Zeitschrift: Judaica : Beitrage zum Verstehen des Judentums
Herausgeber: Zurcher Institut fur interreligiosen Dialog

Band: 30 (1974)

Artikel: Israel und die Wiederkunft Christi
Autor: Flickiger, Felix

DOl: https://doi.org/10.5169/seals-960801

Nutzungsbedingungen

Die ETH-Bibliothek ist die Anbieterin der digitalisierten Zeitschriften auf E-Periodica. Sie besitzt keine
Urheberrechte an den Zeitschriften und ist nicht verantwortlich fur deren Inhalte. Die Rechte liegen in
der Regel bei den Herausgebern beziehungsweise den externen Rechteinhabern. Das Veroffentlichen
von Bildern in Print- und Online-Publikationen sowie auf Social Media-Kanalen oder Webseiten ist nur
mit vorheriger Genehmigung der Rechteinhaber erlaubt. Mehr erfahren

Conditions d'utilisation

L'ETH Library est le fournisseur des revues numérisées. Elle ne détient aucun droit d'auteur sur les
revues et n'est pas responsable de leur contenu. En regle générale, les droits sont détenus par les
éditeurs ou les détenteurs de droits externes. La reproduction d'images dans des publications
imprimées ou en ligne ainsi que sur des canaux de médias sociaux ou des sites web n'est autorisée
gu'avec l'accord préalable des détenteurs des droits. En savoir plus

Terms of use

The ETH Library is the provider of the digitised journals. It does not own any copyrights to the journals
and is not responsible for their content. The rights usually lie with the publishers or the external rights
holders. Publishing images in print and online publications, as well as on social media channels or
websites, is only permitted with the prior consent of the rights holders. Find out more

Download PDF: 17.01.2026

ETH-Bibliothek Zurich, E-Periodica, https://www.e-periodica.ch


https://doi.org/10.5169/seals-960801
https://www.e-periodica.ch/digbib/terms?lang=de
https://www.e-periodica.ch/digbib/terms?lang=fr
https://www.e-periodica.ch/digbib/terms?lang=en

ISRAEL UND DIE WIEDERKUNFT CHRISTI'

von Felix Fliickiger, Reutigen

VORWORT

« Hoffnung », « Zukunft» und « Heil der Welt » spielen in der
heutigen Theologie eine grosse Rolle. Die sog. Theologie der Revo-
lution vertritt eine vorwiegend gesetzliche Heilserwartung, d.h. sie
interpretiert die biblische Botschaft als Appell zur Weltveridnderung,
oder als « Auftrag », durch soziale Werke, Entwicklungshilfe und poli-
tisches Engagement eine bessere Gerechtigkeit herbeizufiihren, Andere,
biblizistische Kreise halten daran fest, dass Gottes Heil sein Werk,
nicht unser Werk, sein wird. In diesen Kreisen erhalten apokalyp-
tische Motive biblischer Prophetie eine starke Aufwertung: Wieder-
kunft Christi, Tausendjihriges Reich, Gericht und Verherrlichung.
Wiederum bei andern sind Motive marxistischer Geschichtsdeutung
verbunden mit alttestamentlichen messianischen Erwartungen: Man
glaubt, dass die Zeit des allgemeinen Friedens, wo die Schwerter in
Pflugscharen umgeschmiedet werden, sich zwangsldufig, als inner-
weltlicher Prozess, aus dem Geschichtsablauf ergeben muss. Ander-
seits folgt gerade aus dem Wissen um das, was kommen muss (und
aus der Ungeduld, weil der erwartete Zustand auf sich warten lisst)
der Umschlag in einen zelotischen Aktivismus, welcher das Reich
wenn notig mit Gewalt herbeizwingen will. Gerichtsworte und Ver-
heissungen der Propheten, wie Jesu Hinwendung zu den Armen und
sein Liebesgebot geben Hinweise fiir das Modell der erstrebten neuen
Gesellschaft.

Die nachfolgenden Ausfithrungen setzen sich nicht mit diesen
Ansichten auseinander. Sie wollen einzig zeigen, was messianische
Hoffnung fiir die Welt im Alten und im Neuen Testament bedeutet.
Die Kritik an der heutigen Theologie des Heils bzw. der Hoffnung
fiir die Welt ergibt sich dann aus der Sache von selbst.

