69). Dies be-
tont Oberlinner in seinem Beitrag, Gott (aber] hat ihn auf.
erweckt” — Der Anspruch eines friihjiidischen Cottes-
bekenntnisses (65-79). Dem gegeniiber stellt O. heraus,
daf das dsterliche Bekenntnis zuerst einmal eine Aussage
tber Gett ist und die Glaubenden sich zu dem Handeln
Gottes an Jesus als den Gekreuzigten bekennen (vgl. 75).
Enlgegen der Auffassung Lidemanns wird somit durch
den Osterglauben nicht der Glaube der Jiinger Jesus ge-
genliber bestdtigt, sondern nach der Krise des Kreuzes
neu konstituiert.

Ohlig will in seinen Thesen zum Verstdndnis und zur
theologischen Funklion der Auferstehungsbotschaft
(80-104) nicht die Tatsichlichkeit der Auferstehung disku-
tieren, ,sondern nur die intellektuelle Redlichkeit oder
Plausibilitdt einer solchen Hoffnung® (80). Er stellt die
christliche Auferstehungshoffnung in den Kontext des
Frithjudentums und zeigt auf, dall das Elgentiimliche der
Osterbotschait nicht im Thema Auferstehung, sondern in
deren christologischer Pridikation besteht {vgl. 81-88),
Fundamentaltheologisch ist sodann bedeutsam, daf es
sich bei der Rede von der Auferstehung um ,metaphori-
sche Sprache® (92) handelt; die Bildelemente der Meta-
pher aber diirfen nicht einfach in die historische Realitit
transportiert werden. Die Auferstehungshoffnung symbo-
lisiert vielmehr ,eine Perspektive, die derart umfassend
ist, daB sie das Maximum dessen darstellt, was anthropo-
logisch {iberhaupt nur erhofft werden kann® {101).

Verweyen preblematisiert mit seinem Beltrag , Aufer-
stehung*®: ein Wort verstellt die Sache (105-144) den Be-
griff Auferstehung, frapt, ,ob nicht gerade diese traditionell
weitergeschleppte Formel heute nicht ein betriichtliches
Hindernis fir die Vermittlung der Osterbotschaft dar-
stellt* {115} und verweist auf den apokalyptischen Kontext
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dieses Begriffes. Auf diesem Hintergrund geht er auf das
hermeneutische Problem ein und macht deutlich, daB die
historische Kritik i traditionellen Verstindnis ,in héch-
stem Mafle unangemessen ist gegeniiber einem ge-
schichtlichen Ereignis, in dem sich Gott eschatologisch
zur Geltung” bringt {123). Seine Auffassung sieht V. in dia-
metraiem Gegensatz zur historisch-kritischen Sicht und
versteht sie als das Bemiihen, ,wor dem Ferum histori-
scher Vernunit aufzuzeigen..., daB im irdischen Jesus
selbst die letztgiiltige Selbstmitteilung Gottes erkennbar
wurde* (131).

Der vorilegende Sammelband ist ein informatives und
lesenswertes Buch, das auf vorschnelle Harmonisierung
unterschiedlicher Positionen verzichtet. Gerade die Ei-
genstindigkeit und Originalitit der einzelnen Beitrége, in
denen nicht einfach das libliche Verstindnis von Auferste-
hung, wiederholt wird, machen den Reiz des Buches aus,

Rainer Dillmann

Marie-Louise Gubler

Wer wilzt uns den Stein vom Giab?

Die Botschaft von Jesu Auferweckung. Reihe: Bibel-
kompaR, Matthias-Griinewald-Verlag Mainz 1996, 96 S,

Ausgehend von Schwierigkeiten, die heutige Hdrer
mit der Botschaft von der Auferweckung Jesu haben, gibt
Marie-Louise Gubler eine Einfiihrung in die verschiede-
nen neutestamentlichen Texte, die von der Auferstehung
Jesu sprechien, Der kreative Beitrag zum schon oft behan-
delten Thema und damit der besondere Wert des Biich-
leins liegt in dem Versuch. Texte moderner Dichter
heranzuziehen, um ,Die Bedeutung der Auferstehungs-
hoffhung” (so der Titel des 10. Kapitels) der Leserschaft na-
hezubringen. Dieser Ansatz prigt auch Gublers ,Anre-
gungen fiir die Arbeit mit den Osterberichten®, die sich
wohl vor allem an Bibelkreise richten. Ansonsten wird
das Buch vor allem biblisch interessierten Laien ohne in-
lensivere Vorkenntnisse fiir eine erste Orientierung hilf-
reich sein. Klaus-Stefan Krieger

Dieter Zefler

Christus unter den Géttern

Zum antiken Umfeld des Christusglaubens, Reihe:
Sachbiicher zur Bibel, Verlag Katholisches Bibelwerk
Stuttgart 1993, 143 S,

