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Rainer Ruf}

»Brand- und Siihnopfer forderst du nicht« Ps 40,7

Heute von Opfer und von Siihne reden?

Zahlreich sind die Wunder, die JHWH tut, viele
sind Zeugen dessen (Ps 40,6). Einen hat JHWH aus
todlicher Gefahr errettet. Nun tut er seinen Mund
auf, um Gott zu loben (Ps 40,2-5). Warum bringt er
kein Opfer dar? JHWH hat ihn dazu nicht bewogen.
Der Verzicht mutet seltsam an.

Der Beter des Psalms 40 erlebt es wie ein Wun-
det, daf sein Gott keinen Opferkult fiir sich fordert.
Vielmehr gibt er dem Frommen die Gabe des Ge-
hérs, damit er der Weisung der Tora nachkomme:
Hore, Israel {Dtn 6,4)! Nicht vergeblich hat Gott sein
Wort auf das Herz des Beters geschrieben (Jer
31,34). Der wird fortan {iber Gottes Huld und Wahr-
heit vor der Gemeinde sprechen [Ps 40,11).

Neu ist der Gedanke an einen Kult ohne Opfer
nicht. Er erinnert an die Begegnung zwischen Saul
und Samuel, an deren Ende Samuel die Einsicht for-
muliert: Gehorsam ist besser als Opfer {1 Sam 15,
22)! Diese Skepsis gegeniiber dem Wert des Oplers
verdichtet sich bei den Schriftpropheten und kul-
miniert bei Jeremia: Ich habe euren Vitern, als
ich sie aus Agypten herausfiihrte, nichts gesagt
und nichts befohlen, was Brandopfer und Schlacht-
opfer betrifit (Jer 7,22). SinngemdR fragt Amos:
Habt ihr mir etwz Schlachtopfer und Gaben darge-
bracht wihrend der vierzig Jahre in der Wiiste (Am
5,25)2

Nicht wird der Dank fiir erfahrene Hilfe oder
Rettung verworfen. Aber der JHWHtreue Mensch
weicht nicht auf die Darbringung von Opfern aus,
wenn er Gott Ehre und Dankbarkeit bezeugen will.
So er Recht iibt und Gdite und Mitmenschlichkeit,
lduft er nicht Gefahr, Opfer und Kult als Ersatz-
leistung miBzuverstehen. Israel wird nicht wegen
mangelnder Opfer gerligt; Gott nimmt die darge-
brachten Opfer an (Ps 50,8; anders Ps 51,18). Da-
neben gibt es eine authentische Weise, Gott zu eh-
ren: ihn anzurufen in jeder Not (Ps 50,15).

Die getéufige Bemerkung, JHWH réiche gern den
beruhigenden Duft des Opfers (Gen 8,20; Lev 3,16
und noch Sir 45,16}, wirkt anstéRig nur dann, wenn
man sie wortlich-konkret versteht. Ebenso wire das
Opfer als (verzehrbare) Speise fiir Gott (Lev 21,6)
ein Mifiverstindnis. Man datf die Opferkritik aber
nicht spiritualisieren, als ob ein vernunitgemifer
Gottesdienst (Rom 12,1) Leiblichkeit ausschlsse.

- Das Opfer bleibt fiir den Frommen nicht unver-
bindlich. Opfer verlangt Zucht (Ps 50,17), Zucht
setzt Erkenntnis voraus (Spr 12,1). Sie bekennt
das Zuwenig und fiihrt zum Opfer eines zerknirsch-
ten Geistes (Ps 50,19) und eines zerschlagenen
Herzens (Jes 5715; Ez 6,9). Deuterojesaja. 1Rt
nicht den rechthabenden Gott sprechen, sondern den
liebenden: Mit deinen Siinden hast du mir Arbeit
gemacht (Jes 43,24). Gott beldBt den Siinder nicht
in der Depression; er ist seinem Gottsein mehr
schuldig: Ich bin es, der um meinetwillen deine
Vergehen ausléscht (Jes 43,25},

Das Fehlverhalten des Siinders hat die Ordnung
nachhaltig gestdrt. Durch die Silhne wird sie wie-
derhergestellt; den Schaden kann man beheben, Da
Siinde nicht nur unsozial ist, sondern das Leben
selbst bedroht, bietet Gott umfassende Siihne an,
die aus der Todverfallenheit rettet, indem sie den
Unheilszusammenhang aufhebt.

Siihne im biblischen Sinn ist heute nicht leicht
zi1 begreifen. Wir pflegen Verfehlungen gerichtlich
zu bereinigen und durch eine angemessene Strafe zu
ahnden. Die Bibel dagegen denkt weiter. Die ver-
letzte Ordnung fordert die Beseitigung der Storungs-
quelle, und vorhandene Spannungen miissen, da
sie weiterwirken, neutralisiert werden. Siihne kann
das bewirken.

Unsere Zeit spiirt, daB die soziale Verantwor-
tung schwerer wird und sich immer mehr ausweitet.
Das Thema Opfer and Stihne verlangt keine Begriin-
dung mehr; die Rede daven ist nur vermeintlich ei-
ne binnenkirchliche. 1986 hat E-L. Hossfeld in
dieser Zeitschrift die Aufnahme des Themas ge-
rechtfertigt (vgl. auch die damals erschienenen
Beitréige von A. Weiser und H. Merklein). Inzwischen
diirften es achttausend neue Leser begriiBen, wenn
iiber Opfer und Siihne noch einmal verhandelt wird.
Wir haben uns vor allem bermntiht, der Heilswirklich-
keit des Todes Jesu Christi n&her zu kommen (vgl.
dazu auch P. ‘Trummer iiber den Sinn des Leidens
Jesu: Bibel & Kirche 1993, 189-196).

Das nebenstehende Relief der HL Dreifaltigkeit
aus der Wiesenkirche zu Soest {um 1300) zeigt Gott
mit geschlossenen Augen: Der Vater trauert um den
Sohn. Der tote Sohn als Opfer fiir die Gekrinktheit
eines beleidigten Gottes? Gewil nicht.
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Hans Ulrich Steymans OF

Die Opfer im Buch Deuteronomium

Ihre Funktion im Leben des Gottesvolkes

1. Grundlegung

Die sieben wichtigsten Opfer sind in Din 12,6
zusammengefalt. ,In dieser... Liste werden zu-
néchst die beiden Hauptarten der Tieropfer aufge-
zihlt, unterschieden nach der Form ihrer Opferting:
,Brandopfer), deren Fleisch auf dem Altar v6llig ver-
brannt wird, und ,Schlachtopfer, von denen nur
Blut und Fett geopfert werden, wihrend das Fleisch
neben einer Abgabe an den Priester (18,3) vom Dar-
bringenden und seinen Gisten in efner Opfer-
mahlzeit an heiliger Statte verzehrt wird. Es folgen
fiinf Einzelarten von Opfern, unterschieden nach ih-
rem Inhalt und AnlaR:,Zehnte’; Handerhebungsop-
fer’, wohl aus vegetabilischen Materialien: Geliibde-
opfer, zu denen man sich ohne Festlegung des Ge-
setzes selbst durch ein Versprechen verpflichtet hat;
Jreiwillige Opfer; die man darbringt, ohne durch
Gesetz oder Geliibde dazu verpflichtet zu sein;
schlieBlich ,Erstgeburtsopfer’ von Rindern oder
Kleinvieh, also Schafen und Ziegen.'!

Dariiber hinaus findet man im Deuteronomium
noch andere Opferbegriffe: das Ganzopfer (13,17;
33,10}, die Vernichtungsweihe (7,26; 13,18), die Ga-
be (16,17), das Feueropfer (18,1), das Heilsopfer {277).
AuBerdem fehlt in der Liste von 12,6 die Darbringung
der Erstlingsfriichte. Sie wird am SchluB des deu-
teronomischen Gesetzes behandelt (26,1-11).

Warum sollen diese Opfer dargebracht werden?
Finen Zweck, an den man vielleicht zun&chst den-
ken wiirde, schiieft das Deuteronomium aus. Sie gel-
ten nicht der Befriedigung irgendwelcher Bediirfnisse
Gottes, Es wird nie gesagt, dall Teile der Opfer auf dem
Altar zu verbrennen sind. Von fiinf Ausnahmen ab-
gesehen wird noch nicht einmal davon gesprochen,
daB die Opfer flir Gott geopfert werden.?

Aus den gewdhnlich darzubringenden Opfern
sind nur die Brandopfer, die vllig verbrannt wer-
den, menschlichem Genuf entzogen. Sie stellen
wohl eine besondere Form der Dankbarkeitsbezeu-

! Georg Braulik, Die Freude des Festes: Das Kullversténdnis des Deutero-
nomium — die dlteste biblische Festtheorle, Theologisches Jahrbuch,
hrsg.v. W, Emst u. a, St Benno-Verlag Lelpzig 1983 13-54 = Ders, Stu-
dien zur Theclogie des Deuteronomiums, Stutigarter Bibl Aufsatzbin-
de AT 2. Verl Kath. Bibelwerk Stutigart 1988, 161-218 hier 35/192.

2 Vgl Braulik, Freude [Anm. I} 35/193 besonders auch Anm. 123
377194, 477208, 50/213; Norbert Lohfink, Opfer und Sakularisierung
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gung dar, obgleich das Deuteronomium nicht er-
Klirt, warum und wie oft sie dargebracht werden
sollen {12,6.11.13.14.27; vgl. 276).

Alle andern in 12,6 genannten Opferarten wer-
den einer einzigen Bestimmung zugefiihrt: dem Es-
sen! Jedesmal, wenn ein Opfer vorgeschrieben
wird, findet man auch die Anweisung, zu essen bzw.
frohlich zu sein (verschiedene Opfer: 12,712.18.27;
Zehnt: 14,23.29; erstgeborene Rinder oder Schafe:
15,20; Feueropfer: 18,1; Heilsopfer: 277). Feste sol-
len gefeiert werden! ,Fiir das Deuteronomium sind
die Opfer weitgehend nicht institutionalisierter
Kult, sondern Praxis persénlicher Frommigkeit, die
vor allem zwei Ziele verfolgt: die Dankbarkeit Jahwe
gegeniiber zum Ausdruck zu bringen und ein Freu-
denmahl mit Hausgenossen und Bediirftigen zu
halten'*

Bei den Schlachtopfern (12,6.27; 32,38) gilt es
wie bei jeder Schlachtung, das Blut des Tieres vom
zu verzehrenden Fleisch zu trennen. Dieses
Schichten des Tieres und die besondere Behand-
lung, die dem Blut zuteil wird, resultieren aus def
Ehrfurcht vor dem Leben, denn Blut ist Lebens-
kraft... (12,23). Beider Schlachtung im Temnpel wird
das Blut am Altar ausgegossen (12,27), schlachtet
man sonst, wird es wie Wasser auf die Erde geschiit-
tet (12,16). Die Schlachtung an sich ist kein Kultakt,
sondern wird in Beziehung zur Tétung bei der Jagd
gesetzt. Das auBerhalb des Tempels geschéichtete
Tier gleicht gejagtem Wild und darf von kultisch rei-
nen und unreinen Menschen verzehrt werden
{12,15).

Zehntopfer (12,6.11.17; 14,23.28; 26,12) und
Handerhebungsopfer bestehen aus den Ertrigen
von Feld- und Gartenbau. Opfer aufgrund von Ge-
liibden {12,6.11.17.26; 23,19.22) und spontane Opfer
(12,6.17; 16,10) bringen die persnliche Dankbarkeit
der Opfernden fiir Gottes Gahen zum Ausdruck.
Die Erstgeburt der Tiere {12,6.17; 14,23; 15,19) gilt
nicht von selbst als heilig, sondern muf durch die

it Deuteronornium, Studien zu Opfer und Kult im Alten Testament: mit
einer Bipbliographie 1969-1991 zum Opfer in der Bibel, htsg. v A
Schenker; Forschungen zuin Alten Testament 3 Mohr Titbingen 1992,
1543 hier 20 Anm. 22. VgL die Besprechung von G. Vanoni in diesem
Heft Die fiinf Ausnahmen Din 1317; 1521; 162; 171; 270 werden spd-
ter besprochen.

Braulik, Freude (Anm. 1) 34/ 191
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Die Opfer im Buch Deuteronomium

Opferung Gott erst geweiht werden. Die Darbrin-
gung des Zehnt und der Erstlinge von Rindern, Scha-
fen und Ziegen dient dazu, die Ehrfurcht vor JHWH
zu steigern (14,23). Den Ertrigen von Feld und Flur
wohnt keine Heiligkeit inne, die dazu zwingen wiir-
de, unbedingt die Friichte des eigenen Bodens zu
opfern. Ist es zu beschwerlich, mit all den Lebens-
mitteln zum Tempel zu pilgern, kann man sie auch
zuhause verkaufen, um in Jerusalem neue Nah-
rungsmittel zu erwerben, die man dann gemeinsam
am Helligtum verzehrt (14,24-26). Der Akt des Op-
ferns ist nicht den levitischen Priestern vorbehalten,
sondern Angelegenheit jedes Israeliten, der nach
18,3 das Opfertier selbst schlachtet. Grundsitzlich
wird nicht ausgeschlossen, dal auch Frauen
oplern,?

Die Opfer wollen nicht wie im kanaangischen Kult
in magisch-ritueller Weise neue Fruchtbarkeit bewir-
ken. Dtn 16,161 stellt stattdessen den Zusammenhang
von vorausgehendem Segen und anschlieRendem
Opfer heraus: Man soll das Angesicht JHWHSs nicht
mit leeren Hinden schauen, sondern jeder mit sei-
ner Gabe, die dem Segen entspricht, den JHWH, dein
Gott, dir gegeben hat. Nicht der Opferakt selbst er-
dffnet die Moglichkeit der Gottesbegegnung, Sie ver-
wirklicht sich erst ,,im gemeinsamen liturgischen
Mahl.. ! In ihrer Ausrichtung auf das Mahl stiften
die Opfer Gemeinschaft.

Dieser soziale Aspekt des Opfers tritt besonders
deutlich zutage, wenn man beriicksichtigt, wovon
das Deuteronomium nicht spricht. Menschliche
Erstgeburt oder unreine Tiere miissen nicht durch
Opfer ausgeltst werden. Vor allem aber fehlen
Sind- und Schuldopfer. Opfer dienen nicht zur

Vel Georg Braulik, Haten in Israel auch Frauen geopfert? Beobachtun-
gen am Deuteronomium, Zur Aktualitst des Alten Restaments: Fest-
schrift filr Georg Sauer zum 05 Geburtstag, hrsg. v. & Kreuzer u. K.
Lijthi, Lang Frankfurt 1992, 19-2G, hier 23-25, 27,

5 Braulik, Freude (Anm. 1} 477208,

& Vgl Lohfink, Opfer (Anm. 2} 2037 Zu Schuld- und Sitndopfern in der
Priesterschrift (P} vgl. Adrian Schenkey, Interprétations récentes et di-
mensions spécifiques du sacrifice hattdt, Bib 75, 1994, 68f Schuld- und
Siindopfer sihnen in P vor allem unabsichtiich und urnwissentlich be-
gangene Vergehen flev 42.22; 51-4.14.17-19; Num 1522). Die dabel
verwendeten Begriffe ,sich versehen® (3ggj und ,Versehen® (¥gdpd}
komten im Deuteronomium nicht vor Nur in Lev 520-26 scheinen
Opfer auch bewufite Vergehen zu siihnen, nimlich Veruntreuung, Tu-
schung, Ubervorter‘fur@ und Meineld. Ahniiches wird in Din 22,1-3;
25,13-16 verboten, jedoch ohne dal die Nichtbeachtung geregelt wire.
Nurder Meineid zieht im Deuteronomium {19,16-21) gerichiliche Sank-

Slihne menschlicher Schuld. An den beiden Stellen
im Deuteronomium, wo das Wort ,entsiihnen vor-
kommt (21,8; 32,43), zeigt sich, daB es nicht zum
Kult, sondern zum Rechtsbereich gehort.t

Zur Bewiltigung der Schuld gibt es im Deutero-
nomium juristische Vorschriften, die gerichtliche
Institutionen votsehen, keine Opfer” Dtn 21,8 ge-
hért zu einem Ritual, das die Altesten einer Stadt
vollziehen miissen, in deren Nihe die Leiche eines
Mordopfers gefunden wurde, wenn der Tdter unbe-
kannt bleibt. Bei diesem Ritual wird eine Kuh getbtet
{21,4). Richter treten auf den Plan (21,2) und die
Stadtverwaltung, d.h. die Altesten. Die Kuh wird
nicht geschlachtet, sondetn ihr wird das Genick ge-
brochen. Sie wird gleichsam hingerichtet. Die ganze
Zeremonie stellt einen Rechtsakt dar. Entsiihnung
wird auch in Din 3243 als Rechtsgeschehen ver-
standen. Das Ende des Moseliedes (32,1-43) be-
schreibt, wie JHWH in der Welt Recht schafft
{32,41). Das Siihnen erscheint (32,43) in Parallele
zum Erzwingen der Strafe fiir vergossenes Blut.

Die deuteronomischen Opfergesetze besitzen
einen historischen Ort. Im Jahte 622 v. Chr. wurde
eine damals im Tempe! gefundene Vorstufe des heu-
tigen Deuteronomiums durch einen Bundesschluft
des Kdnigs Joschija fiir Juda zum geltenden Gesetz
erhoben. Ein Hauptanliegen ist ihm die Zentralisa-
tion des Kultes auf den Tempel in Jerusalem. Opfer
diirfen nur noch in Jerusalem dargebracht werden.
In der Gestalt, die das Deuteronomium jetzt in der
Bibel hat, ist seine Opfergesetzgebung Bestandteil
einer Rede, die Mose 6stlich des Jordan vor seinem
Tod hilt. Die Handlung des Deuteronomiums ist vor
der Landnahme angesiedelt. So werden Jahrhun-

tionen nach sich. Das unbedachte Gelitbde, das nach Lev 54 Grund fiir
ein Opfer ist, wird in Dtn 2322-24 nur verboten. Der Fall, daB das Ge-
[Gide gebrochen wird, bleibt unerwihnt. Schitefilich fordert Pauck Op-
Jer bei Unreinheiten (Lev 12,15; 14; 15; Num 66-9; 1911-12). Das
Deuteranomium kennt von den dort aufgezéhiten Fillen nur die Un-
reinheit selbst (121522, 1478.10; 1522; 21, 23; 24.4; 26,14} sowie Aus-
satz (Din 248} und Schizg (178; 21.5; 248). Unreinheit bewirkt im
Deuteronomium zwar Tabus (vel 2614), Kist fedoch niemals Opfer aus.
Auch eine kultische Sithne fir das ganze Voik, wie im jom Kippur von
Lev 16, ist dem Deutercnomium unbekannt Zur Stihne in Lev 16 vl B.
Janowski/ G, Witheln, Der Bock, der die Stinden hinaustrigt: Zur Relf-
gionsgeschichte des Azazel-Ritus 16,10.21f, Religionsgeschichtliche Be-
ziehungen zwischen Kleinasien, Nordsyrien und dem Alten Testament:
Internat. Symposion Hamburg 17-21. Mdrz 1990, hrsg. v B Janowski,
K Koch, G. Withelm; Orbis biblicus et orientalls 129, Univ. Verlag Frei-
burg-Schweiz, Vandenhoeck & Ruprecht Gottingen 1903, 109-164
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Die Opfer im Buch Deuteronomium

derte vergehen, bis in Jerusalem das Zentralheilig-
tutn steht, auf welches sich die meisten seiner Op-
fergesetze beziehen. Andererseits war 022, als
deuteronomische Vorschriften in Juda Gesetzes-
kraft erlangten, die Landnahme, fiir die die Bann-
und Opfergesetze in Kapitel 7, 20 und 27 gelten, seit
Jahrhundetten vorbei.

Die Opfergesetze wollen zwar dem Kult in Israel
in einer konkreten historischen Situation ein neues
Gesicht geben, dennoch erlauben sie keinen direk-
ten Riickschluf auf die tatsichliche Praxis. Hier
scheint es mehr gegeben zu haben. Schuld- und Siih-
neopfer, von denen das Deuteronomium schweigt,
werden nimlich im Deuteronomistischen Ge-
schichtswerk, das mit ihm literarisch verwandt ist,
sehr wohl erwihnt (2 Kén 12,17). Der Begriff Feuer-
opfet, von dem nach 18,1 die Leviten leben sollen, be-
zeichnet zwar moglicherweise nur zusammenfassend
die verschiedenen Opfer, er kann aber auch einen
stindigen offiziellen Opferkult im Tempel zu Jerusa-
lemn andeuten, der neben den vom Deuteronomium
geregelten Opfern vollzogen wurde?

2. Opfer und die Heiligkeit Israels

Das deuteronomische Gesetz bezeichnet Israel
mehrmals als das Volk, das JHWH heilig ist {Dtn 76;
14,2.21; 26,19). Heiligkeit bedeutet, dal ein Bereich
aus der umgebenden Welt des Profanen (pro fanum
= vor dem Tempel, d. h. auBerhalb des Bereichs, der
Heiligkeit) herausgenommen wird. Aus allen Val-
kern der Erde hat JHWH Israel erwghlt und es aus
Agypten, dem Sklavenhaus, herausgefiihrt (77f). Da-
it sind die Grundlagen der Existenz des heiligen
Volks umrissen: seine Verwiesenheit auf JHEWH —
ihn allein und keinen anderen Gott — und der Exo-
dus als Auftrag zur Verwirklichung der geschenkten
Freiheit. Das Deuteronomium ist Tora, d. h. Weisung
fiir ein Leben nach dem Willen Gottes. Die Tora
zeigt dem Gottesvolk den Weg, JHWH treu zu blei-
ben und die Befreiung des Exodus zu bewahren. Die

7 Das Opfer verschwindet dem Literaturwissenschaftler Girard zufolge
dort immer ek wo sich das Gerichiswesen entwickelt. .. Es hat ket
ne Existenzberechtigung mehr, Es kann dber lange Zeit hinweg weiter-
bestehen, ist aber seines Gehalts beinahe ginzlich entleert...” René
Girard, Das Heilige und die Gewalt, Benziger Ztirich 1987 33

' Vgl Lohfink, Opfer {Anm. 2} 20 Anm. 23
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deuteronomische Tora bildet einen Kommentar
zum Dekalog. Dessen 1. Gebot stellt den Ausschlief-
lichkeitsanspruch JHWHs gegendiber Israel heraus
und begriindet ihn mit der Herausfiinrung aus dem
Sklavenhaus Agypten. Die Befreiung muf sich in ge-
schwisterlichem Zusammenleben konkretisieren,
das alle Schichten des Volkes umfaft. ,Wer deshalb
— erstes Gebot — anderen Géttern dient, verwirft
mit Jahwe die Voraussetzung eines Lebens in Frei-
heit. Oder — drittes Gebot: Wer den Sabbat hiilt,
praktiziert exemplarisch den Status der Freiheit,
und in der allgemeinen Arbeitsruhe schidgt sich die
Freiheitserfahrung bis zu den sonst Unfreien, den
Sklaven, Sklavinnen und Fremden durch [Dtn
5,12-15) Diese Geschwisterlichkeit soll aus [srael
ein Volk machen, das wie eine Familie zusam-
menlebt.

Es leuchtet ein, daB die aufden Tempel zu Jerusa-
lem konzentrierten Opfer dem AusschliefSlichkeits-
anspruch JHWHs entsprechen. Was Opfer jedoch
mit Geschwisterlichkeit zu tun haben, wird bei den
Gesetzen fiir das Zehntopfer besonders deutlich.
Normalerweise ist es im Tempel darzubringen und
nach der Abtretung der priesterlichen Anteile von
der opfernden Familie zu verzehren. In jedem drit-
ten Jahr aber soll man den Zehnten nicht nach Jeru-
salem zum Zentralheiligtum bringen, sondern als
ganzes in der eigenen Heimatstadt abliefern und der
dort lebenden landlosen Bevéikerung als Lebensun-
terhalt iberlassen (14,28f).19 Jeder freie Israelit be-
sitzt nach der Konzeption des Deuteronomiums
seinen eigenen Grund und Boden, von dessen Ertrag
er lebt. Fiir einige gesellschaftliche Gruppen trifft das
jedoch nicht zu. Den Leviten war Landbesitz verbo-
ten. Die Fremden leben fern ihrer Heimat und auch
Witwen und Waisen haben normalerweise kein ef-
genes Land, das sie bebauen kénnen. So erhilt das
Opfer den Charakter einer Steuer, die man gegen-
{iber dem Souverdn zu entrichten hat. Opfer sind
shnlich einer Steuer gesetzlich vorgeschrieben.
Wie jede sinnvoll verwendete Steuet, kommen auch

9 Geong Braulik, Die politische Kraft des Festes: Biblische Aussagen: Li-
turgie im Spannungsfeld von Bgespolitik und Weltverlust, Liturgie zwl-
schen Mystik und Politik: Osterr. Pastoraltagung 27 bis 29, Dez. 199G,
hrsg. v. H. Erharter u, H.-M. Rauter, Herder Freiburg/B. 1991, 70

10 Zum sozialen Versorgungssystem durch Opfer sowie durch Sabbat- und
Erntegesetze {Dtn 5; 24) vgl Lohfink, Opfer {Anm. 2} 32-34.
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die meisten Opfergaben der Gemeinschaft wieder
zugute. Sie haben zum Teil die Funktion einer
Sozialabgabe, die dem Unterhalt von Bevilkerungs-
gruppen dient, die kein eigenes Land besitzen. Levi-
ten erhalten Opferanteile (18,1.3). An den Opfer-,
méhlern sind die Fremden, Witwen und Waisen
ausdriicklich zu beteiligen. Auch sie sollen satt wer-
den und sich freuen. Dabel wird das Ziel verfolgt,
die Armut zu bekidmpfen. Israel sollte ein Volk ohne
Arme sein (154). Die Zuwendung zu den sozial
Schwachen wird mit der Erinnerung an das eigene
Schicksal in Agypten motiviert {10,19; 16,11; 24,18).
In jedem siebten Jaht sind die Schulden zu erlassen
(15,1-6) und die hebréischen Sklaven freizugeben
(15,12-18). Und gerade in diesem siebten Jaht, wo in
Israel die geschwisterliche Gleichheit hergestellt ist,
wird beim Laubhiittenfest die Tora verlesen. Das
Volk Gottes ist auf die Tora verpflichtet. Es ist das hei-
lige Volk. _

Doch die Heiligkeit bezieht sich nicht nur auf das
Volk, sondetn auch auf das Land. Israel wird im
Deuteronomiuim besonders deutlich von Kgypten
abgegrenzt. Erez Jisrael — das land Israel — darf
nicht so sein wie Erez Mizrafim - das Land Agypten.
Letzteres ist ein Sklavenhaus {56; 6,12; 8,14; 13,11).
Israel darf niemals Sklavenhaus sein. Dtn 11,10-12
stellt den Wesensunterschied des Landes fest: Denn
das Land, in das du hineinziehst, um es in Besitz zu
nehmen, ist nicht wie das Land Agypten, aus dem
ihr ausgezogen seid. Dort mulfitest du, wenn der Sa-
me gesdt war, den Boden kiinstlich bewissern wie
in einem Gemiisegarten. Das Land, in das ihr jetzt
hiniiberzieht, um es in Besitz zu nehmen, ... trinkt
das Wasser, das als Kegen vom Himmel féllt. Es ist
ein Land, um das JHWH, dein Gott, sich kiimmert.
Stets ruhen auf ithm die Augen JHWHS, deines Got-
tes, vom Anfang des Jahres bis zum Ende des
Jahres.

DasKlima in Israel erfordert also keinen mensch-
lichen Arbeitsdienst, um die Voraussetzung zur
Landwirtschaft sicherzustellen. Das Land kann Ort
der Freiheit und Geschwisterlichkeit sein. Gottes
Auge ruht auf dem Land. Nachdem der Bauer im
dritten Jahr den Zehnten als materiellen Beitrag fiir
geschwisterliche Gleichheit aller abgeliefert hat, bit-
tet er Gott, auf das Land zu blicken (26,13).

Die Verbindung von land und Heiligkeit wird
dadurch verdeutlicht, dal die deuteronomische To-
ra nach dem Einzug ins Land als Monument aufge-
richtet wird (27,3£8). Bei dieser Zeremonie, die die
Tora gleichsam ins Land einwurzelt, sollen Brandop-
fer dargebracht und Heilsopfer geschlachtet wer-
den. Beim ersten Opfer im Land angesichts der
aufgerichteten Torastelen verwirklicht das Volk
Gottes seine Einheit, indem es vor JHWH mit dem
Fleisch der Heilsopfer Mahl hilt und fréhlich ist
{27,61).

Auch die Beziehung zum Land griindet in der Er-
wihlung JHWHs. Denn er wihlt darin einen Ort aus,
um dort seinen Namen anzubringen, den Tempel zu
Jerusalem, den allein legitimen Ort der Opferung.
Das kleine Credo, das der israelitische Bauer bei der
Darbringung seiner Erstlingsiriichte zu sprechen
hat, stellt den Zusammenhang zwischen Exodus-
befreiung, Landgabe und der jahrlich wiederholten
Erfahrung des landwirtschaftlichen Segens her
{26,5-10). Alles verdankt das Gottesvolk allein Gott.

Doch die Heiligkeit Israels kann gefdhrdet wer-
den. Bei der Abwehr dieser Gefahr verwendet das
Deuteronomium zwei Opferbegtiffe, die heute viel-
leicht eher eine Schattenseite darstellen, dennoch
aber nicht verschwiegen werden sollen.

3. Opfer zur Abgrenzung Israels

Die sieben Volker Kanaans, die in dem Land le-
ben, in das [srael einziehen soll, stellen eine Bedro-
hung der Heiligkeit dar. Ein Zusammenleben oder
eine Vermischung mit ihnen kénnte Israel zur Ab-
gitterei treiben (Din 73f). Thre heidnischen Kult-
symbole widersprechen dem Absolutheitsanspruch
JHWHs gegeniiber dem heiligen Land. ,Es geht...
darum zu verhindern, daf sich fiir das Volk Israel im
Land der VerheiBung dgyptische Verhiltnisse wie-
derholen.. ! Das Gesetz befiehlt, diese sieben
Volker durch den Bann villig zu vernichten. Der
Ausdruck Vernichtungsweihe, den die Einheits-
itbetsetzung verwendet, deutet auf den sakralen
Aspekt des Bannes hin, wenngleich er kein Opfer
im kultischen Sinne ist. Der Krieg gegen die sieben
Volker Kanaans unterscheidet sich von den Kriegen,
die Israel mit anderen Nationen fiihrt. Flir die ande-
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ren Nationen gelten die Bannvorschriften nicht
(20,151).

Doch auch Israeliten selbst kénnen die Heilig-
keit bedrohen, wenn sie von JHWH abfallen. Nach
Dtn 13,16-18 soll eine abgefallene israelitische Stadt
ebenfalls der Vernichtung geweiht werden. Alle Be-
wohner sind zu tiiten, die ganze Stadt ist niederzu-
brennen. Hier wird jedoch nicht nur vom Bann
gesprochen, sondern 13,17 nennt diese vollstindige
Zerstérung ein Ganzopfer fiir [HWH, deinen Gott."?

Das Vorgehen gegen die abtriinnige Stadt gehort
in einen Rechtszusammenhang, Bevor das Ganzop-
fer und die Vernichtung vollzogen werden, hat Is-
rael durch Augenschein und Vernehmungen
genaue Ermittlungen anzustellen (13,15), ob der Tat-
bestand des Abfalls von JHWH wirklich feststeht. Es
findet eine gerichtliche Untersuchung statt. Obwohl
der Begriff ,Ganzopfer* verwendet wird, ist die Zer-
stirung der Stadt nicht einfach ein Kultakt, sondern
die Volistreckung eines Urteils, das nach ordnungs-
gemiiRen ProzeB ergangen ist.”¥ Die Israeliten fiih-
ren an Gottes Stelle die Bestrafung der Schuldigen
durch und beseitigen so die Ursache seines G1olls,
der ganz [srael bedroht (13,18).

Die Vernichtungsweihe an den Vlkern Kanaans
und das Ganzopfer der abtriinnigen Stadt stellen Aus-
nahmen der Opferkonzeption dar. Sie sind entweder
literarische Fiktion der Landnahmesituation in ferner
Vergangenhelt und damit fiir Israel, das bereits im
Land lebt, irrelevant (Dtn 7), bzw. kasuistische Bestim-
mung, bei der der Tatbestand erst eintreten und durch
gerichtliche Untersuchung bestéitigt werden muB, be-
vor das Gesetz angewandt werden kann (Dtn 13).

Der regulire Ort der Opfer liegt nach dem Deu-
teronomium jedoch im Jerusalemer Tempel und Zwar
besonders bei den Feiern und Festen, zu denen das
Volk sich dreimal im Jahr versammelt.

1 Klaus-Peter Lehmann, Die Erwihlung Jsracls und die Bannung der GOt
zendiener, TeKo 14, 1001, 2-24, hier 5. Die Siebenzahl der Voiker in 71
steht in einerm nutnerischen Verhditnis zum siebenfachen JHWH, dein
Gott In 718-24. Der Aufbau von Din 7 gleicht Dtn 12, wo die Rultzentra-
fisation geboten wird, Vgl Rovert H. O'Connel], Deuteronomy VIl 1-26:
Asymmetrical Concentricity and the Rheotoric of Conguest, VI 42
1992, 248-265 hier 260, 263 Der Widerpart der Vitker zum Absolut
heitsanspruch JHWHs und die Korrespondenz der Erwéhilung von Volk
{76-11) und Ort (12,5-12) als Grundlage von Israels Heiligkeit sind also
auch an der Textstruktur feststelibar

12 Vgt Lohfink, Opfer (Anm. 2) 35-41. ,,Im Fest selbst hat Ttung oder Ver-
nichtung keine Funktion mehr, Totung und Vernichtung haben sich ge-

130

4. Opfer bei Feier und Fest

Die Kultzentralisation fiihrt zur Entstehung eines
neuen Rituals, denn sie zwingt, zu jedem Opfer den
Weg nach Jerusalem zu gehen. Die drei Wallfahrtsfe-
ste — Pascha/Pesach-Mazzot, Wochenfest/5Scha-
vurot und Laubhiittenfest /Sukkot — bieten die Ge-
legenheit, Opfer darzubringen. Der gemeinsame
Zeitpunkt, zu dem Israel den Tempel aufsucht, er-
moglicht die Einheit des Volkes. Um opfern zu kén-
nen, muf man sich in Bewegung setzen. Der ,Weg
ist eingeordnet in den groBen Hinaufzug des Volkes
aus der Knechtschaft Agyptens in das Land des Erb-
besitzes, wo Milch und Honig sttémen (12,8-12 und
26,1-11)“% Die Wallfahrt ist also mit dem Exodus
verbunden. Das kommt besonders klar beim Pascha
zum Ausdruck.

Pascha ist im Monat des Auszugs aus Agypten zu
feiern (16,1). Das Paschatier mul bei Sonnenunter-
gang geschlachtet werden, zu der Stunde, da Israel
aus Agypten auszog (16,6). Kein Freudenfest wird
begangen, sondern eine lLeidensgedéichtnisfeier
Man gedenkt des Exodus und der Wiistenzeit, in-
dem man zum Paschatier die ungesduerten Brote,
die Speise der Bedréingnis, it {16,3). Diese Exodus-
erinnerung dehnt sich {iber das ganze Tand hin aus.
Denn nirgends in Israel darf sieben Tage lang Sauer-
teig zu finden sein (16,4). Pascha wird in der Nacht
gefelert. Man verzehrt das Opfertier und die Maz-
zen. Am folgenden Morgen beginnt der Heimweg.
,Die ungesiuerten Fladen, die man wéhrend dieser
Zeit auf dem Riickweg von Jerusalem in die Stidte
und Dorfer essen soll, versinnbildlichen nicht mehr
den hastigen Aufbruch aus Agypten, sondern die
Speise des Unterwegsseins. Sie deuten die Heim-
kehr als Zug ins Verheifungsland. Obwohl Israel al-
so lingst in seinem Land wohnt, erneuert sich seine

wissermaBen auf einen einmaligen Stiftungsakt in der die Helligheit
des Landes begritndenden Landeroberungszeit zuriickgezogen. Da han-
delt es sich aber um massive Vernichtung von Menschen. (...} Fir den
Fall der Apostasie einer Stadt ist sle sogar, nicht als Ritus wohl aber als
historisch zu voilzlehender Rechtsakt, von neuem vorgesehen.” Ebd,

42,

/3 Vgl Paul E, Dion, Deuteronomy 13: The Suppression of Alien Religious
Propaganda in Israel During the Late Monarchical Era, Law and Ideolo-
gy in Monarchic fsrael hrsg. v B. Halpern u. D. W. Hobson; journal for
the study of the Old Testament’s. Supplemet Series 124, J[SOT Press Shey-
fleld 1991, 147-216, hier 192-195; Lehmann, Erwghlung (Anm. 11} 16

4 Braulik, Freude {Anm. 1) 30/198,
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Gesellschaft beim jihrlichen Pascha aus der Gnade
des Exodus:*!s Das Gottesvolk vollzieht die Befrei-
ung aus Knechtschaft und Fremdheit, die in der
Landgabe gipfelt, liturgisch nach und wird so moti-
viert, beim tdglichen Leben im Land gegeniiber
Sklaven, Fremden und Bevilkerungsgruppen ohne
eigenes Land Geschwisterlichkeit zu praktizieren.
So wird Exodus zum Alltag. Das Leben im Land
kann nicht vom Heiligen geschieden werden.
Nichts ist profan, nichts sdkular.