Hoffnung fiir die Welt ist in der biblischen Botschaft unablésbar
verbunden mit der Hoffnung und Verheissung Israels. Die Kirchen
haben das vor dreissig Jahren nicht gesehen, z.T. auch nicht sehen
wollen. Sie haben daher die entsetzlichen Judenverfolgungen im Drit-
ten Reich mit schuldhaftem Schweigen hingenommen. Heute erleben
wir, wie aus dem Biindnis zwischen islamischem Arabertum und &stli-
chem Atheismus ein neuer antijiidischer Krieg entstanden ist, der
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wiederum die Vernichtung des Gottesvolkes zum Ziel hat. Und wie-
derum schweigen die Kirchenleitungen, sei es in Rom, sei es im &ku-
menischen Establishment, sei es in den grossen Landeskirchen, oder aber
man sucht ein Alibi in nichtssagenden Erkldrungen, die fast noch pein-
licher wirken als Schweigen. Dabei ist man heute tiber die Vorginge
viel besser orientiert als 1938-1945. Sind die Kirchen sich nicht bewusst,
dass Jesus, den sie als ihren Herrn bezeugen, der Christus ist, d.h. der
Messias Israels ? Wer Israel verleugnet, leugnet auch, dass Jesus der
Christus ist. Fiir Mohammedaner und Atheisten ist das selbstverstind-
lich .Aber was tun diejenigen, die sich Christen nennen ? Solange noch
die Zeit der Volkermission ist, haben die Kirchen den Auftrag, Jesus
Christus zu verkiinden. Sie verkiinden Jesus Christus aber nicht nur
an Stelle des wartenden Israel, sondern auch fiir Israel. Sie nehmen die
Verheissung Israels fiir sich in Anspruch, aber wie kénnen sie das tun,
ohne sich mit dem Gottesvolk zutiefst solidarisch zu wissen ? In die-
sem Fall aber miissten sie sich zu dieser Solidaritit auch offen beken-
nen. Die Judenfeindschaft war schon 1933 das Zeichen, durch wel-
ches sich der Antichrist zu erkennen gab. Heute ist es nicht anders.
Wenn die Kirchenleitungen das nicht sehen, so miissen um so mehr die
einzelnen Glidubigen auf die Zeichen der Zeit achten, damit die Chri-
stenheit nicht noch einmal versagt, wie sie (von einzelnen tapferen
Bekennern abgesehen) 1933-1945 versagt hat. Gott hat sein Volk nicht
verstossen (Rom. 11,1). Wenn die Zeit der Vélkermission erfiillt ist, wird
« ganz Israel gerettet werden, ... und es wird kommen aus Zion, der
da erlése und abwende das gottlose Wesen von Jakob » (RSm.
11,25-26).

Der nachfolgende Artikel méchte hinweisen auf die in der Theo-
logie oft {ibersehenen Zusammenhinge zwischen der biblischen Hoff-
nung fiir die Welt und der Verheissung und Geschichte Israels. Wenn
erreicht wird, dass man sich dieser Zusammenhinge vermehrt bewusst
wird und dariiber nachdenkt, dann hat diese knappe Untersuchung
ihren Zweck erreicht.

I. Messianische Verheissung im Alten Testament

Es klingt ungewthnlich, wenn einer, der schon da ist, gefragt
wird, ob er « der Kommende » sei. Aber Johannes der Téufer liess Jesus
vom Gefingnis aus anfragen: « Bis du der Kommende ? » (Matth.
11,3). Offenbar ist mit dem Kommen nicht nur personliche Anwesen-
heit gemeint, sondern ein Kommen unter besonderen Umstinden, ein
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Kommen als heilsgeschichtliches Ereignis, welches gleichbedeutend ist
mit der Herbeifithrung eines bestimmten Zustandes. Ist Jesus der, wel-
cher diesen erwarteten, neuen Zustand verwirklichen wird ? Johannes
wusste sich selbst als Wegbereiter des « Kommenden », und es
besteht auch kaum ein Zweifel, wessen Kommen er gemeint hat : Das
Kommen des Messias, d.h. des von Gott erwihlten Konigs fiir Israel.
Im spitjiidischen Schrifttum wird der Messias ofter « der Kommende »
genannt. Wie man sich seine Herrschaft vorgestellt hat, mag ein
Abschnitt aus den Psalmen Salomos zeigen :

Sieh, Herr, darein,

Lass ihnen ihren Konig wiederum erstehen,

den Davidssohn,

zur Zeit, die du erkoren, Gott,

dass Israel, der Knecht, ihm diene !

Umgiirte ihn mit Kraft,

dass er des Frevels Herrscher niederschmettere !
Mach rein Jerusalem von Heiden,

die’s also kliglich niedertreten !

In Weisheit und Gerechtigkeit

treib er die Siinder aus dem Erbteil fort,
zerschlag des Siinders Ubermut

gleich Tongeschirr !

Mit einem Eisenstock zerschmettere er ihr ganzes Wesen,
vernicht’ mit seines Mundes Wort

die frevelhaften Heiden .

Dann sammelt er ein heilig Volk,

das er gerecht regiert

und richtet dann die Stimme

des von dem Herrn, seinem Gott, geweihten Volkes.
Er lisst nicht zu,

dass Unrecht fernerhin in ihrer Mitte weile,

und wer um Boses weiss, darf nicht in ihrer Mitte wohnen.
Er weiss von ihnen,
sie alle sind die Sthne ihres Gottes,
und er verteilt sie nach ihren Stimmen iibers Land.
(Ps. Sal. 17,23 ff., Riessler)

Die messianische Erwartung geht weit zuriick. Eine der wichtig-
sten Stellen im Alten Testament, welche diese Erwartung begriinden,
ist der Nathanspruch 2 Samuel7. Der Ko6nig David wollte einen
Tempel bauen, doch der Prophet Nathan hiess ihn auf Grund einer
Offenbarung von diesem Vorhaben absehen. Zugleich konnte der
Prophet dem Konig ein zukunftsweisendes Wort Gottes von grosser
Tragweite ausrichten :
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... Ich will meinem Volk Israel eine Stiitte bereiten, und es daselbst ein-
pflanzen, dass es ruhig wohnen bleibe...