Das friihe Christentum verdankt seine erstaunlich
rasche Ausbreitung auch der Tatsache, daf es sich schon
bald den Nichtjuden Offnete. Die religise Welt dieser
yHeiden” stellt Dieter Zeller, der in Mainz Professor fiir Re-
ligionswissenschaft des Hellenismus ist, in seinem Buch
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vor, Er tut dies nicht lexikalisch, handelt nicht nacheinander
Kult fiir Kult ab. Vielmehr setzt er jeweils Uberzeugungen
des Neuen Testaments zu Anschauungen der nichtjiidi-
schen ,Umwelt" in Beziehung, BewuBt beschrénkt sich Zel-
ler dabei nicht auf inteliektuelle Kreise, sondern macht
deutlich, welche Vorsteliungen in det breiten Bevlkerung
géngig waren. Im einzelnen behandelt Zeller: den jlidisch-
christlichen Monotheismus im Vergleich zum freilich un-
terschiedlich akzentuierten Polytheismus im Heidentum;
heidnische Anschauungen iiber Tod und Jenseits; die Be-
deutung von Wundern; Modelle, in denen die Gottlichkeit
eines Menschen gedacht werden Konnte; das Gegeniiber
von Christusglauben und Kaiserkult; die Verehrung von
Scnnenggttern wie Mithras als Konkurrenz zu Christus, der
aoonne der Gerechtigkeit®

Zeller setzt sich dutchaus vom gegenwirtigen Main-
stream biblischer Sachiicher ab. Withrend in der ersten
Hilfte unseres Jh.s die Religionsgeschichtliche Schule
stark auf heidnische Religionen zuriickgriff, um Phinome-
ne im Neuen Testament zu erkldren, wurden in den letz-
ten Jahrzehnten vor allem die jlidischen Wurzeln des
Christentums herausgestrichen, gerade auch in populdr-
wissenschaftlichen Verdffentlichungen. Das hat seine vol-
le Berechtigung, insofern Jesus und die ersten Christen
Juden waren. Ausgeblendet bleibt, daB das junge Chri:
stentum auch und dann sogar vermehrt im Heidentum
Anhingergewann. Zeller will genau dies verstindlich ma-
chen, wie das Christentum Nichtjuden ansprechen konn-
te. Dabei leitet Zeller im Gegensatz zur Religionsge-
schichtlichen Schule Christliches nicht einfach aus dem
Hellenismus ab. Er zeichnet den Verstindnishorizont
nach, auf den die christliche Verkiindigung traf, zeigt die
Assoziationen auf, die der Glaube an Jesus den Christus
bei Heiden ausldste.

Zellers Buch ist didaktisch und im Layout gut aufberei-
tet; Zitate und zusammenfassende oder weiterfithrende
Abschnitte sind deutlich hervorgehoben. Es ist ausfiibr-
lich, wenn auch nicht immer in bester Wiedergabequali-
tt bebildert. Das Buch stdBt auf dem Sachbuchmarkt
zweifellos in eine Marktliicke. Leider scheint dies nicht
einmal sein Verlag recht zu wiirdigen, zumindest wenn
man die spirliche Werbung zum Mafistab nimmt.

Klaus-Stefan Krieger

Johann Maier

Die Qumran-Essener: Die Texte vom Toten Meer

3 Binde, Ernst Reinhardt Verlag Miinchen u. Basel
1995-1996. Uni-Taschenblicher 1862, 1863, 1916, je
DM 49,80

Erstmals liegen sdmtliche Schriftfunde von Qumran,
die in den letzten Jahren fiir soviel Streit in der Offentlich-
keit gesorgt hatten, in deutscher Ubersatzung vor, Bereits
1960 und 1977 hat der inzwischen emeritierte Kéiner Ju-
daistikprofessor Johann Maier wichtige Qumran-Schrif-
ten auf Deutsch herausgegehen. Die neuen Uni-Taschen-
biicher sind im Grunde eine Neubearbeitung der damali-
gen Texthinde. Doch ging es Maier diestnal nicht um eine
treffende Auswahl, sondern um Vollsténdigkeit.

Allein Band 2 mitden Funden aus Hhle 4 umfat 740
Seiten und enthilt Texte, die simtlich auf Deutsch bislang
nicht zugénglich waren. Darunter befinden sich so inter-
essante Stiicke wie der Brief des Sektengriinders an seine
Gegner in Jerusalem oder Texte zur Kalenderreform, die
bei der Griindung eine grofe Rolie spielte. AuBerdem
stammen aus Hohle 4 viele der schwer entzifferbaren
Kleinstfragmente, was zum Umfang des Textbandes beige-
tragen hat.

Das Material aus den {ibrigen zehn Hohlen ist in Band
1 zusammengestellt. Maler hat — wegen der teils verwir-
renden Vielfalt von Namen, die fiir manche Texte erfun-
den wurden — die Texte nach Hohle und Fragmenten-
nummer sortiert und die anderen Bezeichnungen zuge-
ordnet. Durch Fett-, Kursiv-, Blocksetzung oder Unterstrei-
chung gibt Maier an, ob ein Text mehrmals belegt ist.

Den beiden Textbanden ist anzumerken, wieviel Mi-
he sich Maler gegeben hat, das schwierige Material trans-
parent zu machen. Dankenswerterweise hat er dafiir auf
das phantasievolle Fiillen von Liicken in den Texten ver-
zZichtet.