Der Absolutheitsanspruch JHWHs gegeniiber
Volk und Land tritt an den fiinf Stellen, wo das Deu-
teronomium Opfer fiir JHWH erwihnt, hervor. Das
Paschatier wird fiir JHWH geschlachtet (16,2). Die
Paschafeier dehnt die Exodusverwirklichung, die
sich an den Normen der Tora orientieren mufs, auf
das Leben des Gottesvolkes im ganzen Land aus. Bei
der Errichtung der Torainschrift nach dem Einzug
ins Land werden Brandopfer fiir JHWH dargebracht
(276). Die Stelen definieren das Land als Geltungs-
bereich der Tora, in der der Absolutheitsanspruch
JHWHs festgeschrieben ist. Wer maklige Tiere op-
fern will {15,21; 17,1), nimmt JHWH nicht ernst. Sol-
che Opfer fiir JHWH sind streng verboten, Wenn
schlieflich eine israelitische Stadt ginzlich von
JHWH abfillt, verweigert sie sich der Tora als
Lebensordnung und widerruft den Exodus. [hre Ver-
nichtung gilt als Ganzopfer fiir JEWH (13,17).

Die Anweisungen zum Wochen- und Laubhiit-
tenfest, den Erntefesten, betonen weniger das Opfer
als vielmehr die Freude. Die feiernden Israeliten, die
frohlich Mahl halten, werden dazu aufgefordert,
auch Sklave und Skiavin, die Leviten, die Fremden,
Waisen und Witwen am TFest zu beteiligen
{16,11£.14). Im Dank fiir den von Gott geschenkten
Segen kann das Gottesvolk seine Geschwisterlich-
keit verwirklichen. Wie eine grofie Familie sollen
sie im Angesicht Gottes feiern und fréhlich sein.
»Zugleich hat dieses ,Sich-vor-Gott-Freuen’ auch ei-
ne mystische Dimension. Sie ist in {hrer dichtesten
Fotrm...nicht...dort gegeben, wo geopfert wird,
sondern in der Aufrichtigkeit der Gebete, die nach

15 Brauiik, Kraft {Anm, 9} 70. Vgl Georg Braulik, Leidensgedichtnisfeier
und Freudenfest: , Volksliturgie® nach dem deuteronomischen Festka-
lender {Dtn 161-17), ThPh 36, 1981, 335-357 = Ders, Studien zur
Theologie des Deuteronomiumns Stuttgarter Bibl. Aufsatzbinde AT 2,

der Darbringung gesprochen werden, und in der
Freude, die dem aus dem Opfer sich ergebenden ge-
meinsamen Festmahl entspringt. (...) Diese Freude
ist das Leitwort der deuteronomischen Festtheorie.
Die deuteronomische Tora kennt iiberhaupt keine
andere Freude. Die Liturgie ist also der eigentliche
Ort der Freude!

Ein Gebet begleitet das Opfer bei der Darbrin-
gung der Erstlingsfriichte (26,1-10]. Nach der nur
hier vorgeschriebenen Proskynese folgt wiederum
die Aufforderung zum gemeinsamen Mahl mit den
Leviten und den Fremden (26,10f). In jedem dritten
Jahr jedoch, wo der Zehnt als Sozialabgabe vollstan-
dig zum Erhalt der landtosen Bevilkerung dient, soll
der Israelit vor Gott das Bekenntnis ablegen, die
Ernteertrége vorschriftsgema0 fiir die Leviten, Frem-
den, Waisen und Witwen abgeliefert und sie nicht
fiir magische Praktiken verwendet zu haben
(26,13-15).%7 So wird die Verbindung geschlagen
zwischen der sozialen Verantwortung gegeniiber
den Menschen ohne eigenen Landbesitz und der
Anerkennung des AusschlieRlichkeitsanspruchs
JHWHs.

Die deuteronomische Tora entwirft eine ge-
schwisterliche Gesellschaft ohne Arme. Sie liefert
ein Modell, wie das heitige Volk Gottes leben soil.
Opfer schaffen die Voraussetzungen fiir das gemein-
same liturgische Mahl vor Gottes Angesicht. So ge-
schieht Gotteshegegnung, jedoch nicht im Rahmen
der Darbringung selbst, sondern in der Freude, die
aus dem Opfermahl erwichst. Darin erkennt Israel
JHWH als den alleinigen Geber alles Guten an und
verwirklicht eine familiengleiche Einheit, die nicht
nur auf den Kultort beschrinkt bleibt, sondern auch
das alltipliche Leben im Land in den Bereich der
Heiligkeit einbezieht.

Hans Ulrich Steymans QP ist Assistent arn Insti-
tut filr alttestamentiiche Bibelwissenschaft der
Katholisch-Theologischen Fakultdt der Universitit
Wien. Seine Anschrift: Schottenring 21, AI0I0
Wien.

Verlag Katholisches Bibelwerk Stuttgart 1088, 95-121, hier 340/ 101
3547107

16 Brauiik, Kraft (Anm. 9) 72

7 Vi, Braulik, Freude (Anti. 1) 33-43./ 190-203
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»Wer Dank opfert, der preiset mich« Ps 50,23

Maglichkeiten und Grenzen kultischer Opfer

Eswar in der Karwoche 1966. Die Midchen und
Jungen, die am folgenden WeiBen Sonntag zum er-
sten Mal gemeinsam zur Kommunion gehen soll-
ten, hatten alles gelernt, was zu lernen war Was
blieb also fiir die letzten freien Tage noch {ibrig,
wenn man diese nicht nur mit Proben filir den Fest-
gottesdienst ausfiillen wollte?

Da bot sich ein Doppeltes an: An den Seitenattd-
ren der wunderschénen Barockkirche waren — als
Antependien — in der Fastenzeit Darstellungen des
Leidens Christi angebracht, und auf den Wiesen vor
dem kleinen Ort bliihten die ersten Blumen. Kénnte
man da nicht gemeinsam vors Dotf gehen, Blumen
pfiicken und Striufe binden, um sie dann ,zum
Trost" und als Dank vor das Bild des dornengektn-
ten Jesus zu bringen? Die Begeisterung und Hinga-
be der Kinder war beeindruckend.

Damit aber war es in ihrem leben ganz unbe-
wufit zu eben jener Bewegung gekommen, auf die
einige der iltesten Gebote im Leben des auserwihi-
ten Volkes abzielten.

Opfer — Wege der Anniherung

In noch frithere Zeit als in die des Bundesbu-
ches (Ex 20,22-23,33), des dltesten uns erhaltenen
Gesetzescorpus Israels!, fithrt uns das sogenannte
Privilegrecht Jahwes {Ex 34,10-26)% — in der bibli-
schen Darstellung Inhalt der gbttlichen ,Zweitaus-
gabe des Dekalogs, urspriinglich freilich ,eine
friihe Ausformulierung des Alleinverehrungsan-
spruchs Jhwhs*.

Dreimal im Jahr sollen alle deine Ménner vor

dem Herrn, dem Gott Israels, erscheinen. Wenn

ich die Vilker vor dir ver{rieben und deine Gren-
zen weiter vorgeschoben habe, witd niemand in
dein Land einfallen, wihrend du dreimal im Jahr

Vil L Schwienhorst-Schinbergey, Das Bundestuch (Ex 20,22-2333].
Belhefte zur Zeitschrift fir die aittestamentliche Wissenschaft 168, Ber-
lin 1900; ¥ Osutni, Die Kompositionsgeschichte des Bundesbuches
Exodus 20226-2333 OBO 105, Freiburg/ Schweiz & Giitingen 1991 E
Criisemann, Die Tora. Theologie und Sozialgeschichte des alttesta-
mentlichen Gesetzes. Miinchen 1992, 132-234.

Grundlegend: ). Halbe, Das Privilegrecht Jahwes Ex 34,10-28, Forschun-
gen zur Religion und Literatur des Alten und Neuen Testaments 114,
Géttingen 1975; ferner Criisemann, Die Tora (Anm. 1}, 138-170
Criisemann, Die Tora {Anim. 1), I5].

Die Dbersetzung der afttestamentiichen Texte Ist, wenn nicht anders
angegeben, jewells der Einheitsibersetzung der Heiligen Schrift — Das

[
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hinaufziehst, um vor dem Herrn, deinem Gott,

Zu erscheinen...

Von den Erstlingsfriichten deines Ackers sollst

du die besten in das Haus des Herrn, deines Got-

tes, bringen

(Ex 34,231.26)".

Am Sinn dieser Gebote kann kein Zweifel beste-
hen: ,Es liegt im symbolischen Charakter dieses Ge-
schehens, daB sie (die zuerst geernteten Friichte)
der Gottheit gegeben werden, der man fiir ihr
Wachstum danken will.

Die Zuordnung der Erstlingsfriichte zu Jhwh (=
dem Herrn!) héngt notwendig mit der Frage zusam-
men, wem man die Fruchtbarkeit des Landes ver-
dankt. Ein Alleinverehrungsanspruch muf sich
sofort und immer genau an dieser Frage entschei-
den. Unser Text legt alles Gewicht darauf, daB die
Gabe der Erstlingsfriichte nur dem Gott Israels {v.
26) bzw. Jhwh, deinem Gott zusteht. An drei Zeit-
punkten im Jahr sollen sie in eines seiner Heiligtii-
mer im Rahmen der Jahresfeste, zu denen sich alles
versammelt, gebracht werden. Die Verbindung der
aus dem landwirtschaftlichen Rhythmus entsprin-
genden Feste mit dem ganz unabhingigen Wo-
chenrhythmus (in VV. 18.21fl) trennt auch zeitlich
unausweichlich die Feste kanaangischer Gétter von
denen Jhwh's. Dazu kommt die rdumliche Tren-
nung, die in der Anordnung liegt, die Erstlinge in ein
Haus fhwh’s zu bringen (v. 26) und nur dort die drei
Jahresfeste zu begehen.s

Indem sie ihre Gaben fahwe opferten, gewdhn-
ten sich die Menschen in Israel also daran, ihr Herz,
d. h. ihre Freude und Sorge, ihr Hoffen, Bitten und
Danken mit iarem Gott in Verbindung zu bringen
und an ihm festzumachen. Und so wurde es fiir sie
immer selbstverstindlicher, nicht nur ihr Leben in
der Bindung an Jahwe zu vollziehen, sondern gera-

Alte Testament, Stuttgart 1980 entnommen. Textkritische und redak-
tionsgeschichtliche Probieme werden nur in dem Mafe erdrtert, wie
sie_fiir die vorliegende Thematik von Bedeutung sind

5 Criisemann, Die Tora {Anm. 1}, 160,

6 Nicht als ob an Fasttagen — wie an unserem Karfreitag! — die Opfer
eingestellt worden wiren (val. Jer 14,12}, doch zur persdnlichen Bitte
und Klage und zu den Volksklagefeiern an sich gehdrten keine Opfer!
Vgl H. D Preufs, som, in: Theologisches Worterbuch zutn Alten Testa-
ment V[ 1989 959-963; H.-. Hermisson, Sprache und Ritus im altisrae-
litischen Kult. Wissenschaftliche Monographien zum Alten und Neuen
Testament 19, Neukirchen-Viuyn 1965, 76-84; H. Graf Reventiow; Gebet
im Alten Testament, Stuttgart 1086, 163-207 bes. 199-203
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de auch ihren Dank fiir seine gnédige Fiihrung mit
Oplergaben an seinen Heiligtiimern auszudriicken
(Ps 116,12-14.171).

Um die Bedeutung dieses frommen Tuns recht
ermessen zu konnen, sollten wir auch noch folgen-
des berficksichtigen:

a) Derartige Opfer wurden keinesfalls zusétzlichs
zur Unterstiitzung der perstinlichen oder gemein-
schaftlichen Bitfe und Klage eingesetzt; denn deren
Charakteristika waren das Geber und das Fasten {vgl.
18am 76; 2 Sam 12,16; Ps 35,13; 69, 11f; Esr. 8,21.23;
Neh 1,4; 9,1f). Gewil wurde auch dabei der friiheren
Heilstaten Gottes dankbar gedacht {vgl. Ps 26,6f)%.

Und gewil wurden Gott in solcher Bitte und Kla-
ge fiir die Erhtrung erneute Opfer gelobt (vgl. Ps
54,3t8)8.

Doch nie wurden Opfer eigens eingesetzt, um
mit ihrer Hilfe Gott in solchen Notzeiten gnidiger
zu stimmen® -- was umsg erstaunlicher ist, als man
in Israel durchaus an die ,berchigende Wirkung®
von Opfern auf Gott glaubte (vgl 1 Sam 26,19; —
Gen 8,21), und auch davon wuBite, dal Samuel einst
mit Hilfe eines Opfers Gottes Beistand fiir das be-
drangte Volk gewonnen hatte (1 Sam 79f).

b} Zu vielen Opfern, die Jahwe dargebracht wur-
den, gehdrte ein anschtefendes Mahl (Ex
18,12,24,3,-11; Dtn 277; 1 Sam 1.2; 9,12-14; 1 Kén
3,15 1.6, da bei ihnen nur das Fett des Opfertie-
res verbrannt wurde {Lev 3,9f, 14-17). Vom Ubrigen,
das damit den Opfernden gleichsam von Gott zu-
rlickgegeben wurde, erhielten die Priester die Brust
und die rechte Keule (Lev 7,28-34), wihrend der
groBRere Teil des Fleisches von dem Opfernden, sei-
her Familie und den {ibrigen Eingeladenen — sofern
sie im Zustand ritueller Reinheit waren — am glei-
chen oder am darauffolgenden Tag im gemeinsamen
Mahl verzehrt wurde (Lev 7,15-17), So stifteten diese

7 Vel W. Beyerlin, Die toda der Helisvergegenwirtigung in den Klagelie-
dern des einzelnen, in: ZAW 79 1967 208-224,

" Vgl auch Joel, 2,12-14; ,Auch jetzt noch — Spruch des Herrn: Kehrtum
Zu mirvon gahzem Herzen mit Faster, Weinen und Klagen. Zerreifit eu-
re Herzen, nicht eurg Kleider, und kehrt um zutn Herrn, eurem Gott!...
Viellelcht kehrt er um, und es reut ihn, und er I8t Segen zuriick, so daff
ihr fdanach!) Spelse- und Trankopfer darbringen kiinnt fiir den Herrn,
euren Gott"

Ri 20,26 drilickt das Fasten dle Trauer der geschlagenen Israeliten aus.
Die dargebrachten Brand- und Hellsopfer bilden jedoch keinen Tl der
“Volkskiage, sie stehen vielmehr — wie 214! — itn Zusamimenhang mit
der Einholung eines Gottesbeschelids. Ahnliches ditrfte von 1 Sarn 138f

<

Opfer auch eine festliche, freudige Gemeinschaft,
»Zum einen zwischen Gott und den Opfernden,
was durch das Darteichen bestimmter Teile des Op-
fertieres im Akt des Verbrennens ausgedriickt wird,
zum andern zwischen den Opfernden selbst, der Fa-
milie oder dem Kreis der sonst zum Opfer Gelade-
nen, die sich nach dem Vollzug des Opferrituals
zutn gemeinsamen Mahl versammein’1,

c) Das Brandopfer'?, bei dem das garnze Tier Jah-
we dargebracht wurde (Lev 1; Ri 6,18-21.26.28;
13,15-20; 1 Sam 6,14; 2 Sam 6,17-19 u. &.), bot jedem
Israeliten die Méglichkeit, seine eigene Ganzhinga-
be an Jahwe leibhaftig zum Ausdruck zu bringen,

So gesehen kam den Opfern im Leben des auser-
wihlten Volkes eine elementare Bedeutung zu, {ib-
ten sie die Menschen doch darin ein, sich gerade
mit ihren positiven Regungen und Empfindungen
zu Jahwe auf den Weg zu machen, und ihn als die
tragende Kraft ihres Lebens sich selbst und ihren
Mitmenschen zu bezeugen. Und dar{iberhinaus
schufen sie im Zeichen des Mahles Israel zugleich
die Moglichikeit, sich der hilfreichen, wohlwollen-
den Nihe ihres Gottes inne zu werden und immer
aufs neue zu vergewissern.

Ein Gottesdienst ohne Herz und Hirn?

Sollten die Menschen in Israel diese positiven
Mabglichkeiten ihrer Opfer nicht nur {iber eine, son-
dern gleich {iber mehrere Generationen hinweg tat-
sichlich nicht mehr wahrgenommen haben? Ja,
sollten sie wirklich {iber Jahrhunderte hinweg ihre
Opfer zumeist ochne Herz und Hirn dargebracht
haben?

Denn es war ja keineswegs nur Amos {ca. 760 v.
Chr) gewesen, der Israel in Gottes Namen ver-
kiindete:

gelten, sieht man Sauls Verhaiten auf dem Hintergrund von Samuels
Versprechen I Sam 108!

2 Vel B lang Ant. zabah, in ThWAT I 520-531; R Rendtorff, Leviticus
BKAT I, Ligferung 2, Neukirchen-Viuyn 1990 120-126; I Willi-Plein,
Gpfer und Kult im alttestamentlichen Israel. 5BS 153 Stuttgart 1993
81-79, 92-05.

I RendtorfriAnm, 10} 136 VBL auch A, Marx, Familiarité et transcendan-
cg in: A. Schenker (Hrsg.), Studien zu Opfer und Kult im Alten Testa-
ment. FAT 3 Tibingen 1992, 1-13 Vil die Besprechung in diesem Heft
5 169,

12 Vgl zuletzt ausfihrlich R Rendtorff; Leviticus. BKAT HL Lieferung 1,
Meukirchen-Viuyn 1985 15-80; Willi-Plein (Anm. 10}, 83-91
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Ich hasse eure Feste, ich verabscheue sie

und kann eure Feiern nicht tiechen.

‘Wenn {hr mir Brandopfer darbringt,

ich habe kein Gefallen an eueren Gaben,

und eure fetten Heflsopfer will ich nicht sehen.

Weg mit dem LArm deiner Lieder!

Dein Harfenspiel will ich nicht horen!

(Am 521-73)

Auch ein Jesaja (ca. 739-700 v. Chr.) und ein Jere-
mia (ca. 627-590 v. Chr) bezeugten den Men-
schen ihter Zeit dasselbe gottliche Nein zu Israels
aktuellem Gottesdienst:

Was soll ich mit euren vielen Schlachtopfern?,

spricht der Herr

Die Widder, die ihr als Opfer verbrennt,

und das Fett eurer Rinder habe ich satt;

das Blut der Stiere, der Limmer und Boicke ist

mir zuwider

Wenn ihr kommt, um mein Angesicht zu

schauen —

wer hat von euch verlangt, daB ihr meine

Vorhife zertrampelt

(Jes 1,11f; vgl. Jer 7,21f)13?

Glaubt man den meisten Auslegern'4, muf Is-
raels Gottesdienst im 8./ 7, Jahrh. v. Ch. tatséchlich
weithin verkommen sein. Zwel Griinde werden
hierfiir vor allem genannt'®:

a) Gott verwarf den Kult seines Volkes, da er un-
ter kanaaniischem Einfluf verhéngnisvolle heidni-
sche Formen angenommen hatte,

b) Gott verwarf Israels Gottesdienst, da er nur in
sehr oberflichlicher Weise und letztlich aus selbst-
stichtigen Griinden gefeiett wurde.

Was ist von solchen Begriindungen zu halten?
Auch wenn der FinfluR der kanaandischen Religion

3 Zur Frage, ob Jer 3f dem Propheten selbst zugeschrieben werden
kann, oder ob es sich fer 716-83 um ein Stiick Wirkungs- und Ausle-
gungsgeschichte dés prophetischen Wortes und seiner schriftlichen
Wiedergabe handelt, vgl. Willi-Plein (Anm. 10), 143-149.

M Fine erfreuliche Ausnahime bildet W, Rudolph, Jeretniz. HAT 1./ 12 Ti-
bingen 31908, 57 zu Jer 722+, Damit griff Jer seinen Horern wirklich
ans Herz, denn der Kuit und das Opfer war vielen nicht blof Heuchelel
und Lippendienst und AuBerlichkelt fwie wir von unserer protestanti-
schen Einstellung aus leicht annehmen), sondern das Mittel, um jatwe
gegenwartig zu flihlen (vgl. die Kultfrommigkeit der Psalmen}

15 Fiir Finzelvelege mub ich (aus Platzgrilnden) auf meine in Bélde bei der
Wissenschafilichen Buchgeselischaft erscheinende Arbeit: Das Gesetz
im Leben Israels verweisen,

1 So schon Hermisson {Anm. 6}, 136:,,Die Behauptung, da8 dte Prophe-
ten gar keinen anderen als den baalisterten Kultus gekannt hditen, wird
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auf Israels religitses Leben nicht geleugnet werden
kann, 148t sich das géttliche Nein zu Istaels Kultfei-
ern damit allein nicht erkldren, da dieses auch dort
ausgesprochen wurde, wo sich die prophetische Kri-
tik keineswegs auf solch baalisierte Flemente bezog
(s. 0. Am 5,21-23; Jes 1,11f; Jer 7,21)%s.

Aber auch die Erklirungen, die den Egoismus
und die Oberflichlichkeit der damaligen Kultteil-
nehmer fiir das gottliche Nein zu Israels Gottes-
dienst verantwortlich machen, diirften zu kurz
greifen. Betrachtet man némlich die im Alten Testa-
ment iiberlieferte Gebetsliteratur Israels' unvorein-
genommen, so L6t sich auch nicht eine Stelle
finden, aus der geschlossen werden kénnte, die Teil-

‘nehmer an Israels Kult hitten versucht, sich mit Hil-

fe ihrer kultischen Leistungen Gottes Anspruch
wenigstens zu einem Teil zu entziehen, oder sie hat-
ten in ihren Gottesdiensten ohne innere Beteiligung
lediglich auf die Form geachtet. Selbst die bei Hosea
begegnende hilflose Frage Gottes: ,Was soll ich dir
tun, Ephraim, was soll ich dir tun, Juda?“ (6,4) setzt
die gute Meinung und den guten Willen der Opfer-
teilnehmer voraus.

Versucht man aus den Texten, die wohl noch aus
vorexilischer Zeit stammen, sich unvoreingenom-
men ein Bild von dem Kult zu machen, der in Israel
und in Juda an den Jahweheiligtiimern gefeiert wur-
de, so haben wir wirklich keinen Grund, in den dort
dargebrachten Opfern vor allem ein Mittel der
menschlichen Selbstbehauptung und Selbstsiche-
rung zu sehen.®. Eine solche negative Wertung des
Kultes macht aber auch die prophetische Kritik
nicht notig, da sie ganz andere Griinde hatte —
Griinde, die keineswegs nur vermutet werden
miissen.

angesichts der Verklindigung Jesajas oder jeremias, det ja die Josiant-
sche Kultreform miterlebt hat, vallig hattios

7 § zuletzt umfassend H. Reventlow {Anm. 0},

18 Vgl teisprelhaft W, Eichrodt, Theologie des Alten Testaments 273 Ber-
tin 41961, 226f: ,In ihrem [der Prophetenj Kampf gegen die Verfal-
sciung des Bundesverhflinisses trat ihnen immer wieder die er-
schreckende Tatsache entgegen, daf die kultische Leistung als wilk
kommene Legitimation gerade dort beniitat wurde, we man sich der
Unterwerfung des ganzen Lebens unter Gottes Forderung entziehen
wollte. Der egoistische Eigenwills, der die vorn Bundesvolk geforderie
Solidaritdt und Opferbereitschaft als Kistige Fessel abzustreifen suchle,
verstand es, aus dem duBeren Gottesdienst die giinzende Fassade zu
machen, hinter der die innere Enifremdung von echter Gottesgemein-
schaft und der Versuch, sich auf sinnlich-magischem Weg des GOt
chen zu bemdchtigen, ungestort wuchern konnfe”



Mabglichkeiten und Grenzen kultischer Opfer

Fehlende Gotteserkenntnis -
Was will Gott wirklich?

Will man der prophetischen Kultkritik gerecht
werden, ist von einem Doppelten auszugehen:

a) Das religitise Leben in Israel wird nur ver-
stindlich, wenn die iiberwiegende Zahl der damali-
gen Menschen davon iiberzeugt war, daR ihre
Hreligidsen Aktivititen” flir Gott wert-voll waren
und deshalb zum Ausdruck ihrer gelebten Gottesbe-
ziehung werden konnten.

b) Die Kritik der Propheten an Israels Gottes-
dienst hatte nicht dessen Reform zum Ziel. Zu keiner
Zeit und an keiner Stelle verkiindeten sie dem Volk,
dabB seine Opfer erst dann — dann aber auch wirk-
lich! — Gott gefielen, wenn seine, des Volkes, Gesin-
nung wieder aufrichtig und gut sei®. Und schiief-
lich endete diese prophetische Kritik in der Behaup-
tung, Jahwe habe von Israel iiberhaupt nie irgend-
welche Opfer verlangt (Am 5,25; Jer 7,22)! Eine
solche Entwicklung wird aber nur verstindlich,
wenn sich in fhrem Verlauf immer mehr die Uber-
zeugung durchgesetzt hatte, dal Israel nur aus Un-
kenntnis iiber Jahwes eigentlichen Willen die Opfer
zu einem Teil seines religidsen Lebens gemacht hat-
te. Und eben dieser Vorwurf, bei seinem Tun Jahwe
und seinen Willen nicht meht zu kennen bzw. ver-
gessen zu haben, macht seit Hosea einen wesentli-
chen Teil der prophetischen Anklage gegen Israel
aus — zum Beispiel:

Ich bin Jahwe, dein Gott,

vom Land Agypten her;

einen Gott neben mir kennst du nicht,

einen Retter auBer mir gibt es nicht.

Ich war es, der dich in der Wiiste weiden lief,

in ausgedorrten Land.

Je mehr sie weideten, desto satter wurden sie;

satt geworden, erhob sich ihr Herz;

s0 vergafen sie mich (Hos 134-6)2C.

Oder:

Hért, ihr Himmel! Erde, horch auf!

Denn der Herr spricht:

Ich habe S6hne groRgezogen

19 So bereits C. J. Cadoux, The Religious Value of Sacrifice, in: The Exposi-
tory Times 58, 1946./47 43-46,

und emporgebracht,

doch sie sind von mir abgefallen:

Der Ochse kennt seinen Besitzer

und der Esel die Krippe seines Herrn;

Israel aber hat keine Erkenninis,

mein Volk hat keine Einsicht (Jes 1,21).

Oder:

Vergift denn ein Mddchen seinen Schmuck, ei-

ne Braut ihre Binder? Mein Volk aber hat mich

vergessen seit ungezédhlten Tagen...

Horch, man hort auf den Hohen

das Weinen und Flehen der Sthne Israels,

weil sie krumme Wege gegangen sind

und den Herrn, ihren Gott, vergessen haben

(Jer 2,32; 3,21).

Es wire gewil} zu wenig, das seit Hosea beklagte
fehlende ,Wissen um Gott" aufgrund der ebenfalls
genannten Frevel und Vergehen {Hos 4,2; 12,8; Jes
1,21-23; 3,12-14; Jer 2,.33f; 5,26-28 u.8.) vor allem
auf die fehlende Kenntnis der Gebote zu beschriin-
ken. Jahwe nicht mehr zu kennen bedeutet viel-
mehr, vergessen zu haben, dal er Israels Gott vom
Lande Agypten her ist (Hos 13,4); daB er Israel in der
Zeit seiner Jugend, in der Wiiste, umhegte und pfle-
ge (11,3-6}; daR er ihm ,,Korn und 1 und Wein® gab
(2,10} und so fsraels Schdpfer wurde und ist
(8,14)2%. Jahwe nicht mehr zu kehnen, bedeutet
demnach, vergessen zu haben, von einem Gott be-
rufen zu sein, dessen Verhalten von Anfang an von
der wohl-wollenden Sorge um sein Volk bestimmt
wat, ohne in irgendeiner Weise etwas fiir sich zu
fordern.

Nur wo solches Wissen verlorengeht, kann es zu
Opfern im Kult und zugleich zu ,Fluchen und Betrii-
gen, Morden, Stehlen und Ehebrechen® (Hos 4,2)
kommen. Wo Menschen glauben, Jahwe — [sraels
Gott von Agypten her! — Opfer darbringen zu kéin-
hen, weil Gott sie fiir sich selbst erwarte, wichst fast
zwangsliufig die Meihung, das Verhalten dem
Néchsten gegeniiber weniger wichtig nehmen zu
miissen. Allein auf dem Hintergrund dieser unter-
schiedlichen subjektiven Wertung der Opfer wird
verstindlich, weshalb es zwischen den Propheten

2 [Jbersetzt nach | Jeremias, Der Prophet Hosea, Das Alte Testament
Deuisch 2471, Gttingen 1983,

135



Méglichkeiten und Grenzen kultischer Opfer

und dem Volk zum Streit {iber die Frage kommen
konnte: Wie sicher kann sich Israel im Schutze Jah-
wes fiihlen (vgl. Am 9,10b; Jes 5,19; Mi 2,6f; 3,11b;
Jer 4.91; 5,12; 6,131).?

Hier war die Mehrzahl der Priester und (Kult-}
Propheten — zusammen mit dem Volk — offensicht-
lich der Uberzeugung, daR Istael in der Gemein-
schaft mit dem an seinen Heiligtiimern gegenwir-
tigen Jahwe so aufgehoben sei, daB auch die ja urbe-
strittenen Vergehen? letztlich nicht gefihrlich wer-
‘den kdnnien. Deshalb Jeremias Widerspruch:

Vertraut nicht auf die trligerischen Worte: Der

Tempel des Herrn, der Tempel des Herrn, der

Tempel des Herrn ist hier {Jer 74)!

Und etwas spéter:
Der Herr sprach zu mir: Bete nicht um das Wohl-
ergehen dieses Volkes! Auch wenn sie fasten, ho-
re ich nicht auf ihr Flehen; wenn sie Brandopfer
und Speiseopfer darbringen, habe ich kein Gefal-
len an ihnen. Durch Schwert, Hunger und Pest
mache ich ihnen ein Ende. Da sagte ich: Ach,

Herr und Gott, die Propheten sagen doch zu ih-

nen: Ihr werdet das Schwert nicht sehen, der

Hunger wird nicht {iber euch kommen, sondern

bestindiges Heil gewidhre ich euch an diesem

Ort. Aber der Herr erwiderte mir: Liige ist, was

die Propheten in meinem Namen verkiinden...

(Jer 14,11-14).

Fragt man nach den Bedingungen, unter denen
in Israel ein solches Vertrauen wachsen und be-
wahrt werden konnte, stifit man unausweichlich
auf die Gottesdienste mit ihren Opfern und ihrer
festlichen Liturgie. Denn wet immer Jahwe mit sei-
nen (Gaben beschenkte (vgl. Lev 7,11-21; Ps 54,8;
10731f; 116,17f) und dabei ganz selbstverstindlich
davon ausgehen konnte, dafl sein Opfer Jahwe woh!-
gefillig sei, wenn er die {hin bekannten Vorschriften
beachtete (vgl. Lev 1,3f; 718; 22,17-23), und wer dar-
aufhin in der mit den meisten Opfern verbundenen
Mahlfeier (s. 0.) voll Freude im Kreis der Seinen die

2 Vgl G. Brauviik, Gesetz als Evangelfum, In: ZThK 7%, 1982, 127-16(), hier
I3If = ders, Studien zur Theologie des Deuteronosniums, SBAB 2,
Stuttgart 1988, 123-160, hier 128/,

22 [nteressanterweise sahen sich die Propheten nie gezwungen, ihren
Vorwurf des unspzialen Verhaitens (Am 39b. 10: 4,1; 64.0; Hos 12,6 Jes
312-14; Mt 2 1£8- 10 w. & und der Rechisheugung fAm 57; Hos 104; Jes
1,21-23; Mi 36-11 u.d)} zu verteidigen, Dieser Vorwutf wurde offen-
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Gemeinschaft mit Jahwe erlebte — welchen Gtund
hitte es fiir ihn gegeben, an der Lebendigkeit und
Bestiindigkeit seiner Verbundenheit mit Jahwe und
Jahwes Verbundenheit mit ihm (und dem ganzen
Volk, das ja in dhnlicher Weise immer neu mit Jah-
we kommunizierte!) zu zweifeln?

Gerade wenn man die Polemik der Propheten
gegen die Orakelpraxis (Hos 4,12) und gegen die
HAusschweifungen” im Rahmen des Gottesdienstes
(Tes 28,7) ernst nimmt, muB die Mehrzahl der Men-
schen in Israel von Gottes Ndhe und Zugdnglichkeit
iiberzeugt gewesen sein. Und diese vertraulich-
beruhigende Néhe Jahwes glaubte man eben vor al-
lem an den verschiedenen Heiligtiimern und in den
dort gefeierten Gottesdiensten mit ihren Opferdar-
bringungen zu etleben.

Von hier aus 48t sich die prophetische Kultkritik
verstehen, ohne daf den Menschen, die offensicht-
lich mit groRem Engagement an den Gottesdiensten
teilnahmen, eine sonst nicht nachweisbare und
atch von den Propheten nie angesprochene ver-
kehrte innere Einstellung unterstellt werden
muli?3!

Die Propheten wandten sich also gegen den Kult
ihrer Zeit, da er bei dener, die an ihm guten Willens
und Gewissens teilnahmen, (fast} zwangsldufig zur
Unklarheit dariiber fiihrte, was Goit wirkiich vom
Menschen will, und unter welchen Bedingungen
seine hilfreiche Nihe wahrhaftig erlebt werden
kann. Und so betonien sie gegeniiber allen Vorstel-
lungen, der Menschschulde auch Gott irgendwel-
che Gaben oder leistungen (so dal auch, ja vor
allem deren ,Opferung® zu einem wahrhaftigen,
giiltigen Ausdruck menschlicher Zuneigung zu Gott
werden kbnntel): In keiner Hinsicht will Jahwe et-
was fiir sich! Nur dies eine will Jahwe von seinem
Volk: Dal es seinem géttlichen Wohl-wollen, das ei-
nem jeden einzelnen in Israel gilt, Rechnung trage.
Nur wer dies erkannt hat, verfiigt {iber die rechte
Gotteserkenntnis; denn:

sichtiich akzeptiert. Umstritten war allein der Wert des Kultes!

23 Hinsichtlich des Fastens und der Beschneidung kann gg durchaus her-
Ben: ,Zerreifit eure Herzen, nicht eure Klefder!” (foel 2,13), baw.: ,Be-
schnetdet euch fir den Herrn, und entfernt die Vorhaut eures Her
zens!*(Jer 44). Doch nirgendwo findet sich hinsichtlich der Opfer eine
dhnliche Differenzierung — etwar ,Bringt {mir] nicht nur Stlere und
Biicke, sondern auch euer Herz!”
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Es ist dir gesagt worden, Mensch, was gut ist
und was der Herr von dir erwartet:

Nichts anderes als dies: Recht tun,

Giite und Treue lieben,

in Ehrfurcht den Weg gehen mit deinem Gott
{Mi 68].

Wer Dank opfert...

Da es gewilt nicht zu den schiechtesten mensch-
lichen Eigenschaften gehort, aus Freude, Dankbar-
keit und Liebe auch ,unverniinftige” Geschenke zu
machen, wire es unnatiirlich, wollten wir darauf
verzichten, Gott Opfer darzubringen. {Und wann
anders kinnten es unsere Kinder auch unmittelba-
rerund leichter spiiren und miterleben, dall es da Ei-
nen gibt, der unser Leben trigt und uns {iber alle
Katastrophen und Sinnlosigkeiten hinweg garan-
tiert, daf} es einen Sinn hat, mit offenen Augen und
einem wachen Hetzen weiterzuleben — wann an-
ders als eben dann, wenn wir /am unsere Opfer des
Lobes, der Freude und des Dankes darbringen®?)