.. ich will ihm Ruhe schaffen vor all seinen Feinden. Dich aber will der
Herr gross machen; denn der Herr wird dir ein Haus bauen. Wenn einst deine
Zeit um ist und du dich zu deinen Vitern legst, dann will ich deinen Nach-
wuchs aufrichten, der von deinem Leibe kommen wird, und will sein Kénigtum
befestigen. Der soll meinem Namen ein Haus bauen, und ich will seinen Konigs-
thron auf ewig befestigen. Ich will ihm Vater sein und er soll mir Sohn sein.

2 Sam. 7,10;7,11 ff.

Alle wesentlichen Motive der messianischen Erwartung sind in
dieser Weissagung bereits enthalten: Eine Stitte des Friedens fiir das
Volk Israel, ein Konig aus dem Geschlecht Davids, dem Gott Vater ist
und der Gottes Sohn heisst. Sein Koénigreich wird ewig sein. Bedeut-
sam ist auch der Zusammenhang dieser Verheissung mit der Ankiin-
digung des Hauses Gottes, welches der Messias erbauen soll.

Was in 2 Samuel 7 angekiindet ist, wird nachher in prophetischen
Verheissungen immer wieder bestitigt. Viel zitiert sind vor allem die
Jesaia-Texte 7,14 ff., 9,1-6 ; 11,1-9, die vom Davidsspross und vom
Friedensreich fiir Israel reden. Ahnlich Jeremia 23,5 f. :

Siehe, es kommen Tage, spricht Jahwe,
da will ich dem David einen gerechten Spross erstehen lassen,
der wird als Kénig herrschen.

Messianische Motive tauchen auf in Psalm 2 ; Psalm 78, 67-71;
Psalm 89,20-37 ; Psalm 132. Ferner Ezechiel 34,25 ff. und 37,21 £f. :

... Ich werde sie im Lande auf den Bergen Israels zu einem Volk machen,
und sie sollen alle nur einen Kénig haben... mein Knecht David wird iiber
sie Konig sein, und sie werden alle einen Hirten haben ; und sie werden in
meinen Ordnungen wandeln und meine Satzungen getreulich erfiillen. So
werden sie in dem Lande wohnen, das ich meinem Knecht Jakob gegeben
und in dem ihre Viter gewohnt haben ; darin werden sie allzeit wohnen, sie
und ihre Kinder und Kindeskinder, und mein Knecht David wird ihr Fiirst sein
in Ewigkeit.

Messianische Verheissung ist nicht nur Ankiindigung des von Gott
erwihlten Konigs, sondern immer auch Ankiindigung des Heils  fiir
das Gottesvolk, fiir Israel. Messias und messianisches Volk gehéren
zusammen. Viele messianische Weissagungen erwihnen den Heils-
kénig nicht, sondern sprechen nur von der Heimkehr des zerstreuten
Gottesvolkes, von der Verherrlichung Zions und von der heiligen
Gemeinde in Jerusalem, so etwa Jes. 2,2-5 (das Heil, das vom Gottes-
berg ausgeht); Jes.11,10-16 ; Jes. 30,19-26 ; 35,1-10 (die paradiesi-
sche Heilszeit) ; 44,1-5; 60,1-22 ; Hosea 14,2 ff., Joel 3,18 ff., Amos
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9,11 ff., Micha 4 u.a. Die messianische Hoffnung des Alten Testaments
wird missverstanden, wenn man sie nur als Erwartung des Heils-
bringers versteht und nicht ebensosehr als die Gewissheit, dass Gott
die Verheissung des Bundes an seinem Volk zu dessen Rettung und
Heil wahrmachen wird. Der Gedanke der Erneuerung des Bundes
gehort mit zur messianischen Heilsprophetie (Jes. 55,3 ; Jer. 31,31 {f. ;
Ez. 37,26 ff.). Anderseits heisst es aber auch, dass die Verheissung nur
jenen gilt, die sich zum Herrn bekehren und seine Gebote halten.
Hand in Hand mit der Heilsweissagung geht die Androhung des gott-
lichen Strafgerichts sowohl iiber die Heiden, die Israel verfolgen, wie
dann auch iiber das ungetreue, verstockte, bisweilen sogar dem Baals-
kult erlegene Gottesvolk. Bei einigen Propheten, wie Amos und Hosea,
steht die Gerichtspredigt ganz im Vordergrund.

Gerichtsandrohungen iiber die Vélker finden sich etwa Ps. 2,8-9 ;
Ps. 83; Ps. 110,5-6; Jes. 13-23. 34. 47; Jer. 12,14 £. 25.48-51; Ez. 25-32;
Amos 1; Ob.9-15; Sach. 12,9 ff. Gerichtsdrohungen iiber das wider-
spestige Volk sind iiberaus zahlreich 2. Nur ein Rest Israels wird, nach
Jesaia, gerettet werden :

Ein Rest wird umkehren, der Rest Jakobs, zum starken Gott...
Tes. 1021

Die Uberlebenden in Zion, wer iibrigbleibt in Jerusalem,
wird heilig genannt werden,
jeder, der in Jerusalem zum Leben eingeschrieben ist.

Jes. 43

Zwei Drittel der Leute im Land sollen, nach Sach. 13,8, ausgerottet
werden, nur ein Drittel bleibt, und dieser Teil wird geldutert im Feuer,
wie man Silber ldutert. Von diesem Drittel wird der Herr sagen : « Das
ist mein Volk », und ihre Antwort wird lauten : « Jahwe ist mein Gott »
(Sach. 14,9).