Der dritte Band bietet eine Einfiihrung in die Qumran-
Schriften: Maier erldutert die archéologischen Fakten,
skizziert Form und Inhalt der Dokumente und gibt einen
{berblick zur Geschichte der Essener-Siedlung am Toten
Meer. Vor allem aber rekonstruiert Maier den ausgefalle-
nen Kalender der Qumran-Gemeinschaft mit seinen Fe-
sten und Priesterdienstzeiten. In diesem Teil von Band 3
steckt eine enorme Arbeit, die auch den Qumran-Spe-
zialisten wertvolle Dienste leisten wird. Ein Bibelstellen-
und ein Stichwortregister sowie eine Auswahi-Biblio-
graphie zur Qumranforschung runden den Band ab,

Maiers deutschsprachige Qumranausgabe wird zwei-
fellos zum Standardwerk werden. Es ist ein ausgespro-
chen sorgféltig gemachtes, unentbehrliches Hilfsmittel fir
Studenten, Theologen und Wissenschaftler und fiir inter-
essierte Laien die einzige Moglichkeit, sich ein umfassen-
des authentisches Bild von den Qumranfunden zu
verschaffen.

Klaus-Stefan Krieger
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Alfons Weiser

Theologie des Neuen Testaments II. Die Theolo-

gie der Evangelien

Kohlhammer Studienbiicher Theologie Bd. 8, Kohl-
hammer Stuttgart 1993,

Das in der Reihe ,Kohlhammer Studienbiicher Theo-
logie” als Bd. 8 erschienene Buch von A. Weiser ist der II.
Teil einer Theologie des Neuen Testaments® — der 1. Teil,
der die Briefliteratur behandeln soll und H. Merklein an-
vertraut ist, ist noch nicht erschienen — und enthils,
neben der ,Theologie der Evangelien®, auch zine den
Evangelien sachgerecht vorangestellte ,;Theclogie der Re-
denquelle” {21-43) und dartiber hinaus noch eine (im Un-
tertitel nicht erwéihnte und daher nicht ganz einsichtig zu
machende) Darstellung der ,Theologie der Offenbarung
des Johannes" (204-217). (Die Begrliindung, daR in der
Offb ,auch inhalte aus der Evangelientradition verarbeitet
sind® {204, gilt doch auch fiir Teile der Briefliteratur. So
werden es wohl eher verlagstechnische Griinde gewesen
sein, die Offb in diesem Band aufzunehmen). Den Ab-
schluf bildet ein (zu) knapp gehaltenes aber wichtiges Ka-
pitel: ,Der tragende Einheitsgrund; Jesus von Nazaret*
(217-226). Ein beigefiigtes Schriftstellen-Register und ein
Sach- und Personenregister werden kiinftigen Benutzern
sicher hilfreich sein.

Die Leser und Leserinnen werden dem Verfasser fiir
die gelungene und detaillierte Darstellung der Theologie
der ,Redenguelle” (= Q)als einer der Quellen des Mt und
Lk —auch wenn ihre Existenz bis heute weiter umstritten
ist — sicher dankbar sein, da dieses ,Q fiir viele eher
noch ein konturenloses, unbekanntes X ist. Hitte der Verf.
dann aber nicht konsequenterweise auch etwas {iber die
vormarkinische Uberlieferung sagen sollen, wenigstens
im Zusammenhang mit der Behandlung des Mk? [Val,
sein Vorgehen bei Joh {192)).

DaB der Verlag fiir dieses Unternehmen A. Weiser,
Prof. fiir Exegese des Neuen Testaments an der Phil.-
Theol. Hochschule der Pallottiner in Valendar, gewinnen
konnte, ist ein Glicksfll. Hat er doch seine Fihigkeit,
schwierige Sachverhalte verstindlich und fundiert darzu-
stellen, in vielen Verdffentlichungen unter Bewels ge-
stellt. Man spiirt dem Werk an, daf es aus langjinriger
Vorlesungspraxis entstanden ist.

Das Buch richtet sich, gemdR der Zielsetzung der Rei-
he, primér an Studierende an Hochschulen, eignet sich
aber auch filr das Selbststudium wie auch fiir die Weiter-
bildung theclogisch Vorgebildeter. Dieser Intention diirfte
es in hervorragender Weise entsprechen. Dazu tragen, ne-
ben den soliden, den heutigen Forschungsstand stets be-
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ricksichtigenden Informationen und den jedem Xapitel
vorangestellten, kritisch ausgewidhlten Literaturhinwei-
sen, vor allem auch die {bersichtliche, leserfreundliche
Anordnung des Stoffes bei. Zahlreiche tabellarische Uber-
sichten und graphische Schemata lockern das Schriftbild
auf und erweisen sich als gute didaktische Hilfen.

Es ist hier nicht méglich, die vielen guten und zutref-
fenden Becbachtungen zu den einzelnen Evangelien
(z.B. zur Christologie und Ekklesiologie, zu den Gleich-
nissen und Wundererzghlungen) im einzelnen zu ergr-
tern. Das Besondere an dieser Theologie scheint rmir das
Bemiihen des Verf. zu sein, nicht nur die durchgehenden
theologischen Leitlinien [den beriihmten ,roten Faden“)
einer Schrift und deren theologische Schwerpunkte zu-
sammenfassend darzustellen, sondern deren jeweilige
Besonderheiten immer wieder an Einzeibeispielen detail-
liertund exemplarisch aufzuzeigen. So nimmt er die Leser
und Leserinnen in einen Erkenntnis- und Reflexionspro-
zels mit hinein, 148t er sie gleichsam an der Entdeckerfreu-
de und auch an der Verifizierung des Gesamtergebnisses
akiiv teilnehmen.