Wenn wir dabei jedoch nicht all das aufler acht
lassen wollen, was uns durch die Propheten verkiin-
det wird, werden wir wohl auch daran denken miis-
sen: Die Opfer, die wir Gott aus Freude, Dankbarkeit
und Liebe darbringen, sind der Ausdruck anserer
Empfindungen. Daraus kommen sie, und deshalb
entspringen sie unseremn Wollen und nicht Gottes
heimlicher Erwartung. Wir geben ihnen Sinn und
Berechtigung; denn wir gleichen vor Gott nicht je-
nen Kkleinen Kindern, die nach jedem kleinen
Wurstzipfel, den sie an der Kasse mitbekommen,
und nach jeder SiiBigkeit, die thnen in die Hand ge-
driickt wird, hdren miissen: ,Und wie sagt man?*
Ob eine Gabe, die wir Gott darbringen, Sinn und
Wert hat — dariiber entscheidet allein die Liebe und
Freude, der Dank und die Hingabe, die wir persén-
lich darin investieren. Dann freilich miissen wir
nicht fiirchten, abgewiesen zu werden.

24 Die sog. Stihnopfer bleiben bewuBt auBer acht, da es sich bef thnen
hach biblischem Verstindnis nicht um wirkliche Ogfes; sondern um Ri-
tuale handelt, die Gott von sich aus uns Menschen anbietet, um unser
dem Chaos und Tod verfalfenes Leben auszuldsen und thin awfs newe
Bestand, Halt und Sinn zu geben, vgl neben der grundlegenden Arbeit
von B, fanowski, Stihne als Heilsgeschehen (WMANT 55}, Neukirchen-
Viuyn 1982 auch Willi-Plein {Anm. 10}, 96-111; A. Schenkey, Versth-

Nur, auch dabei sollten wir eben nicht aus den
Augen lassen, wer der Gott ist, dem wir diese Gaben
darbringen:

DaR es Israels Gott vom Lande Agypten her ist —

der Gott, der will, daB die Menschen vor ihm

gliicklich sind (Dtn 12,12.18)%;

der Gott, dessen Herz fiir die Armen und Elen-
den, die Schwachen, die Witwen und Waisen und
fiir die Fremden schldgt {(Ex 22,20-26});

der Gott, der noch ehe wir ihn um etwas bitten
weill, was wir brauchen (Mt 6,71);

der Gott, der uns seinen Sohn schenkte, um un-
ser dem Chaos und Tod verfallenes Leben auszuld-
sen und ihm in Jesus einen neuen Stand, Halt und
Sinn zu schenken (Rém 3,21-26);

der Gott, der auch heute noch seine Sonne iiber
Bdsen und Guten aufgehen und iiber Getechte und
Ungerechte regnen 46t (Mt 545);

der Gott, dessen Herz an keinem Tag — auch
nicht am Sabbat — aufhért, vor allem fiir uns Men-
schen zu schlagen (Mk 3,1-5),

weil er der Gott ist, der das Leben und nicht den
Tod will (Ez 18,32); — diesem Gott bringen wir un-
sere Opfer dar

Wenn wir uns dann aber auch noch Zeit neh-
men — ,eine Stunde?, — um Thn von Herzen zu
betrachten und zu bedenken, werden wir dann
nicht wie von selbst verstehen, weshalb Gott — Er,
von sich aus! — unsere Gaben zwar nicht zuriick-
weist, im Grunde seines Herzens aber doch etwas
anderes von uns erwartet und ethofit: DaB wir ihm
uns selbst als lebendiges und heiliges Opfer darbrin-
gen (Rom 12,1) — ihm, der von sich aus gleichsam
stets unterwegs zZu uns Menschen ist?

Dr. Meinrad Limbeck ist Akad. Oberrat fiir Bibii-
sche Sprachen und Biblische Propddeutik an der
Katholisch-Theologischen Fakultdt der Universitat
liibingen. Seine Anschrift: Wolfsbaumweg 19
72074 Tibingen.

nung und Sithne BB 15, Freiturg/Schweiz 1961, 81-1i9 sowie den Bei-
trag von K Lining in diesem Heft.

25 Vol dazu den Beftrag von H LI Steymans in diesem Heft

2 Ygi, Mischna Brachot ¥ I:,Die frithen Fromimen verweilten eine Stun-
de, ehe sie das Gebet sagten, damit sig ihr Herz auf irren Vater i Him-
mel richteten.” Zitlert nach R. Mayey, Der Talmud. Goldmann Kassiker
7571, Minchen 51080, 561,
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Karl Léning

Der gekreuzigte Jesus — Gottes letztes »Opfer«

Zur Bedeutung der Kultmetaphern im Zusammenhang der urchristlichen Soteriologie

Der Tod Jesu gehdrt zu den am sichersten be-
zeugien Ereignissen der &ffentlichen Geschichte Je-
su. Andererseits wird dieser Tod im Zentrum des
urchristlichen Bekenntnisses als Siihnetod ,fiir un-
sere Siinden” verstanden {1 Kor 15,3). Gerade dort
also, wo sich eindeutig erweisen mub, wie iiber das
Verhiltnis von Glaube und Geschichte im Bezug auf
Jesus von Nazaret zu denken ist, stoflen wir im NT
auf die flir uns problematische Kategorie des stell-
vertretenden Sithnetodes. Der folgende Beitrag geht
den damit zusammenhingenden Sachfragen und
Verstindnisproblemen nach mit dem Ziel, die in-
haltliche Bedeutung stihnetheclogischer Aussagen
in Bezug auf den Tod Jesu und ihre Leistung als Kate-
gorien der urchristlichen Soteriologie zu bestim-
men. Hintergrund ist dabei ein neu erwachtes In-
teresse an siihnetheologischen Kategorien in der
exegetischen Diskussion der letzten Jahre."

1. Das Problem

Im NT gibt es verschiedene Deutungen des To-
des Jesu?, die aus heutigem Verstindnis nachzu-
vollziehen aus jeweils verschiedenen Griinden
schwierig ist. Fiir unsere Fragestellung geniigt es,
wenn wir diese Deutungen in zwei Grundtypen zu-
sammenfassen: in das sendungstheologische und in
das slihnetheologische Modell.

Man findet im NT in vielen Varianten die Aussa-
ge, der Tod Jesu sel wie das unvermeidliche gewalt-
same Geschick aller Boten gewesen, die Gott sei-
nem widerspenstigen Volk gesandt hat (Lk 1334f/
Mt 23,37-39; Lk 11,47f. 49-51 /Mt 23,29-31.34-36}.
Jesus teilt dieses Schicksal als der letzte Bote Gottes,
als der einzige Sohn {vgl. Mk 12,1-12). Dabei wird
der Tod Jesu nicht als ein heilsames Sterben , fiir” an-
dere gesehen, sondern als ein lediglich in Kauf ge-
! [ Baldermann w.a. (Hrsg.}, Altes Testament und christlicher (laube.

Jahrbuch fiir Biblische Theologie 6. Neukirchen 1991, J, Blank — 1.
Werbick (Hrsg.}, Siikne und Versihnung, Theologie zur Zeit 1, Difssel-
dorf 1986; C. Breytenbach, Verséhnung. Eine Studie zur paulinischen
Soteriologie. WMANT 60, Neukirchen 1989; H. Gesg, Die Sihng, In:
ders., Zur biblischen Theologie. Alttestamentliche Vortrdge. BEvTh 78,
Miinchen 31989, 85-106; M. Hengel, The Atonement. A Study of the
Qrigins of the Doctrine in the New Testament, Philadeiphia 1981; O.
Hofius, Sithne und Versshnung. Zum paulinischen Verstindnis des
Kreuzestodes Jesu, in: W. Maas (Hrsg ), Versuche, das Leiden und Ster

ben Jesu zu verstehen, Milnchen 1983, 25-46; B. Janowski, Sihne als
Heilsgeschehen. Studien zur Sahnetheologie der Priesterschrift und
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nommenes unvermeidliches Opfer in der Ausein-
andersetzung zwischen Gott und seinem Volk.
Ahnlich unsoteriologisch sehen die Leidensvorher-
sagen den Tod Jesu (Mk 9,31; vgl. Mk 831; 10,33f},
nimlich als das Schicksal, das der Menschensohn,
die letzte Inkorporation der transzendenten gottli-
chen Weisheit, erleidet, wenn er in die Hinde der
Menschen £illt. Die Auferweckung Jesu durch Gott
beziehungsweise die Auferstehung des Menschen-
sohnes stellen demgegeniiber den Sieg der géttli-
chen Seite im Konflikt zwischen Gott und Welt dar
Dieses Modell ist durchaus geeighet, die Drama-
tik des Weges Jesu von der Taufe im Jordan bis ans
Kreuz aus urchristlicher Sicht nachzuvollziehen.
Hier wird der Tod Jesu gesehen als Konsequenz des
Einsatzes Jesu im Kampf Gottes um die Aufrichtung
seiner Gerechtigkeit in der Welt zur Befreiung der
Menschen aus der Sklaverei der dimonischen To-
desgewalten. Eine direkte Ubernahme dieser Deu-
tung des Todes Jesu scheitert allerdings daran, daB
aus heutiger Perspektive, aus zweitausendjéhriger
Distanz, der Tod Jesu nicht als , letztes” Opfer Gottes
zur Aufrichtung seiner Herrschaft erscheint. Soweit
die Aufrichtung der Gottesherrschaft juns“ angeht,
stehen ,wir* nach wie vor mitten in diesem Kon-
flikt. ,Mulite” der Christus leiden, um so in seine
Hertlichkeit einzugehen? Warum konnte es nicht
bei den positiven Zeichen und Wundern Jesu blei-
ben, die den Sieg Gottes tiber die Ddmonen doch
schon als definitiv verkiinden? Ist die Aufer-
weckung Jesu am Ende eine {iberfliissige Demon-
stration der Macht Gottes?
Aus solchen Schwierigkeiten kann die siihnetheo-
logische Deutung des Todes Jesu heraushelfen. Sie
versteht ja den Tod Jesu grundsétzlich positiv als
heilsam ,fiit* andere, als Hingabe des Lebens ,als
Losegeld” (Mk 10,45; 1 Tim 2,5f; vgl. Tit 2,14) bzw.
zur Wurzel KPR im Alten Orient und im Alten Testament. WMANT 55,
Neukirchen 1982; W. Kraus, Der Tod Jesu als Heiligtumsweihe, Eine
Unitersuchung zum Umfeld der Sihnevorstellung in Réimer 3,25 20a.
WMANT 66, Neukirchen 1991; H. Merklein, Der Siihnetod Jesu nach
dem Zeugnis des Neuen Testatnents, in: H, P. Heine v.a. {Hrsg.), Ver-
stihnung in der jidischen und christlichen Liturgie. QD 124, Frefburg
i Br. 1990, 155-183; P. Stuhlmacher, Sihne oder Verséhnung, in: U.
Luz/H Weder {Hrsg), Die Mitte des Neuen Testaments. FS E Schwet-
zer, Gdtringen 1983, 291-316,

2 Vgl M L Gubler, Die frithen Deutungen des Todes Jesu. Eine motivge-

schichtiiche Darstellung aufgrund der neueren exegetischen For-
schung. OBO 15, Freiburg i Ue./Giittingen 1977.



als ,,Blut des Bundes", das ausgegossen wird ,fiir die
vielen” (Mk 14,24 parr}, als Sterben bzw. Dahingabe
desLebens  fiirunsere Siinden® (1 Kor 15,3; Gal 1,4},
»fr uns® (1 Thess 5,10; Rom 56.8; 1 Joh 3,16), ,,fiir
mich* (Gal 2,20). Diese Hingabe wird Eph 5,2 kult-
terminologisch bezeichnet als ,Gabe und Opfer,
Gott zum Wohlgeruch®

Dieser Deutungsansatz macht uns heute aller-
dings noch groBere Schwierigkeiten als der sen-
dungstheologische. Die Aussage, daf Jesus ,,fiir uns”
gestorben ist, verbindet sich aufgrund der mittelal-
terlichen Satisfaktionstheorie mit der Vorstellung,
der Tod Jesu sei als Ersatzleistung fiir die Schuld der
siindigen Menschen deshalb erforderlich gewesen,
weil die schuldigen Menschen der verletzten Maje-
stdt Gottes gegentiber nicht satisfaktionsfihig seien.
Wenn dann zur Wiedergutmachung der menschge-
wordene Sohn Gottes statt der schuldigen Men-
schen sterben muB, erscheint Gott als unerbittlicher
Feudalherr, der unter den Zwingen juridischen
Denkens seine biblische Barmherzigkeit letztlich
dem Prinzip opfert, daB Strafe sein muf, und wire
auch das Exempel an einem Unschuldigen zu sta-
tuieren. ,,[Diese mythologische Interpretation, in der
sich Opfervorstellungen und eine juristische Satis-
faktionstheorie mischen, ist fiir uns nicht nachvoll-
ziehba®*® ,In welchem Sinne kahn von einem
Menschen gesagt werden, daf er sich mit einem an-
deren identifizlere, wenn doch unleugbar ist, dal
Schuld und Tod, aber auch Schmerz und Strafe nicht
iibertraghare Phinomene sind 7“4

Ist damit ein zentraler Satz unseres Glaubensbe-
kenntnisses obsolet geworden?

2, Der Ansatzpunkt einer Antwort

Jede theologische Auseinandersetzung mit dem
Tod Jesu hat von zwei Feststellungen auszugehen:

3 R. Bultmann, Neuves Testament und Mythologie, in: H.-W. Barisch
{Hrsg ], Kerygma und Mythos L Ein theologisches Gespréich, Hamburg
1967 42.

L 5dile, Stellvertretung. Ein Kapitel Theologie nach dem , Tode Gottesy
Stuttgart 21982, 128,

3 JInterpretation” ist das romische Urteil nup sofern der Tiulus am
Kreuz fesu (Mk 15.26) anzeigt, als wer der Gekreuzigte verurteilt wor-
den ist Als Todesurtell ist diese , Interpretation” aber die den tats§chil-
chen Ibd jesu nach sich ziehende Begriindung. Der Realititsgehait
dieser Begriindung ist also offenkundig Vel 1 Gnilka, fesus von Naza-

Der gekreuzigte Jesus — Gottes letztes ,,Opfer”

1. Der Tod Jesu war kein kultisches Ritual. Jesus
wurde aufgrund eines durch eine réimische Instanz
ausgesprochenen Todesurteils als politischer Strafts-
ter durch Kreuzigung hingerichtet.

2. Dieser amtlichen ,Interpretation” des Todes
Jesus steht eine positive Alternative vor allem des-
wegen gegeniiber, weil Jesus selbst seinem Tod eine
bestimmite positive Bedeutung gegeben und diese
Bedeutung unmiBverstindlich zum Ausdruck ge-
bracht hat.?

Dabet spielen, zumindest faktisch, auch Vorstel-
lungen von Siihne eine Rolle, die dem damaligen Je-
rusalemer Tempelkult beziehungsweise der nach-
exilischen Sithnetheologie entsprechen.

Ohne die authentische Sinngebung des Todes Je-
su wire eine nachtrégliche positive Deutung des To-
des Jesu als heilsbedeutsames Ereignis durch seine
Jinger schwerlich plausibel zu machen und vor
dem alten Verdacht zu retten, dal mit der christli-
chen Soteriologie geschichtliche Tatsachen umge-
deutet worden sind.

Das besagt, daB wir nicht um die Aufgabe her-
umkommen, uns mit den siihne- und oplertheologi-
schen Anschauungen des nachexilischen Tempel-
kultes, soweit sie in die urspriingliche Deutung des
Todes Jesu eingeflossen sind, vertraut zu machen.
Selbst wenn wir mit Bultmann solche Formen theo-
logischen Denkens fiir obsolet halten, knnen wir
es uns jedentfalls nicht leisten, sie nicht mehr zu ver-
stehen, weil damit auch die Kompetenz, unsere ei-
gene Soteriologie von ihrem Ursprung her zu vet-
stehen, verloren wire. Im iibrigen wird sich erge-
ben, dal die Frage der prinzipiellen Ersetzbarkeit
oder Unersetzlichkeit kultischer Siihnevorstellun-
gen im Rahmen der christlichen Soteriologie von
der Funktion kultischer Kategorien in den soteriolo-
gischen Aussagen des Neuen Testaments her beant-
wottet werden kann.

ret, Botschaft und Geschichie, Sonderausgabe Freiburg i Br 1993
298-308,

¢ Diese nicht unumstrittene Einschitzung der historischen Grundiage
der Abendmahis-Paradosis wird am eindringlichsten vertreten durch
H. Schiirmann. Die verschiedenen Beitrdge zur Frage des Ibdesver
stindnisses Jesu legen jetzt vor in: H. Schifrmann, Jesus — Gestait und
Geheimnis. Gesammelte Beitrdge, hrsg. von K. Scholtissek, Paderborn
1994, Vgl besonders auch P Stuhimacher, Biblische Theologle des
Neuen Testaments, Bd. I: Grundiegung. Von Jesus zu Paulus, Gottingen
1992, 125 143
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3. Die Deutung des Todes Jesu im Rahmen
des letzen Passah-Mahles Jesu

Jesus hat am Vorabend seines Todes im Rahmen
eines Passah-Mahies durch Hervorhebung bestimm-
ter Rahmenelemente der Liturgie des Seder-Abends,
nimlich vor und nach der Hauptmahizeit’, auf sei-
nen bevorstehenden Tod voraus ,gedeutet” und sei-
nem Tod auf diese Weise eine positive Bedeutung
gegeben. Jede weitere Deutung des Todes Jesumufl
sich in diesem Rahmen bewegen.

Am Seder-Abend wird des Exodus aus Agypten
gedacht. Dadurch zeichnet er sich als besonderer
Abend aus. Die Frage, mit der der jiingste Sohn am
Tisch zum Vortrag det Passah-Haggada durch den
Hausvater {iberleitet, hebt gerade dies hervor: ,Wo-
rin unterscheidet sich diese Nacht von allen ande-
ren Nichten?* Die Passah-Feier vergegenwirtigt das
Geschehen der Befreiung aus der dgyptischen Skla-
verel. Dies geschieht durch das Wort der Haggada
und durch das Verzehren der fiir diesen Abend cha-
rakteristischen Speisen, deren teilweise allegori-
sche Bedeutung Thema der Gesprache am Tisch
ist.8 Insofern ist die Sprache der deutenden Gesten
und Worte Jesu beim letzten Mahl in der Form der
Passah-Liturgie bereits angelegt.

Der Exodus wird am Seder-Abend in Erinne-
rung gebracht als das fiir die kulturelle Identitd Is-
raels grundlegende Handeln Gottes. Auch dies ist
ausdriickliches Thema der Seder-Abend-Liturgie:
,In jeder Generation soll der Mensch sich so anse-
hen, wie wenn er selber aus Agypten ausgezogen
wire; denn es heifit: ... wegen dessen, was Gott
mir getan hat, als ich aus Agypten zog" (Ex 13,18).
Auch dies ist von grundlegender Bedeutung fiir das

Aufbau der Passahi-Feler am Seder-Abend:

1. Vorspeise

a} Segensspruch zum Fest und Segen Uber der 1. Becher [Kiddusch-
Becher}

b) Vorspeisen {Griinkréuter, Bitterkréuter, Fruchtmus)

¢ Auftragen des Hauptmahies einschlieflich des 2. Bechers (Haggada-
Becher}

2. Passahtiturgie:

a) Vortrag der Passahhaggada durch den Hausvater

b) erster Teil des Passah-Haltel (Ps 113-114)

¢/ Trinken des Haggada-Bechers

2 Hauptmah!

a) Tischgebet des Hausvaters (iber das ungesduerte Brot fvel Mk 14.22}
&j Essen des Lammes mit dem Brot und weiteren Betlagen
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Verstindnis des Todes Jesu. Daf Jesus seinen Tod in
diesem Zusammenhang gedeutet hat, besagt, dald er
seinen Tod als endzeitliche Besiegelung und endgiil-
tige Zueignung der Befreiung Jder vielen” durch
Gott verstanden hat.

4, Siihnetheologische Elemente

Die konkreten Gesten und vor allem die Worte,
mit denen Jesus nach der Abendmahl-Paradosis sei-
nem Tod diese Bedeutung gegeben hat, nehmen un-
ter anderem auch stihnetheologische Vorstellungen
auf. Auf diese ist jetzt einzugeher.

Das Brechen und Austeilen des ungesduerten
Brotes vor der Hauptmahlzeit durch den Hausherrn
gehort zum Ritus des Passahmahles. Betont wird da-
durch vor allem der Gemeinschaftsaspekt des
Exodus-Gedichtnis-Mahles, Mit dem Brotwort (Mk
10,22} stellt Jesus zwischen dem Brechen, Verteilen
und Essen dieses Brotes und seiner leibhaftigen Per-
son {iberhaupt einen Verweiszusammenhang her.
Der Opfer-Aspekt ist dabei im Gestus des Brechens
zwar angelegt, aber noch nicht expliziert. Dies ge-
schieht ,nach dem Mahl“ (vgl. Lk 22,20; 1 Kor
11,25) durch das von Jesus verdnderte Gebet iiber
den 3. Becher, den Segensbecher. Das Becher-Wort
bezeichnet den Inhalt des Segensbechers als ,,mein
Blut des Bundes, das fiir die vielen vergossen wird®
(Mk 14,24). Damit wird dem Blutvergieien beim
gewaltsamen Tod Jesu, auf den hier vorausgeschaut
wird, die Bedeutung gegeben, die dem Ritual des
BlutausgieRens bei der Stiftung einer Bundesbezie-
hung zukommt

Unabhingig von der Frage, ob mit Mk 14,24 aus-
driicklich auf Ex 24,8 angespielt wird (oder auf Jes

) Tischgebet fber den 3. Becher {Segenstecher), mit dem die Haupt-
mahlzeit endet fvgl Mk 1423}
4 Abschiul
a) Einschenken des 4. Bechers {Hailel-Becher)
b} zweiter Teil des Passah-Hattel (Ps 115-1158}
¢} Gebetsspruch ber den Hallel-Becher

¢ Dasungeséuerte Brot erinnert . B. an die Elle des Auforuchs (Ex 12,39),
die Bitterkriuter an die Bitternis der Knechtschaft (Ex 1,14]. Diese Deu-
tungen werden im Rahmen der Mahifeler ausdriicklich ausgespro-
chen; vgl, Trakiat Pesachim 15
Zum Begrff der ,kulturellen Identitit” aufgrund des phudturellen Ge-
dichinisses™ Vgl | Assmann, Das kulturelle Geddchtnis. Schrift, Erin-
nerung und politische Hentitgt in frihen Hochkulturen, Miinchen
1902 fbes. 200 ff).
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53,12 oder auf beide Stellen}, setzt das Becher-Wort
der Abendmahls-Uberlieferung das zeitgendssische
Verstindnis der Bedeutung von rituellen Formen
der Applikation von Blut und der entsprechenden
stihnetheologischen Vorstellungen voraus. Auf die-
sem Gebiet hat die neuere Forschung wichtige Ein-
sichten gewonnen. Eine entscheidende Korrektur
der eingangs skizzierten Vorstellung von Siihne als
stellvertretender Genugtuung ergibt sich aus der Er-
kenntnis, daR im Mittelpunkt von siihnewirkenden
Opferhandlungen im nachexilischen Tempelkult
nicht die Totung (rituelle Schlachtung) des Opfertie-
res steht, sondern der Ritus der Applikation von
Blut, mit dem der Gedanke einer Bestrafung {iber-
haupt nichts zu tun hat. Wir erldutern dies kurz an
drei unterschiedlichen Sachverhalten, die geeignet
sind, die urspriingliche Deutung des Todes Jesu in
soteriologischer Hinsicht zu beleuchten.

Ex 24,1-11 — eine Stelle, auf die das Becher-Wort
der Abendmahlsiiberlieferung anspielt — stellt ei-
nen Ritus dar, der im jetzigen Zusammenhang mit
der Bundesschliefung am Sinai zu tun hat: Mose
und Aaron steigen mit Nadab, Abihu und siebzig Al-
testen des Volkes auf den Gottesberg hinauf, um im
Angesicht Gottes zu essen und zu trinken. Dieser
idealen kultischen Mahl-Szene geht ein Blutritus
voraus, bel welchem Mose das Blut von Jungstieren
nimmt und die Hilfte an den Altar ausgieBt, die an-
dere Hilfte auf das Volk sprengt, dessen Anwesen-
heit in der Gestalt von zwdlf Steinmalen dargesteilt
ist. Hier ist zu erkennen, dal die Applikation von
Blut die Grundlegung des Lebenszusammenhangs
bezeichnet zwischen den beiden Grifen, die durch
den Altar und die zwdlf Steine dargestellt sind: Gott
und das Volk. Der Aspekt der Entsiihnung von Stin-
de spielt dabei noch keine Rolle.

Lev 4 handelt vom Siindopfer. Im Unterschied zu
solchen Opfern, bel denen Gott etwas dargebracht
wird (Erstlingsertrige oder anderes, das Gott zu-
steht), deren positiver Sinn also die Darbringung
{lat.: offerre; daher unser Wort ,Opfer”) ist, ist das
Siindopfer notwendig wegen elner Verfehlung ge-
gen die von Gott gegebene Lebensordnung, Der dar-

0 Vgl I Wilil-Plein, Opfer und Kult tm alttestamentlichen Israel Textbe-
fragungen und Zwischenergebnisse. Stuttgarter Bibel-Studien 153
Stutigart 1903 96- 100

auf bezogene Ritus des Siindopfers (chattat) zeigt,
wie dabei iiber Versiindigung und Sithne gedacht
wird.!9 Bej Stindopfern kommt es zunéchst darauf
an, wer die Versiindigung begangen hat: der Hohe-
priester {4,3 ff), das Volk (4,13 f), ein Fiirst {4,22 ff)
oder ein einfacher Mann (4,27 ff). Je nach der gesell-
schaftlichen Position dessen, der durch eine Versiin-
digung den Lebenszusammenhang der Gemeinde
mit Gott objelktiv verletzt, ist der angerichtete Scha-
den von unterschiedlichem Gewicht. Entstihnt wird
er aber im Prinzip gleich." Entsiihnung ist nur
moglich bei unwissentlich begangenen Fehlern
{vgl. 4,13.22.27). Willentliche VerstiBe gegen Gott
und die Gemeinschaft sind also nicht siihnbar. Vor-
aussetzung der Siihne ist, daB die Beeintriichtigung
des Lebenszusammenhangs durch eine unwissentli-
che Versiindigung iiberhaupt erkannt und bekannt
wird (4,14.23.28.; vgl. 5,1-5). Erst dann kann rituelt
damit umgegangen werden. Der Ritus beginnt da-
mit, dall der Opferherr, der sich versiindigt hat, ei-
nem Opfertier die Hinde aufstemmt (4,4.15.24.29).
Das Volk wird, wenn es um seine Entsiindigung
geht, bei diesem Akt durch Alteste vertreten. Auf
diese Weise wird das Tier konsekriert, d.h. es wird
kultischer Darsteller und in diesem Sinne Stellver-
treter des Opferherrn. Der ndchste Schritt ist die
Schlachtung des Tieres durch den Opferherrn
{4,15.24.29), nicht durch den Priester, auBer daR er
selber der Opferherr ist (4,4). Von dem bei der
Schichtung aufgefangenen Blut nimmt der Priester,
der zwischen dem Opferherrn bzw. dem Volk und
der Gottheit vermittelt, einen Teil, triigt ihn an den
jeweils dafiir vorgesehenen Siihneort und appliziert
etwas davon an den Kultgegenstand, der beim Vor-
gang der Siihne die Gottheit vertritt {4,7.18 der Altar
im Offenbarungszelt, 4,2530 der Brandopferaltar
im Vorhof). Darin besteht die Wiederherstellung des
durch Versiindigung gestérten Lebenszusammen-
hangs. Alles weitere ist ohne Bedeutung fiir den An-
1aB, der dieses Opfer hat erforderlich werden lassen.
Das iibrige Blut wird am Brandopferaltar ausgegos-
sen, der Tierkadavar kultisch rein auBerhalb des
Tempels entsorgt.

1 Zur Semiotik kultischer Rollen beim Stndopfer vgl. Chr: Wassermann,
. Biblische Sthnetheologie it Kontext eines Weltbildes der modernen
Prysik, in: JBTh 6, 195-211, bes. 201-205,
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AufschluBireich fiir das nachexilische Verstind-
nis von Siinde und Siihne ist die Begehung der jahr-
lichen Entsiihnung des Tempels am Jom Kippur. Das
Ritual wird Lev 16 geschildert.”” Im Unterschied
zum einzelnen Schuldopfer bezieht sich das Ritual
des Jom Kippur auf die Wiederherstellung der Rein-
heit des Siihneortes selbst, der goldgetriebenen
Siihneplatte mit den zwei Cheruben im Allerheilig-
sten. Im Zentrum steht auch hier die Applikation
von Blut, und zwar von einem Stier fiir die kulti-
schen Versiindigungen der Priesterschaft {vgl. 16,6)
und von einem Widder flir die kultischen Versiindi-
gungen des Volkes (vgl. 16,15). Der oft mifiverstan-
dene Siindenbock-Ritus hat mit der eigentlichen
Entsiihnung nichts zu tun. Durch Losentscheid {iber
zwei Widder wird zuvor bestimmt, welcher Widder
als Siindopfer geschlachtet wird, dessen Blut also
zum Sithneritual fiir die Reinigung des Tempels ver-
wendet wird. Der andere Widder wird zu Asasel be-
stimmt. d. h. ihm werden die nicht-kultischen Siin-
den, die ethischen Verfehlungen des Volkes aufge-
stemmt, damit er sie in die Wiiste trage, zu dem Be-
teich, dem sie zugehoren, dem Chaos. Die Tren-
nung dieser beiden Vorginge macht am deutlich-
stent sichtbar, daB das Fortschaffen der Schuld nicht
an die Totung eines Opfers gebunden ist, wohl aber
die Wiederherstellung der kultischen Reinheit des
Siihneortes.

Der hier erkennbare Begriff von Slihne hat es al-
so im wesentlichen zu tun mit der Restitution der
von Gott urspriinglich geschaffenen besonderen Be-
ziehung zwischen ihm und seinem Volk. Diese ge-
schieht nicht durch die Bestrafung des Ubeltiters,
sondern durch Reinigung, bewirkt durch die Appli-
kation von Blut. Der Tod des Opfertieres hat darin
primir den Zweck der Ermdglichung dieser Sithne.
Sekundir mag dabei auch der Gedanke eine Rolle
spielen, daR der Tod die Unterbrechung des objekti-
ven Unheilszusammenhangs darstellt, der aufgrund
der Versiindigung die Lebensgrundlage der Kultge-
meinde bedroht.

5. Konsequenzen

Diese Uberlegungen zum nachexilischen Opfer-
und Siihneverstindnis diirfen natiirlich nicht direkt
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auf die Deutung des Todes Jesu iibertragen werden,
schon weil der Kreuzestod kein kultisches Ritual ist.
Die Bezugnahme auf siihnetheologische Vorstellun-
gen in der Abendmahls-Paradosis besagt nicht, dafl
Jesus seinen Tod als Siindopfer im Sinne von Lev 4
gedeutet hat, sondern dal er die Bedeutung seines
Sterbens (auch) in Kategorien ausgesagt und mitge-
teilt hat, die der levitischen Siihnetheologie seiner
Zeit entsprechen. Dies sollte auch auf dem Hinter-
grund der Tatsache gewichtet werden, daB es ein
Konflikt um den Tempel war, der ten Priesteradel
unter Hannas und Kajaphas veranlalt hat, den romi-
schen Prozefl3 gegen Jesus herbeizufiihren.

Das Handeln Jesu im Rahmen seines letzten Pas-
sahmahles gibt seinem bevorstehenden Tod seine
eigene Bedeutung primdr nicht in Analogie zum
Tempelkult, sondern innerhalb der Sinnbeziige der
Exodus-Memoria der hduslichen Passah-Feier und
der Rollen, die an diesem Abend zu iibernehmen
sind. Was dariiber hinausgeht, insbesondere die
identifikatorischen Deuteworte iiber Brot und Wein,
machen aus diesem Mahl kein rituelles Schuldopfer
und erst recht nicht aus dem wirklichen Tod Jesu el-
nen Opferritus oder gar ein Nachspiel zu dem e
gentlichen Ritus.

MuB man aber deshalb den Tod Jesu als eine Ab-
sage an kultische Siihnetituale sehen? Das wire ef-
ne anachronistische Projektion. Der levitische
Siihnegedanke gehort vielmehr zu den Konnotatio-
nen der Sprache, der Gesten und Deuteworte Jesu,
die mit dazu beitragen, den Sinn des Sterbens Jesu
seiner Sinngebung gemiR verstiindlich zu machen:
Der Exodus, der hier stattfindet, fiihrt aus einer Skla-
verei, die eben nicht nur in der moralischen Bosheit
einzelner Menschen Ausdruck findet und deshalb
nicht schon durch Umkehr und Nachfolge Jesu zu
bewerkstelligen ist.

Es kommt darauf an, daf Umkehr iiberhaupt et-
méglicht wird. Der objektive Siindenbegriff der
nachexilischen Siihnetheologie kann verdeutli-
chen, dafll die lebensvernichtenden dédmonischen
Michte, gegen die Gott seine gerechte Herrschaft
aufrichtet, Siihne in dem umfassenden Sinn erfor-
dern, daB Gott den zerstdrten Lebenszusammen-
hang zwischen sich und seinem Volk {und allen
Menschen) von Grund auf wiederherstellt.
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Darmit ist ein weiterer Punkt des urchristlichen
Bekenntnisses berfihrt, dessen Stellenwert im Hor-
zont der nachexilischen Siihnetheologie genauer
erfalt werden kann. Lev 4,26 heift es im Zusam-
menhang der Siindopfer fiir den Fiirsten: ,Wenn der
Priester ihm (dem Fiirsten) so Slihne wegen seiner
Versiindigung gegeben hat, dann wird sie ihm ver-
geben werden! Darin wird deutlich, daf in der
nachexilischen Theologie des priesterlichen Kultes
Sithne letztlich als eine von Gott gegebene und
letztlich von ihm allein bewirkte restitutio ad inte-
grum verstanden worden ist.

Es hiingt von Gottes ,Wohlgefallen” ab, ob Siihne
geschieht oder nicht. Dies ist letztlich der Sinn des
Jom Kippur, der die Sithne des Siihneortes begeht.
Dies ist letzilich auch der Sinn der Erzdhlungen Ex
25 ff von den Anweisungen, die Mose auf dem Got-
tesberg zum Bau des Wiistenheiligtums erhilt, Gott
selbst 146t den Ort errichten, an dem Sithne gewahrt
wird — das ,Herzstlick der priesterschriftlichen Hei-
ligtumskonzeption®.13

DaB Gott es ist, von dem letztlich der Realititsge-
halt afler Deutungen des Todes Jesu abhéngt, auch
der Deutung Jesu selbst, wird im urchristlichen
Glaubensbekenntnis ausgesagt mit- der Formel:
,Gott hat ihn von den Toten auferweckt” (Rom 10,9,
vgl. 1 Thess 1,9f; Rom 4,24; 8,11; 2 Kor 4,14; Gal 1,1;
Kol 2,12; Eph 1,19 f; 1 Petr 1,21). Die Passionstradi-
tion, die die Auferweckung Jesu ja nicht erzéhle-
risch darstellt, hat diesen Aspekt eindrucksvoll auf
andere Weise gestaltet. Beim Tod Jesu &ffnet sich der
Vorhang vor dem Allerheiligsten, so daB der Ge-
kreuzigte nun vor dem eigentlichen Siihneort des

12 Vgl W, Kraus, Der Jorn Kippur, der Tod Jesu und die , Biblische Theolo-
gie® Bin Versuch, die jidische Tradition In dle Auslegung von fdm 3257
einzubeziehen, in: JBTh 6, 155-172.

13 [. Willi-Plein, Opfer und Kult, 109

14 13l R Feldmeier Der Gekreuzigte im ,Gnadenstuhl” Exegetische Uber-
legungen zu Mk 1537-3% und deren Badeutung fir die Yorstellung der
gittlichen Gegenwart und Herrschaft, in: M. Philonenko (Hrsg.), Le Tidne
de Dieu. WUNT 69, Tibingen 1093 213-232.