Neben der Gerichtsdrohung steht aber immer wieder auch der Ruf
zur Umbkehr :

Neigt euer Ohr und kommt zu mir!

Hort, so wird eure Seele leben |

Ich will einen ewigen Bund mit euch schliessen,
getreu der dem David verheissenen Gnade.

Suchet den Herrn, jetzt, da er sich finden ldsst ;
ruft ihn an, jetzt, da er nahe ist.
Jes. 55,3 ff.

oder Jeremia 4,1 ff :

Willst du, Israel, umkehren, spricht der Herr,
so darfst du zu mir zuriick...
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« Ein jeder, der den Namen des Herrn anruft, wird gerettet, denn
auf dem Berge Zion und in Jerusalem wird Rettung sein », heisst es
Joel 2,32, Nur einem heiligen Volk ist das Heil der messianischen Zeit
verheissen (Jes. 1,24-27 ; 85,8-9 ; 60,17-22 ; Ez. 37,24). Wenn das Volk
nicht umkehrt zu seinem Gott, erlangt es das Heil nicht (Hos. 5,15 ;
10,11-15 ; Amos 5,1-6 ; 5,19-20).

Die messianische Erwartung in Israel hat bisweilen politische, sogar
kriegerische Ziige angenommen, wie etwa im eingangs erwihnten Text
aus den spitjiidischen Psalmen Salomos. In neutestamentlicher Zeit gab
es wiederholt politische Aufstandsbewegungen gegen die Romerherr-
schaft, welche ihre Zielsetzung mit religios-messianischen Anspriichen
verbanden und den Krieg gegen die Romer als die zur Heilsverheissung
gehorende Zerschmetterung der Feinde Gottes ausgaben. Solche Parolen
erwiesen sich dann allerdings als Missbrauch der Verheissungen Gottes.
Gott selber ist es, der handelt und der zu seiner Zeit Gericht iiben
wird, das geht aus aller messianischen Prophetie deutlich hervor. Ein
ganz anderes, unkriegerisches Messiasbild hitten diese politischen
Eiferer beim Propheten Sacharia finden koénnen, ein Bild, das in
gewisser Nihe zum Gottesknecht des Jesaiabuches steht. Es ist der
Hirtenkénig und Friedensbringer von Sach. 9-14 3.

Siehe, dein Kénig kommt zu dir. Gerecht und siegreich ist er. Demiitig ist
er und reitet auf einem Esel, auf dem Fiillen einer Eselin. Er wird die Streit-
wagen ausrotten aus Ephraim und die Rosse aus Jerusalem; ausgerottet
werden auch die Kriegsbogen. Er schafft den Vilkern Frieden durch seinen
Spruch...

Sach.9,9f.

Wie der Gottesknecht, so wird der Hirtenkénig wegen der Siinde
des Volkes von Gott geschlagen :

Schwert, wach auf wider meinen Hirten
und den Mann, der mir so nahesteht spricht Jahwe Zebaot.
Ich will den Hirten schlagen, dass sich zerstreuen die

Schafe
und meine Hand gegen die Geringen kehren...

Mit dem Messias kénnte auch der gemeint sein, von dem es Sach.
12,10 heisst : « Sie werden auf den blicken, den sie durchbohrt haben ».
So ist diese Stelle jedenfalls im Neuen Testament verstanden (Joh.
19,37 ; Offb. 1,7).

Und noch ein weiteres Motiv messianischer Prophetie muss erwihnt
werden : Wie Gott zur Zeit der Wiistenwanderung seinem Volk nahe
war, so wird er auch in der Heilszeit bei ihm sein.
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... dann wird Jahwe kommen und sich niederlassen iiber dem ganzen Raum
des Berges Zion und denen, die sich dort versammeln, als Wolke bei Tag und
als Rauch und als lodernder Feuerglanz bei Nacht. Jes. 4,5

Ezechiel sieht die Herrlichkeit Gottes vom Osten her einziehen und
den Tempel erfiillen, und der Prophet hort eine Stimme, die sagt :

Dies ist die Stitte meines Thrones, die Stitte meiner Fusssohlen, wo ich
inmitten der S6hne Israels auf ewig wohnen will.
Ez. 43,7 vgl. Ez. 37,26 {.

Auch nach dem Propheten Sacharja wird der Herr einziehen vom
Olberg her in die Heilige Stadt (Sach. 14,4 ff.). Gott wird bei seinem
Volk « wohnen » (Sach. 8,2).