Dieses an sich zu begriilende Verfahren {es ist ja auch
immer eine Frage des zur Verfligung stehenden Raumes)
hat allerdings auch Nachteile, wenn es exzessiv ange-
wandt wird. Abgesehen davon, daff vieles ausfiihrlicher
in guten Einleitungen nachzulesen ist, geht bei solchem
Vorgehen leicht der ,rote Faden* verloren bzw. man muf
ihn wieder neu suchen [Beispiele: S. 23f; 28; &7F;
172-182). Sicher wird das durch die guten Zusammenfas-
sungen am Ende eines jeden Kapitels 27T korrigiert. Aber
kinnte der dann eingesparte Platz nicht besser zur Auf-
nahme oder Vertiefung theologischer Themen genutzt
werden?

So ist mir aufgefallen, dai bei der Behandlung des Joh
zwar der Frage nach der , Einheitlichkeit und Entstehung
des Johannesevangeliums” {un)verhiltnismalig breiter
Raum eingerdumt wird (172-183), so wichtige joh Themen
wie das Wirken des Gelst-Parakleten, die Bedeutung der
wotunde (der Erhthung und Verherrlichung Jesu® oder des
joh ,,Dualismus® und der damit zusammenhéngenden joh
<Mifverstindnisse” kaum angesprochen werden.

Diese kritischen Anfragen kinnen aber den positiven
Gesamteindruck und den groBen Wert dieser Theologie
im einzelnen wie im ganzen nicht in Frage steilen. Weiser
hat mit seinem Werk ein hervorragendes, fiir das Studium
der ntl, Theologie sehr zu empfehlendes Hilfs- bzw, Ar-
beitsmittel geschaffer;, dessen grofen Nutzen die Leser
und Leserinnen sicher dankbar feststellen werden.

Felix Porsch
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Dorothée Sack

Damaskus

Emtwicklung und Struktur einer orientalischislami-
schen Stadt. Verlag Philipp von Zabern Mainz 1989. 142
Seiten mit 20 Textabbildungen, 32 Tafeln mit 104 Abbil-
dungen und 12 Beilagen.

Als 1989 die Untersuchung zur Baugeschichte der
Stadt Damaskus von D. Sack erschien, konnte sie sich auf
eine lange Tradition meist franzdsischer und deutschspra-
chiger Veréffentlichungen zu dieser Stadt stiitzen. Ange-
zogen durch die jahrtausendalte Siediungsgeschichte
dieses Ortes reiht sich seit Mitte des 19. Jahrhunderts eine
fast ununterbrochene Kelte europdischer Forschungslite-
ratur — sowohl zur vorislamischen, wie auch zur islami-
schen Geschichte von Damaskus. Trotzdem war eine
{ibergreifende Untersuchung der Baugeschichte dieser
Stadt seit langem iibérfeillig. Mit diesem Buch gelingt es
der Verf, bisherige Forschungsergebnisse kritisch zusam-
menzufassen und hasierend auf jahrelanger Feldfor-
schung nicht nur neues Material beizusteuern, sondern
auch bisherige Thecrien in einem vollig neuem Licht er-
scheinen zu lassen. Dem mutigen Anspruch, dies fiir den
ganzen Zeitraum topographisch nachweisbarer Stadige-
schichte zu leisten {also von den Araméern ab ca. 1100
vChr. bis in das zwanzigste Jahrhundert n.Chz), wird die
Verf, durchaus gerecht, ohne dabei den roten Faden zu
verlieren. Dies liegt zweifelsohne an dem vielverspre-
chenden methodischen Ansatz, den die Autorin ihrer Un-
tersuchung zu Grunde legt. Einerseits wird mit den
Methoden des Bauforschers und des Stadthistorikers {S. 3}
die Entwicklung stidtischer Strukturen mit den ursdchii-
chen historischen Hintergriinden zu einem Strang gebun-
den, andererseits werden urbane Elemente herausgeldst
und getrennt iiber ihren historischen und lokalen Rah-
men hinaus diskutiert. Das wichtigste urbane Zentrum
Syriens wird so zum Paradigma bzw. Modellfall einer
Stadt des Nahen Ostens. Diese beiden Schwerpunkte
schlagen sich dann auch in den beiden Hauptteilen des
Buches ,Damaskus: Die historische und die stddtebauli-
che Entwicklung® (S. 7-43) und ,Die Elemente der
orientalisch-islamischen Stadt, erldutert am Beispiel
Damaskus” {S. 44-83) nieder.

Das historisch-stidtebauliche Kapitel unterteilt die Au-
torin in die drei Phasen des vorislamischen (1100 v, Chr. bis
635 n.Chr; S. 7-18), mittelalterlichen (635-1516; 5. 18-31)
und des osmanischen Damaskus {1516-1918, S. 31-43). Da-
bei stellt sie die wesentlichen stidtebaulichen Ereignisse
einer Epoche mit ihrem geschichtlichen Hintergrund an-
schaulich und komprimiert zusammen. ,,Stlifzen sich die