15 Vgl W Kraus, Ber Tod Jesu als Heiligtumsweihe, 150-167

16 Hinzuweisen ist vor allem auf die Mdglichkeit, das Wort Hamartia 2 kor
521 enisprechend dem Sprachgebrauch der Septuaginta als Bezeichnung
[fir Stndopfer aufzufassen. Damit bekommt der gesamte Aussagezu-
sammenhang (ber den apostolischen Versdhrungsdienst des Paulus im
2. Korintherbrief eine stthnetheologische Konnotation. Vgl O Hoffus,
Erwdgung zur Gestalt und Herkunft des paulinischen Verséhnungsge-
dankens, in: ders, Paviusstudien. WUNT 51, Tibingen 1989; ders, Gott
Rat unter uns aufgerichtet das Wort von der Versdhnung” (2 Kor 519),
in: ebd, 15-32: ders, Sihne und Versdhnung, in: ebd, 33-49 Anders da-

Tempels, der Siihneplatte, erscheint. So sieht ihn der
rémische Hauptmann und erkennt ihn als Gottes
Sohn.! Selbstverstéindlich ist dies eine Perspektive,
die es in der textexternen Topographie Jerusalems
50 nicht gibt. Sie entspricht jedoch der vorpaulini-
schen Aussage Rom 3,25: ,Ihn hat Gott ffentlich
hingestellt als Siihneort (thasTnpov) .... in sei-
nem Blut¥ Mit dieser kithnen Metapher wird der
Tod Jesu als Heiligtumsweihe im Sinne von Lev 16
interpretiert.!s

Die Deutung des Todes Jesu, die auf Jesus selbst
zurlickgeht, ist die Grundlage aller soteriologischen
Deutungen des Todes Jesu nach Ostern, vor allem
solcher, die unter Aufnahme siihnetheologischer
Motive den Tod Jesu als Siindopfer (2 Kor 5,21},
als Heiligtumsweihe (R6m 3,25-26a) und als Stif
tung eines himmlisch-vollkommenen Kultes verste-
hen {Hebr).” In allen diesen Aussagen ist die
levitische Sithnetheologie Interpretament bzw. Me-
taphernspendet, also prinzipiell ersetzbar durch an-
dere als kultische Sprachmuster.’® Dennoch diirfte
sich herausgestellt haben, daR es durchaus der Mii-
he wert ist, die Fremdsprache der nachexilischen
Sithneriten sorgfiliig zu studieren, um die urspriing-
liche Bedeutung der soteriologischen Deutung des
Todes Jesu wiederzugewinnen gegen die Milver-
stindnisse, von denen wir in diesem Beitrag ausge-
gangen sind.

Dr. Karl Loning ist Prafessor fiir Theologie und
Hermeneutik des Neuen Testaments an der Kath.
Theol Fakultdt der Universitdt Miinster, Seine An-
schrift: Jupiterweg 22 in 48163 Miinster.

gegen C. Breytenbach, Versthnung. Eine Studie zur paulinischen Sote-
rivtogie WMANT 60 Neukirchen 1989; Vgl dazu die vehement-kritische
Besprechung tm Sinne der sihnetheologischen Interpretation von £
Stuhlmacher, Cilliers Breytenbachs Sicht von Stihne und VersGhnung,
in: JBTh ¢ 339-353

17 Der Hebraerbrief stelit den Tod Jesu in antitypischeim Verhditnis zuin le-
vitischen Stihnekult dar als die eschatologisch definitive und vollkom-
mene Stihne, die durch das Eintreten Christi mit seinem eigenen Bluft
in das Urbild des irdischen Sihneortes, das himmiische Zeitheiligtum
fvgl Hebr Q11} erwirkt wird Die Soteriologle des Hebr lebt geradezu von
der Kraft der von der levitischen Kultordnung her gewonnenen Kiltme-
taphern. Die tnetaphorische Qualitit der Kultsprache des Hebr betonf
besonders S, Lehne, The New Covenant in Hebrews, JSNT. § 44, Sheffield
1900 vgl. demndchst K. Backhaus, Der Neue Bund und das Werden der
Kirche, Die Diatheke-Deutung des Hebrim Rahmen der frithchristlichen
Theologiegeschichte ferscheint in der Reihe NTAJ

18 gl I U Dalferth, Die soteriologlsche Relevanz der Kategorie des Op-
Jers, in: JBTh 6, 173-194.
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Jiirgen Werbick

Ein Opfer zur Verséhnung der ziirnenden Gottheit?
Uber die Zwiespiltigkeit eines soteriologischen Denkmodells

Das Opfer ist durchschaut

Mit dem Stichwort ,,Opfer* ist nicht nur ein reli-
gionsgeschichtlich relevanter Sachverhalt angespro-
chen, sondern eine spezifische Einstellung zur Le-
benswirklichkeit insgesamt, eine spezifische ,,Erfah-
rung mit der Erfahrung® (E. Jiingel). Spticht man
von ,Opfern’, so hat man entweder eine kKonflikt-
trichtige-unheilvolle Wirklichkeit im Blick, die
Opfer fordert, etwa die Opfer im StraBenverkehr
oder die Opfer von Kriegen: Sie sind der ,,Preis” sol-
cher Verhdlinisse, wehrlos dargebracht einem gefrd-
Bigen ,,Moloch® der sie sich sinnlos nimmt; oder
man bezieht sich auf ,Opfer”, die einer gttlichen
Wirklichkeit darzubringen sind, damit von den Dar-
bringenden Unheil abgewendet werde. Nur der zu-
letzt genannte Opferbegriff scheint religits relevant
7u sein, wobei hier offenbleiben muf, ob die Rede
von den ,Opfern” des Stralenverkehrs nicht doch
die geradezu religiose Bedeutung detr Mobilitdt fiir
moderne Lebenserfahrung verrét.

Religitis verstandene Opfer sollen abwenden, sind
eine Vorleistung dafiir, da das Unheil nicht geschieht,
das einem droht, oder die Begleichung einer Schuld,
die in der ,Wihrung" des Leidens eingefordert wiir-
de, wenn man sie nicht ordnungsgemdB begliche. Op-
fer sind der Versuch, auf das ,,Unwégbare” Einflul zu
nehmen, die Macht, die das Schicksal zu bestimmen
scheint, giinstig zu ,,stimmen®, ihr keine Handhabe
zu lassen, sich mit der Zufiigung eines iiblen Schick-
sals ,schadlos® zu halten. Wer so vorn Opfer spricht,
der hat schon eine kritische Perspektive eingenom-
men und das Opfer als unwiirdigen ,,Deal” zwischen
den einem unwégbaren Schicksal ausgelieferten Men-
schen und der als schicksalsbestimmend angesehe-
nen Macht entlarvt. Diese Macht mub offenbar
zufriedengestellt werden; sie fordert, was ihr zusteht,
und sie holt es sich, wenn man es ihr nicht freiwillig,
eben im Opfer, {iberldft.

! Vgl etwa die Opferkritik bel Hermann Samuel Refrmarus, dem Verfasser
der von lessing herausgegebenen ,Fragmente eines Ungenannten)
Apologie oder Schutzschrift fir die verniinftigen Verehrer Gottes, hrsg.
von G. Alexander. Frankfurta M, 1972, Bd, 2, 491-513 oder bei L Feuer-
bach, Das Wesen der Religlon § 28, Theorie Werkausgabe Bd. 4 Frank-
Suit a. M. 1975 108,

2 Vgl E Nietzsche, Der Antichrist, Aphorismus 41, Kritische Studienaus-
gabe der Simtiichen Werke (KSA). Miinchen-Beriin 1980, Bd. 6 2i4f
baw Zur Genealogle der Moral Zweite Abhandiung, Aphorismen

144

Diese kritisch-entlarvende Rekonstruktion des
Opferkultes hat seit der Aufklérung das Feld be-
herrscht und Religion nachhaltig in Milkredit
gebrachtl. Friedrich Nietzsche hat sie mit unerreich-
ter Schirfe auf das Christentum und seinen Glauben
an die Heilswirksamkeit des stellvertretenden Opfers
Jesu Christi hin zugespitzt. Es ist die Wahrnehmung
des Leidens als ,verdientes Verhiingnis*, als Strafe, das
die Menschen dazu bringt, sich immer radikaler als
vor Gott Schuldige zu fiihlen und nach einem Aus-
gleich fiir diese so viel Unheil heraufbeschwiorende
Schuld zu suchen. So verschafften sie sich schlieflich
Lcine zeitweilige Erleichterung” mit dem genial-
verheerenden Grundgedanken der christlichen So-
teriologie, dem ,, Schuldopfer und zwar in seiner wi-
dertichsten, barbarischsten Form" als ,Opfer des
Unschuldigen fiir die Siinden der Schuldigen®:
LGott selbst sich fiir die Schuld des Menschen op-
fernd, Gott selbst sich an sich selbst bezahlt ma-
chend, Gott als der Einzige, der vom Menschen
ablgsen kann, was fiir den Menschen selbst unab-
losbar geworden ist — der Gléubiger sich fiir seinen
Schuldner opfernd, aus Ziebe (sollte man's glau-
ben?) aus der Liebe zu seinem Schuldner....?

Ist damit nicht alles {iber den religidsen Opfer-
kult gesagt, {iber eine Soteriologie, die Jesu Leiden
als Opfer deutet und den Verdacht nie ganz ausréu-
men konnte, sein Leiden und Sterben atm Kreuz sei
notwendig gewesen, damit der von den Siinden der
Menschheit beleidigte gittliche Vater Genugtuung
erlange?® Aufgedeckt ist jedenfalls eine ,Opferlo-
gik" die menschliches Verhalten immer noch tiefer
bestimmt als es eine oberflichliche Religionskritik
fiir méglich hielte4

Eine Logik des Bezahlenmiissens?

Es gehort zu den elementaren und abgriindig-
sten, in moderner Wirklichkeitswahrnehmung ja

19-21, K84 5 327-331

3 Dieser Verdacht prigte die Uberlieferungsgeschichte der Satisfaktions-
theotle Anselms von Canterbury. Ob er von Anselms Lehre selbst ge-
n&hrt wird, das blieb In der Anselminterpretation strittig; vgl als
Lhenevolente” nterpretation: G, Gads, ,Eine andere Barmherzigheit:
Zutn Verstindnis der Erigsungsiehre Anselms von Canterbury. Wiirz-
burg 1989,

4 Nietzsche hat das selbst gasehen; seine Religions- und Sotetiologiekni-
tik ist ja auch alles andere als oberfidchiich.
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nur iiberdeckten oder verdringten Erfahrungen, ei-
nem ,irrationalen®, ,ungerechten®, ,unvorhersehba-
ren” Schicksal ausgeliefert zu sein, es nur hinneh-
men, sich mit ihm allenfalls arrangieren, hilflos ge-
gen es rebellieren oder es beklagen zu kdnnen. In
der Situation §uRerster Hilflosigkeit handlungsfihig
zu bleiben, das scheint der Sinn nicht nur vieler reli-
gitser, sondern auch mancher ,rationaler” Alltags-
praktiken zu sein; Man muB die Dinge nehmen, wie
sie kommen; aber man wird alles tun, damit sie so
kommen, wie man sie nehmen méchte.

Man kann aber nur etwas tur, wenn die Instanz,
die das Unvermeidliche ,schickt’, zugénglich und
beeinfluBbar ist, wenn ihr Zufiigen selbst einer Lo-
gik unterliegt, die man nachvollziehen und auf die
man sich einstellen kann. Und es kann“ nur eine
Logik des Ausgleichs sein, nach der man fiir Boses
verdientermallen bestraft und fiir Wohlverhalten
belohnt wird, nach der man sich Wohltaten ,erkau-
fen® und vom Ungliick ,frefkaufen” muB.

Ein alles umfassendes, ,metaphysisches” Gleich-
gewicht ist offenbar immer schon ,aus dem Lot" und
mub immer schon wiederhergestellt werden durch
auferlegte oder freiwillig erbrachte Ausgleichsleis-
tungen, damit es jedem so ergeht, wie er es verdient”:
Das Gute wie das Bése, das uns vom Schicksal berei-
tet wird, ist nicht ,,umsonst”; das Gute muf verdient
oder bezahlt werden, und das Bose ist die Vergeltung
dafiir, daf wir uns ,zuviel herauszunehmen” versuch-
ten, mehr als uns ,Zustand“ Das Schicksal ist hier
also immer unterwegs dazu, das Zuviel oder Zuwe-
nig auszugleichen, jenes Gleichgewicht wiederher-
zustellen, das durch die ,Eingriffe” der Menschen
immer wieder neu aus demn Lot gebracht wird.>

Die Vorstellung des ,ausgewogenen Gleichge-
wichts“ von Tun und Ergehen liegt jener Gerechtig-
keitserwartung zugrunde, die die religitise Mindest-
anforderung an einen von Gott gewdhrleisteten
inn” des Lebens und der Wirklichkeit im Ganzen
zu formulieren scheint, Wozu ,,briuchten” wir Gott,
wenn er nicht fiir diese metaphysische Gerechtig-
keit einstiinde? Wie sollte der Lauf der Welt einen
Sinn haben kinnen, wenn er nicht, weil Gott es so
fligt, auf den endzeitlichen Ausgleich zuliefe?

Diese neuzeitliche Formulierung einer Mindest-
anforderung an den Sinn der Wirklichkeit, an eine

nachvollziehbare ,Rolle* Gottes angesichts einer
ohne Gott irrationalen Wirklichkeit hat ihre Wur-
zeln in biblischer Glaubensiiberlieferung ebenso
wie in griechischem Gottdenken; und es liegt nahe,
in ihr so etwas wie ein ,religids-metaphysisches
Grundbediirfnis“ zu sehen, das Bediirfnis nach ei-
ner ,letzten Instanz", die es nicht zulassen wird, daf
die Titer {iber ihre Opfer triumphieren werdens,
nach einer eschatologischen Revisionsinstanz, auf
die alle hoffen diirfen, die vor dem ,Weltgeticht” der
Weltgeschichte nicht zu ihrem Recht Kamen.

Hinter diesem ,juridisch” sich artikulierenden
Gerechtigkeitshediirfnis wird man ein noch tiefer
reichendes Entschuldungsbediinfnis erkennen kbn-
nen. Leben bedeutet ja unvermeidlich Sich-Heraus-
nehmen und Zerstoren, Leben auf Kosten von. ... In
der Religionsgeschichte begegnet deshalb oft das Mo-
tiv des , Riickerstattungsopfers”: das Opfer als Tribut
dafiir, was man sich herausgenommen hat, um leben
zu kbnnen, damit es einem nicht ,,mit Zins und Zin-
seszins” dereinst ,in Rechnung gestellt“ wird; das Op-
fer als Versuch, die Schuld abzutragen, die mein
Selbsterhaltungswille aufgehduft hat — religionsge-
schichtlich: als Opfer an die Gottheit, die sich opfern
mub, damit die Menschen leben kénnen.

Nun ist das Argumentieren mit retigiésen Grund-
bediirfnissen nicht nur aus wissenschaftstheoreti-
schen, sondern auch aus theologischen Griinden
prekir: Steht es nicht in der Gefahr, in Gott einen zu-
mindest klirungsbediirftigen Begrifi von Schuldtil-
gung und Gerechtigkeit zu hypostasieren? Wie
prekir dieses Argument ist, das zeigt sich nicht zu-
letzt an der Wirkungsgeschichte eines soteriologi-
schen Konzepts, das Gott um eines gerechten
Ausgleichs willen dazu ,verurteilt', die unendlich
verdammenswerte Schuld des Menschengeschlechts
durch die unendlich wertvolle, stellvertretende Siih-
neleistung seines Sohnes auszugleichen und so in
ihrer unheilwirkenden Konsequenz aufzufangen.
Die letzte Instanz Gott sieht hier keine rechtlich in-
wandfreie Moglichkeit mehr, den verdammenden
Schuldspruch {iber das Menschengeschlecht am
Ende der Zeiten zu umgehen, es sei denn sein eige-
ner Sohn trete freiwillig in die Schuldhaftung ein
und erteide am ,eigenen Leib", was das Menschen-
geschlecht hitte treffen miissen, ohne daf es letzt-
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lich hitte ausgleichen kénnen, was die Menschen
sich in der Siinde ,herausgenommen” hatten.
Diese Sotericlogie wire gleichsam die Kehrseite
des ,metaphysischen Gerechtigkeits- und Schuldtil-
gungsbediirfnisses”; die ,letzte Instanz® nicht als
die letzte Revisions-Hoffnung der von der Geschich-
te um ihr Recht Gebrachten und ungerecht Abgeur-
teilten, sondern als die von der Schuld des Men-
schen selbst dazu Verurteilten, das Schopfungswerk
durch Stellung einer rechtsgiiltigen Ersatzleistung
zu retten, sie durch ein unendlich wertvolles stell-
vertretendes Opfer von einer hoffnungslos hohen
Riickerstattungspflicht freizustellen; Gott gleichsam
unter dem Diktat einer Logik, die die Heilsgeschich-
te nachvollziehbar, aber den Gott, der sich ihr unter-
werfen muB, mehr und mehr rétselhaft, wenn nicht
sogar zum abstofenden Gotzen macht. Ist die Sote-
riologie festgelegt auf diese Logik, wenn sie die erls-
sende Sendung Jesu Christi in Wiederaufnahme
biblischer Deutungsversuche als Opfer oder als stell-
vertretende Siihneleistung zur Sprache bringt?

Opfer und stellvertretende Siihne

Das Neue Testament thematisiert Jesu Sendung
und sein Sterben in durchaus untetschiedlichen
theologischen Kontexten als Opfer oder (stellvertre-
tende) Siihneleistung: die Abendmahlsiiberliefe-
rungen etwa als das ,Griindungs- bzw. Stiftungs-
opfer” des Neuen Bundes, Paulus als die Schlach-
tung des wahren Paschalamms {1 Kor 57}, das nach
Joh 1,2936 (und der johanneischen Passionsge-
schichte, die Jesu Sterben mit dem Geschlachtet-
werden der Paschalimmer im Tempel parallelisiert)
wie auch nach 1 Petr 1,19 in seinem Blut den neuen
Exodus aus der Slinde der Welt erdffnet. Paulus, det
Hebréerbrief und — weniger ausgepragt — 1 Joh be-
ziehen sich auf alttestamentliches Stihnedenken,
wobei man sich aber hiiten muf, die abendlandi-
sche Wirkungsgeschichte der Siihnesoteriologie in
die biblischen Quellen zuriickzuprojizieren. Deren

5 Digse  Logik* beschreibt P Ricoeur, Interpretation des Strafmythos, in;
ders., Hertneneutik und Psychoanalyse. Miinchen 1974, 239-265.

6 Vgl B L Berger, Auf den Spuren der Engel. Die moderne Gesellschaft

und dfe Wiederentdeckung der Transzendenz. Frankfurt a. M. 1970, 95
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Siihneterminologie schlieBt sich ja, wie etwa Adrian
Schenker gezeigt hat?, an das Rechtsinstitut der
Lisegeld-(kopaer-)Gabe an, mit der das durch ein
schweres Vergehen gegen den Volksgenossen ver-
wirkte Leben durch ,Ersatzleistung” ausgeldst wer-
den konnte. Die kopaer-Gabe war Versdhhungs-
angebot, Ersatzleistung und Lisepreis zugleich; und
dieser vorkultische Sinn des Wortes spielt etwa in Jes
43,3 eine Rolle, wo Jahwe selbst Israel ausldst, um es
aus dem Verhingnis zu retten, in das es sich verstrickt
hat. In Mk 1045 bezeichnet Jesus sich selbst als die
kopaer-Gabe Gottes fiir die Auslosung Israels und der
siindigen Menschheit, ein Sprachgebrauch, derin 1
Kor 6,20; 7,33; Gal 3,13 und 1 Petr 1,18 f aufgegriffen
und auf den Opfertod Jesu bezogen wird.

Dieser ehe profane Sprachgebrauch wichst mit
der kultischen Terminoclogie zusammen, wie sie in
Lev 16 grundgelegt ist: Jahwe iibergibt dem Volk das
ihm vorbehaltene Blut der Opfertiere, damit es
durch das Blut ,Stihne” erlange. Der Blutritus etwa
des grolen Versthnungstages soll Israel, soll den
Stinder herauslosen aus der fatalen Zwangsldufigkeit
des Tun-Ergehen-Zusammenhangs, kraft dessen auf
die Siinder unentrinnbar das Bdse ihres Tuns zu-
riickschligt — unentrinnbar, falls sie sich nicht
durch Siihne ,reinigen” Das Siihneritual ist ein Um-
kehrritual, in dem sich die Siinder ihrem Vergehen
stellen und sich — in Gestalt des geopferten Tieres
mit dem sie sich identifizieren — dem heiligen Gott
anbieten und {ibergeben. So werden durch das Siih-
neritual Herauslgsung und Ubergabe an Jahwe be-
gangen: Jahwe selbst wirkt sie und nimmt sie an,
aber erst in der Umkehr der am Ritual Teilnehmen-
den gewinnen sie Realitét.

Auf diese kultische Terminologie wird im Alten
Testament vereinzelt Bezug genommen, um den ge-
waltsamen Tod eines Unschuldigen als Sithneopfer
fiir sein Volk — zur Abwendung des ihm wegen sei-
ner Siinde drohenden Verhngnisses — zu deuten
{Jes 42,6 f; 43.25; 534 sowie 2 Makk 737 f). In
diesem Sinne beziehen Paulus (Rom 3,25; 8,3), der

7 Vel von thm: Verséhnung und Sihne. Wege gewaltfreier Konfliktidsun-
gim Alten Testament. Mit elnem Ausblick auf das Neue Testament, Frei-
burg L Ue. 1981 bzw Sithne statt Strafe und Strafe statt Siihne! Zum
biblischen Stthnebegriff, in: ] Blank/]. Werbick (Hrsg.), Siihne und Ver-
s6hnung, Theologie zur Zelt 1. Diisseldorf 1986, 10-20.
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Hebrierbrief (2,17) sowie der 1. Johannesbrief (2,2}
die Stihneterminologie auf das Lebensopfer Jesu.

Herauslosung des Volkes — dere, fiir die gelitten
wird — aus einem Siinde-Unheil-Verhdngnis durch
das Leiden eines Unschuldigen: hier schiiefit sich
zwanglos-assoziativ die Vorstellung vom neuen, voll-
kommenen Paschalamm an, mit dessen ,Schlach-
tung” die Gefangenschaft unter der Herrschaft des
Bésen ihr Ende findet; ,,symbolisch®-identifikatori-
sche Ubergabe der Opfernden an den, dem das
ystellvertretende” Opfer dargebracht wird: hier ist
der Gedanke des Neuen Bundes nhicht mehr weit, in
dem die Glaubenden sich Gott iibergeben kénnen,
weil Gott zuvor {hnen in seinem Sohn anh seinem Le-
ben Anteil gab.

Aber 1Bt sich dieser soteriologische Motivzu-
sammenhang heute noch im Kontext tiefgreifender
weltanschaulich-religiéser Plausibilititen reformu-
lieren? Anselms Satisfaktionslehre und die Soterjo-
logien der ,stellvertretenden Todesstrafe” waren ja
der Versuch, diese biblischen Uberlieferungen in
ein von rémischen Rechtskategorien oder germani-
scher Ehrvorstellung bestimmtes Aquivalenzden-
ken zu transponieren, zu jinkulturieren“. Kann
diese Inkulturation noch einmal gelingen nach dem
Zerfall der bis ins Spdtmittelalter unbefragt giiltigen
metaphysischen Ordnungsvorstellungen, nach der
ideologiekritischen Probiematisierung einer géttli-
chen ,letzten Instanz®, die fiir die Durchsetzung ei-
nes metaphysischen Ausgleichs, fiir die Begleichung
aller offenen Rechnungen stehen soll?

Ein entscheidendes Hindernis ist gewil die Vor-
stellung des Tun-Ergehen-Zusammenhanges, die
sich in den prophetischen und den apokalyptischen
Traditionen zur selbstverstindlichen Annahme eines
umfassenden Siinde-Gerichts-Zusammenhanges zu-
spitzte. Sithne konnte von dieser Voraussetzung her
als durch Gott erméglichte Unterbrechung eines an-
sonsten mit eherner Zwangsldufigkeit abrollenden
Unheilsgeschehens verstanden werden; Jesu Kreuz
ist der Ort der Siihne, das hieft deshalb, etwa bei Pau-
lus (vgl. R6m 3,25 ff): Jesu Lebensopfer hob fiir alle,
die sich ihm in der Taufe gleichgestalten lieRen, die
fatal-zwangsldufige Dynamik auf das schreckliche
Endgericht hin auf; fiir die ,Mitgekreuzigten“ be-
ginnt mit Jesu Auferweckung mitten im alten Aon

der neue, der sich nicht im Gericht, sonidern in det
endzeitlichen Verherrlichung, in der Auferweckung
des Fleisches vollenden soll.

Dieser Gedanke fand in det Geschichte der Sote-
riologie unterschiedliche Ausprdgungen: Jesu Lei-
den als stellvertretend eilittenes Gericht; als
Lésepreis, mit dem das Recht des Teufels auf die Stin-
der abgegolten und die zu Recht dem Teufel verfalle-
ne Menschheit freigekauft wurde; als Begleichung
der Schuld gegeniiber dem beleidigten gdttlichen
Vater. Seinen urspriingtichen Ort hat das Siihheden-
ken aber in jenem von Gott erméglichten Gesche-
hen der Herauslgsung, das den Herausgeltsten dem
,verdienten” unheilvollen Schicksal entgehen IERL

Die Unterbrechung eines, wie es scheint, unent-
rinnbar sich erfiillenden Sinde-Unheilszusammen-
hangs ist fiir uns i ausgehenden 20. Jahrhundert
von neuem zu einer Hoffnung wider alle Wahr-
scheinlichkeit geworden, gewil nicht mehr die von
Gott durch Dekret aufgrund eines thm dargebrach-
ten Opfers bewirkte Unterbrechung eines um des
L,metaphysischen Ausgleichs” willen zwangsliufig
abrollenden Tun-Ergehen-Zusammenhangs, son-
dern die Unterbrechung einer von unheilwirken-
den Lebensentwiirfen und Systemstrukturen ausge-
henden Unheilsdynamik. In dieser Unheilsdyna-
mik realisiert sich ja konkret die Schuld, die unser
Leben auf Kosten von ... anh#uft, die Zerstérung, die
die Sicherung unserer Lebensverhiltnisse nach sich
zieht. Sie ist nicht durch eine Ersatzleistung, ein
stellvertretendes Opfet, zu tilgen. Sie ist ein Ver-
héingnis, das nur durch ein ,neues Leben” aufgehal-
ten und, soweit menschliche Vorstellungskraft
reicht, doch nicht ungeschehen gemacht wiirde,

Konnte soteriologisch dennoch daran festgehal-
ten werden, dal Gott — mit der Sendung des ,Soh-
nes“ Jesus Christus, seiner vorbehaltlos liebenden
Zuwendung zu den Menschen in Person — die Her-
auslésung ermoglicht; kann gedacht werden, dall Je-
su bis in den Tod durchgehaltene Sendung Heil
wirkte und wirkt, da sie dem Siinder die Maglich-
keit der Umkehr — die Mdglichkeit eines neuen Le-
bens — begriindet, da sie thm in diesem Sinne zur
herauslésenden Sithne wird?

Die Sendung Jesu ist flir die ihm Glaubenden das
Pascha-Ereignis, das den neuen Exodus einleitet,
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der Weg, auf dem die Glaubenden dem archegos zu
neuemn Leben nachfolgen kinnen (vgl Joh 14,6;
Apg 3,15). Wer in seinen ,FuBspuren” (1 Petr 2,21)
den Weg der Nachfolge zu finden versucht, wer um
seinen Geist aufrichtig bittet und sich von ihm er-
greifen 14Bt, fiir den hat der Exodus schon begon-
nen, der ist im Herrschaftshereich der ,Miachte”
nicht mehr rettungslos gefangen. Jesus Christus ist
der Weg in Person; er ist die Herausforderung in Per-
son, ihn zu gehen. Er ist der ,Spiegel” in Person, in
dem jedermann sehen kann, wie er selbst in Besitz
genommen ist von den ,,Méchten’, die in den un-
heilvollen Lebensentwiirfen und Systemstrukturen
herrschen, wie er den unheilbringenden Gottern
Agyptens dienstbar ist, wie er Schuld anhduft mit
seinet Art zu leben. Und er ist die [kone deslebendi-
gen Gottes (2 Kor 44; Kol 1,15), in der wahrnehm-
bar wird, wie der Geist des Lebens, der vom wahren
Gott ausgeht und zu thm zuriickfiihrt, in einem zu-
tiefst menschlichen und gottverbundenen Leben
Gestalt gewinnen will; in der anschaubar wird, was
aus einem Menschenleben werden kann, wenn es
sich von diesem Geist herausfordern 186t.

Die verheiBungsvolle, herauslosende Herausfor-
derung, die er in Person ist, begegnet als Herausfor-
derung auf Leben und Tod: Wer — an ihm — sehen
kann, wie Gott Heil wirkt, wie Gottes Herrschaft
kommmnt, der verliert jede Legitimation, sich der An-
kunft der Gottesherrschaft, der Herausforderung zum
neuen Exodus, zu verweigern. Er ist zur Entscheidung
herausgefordert, zu glauben, was er ,gesehen” hat,
und den Exodus zu wagen, oder das Gesehene zu ver-
dréngen, gar den Spiegel — die Ikone — zu zerschla-
gen, worin ihm die herausfordernde Wahrheit seiner
selbst und seines Gottes sichtbar wurde.

Das Kreuz Jesu Christi steht fiir einen hilflos ag-
gressiven Gegenschlag, dem kein Schlag voraus-
ging, sondern der Versuch Gottes’, den Menschen
in Jesus Christus mit seiner verheifungsvollen Her-
ausforderung nahezukommen. Es steht aber auch
fiir ,Gottes Entschlossenheit’, sich von diesem Ge-
genschlag nicht ,besiegen oder das Gesetz seines
Handelns vorgeben zu lassen. Der Gott und Vater Je-
su Christi transsubstantiiert” das Zeichen der Ver-
weigerung zum Zeichen seiner unbegreiflichen
neuen Zuwendung zum Griindungs-,Opfer” des
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Neuen Bundes; er vergegenwirtigt die verhei-
Bungsvolle Herausforderung, von der die nichts wis-
sen wollten, die das wahre Paschalamm ,,schlachte-
ten”, um den Exodus nicht wagen zu miissen, von
neyern in der Gemeinde der zum Osterglauben Be-
kehrten und um den endzeitlichen Geist Bittenden.

Dieses soteriologische ,Plakat“® ist vielleicht
mit allzu grellen und hellen Farben gemalt, jeden-
falls was die Gestalt der ,neuen Exodusgemeinde®
angeht. Der neue Exodus wird ja auch in ihr kaum
gewagt; der herausfordernde Geist der Endzeit, der
den Erhéhien in der Gemeinde vergegenwértigt, er
wird in ihr ja so oft nur mit den Lippen, nicht mit
den Herzen herbeigefleht; so hat sie weill Gott nicht
den geringsten AnlaB, sich der Exodusgemeinde Is-
rael iiberlegen zu fithlen oder ihr gar die ,Schlach-
tung des wahren Osterlammes” anzulasten. Und so
ist es dann in iht auch so, wie es in einer halb- oder
viertelherzigen“ Exodusgemeinde gar nicht anders
sein kann: daf die Herrschaft der Michte zwar ge-
brochen ist, aber wirksam bleibt, wo immer man ihr
noch Tribut zollt, daB der Weg der Nachfolge in die
Freiheit der Kinder Gottes zwar beschworen, aber
selten wirklich unter die Fiile genommen und
dann auch noch oft genug umgebogen wird, so dab
er endet, wo er angefangen hat.

Aber esbleibt in dieser Gemeinde doch auch das
Verlangen nach dem Geist der Freiheit, der die cir-
culi vitiosi aufbricht, der den Erhhten vergegen-
wirtige und seine verheifungsvolle Herausforde-
rung, seinen Weg der Befreiung aus der Umklam-
merung durch die ,Machte* anbahne. Und es bleibt
auch die Erinnerung daran, daB auf diesem Weg im-
mer wieder ein paar Schritte mdglich waren; die
Hoffhung darauf, dall der Geist und die Freiheit, die
da erfahrbar waren, ,Anzahlung” sind auf das, was
uns erwartet, wenn wir wenigstens nicht dieses Ver-
langen nach dem Geist in unserer Mitte verldschen
lassen (vegl. 2 Kor 1,22; 5,5; Eph 1,14). Der herbeige-
rufene Geist dffnete das vitale Verlangen nach der
Befretung von den ,Méchten’, die mit ihrer ausbeu-
tenden Herrschaft alles bedeutungsles und ,ver-
ginglich“ machen, zur Sehnsucht nach der ,Frei-
heit und Hertlichkeit der Kinder Gottes” in Gottes
endzeitlicher Herrschaft {vgl. Rom 8,18-29). Der
Geist bewirkt, dak die von ihm Ergriffenen sich
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nach einer Zukunft, nach einer Eriésung ausstrek-
ken, vor der das von den ,,Méchten“ Versprochene
als das erscheint, was es in Wahrheit ist: Surrogat,
vertrdstender Ersatz. Von dieser Geist-Erfahrung
her wire zuriickzukommen auf die Soteriologie
und die Liturgie des ,,Opfers” im Neuen Bund, der
den Alten Bund ja nicht abgeldst hat, sondern mit
der eschatologischen Geistsendung in den ,Her-
zen“ der Gldubigen wahrmachen will.

,Das lebendige, heilige und Gott wohl-
gefillige Opfer* Rom 12,1; Eph 5,2

Opfer kann nun definitiv nicht mehr als manipu-
lativer religidser Akt verstanden werden, als eine
freiwillige Ersatzleistung fiir all das, was man sich
pherausgenommen® hat, als Leistung an die Macht
des Schicksals, mit der man das mit bSsem Tun ver-
wirkte {ible Ergehen noch abwenden und den zu
Recht erziirnten Schicksalsgott mit einer Verséh-
hungsgabe umstimmen will. Das Opfer datf nun
sein, was es in authentischer Religiositdt zumal in Is-
rael immer war: expressive Geste des sich Aus-
streckens nach dem, der es ,annimmt‘, der in ihm die
Opfernden selbst ,an sich zieht” — mit all der Schuld,
in die sie sich verstrickt haben und die sie ,fort-
zeugen”.

Die Opfergabe, der Opferritus soll ja die gestdrte
Einheit mit dem Empfinger des Opfers erneuern
und seine gnidige Gegenwart auf die Opfernden
herabrufen®. Mit den Gaben, den Friichten ihrer
Arbeit, die ja zugleich ,,Medien“ der Gemeinschaft
sind, bieten die Opfernden sich selbst Gott an, su-
chen sie seine Gemeinschaft. Sie strecken ihre Han-
de nach ihm aus ,offerunt“}, von ihm angenommen
zu werden, ihm angehdren zu diirfen. Und der das
Opfer annehmende Gott nimmt mit ihrer Gabe die
Opfernden selbst an. Er bejaht sie und heifit sie gut
trotz all der Verfehlungen, trotz ihrer Endlichkeit
und Hilflosigkeit, in ihren Angsten und ihrer Sehn-
sucht, ihrer Schuld, deren sie sich opfernd bewufit
werden. Auf den expressiv-identifikatorischen Akt
des Opferns antwortet der Empfinger seinerseits

3 Vel dagu ausfihriicher meine Soteriologie, Leitfaden Theologie 16,
Disseldorf 1990 240-275 und die dort angefithrte Literatur
? Vol ebd 258 )

mit Identifikation: Er ist denen hilfreich- erbar-
mend® nahe, die sich opfernd nach ihm aus
strecken; er sagt sich ihnen zu in ihrem endlichen,
bedrohten Dasein.

Vor diesem Hintetgrund erscheint der Men-
schensohn Jesus als das Opfer der Menschheit; als
ihre Bitte um Annahme, um Gottes ,erbarmende”
Gegenwart /n Person. Seine Bitte um Ankunft der
Gottesherrschaft, sein sich Ausstrecken nach ihr be-
zeugt schon ihre verborgene, aber wirksame Ge-
genwart. Gott kommt der Bitte in seinem Geist
zuvor; und der menschgewordene Logos ist Gottes
zuvorkommendes Ja in Person (vgl. 2 Kor 1,191}, das
Geist-Ereignis der Identifikation Gottes mit den ihm
widerstrebenden, in Angst und falschen Loyalitfiten
verlorenen und verstrickten Menschen. Die von
ihm Gefundenen strecken sich mit dem Menschen-
und Gottessohn — in der Sehnsuchtskraft seines
Geistes — nach ihrem Vater aus, nicht um ihn zu ma-
nipulieren, ihn zum StrafnachlaB zu ,motivieren®;
sie strecken sich nach seiner Herrschaft aus im Glau-
ben daran, daf ihnen ,alles” gegeben wird, dessen
sie bediirfen.

Das Opfer des Menschensohnes ist die vom
Geist gewirkte ,Finsammiung” seines Lebens in
diese Geste des sich Ausstreckens, in, mit und unter
der Gottes Herrschaft zu den Menschen kommt. Wo
seine Menschenschwestern und Menschenbriider
mit ihm ,opfern’, da begehen sie diese Geste als er-
horungsgewisse Bitte um den Geist des Reiches, um
das Kommen seines Reiches. Es liegt nahe — und
Herbert Vorgrimler hat es versuchtl® — hier eine
theologische Theorie sakramentaler Gesten anzu-
schliefen, mit denen in der Nachfolge des am Kreuz
yoeopferten” und gerade so zum ,Anfiihrer” auf
dem Weg in die Gottesherrschaft Gewordenen her-
beigerufen wird, was in der Geste des Herbeirufens
schon ankommt.