Wenn wir die messianische Prophetie im Ganzen zu iiberblicken
versuchen, dann miissen wir uns immer bewusst bleiben, dass Prophe-
tie ihrem Wesen nach zeichenhafte Bildrede ist, deren volle Bedeu-
tung erst in der Erfiillung ganz enthiillt wird *). Wir werden also besser
davon absehen, aus den verschiedenen Weissagungen ein « System »
zu machen. Besser ist es, von wechselnden Bildern zu sprechen, die
alle auf ihre Weise hinzeigen auf ein gottliches Geheimnis der Zukunft,
das — selbst wo es in einem einzigen « Bild » gesehen wird —, viel-
leicht nur schrittweise und in langen Zeitriumen voll offenbar und
verwirklicht wird. Prophetisches Wort enthiillt iiberdies nicht ein Fatum,
einen Zwangsablauf. Die Menschen, deren sich Gott annimmt, sind
nicht seine Marionetten, sondern die Partner seines Bundes, in Christus
sogar Gottes Kinder. Da ist kein mechanischer Ablauf, sondern Verant-
wortung, auch Gericht, und iiberreiche Gnade. Ein angedrohtes Gericht
kann aufgehalten werden, wenn der, dem es angedroht ist, Busse tut
und umkehrt, was in der Geschichte vom Propheten Jona beispielhaft
gezeigt ist : Jona musste der Stadt Ninive den Untergang ankiinden,
aber um ihrer Busse willen wurde die Stadt verschont. Anderseits
kann erwartetes Heil durch Untreue oder Abfall von Gott auch vertan
werden. Jene Israeliten in Agypten, welchen die Heimkehr ins Land
der Viter versprochen war, sahen jenes Land nie. In der Wiiste mus-
sten ihre Leiber zerfallen, weil sie sich gegen den Herrn erhoben
hatten (4 Mose 14,29). Das prophetische Wort enthiillt verborgenes
Handeln Gottes, aber indem es das tut, ruft es zur Verantwortung und
zur Entscheidung. Auf diese Weise schenkt Gott uns Freiheit. So
gewiss Gottes Wege letztlich doch zu ihrem Ziel kommen werden, so
diirfen wir doch die Offenheit fiir die Zukunft, die er selber durch sein
Wort uns einrdumt, nicht iibersehen. Die Begegnung des Menschen mit
Gott ist lebendig, ist Geschichte, und deshalb sollte man mit « Berech-
nungen » der Heilszukunft dusserst vorsichtig sein.
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Aber unter dem Vorbehalt dieser relativen Zukunftsoffenheit der
Prophetie lassen sich durchaus gewisse Schwerpunkte messianischer
Verheissung hervorheben : Die messianische Verheissung gilt primir
Israel. Durch Israel allerdings sollen auch die Volker gesegnet werden
(Jes. 2,3 ff. ; 11,10 ; 25,6 {f. ; 45,14 ff ; 49,6 ; 55,5 ; Sach. 8,20-23 u.a.).
Messias und Gottesvolk gehéren zusammen, und das Kommen des Mes-
sias hat zum Ziel die Wiederherstellung des Reiches fiir Israel. Aber
dieses Heil wird nur einem Volk zuteil werden, welches sich zum Herrn
bekehrt und heilig ist. Aus diesem Grund wird sein Kommen einge-
leitet durch gottliche Strafgerichte iiber das verstockte Gottesvolk und
iber die Volker, die Israel bedringen.

Die messianische Verheissung zielt auf eine diesseitige, irdische,
geschichtliche Heilszeit. Es geht um die irdische Erfillung der Bun-
desverheissung mit Israel. Der Bund aber bedeutet Gemeinschaft
Gottes mit den Menschen, deshalb ist der innerste Kern der messiani-
schen Verheissung die Anwesenheit Gottes bei seinem Volk. « Meine
Wohnung wird bei ihnen sein und ich werde ihr Gott sein, und sie
werden mein Volk sein ». Und diese Heiligung Israels in Gott wird
ausstrahlen auf alle Vélker, diese werden erkennen, dass der Gott
Israels der wahrhaftige, lebendige Gott ist, und Friede und Gerechtig-
keit werden ihr Segen sein. Allerdings finden sich einige messianische
Texte, wie die Paradiesschilderung Jes. 11,6-9 (35,5-9) und die Vision
der wiederbelebten Totengebeine Ez.37,1-10, welche die sonst rein
diesseitige Erwartung sprengen und bereits etwas von eschatologi-
scher Wiedergeburt ankiinden. Die Verheissung des neuen Himmels
und der neuen Erde ist urspriinglich prophetisches Bild fiir die
geschichtliche Erneuerung der Menschheit in der messianischen Zeit
(Jes. 65,17 ; 66,22) — letztlich dasselbe, was Ezechiel meint, wenn er
ankiindet, dass Gott dem Volk einen neuen Geist und ein neues Herz
geben wird —, aber sie trigt in sich doch bereits den Keim zur escha-
tologischen Neuschépfung in Christus.

II. Das messianische Selbstzeugnis Jesu

Die drei ersten Evangelien verkiinden Jesus, den Messias, den Sohn
Davids (Matth. 1,1) bzw. den Sohn Gottes (Mark. 1,1). Im Lukasevan-
gelium wird die messianische Zeit angekiindet mit den Worten :

Gepriesen sei der Herr, der Gott Israels,

denn er hat sich seines Volkes angenommen

und ihm Erlosung bereitet

und hat uns aufgerichtet ein Horn des Heils

in dem Hause Davids, seines Knechtes,

wie er geredet hat durch den Mund seiner heiligen Propheten...
(Luk. 1,68 ff.)
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Die Wiirdenamen « Sohn Davids » und « Sohn Gottes » weisen auf
den Nathanspruch 2 Sam. 7 zuriick, der Spruch vom « Horn des Heils »
(das Horn als Symbol der Stirke) lehnt an den messianischen Psalm
132 (132,17) an. Simeon, dem geoffenbart war, er werde nicht sterben,
ehe er den Messias des Herrn gesehen, preist diesen als « ein Licht
zur Erleuchtung der Heiden und zur Verherrlichung deines Volkes
Israel » (Luk. 2,32). Hier ist die oft verheissene Verherrlichung
Israels in der messianischen Zeit (Ps.68,35; Jes.60,1; 62,2) in
Beziehung gesetzt zur Offenbarung fiir die Heiden, wie sie im vierten
Gottesknechtlied Jes. 49,6 angekiindet ist. Die Gottesknecht-Weissa-
gung vom « Licht fiir die Heiden » ist vorangestellt — ein Hinweis des
Lukas, dass die Heidenmission, anders als im Alten Testament erwartet,
der Verherrlichung Israels vorangehen wird (Luk. 21,24 ; Apg. 13,47).