Feldstudien zur vorislamischen Stadtentwicklung haupt-
sichlich auf die Beobachtung und Bewertung der mor-
phologischen und topographischen Gegebenheiten, so
kénnen fiir die Zeit nach der {slamischen Eroberung viel-
fach die Bauwerke selbst als historische Zeugnisse heran-
gezogen werden!” (S. 18). Je nach Baubefund oder Quel-
lenlage (d.h. je nachdem in wie weit sie als Ubersetzun-
gen in europdische Sprachen vorliegen) werden verschie-
dene Dynastien in einem Abschnitt vereint oder wie z.B.
die lange osmanische Herrschaft aufgrund der Dichte des
{iberkommenen Baubestandes folgerichtig in mehtrere
Phasen gegliedert und anhand der bedeutendsten Bau-
werke vorgestelit, In den wichtigsten Zligen erleben wir
die Monumentalisierung dffentlicher Anlagen unter den
Romern (ab 66 v.Chr), die Re-Orientalisierung unter den
Byzantinern (bis 635 n.Chr}, die Bliitezeit als Kapitale des
Weltreiches der Umayaden (661-750], die Einfiihrung neu-
er Bauformen, wie dle weiterfithrende Schule bzw., Hoch-
schule (Madrasa) und das Krankenhaus (B¥m ristzn), unter
den Seldschuken (1076-1154) urid dem Zengiden Nfr ad-
DYn Maxmifid {1154-1174), der Ausformung des heutigen
Bazarbereichs unter osmanischer Herrschaft {1516-1918)
und den Einzug neuer Bauprinzipien im 19. Jahrhundert
und am Anfang des 20. Jahrhunderts.

Besonders wertvoll ist in diesem Kontext auch der An-
hang mit dem Katalog {S 89-121} zur historischen Bebau-
ung intra muros und angrenzender Viertel, Die einzelnen
Bauwerke einer Epoche werden hier in Gruppen zusam-
mengefalit, mit den wichtigsten Informationen sowie Li-
teraturhinweisen versehen und schileflich auf mehreren
beigefligten Phasenpldnen genau kartiert. Mit der im Text
angegebenen Sekundrliteratur entsteht 5o ein regelrech-
tes Nachschlagewerk zu den einzelnen Kapiteln Damas-
zener Geschichte und ihrer urbanen Zeugnisse. Da-
durch sieht sich der Benutzer in der Lage, nicht nur bei
der Lektiire am heimischen Schreibtisch einen schnellen
Uberblick zur Stadt- und Bauentwicklung von Damaskus
zu erhalten, sondern kann auch vor Ort jedes Gebdude
ohne Schwierigkeiten identifizieren und in seinem histo-
rischen Zusammenhang erfassen.

Allein der zu bearbeitende zeitliche Rahmen von
tiber dreitausend Jahren erlaubt es natiirlich nicht, jede
einzelne Epoche erschéipfend und abschliefend zu
behandeln. Dies ist auch nicht das Ziel der Verf, der
es vielmehr darum geht, die Grundlinien und die
wichtigsten Emwicklungen eines historischen Ab-
schnittes herauszuarbeiten. Der Leser bleibt hier auf
weiterfithrende Literatur verwiesen — insofern diese
vorliegt.
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in der hauptsichlich zwischen Geographen und
Crientalisten gefiihrten Debatte um das Wesen der isla-
misch-orientalischen Stadt oder ob es eine solche tiber-
haupt gibt, liefert Dorothée Sack als Bauhistorikerin einen
wertvollen Beitrag. Im zweiten Hauptteil ihres Buches
wird versucht, anhand von Damaskus einzelne Struktu-
ren einer islamisch-orientalischen Stadt aufzuzeigen. Hin-
tereinander wird die traditionelle verkehrstechnische
Gliederung der Stadt (S. 44-48), die Wasserversorgung
(S. 48-53), GroBbauten wie Hauptmoschee und Zitadelle
(S. 54-50), Basare (8. 56-62}, Quartiere und ihre Struktu-
ren (5. 62-70), Wohnhiuser (5. 70-80) und die histori-
schen Vorstidte MYdsn und a3-[;lixYva (5. 81-83) nach
ihren Besonderheiten untersucht. Es gelingt der Autorin
nicht zuletzt auf Grund vieler anschaulicher Quartierpli-
ne und Grundrisse, die historische Entwicklung der Da-
maszener Basare mit den ihnen eigenen GroRhandels-
bauten, den Aufbau eines Quartiers mit seinen infrastruk-
turellen Einrichtungen oder die Gliederung eines Wohn-
hauses dem Leser anschaulich vor Augen zufiihren.

Gemeinhin unterliegen typologische Untersuchun-
gen auf der Suche nach idealtypischer Formen und Struk-
turen der Gefahr zu generalisieren. S0 scheint dem
Rezensenten z.B. die ansonsten in allen Belangen ausge-
zeichnete Untersuchung zu Damaszener Stadthdusern
noch nicht vollkommen ausgereift. Einzelne interessante
Hypothesen zum unterschiedlichen Aufbau der Wohn-
h#user entsprechend der Religicnszugehdrigkeit ihres Er-
bauers (S, 72-76) bediirfen weiterer differenzierter Stu-
dien {wie im Buch auch schon angekiindigt). Doch jegli-
che Bedenken verhlassen vollig hinter der Aufgabe, die
sich die Autorin gestellt hat und die sie iberzeugend be-
wiltigt hat. Mit dem Blick fir das Wesentliche gelingt es
ihr, die Qualit&t der rfumlichen und zeitlichen Kontinuitét
dieser Stadt herauszuschélen und ihre Strukturen analy-
tisch zu gliedern.