Dr Jiirgen Werbick ist Professor fiir Fundamen-
taltheologie an der Universitit Miinster. Seine An-
schrift: Seminar fiir Fundamentaitheologie, Johan-
nisstrafie 8-10, 48143 Minster:

0 Vgl etwa In seiner Sakramententheologie, Leitfaden Theologie 17, Dils-
seldorf 1967 96,
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Dorothea Sattler

Das Opfer Jesu Christi im eucharistischen Gedichtnis

Bemiihungen um einen evangelisch-katholischen Konsens

1. Problemanzeigen

Noch immer fillt es vielen evangelischen Theo-
logen schwer, die Kennzeichnung der Eucharistie
als ,Opfer* mit ihrem Abendmahlsverstindnis zu
verbinden. Fiir dieses Hemmnis lassen sich gewich-
tige historische Griinde! benennen. Zu diesen
kommen gegenwirtig gerade im evangelischen Be-
reich ganz grundlegende Anfragen an die theologi-
sche Legitimitit? und pastorale Opportunitit? einer
Deutung des Kreuzestodes Jesu als ,Opfer®. Werden
diese bestritten, ist es auch unmdoglich, der Gedécht-
nisfeier von Tod und Auferstehung Jesu Christi ,Op-
fercharakter” zuzusprechen. Anlal etwa fiir Klaus-
Peter J6rns, sich zu der Frage zu &ufern, ob und wie
in einer evangelischen Abendmahlsfeier der ,Siih-
netod” Jesu Christi verkiindigt werden kann, sind
Fragen von evangelischen Studierenden, wie die,
warum heute noch fiblich sei, ,Menschenblut zu
trinken, ja, noch grundsitzlicher: die Gemeinden
mit den geschichtlich lingst tiberwundenen biuti-
gen Opferpraktiken zu beschweren“4. In dhnlicher
Weise artikulieten derzeit nach meiner Erfahrung
auch katholische Christen ihr Unverstindnis der
theologischen Zusammenhénge.®. Evangelische und
katholische Theologen haben sich in den zuriick-

! Vgl Th. Schneider, Opfer Jesu Christiund der Kirche. Zum Verstindnls

der Aussagen des Konzils vor Trient: Catholica 31 (1977) 51-65; L. Ull-
rich, Ist die katholische MeBopferiehre ein Hindernis fiIr die katholi-
sche Anerkennung des Augsburgischen Bekénntnisses?: £ Hofftnann/
U] Kithn {Hrsg.}, Die Confessio Augustana im okumenischen Gesprich,
Berlin 1986, 191-220: G. Wenz, Die Lehre vom Opfer Christ! im Herren-
mahi ais Problem tkumenischer Theologle: Kerygma und Dogma 28
{1982}, 7-41.
Vil H.-M, Barth, Stellvertretendes Opfert: Una Sacnia 49 (1994) 29-306;
I U Dalferth, Die soteriologische Relevanz der Kategorie des Opfers.
Dogmatische Erwdgungen im Anschiulf an die gegenwirtige exegeli-
sche Diskussion: Jahrbuch fifr Biblische Theologie 6 (1991] 173-194: G.
Eteling, Der Siihnetod Christi als Glaubensatssage. Eine hermenetti-
sche Rechenschaft: Zeitschrift fiir Theologie und Kirche Betheft 8
(1990} 3-28; G. Barth, Der Tod Jesu Christi it Verstandnis des Neuen
Testaments, Neukirchen-Viuyn 1992; G. Bades, Symboltk des Todes Je-
su, Tibingen 1986; C. Friedrich, Die Verkiindigung des Todes Jesu im
Neuen Testament, Neukirchen- Viuyn 21985,

| Vgl KL-P Jorns, Der Sahnetod Jesu Christi in Frésmmigkeit und Predigl:
Zeitschrift filr Theologie und Kirche. Beiheft 8 (1990} 70-93

‘ Ebd 70
Wie tiefreichend das Miverstindnis der eucharistischen Feier ist, Bt
die Besprechung dieses Geschehens in den Literaturen der Welt erah-
nen. Ein Beispiel: Die von dem Niederlinder Cees Nooteboom in sei-
nem Roman ,Rituale” gezeichnete Gestalt des Lebensmiden Inni
Wintrop erinnert sich anigflich der an ifwn gerichteten Frage, seit wann
er nicht mehran Gott glaube, an seine Erfahrungen als MeBdienes, der
dem alten Pater Romuaidus zur Seite stand. Nach anfanglicher Faszina-
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liegenden Jahren in intensiven Gesprichen be-
miiht, die theologische Bedeutung der Rede vom
eucharistischen Opfer aufzuzeigen und geschicht-
lich bedingte Verkehrungen des eigentlich Gemein-
ten gemeinsam als solche zu bezeichnen. Der
Erkenntnisweg, die Ergebnisse und ihre Rezeption
sind der Gegenstand der nachstehenden Ausfiih-
rungen.

2. Dialoggeschichte(n)

_ Die Frage, in welcher Weise die Feler des Herren-
mahis als ,Opfer” zu verstehen ist, gilt als eine schwie-
rige und auch innerkonfessionell strittige Einzelfrage
des skumenischen Dialogs zu eucharistietheologi-
schen Themen.® Auf der Basis der Ausfiihrungen des
7weiten Vatikanischen Konzils?, in denen sich die
theologische Neubesinnung der Vorjahre spiegelt, be-
schiftigten sich mehrere kathotisch-lutherische Dia-
logkommissionen auf nationaler und internationaler
Ebene mit dieser Fragestellung.®

Der 1967 erschienene SchluBbericht zu den
katholisch-lutherischen Gespriichen in den USA
iiber ,Die Eucharistie* faft unter der Uberschrift
,Die Eucharistie als Opfer* Gemeinsamkeiten und
historisch bedingte Kontroversen auf wenigen Sei-

ton durch die Beschiftigung mit ,geheimnisumwitterten, aftertimii-
chen Ritualen f....), die ihm, Inni, das Geflihl vermittelten, tef in die
Zelt zuriickzuversinken® (C. Nooteboom, Rituale, Frankfurt 1903 62f),
iiherfallen ihn Zweifel und Ablehnung: ,Was sfe da trieben, Pater Ro-
mualdus und er, das hatte mit dem Minotaurus zu tun, mit Gotterop-
fern und Ritseln, mit Sibyllen, mit Schicksal und Verhgngnis. Eswarein
ganz kieiner Stierkampf fiir zwel Herren, wobei der Stier zwar fehite, je-
doch aus einer Wunde biutete, die leergetrunken wurde, ein Geheim-
nis, begleitet von lelsem lateinischem Gefllister: Einmal abey; und dann
fiir atle Zeit, verging die Zauberel in nichts* febd 63}

Vgl zum Gkumenischen Dialog iiber Fragen des Abendmahls: Bistums-
kommission filr Gkumenische Fragen Manster (Hrsg.), Die E ucharistie
itm Gesprich der Konfessionen. Ein Beitrag zur Rezeption des Doki-
ments ,Taufe, Eucharistie und Amt” (Lima 1982), Keverser 1986; M.
Garijo-Guembe u. &, Mahi des Herm. Okurnenische Stuc fet.,, Frankfurt
1988; G. K. Schafer, Eucharlstie im Gkumnenischen Kontey . 7.ar Diskus-
slon umn das Herrenmahi in Glauben und Kircherverfa sung von Lau-
sanne b 27 bis Lima 1982, Gotingen 1988; F Ch. Ibebt ke, The
Eucha, ~ The discussion on the Eucharist by the Faith and O er Coin-
misstor . the World Council of Churches lausanne 19.7 — Lima
1982, F. nkfurt 1989; E. Lessing Atendmahl. Okumenisci.e Studien-
hefie 1, Fottingen 1993; 1 Rehm, Das Abendmahl. Rom. Katholische
und Eva gelisch-Luterhische Kirche im Dialog, Gilte. sioh 1993,

Vil bes. JC 6f: 477 LG 3; 10-12; 28; 34, 45 PO 2 Vgl « azu: Th. Schnei-
der, Das Opfer der Kirche nach der Dogmat. Konstiti tion , Lumen Gen-
tium des Vatikanuum I Wissenschaft und Weishelt 41 (1978) 19-31.
Vel E Honig, Die Fucharistie &ls Opfer nach den neveren dkument
schen Erklirungen, Paderborn 1980,

o
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ten zusammen.® Ausfithrlicher geht der Text ,,Auf
dem Weg zu ein und demselben eucharistischen
Glauben?” {1971) der franzbsischen Groupe des
Dombes auf die Sachfragen ein und bereichert die
nachiolgenden Gespréche inshesondere durch sei-
ne Hinweise auf das Verstindnis des sakramentalen
Gedéachtnisses [memoria).1® Das auf internationaler
Ebene von der gemeinsamen Kommission des Luthe-
rischen Weltrats und des rémisch-katholischen Ein-
heitssekretariats erarbeitete Dokument ,Herren-
mahl® (1978) leistete fiir die spiteren Anniherun-
gen insofern wichtige Vorarbeiten, als der liturgi-
sche Feiercharakter des eucharistischen Opfers
gemeinsam bewufit wurde. Die theologischen Be-
merkungen zum Opfercharakter des Herrenmahls
sind allerdings knapp und stoRen insbesondere
bei ekklesiologischen Aspekten der Frage an Gren-
zen. Ein von Vinzenz Piniir verfaBter Exkurs behan-
delt ausdriicklich die eschatologische Dimension
der Fragestellung: ,.Die Messe als Sithneopfer fiir Le-
bende und Verstorbene ex opere operato“l2. Die
von derselben internationalen Dialogkommission
erarbeiteten Dokumente ,,Das geistliche Amt in der
Kirche*13 (1981) und ,Einheit vor uns“} (1984)
nehmen im Zusammenhang ihrer spezifischen Fra-
gestellungen Bezug auf die erreichten Ann&herun-
gen im Verstindnis der Eucharistie.

In den Dialogen zwischen der anglikanischen und
der romisch-katholischen Kirche zeigten sich Mdg-
lichkeiten, einet mit den Kirchen der Reformation ge-
meinsamen Besprechung ekklesialer Aspekte der
Thematik ,Eucharistie als Opfer” n&herzukom-
men. !5 Erreicht wurde dies durch die theologische
Gewichtung des Geddchtnischarakters der euchati-
stischen Feier. Von Bedeutung auch fiir das Gespréch

¢ Vgl G Gassmann u. a. {Hrsg.}, Um Amt und Herrenmahl Dokimente
zum evangelisch/romisch-katholischen Gesprich, Frankfurt 197,
58-63

¢ Vei. Groupe des Dombes, Vers une méme foi eucharistigue? Accord
entre catholiques et prc estants, Les Presses de BRizé 1972,

1 Vgl Gemelnsame rdmi oh-katholische evangelisch-lutherische Kom-
mission, Das Herrenme ', Frankfurt/Paderborn 1978, Nr 18; 36f;:
56-61.

2 Vgl ebd 101-105

13 Vgl Gemeinsame romisc:-katholische evangelisch-luterhische Koi-
mission, Das geistliche Amf in der Kirche, Frankfurt/Paderborn 1981,
Nr. 29

M Vel Gemeinsame rdmisch-katholische evangelisch-lutherische Kotn-
mission, Einheit vor uns, Frankfurt/Paderborn 1984, Nt 68

15 VEL bes. aus der ,Windsor-Erki§rung™ (1971} tiver , Die Lehre von der Fu-

mit der Rémisch-Katholischen Kirche waren die zwi-
schen der Russisch Orthodozen Kirche und der Evan-
gelischen Kirche in Deutschland zum Thema ,Das
Opfer Christi und das Opfer der Christen“16{1976} er-
zielten Ergebnisse. Das vom Reformierten Welthund
und dem Sekretariat fiir die Einheit der Christen er-
arbeitete Dokument ,,Die Gegenwart Christi in Kir-
che und Welt“ (1977) schuf mit der Betonung der
pneumatischen Gegenwértigung der Lebenshingabe
Jesu Christi in der Eucharistie wichtige Voraussetzun-
gen fiir eine Verstdndigung.

Im multilateralen Skumenischen Dialog liegen in
den von der Kommnission fiir Glauben und Kirchen-
verfassung des Weltrats der Kirchen (unter rémisch-
kath. Beteiligung) erarbeiteten und in Lima 1982 ver-
abschiedeten Konvergenzerkldtungen zu Fragen von
Taufe, Eucharistie und Amt erste Bemiihungen um ei-
ne Verstindigung in der Opferthematik vor.18

Eingehend behandelt wurde die Frage nach dem
Opfer Jesu Christi im eucharistischen Ged#chtnis
derKirche in einer in den Jahren 1976-1982 erarbei-
teten und 1983 erschienenen Studie des deutschen
{Okumenischen Arbeitskreises evangelischer und
katholischer Theclogen. ,Das Opfer Jesu Christi
und seine Gegenwart in der Kirche, Klirungen zum
Opfercharakter des Herrenmahles“?, deren Inhait
im Folgenden ausfiihrlich dargestellt wird.

Der Okumenische Arbeitskreis (QAK) iiber-
nahm im AnschluB an den ersten Besuch von Papst
Johannes Paul IT. 1980 in Deutschland den Aufirag,
die im 16. Jahrhundert von den Konfessionen ausge-
sprochenen Lehrverurteilungen hinsichtlich der
Frage zu untersuchen, ob die dabei zu Tage treten-
den Lehrdifferenzen (noch) von kirchentrennender
Wirkung sind. Da in diese Studie des Arbeitskreises

charistie”: Gott fhat} die Eucharistie seiner Kirche als ein Mittel gege-
bery, durch welches das VersGhnungswerk Chyist am Kreuz itn Leben
der Kirche verktindigt und wirksam gemacht wird" (Dokumente wach-
sender Uereinstimmung 1, Frankfurt/Paderborn 1083 140f Nr. 5).

16 Vel Kirchiiches AuBlenamt der EKD (Hrsg.), Das Opfer Christi und das
Opfer der Christen, Frankfurt 1979 (Beiheft zur Ckumenischen Rund-
schau 34},

7 Vgl Dokumente wachsender Ubereinstitnimung, Bd. 1 {Anm. 15)
503-510 (Nt 67-02, bes. Ni: 80f].

8 Vgl Taufe, Eucharistfe und Amt, Konvergenzerkigrungen der Kominis-
ston fiir Glauben und Kirchenverfassung des Okumenischen Rates der
Kirchen, Frankfirt/ Paderborn 1982, Reildokument Eucharistie Nt 5-11.

19 Vel K Lehmann/E Schlink {Hrsg.}, Das Opfer Jesu Christi und seine
Gegenwart in der Kirche, Kidrungen zum Opfercharakter des Herren-
mahles, Freiburg/ Gottingen 1983 21986,
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{iber die Themen Rechtfertigung, Sakramente und
Amt2° auch die Gesprichsergebnisse der zuvor be-
handelten Opferthematik eingingen?!, gewannen
sie insofern nochmals an Bedeutung, als der Rezep-
tionsprozel zu dieser Studie Jehrverurteilungen
— kirchentrennend?“ inzwischen ein erhebliches
Gewicht bekommen hat.??

3. Erkenntnisgewinn

Das eucharistische Opfer ist die sakramentale
Gegenwirtigung der liebenden Lebenshingabe Jesu
Christi in der (Mahl-)Feier der Kirche. In dieser Wei-
se lieRe sich knapp zusammenfassen, was der Oku-
menische Arbeitskreis in jahrelangem Bemiihen
durch Detailuntersuchungen und in Gespréchen et
arbeitete und der Offentlichkeit zur Rezeption {iber-
gab,?3 Im Vergleich zu den anderen tkumenischen
Stellungnahmen zur Opferthematik ist die Studie
der OAK von weit groBerem Umfang und von dem
Bemtihen geleitet, in der theologischen Sachfrage
einen Konsenstext zu bieten. Die interdisziplindre
Zusammensetzung des OAK ermdglichte eine diffe-
renzierte biblische Fundierung, historische Verifi-
zierung und systematische Profilierung  der
Erkenntnisse. Die Fachreferate, die den ,Abschlie-
genden Bericht* in der Sache orientierten, sind mit
den Kommentaren (Voten) jeweils von Veriretern
der nichtreferierenden Konfession in der Studie ab-
gedruckt.? Die schlieBlich etfolgreiche Redaktion
des AbschluBberichtes erwies sich als sehr
miihsam?5, weil eine Thematik von jahrhunderte-
langer kontroverstheologischer Brisanz bewiltigt
werden muBte. Der mit der Uberschrift ,,Das Opfer
Jesu und der Kirche" versehene »AbschlieBende Be-
richt*26 ist in vier Abschnitte unterteilt:

20 Vgl K lehmann/W. Pannenberg {Hrsg.), Lehrverurteilungen — kir-
chentrennend? I Rechtfertigung Sakramente und Amt im Zeitaiter der
Reformation und heute, Freiburg/ Gottingen 1986

2 Vgl ebd 89-94.

22 Vg1, zur Rezeptionsgeschiche der Studie: W Pannenberg/ Th. Schnei-
der (Hrsg), Lehrverurteiungen — kirchentrennend? IV Antwort auf
kirchliche Stellungnahmer, Gottingen/ Freiburg 1994.

Vgl K Lehmann/E. Schiink {Hrsg), Opfer fAnm. 19). Vgl zur Ge-
schichte und Bedeutung dieses Dialogdokuments: X Lehmann, Die
Gegenwart des Opfers Jesu Christl im Herrenmahl der Kirche. Ziur Be-
deutung eines neven kumenischen Dokuments: Kerygma und Dogra
20 (1083} 139-145; E. Honlg, Die Eucharistie als Opfer {Anm. 8]
218-249; ] Rehm, Abendmahl (Anm. 6) 195-293.
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Einleitende Erwdgungen (1.} begriinden die ge-
wihlte Vorgehensweise. Auf der Basis der Aussage:
,Das verbindliche apostolische Erbe ist als MaBstab
der Identititsfindung filr Gegenwart und Zukunft als
verpflichtend anzunehmen“#, zielt das Dokument
einen ,Riickgang auf das urspriingliche biblische
Zeugnis und die Uberpriifung seiner authentischen
{berlieferung und Auslegung“?® an.

Die sich anschlieBenden Ausfiihrungen zum
Opferversténdnis der Bibel {2.] beginnen mit her-
meneutischen Voriiberlegungen von groer Bedeu-
tung: Die Vielfalt der ganz unterschiedlichen Opfet-
begriffe in den alt- und neutestamentlichen Schrif-
ten macht es erforderlich, die im biblischen Zeugnis
selbst enthaltene Einbindung der Rede und Praxis
des Opfers in den Gottesglauben Israels wahrzuneh-
men, und die geschehene Zentrierung im Christus-
ereignis theologisch zu gewichten: JEiir das christ-
liche Verstandnis hat jesu Tod entscheidende her-
meneutische Funktion. Deshalb kann im Blick auf
Opferverstindnis und Opferterminologie nur noch
Jesu Sterben Orientierungsmafstab sein’“29,

Die Darstellung der Opfervorstellungen in altte-
stamentlicher Zeit hebt den Communio-Charakter
des Schlachtopfers und die in der prophetischen
Kultkritik eingeforderte sozial-mitmenschliche Di-
mension des Jahweh-Glaubens hervor und erkennt
,von Anfang an beim Opfetverstindnis eine starke
Tendenz in Richtung auf Personalisierung und Rele-
vanz fiir die Gemeinschaft“3C. '

Die Beschrefbung des neutestamentlichen Op-
ferverstindnisses in der OAK-Studie ist auf das Ver-
stindnis des Todes Jesu Christi konzentriert, dessen
soteriologische Relevanz im Kontext von Leben,
Verkiindigung und Auferweckung Jesu besprochen
wird. Die differenzierte Nachzeichnung der Aufnah-

24 Vigl, K, Lehmann/E. Schiink {Hrsg.), Opfer (Anm. 19) 17-214, Das bibi-
sche Zeugnis steliten Alfons Deissler (AT} und Ferdinand Bahn (NT) dar
Die Uberlieferungsgeschichte wird von Rarl Suso Frank {Alte Kirche),
Wolif Digter Hauschild (CA), Erwin Iserloh (CA) und Theodor Schnei-
der {Trient) behandelt. Allgemein-hermeneutische {Jberlegungen fithr-
ten Edmund Schiink und Reinhard Slenczka aus, Ein ldngeres Referat von
Emil]. Lengeling zur Neuinterpretation des Tridentinums durch das 2.
Vatikanum und dte nachkonziliare Liturgiereform fehlt in der Text-
sammiung.

25 V. die Einfithrung der Herausgeber: ebd. 1if.

25 Vpl. ebd. 215238

2 Ebd. 216,

20 Ebd, 218, Hervorhebung im Original.

28 Ebd.



Das Opfer Jesu Christi im eucharistischen Gedéchtnis

me auch des Opfermotivs in die Vielfait der bibli-
schen Ansdfze zum Verstindnis des heilvollen
Geschehens in Christus Jesus macht deutlich, daB
im Neuen Testament ,ein neues Verstindnis von
Opfer gewonnen werden (sollte.. ), wobei die Tatsa-
che der Selbsthingabe Jesu hervorgehoben und das
Opfergeschehen mit der Person dessen in feste Ver-
bindung gebracht worden ist, den Gott gesandt hat
zum Heil der Menschen®3l. Besonders gut greifbar
ist der christologisch zentrierte Opfergedanke im
Hebréerbrief: ,Ein fiir allemal® (Hebr 7,27; 9,12} hat
Christus Jesus mit seinem eigenen Blut, als er sich
selbst dargebracht hat, die ewige Erldsung bewirkt.

Der christologische Ursprung und die personale
Sinnbestimmung der neutestamentlichen Rede
vom Opfer im Sinne von Jesu liebender und vertrau-
ender Sterbebereitschaft bilden die theoiogisch-
inhaltlich verbindliche Grundlage bei der Deutung
des eucharistischen Mahlgeschehens als ,Opfer®
Das Herrenmah! vollzieht sich in der Gestalt eines
Gemeinschaftsmahles, in dem das geschichtlich ein-
malige Opfer Jesu Christi — seine Lebenshingabe —
erinnernd vergegenwértigt wird.32

Am Ende des biblischen Teils der Studie ist die
schristologische Konzentration*33 als hermeneuti-
sches Prinzip bei der Deutung und Wertung der
Uberlieferungsgeschichte noch einmal festgehalten.

Der Blick auf den Weg der geschichtlichen Uber-
fieferung (3] richtet sich zunfichst auf die Friihzeit
der Kirche, in der es zu einer verstirkien Verwen-
dung des Opfermotivs zur Deutung der eucharisti-
schen Feier kam. Fiir die Folgezeit wurde entschei-
dend, dafl bei den &stlichen und westlichen Vitern
das Tun der Kirche zunehmend als opferndes Han-
deln beschrieben werden konnte. Dabei wurde zu-
néchst die christologische Bestimmung der Rede
vom Opfer keineswegs aus dem Sinn verloren, da
die feiernde Christengemeinde sich nicht als Sub-

30 Ebd. 220

I Fod, 222,

32 Vi, ebd 2221

3 Eod, 224,

34 Epxl 224,

3 15l ebd 225F

3 Val ebd. 220f.

¥ Offenkundig wird die sich zuspitzende Kontroverse in den Schmalkadi-
schen Artikeln Luthers (1537}, die Teil der lutherischen Bekenntnis-
schriften sind: , Dieser Artikel von der Messe wird’s ganz und gar sein

jekt eigener Handlung verstand, sondern als ,neue
Menschheit, die in Christus Jesus begriindet und in
det Eucharistie sakramental dargestellt wird"34, Als
jedoch in der fr{ihmittelalterlichen Krise der sakra-
mentalen Idee der biblische Gedanke der anamne-
sis/memoria der Lebenshingabe Jesu Christi in der
erinnernden und gegenwértigen eucharistischen
Fefer der Kirche aus dem BewuBtsein verschwand,
war der Weg offen fiir das MiBverstdndnis des MeR-
opfers als eines eigenstiindigen Opfers der Kirche
mit vershnender Wirkung fiir Lebende und Ver-
storbene.35

Bei einer fliichtigen Betrachtung der im Refor-
mationszeitalter eingenommenen kontroversen Po-
sition muBte eine katholisch-lutherische Verstin-
digung in der Frage des Opfercharakters der Eucha-
ristie als nahezu aussichtslos erscheinen. Aber
durch intensive historische Forschung geiangen
dem OAK diesbeziiglich Klirungen von groRer Trag-
weite, Deutlich wurde z.B,, dall weniger die von
den Altgldubigen vertretene theologische Position,
als vielmehr mifbréuchliche Praktiken und gedank-
liche Vergréberungen der eigentliche Angriffspunkt
der reformatorischen Kritik waren. So nihrte allein
schon die Hiufung der ,MeBopfer” in den vielen
Winkelmessen unter dem Leitmotiv der Mehrung
seiner siihnenden Gnadenwirkung den Verdacht,
die Einmaligkeit des neutestamentlich bezeugten
Opfers Jesu Christi und die Voligeniigsamkeit seiner
Erlsungstat wiirden bestritten.3¢

Da es Martin Luther unter den Verstehens-
voraussetzungen seiner Zeit nicht méglich war, das
Kreuzesopfer Christi und die Abendmahlsfeier im
Begriff des sakramentalen Gedéchtnisses miteinan-
der zu verbinden, lehnte er um der Einzigkeit des
erlosenden Opfers Christi in seiner Lebenshingabe
willen die Bezeichnung der Messe als Opfer heftig
und strikt ab,%

in Concilio; denn wo es muglich wére, da8 sie uns alle andere Artikel
nachigeben, so konnen ste doch diesen Ariikel nicht nachgeben, wie der
Campegius {pdpstlicher Legat] zu Augspurg gesagt: er woll’ sich ehe
auf Stucken zureiBen lassen, ehe er woll’ die Messe fahren lassen. 50
werde ich mich auch mit Gottes Hulfe ehe lassen zu Ascher machen,
ehe ich einen Messeknecht mit seinem Werk lasse meinem Heilande
Jesu Christo gleich oder hoher seln. Also sind und bleiben wir ewlglich
gescheiden uhd widemander. Sie fuhlen’s wohl: wo die Messe fillet, so
liegt das Bapstturn. Ehe sie das lassen geschehn, so toten ste uns alle”
(AS 22 = BSLK 4197-17).
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Das Opfer Jesu Christi irn eucharistischen Gedéchtnis

Die Viter des Trienter Konzils stimmten mit der
von reformatorischer Seite vertretenen, biblischen
Auffassung von der Einmaligkeit und Vollgeniigsam-
keit des erlosenden Kreuzesopfers Jesu Christi iber-
ein. Sie sahen sich daher ,vor die Aufgabe gestellt,
den Opfercharakter der Messe zu wahren, ohne die
Finheit des neutestamentlichen Opfers anzufa-
sten38, Die folgenreiche und der Sache nicht dien-
liche Entscheidung des Konzils, die Bucharistiethe-
matik in zwei separaten Dekreten zu behandeln®,
verfestigte in der Folgezeit die gedankliche Tren-
nung zwischen der Rede von der Eucharistie als Sa-
krament und vom MeRopfer. Zwar sind mit den
Begriffen memoria, repraesentatio und applicatio
wichtige Termini zur Verhiltnishestimmung von
Kreuz und Abendmahl in die Konzilstexte aufge-
nommer, aber insgesamt bedient sich der Trienter
Text ,einer der neutestamentlichen Sicht fremden
Denk- und Redeweise vom Opfer, welche die Grund-
aussage zwar bewahrt, aber zugleich erneut verstellt
und gefihrdet*4, was insbesondere die nachtriden-
tinischen MeBopfertheorien erschreckend zum Be-
wuBtsein bringen? Ein Umdenken wurde im
Kkatholischen Raum erst im Gefolge der Neubesin-
nung in der Ekklesiologie in der ersten Hilfte des
20. Jahrhunderts mglich.*3

Der letzte Teil der OAK-Studie formuliert das
heutige Glaubenszeugnis vom Opfer Jesu Christi
und der Kirche (4.} im Sinne einer gemeinsamen M
systernatischen Zusammenschau der Zuvor ausge-
fiihrten Aspekte. Neben der personalen Sinnbestim-
mung und der christologischen Prigung der
Opfervorstellung kommt auf der Grundiage der un-
strittigen {berzeugung von der ,Einmaligkeit und
Finzigartigkeit des Selbstopfers Jesu Christi“* insbe-
sondere zur Sprache, wie eine Teilhabe der Getauf-
ten am Opfer Jesu Christi theologisch Zu denken ist.
Das Anliegen der rdmisch-katholischen Seite, auch
von einem ,Opfer der Kirche®* zu sprechen, wird

3 Vgl K Lehmann/E. Schitnk (Hrsg.), Opfer (Anm. 19] 228,

9 Decretum de 5s, Fucharistia {1551): DH 1635-1661; Doctrina de ss. Mis-
sae sacrificlo {1562): DH 1738-1759.

# Vgl DH 1740,

4 K Lehmann/E. Schiink (Hrsg.), Opfer (Anm. 19} 230

42 1ol ebd,

43 Vgl ebd.,

4 Fhd, 232,
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aufgegriffen: Eingebunden in eine pneumatologi-
sche Argumentation?> erscheint das ,Opfer der Kir-
che® als geistgewirkte Teilhabe der Gemeinde an
der absteigenden {katabatischen} und aufsteigenden
(anabatischen) Linie des Opfers Jesu Christi. In ihm
empfingt die Kirche alles vom Vater und schenkt
sich gleich ihm allen Menschen. ,Opfer der Kirche
meint also nicht Darbringung einer uns gegeniiber-
stehenden heiligen Gabe auf dem Altar an Gott
durch die Hand des menschlichen Priesters, son-
dern Eingehen der Kirche in die Hingabe Jesu
Christi, d. h. Darbringung unserer selbst durch, mit
und in Jesus Christus als lebendige Opfergabe'“®. In
ihrer Menschenliebe, fhrem ,Kult des Lebensop-
fers“47 bringt die Kirche Gott ein Opfer des Lobes
dar, indem sie im Geist Gottes hineingenommen
wird in die liebende und vertrauende Beziehung
des Sohnes zum Vater. 4

Der OAK vermochte sein personales Verstindnis
des Opfers in gelungener Weise mit dem Mahlcha-
rakter der eucharistischen Feier zu verbinden: a8
sichtbare Zeichen fiir die Opferhingabe Jesu Christi
in der Eucharistiefeier und unser Einbezogenwer-
den in diese Selbsthingabe jst nicht irgendein er-
dachter oder konstruierter Darbringungsritus, son-
dern das Mahl, also einerseits das Anbieten und
Austeilen seiner selbst als Speise und ander(er)seits
unser dankbares Annehmen und Aufnehmen die-
ser seiner Hingabe an uns und fiir uns*4.

4. Rezeption

Die Ergebnisse des dkumenischen Dialogdoku-
mentes ,Das Opfer Jesu Christi und seine Gegen-
wart in der Kirche* wurden in theologischen
Fachkreisen zur Kenntnis genommen. Auf der Ebe-
ne der Kirchenleitungen wurde die im offiziellen
Auftrag erstellte, ebenfalls vom OAK erarbeitete Stu-
die ,Lehrverurteilungen — kirchentrennend?*

5 Vgl ebd, 234f

4 Ebd 237 Hervorhebungen im Original,

47 End. 238

45 Ebd. 233 Hervorhebungen im Original

49 Vgl K. Lehmann/W, Pennenberg (Hrsg.j, Lehrverurteilungen I (Anm.
20}

50 Vgl W, Pannenberg/” Th Schneider (Hrsg), Lehrverurteilungen v
[Anm. 22},



(LV)# inzwischen vielfach besprochen.>® Dabei
zeigte sich im Blick auf die Darstellung der Opfer-
thematik, bei der die Ergebnisse der Opfer-Studie
vorausgesetzt sind und im Sinne der spezifischen
Aufgabenstellung um historische Details der Refor-
mationszeit erweitert wurdenS!, dal die rémisch-
katholische Rezeption eher zustimmend ist, evange-
lische Stimmen sich dagegen auch kritisch und in
Einzelfragen ablehnend dubern,

Der Pépstliche Rat fiir die Forderung der Einheit
der Christen sieht in seiner Stellungnahme zu Lehr-
verurteilungen auf der Grundlage der vom OAK
erarbeiteten Klirungen die kirchentrennende
Schirfe” der Kontroversen um den Opfercharakter
der Eucharistie iberwunden.5? Zugleich hilt das
Gutachten fest: ,Aus den neu gewonnenen theolo-
gischen Einsichten bzgl. des Opfercharakters der
Messe sollten auch katholischerseits Konsequenzen
fiir eine unmiBverstindliche Liturgiesprache gezo-
gen werden“32,

Weitgehende Ubereinstimmung mit den Ergeb-
nissen des OAK signalisiert die Stellungnahme einer
von der Arnoldshainer Konferenz eingesetzten
Kommission.> Das Votum des Facharbeitskreises
Faith-and-Order- und Catholica-Fragen bezieht in
seine Stellungnahme die Opfer-Studie ausdriicklich
ein und duBert ein weitgehend zustimmendes Ur-
teil zu den Frgebnissen des QAK.55

Die Stellungnahme des Gemeinsamen Aus-
schusses der VELKD und des DNK des Lutherischen
Weltbundes zu Lehrverurteilungen 4Rt etlkennen,
dab ihr verbleibender Zweifel an einem schon auf
ganzer Linie bestehenden Konsens sich nicht auf
christologische Aussagen bezieht, sondern in der
fiir evangelische Rezipienten weiterhin schwierigen
Rede vom ,Opfer der Kirche” griindet,5¢

Viel stirker ablehnend als die in offiziellem Auf-
trag der Kirchenleitungen erstellten evangelischen
Stellungnahmen urteilt ein Gutachten der Géttinger
Fakultit zu den Ergebnissen von LV, wobei die Stofi-

51 Vgl ebd §9-94.

52 Vi, Gutachten des Finheitsrats, 110, Der bisher nicht verdffentiichte Text
ist in Manuskriptform bei 6kumenischen Einvichtungen greifoar

53 Ebd

34 Vel Lefirverurteifungen im Gesprich. Die ersten offiziellen Stellungnah-
men aus den evangelischen Kirchen in Deutschiand, Gattingen 1993
35 42,
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richtung der Kritik eindeutig ekklesiclogisch ist:
JDer Gedanke der sakramentalen Vergegenwarti-
gung des Kreuzesopfers, die ihrerseits Opfer sein
soll, weist der Kirche eine Rolle zu, die ihr nicht zu-
kommt. Dadurch, dafl sie — in Gestalt ihres zentral
von dieser Funktion her als Priestertum bestimmten
Amtes — das einmalige Geschehen in die Gegen-
wart versetzt und zumal, wenn sie dabei fhrerseits
als opfernde titig ist, gewinnt sie faktisch eine Mit-
beteiligung am Vers$hnungswerk selbst“37.

Diese Stellungnahme 1ERt vermuten, daB die
wichtigen Studien des OAK mit ihren Klirungen
zum Opfercharakter des Hetrenmahls nicht wirk-
lich zur Kenntnis genommen wurden. Sie zeigt, dal
die personale Sinnbestimmung der neutestamentli-
chen Rede vom Opfer, die auch im ekklesiologi-
schen Kontext erhalten bleibt und sich nicht auf das
Tun des Priesters (allein) bezieht, unverstanden ist.

Fiir diese wieder freigetegte biblische Sicht will
ich abschlieBend mit den Worten eines am Zustan-
dekommen der Opfer-Studie mafigeblich Beteilig-
ten noch einmal wetben:

JJeilhabe an der Eucharistie (ist) zugleich Bewe-
gung auf Gott hin, die vertrauensvolle, dankbare Hin-
gabe der Briider und Schwestern Jesu Christi, der
Glieder seines Leibes in die Hénde des liehenden Va-
ters und insofern der eigentliche Akt der Gotfesver-
ehrung des neuen Volkes Gottes, der Kirche. In dem
Mabe, wie wir uns in die Liebe Jesu zu den Menschen
und zum Vater einbeziehen lassen, werden auch wir
selbst zum Opfer, zu einem Opfer, das nicht nur in der
Stunde der Eucharistiefeier geschieht, sondern im
ganzen mithsamen Lebensalltag“8.

Dr. Dorothea Sattler ist wissenschaftliche Assi-
stentin von Professor Dr. Theodor Schneider am Lehr-
stuhl fiir Dogmatik und Okumenische Theologie im
Fachbereich Katholische Theologie der Universitét
Mainz. Ihre Anschrift: Johannes-Gutenberg-
Universitdt, Saarstrafe 21, 55099 Mainz.