Sehen die Evangelisten in Jesus den Messias, so sind sie jedoch
nicht der Meinung, dass er das messianische Reich schon herbeige-
fiihrt habe. Nach dem iibereinstimmenden Zeugnis der drei ersten
Evangelien wusste Jesus zwar durch die Offenbarung, die ihm bei
seiner Taufe zuteil geworden war, um seine messianische Berufung
(« ... dies ist mein geliebter Sohn » Matth. 3,17 par.), aber er erwar-
tete den Anbruch des Reiches erst fiir die Zukunft. Seine Gegenwart
wusste er bestimmt durch das Los des Gottesknechtes, der leiden und
sein Leben fiir die Seinen dahingeben muss (Mark. 8,31 par., Mark.
10,45). Trotzdem werden gewisse Begebenheiten iiberliefert, die
kaum anders denn als messianische Zeichen verstanden werden kon-
nen. Auf die Johannesfrage Matth. 11,3 antwortet Jesus: « Blinde
sehen, Lahme gehen, Aussdtzige werden rein, Taube horen, Tote
werden auferweckt, und den Armen wird die Frohbotschaft verkiin-
det ». Was hier als gegenwirtiges Geschehen angefiihrt wird, ist Erfiil-
lung alttestamentlicher Messiaserwartung (Jes. 26,19 ; 29,18 ; 35,5 ;
61,1). Eine messianische Demonstration war der Einzug in Jerusalem.
Auch der vierte Evangelist berichtet in der Sache iibereinstimmend
davon. Jesus gab sich hier als der demiitige Friedenskénig von Sacha-
rja 9 zu erkennen. Der Einzug wire also zugleich eine Abweisung der
damals herrschenden, politisch-kriegerischen Messiaserwartung gewe-
sen. Aber die Rufe der Menge waren messianische Rufe :

Hosianna dem Sohne Davids !
Gepriesen sei, der da kommt im Namen des Herrn!
Gepriesen sei das Reich unseres Vaters David, das da kommt |

Und nach Johannes :

Hosianna,
Gepriesen sei, der da kommt im Namen des Herrn
der Konig Israels ! (Joh. 12,14)
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Johannes ldsst sonst in seinem Evangelium die messianischen
Motive zuriicktreten, oder er iibergeht sie sogar, wie er z.B. auch das
Abendmahl nicht erwidhnt, welches nach den iiberlieferten Berichten
Stiftungsmahl des neuen Bundes gewesen ist, d.h. messianisches Mahl,
da messianische Zeit und neuer Bund zusammenfallen (Jes. 55,3 ; Jer.
31,31 f; Ez. 37,26). Um so auffallender ist die Erwihnung des mes-
sianischen Einzuges in Jerusalem. Aber Johannes zitiert ausdriicklich
Sacharja 9,9 f. Jedenfalls will er zeigen, dass Jesus, wenn er schon
der Christus heisst, dann Messias im Sinne Sacharjas gewesen ist. Auf
den Friedensbringer und Hirten von Sach. 9-14 nimmt das Johannes-
evangelium mehrmals Bezug.

Aus der Schar seiner Jiinger (in Luk. 10,1 ist von siebzig Jiingern
die Rede) hat Jesus deren zwolf ausgewihlt, die ihn nach Jerusalem
begleiteten. Der Kreis der Zwolf erscheint schon in dem sehr alten
Bericht 1 Kor. 15,5 als festgeprigte Uberlieferung, und es lisst sich
eigentlich nichts Zwingendes gegen die Aussage anfithren, dass dieser
Kreis von Jesus berufen wurde. Die Zwolf reprisentieren Israel, das
Zwolfstimmevolk. Jesus verheisst ihnen, dass sie in der Wiedergeburt

Israels auf zwolf Thronen sitzen werden, um die zwolf Stimme Israels
zu richten (Matth. 19,28 ; Luk. 22,30).

Ein messianisches Selbstverstindnis dussert sich auch darin, dass
Jesus sich nur zu den Israeliten gesandt wusste (Matth. 15,24) und
seine Wirksamkeit auf Israel beschrinkte. Auch die Jiinger sandte
er nach Matth. 10,5-6 nur zu den « verlorenen Schafen des Hauses
Israel », was durch die Jiingermission nach Jesu Tod bestitigt wird.
Episoden wie die Geschichte vom Hauptmann von Kapernaum oder
von der Syrophonizierin durchbrechen die messianische Ausrichtung
nicht, denn es galt seit jeher als Zeichen der messianischen Zeit, dass
auch einzelne Heiden herzukommen wiirden5 Und wenn Jesus sich
in die Gegend 0stlich des Jordan begab, oder ins Gebiet von Sidon
und Tyrus, so handelt es sich um Gebiete, die in der Heilszeit zu Israel
kommen sollten oder schon zum Erbbesitz Israels gehort hatten (4 Mose
34,1-12 ; Ez. 47).