3. Sacks Monographie ist auch fiir den fachfremden
Leser dulerst lesenswert, da tiber das Beispiel Damaskus
hinaus Grundziige einer Stadt des islamisch-orientali-
schen Kulftur in gut verstindlicher und kompakter Form
vermitteit werden. Inzwischen hat sich dieses Buch zu ei-
nem Standardwert gemausert, s¢ daB in absehbarer Zu-
kunft neben einer arabischen Ubersetzung zuch eine
deutsche Neuauflage auf dem Markt erscheinen wird. Fir
jeden, der sich fiir Damaskus oder fiir Stidte im Nahen
Osten interessiert, ist es Pllichtlektiire, und fiir iede weite-
re Studie zu Damaskus ist es zu elner unverzichtbaren
Grundlage geworden.

Stefan Weber
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Jack Miles

Gott, Eine Biographie

Carl Hanser Verlag, Miincher 1996, 499 S, geb.,
DM 58,00.

Mit einer grofien positiven Neugier habe ich begon-
nen, dieses Buch zu lesen, wurde es doch in den meisten
Rezensionen sehr freundlich besprochen, auch in kirch-
lich-theologischen Publikationen. Ich habe das Buch
ziemlich enttduscht wieder weggelegt, mit dem Gedan-
ken: Schade um die Zeit! Du warst iiber viele Austegun-
gen verbliifft, dazugelernt hast du wenig.

Schon das Yorwort mit der Begriindung des Unter-
nehmens fand ich nicht sondetlich aufregend, eher lang-
weilig. Das Interesse des Autors richtet sich auf die
Entwicklung, die Gott in der Bibel von einer Seite zur
néchsten durchmacht. ,Gott" wird so behandelt, als sef er
eine menschiiche Person, mit thren Grenzen, ihren cha-
raktetlichen Fehlentwicklungen, ihren Fehleinschitzun-
gen und Krisen und neuen Einsichten, ja, er kann sogar
zum Problem fitrsich selber werden. Wird eine solche Art
der Lektlire dem Charakter des Alten Testaments gerecht,
das eine Sammlung der religitsen Literatur Israels aus ei-
nem Zeitraum von etwa 1000 Jahren ist?

Meine Spannung stieg wieder, als es an die ersten kon-
kreten Texte ging, doch wie groRl war die Enttduschung
{iber die nun wirklich dinne Auslegung, beispielsweise
des groBartigen Schopfungshymnus in Gen 1. Enttdu-
schend die Behandlung des Fs 139, eines der fiir das The-
ma zentralsten Texte. Was da auf S, 320f zu lesen ist, finde
ich mehr als diirftig. Manches kommt mir geradezu ab-
strus vor, wenn etwa die tefgriindige Geschichte, daR Mo-
se den Herrn nur von hinten sehen darf, so gedeutet wird,
als ob Gott seine Genitalien vor Mose verberge; digse
Deutung wird zurnindest als Maglichkeit erwogen. Odet
wenn der ngchtliche Angreifer in der Geschichte vom
Kampf am Jabhok sich als Esau erweist.

Miles prakiiziert eine im Grunde fundamentalistische
Auslegungsmethode, ohne dafl diese Lektiire konsequent
durchzuhalten wire — weil es ja gar nicht geht! An vielen
Stellen kann der Verfasser sein exegetisches Wissen dann
auch nicht zuriickhalten, spricht z.B. von den verschiede-
nen Quellen des Pentateuch. So hinterladfit das Buch einen
Zwiespiltigen Eindruck; auf weite Strecken kommt es zu
einer ,nalven” Lektiire, immer wieder tiberschnitten von
der Einsicht, dall Gott zu unterschiedlichen Situationen
unterschiedliche Aspekte seiner seibst offenbart, ohne
daB diese Sicht konsequent zum Tragen kime.

Merkwiirdig die Interpretation des Exodus. Dort fin-
detsich aufS. 127 der seltsame Satz: ,[Joch ihr Auszug aus
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Agypten ist, auch wenn er spiter von Befreiungshewegun-
gen in diesem Sinne verwendet wurde, kein Sieg fiir die
Gerechtigkeit. Er ist einfach ein Sieg, eine Demonstration
der Macht des Herrn, seinem auserwahlten Volk Frucht-
barkeit zu schenken und sie fiir dessen Feind zugrunde zu
richten.. DaR hier Befreiung Unterdriickter geschieht,
Gott auf die sieht, iber die die groBe Geschichte erbar-
mungslos hinweggeht, spielt in der Interpretation von Mi-
les nur eine Nebenrolie. DaB viele biblische Texte
Literatur Unterdriickter sind, vom Exodus bis zur Offen-
harung des Johannes, geril fast in Vergessenheit.

Gleichwohl erfiillt das Buch auch eine positive Funk-
tion. Es zwingt dazu, sich auch den dunklen, unverstind-
lichen, schwierigen Gottesgeschichten zu stelien. Nicht
zuletzt Erich Zenger hat in letzter Zeit immer wieder dar-
auf hingewiesen, dall die alttestamentiichen Gottesge-
schichten gerade in ihrer Gegenstzlichkeit, samt ihren
dunklen Seiten, etwas von der nie einholbaren Wirklich-
keit Gottes erahnen lassen, die in vielen hochst unter-
schiedlichen und gegensitzlichen Gotiesgeschichten und
Gotteserfahrungen zum Tragen kommern.

Zum SchluB ein Geheimtip: Viele deutsche Alttesta-
mentler schreiben durchweg Besseres, fails sie nicht gera-
de nur fiir die Kollegen schreiben.