35 Vgl ebd, 1791

56 Vol ebd. 113-H&.

57 I Lange (Hrsg ), Uberholte Verurtetlungen? Die Gegensdtze in der Leh-
re von Rechifertigung, Abendmahi und Amt zwischen dem Konzil von
JHent und der Reformation — damals und heute, Géittingen 1991, 100

38 Th. Schneider, Wir sind sein Leib. Meditationen zur Eucharistie, Mainz
41989 67 Hervorfiebungen Im Original
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Biblische Umschau

Die Bibel im Leben der Kirchen Europas
heute und morgen

Bischofstreffen zur Bibelpastoral im Rahmen des Ra-
tes der europdischen Bischofskonferenzen {CCEE]}

Mit einem Vortrag iiber ,Das Wort Gottes in der Gross-
stadt® hat Kardinal Carlo Maria Martini am 16, Februar in
Freising bei Miinchen das Bischofstreffen zu Fragen der
Bibelpastoral ertffnet und damit ein entscheidendes
Stichwort fiir dessen Aufgabe benannt: Uber die Bibel und
ihre Bedeutung im leben der Kirche so nachzudenken,
dass dabei der konkrete Kontext der Bibellektiire nicht
vergessen wird. Dieset ist in weiten Teilen {West-) Euro-
pas vom Prozess der ,Verstdterung® betroffen, mit allen
Konsequenzen fiiv das Leben der Einzelnen wie fiir Ge-
sellschaft und Kirche: Aufsplitterung des 1ebens in ver-
schiedenste Bereiche, auseinanderbrechende Strukturen
des Zusammenlebens, innete Zerrissenheit, Individuali-
sierung, Privatisierung des Religidsen sowie Abweserheit
Gottes in der Offentlichkeit und im Alltag, Auf diesen ke-
neswegs nur die Stidte selbst bestimmenden Einfluss der
Grossstadt eine Antwort zu finden, wat die Herausforde-
rung des Mailinder Kardinals an das Symposium.

Ein zweites, fiir den Kontext der Bibelpastoral in Euro-
pa ebenfalls zentrales, vor allem die mittel- und osteuropd-
ischen Kirchen bewegendes Stichwort brachte unrittel-
bar anschliessend der Prisident des Rates der Européi-
schen Bischofskonferenzen (Consilium Conferentiarum
Episcopatium Europae), Frzbischof Miloslav V1k, ein: das
Scheitern des Kommiunismus. Die dadurch erdffnete Frei-
heit sei keineswegs ohne Gefahr, sondern bleibe durch
den sich selbst absolut setzenden Menschen bedroht. Das
Wort Gottes kbnne darauf zwar eine Antwort sein, aber
nicht, wenn es ,,bloss heruntergepredigt” werde.

Organisation und Dynamik des Treffens

Angesprochen waren von diesen beiden erdffnenden
Voten rund 50 Personen, darunter 20 Bischofe aus ganz
Europa, die von der CCEE vom 16. bis 19. Februar nach
Freising eingeladen worden waten. Angestrebt war die
Vertretung jedes europiischen Landes durch einen Ver-
treter der Bischofskonferenz und eine fiir die Bibelpasto-
ral veraniwortliche Person: ein Ziel, das annihernd er-
teicht wurde. Mitgestaltet war das Treffen vom Sekregariat
der Katholischen Bibelf5deration, Und moderiert wurde es
in deutsch und in italienisch von den Bischtfen Wilhelm
Egger (Bozen-Brixen) und Henryk Muszynski (Gnesen).

Sehr wichtig fiir die Dynamik des Treffens war die
Struktur der lectio divina mit den dref Schritten: Horen
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{lectio) — Vertiefen {meditatio) — Antworten (contempla-
tio). Diese drei Schritte wurden nicht nur im Blick auf bi-
blische Texte in verschiedenen Formen von lectio divina,
Bibelteiien oder Bibelarbeit ernst genommen, sondern
auch im Blick auf die thematische Arbeit: Das Horen auf
die Bibel und aufeinander wurde dadurch etleichtert, dass
simtliche Referenten sich kurz fassten. So entstand Raum
fiir Vertiefung und Austausch, nicht zuletzt in oft intensi-
ven Gruppengesprichen. Und schliesslich kam auch die
Antwort auf das Gehorte nicht zu kurz: in Form gemeinsa-
mer Gottesdienste und Gebetszeiten, aber auch in Form
von praktischen {Tberlegungen, wie die Bibel im pastora-
len Handeln stirker zum Tragen kommen kanm.

Fin urspriinglich nicht geplantes Ergebnis des Treffens
war ein gemeinsam verabschiedeter Briefan alle Bischofs-
konferenzen und Bischdfe und an die fir Bibelpastoral
Verantwortlichen. Der Brief stelit die heilende, einende
uhd klirende Kraft des Bvangeliums ins Zentrum und be-
tont die Notwendigkeit verschiedener Zuginge zur Hefill-
gen Schrift. Besonders erwihnt werden die direkte
Begegnung mit dem Wort Gottes in der lectio divina und
die Bedeutung der Bibel in der Liturgie.

Lectio Divina

Wie schon angedeutet, war der Begrift lectio divina fidr
das Treffen zentral, Die Vortrige nahmen dieses Stichwort
aufund fragten nach den Voraussetzungen, nach den Me-
thoden und nach den Auswirkungen dieses Zugangs zur
Bibel. Ebenso wichtlg wat, dass sich die Versammlung tig-
lich Zeit fiir die gemeinsame lectio divina nahm.

Die eigene Erfahrung wie die Reflexion machfen deut-
lich, dass es unterschiedliche Formen von lectio divina
gibt. So sehr deutlich ist, dass darunter ein gliubiger und
lebensbezogener Umgang mit den biblischen Texten zu
verstehen ist, der in der Gemeinschaft verwurzelt ist: die
konkreten Vollziige sind alles andere als einheitlich.

Weshalb gerade die lectio divina fiir das Leben der Kir-
che in Europa so wichtig ist, hat ebenfalls schon in seinem
ersten Votum Kardinal Martini gut herausgearbeitet: Die
Antwort auf-die erwihnten Schwierigkeiten des Glau-
bensin einer zerrissenen Welt, in der die Menschen ihre
Krifte auf verschiedenste Lebensbereiche aufsplittern,
muss das Finden innerer Einheit, tiefer Uberzeugung,
ganzheitlicher Entscheidung und Ubereinstimmung zwi-
schen Glauben und Leben sein, Dazu Ist die regelmassige,
kontinuierliche, die eigene Existenz wie die Lebenswelt
betend miteinbeziehende Lektiire der Bibel ein geeigne-
ter Weg. Anhand seiner eigenen Erfahrungen in der Di6-
zese Mailand machte der Kardinal zudem deutlich, dass
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dieser Weg sowohl jungen Menschen, als auch den in den
Pfarreien engagierten Erwachsenen, abet auch — in der
Form — den Nicht-Glaubenden oder Kirchenfernen ge-
recht wird. Die lectip diving befihigt zum Widerstand ge-
gen die Herausdringung Gottes aus dem Leben des
Einzelnen wie der Gemeinschaft. Dass auch er sie nicht
als , Allheilmittel” versteht, machte Kardinal Martini deut-
lich, indem er betonte, sie sei keine Konkurrenz zu ande-
ren Formen des Umgangs mit der Bibel.

Dienerinnen und Diener des Wortes .

Es ist kaumn Zufall, dass beide Referenten aus den Re-
formléndern, Erzbischof Vik aus Prag und Erzbischof
Muszynski aus Gnesen (Polen), in ihren Ausfiihrungen
sehr grosses Gewicht auf die Menschen legten, die das
Wort Gottes verkiindigen und bezeugen und damit die
existenzielle Dimension der Bibelpastoral hetonten. Auf-
grund seiner eigenen Erfahrung, unter kommunistischer
Herrschaft mit einem Berufsverbot belegt worden zu sein,
betonte Erzbischof V1k die Wichtigkeit der Selbstevangeli-
sierung, welche fiir die Glaubwiirdigkeit der Verkiindi-
gung entscheidend ist. In die Freiheit fiihren weder das
blosse Predigen des Wortes Gottes, noch Reklame und
Propaganda, sondetn seine Inkarnation in unserem Leben
durch die Kraft des Heiligen Geistes.

Und ausgehend von den Aussagen der Paulushriefe zeig-
te Erzbischof Muszynski auf, dass der Dienst am Wort zwar
perstnliches Engagement voraussetzt, aber keine private
Tatigkeit ist, sondern ekklesialen Charakter hat. Dienstam
Wort und Bibelpastoral sind keine Einzeltitigkeiten, son-
dern unersetzlich ilir die Erfiillung des Heilsauftrages der
Kirche. Anschaulich wurde die existenzielle Dimension des
Dienstes am Wort in den verschiedenen Zeugnissen geleb-
ten Glaubens, welche die Teilnehmer aus den postkom-
munistischen Lindern mitgebracht hatten und die in einer
kleinen Ausstellung gezeigt wurden.

Strukturen der Bibelpastoral -

Der zweite Teil der kleinen Ausstellung im Rahmen der
Tagung dokumentierte, wie wichtig und hilfreich Institu-
tionen sind, die sich um die biblische Animation der Pa-
storal bemiihen. Dementsprechend machte der Direktor der
»Casa de 1a Biblia“ in Madrid, Don Santiago Guijarro Opor-
to, in seinem Referat iiber den Zugang zur Heiligen Schrift
darauf aufmerksam, dass das Problem nicht geltist ist, wenn
eine Bibelausgabe zur Verfligung steht und der Text vorge-
legt odet gelesen wird. Es bedarf besenderer Initiativen, um
zu einer biblischen Belebung der gesamten Pastoral Zu kom-
men. Dabei kommit der Ausbildung von Animatorinnen fir

Bibelgruppen besondere Bedeutung zu, die neben der
biblischen auch eine padagogische Dimension umfassen
muss, Die bibelpastotalen Institutionen haben die Aufga-
be, die theologische und methodische Reflexion {iber ein-
fache, fiir alle Glaubende ganghare Wege zur Vertiefung
der Bibel voranzutreiben.

In die gleiche Richtung zielten die Anregungen von
Don Cesare Bissoli, Rom: Die Schwierigkeiten der Ver-
mittlung der Bibel, die Vielfalt der Modelle, die Bedeu-
tung der Gruppendynamik, die hermeneutischen Fragen
und vor allem die erforderliche Treue zum Bibeltext erfor-
dern, dass die gemeinschaftliche Begegnung mit der Bibel
von AnimatorInnen begleitet wird, die eine entsprechen-
de geistliche Ausbildung und die erfordetliche Sachkom-
petenz haben. Deshalb ist es wiinschenswert, dass jede
Bischofskonferenz und jedes Bistum iiber eine bibelpasto-
rale Arbeitsstelle im Dienst der Pfarreien und Gruppen
verfiigt. Solche Stellen sind auch erforderlich, um die bi-
blische Botschaft in den Massenmedien zu vermitteln.

Auf die Aufgabe und die Ziele einer gesamtkirchlichen
Zusammenarbeit der Bibelwerke und anderer Eintichtun-
gen im Dienst der Wortverkiindigung ging schliesslich
der Generalsekretir der Kath. Bibelfdderation, P Ludger
Feldkiimper, ein, der die Gelegenheit nutzte, die Arbeit
der Fideration vorzustellen. Beziiglich einer Stirkung des
Bibelapostolats auf allen Ebenen rief er die Empfehlungen
des Schlussdokumentes von Bogota (1990} in Erinnerung:
,die nichste Bischofssynode dem bibelpastoralen Dienst
zu widmen, so dass die relative Vernachléssigung des
Konzilsdokuments Def Verbum aufgeholt wird

Perspektiven fir die Zukunft

Im Anschluss an die Forderungen der Konzilskonstitu-
tion ,,Dei Verbum® und im Blick auf die Entwicklung in
der nachkonzilidren Zeit zeigte im letzten Referat der Ta-
gung Prof. Thomas P. Osborne, Luxemburg, einige Per-
spektiven auf fiir die Zukunft der Bibelpastoral:

Im Blick auf den Ort der Bibellektiire gelte es, ,von der
biblischen Verkiindigung in der Liturgie zum Teilen der
Bibel und des Lebens in christlichen Gruppen” fortzu-
schreiten.

In Bezug auf die Zelsetzung der Bibellektiire geht der
Weg ,vom Glaubensinhalt und von moralischen Normen
zur Lebenshilfe”.

Und beziiglich der Subjekte der Bibellektiire forderte er
eine Verlagerung ,von der Verantwortung der Kleriker zur
Verantwortung der gesamten christlichen Gemeinschaft®.

Die Auswertung des Treffens ergab, dass dem Bibel-
apostolat fiir die Zukunft der Kirche in Europa eine hohe
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Bedeutung beigemessen wird, Formen der gemeinsamen,
gliubigen, lebensbezogenen und informierten Lektiire
der Bitel {lectio divingj, die biblische, spirituelle und
methodische Ausbildung von Frauen und Ménnern, die
Gruppen bei ihrer Begegnung mit der Bibel begleiten
konnen, aber auch der Auf- und Ausbau von bibelpastora-
len Institutionen, die auf den verschiedenen Stufen Anre-
gungen und Hilfestellungen in Form von Matetialien und
Ausbildungsarbeit bereitstellen knnen, milssen gefor-
dert werden; durch Bewusstseinsbildung in der Kirchen-
leitung, aber auch im gesamten Volk Gottes, durch das
Bereitstellen von finanziellen und personellen Mitteln so-
wie durch eine verstirkte Beriicksichtigung der Bibel in
der gesamten pastoralen Planung,

Das in grosser Offenheit, Gesprichs- und lernbereit-
schaft verlaufene Treffen hat zweifellos dazu beigetragen,
dass zwischen den anwesenden Bischéfen und den Ver-
antwortlichen fiir die Bibelpastoral Vertrauen entstanden
ist, das dazu beitragen kann, die anstehenden Aufgaben
mit dem notwendigen Einsatz anzugehen: angefangen
bei der Arbeit mit einzelnen Bibelgruppen {iber ditzesa-
ne und nationale Bibelwerke bis hin zur Idee einer
Bischofssynode iiber den bibelpastoralen Dienst.

Als wichtige Hilfe wurde wihrend des Treffens mehr-
fach das neue Dokument der Papstlichen Bibelkommis-
sion erwihnt. In der Finleitung zum ,bibelpastoralen®
Kapitel ,,Die Interpretation der Bibel im Leben der Kirche*
heisst es: Fiir die Kirche ist die Bibel ja nicht einfach eine
Sammlung von geschichtlichen Dokumenten ihres Ur-
sprungs. Sie empfingt die biblische Botschaft als Wort
Gottes, das hier und heute an sie und an die ganze Welt er-
geht. Diese Glaubensiiberzeugung hat zur Folge, dass die
inspitierten Texte aktualisiert und inkulturiert werden
und im Leben der Kirche wirker: in der Liturgie, bei der
persénlichen lectio divina, in der Seelsorge und in der
dkumenischen Begegnung,

Das Bischofsireffen zur Bibelpastoral hat wichtige An-
regungen gegeben, wie die Aktualisierung und Inkultu-
ration der Bibel in Europa vorangebracht werden kiinnen,
das von zunehmender Verstidterung, aber auch von poli-
tischen Umnwilzungen betroffen ist. Daniel Kosch

Die Katholische Bibelftderation verdffentlicht im
Herbst 1994 die 32 Nummer ihres Bulletins ,Dei Verbum’
das dieses Bischofstreffen umfassend dokumentiert und
auch die Texte wichtiger Referate enthdlt. Bezugsadresse:
Kath. Bibelfideration, Postfach 10 52 22, D-70045 Stutt-
gart. Ebenfalls dort zu beziehen ist das Schiussdokument
von Bogoti: ,Die Bibel und die Neue Evangelisierung”
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Stiftung Bibel und Kultur

Die 8kumenische Stiftung Bibel und Kultur, 1987 ge-
griindet, um die Bedeutung der Bibel fiir das kulturelle
und geistige Leben etwas mehr ins Licht der Offentlich-
keit zu riicken, zeichnet alljihrlich Perséinlichkeiten aus,
die sich in ihren Werken in besonderer Weise fiir die Gel-
tung der Bibel und fiir die Vermittiung von biblischen
Wertvorstellungen eingesetzt haben, ua. der Publizist
Schalom Ben-Chorin, der Priester und Maler Herbert Fal-
ken, der Schweizer Schriftsteller Thomas Hiirlimann. Das
Stiftungskapital haben die evangelischen Landeskirchen,
die katholischen Bistiimer und die Deutsche Bibelgesell-
schaft zur Verfiigung gestellt. Die Geschiftsfilhrung der
Stiftung liegt in den Hinden von Dr Siegfried Meuret,
dem Generalsekretir der Deutschen Bibelgesellschaft.

1993,/94 hat die Stiftung erstmals einen Landes-
Schiiler- und Jugend-Wetthewerb ausgeschrieben. Die
Einladung ist an junge Leute ergangen, die zwischen sech-
zehn und zwanzig Jahre ait sind und in Baden-Wiirtter-
berg zur Schule gehen. Die Jugendlichen sollen Anstol
und Gelegenheit bekommen, sich intensiv mit biblischen
Vorstellungen zu beschiftigen und im Licht der Bibel ak-
tuelle Fragen zu kldren.

Zutr Wah gestellt worden sind folgende Themenberei-
che: Bibel und Naturwissenschaft — Bibel und der Frem-
de — Ribel und Literatur — Bibel kreativ. Die Stiftung hat
sechzig Finsendungen erhalten aus fiinfzig Schulen; bei
320 Gymnasien im Lande hat sich demnach etwa jede
sechste Schule beteiligt. Dieses Interesse liegt durchaus
im Rahmen anderer Wettbewerbe. Die eingegangenen Ar-
beiten sind jeweils von einer dreikpfigen Jury beurteilt
worden.

Am 23. Juni 1994 hat die Stiftung im Stuttgarter Neu-
en Schlof die Preise vergeben durch den Stiftungsvorsit-
zenden Ministerprisidenten Johannes Rau in Anwesen-
heit des Schirmherrn Ministerprisidenten Erwin Teufel.
Ausgezeichnet worden sind in den Kategorien I bis Il je-
weils drei Preisiriger. In der Kategorie IV ,Bibel kreativ*
hat es vier Preise gegeben: zwei fur einzelne Schiiler, el-
nen fiir eine Klasse, einmal fiir ein ganzes Gymnasium, Ei-
nen Sonderprels hat die Steptanzgruppe der Laurentius-
gemeinde Hemsbach /Bergstrafe fiir die Gestaltung eines
Gottesdienstes erhalten.

Johannes Rau bei seiner Gratulationsrede: ,Weil die
Bibel eben nicht nur ein Buch der Vergangenheit ist, son-
dern zuallererst ein Buch voller Zukunft, darum gehért sie
in die Hand, in den Kopf und in das Herz junger Frauen
und Ménner!* Rainer Rufl
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Zum Tode von Prof. Dr. Heinrich Schneider -

Eine Erinnerung besonderer Art verbindet sich fiir
viele seiner ehemaligen Schiiler mit dem Namen von Pro-
fessor Dr. Heinrich Schneider: Er hat damals als etster und
einziger versucht, die wissenschaftliche Theologie mit
dem gelebten Glauben zu verbinden.

Damit kommt etwas wesentliches iiber die wissen-
schaftliche Arbeit von Professor Schneider in den Blick: Sie
sollte dem pldubigen Leben dienen. So ist es kein Zufall,
wenn er eine Refhe alttestamentlicher Biicher fiir die Echter-
Bibel erklirte, jenem in der Hand von Seelsorgern weitver-
breiteten Kommentar, der neue wissenschaftliche Erkennt-
nisse kurz und praktisch aufbereiten sollte; und ebenso im
Kommentarwerk aus dem Herder-Verlag mit dem bezeich-
nenden Titel: ,Die Heilige Schrift fiir das Leben erkldrt”
Schade, daB manche Anregung daraus nicht breitere Auf-
metksamkeit gefunden hat, so wenn er das Hohe Lied mit
der Mischehenreform unter Esra und Nehemia in Verbin-
dung gebracht hatte (1962), Er lehrte in einer Zeit des Um-
bruchs: Das Ungeniigen an der herkémmlichen, weithin
historizistisch enggefiihrten Exegese war lingst allenthal-
ben spiirbar, aber noch gab es nicht den Durchbruch zur
historisch-Kkritischen Exegese und ihren heute als befreiend
empfundenen Ergebnissen. Da beschdftigte sich Prof
Schneider mit der ,Urgeschichte der Menschen im Reli-
gionsunterricht“ (1942) oder mit det ,Biblische(n) Geschich-
te in soziologischer Sicht” (1947) und mit den damals ge-
rade entdeckten Texten vom Toten Meer (1949).

Daf Heinrich Schneider sich seiner neuen Heimat
Mainz rasch verbunden fiihlte, zeigt eines seiner wichtig-
sten Biichet, in dem er sich mit dem ,Text der Gutenberg-
bibel, zu ihrem 500jéhrigen Jubilium untersucht®, aus-
einandergesetzt hat (1954). 1946 begann er seine Lehrti-
tiglkeit in einer zerbombten Stadt und Universitét unter heu-
te kaum glaublichen Schwierigkeiten. Bereits Jahre vorher
hatte er seine wissenschaftliche Aushildung abgeschiossen,
konnte aber davon keinen Gebrauch machen: wihrend der
Naziherrschaft stand die hebréische Bibel nicht hoch im
Kurs, die entsprechenden Lehrstiihle sollten ausgehungert
werden. Heinrich Schneider iberbriickte die Jahre 1940-
1946 als Plarrverwalter einer kleinen Gemeinde. Als er 1975
schlieBlich emeritiert wurde, konnte er auf ein reiches Le-
benswerk zurlickschauen; die Liste seiner Verdffentlichun-
gen zihlt weit tiber 100 Titel.

In den letzten Jahren ist es still um ihn geworden: Sein
Lebenswerk war getan. Am 23, April ist er in Mainz 86jahrig
gestorben. Viele seiner Schiiler werden sich in diesen Ta-
gen dankbar seiner erinnern, Alfred Mertens

AssistentInnen gehen in die Lehre

Didaktischer Grundkurs des Katholischen Bibelwerks

Im Friihjahr 1993 wurde vom Wissenschaftlichen Beirat
des Katholischen Bibelwerks ein didaktischer Grundkurs
,Lehren lernen” initiiert, der sich an Assistenten und Leh-
rende im Fach Katholische Theologie richtete, die Semina-
re durchfithren und mit biblischer Uberlieferung zu tun
haben. 16 AssistentInnen folgten der Einladung: Also gibt
es Bedarf und Interesse an Fortbildungsmalnahmen im Be-
reich der Lehre an der Hochschule. Der Kurs wurde berufs-
begleitend angeboten und umfaBte zwei Finf-Tages-Ein-
heiten im September 1993 bzw. Mirz 1994 sowie eine se-
mesterbegleitende Supervision wihrend des WS 93/94.
Zum Leitungsteam gehdrten Anneliese Hecht, Hermann
Flothkotter, Felix Porsch, Paul Schladoth und Wetner
Tzscheetzsch samt der von thnen eingebrachten Fachkom-
petenz und Erfahrungsvielfait.

Zunichst stand das didaktische Handwerkszeug im Mit-
telpunkt: die Universitit als didaktisches Handlungsfeld und
die Grundeinsichten zur Gruppendynamik. Untersuchun-
gen eigener Projekte boten die Mdglichkeit, die Theoriemit
den eigenen Erfahrungen zu verbinden. Einsicht: Themen-
orientiertheit und richtiger Einsatz von Medien allein grei-
fen fiir einen gelingenden Lernprozel zu kurz.

Wehrend des Wintersemesters erwies sich die Super-
vision als gute Méglichkeit, methodisch-didaktisches Han-
deln zu reflektieren und die eigene Kompetenz zu er-
weitern. Dazu fanden sich regionale Gruppen mit drei bis
finf Teitnehmerlnnen zusammen.

In der zweiten Kurswoche wurden die didaktischen
Kenntnisse vertieft. Zentrale Themen: Leitungsverhalten
und Umgang mit Konflikten. Wichtig ist die Kenntnis des
eigenen Stils, Themen waren auch der Umgang mit GroR-
gruppen und Grundsétze der Vorlesungsdidaktik.

Die Teilnehmerlnnen zeigten sich bereit, Erfahtungen
einzubringen und Konzepte auszutauschen, also nicht wie
das an Universititen zu findende Einzellkimpfertum. Als
Einzelproblem wurde die Frage der Zeiteinteilung als Rah-
menbedingung fiir die Lehre in den Blick genommen.

Der Grundkurs erzielte unter den TeilnehmetInnen ei-
nen gewissen Solidaritétseffekt. Die Entwicklungsphasen
einer Lerngruppe und die Lésung von Konflikten konnten
durch eigene Erfahrung gelernt werden. Bei allen Teilneh-
merlnnen brachte der Grundkurs mehr Fertigkeiten und
Freude an der Lehre. Dies fiihtt letztlich auch zu gréRerer
Identifikation mit den Lehrinhalten bei Studierenden, die
sich als Partner des Lernprozesses angenommen und ge-
fordert fiihlen. I Bickmann, M. Hiusl, U Silber
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Das Bibelwerk beim Katholikentag

Das Bibelwerk war beim diesjihrigen Kathollkentag
auf zweierlel Weise vertreten: Einmal haben wir in der
Gemeinde St. Josef in Dresden-Pleschen ein Bibelzen-
trum gehabt, wo in der Kitche und in den Gemeinderdu-
men die verschiedensten Formen von Bibelarbeit ange-
boten wurden. Neben einer Frauenwerkstatt zur femi-
pistisch-sozlalgeschichtlichen Bibelauslegung des Gleich-
nisses von der vetlorenen Drachme stand eine Ménner-
werkstatt {iber dle Gestalt Davids {,Ein Mann kommt
nach oben”). Es gab mehrere erfahrungs- und lebensbezo-
gene Bibelarbeiten, einen stindigen Workshop zu Kinder-
bibeln, Spielen und Computerprogrammen Zur Bibel, es
gah zwei grofe Forumsveranstaitungen in der Kirche, und
iiber all das hinaus zog die Gruppe Jonathan mit hren
Musikspielen in der Kirche wahre Massen von Jugendli-
chen ar. Zwischendurch kam es am Informationsstand
des Bibelwerks im Vorraum der Kirche zu vielen Gespri-
chen. Obwonl die Gemeinde St. Josef relativ weit draufien
lag, waren so gut wie alle Angehote voll, manche sogar
{iberfiilit. Wir haben wieder einmal gemerkt, dall die Bi-
bel auf ungebrochenes Interesse trifft.

Neben dem Bibelzentrum hatten wir in der Kirchen-
meile 7wei Informationszelte, wo wir gemeinsam mit der
Deutschen Bibelgesellschaft und den Biblischen Reisen
{iber unsere Arbeit informiert haben. Auch hier war das
Interesse grok, unser Zelt war vor allem am ersten Tag

stindig voll Menschen. Wir haben viel Informationsmate- -

rial unters Volk gebracht und hoffen nun auch auf einige
neue Mitglieder

Wir waren im Bibelzentrum und am Informations-
stand rund um die Uhr beschiftigt, so daR viele von uns
vom iibrigen Katholikentag nicht viel mithekommen ha-
bern. Als einige von uns von den Fernsehnachrichten er-
Zihiten, in denen eine gihnend leere Kirchenmeile
gezeigt wurde, sagten wit spontan, das miisse wohl ein an-
derer Katholikentag gewesen sein ... Ubrigens hat sich die
Kirchenmeile, die sich vom Hauptbahnhof quer durch
Dresden zog, als eln ausgesprochener Gliicksfall erwie-
sen. Unsete Mitarbeiter haben sich dort jedenfalls we-
sentlich wohler gefiihlt als sonst in den groen
Messehallen. Einstimmiges Urteil: Fine solche Kirchen-
metle sollte auf dem nichsten Katholikentag nicht fehlen.

Allen Mitarbeiterinnen und Mitarbeitern im Bibel:
zentrum und in der Info-Meile mdchte ich einen herzli-
chen Dank fir ihren fast pausenlosen Einsatz sagen.
Hoffen wir nur, dak wir dadurch auch einige bibelinteres-
sierte Leute fiir unsere Arbeit gewinnen konnten.
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Unsere Ditzesanleiter auf Jordanienreise

{¥ber die Pfingsttage waren die Ditzesanleiter des Ka-
tholischen Bibelwerks mit den Referenten der Geschifts-
stelle flir eine gute Woche in Jordanien. Die Reise wurde
vom Vorsitzenden des Kath. Bibelwerks eV, Herrn ProL.
Dt. Helmut Merklein, wissenschaftlich begleitet. Sie war
fiir die meisten Teilnehmer eine groBe Uberraschung.
Denn mit dem ,Heilligen Land* meinen wir normalerwei-
se Istael; wie sehrauch das Land jenseits des Jordan dazu-
gehirt, ist uns auf der Reise sehr bewufit geworden.

Beim Durchschreiten der Furt des Jabbok wurde die
Jakobgeschichte lebendig, Vom Yarmuk im Norden sahen
wir heriiber auf den See Gennesaret und den Berg Tabor
— eine hischst ungewohnte Perspektive. Am Berg Nebo
wurde die Mose-Geschichte fiir uns lebendig; eindrucks-
voll der Blick auf das Jordantal, auf Jericho und das Tote
Meer. Sprachlos waren wit angesichts der Fiille der Mo-
numente im habatiiischen Petra; im Schweifie unseres An-
gesichts bestiegen wir den Aaronsberg. Vom Dach der
Moschee auf der Bergspitze bietet sich ein atemberauben-
der Rundblick auf die Berge und Tler ringsum sowie auf
die Araba. In Gerasa, das zur Zeit Jesu zur Dekapolis gehdrte,
waren wir iiberrascht fiber das riesige Ausgrabungsfeld.

Wir waren uns am Schluf einig: Wer tiefer in die Bibel
einsteigen michte, sollte unbedingt auch Jordanien berei-
sen. Alliiberall ist biblisches land: Moab, Ammon,
Edom... Viele Texte, gerade des Alten Testaments, gewin-
nen an Anschaulichkeit. Franz-josef Ortkemper

...unterwegs mit Biblische Reisen Stutigart

4Paulus in Griechenland’, Spurensuche mit engagier-
ter Gemeindegruppe, heift das eine Angebot, ,Zypern 954
heilt das andere, das unser unmittelbarer Nachbar Bibit-
sche Reisen untetbreitet. Besonderes Interesse diirfte aber
eine Satellitenkarte des Heiligen Landes finden im Maf-
stab 1:320000. Sie ist mit {iber achtzig Ortsangaben verse-
hen und inzwischen viel gefragt. Zur Vorbereitung einer
Reise nach Israel und Jordanien, flir den Religionsunterricht
und zu einer bibelbezogenen Erwachsenenbildung leistet
die Karte hervorragende Dienste. Sie miBt 140 x 48 cm, ist
auf stabilem Papier von 200 gr/ m? gedruckt, hat eine uv-
Beschichtung und ist mit zwei Metalleisten versehen.
Schutzgebiihr: DM 1000, zuzliglich Versandkesten und
Mehrwertsteuer.

Bestellungen sind zu richten an:

Biblische Reisen Stuttgart

Silherburgstr. 121, 70176 Stuttgart, Tel 07 11/ 619250,



Osterreichisches
Katholisches Bibelwerk

Schweizerisches
Katholisches Bibelwerk

Bibelwerks-Alltag im (JKB-Sekretariat

Ab und zu gibt es spektakuldre Auftritte des Bibel-
werks in der Offentlichkeit wie Jubilien, Aktionen, Buch-
présentationen usw. Aber die tiglich zu bewdltigende
Arbeit macht wenig Aufsehen, obgleich gerade durch sie
das Bibelwerk richtig effeltiv wird. So dient das Sekreta-
riat in Klosterneuburg vor allem als Informationsstelle fiir
Bibelpastoral: Schriffliche und telefonische Anfragen aus
ganz Osterreich betreffen Literatur und Behelfe tiber Bibel-
arbeit, Gestaltung von Bibelwochen, Auskunft iiber geeig-
nete Referenten, Durchfithrung von Bibelausstellungen
und Bibelseminaren, Kommen solche Anfragen vor allem
ven Plarrgemeinden, so beziehen sich Anrufe von Buch-
hindiern auf Informationen f{iber Bibelausgaben und Bi-
heliibersetzungen. Die fiinf Bibelwerkzeitschriften wer-
den redigiert, versandt und propagiett; Neuerscheinun-
gen werden besprochen, Informationsschreiben (bibelin-
fol) und Literaturlisten erstellt, ebenso Ubersichten iiber
biblische Veranstaltungen in ganz Osterreich, Wichtig ist
die Zusammenarbeit und Vernetzung mit kirchlichen Ein-
richtungen, die fiir Religionsunterricht und Erwachsenen-
bildung zustindig sind. RegelmiRiger Gedankenaus-
tausch erfolgt auf skumenischer Basis mit der Osterreichi-
schen Bibelgesellschaft. Sitzungen des Vorstands, des Ku-
ratoriums (alle Difzesanvertreter des Bibelwerkes), des
Wissenschaftlichen Beirates, der Arbeitsgemeinschaft der
Assistenten an den biblischen Instituten miissen vorberei-
tet, durchgeflihrt und protokolliert werden., Am Schalt-
hebel sitzt Bibelwerks-Sekretirin Gabriele Maroscher, ibr
zur Seite seht Frau Brigitte Kellner. Als Theologen stehen
der Lejter des Bibelwerkes Dr. Norbert Hoslinger und Wis-
senschaftlicher Assistent Mag, Anton Kalkbrenner zur
Verfiigung. Sollten auch Leser unseret Zeitschrift den Ser-
vice des Bibelwerkes in Anspruch nehmen wollen, set ih-
nen hier die Telefonnummer mitgeteilt: 02243/29 38-0
{,,Bibelwerks- Alltag” wird fortgesetzt).

Protokolle zur Bibel

Bibelwissenschaftiiche Zeltschrift funger Exegeten

Die seit Ende der siebziger Jahre bestehende und sich
stindig erneuernde Arbeitsgemeinschaff ist durch die
neue Zeltschrift Protokelle zur Bibel an die wissenschaftli-
che (ffentlichkeit getreten, aus deren Kreisen bereits viel
Zustimmung und Applaus gekommen isf,

Protokofle zur Bibel* sind zu beziehen bei: Osterr.
Kath. Bibelwerk, Stiftsplatz 8, 3400 Klosterneuburg, Tel.
02243/2938/DW 92.

nHSuchet zuerst das Reich Gottes und seine Ge-
rechtigkeit.. . Mt 6,33

Ein Arbettsinstrument fiir pastorales Handein

Die Ditizese Basel hat 1993 ein neuartiges , Arbeitsin-
strument flir pastorales Handeln" vorgestellt. Bemerkens-
wert daran ist, dass dieses Arbeitsinstrument kein
yPastoralplan” im iiblichen Sinne ist, sondern dazu anlei-
tet, im Dreischritt von ,Sehen — Urteilen — Handeln"
selbst zu erkennen und zu entscheiden, welcher Weg
zum jeweils gesetzten Ziel fihrt. So kann ein Plarreirat mit
Hilfe dieses Arbeitsinstrumentes analysieren und ent-
scheiden, wie die Diakonie organisiert werden soll. Und
mit demnselben Instramentarium kann die Ditzese zu Ent-
scheidungen finden, wie auf den Priestermangel zu rea-
gieren ist. Denn das Vorgehen ist jeweils das gleiche.

1. Sehen: Um die ,Zeichen der Zeit“ zu erkennen, ist
eine umfassende Sicht der Wirklichkeit und ihrer Hinter-
griinde notwendig.

2. Urteilen: Das, was im ersten Schritt erkannt wurde,
wird im Licht des Glaubens beurteilt. Wichtigste Kriterien
enthalten die biblischen Schriften sowie die kirchliche
[Tberlieferung und Sozialverkiindigung.

3. Handeln: Es muss geklitt werden, wie das als not-
wendig Erkannte praktisch verwirklicht werden kann.

Das Arbeitsinstrument ist aus drei Griinden von Inter-
esse {iber die Grenzen der Ditzese Basel hinaus:

1. Es ist geprégt von einem Kirchenbild, in dem ,pasto-
rales Handeln” in der jeweiligen Situation und von den
Betroffenen selbst reflektiert und verantwortet werden
muss. Die SeelsorgerInnen, die Ortsgemeinden und das
gesamte Voik Gottes sind nicht ,Objekt” einer ditizesanen
Planung ,von oben’, sondern miindige ,Subjekte’, die den
Willen Gottes selbst etkennen und tun kénnen.

2. Das Arbeitsinstrument ist gepragt von einem gesell-

‘schaftsbezogenen Verstindnis von ,Pastoral’ Pastorales Han-

deln darf sich nicht auf Innerkirchliches beschréinken.

3. Das Arbeitsinstrument gibt der Bibel einen zentra-
len Stellenwert. Sie ist Massstab fiir die Orientierung des
ganzen Lebens der Kirche Wer die Zeichen der Zeit im
Licht des Evangeliums deufen und beurteilen will, kommt
an der Bibe! nicht vorbei.