Trotzdem ist ziemlich sicher, dass Jesus sich in der Offentlichkeit
nicht als Messias bezeichnet hat. Als Petrus bei Caesarea Philippi sein
Messiasbekenntnis ablegte, da verbot Jesus ihm und den Jiingern, davon
zu reden (Mark. 8,30). Begriindeterweise spricht man daher vom
« Messiasgeheimnis » Jesu Erst ganz zuletzt, im Todesprozess, hat
er nach iibereinstimmendem Bericht der synopt. Evangelien ein offenes
Bekenntnis abgelegt. Vorher aber, in seinen Reden vor dem Volk,
redete er nicht von seiner messianischen Zukunft, sondern allgemein
von der Nihe des Reiches Gottes. Der Begriff « Reich Gottes » (auch
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« Gottesherrschaft », « Konigsherrschaft Gottes ») kommt vereinzelt in
den Psalmen vor (Ps. 103,19 ; 145,11 {.). Er gehort nicht zu den theo-
logisch prizisierten und tragenden Aussagen, sondern ist eher als all-
gemein gehaltene Bildrede zu verstehen. Wahrscheinlich ist gerade
das der Grund, warum Jesus ihn aufgenommen hat. Er redete in
Gleichnissen vom Reich. Gleichnisse enthiillen und verhiillen zugleich.
Vom « Geheimnis des Reiches Gottes » ist Matth. 13,11 par. ausdriik-
klich gesprochen. Man miisste also auch von einem Reich-Gottes-
Geheimnis reden. Gewisse Schliisse ldsst die Reichspredigt-Jesu aller-
dings zu : Eine bevorstehende Zeitwende wird angekiindet, in welcher
eine Scheidung erfolgen wird zwischen Menschen, die hineinkommen,
und solchen, die das Reich nicht erben. Im Wirken Jesu bahnt sich
die Wende bereits an. « Wenn ich durch den Geist Gottes Dimonen
austreibe, so ist das Reich Gottes zu euch gekommen » (Matth. 12,28).
Aber was das Reich wirklich ist, lisst sich aus seinen Worten prizis
nicht entnehmen. Aus diesem Grund geht es auch nicht an, Reich
Gottes und messianische Zukunft Israels einfach gleichzusetzen. Das
« Reich Gottes » diirfte mehr umfassen. Aber auf Grund der Uberlie-
ferung, wie sie in den Evangelien vorliegt, miissen wir annehmen, dass
Jesus in seiner Predigt vor dem Volk weder das Geheimnis seiner Per-
son noch das der bevorstehenden Zeitwende voll enthiillen wollte.

Erst im Todesbekenntnis vor dem Hohen Rat wire dann dieses
Geheimnis, wenigstens was seine Person anbetrifft, in einem betricht-
lichen Mass geliiftet worden. Das Bekenntnis ist innerhalb der Evan-
gelien-Tradition einzigartig, und wenn in 1 Tim. 6,13 das Bekenntnis
des christlichen Zeugen verglichen wird mit dem herrlichen Bekennt-
nis, welches Jesus vor Pontius Pilatus abgelegt hat?, so ist auch hier
eine Erinnerung aufbehalten, dass Jesus das Martyrium erlitt auf Grund
eines einzigartigen Zeugnisses.

Im Verhor vor der vermutlich inoffiziellen Zusammenkunft des
Hohen Rates® ging es um die Frage, ob Jesus sich fiir den Messias
halte. Schon die Diskussion um den Tempel — Jesus habe gesagt, er
werde den Tempel niederreissen und in drei Tagen wieder auf-
bauen —, hat die Messiasfrage zum Hintergrund ?. Nach dem Nathan-
spruch 2 Samuel 7 wird ja der Messias den Tempel bauen, der dem
Ko6nig David verwehrt wurde. Da die Zeugen sich widersprachen,
fragte der Hohepriester Jesus direkt : « Bist du der Messias, der Sohn
des Hochgelobten ? » Jesus bejahte : « Ich bin es » (Mark. 14,62). Aber
dieses Ja wire an sich kein Grund gewesen, ihn der Listerung zu
bezichtigen. Messianische Anspriiche galten im Judentum keineswegs
als Listerung. Der Fiihrer des Aufstandes vom Jahr 135, Bar Kochba,
gab sich als Messias aus und wurde gerade deswegen von fithrenden
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Kreisen des Judentums unterstiitzt. Weil das Ziel messianischer Bewe-
gungen in der Regel die Befreiung Israels von der romischen Ober-
herrschaft war, galten deren Anfiihrer bei den Juden als Freiheits-
kimpfer. Die Rémer hingegen, unter deren Besetzung das Land stand,
sahen in solchen Leuten Hochverriter und machten in den meisten
Fillen kurzen Prozess mit ihnen. Jesu Messiasbekenntnis hitte also
vor dem jiidischen Hohen Rat die Reaktion, die folgte, nicht erklirlich
machen konnen. Anderseits ist verstindlich, dass die Romer Jesus ver
urteilten, nachdem er ihnen als Fiihrer einer messianischen Bewegung
ausgeliefert worden war. Fiir sie, die einen andern als den politisch-
aufstindischen Messianismus gar nicht kannten, waren jiidischer Mes-
sianismus und Feindschaft gegen Rom eins. Die Inschrift, die Pilatus
iiber dem Kreuz Jesu anbringen liess, bestitigt denn auch, dass Jesus
als Messias (d.h. als « Kénig der Juden » im Sinne des religiosen
Anspruchs) verurteilt worden ist. Es ist nicht ausgeschlossen, dass die
Ankliger auch die Vorginge beim Einzug Jesu am Palmsonntag als
Indiz angefithrt haben.