Franz-fosef Ortkemnper

Klaus Scholtissek

Die Volimacht Jesu

Traditions- und redaktionsgeschichtliche Analysen zu
einem leitmotiv markinischer Christologie. Neutesta-
mentliche Abhandlungen 25, Aschendorffsche Verlags-
buchhandlung Miinster 1992, XII + 340 Seiten, Leinen,
DM 98,00.

Die Anfinge der Christologie sind seit jeher ¢in faszi-
nierendes Thema der Exegese. Im deutschsprachigen
Raum hat sich die Forschung dabei besonders auf die soge-
nannten Hoheitstitel (Menschenschn, Messias usw)
konzentriert. In den letzten Jahren ist Zunehmend auch
die narrative {in erzihlender Weise verkiindende] Chri-
stologie in das Blickfeld getreten. Die Monographie von
Klaus Scholtissek widmet sich einem iibergreifenden Pro-
blemfeld: der Frage nach dem christologischen Motiv der
Vallmacht (Exousia} Jesu als nicht-titularem, gerade auch
narrativ verankertem Interpretament. Ihr Interesse giit da-
bei den christologischen Urspriingen, némlich der Vell-
machtstheologie des #ltesten Evangeliums und ihrem
Verhiltnis zur vormarkinischen jesus-Uberlieferung. Die
Arbeit entstand als Dissertation unter Anleitung des Min-
steraner Neutestamentlers Karl Kertelge.

Bereits die erste Wundererzihlung des Markus-
Evangeliums erhebt die Volimachtsfrage zu einem leit-
motiv {1,22.27), das im folgenden — ausdriicklich oder
implizit — die Deutung Jesu als Wundertiter oder Lehrer,
als leidender und gekreuzigter Messias oder auferstande-
ner Herr prégt. Im Gegensatz zu den anderen Evangeli-
sten beschrinkt Mk das Vollmachtsmotiv auf die Chri-
stologie. So hat die Exousia Jesu deutlich Signalcharakter
fiir das Gesamtkonzept des Evangeliums. Hier setzt Schol-
tissek an: Wie verbindet der Evangelist die ihm iiberkom-
mene Deutung des irdischen Vollmachtstrégers Jesus mit
seiner chrisiclogischen Grundiiberzeugung, die wesent-
lich von der Passionsthetmatik geprégt ist? In welcher Wei-
se wird Exousia zu einetn Programmwort markinischer
Christologie?

Diese Fragestellung verfolgt Scholtissek in drei Um-
ldufen. Zundchst erkellt er den Problemhorizont, indem
er einerseits die Christologie des Mk im ganzen skizziert
und andererseits das Vollmachtsmotiv in der vormarkini-
schen Uberlieferung {AT; griechische, frithjiidisch-rabbi-
nische Tradition; Paulus, Redenquelle] nachzeichnet
{S. 9-80). Das Schwergewicht der Arbeit liegt auf der 72xt-
erschiiefung, Als Basis dienen hier die Perikopen 1,21-28;
2,1-12.23-28; 11,27-12,12, ferner die fir Mk zentralen
Sachfelder ,Passion” und ,Jiingerschaft” (5. 81-279}. Im
Schlufteil wird die theologische Bilanz gezogen: Exousia
als christologisches Leitmotiv der markinischen Redak-
tion, Jesu: vollméchtige Vermittlung der Gottesherrschaft,
die ekklesiologische Bedeutung der Vollmacht Jesu
(S. 281-296). Ein ausfiihrliches Literaturverzeichnis sowie
Stellen-, Autoren- und Sachregister beschlieBen den Band
(S. 297-340).

Scholtissek zeigt auf, dall Jesu Vollmacht der Sache
nach ein bestimmender Grundgedanke der vermarkini-
schen Tradition ist. Mk kniipft also positiv an die {iberlie-
ferte Christologie an; terminologisch 4Rt er sich dabei
von dem Menschensohn-Wort 2,10 inspirieren. Die urel-
gene Leistung des Evangelisten liegt darin, daf er die
unscharfe Grundvorstellung begrifflich  profiliert, an
Schiiisselstellen seines Evangetiums literarisch einsetzt
und theologisch konsequent ausarbeitet. Inhaltlich be-
stimmt Mk die Exousia Jesu als ithabe an Gottes Heils-
und Herrschafismacht. Diese Teilhabe hat zwei Seiten:

— Zum einen spiegelt Jesu Wirken in Wort und Tat —
also 2.B. seine Heilungen, sein Verkehr mit Siindern, aber
auch die Streltgespriche — diese gittliche Macht in einzig-
artiger Weise wider Mil seinem Vollmachtsanspruch
und seinem Vollmachtswirken ist Jesus also der messiani-
sche Bote und Mittler der Gottesherrschaft, der Gottes
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Recht vellzieht und einfordert. Seine Exousia — dies ge-
hort wesentlich zum Spannungsbogen des Evangeliums
(vgl. 2,1-12; 36; 11,27-12,12) — stolt aber auch auf Ableh-
nung und fiihrt letztlich zu fesu Verwerfung,

— Zum anderen — diesen Aspekt betont Scholtissek
nachdriicklich — {st der irdische Jesus Messias gerade dar-
in, daf er sich jenem géttlichen Recht ganz unterordnet.
Der vollmichtige Dienst der Pro-Existenz verdichtet sich
in Jesu Lebenshingabe am Kreuz (vgl. va. 1045; 14,24).