Die ,Bibelpastoral” ist nicht bloss eines von vielen
sopezlalgebieten®, sondern hat die Aujgabe, alle Frauen
und Ménner in der Kirche zu beffhigen, sich in ihrem
Glauben und threm Handeln von der Bibel inspitieren,
anleiten, aber auch kritisieren und befragen zu lassen.

Bezugsadresse: Pastoralamt des Bistums Basel, Post-
fach, CH-4501 Solothurn, Daniel Kosch
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Die Bibel in der Kunst

Das 19. Jahrhundert

Bildauswahl, Einfiihrung und Erlduterungen von Da-
niela Tandecki. In der Reihe: Die Bibel in der Kunst, hrsg.
von Horst Schwebel. Deutsche Bibelgesellschaft Stuttgart
1993, 144 S. 50 ganz- und doppelseitige Abb. vierf. und 3
Abh schwarzwei, Fadenheftung Hardcover DM 78.00.

Der Hamburger Kunsthistoriker Wolfgang Schéne hat
(in: Das Gottesbild im Abendland. Witten /Berlin 1957}
die These vom ,Ende des Gottesbildes" im ausgehenden
18, Jahrhundert formuliert. ,Die Kunst des 19. und 20.
Jahrhunderts hat keine lebens- und geistkriftigen und da-
mit kiinstlerisch verbindlichen christlichen Gottesgestal-
ten mehr hervorgebracht” (ebd. 46f).

Der voriiegende Band mit 23 alttestamentlichen und
25 neutestamentlichen Darstellungen aus dem 19. Jahr-
hundett bietet u.a. die Gelegenheit, Schines These zu
priifen — zumindest fiir den Bereich der Christusbilder —
dariiberhinaus aber auch zu fragen, wie biblische The-
men in der Kunst des 19. Jahrhunderts reflektiert wurden.

Eine griindliche Beschéftigung mit den abgebildeten
Kunstwerken wird durch eine gelungene Einfiihrung an-
geregt. Das 19. Jahrhundert in der Vielfalt und Wider-
spriichlichkeit seiner geistigen Stromungen wird treffend
charakterisiert und mit klug ausgewdhlten zeitgendssi-
schen Zitaten von Dichtern und Kunsttheoretikern belegt.

Um nut einiges zu nennen: det: nationalistischen Ten-
denzen steht die Sehnsucht nach der Fremde, dem Exoti-
schen gegeniiber, Biirgerlichkeit, Priiderie und Gefiihlig-
keit einerseits, Kiinstlerbohéme und Dandytum anderer-
seits. Es begegnen auBer- und antikirchliche religidse
Strémungen ebenso wie entschiedene Hinwendungen
zum Katholizismus oder enthusiastische Mittelalterbegei-
sterung, Fazit: ,Bis zu seinem Ende war das 19. Jahrhun-
dert weder mit dem Ideal der Kunst noch mit dem der
Religion im reinen, aber durch sein standiges und vielfdlti-
ges Streben danach ist es auch vom heutigen Standpunkt
aus eine faszinierende Epoche der Geschichte® {21).

Im Hauptteil des Buches folgen 48 grofformatige, z.T.
doppelseitige Abbildungen, denen ein Bibeltext — nach
der revidierten Lutherbibel von 1984 — gegeniiberge-
stellt ist. Dieses Verfahren erweist sich dann als fragwiir-
dig, wenn die Verbindung zwischen dem Bild und der
biblischen Perikope eher fliichtig ist; manche Werke wol-
len gewil nicht als Auslegung der Bibel verstanden wer-
den, fiir die trauernde Magdalena an der Leiche Christi
oder eitie , PietA“ gibt es strenggenommen keine biblische
Grundlage. Insgesamt wird deutlich, dal von der Kunst
des 19. Jahrhunderts eine Vertiefung des Bibelverstind-

162

nisses, ein ,Dienst am Wort" nicht mehr erwartet werden
kann. Vielleicht ist es ein Anliegen der Bild-Text-
Zusammenstellung, gerade dies Zu zeigen.

Die Auswahl der Kiinstler wie der biblischen Thermnen
ist iiberzeugend und ermdglicht einen wirklich représen-
tativen Uberblick; kein wichtiger Name, keine wichtige
Stilrichtung fehlt: Nazarener und Priraffaeliten natiitlich,
Romantiker, Klassizisten und Historisten, Impressioni-
sten, [xpressionisten, Symbolisten, naive und akademi-
sche Malet, Mystiker und Realisten. Die Abbildungsquaii-
tiit ist durchweg gut, drgetlich allerdings die doppelseiti-
gen Abbildungen, in denen der Knick eine angemessene
Wahrnehmung des Bildaufbaus empfindlich stort oder gar
die Hauptfigur iiberschneidet.

Im Anhang sind dem Band noch anregende Hinweise
zu jedem Bild beigegeben. Hier finden sich biographische
Notizen zum jeweiligen Kiinstler, interessante Detailbeo-
bachtungen, zeitgendssische Stimmen und kritische Re:
aktionen, Verweise und weiterfihrende Literatur, wie
schon die Einflihrung ist dieser Teil wissenschaftlich red-
lich, aber erfrischend unpritentits und auch fiir den
kunsthistorischen ,Laien” gut versgindlich. Ein knappes
Literaturverzeichnis beschlieBt den Band.

Durch die hiufig zitierten Reaktionen zeitgendssi-
scher Kritik stellt die Autorin heraus, daR viele der vorge-
stellten Kiinstler zur Avantgarde ihrer Zeit gehérten und
entsprechend angefeindet wurden, obwohl wir jhre Bil-
der als durchweg fromm und eher kitschig empfinden. Zu
einer pauschalen Diffamierung der religidsen Kunst des
19, Jahrhunderts besteht also wahrlich kein Anlaf. Trotz-
dem hgtte man sich zuweilen in diesem Band auch eine
kritische Reflexion aus heutiger Sicht gewiinscht, die das
Dilemma frommer Absichten in sikularisierter Zeit stir-
ker herausstellt. Wolfgang Schne hatte den Christus von
William Holman Hunt {,Das Licht der Welt" 13) 1957
kommentiert: ,Gemeint ist das Bild tief und gut.. Man
kéinnte das bsse Bonmont von Oscar Wilde hinzufiigen:
HAlle schlechte Kunst entspringt echter Empfindung”

Wer also in diesem Bildband Objekte besinnlicher
Meditation oder Kunst zur Veranschaulichung hiblischer
Themen sucht, wird enttduscht werden. Geboten wird
gut aufgearbeitetes und spannendes Material fiir die Aus-
einandersetzung mit der Frage, warum die eintrichtige
Gemeinschaft von Bild und Wort, von Religion und Kunst,
die iiber Jahrthunderte im Abendland galt, schon beim
Morgendimmern der Moderne nicht mehr harmoniert.

Herbert Fendrich

Gustave Moreau, Die Engel von Sodom, um 1885,
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Michael Wolter

Der Brief an die Kolosser

Der Brief an Philemon

{Okumenischer Taschenbuchkommentar zum Neuen
Testament Bd. 12 GIB 519. Giitersloher Verlagshaus/ Ech-
ter Wiirzburg 1993, 282 S. kt. DM 44,00.

An Kommentaren zu den Gefangenschaftsbriefen
herrscht kein Mangel. Um so schwieriger und anspruchs-
voller ist daher die Beschiftigung mit diesen Schriften,
und die meistert der Verfasser souverdn.

Mit der neueren deutschsprachigen Exegese vertritt
Wolter die nachpaulinische Autorschaft des Kol, hilt sich
aber mit efner niheren Festlegung sehr zurtick (vorsichti-
ge Andeutung: Epaphras, 31). Nach den fiir einen Kom-
mentar stilgemiBen” Einleitungsfragen gliedert der
Verfasser dann den Kol in Priskript (1,1-2), Prodmium
(1,3-23), Selbstvorstellung des Autors {1,24-2,5), Briefcor-
pus (2,6-4,6) und Briefschluf (4,7-18). Die Beriicksichti-
gung der Gliederungselemente antiker Rhetorik, die der
Verfasser behutsam anwendet, vermogen dem Briefcor-
pus eine in sich stimmige Strukturierung zu geben. Vor al-
lem der wichtige Abschnitt 2,6-23 mit seiner Auseinan-
dersetzuing mit der kolossischen ,Philosophie” gewinnt
durch die Anlage Wolters an Profil. Ein Problem scheint
mir allerdings darin zu liegen, daB der Hymnus 1,15-20,
der Verfasser bezeichnet thn als ,Christus-Enkomion’, aus
dem Zentrum der Schrift geltst werden muB und im Zu-
sammenhang des Protmiums zu sehr zuriicktritt.

Ein wichtiger Schwerpunkt der Auslegung sei eigens
hervorgehoben: Zur Erklirung der VersShnungsaussage
Kol 1,20 bringt Wolter {iber die bahnbrechenden religions-
geschichtlichen Untersuchungen E. Schweizers (vgl. des-
sen Kol-Kommentar in der Reihe des EKK) hinaus das Ver-
stehensmodell des antiken Herrscherkultes erneut ins
Gesprich, Als Hintergrund fiir die christiiche Idee des uni-
versalen Friedens ist die Vorstellung vom Kaiser als einem
pazifizierenden Herrscher gewif stirker zu berlicksichti-
gen als es bislang geschieht. Mit Recht kann Wolter hiet
auf Verglls vierte Ekloge und auf die Augustus-Interpre-
tation Philos verweisen (87 ).

Der Kommertar zum Kol besticht insgesamt durch sei-
ne gelungene Zuordnung von exakter Analyse (mit vielen
neuen Gesichispunkten. beispielsweise auch bislang
nicht beachteten Inschriftenverweisen) und Vermittiung
der theologischen Intention der Schrift. Dabei iberzieht
er dennoch nicht die Aufnahmefihigkeit des einigerma-
Ren geschulten Theologen.

Dasselbe iRt sich zur Auslegung des Phlm sagen. Hier
sei aus Platzgriinden nur eine Beobachtung Wolters her-
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ausgegriffen: Entgegen der mitunter geduBerten Mei-
nung, Paulus gehe es in Phim darum, Philemon dazu zu
bewegen, auf eine Bestrafung des Onesimus wegen eines
miglichen Deliktes in seinem Hause zu verzichten, er-
wigt Walter, ,da Onesimus im Hause seines Herrn eines
Vergehens beschuldigt wurde, sich selber aber fiir un-
schuldig hielt und Paulus darum um Vermictlung bat*
{231}, Das wiirde ein neues Licht auf die hinter Phlm ste-
hende Situation werfen. Suthma summarum: Wolters
Kommentar ist ein uneingeschrinkt empfehlenswertes
Buch zu elnem etwas am Rande des Interesses liegenden
Brief des Paulus (Phlm) bzw. zur vielleicht friihesten nach-
paulinischen Schrift mit hoher witkungsgeschichtlicher
Bedeutung (Kol). Rudolf Hoppe

Erich Zenger

Mit meinem Gott iiberspringe ich Mauern

Psalmenauslegungen I. Herderbficherei TB 8810 Frei-
burg 1994, 240 S. kt. DM 16,80.

Die Originalausgabe mit den Auslegungen von 24
Psalmen {incl. Ps 151) ist 1987 herausgekommen, 5 Jahre
spiiter bereits in dritter Auflage erschienen. Der Marbur-
ger Alttestamentler E. Gerstenberger hat Zengers Psalmen-
exegese fiir diese Zeitschrift besprochen: Heft 4/1992,
232. Er bescheinigt dem Autot, bei ihm kiimen ,jene an-
deren Seiten des Rettergottes Jahwe zu ihrem Recht, die
jahrhundertelang in einer ecclesia triumphans iiberse-
hen worden” seien. ,Dieser Gott stellt sich entschieden
auf die Seite der Armen und Entrechteten.”

1993 haben E. Zenger und E L. Hossfeld ihren Kom-
mentar fiir die Neue Echter Bibel vorgelegt: Psalmen I Pss
1-50. 30 Jahre nach H. J. Kraus schldgt er neue Seiten im
Verstindnis des Psalters auf. Er nimmt die einzelnen Texte
als Gebet ernst, weil er weif, daB der Mensch fiir das Be-
ten Votlagen braucht. Es gibt Situationen der Not, sogar Si-
tuationen der Freude, die einen Menschen sprachlos
machen, wo er dankbar ist, daB {hm die Psalmen das Wort
leihen, um das, was thn bewegt, vor Gott zur Sprache zu
bringen. Die Psalmen helfen den Zerstreuten, den Ange-
fochtenen, den Stummen, ihr Beten an Gott zu richten. In
diesem Sinne haben auch Zengers Taschenbuch-Aus-
legungen das Ziel des Betens in Psalmen giiltig formuliert.

E. Zenger hat seinen gemeinverstindlichen Bemi-
hungen um die Psalmen einen zweiten Band folgen las-
sen: Ich will die Morgenrdte wecken. Auch diese Ausgabe
wird es demnichst als TB geben. Vorerst seien die Psal-
menauslegungen I zur Lektiire nachdriicklich empfoh-
len: mit dem Wunsch, der Autor méchte uns noch einen
3. und 4. Band schenken. Rainer Ruf§
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Thomas Stding

Glaube bel Markus

(laube an das Evangelium. Gebetsglaube und Wunder-
glaube im Kontext der markinischen Basileiatheologie und
Christologie. Stuttgarter Biblische Beitrige 12. Verlag Kath.
Bibelwerk Stuttgart 1985, 21987, 636 S. kt. DM 49,00.

Die Monographie des seit 1993 in Wuppertal lehren-
den Neutestamentlers Prof. Dr. Thomas S8ding ist die
iiberarbeitete Fassung seiner in Miinster/Westf. bei Prof.
Dr. W. Thiising entstandenen und vom dortigen Fachbe-
reich angenommenen theologischen Dissertation. Die
Arbeit gliedert sich in fiinf Hauptteile:

In Hermeneutische Grundlegung (11-131) erldutert
Th. Soding die gestellte Aufgabe, im Ausgang vom Text-
zeugnis des Markusevangeliums (12-19) den theologi-
schen Leithegriff Glaube in seinem Facettenreichtum (vgl.
23-33) allererst zu erschliefen, zu analysieren und im
Kontext der theologischen Gesamtkonzeption des Evan-
gelisten zu interpretieren. Wegweisend und die gesamte
Ausarbeitung begleitend sind die Fragen nach dem Glau-
bensgegenstand und der Glaubensweise (27-30.55-58;
vgl. die hiet infragegestellte Zuordnung von Vertrauens-
und Bekenninisglauben bei M, Bubet, Zwei Glaubenswei-
sen, Ziirich 1950).

Methodisch geht er dazu vom Primat der Synchronie
aus (vgl. 7126-129), d.h. er unterscheidet zwar zwischen
vormarkinischen und matkinischen Textanteilen, wetrtet
jedoch nicht nur die als redaktionell geltenden Passagen,
sondern den ganzen Textbestand eines Abschnitts fiir die
spezifische markinische Intention aus (vgl. 16). Konse-
quenter als viele Ausleger vor ihm (vgl. hietzu das kriti-
sche Referat des Forschungsstandes: 5876) zieht er
zudem fiir die Interpretation einer Textstelie nicht nur den
behandelten Abschnitt selbst, sondern auch alle relevan-
ten Hinweise und Aussagen im Gesamt des Markusevan-
geliums heran. Th. S6ding legt also — bej aller Akribie
und Detailtreue in der Einzelexegese — die Einzelaussa-
gen in {iberzeugender Weise im {ibergreifenden Koordi-
natensystem der markinischen Theologle, genauerhin der
markinischen Zuordnung von Basileiatheologie Herr-
schaft Gottes), und Christologie (vgl. 19-23.82-86.191-
193.533-539), aus.

Zur diachronischen Profilierung des markinischen Glau-
bensverstindnisses skizziert er das alttestamentliche (35-44;
vgl.Jes 79; 28,16; Hab 2,4; Gen 15,6), friihjlidische (44-49)
und vormarkinische (49-55.88-04) Glaubensverstindnis, am
Schluf der Arbeit auch das matthiische {(567-576) und lu-
kanische (576-589). Sodann stellt er die bisherige Forschung
zum markinischen Glaubensverstindnis mit ihren Deside-

raten vor (77-86) und erldutert das hermeneutische und
theologische Potential der Gattung Evangelium (102-120):
Das Gestaltganze des Evangeliums erméglicht erstmals die
wechselseitige Neuinterpretation des Grundkerygmas von
Tod und Auferstehung mit der vormarkinischen Jesusiiber-
lieferung (vgl. in diesern Zusammenhang das Darstellungs-
prinzip der ‘lransparenz’: 120-124),

Den drei exegetischen Hauptpassagen liegt die in-
struktive Unterscheidung des Autors (vgl. 18f) von ‘Glau-
be an das Evangelium’ (133-313), ‘Gebetsglaube® (315-384)
und ‘Wunderglaube’ (385-511) zugrunde:

Von Mk 1,15 her ist Umkehr und Glaube an das Evan-
gelium die programmatische Aufforderung Jesu als Reak-
tion auf den zugesprochenen Kairos der andringend
nahen Gottesherrschaft: Zur Deutung des ‘Glaubens an
das Evangelium’ {251-313} muB es zunéchst darum gehen,
das markinische Verstindnis der nahegekommenen Got-
tesherrschaft (150-197) und des Evangeliums (198-251,
bes 247f) zu eruieren. Dazu unterzieht er den markini-
schen Textbefund von ‘Basileia’ in 1,15; 4,11f; 4,26-20.30-
32; 01.47; 10,14£.23-25; 12,34; 14,25 und von ‘Evangeli-
um' in 1,1.14f; 8,35; 10,29; 13,10; 14,9 eingehenden Exege-
sen. Sodann fragt er nach christologischen Implikationen
des Glaubens an das Evangelium in Mk 1,15 und zieht da-
zu insbes. das Bekenntnis des heidnischen Hauptmanns
(15,39) und die Nachfolge der Frauen (1540f] heran
(251-280). Zusammenfassend bestimmt Th, S6ding Glau-
be an das Evangelium als ‘Antwort auf das im Wirken Jesu
sich manifestierende Basileia-Handeln Gottes® (296; vgl.
196£.249. 296-299), d.h. als Vertrauens- und als Bekennt-
nisglauben zu Jesus Christus und zu Gott (299-313).

Der zweite exegetische Hauptteil untersucht das Glau-
bensverstindnis in den Gebetsunterweisungen Jesu in
9,28F; 11,25-25; 13,18; 14,38 und in Jesu Kritik heuchleri-
schen Betens in 12,40 und 76f Dabei zeigt sich, dal der
Glaube sich fiir Markus als Gebet aussprechen muR; \..das
Gebet ist die Sprache des Glaubens. Gebet ist aber mehr
noch hirender denn sprechender Glaube! (365). Selcher
Gebetsglaube ist Ausdruck der Suche, das ganze Leben atn
Willen Gottes (vgl. 12,28-32) auszurichten (370f). Der Ge-
betsglaube richtet sich immer an Gott, nachésterlich je-
doch implizit auch an Jesus (368-372), den Mittler des
theozentrischen Gebetsglaubens (vgl. 376-382).

Der dritte exegetische Anlauf zum Wunderglauben im
Markusevangelium fragt nach dem Verstindnis des Glau-
bens {vgl. 2,1-12; 5,21-43; 10,46-52) bzw. Unglaubens (vgl.
4,35-41; 6,1-6a.52; 8,14-21) im Spiegel der fiir das Markus-
evangelium charakteristischen Wunderiiberlieferung, Ei-
nen Schwerpunkt hildet hier die Auslegung von 9,14-29,
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wo Markus den Jlingern den ungldubig-glaubenden Vater
als Vorbild vor Augen stelit {456-484). Glaube, Unglaube
und Gebet werden hier in signifikanter Weise zugeord-
net: Ziel der Jiilngerunterweisung Jesu ist ein ‘von Vertrau-
en bestimmter Gebetsglaube, der nicht nur zum Ausdruck
eines neuen Gottesverhiltnisses werden soll, sondern
auch das Mittel mitmenschlicher Hilfe werden kann, weil
ihm Partizipation an Gottes Allmacht verheiBen ist: 9,23;
11,22-25° (482}, Wunderglaube ist fiir Markus ‘fundamen-
tal als Anmwort auf das in Jesu Wirken sich realisierende
Basileiahandeln Gottes’ zu bestimmen und kenvergiert
darin mit dem markinischen Verstandnis von ‘Glaube an
das Evangelium’ und ‘Gebetsglauben’ (499).

Das abschiiefiende Kapite! ‘Das Proprium des markini-
schen Glaubensverstindnisses' bietet eine intensive Refle-
xion der vorausgehenden exegetischen Analysen und In-
terpretationen: Dabei setzt sich Th. S&ding insbes. mit der
Auffassung auseinander, Markus habe kein koh#rentes Glau-
bensverstindnis {Glaube als “Totalbestimmung christlicher
Existenz') entwickelt. Demgegeniiber urteilt er abschlie-
Bend: ‘Markus entwickelt gerade dadurch ein komplexes
und spannungsvolles, aber eben darin theologisch profilier-
tes Glaubensverstindnis, weil er Glaube als vom {irdischen
wie vom auferstandenen) Gottessohn Jesus erméglichte und
geforderte Antwort auf Gottes Basfleia-Handeln versteht,
die in dem MaRe zu einem (das ganze Leben bestimmen-
den) riickhaltlosen Vertrauen auf Gott wird, wie sie in ihrer
Ausrichtung aufJesus Christus spannungsvolles Zueinander
von Bekenntnisglaube und Vertrauensglaube ist' (552; zum
Verhiltnis von Glaube und Nachfolge vgl. 283-257).

Die methodische und inhaliliche Anlage dieses For-
schungsbeitrages {s.0.) bringt es mit sich, dafi nahezu atle
wichtigen Themen der Markusforschung in ihrer Komple-
Xitdt aufgearbeitet sowie sachkundige Urteile zu fast allen
Textabschnitten eingearbeitet werden (vgl. hierzu die de-
taillierten Stellen, Wort- und Sachregister: 625-636), [m Rah-
men einer Rezension ist es daher nicht méglich, alle Er-
gebnisse und Diskussionen dieser umfangreichen Monogra-
phie auch nur annéhernd vorzustellen.

,Glaube bei Markus" ist ein kaum hoch genug zu schat
zendes Kompendium der Markusforschung: hinsichtlich der
exemplarischen Erschliefung des hermeneutischen und
theologischen Potentials der Gattung Evangelium {102-120),
der redaktionellen und theologischen Kompetenz des Evan-
gelisten (75f), der narrativen und theologischen Linienfiih-
rung des Markusevangeliums (100ff) sowie der exegetisch-
theologischen Durchdringung der Glaubensthematik im
Prisma der markinischen Jesusiiberlieferung.

Klaus Scholtissek
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Reinhold Zwick

Montage im Markusevangelim

Studien zur narrativen Organisation der &ltesten Jesus-
erzihlung, Stuttgarter Biblische Beitrige 18. Verlag Katho-
lisches Bibelwerk Stuttgart 1989. 652 S. kt. DM 49,00.

Zur Rekonstruktion der erzihlerischen Organisation
des Markusevangeliums geht R. Zwick neue methodische
Wege: Dem (vermeintlichen!) Ungeniigen der historisch-
Kkritischen Methoden (1-11.548-554) sowie der neueren
sprachwissenschaftlichen Analysen (12-23) setzt er die
LAnalyse im Filmblick” entgegen: Mit ihr glaubt er, das
grundlegende Organisationsprinzip der markinischen Er-
ziihlung ausfindig machen zu kénnen. Dazu diskutiert er
zungchst in Orientierung an den Theorien von S, Chat-
man, JM.Lotmann, B.A. Uspenskij und W. Iser den Stel-
lenwert der Perspektive. Diese werde im literarischen wie
filmischen Erziihlen (24-184) besonders an der varileren-
den Wahl des ‘Raumausschnitts’ bzw. der ‘Einstellungs-
gréBe’ erkennbar (vgl. 97f: Detail, GroB- oder Nahauf-
nahme, Amerikanische Einstellung, Halbnah-Einstellung,
Halbtotale, Totale, Paniorarnaeinstellung). Mit der Perspek-
tivierung auf der Ebene der Raumcharakteristik gewinnt
R. Zwick das von ihm favorisierte Gliederungskriterium
flir das Markusevangelium (1141},

Am Beispiel von Mk 1,1-4.9 und 14,1-16,8 fiihrt er die
LAnalyse im Filmblick* ausfiihrlich vor (zur Dekompost:
tion der Sequenzen: 198-486; zu ihrer AMontage:
493-562): R. Zwick schreibt dabei kein Drehbuch, das det
Kamerafiihrung detaillierte Regieanweisungen vorschlagt.
JRezeptionsisthetisch gesehen versteht sich eine Analyse
im Fiimblick als ein Ausgriff auf die Vorstellungsbilder, die
wihrend des Lektiirevorgangs evoziert werden, und die,
da sie sich intuitiv vor demn inneren Auge bilden, in aller
Regel unterbewuBt bzw. unreftektiert bleiben® (141).

Die Arbeit von R. Zwick zeigt auf, wie sehr der Erziih-
ler des Markusevangeliums ein visualisierungsfreundl-
ches Rezeptionsklima aufgebaut hat (177; vgt. 602-606).
{berzeugend stellt er dar, wie stark die rdumlichen Kon-
stellationen der schneli wechselnden Inszenjerungen in-
haltliche Wertung seitens der Hirer (z.B. Sympathie und
Antipathie) steuern {vgl. 318.607-616).

Gleichwohl iiberzieht R. Zwick die heuristische Kom-
petenz der Analyse im Filmblick mitunter deutlich. Die
Entgegensetzung von literar-, traditions- und redaktions-
kritischen Schritten der historisch-kritischen Methode
(sowie neuerer erzihltheorefischer Konzepte) und seines
methodischen Anliegens triibt den Blick (vgl. 550]. Seine
Beobachtungen zur perspektivischen Inszenierung der
markinischen Evangelienerzihiung eignen sich zur er-
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ginzenden Bestimmung der literarischen Einheitlichkeit
und der erzihlerischen Qualitit des Markusevangeliums,
die als solche lingst Gegenstand und Thema gerade auch
der redaktionsgeschichtlichen Markusforschung sind.

Klaus Scholtissek

Rainer Kampling

Israel unter dem Anspruch des Messias

Studien zur Istaelproblematik im Markusevangelium:.
Stuttgarter Biblische Beitriige 25. Verlag Katholisches Bibel-
werk Stuttgart 1992. 259 S kt. DM 49,00.

Der seit 1992 am Seminar fiir Katholische Theologie
der Freien Universitit Berlin lehrende Neutestamentler
Prof. Dz Rainer Kampling legt mit diesen Studien die iiber-
arbeitete Fassung seiner unter der Agide von Prof. Dt K.
Kertelge erstellten Miinsteraner Habilitationschrift vor
Mit der Israelthematik im Markusevangeifum greift R.
Kampling die Fragestellung auf : Welche Aussagen trifft
das Hlteste Evangelum f{iber fsrael {als heilsgeschichtliche
Grole), das zeitgendssische judentum, die Schrift und
das Gesetz Israels? Wihrend andere Schriften und Passa-
gen des Neuen Testamentes in dieser Hinsicht lingst die
Aufmerksamkeit und Forschung auf sich gezogen haben,
sieht R. Kampling im Blick auf das Markusevangelium je-
doch zu Recht einigen Nachholbedarf,

Ausgangspunkt seiner Uberlegungen ist die markini-
sche Christologie (8ff), die sich durchgehend im Horizont
der Israelthematik entfaltet {10-13). Daher stellt sich fiir
ihn die Aufgabe, die erzihlerische Explikation von Chri-
stologie und Israelthematik im Markusevangelium verste-
hend zu rekonstruieren (vgl. 12). Neben dieser themati-
schen Hinfiilhrung gibt der Verfasser einleitend Rechen-
schaft {iber seine exegetische Methodik (1-7) und die Text-
auswahl {13-16) sowie terminologische Klirungen (17-24).

In fiinf diachron und sychron sorgfiltig ausgearbeite-
ten Textanalysen und -interpretationen zu 1,1-3.9-11;
2,-12; 2,23-36; 724-30 und 11,27-12,12 begriindet R.
Kampling sein Gesamturteil: Mit dem Kommen Jesu, des
Sohnes Gottes und Messias, gelangt das Heilswirken Got-
tes an Israel zu seinem Ziel. Markus erzihlt daher in sei-
nem von Anfang an auf das Kreuz (und die Auferstehung!)
zulaufenden Evangelium gerade nicht das Scheitern Jesu
[wie es prima facie vom Kreuz her behauptet werden
kénnte), sondern das Scheitern der jiidischen Autoritéiten
an Jesus (10). Das christologische Bekenntnis und die dat-
aus resultierende Praxis ist der Sachgrund fiir den Konflikt
zwischen Juden und Christen (vgl. 216-221).

Mk 1,1-3 und die Tauferzihlung 1,9-11 bestdmt R.
Kampling als ‘christologische Grundlegung’: Vom nach-

Gsterlichen Glauben an die Gottessohnschaft Jesu wird
die folgende Geschichte Jesu als Offenbarungshandeln
Gottes ansichtig {25-65). Zur Bekriftigung dieses Urteils
deutet er — entgegen dem mainstrearn der Kommentato-
ren — 1,2-3 als ,,Prolog im Himmel“: ,Bevor sich das Ge-
schehen in der Welt realisiert, ist es vor aller Zeit in Gottes
Anrede an seinen Sohn angekiindigt worden” (43; vgl.
39-44). Diesem uranfinglichen Prolog im Himmel korres-
pondiert die irdischgeschichtliche ‘Proklamation des Soh-
nes' im Anschluf an die Taufe im Jordan 1,9-11 {47-72).
Adoptianische Taufchristologien weist der Verfasser mit
guten Griinden als textfremd zuriick (60-63).

An den Heilungen, der Zusage der Siindenvergebung
und der Sabbatpraxis Jesu (vgl. 2,1-12.23-8; 3,1-6) entziin-
det sich der grundsétzliche Konflikt zwischen Jesus und
den jlidischen Autoritidten {66-134): Jesus, der von Ewig:
Kelt her an der Seite Goties steht, stellt Israel vor die Ent-
scheidung, ,in seinem Tun Gottes Handeln zu erkennen
oder in ungliubiger Verweigerung zu verharren” (66; vgl.
185). Der prinzipielle und willentliche Unglaube (bzw.
Verstocktheit) der Hierarchen Israels [nicht des Volkes;
vgl. 6,34} gegeniiber dem Anspruch des Messias Jesus wird
in den Konfliktszenen je neu entlarvt und dargestellt: [hre
Feindschaft gegeniiber Jesus impliziert zugleich — und ge-
rade diesen Nexus unterstreicht Markus — die Ablehnung
des Willens Gottes, wie er sich ausdriickt in der Schrift
Israels {die Jesus und sein Tun ins Recht setzt und die Geg-
ner als schriftunkundig erweist; vgl. 205-210), der autori-
tativen Schriftauslegung Jesu und im Gesetz (das Jesus
vollmichtig interpretiert und erfiillt). Die Schérfe der po-
lemischen und bis zur Ironie stilisierten Charakterisie-
rung der Gegner Jesu im Markusevangelium {vgl. 211-216)
erklirt sich gerade daraus, daff Israel ein heilsgeschicht-
lich bleibender Vorrang zukommt (vgl. die Auslegung von
7,24-30: 135-152, bes. 145), dem es aber nur in der Hin-
wendung zum Heilshandeln Gottes in seihern Messias Je-
sus gerecht wird. Eben daran scheitern die jiidischen
Autoritdten auf der ganzen Linie (vgl. die Auslegung von
11,27-12,12: 153-195).

R. Kampling gelingt in seinen die Forschung vielfach
kritisch beleuchtenden Einzelaustegungen sowie in den
iibergreifenden Durchblicken zur erzéhlerischen Umset-
zung der markinischen Deutung des schriftgemiRen Han-
deln Gottes durch seinen Messias Jesus und des Schei-
terns an ihm ein wegweisender Fotschungsbeitrag, der
nicht nur die Markusexegese bereichert, sonden darin zu-
gleich ein wichtiges Kapitel urchristlicher ,Identititsbil-
dung durch Abgrenzung” {vgl. 221-228) erschliefit.

Klaus Scholtissek
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Rarl Kertelge

Markusevangelium

Die Neue Echter Bibel. Kommentar zum Neuen Testa-
ment mit der Einheitsiibersetzung. Echrer Wiirzburg 1994.
167 S. kt. DM 34,00, bei Subskr DM 29,00.

Der vorliegende Kommentar zum Markusevangelium
aus der Feder des emeritierten Miinsteraner Neutesta-
mentlers Karl Kertelge vervollstindigt die Reihe ,Die
Neue Echter Bibel. Neues Testament®. Damit liegt inner-
halb weniger Jahre die erste wissenschaftlich fundierte
Kommentierung des Neuen Testaments auf der Basis der
Einheits{ibersetzung komplett vor

Die ,Neue Echter Bibel“ richtet sich iiber den engeren
Kreis der exegetischen Fachwelt hinaus an Seelsorger,
Lehret, Verantwortliche und Mitarbeiter in der Erwachs3e-
nenbildung und jeden hiblisch Interessierten. Ausgangs-
punkt der Kommentierungen ist die Einheitsiiberset-
zung der Heiligen Schrift. Die Kommentierungen sind
durchweg (im Vergleich zu anderen Kommentarwerken}
knapp und konzentriert gehalten, um eine iiberschaubare
und allgemeinverstindliche, aber zugleich seridise Infor-
mation zu ermdglichen. Dal manche Bénde schon nach

“kurzer Zeit in der 3. Auflage vorliegen, zeigt einetseits,
wie gefragt und notwendig diese exegetische Vermitt-
lungsarbeit ist, und andererseits, wie gut sie den durch-
weg wissenschaftlich rencmmierten Exegeten pelungen
ist.

It den hier néher vorzustellenden Markuskommen-
tar von Karl Kertelge fliefit die exegetische Kompetenz von
tiber 25 Jahren Forschung und Lehre ein. Neben der pauli-
nischen Theologie ist das Markusevangelium seit der Ha-
bilitationsschrift (Die Wunder Jesu im Markusevangeli-
um. Kosel Miinchen 1970) ein Arbeitsschwerpunkt des
Verfassers. Der Rezensent selbst hatte die Mdglichkeit, als
Promovend bei Professor Kertelge von dessen Markusfor-
schung zu profitieren.

Der Kommentar besteht aus einer kutzen, instrulkti-
ven Einleitung (7-14) sowie der fortlaufenden Kommen-
tierung der einzelnen Sinnabschnitte (15-164):

Die einleitenden Kapitel, die die Friichte der Einzel-
auslegung biindeln, orientieren den Leser iiber die wich-
tigsten Grundfragen und theologischen Leitlinien des
dltesten Evangeliums: Der Evangelist Markus verfalit um
70 n. Chr ,wohl auBerhalb Paldstinas® (9) das erste Evan-
gelium. Dabei hat Markus ,eine eigene literarische Autori-
tit entwickelt“ (8). Sein Evangelium ,gewinnt...seine
besondere Bedeutung nicht nur als Quelle fiir die fpsissi-
ma verba und facta Jesu, sondern vor allem als Zeugnis fiir
eine friihe Wirkungsgeschichte des irdischen Jesus, in der

168

sich mit seinen Worten und Taten notwendigerweise
auch ein bestimmtes Verstehen verbunden hat® (ebd.}.
Die Zuverlassigkeit seiner Jesusiiberlieferung griindet auf
der ,von den Aposteln {auch von Petrus) und apostoli-
schen Verkiindern der Friihzeit getragene(n) bezeugen-
de(n) Vermittlung und Weitergabe von Wort und Tat Jesu,
von seinem Leben und Sterben und seiner Auferweckung
von den Toten'

Der im Markusevangelium erkennbare ,lebensge-
schichtliche GrundriB* (9) sel weniger von biographischem
Interesse als von der in dem ganzen Evangelium eigenen
Hinneren GesetzmaRigkeit” (vgl. in 8,31: ,der Menschen-
sohn muf vieles erleiden..”) bestimmt: Markus erzghit die
Geschichte des Messias Jesus im Dienst der nahegekom-
menen Gottesherrschaft (vgl. programmatisch Mk 1,14f).
Nur im Gesamt des Evangeliums, in der markinischen In-
tegration des Lebenwirkens (hier insbesondere seine die
Gottesherrschaft anzeigenden und antizipierenden Macht-
taten), Sterbens und Auferstehens Jesu wird seine christo-
logische Wiirde ansichtig und verstehbar. Diesem mit der
Person Jesu Christl unlésbar verbundenen Geschehen der
Gottesherrschaft korrelieren umkehrbereiter Glaube und
entschlossene Nachfolge in der Jiingergemeinde Jesu. Ihr
ist es aufgetragen, mit ihrer Evangliumsverkiindigung das
Gedéchtnis des Heiles fiir alle Menschen in wachsamer Er-
wartung der verheiBenen Vollendung zu erinnern und zu
verkiindigen (vgl. nur Mk 13,10).