Von daher wirft das Vollmachtsmotiv auch Licht auf
das markinische Verstindnis der Hoheitstitel: ,,Messias’,
»Menschensohn” oder ,Gottessohn® ist Jesus fiir Mk inso-
fern, als er Gottes endzelitliche Herrschaft ankiindigt und
vermittelt. In Jesu vollméchtigem Wirken entfalten sich
die Krifte der Basileia Gottes. Jesu Auferstehung erweist
schlieBlich Gottes end-giiltiges Ja zu Jesu Exouisa-Dienst.
Wie von selbst ergeben sich aus diesem Konzept Folge-
rungen fiir das markinische Gemeindeverstindnis. Nach-
folge ist fiir Mk Teilhabe der Jiinger” an Jesu vollméchtig-
proexistenter Sendung; an ihr hat auch jeder kirchliche
Autoritdtsanspruch sein MaR zu nehmen.

Scholtisseks Arbeit ist eine mustergiiltige Disserta-
tion. Kennzeichnend sind die niichtern-kompetente Ar-
beit am Text, der kenntnisreich-kritische Umgang mit der
Sekundérliteratur, die Klarheit der Sprache und Gedanken-
fihrung, Besonders charakteristisch ist das konsequent
durchgehaltene theologische Erkenntnisinteresse. Die
Markusforschung, aber auch die aktuelle Besinnung auf
jene Quellen, aus denen das Bekenntnis zu Jesus Christus
schopfte und Kraft gewann, etfahren so eine Bereiche-
rung. Die Arbeit Scholtisseks demonstriert auf ihre Weise,
dab die verantwortungsbewulite QOrientlerung am Text
der beste DHenst ist, den Exegese der Theologie und damit
der Kirche leisten kann.

Knut Backhaus

Dieter Krabhe

Freuet euch mit Jerusalem

Jiidisches Leben, Denken und Gedenken. Eine Einfiih-
rung, Claudius-Verlag Miinchen 1995, 286 5, DM 29,80

Gibt ein christlicher Theologe eine Einfithrung in jii-
disches Leben und Denken, so ist das ein heikles Unter-
fangen. Noch Immer sehen Christen, oft wohl auch
unbewuft, das Alte Testament als efgentlich {iberholt und
damit das Judentum als Anachronismus an. Und selbst
wer sich dieser Gefahr bewult ist, betrachtet das Juden-
tum vielleicht doch unter dem Blickwinkel, wie es sich
zum Christentum verh#lt, was an der jiidischen Religion
er zur Erkirung christlichen Glaubens gebrauchen kann.
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Dieter Krabbe hat es mit Erfolg unternommen, eine
solche Sichtweise zu vermeiden. Er fiihrt in seinem Buch
durch das Judentum, nahezu als gébe es das Christentum
nicht. In ihrem Geleitwort bescheinigt die jlidische Reli-
gionspéddagogin Irit Ciubotaru, Krabbe schildere ,getreu-
lich und behutsam, wie er sich selbst als aufmerksamer
und neugieriger Gast in der jiidischen Glaubenswelt
orlentiert”

Der Autor kann in der Tat auf eigene Erfahrungen und
Beobachtungen zufbauen. Von 1987-1989 war Dieter
Krabbe, heute evangelisch-reformierter Pfarrer in Niirn-
berg, Pfarrer an der Erldserkirche in Jerusalem. Bis 1993
fungierte er als evangelischer Vorsitzender der ,Ge-
sellschaft fiir christlich-jiidische Zusammenarbeit in
Franken:

Krabbes Buch zeichnet sich dadurch aus, daf er nicht
nlichtern {iber das Judentum doziert. Er nimmt Geschich-
ten, Erzahlungen, Anekdoten, Legenden und Zitate zu Hil-
fe, um den Sinn von Festen, Gebeten und Gebrduchen,
um Gottesdienst, Alltag und Theologie zu erschliefen. So
zu schreiben, dient nicht bioR der Auflockerung. Es ent-
spricht einer breiten biblischen und jiidischen Tradition,
{iber den Glauben zu sprechen. Krabbe hat sich seinen
Stil vom Thema her vorgeben lassen — eine Entschei-
dung, die der Sache wie den Lesern dient.

Klaus-Stefan Krieger

Spendenaufruf fiir Dritte Welt und Osteuropa

Das Katholische Bibelwerk eV, in Stutigart unter-
stiitzt von den Spenden seiner Mitglieder und anderer
Spender Bibelprojekte in der Dritten Welt und in Ost-
europa.

Wir bekommen sehr viele Anfragen aus den ver-
schiedensten Lindern. Diese Projekte lassen wir von
der Kathoiischen Bibeiftderation priifen. Diese stimmt
sle threrseits mit den groflen kirchlichen Hilfswerken
ab, mit MISSIO und ADVENIAT und entsprechenden
Initiativen des Osterreichischen und Schweizerischen
Bibelwerks.

Wenn Sie unsere Initiativen unterstiitzen wollen,
{iberweisen Sie bitte Thre Spende auf folgendes Xonto:
Katholisches Bibelwerk eV., Konto Nr. 51551 Liga Spey-
er, BLZ 54790300. Wir bitten Sie, dabei jeweils den
Zweck threr Spende anzugeben: Spende fitr Bibelarbeit
Dritte Welt bzw. Spende flir Bibelarbeit in Osteuropa.

Dr. Franz-losef Ortkemper