Die Kommentierung orientiert sich grunditzlich an
folgendern Aufbau: Dem oben auf der Seite wiedergege-
benen Wortlaut der Einheitsiibersetzung folgt auf dem
(groBeren) unteren Teil einer Seite die zweispaltige Aus-
legung:

Diese stellt zunichst die iibigreifenden erzihleri-
schen und theologischen Sinnzusammenh#nge heraus,
analysiert die Struktur einer Perikope, benennt und begriin-
det die wichtigsten traditions- und reaktionsgeschicht-
lichen Urteile und interpretiert die einzelnen Verse auch
im Blick auf das heutige Verstehen.

Umfang und Zielsetzung dieser Kommentarreihe las-
sen weder eine detaillierte Auseinandersetzung mit der
Sekundérliteratur noch die Entwicklung und Begriindung
einer v6llig neuen Forschungsthese zu. Dennoch wird
nicht nur der fachkundige Leser durchweg bemerken,
wie stark die teilweise kontroverse Markusforschung be-
riicksichtigt wird uhd wie der Verfasser in meisterlicher
Priizision Stellung bezieht und verengende Alternativen
iiberwindet.

Ausgangspunkt und Kriterium exegetischer Urteile ist
dabei der Text selbst, dessen zT. von der Einheitsiiber-
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setzung abweichender Wortlaut immer wieder zur Be-
grilndung und Erliuterung herangezogen wird.

Wer im vielfiltigen Dienst der Verkiindigung, aus per-
sonlichem und beruflichem Interesse oder theologi-
schem Eros aus dem erzihlerischen Potential und dem
theologischen Profil des Markusevangeliums schipfen
mdchte, kann diesen Kommentar mit grefem Gewinn zu
Rate ziehen. Klaus Scholtissek

Rudoif Kilian

Jesajal 1-12

Jesaja II 13-39

Die Neue Echter Bibel. Kommentar zum Alten Testa-
ment mit der Einheitsiibersetzung. Echter Wirzburg
1986 + 1994, 217 5. kt. DM 24,00 + 2800, bel Subskr.
DM 1980 + 24,00.

Mit dem zweiten Band zum Jesaja-Kommentar det
Echter Bibel vervollstindigt R. Kilian den Protojesaja
durch die Kommentieriing der Kapitel 13-30.

DaB Jesaja zwischen 736 und 701 a. Chr. dffentlich
wirkte, daB er gebildet war und sich deshalb leisten konn-
te, zeitkritisch unpopuliire Einsichten zu verkiinden, wird
dem geneigten Leser eines Jesaja-Kommentars bekannt
sein! Kann man das voraussetzen?

Ganz in der Tradition dieser Kommentarreihe ent-
wickelt der Autor den Text in der Absicht, sowohldem in-
teressierten Lalen Jesaja differenziert ndherzubringen, als
auch dem Fachmann den Stand der gegenwirtigen Dis-
kussion aufzuzeigen. Dieser Mittelweg verlangt klare Ge-
wichtungen und eine ebenso klare Sprache Sc macht
Kilian bereits in Band 1 deutlich, daR ,Jesaja sowohl die
messianischen als auch die in der Zionstheologie verwur-
zelten Texte" abzusprechen sind — freilich ohne theologi-
sche Abqualifizierung. Es bleibt ein Jesaja als ,reiner
Gerichtsprophet” (8).

Wo so klare Voraussetzungen geschaffen sind, kann
der Band Il ganz unvermittelt mit der Sammlung der Vil-
kerspriiche beginnen. Im vorgegebenen Rahmen versteht
es der Autor hervorragend, Jesajaworte zu erkldren und
implizit Aktualisierungen anzubieten. Mithilfe von Trans-
skriptionen und Wortspielerkldrungen meistert er dié
Schwierigkeit, allgemeinverstindiich zu bleiben ebensc
wie bisweilen mit dem aufrichtigen Hinweis, Textproble-
me an dieser Stelle auszuklammern und sich trotz Beden-
ken an die Einheitsiibersetzung halten zu miissen (z.B.
142).

Alles in allem ein sehr gelungener Versuch, Altes Te-
stament in historisch-kritischem Sachverstand einer brei-
teren Leserschaft nahezubringen. Kalle Richstein

Adrian Schenker (Hrsg.}

Studien zu Opfer und Kult im Alten Testament

Mit einer Bibliographie 1969-1991 zum Opfer in der
Bibel. Forschungen zum Alten Testament 3. J. C. B. Mohr
Tibingen 1992, VIII + 162 5, Ln, DM 128,00.

Der Band vereinigt drei deutsche und drei franzosi-
sche (diese mit einer deutschen Zusammenfassung) Bei-
trige zu einem Symposion, das vem 1. bis 3, Sept. 1990 an
der Theologischen Fakultit Freiburg (Schweiz] stattfand.
Den Beitrégen ist gemeinsam, dal sie gewisse Selbstver-
stindlichkeiten in der Opferauffassung einer Prifung un-
terziehen.

Der Uberbetonung des Aktes der Ttung und der
Identifikation von Opferdarbringer und Opfertier {beides
aufgenommen bei René Girard) setzt Alfred Marx den
Mahlcharakter des Opfers entgegen, der geeignet sei, so-
wohl Gemeinsamkeiten und Unterschiede zwischen der
Gottheit und den Menschen als auch das Zusammenge-
hdrigkeitsbewultsein unter den Menschen za symboli-
sieren (1-14).

In einem minutitsen Beweisgang, der im Unterschied
Zu den {ibrigen Beitrigen auch diachrone Gesichtspunkte
einbezieht, widerlegt Norbert Lohfink die These einet im
Deuteronomium geschehenen Sdkularisierung (Moshe
Weinfeld) und zeigt, daB viel eher auf eine von Israel aus-
gehende [durch die Vernichtungsweihe getriibte) Weltsa-
kralisierung abgehoben wird {15-43).

Adrian Schenker sichtet die Anlisse zum Schuldopfer
{ascham): unbeabsichtigte Profanierung von Heiligem,
Dispens von Eiden, AuBerkraftsetzung von Fliichen usw.
{45-66).

René Péter-Contesse korrigiert durch eine Untersu-
chung des semantischen Feldes von Opfertiet-Bezeich-
nungen (Capriden und Oviden) manche Eintragungen in
den Lexika (67-77).

Carl-A. Keller unterzieht den kultkritischen Text Mal
1,6-14 einemn {die Problematik der Vergleichswissenschaf-
ten m.E. zu wenig reflektierenden} religionswissenschaft-
lichen Vergleich und lokalisiert das Opfer im Kreislauf der
Gaben zwischen Gottheit und Menschen (79-91).

Mathias Delcor erweist das Pascha-Fest Hiskijas (2 Chr
30) als unhistorische Nachahmung des joschijanischen
Testes 2 Chr 35 (S. 106 Z.24: nicht 30; 93-106).

Vielleicht gehort es zur Originalitit des Bandes, dai
jeder Autor die Bibelzitate in einer anderen Art anfiihrt.
Schade, daB fiir die anregenden Beitrdge und die ausge-
sprochen niitzliche Bibliographie von Vincent Rosset
{107-151) so tief in die Tasche gegtiffen werden mufl

Gotifried Vanoni
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Georg Braulik

Deuteronomium I 1-16, 17

Deuteronomium II 16,18-34,12

Die Neue Echter Bibel. Kommentar zum Alten Testa-
ment mit der Einheitsiibersetzung. Echter Wiirzburg
1986 + 1992, 252 S. kt. DM 56,00, bei Subskr. DM 48,00.

Die Konzeption der Neuen Echter Bibel {grofziigiger
Abdruck der Einheitsiibersetzung, Kommentar in Anmer-
kungsform) 1468t den Kommentatoren nicht gerade viel
Spielraum. Georg Braulik, Professor fiir Atl. Bibelwissen-
schaft und Bibl. Theologie an det Kath. Theol. Fakultét
Wien, ist durch seine Bearbeitung des Deuteronomiums
50 etwas wie die Quadratur des Kreises gelungen. Erstaun-
lich, was er alles in die Kommentierung hineinzupacken
vermag. Trotz der gedringten Ausdrucksweise (hier mit
stichwortartiger Formulierung, dort mit Einschiiben von
Klammersitzen) bleibt das Ganze lesbar.

Die Einleitung (5- 19) bringt Gedanken zum Buch Dtn
(Frage: Ist das Dtn ein Gesetzeskodex, eine Bundesfestli-
turgie, ein Vasallenvertrag, eine Abschiedsrede? Antwort:
Als Ganzes ist das Dtn eine Sammlung von vier Mose-
Reden, gleichsam sein Testament; lediglich der Haupttel,
die Tora von Dtn 5-28, 1404t sich als Gesetzeskodex und als
Vertragstext verstehen), zur Geschichte des Dtn {Braulik
ist einer bestimmten Hypothese flir Vor- und Entstehungs-
geschichte des Din verpflichtet, die sich auf Argumenta-
tion stiitzen kann und wenigstens in grundsétzlichen
Fragen bei einer schnen Zahl von Auslegern mit Konsens
rechnen darf; wegen der methodologischen Unsicherhei-
ten in der Bestimmung literarischer Schichten kommen
bei der Kommentierung Fragen des literarischen Wachs-
tums nur dort zur Sprache, wo sie inhaltlich relevant
sind, wo also theologische Entwicklungen greifhar sind;
sonst bleibt der Kommentar vorwiegend auf der synchro-
nen Ebene} und zum wichtigsten theotogischen Thema
des Dtn {Volk Gottes} sowle Literaturhinweise. Das Dtn
erweist sich einerseits als AbschluB der Griindungsge-
schichte Israels und zusammenfassende Deutung des
Gotteswillens auf der Ebene theologischer Reflexion, an-
dererseits wirkt es in viele spatere altiestamentliche
Schriften hinein; in diesem Sinn darf es als Mitte des AT
gelten. Die neutestamentlichen Schriften greifen konzen-
triert auf das Dtn zuriick, vor allem auf die zentralen
ekklesiologisch-gemeinschaftlichen Aussagen.

Der Kommentar {21-247) bietet entlang des Textes Er-
Srterungen zu Aufbau und Funktion gréBerer Textab-
schnitte, soweit dies nicht schon in der Einleitung
geschehen ist, und Einzelauslegungen von Ausdriicken,
Versen und Zusammenhangen. Dabei wird auf die in vie-
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len Kommentaren {ibliche freie Nacherzihlung des Bibel-
textes verzichtet. Dafiir werden Informationen auf allen
Ebenen des Textes vermittelt: Eigennamen werden ge-
deutet, Ortsangaben lokalisiert, Realien erkldrt; auf stilisti-
sche Figuren und Stichwortwiederholungen, die die
Schwerpunkte von Abschnitten bestimmen lassen, wird
hingewiesen; wohl erst auf der Ebene der Schiulredak-
tion greifbare zahlensymbolische Ordnungen (Vorliebe
fiir die Siebenzahl) werden klargelegt; formelhafte Spra-
che wird erldutert usw. Wo flir das Dtn Verarbeitung, Deu-
tung und Neuinterpretation von Tradition greifbar ist,
wird dies entfaltet. Auf Harmonisierungen, die das Dtn
mit fritheren Traditionen, vor allem in den Biichern Ex bis
Nurn, in Einklang bringen sollen, wird aufmerksam ge-
macht. Zu Stichworten, die mit den gingigen christlichen
Vorurteilen gegentiber dem AT zusammenhingen, wird
kompetente Auskunft gegeben: Eifersucht Gottes, Talion
{Auge fiir Auge), Vernichtungsweihe usw. Gingige Sche-
mata der Entgegensetzung wie Gesetz gegen Evangelium
werden in Frage gestellt durch die Darstellung der
Gnaden- und Umkehrtheologie des Dtnund fordern Chri-
sten heraus, erneut und vertieft iiber das Eigentliche des
Christentums nachzudenken. Wo es fiir die Auslegung
frderlich ist, wird breit der Vergleich mit altorientali-
schen Texten herangezogen. Immer wieder werden theo-
logische Linien bis ins NT hinein ausgezogen, wobei jede
SchwarzweiBmalerei vermieden wird. Neueste For-
schungsergebnisse werden beriicksichtigt, wenn es um
Anderungsvorschlige der Einheitsiibersetzung geht; ste
wetden breit begriindet, wo es um wichtige theologische
Konsequenzen geht, etwa beitn Anbringen des Gottesna-
mens im Tempel (zu Dtn 12,11).

{Uber die im Kommentar erbrterten innerbiblischen
Bezlige hinaus wird die in vielen Faszikelnh der Neuen
Echter Bibel leider leer bleibende breite Randspalte reich
geniitzt und gegeniiber der Stamnmausgabe der Einheitsii-
bersetzung mit weiteren, modifizierten Querverweisen
aufalt- und neutestamentliche Texte versehen, wobei Vor-
schlige auch vom Ubersetzer des Din, Norbert Lohfink,
Kamen. Hierdurch ersffnet der Kommentar den Lesern ein
weites Feld bibeltheclogischer Arbeit. Sie kiinnte damit
beginnen, daR die Verweise auf das NT auch in den neute-
stamentlichen Texten eingetragen werden, damit das NT,
weil im Licht des AT gelesen, an Glanz gewinnt.

Natiirlich liefe sich tiber Einzelheiten durchaus dis-
kutieren, wofiir jedoch Bibel und Kirche nicht das Forum
ist. Der Dtn-Kommentar von Braulik kann, nicht nur weil
er im deutschsprachigen Raum fast allein steht, ohne Um-
schweife empfohlen werden. Gotifried Vanoni
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Heiko Rohrbach

Befreiung von biblischen Alptriumen

Wider Sintflut und Héllenangst. Kreuz Verlag Stuttgart
1994, 160 S. Ppb. DM 24,80

»Und dann dieses geheimnisvolle Getue um die Vatet-
schaft, Josef soll’s nicht gewesen sein. Naheliegende Fra-
ge: Wer dann? Ein Geist” (113},

Offene Fragen stellen sich nicht nur den ,,Fernsiehen-
den’. Sie bleiben auch engagierten Christen und fragen-
den Theclogen. Trotz aller rationalen Erklirungsmig-
lichkeiten. ... Regenbogen... Diese versthnliche Geste
wird heute als wunderschénes Natursymbol fiir die ver-
ldBliche Treue Gottes gefeiert” Geht dem nicht eine ,glo-
bale Ausrottung“ voraus?, ,die von ihm geschaffenen
Menschen hitten sich als... béise erwiesen, und deswe-
gen werde er sie alle ersdufen... Keine Differenzierung,
Nur Schwarzweif® (82f).

Der Autor, evangelischer Theologe und langjahriger Mit-
arbeiter der verschiedensten Fort- und Weiterbildungs-
einrichtungen stellt sich diesen Fragen. Und zwar nicht
als einer, der vom Pastoralthron herunter entscheidet: Eu-
re Fragen sind nicht die richtigen Fragen! Die Bibel willja
in Wirklichkeit etwas ganz anderes! Sondern als einer, der
selbst Fragen hat, sie zul#Bt, sogar in aller Offentlichkeit
formuliert, um dann zu schauen, was ,die Bibel will",

“..In der Bibel findet ein Mensch mit einer anderen
als der normalen sexuellen Veranlagung kein Verstind-
nis.. das Urteil lautet fast immer: Todesstrafel” Sogar heu-
te kann sich, wer so urteilt, biblisch legitimiert als Christ
verstehen (28).

Sukzessive werden neun schwer verdauliche bibli-
sche Geschichtén besprachen. Da sind aullerdem: Befehl
zum Kindermord an Isaak? Gottliche Willkiir? Hollen-
angst vor Hdllenqualen? Vertreibung aus detn Paradies —
haben wit die Zukunft schon hinter uns? u.a.m. Beson-
ders bemerkenswett ist dabei des Autors Berniihen, nicht
nur die genannten Fragen zu stellen, sondern auch Ant-
worten zu finden (insbes. 54ff). Rohrbach bedient sich da-
bei einer immer gleichbleibenden Gliederung:

1. Beschreibung des Alptraumes und des Protestes ge-
gen-ihn.

2. Der biblische Text selbst, meist in der Ubersetzung
von J. Zink.

3. Wesentliche Bestandteile historisch-kritischer Er-
kenntnisse.

4. Perstnliche Meinung,

Meine perstnliche Meinung zu dem Buch: Auch
wenn aufgrund der aufgeworfenen Themenfiille auf 160
Seiten vieles ungesagt, ja extrem vereinfacht werden

muR, finde ich das Biichlein lesenswert! 3o mancher Pre-
diger kéinnte sich bel seiner Vorbereitung mit Rohrbachs
Problementfaltung n#her an seine Zuhdrerschaft heranbe-
wegen, wenngleich von ihm dabei verlangt wird, eine
einfache direkte, schnérkellose Sprache zu akzeptieren.
Auch fiir Nichtstudierte versténdlich. Sollte ich sagen, ein
eher pastorales, denn ein theologisches Buch? Aber ich
hitte mit dieser Trennung einen weiteren Alptraum ge-
schaffen. Also besser: Ein Biichlein, das im guten Sinne
des Wortes theo-logisch ist. Kalle Richstein

Peter Calvocoressi

Who's who in der Bibel

Aus dem Englischen von Angela Hausner. Kreuz Ver-
lag Stuttgart 1993, 253 5. it 62 Abb. schwarzweill und 81
farbig, Karten, Register, Hardcover DM 49,80.

Drei Minuten Zeit flir Nachrichten aus aller Welt. Wet-
terbericht und Verkehrsdurchsage inclusive.

Nachrichten kompakt. Jingle, 18 sec fiir die drei aller-
neuesten Infos. Und schon wieder Musik.

So gesehen hat der Autor die richtige Methode ge-
wihlt, Menschen heutiger Zeit biblische Informationen
zu vermitteln. Einfiihrung 10 Seiten. 400 biblische Gestal-
ten auf 220 Seiten. 6 Stammb&ume von Adam bis Agrippa
IL. 3 Karten. Mit Menschen heutiger Zeit wird et richtiger-
weise (?) solche ansprechen wollen, denen das Buch der
Biicher noch nicht in die Hinde gefallen ist. Wie sonst
wiire zu erkliren, dak Calvocoressi’s Einfiihrung inhaltlich
etwa denjeriigen gleicht, die dem Leser z.B. der Einheits-
{ibersetzung bereits bekannt sind, freilich ausfiihrlicher.

Die Personen werden durch zusammenfassendes
Nacherzihlen der biblischen Perikopen vorgestellt. DaB
es sich im biblischen Original dabei urn Glaubenszeugnis-
se handelt, wird nicht geleugnet, aber auch nicht eigens
erwihnt. Der Autor ist ja schlieBlich frefer Schriftsteller
und nicht Theologe. Interessant: Die Zusammenfassun-
gen, die nicht Einzelpersonen, sondern ganze Beviilke--
rungsgruppen betreffen (z.B. 33,42,143,190,206,213).

Die Darsteliung wird durch Werke alter Meister er-
ginzt und erweitert. Das macht das Buch zu einem Appe-
tithappen. Dal} dabei schon einmal wesentliche Bildteile
einfach abgeschnitten werden {z.B. 26,106), sei verzie-
hen. Der Autor ist fa schlieBlich eher Verleger als Kunst-
historiker. Rembrandt-Fans kommen voll auf ihre Kosten:
Thr Star steht mit 38 Abbildungen ganz cben aufl der
Hitliste,

Alles in allem ein Lexikon eines {(wohlinformierten})
Laien fiir (weniger informierte) Lalen, dem zu wiinschen ist,
daR es Interesse am Bibellesen weckt.  Kalle Richstein
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Zugesandte Biicher

Die hier genannten Biicher sind uns unaufgefordert
zugeschickt worden. Eine Besprechung erfolgt nach Er-
messen; eine Rilcksendung ist nicht méglich.

Arbeitskreis Neue Jugendreligionen (Hrsg,) Erste Aus-
kunft ,Sekten® Okkultismus, Esoterik, Neue Religiositit.
Benno Verlag Hildesheim 1994. 231 §. geb. DM 19,80

Marie-Frédérique Bacqué, Mut zur TFauer. Die Akzep-
tanz eines notwendigen Lebensgefiihls. Artemis & Wink-
ler Miinchen 1994. 223 S geb. DM 44,00

Klaus Barwig/Dieter R. Bauer (Hrsg.), Asyl am Heili-
gen Ort Schwabenverlag Ostfildern 1994, 155 §. Ppb. DM
28,00.

Dieter Bauer, Das Buch Daniel. Neuer Stuttgarter
Kommentar AT 22. Verlag Kath. Bibelwerk Stuttgart 1994,
200 S. kt. DM 35.00, bei Subskt DM 31,50.

Ulf Berger-Delhey, Neues von Jesus? Benno Verlag
Hildesheim 1994. 71 5. Pph. DM 22,80.

Hans Dieter Betz, 2, Korinther 8 und 9 Ein Kommen-
tar zu zwei Verwaltungsbriefen des Apostels Paulus. Gii-
tersloher Verlagshaus 1993. 301 S. Pph. DM 128,00.

Wolfgang Beilner/Michael Ernst, Unter dem Wort
Gottes. Theologie aus dem Neuen Testament, Kultur Ver-
lag Thaur/Tirol. 903 S. geb. DM 68,00

Bibel im Jahr '95; Visionen. Impulse aus der Offenba-
rung des Johannes. 176 S. mit 14 ganzs. Abb. kt. DM 14,80.

Bibellesebuch 95, Bibeltexte fiir jeden Tag nach dem
Skumenischen Leseplan mit meditativen Impulsen. Dt
Bibelgesellschaft/ Verlag Kath. Bibelwerk Stutigart 1994,
340 5. kt. DM 16,80.

Willibald Basen, Der letzte Tag desJesus von Nazaret.
Was wirklich geschah. Herder Freiburg 1994. 410 S, geh.
DM 48,00.

Werner Brédndle (Hrsg.), Arbedtsbuch zur Bibel Unter-
richtswerk fiir den Sekundarbereich IL. Schulbuchvetlag
Schroedel Hannover 1993. 136 S. kt. DM 24,90,

Hermann-Josef Frisch, ,, Fure manchmal zornige £va?
Biblische Gestalten schreiben an Gemeinden von heute.
Matthias-Griinewald-Verlag Mainz 1994. 143 S. Pph. DM
2680,

Sigtun Koch, Kain, warum fliehst du? Seine Geschich-
te — psychologisch gedeutet. GTB 1330, Giitersloher Ver-
lagshaus 1994, 192 S, Pph. DM 24,80.

Jacob Kremer {(Hrsg.), Aufbruch des Zweiten Vatikani-
schen Konzils heute. Tyrolia Innsbruck 1993, 180 S. Pph.
DM 28,00.

Daniel Langhaus (Hrsg.), Antwort auf den Mythos
Drewermann, Maria aktuell Verlag Abensberg 1994, 104
S. Ppb. DM 14,80.
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Carlo Maria Martini, Selig seid Ihr! Betrachtungen zu
den Seligpreisungen. Verlag Neue Stadt Miinchen 1994.
92 S. Pph. 1780.

Carlo Maria Martini, im Zweifel nicht untergehen. Pe-
trus und der Weg des Christen. Herder Freiburg 1994. 103
S. Ppb. DM 19,80.

Wayne A. Meeks, Urchristentum und Stadtkultur: Die
soziale Welt der paulinischen Gemeinden. Giitersloher
Verlagshaus 1993. 454 S. Ppb. DM 148,00,

Mit der Bibel durch das jahr 1995, hrsg. von Walter Ka-
sper wa. Kreuz Verlag/Kath. Bibelwerk Stutigart 1994,
384 S, kt. DM 16,80

Helmut Maodritzer, Stigma und Charisma im Neuen
Testament und seiner Umwelt. Novum Testamentum et
Orbis Antiquus 28. Universititsverlag Freiburg / Schweiz
1994, 335 S. geb. SFr. 96,00.

Georg Molin, Das Geheimnis von Qurmran. Wieder-
entdeckte Lieder und Gebete. Herder Freiburg 1994. 128
S. geb. DM 19,80.

Prosper Moniet, Hab Mut und haoffe auf den Herrn.
Gedanken. Verlag Neue Stadt Miinchen 1993. 62 S. Pph.
DM 780.

Hermann Multhaupt, Zachéus, komm vom Baum her-
unter! Biblische Spiele fiir Gottesdienst, Schule und Grup-
pe. Matthias-Griinewald- Verlag Mainz 1994, 120 S. Pph.
DM 24,80,

Norbert Ohler, Pilgerleben im Mittelalter. Zwischen
Andacht und Abenteuer Herder Freiburg 1994. 243 S.
geb. DM 48,00.

Franz-Josef Ortkemper {Hrsg.), Neue Predigten zum
Alten Testament Lesejahr C. Vertlag Kath, Bibelwerk Stutt-
gart 1994. 240 S. kt. DM 39,80, bei Subskz. DM 36.00.

Feiix Porsch, Kieine Theologie des Neuen Testaments.
Kath. Bibelwerk Stuttgart 1994. 144 S, kt. DM 39,00.

Hermann Schulz, Stammesreligionen. Zur Kreativitit
des kulturellen BewuBtseins, W. Kohlhammer Stuttgart
1993, 242 §. geb. DM 79,00.

Ferdinand Schumacher/Thomas S8ding, Leben ge-
gen den Tod. Das Ostergeheimnis im Johannesevangeli-
um. Herder Freiburg 1994. 128 S geb. DM 19,80.

Giinter Stachel, Kindern aus der Bitel erzdhlen. Ge-
schichten von Abraham, Isaak, Jakob, Josef, der Schépfung
und der Sintflut. Matthias-Griinewald-Verlag Mainz
1994, 99 5, Ppb. DM 22,80,

Elisabeth Trissenaar, Geschichien des Alten Testa-
ments, Die Anfinge Istaels. 2 MC-Kassetten mit zus. 190
min. Spieldauer. Herder Freiburg 1994, DM 39,80.

Silja Walter, Mein Gebetbuch. Gebete nicht nur fiir
Kinder. Jordan Verlag Zurich 1988. 87 S. Ppb. DM 19,80



Katholisches Bibelwerk e.V,

Mitgliederversammlung in Wiirzburg

Wie bereits in der letzten Nummer mitgeteilt, findet
am 1. Oktober die nichste Mitgliederversammlung im
Burkardushaus in Wiirzburg statt. Sie beginnt um 10 Uhr
und endet gegen 16.00 Uhr Um 10 Uhr referiert Prof. Dr.
Heimut Merklein, Bonn, zum Thema , Auferstehung und
leeres Grab (Mk 16,1-8)“

Nach dem Mittagessen findet die Mitgliederversamm-
lung mit der Neuwahl des Vorstandes statt. Fir diese Wahl
legt der Wahlausschufl nunmehr eine erweiterte Kandida-
teniiste vor:

Dr. Jutta Brutschek, Erfurt

Der Blick {iber die Grenzen

lohnt sich immer. Auch diese Zeitschrift hat ihre Gren-
zen. Der Redakteur merkt es spitestens dann, wenn er
sich (wieder einmal] anschickt, das ihm fiir den Umfang
gesetzite Limit zu {iberziehen. Es gibt noch andere Gren-
zen bei einer Zeitschrift, ndmlich fiir die Autoren: die Les-
barkeit eines Textes, Oder beim Anblick eines fertigen
Heftes: der Leser entdeckt die Grenzen der redaktionellen
Konzeption. Wem fallen dann nicht alle jene Themen ein,
die nicht beriicksichtigt worden sind, iiber die er aber im
vorliegenden Heft gerne gelesen hiitte?

Es gibt Grenzen, die eher zufillig sind: weil in einem
Heft nicht alles gesagt werden kann. Aber auch hinter
dem ,begrenzten* Heft der vorliegenden Zeitschrift ist bi-
blisches Land! Dieses zu entdecken, haben wir vor dreiBig
Jahren eine neue Zeitschrift fiir Sie entworfen, die bis heu-
te in 118 Ausgaben erschienen ist:

Bibel und Kirche

Organ des Katholischen Bibelwerks in Deutschland,
des Schweizerischen Katholischen Bibelwerks und des
Osterreichischen Katholischen Bibelwerks, 48. Jahrgang.
3. Quartal 1994,

Herausgegeben vom Katholischen Bibelwerk eV,
Silberburgstrale 121, 70176 Stuttgart, Telefon (0711}
6192050, Fax 6192077,

Schriftleitung: Direktor Dr. Franz-Josef Ortkemper,
Dt. Dr. Norbert Hoslinger, Dt. Daniel Kosch.

Redaktion: Rainer RuB, Anschrift: DaimlerstraBe 1,
73734 Esslingen, Telefon (07 11} 388203, Fax 384021.

Verlag: Katholisches Bibelwerk eV, Silberburgstrafie 121,
70176 Stuttgart, Telefon (07 11} 6192050, Fax 6 192077,

Oberrechtsrat Hermann-Josef Drexl, Rottenburg

Dr. Monika Fander, Singen

Bernd Girtnet, Kiel

Helene Freifrau von Heyl, Lahr

Prof. Dr Rudolf Hoppe, Passau

Prof, D1, Helmut Merklein, Bonn

Prof. Dr. Paul-Gerhard Miiller, Trier

Dr. Roswitha Thuma-Gassmann, Tibingen

Inre Anmeldung erbitten wir an: Kath. Bibelwerk eV,
7. Hd. Frau Rathgebet, Silberburgstralie 121, 70176 Stutt-
gart, Tel. 07 11-6 192066. Nach Anmeldung erhalten Sie
dann ab Mitte September das genaue Programm samt ei-
ner Anfahrtsskizze,

BIBEL HEUTE

Sie mchten gerne wissen, was das dritte Quartalsheft
1994 unserer alternativen® Zeitschrift anzubieten hat? Das
Thema heilit: Lebenskrisen im Spiegel alttestamentlicher
Gestalten. Die Hauptartikel: Johannes Kuhn tiber die Krise
in der Lebensmitte am Beispiel des Konigs Hiskija, Eleono-
re Beck iiber Turbulenzen im Hause Abraham, Josef Heer
iiber Jeretnia und das, was Gott seinen Leuten alles zumu-
tet, Meinrad Limbeck {iber ljob in der Krise, Elisabet Pliin-
necke mit einem Brief an Noomi aus dem Buch Rut.
Mitbruder Josef Heer berichtet iiber erfahrungshezogene
Bibelarbeit am Beispiel der Flucht Hagars in die Wiiste in
Gen 16, Wenn Sie ,Bibe] heute® abonnieren wollen, kostet
das im Jahr nur DM 15,00 (10,00) zusdtzlich. Schreiben Sie
am besten sofort an das Kath. Bibelwerk e V.I Das soeben
erschienene Heft 119 bieten wir Ihnen gegen eine Gebiihr
von DM 500 (in Briefmarken oder gegen Rechnung) an.

Satz: Team Schulz, 70176 Stuttgart.

Druck: (Georg Riederer Corona, 70176 Suttgart.

Auslieferung fiir Deutschland: KBW Stuttgart

Der Bezugspreis fiir 1994 betrdgt DM 35,00 (fiir Schii-
ler und Studenten DM 20,00), bei zusétzlichem Bezug von
yBibel heute” DM 50,00 {bzw. DM 30,00). Fiir Mitglieder
des Katholischen Bibelwerks eV. ist der Bezugspreis im
Mitgliedsbeitrag enthalten. Uberweisungen: 27398-709
Postbank Stuttgart {BLZ 60010070); 1413 Schwibische
Bank Stuttgart (BLZ 60020100), 51551 Liga Speyer
(BLZ 54790300).

Das Foto auf Umschlagseite 1T verdanken wir Dr. Her-
bert Fendrich in 45357 Essen, die Reproduktion auf Seite
163 den Graphischen Kunstanstalten E. Schreiber 70190
Stuttgart, Dieser Ausgabe liegt ein Mitgliederbrief bei. Wir
bitten um freundliche Beachtung,
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I]-)Ig Med. Joachim Oexl

ed. Joachi

Uhlandstr, 1

78224 Singen
Veranstaltungen

Freising Altenmiinster

4, bis 5. November; ,Wohin Du gehst, dahin gehe
auch ich® Das Buch Rut. Jahrestagung fiir Mitglieder des
Katholischen Bibelwerks und Interessierte (Dipl. Thecl.
Fritz Bernack; Pft. Josef Brandner}. Anmeldung: Kardinal-
Dopiner-Haus, Domberg 27, 85354 Freising.

11. bis 12. November: Gott und die Gétter Die Reli-
gion [sraels auf demn Hintergrund der altorientalischen Re-
ligionen (Dr. Bernhard HaBlberger). Anmeldung s, o.

3. bis 4. Februar: Christsein nicht ohne Altes Testa-
ment (Prof. Dr. Dr. Manfred Gorg). Anmeldung: s, o,

7. bis 8. April: Hiob, unser Zeitgenosse. Theologische
und literarische Deutungen von Leiden (Dr. Georg Lan-
genhorst). Anmeldung: s. 0.

Lebach / Saar

11, bis 12. Oktober: Weltgericht und Weltvollendung.
Die apokalyptische Bildersprache des Neuen Testaments
und des Judentums itber die Endzeit und die Eschatologie
{Prof. Dr. Paul-Gerhard Miiller). Anmeldung: Bischofli-
ches Generalvikariat, Didzesanstelle fiir Bibelarbeit, Hin-
ter dem Dom 6, 54290 Trier.

13. bis 15. Dezember; Magnificat, Benedzctus, Nunc
dimittis. Das theologische und politische Programm der
drei Hymnen der lukanischen Kindheitsgeschichten
(Prof, Dr, Paul-Gerhard Miiller). Anmeldung: s.0.

Bendorf

28. bis 30. Oktober: Quamran und Jesus. Okumeni-
sches Wochenende. Anmeldung: Hedwig-Dransfeld-
Haus, Im Wenigerbachtal 8 Postfach ~1264, 56170
Bendorf/Rhein.

16. bis 18. November: Vatergott — Gottvater, Seminar
fiir Frauen (Ruth Ahl). Anmeldung: s.o.

Kéin

26. bis 27, November: Die Hoffnung auf die Auferste-
hung der Toten und das ewige Leben — Biblische Wur-
zeln. Bibelwochenende {Msgr Dr. Franz-Josef Helf-
meyer). Anmeldung: Msgr. Dr. Franz-Josef Helfmeyer, Ko-
mddienstralie 19, 50667 Kdln.

28. Oktober bis 1. November: Eingeladen — Ausgela-
den: Das Fest findet doch statt {Lk 14,15-24). Bibliodrama
(Beatrix Moos, Ilsetraud Kéninger]. Anmeldung: Maria-
Ward-Haus, Eppishoferstrale 18, 86450 Altenmiinster.

Trier

7. bis 9. Oktober: Die Lebenskraft der Psalmen. Ausle-
gung und Meditation ausgew#hlter Psalmenpoesie (Prof.
Dr, Paul-Gerhard Miiller]. Anmeldung: Bischafliches Ge-
neralvikariat, Hauptabteilung Pastorale Dienste, Ditzesan-
stelle fiir Bibelarbeit, Hinter dem Dom 6, 54290 Trier

9. bis 10. Dezember: Der Clemensbrief. Lektiire und
Interpretation der dltesten Schrift auferhalb des Neuen
Testaments vom Jahre 96 n. Chr. {Prof. Dr. Paul-Gerhard
Miiller). Anmeldung: s. o.

Horath / Hunsriick )

25, bis 27. November: Abraham. Unser Stammvater im
Glauben (Prof, Dr. Paul-Gerhard Miiller}. Anmeldung: Bi-
schéfliches Generalvikariat, Ditzesanstelle fiir Bibelar-
beit, Hinter dem Dom 6, 54290 Ttier.

Neresheim _

2. bis 4. Dezember: Begegnungen: Zacharfas und Ga-
brief — Maria und Elisabet — und ich. Mit Leib und Seele
Bibel erleben {Alfred Peter Wolf, Helga Hipp}. Anmel-
dung: Klosterhospiz, 73450 Neresheim.

Fiir Teilnehmerinnen und Tilnehmer am Fernkurs
und andere Interessierte:

Georgsmarienhiitte

21. bis 23. Oktober: Dunkle Gottesbilder in der Bibel

Dinklage '

18, bis 20. November: fjob — Dulder oder Rebell?

Hohenwart

7.bis 9. Oktober: Begegnungsgeschichten aus dem Jo-
hannesevangelium.

Hofheim

2. bis 4. Dezember: Das Buch Rut.

Anmeldung: Katholisches Bibelwerk eV,, Dt. Dz Juan
Peter Miranda, SilberburgstraBe 121, 70176 Stuttgart 1.