Jesus hat demnach mit seinem Messiasbekenntnis den Juden das
Argument in die Hand gegeben, welches ihnen ermdéglicht hat, seine
Hinrichtung durch die rémische Besetzungsmacht herbeizufiihren. Aber
warum wollten sie ihn verurteilt haben ? Warum zerriss der Hohe-
priester sein Kleid und bezichtigte Jesus der Gotteslisterung (Mark.
14,63 £.) ? Die Erklirung dafiir kann nur in der zweiten Aussage
gefunden werden, die Jesus seinem Messiasbekenntnis beifiigte : « Thr
werdet sehen den Menschensohn sitzen zur Rechten der Kraft und
kommen mit den Wolken des Himmels... » (Mark.14,62). Die Erhé-
hung zur Rechten Gottes im Himmel gehért, trotz Psalm 110, nicht
zur traditionellen Messias-Theologie. Psalm 110 enthilt ein altes Inthro-
nisationsritual des Konigs. Moglicherweise nahm der Konig bei seiner
Amtseinsetzung seinen Platz neben der Lade Gottes ein 1. Aber Jesus
identifiziert sich mit dem Menschensohn von Dan. 7,13, d.h. mit einer
himmlischen Gestalt. Ja noch mehr : Er wird sitzen zur Rechten dessen,
der im Himmel regiert, d.h. er wird erhoht sein in eine Gott-gleiche
Stellung. Seit der Versuchung der Schlange — « Ihr werdet sein wie
Gott » (1 Mose 3,5) — ist ein solcher Anspruch fiir jiidische Ohren die
Ursiinde, der Wahnwitz des Menschen, der Gott gleich sein will 1. Das
war die todeswiirdige Léisterung! Wenn Gott sich nicht zu Jesus
bekannt hitte, indem er ihn von den Toten auferweckte, dann wire der
Hohepriester im Recht gewesen.

Man hat das Bekenntnis Jesu und den Bericht Mark. 14,53 ff. schon
mehrmals kritisch angezweifelt. Nur blieb in solchen Fillen immer
unerklérlich, warum Jesus denn tiberhaupt gekreuzigt worden ist. Man
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hat etwa geltend gemacht, dass Jesus in pharisdischen Kreisen Gegner
hatte, weil er mit Zollnern und Siindern Gemeinschaft hielt. Aber diese
Gegnerschaft spielte im Prozess Jesu keine nachweisliche Rolle, und
iiberdies hitten die Romer, die ja auch zu den « Siindern » gehorten,
in diesem Fall schwerlich fiir die Phariséier Partei genommen 2, Erklar-
lich wird die Kreuzigung Jesu nur, wenn wir den Bericht des Markus
in seinen Grundziigen als historisch akzeptieren. Der Hohe Rat hielt
Jesus der (im Angesicht des Hohepriesters ausgesprochenen !) Gottes-
listerung fiir schuldig und betrieb deshalb seine Hinrichtung, denn auf
Gottesldsterung stand die Todesstrafe. Man erstrebte zweifellos auch
die Kreuzigung — vgl. Mark. 15,13 —, weil der, der am Holz hingt,
verflucht ist (5 Mose 21,23) und nach ihrer Erwartung fiir keinen
Juden mehr eine Versuchung bedeuten wiirde. Aber mit einer Klage,
Jesus habe gesagt, er werde zur Rechten Gottes sitzen, wiren sie beim
romischen Gericht nicht angekommen. Aus diesem Grund nahmen sie
das messianische Selbstzeugnis Jesu zum Vorwand, um ihn als Haupt
‘einer messianischen Erhebung auszuliefern. In diesem Fall durften
sie mit einer sehr raschen Verurteilung durch die rémische Militir-
macht rechnen, wie es denn auch geschehen ist.

Das Doppelbekenntnis Jesu, das ein messianisches Selbstzeugnis
enthilt und die Ankiindigung seiner baldigen, himmlischen Erhchung
« zur Rechten Gottes », diirfte aber noch aus einem andern Grund
historisch sein: Das Bekenntnis zu Jesus, dem Messias, und das
Bekenntnis, dass Gott ihn erhéht hat zu seiner Rechten, steht, soweit
wir feststellen kénnen, am Anfang der christlichen Bekenntnisbildung,
so etwa in der sehr alten Formel Rém. 1,3 f. :

(Das Evangelium von Jesus) dem Sohn (Gottes),

der aus dem Samen Davids hervorgegangen ist nach dem Fleisch,

der eingesetzt ist zum Sohne Gottes voll Macht nach dem Geist der Heiligkeit,
kraft der Auferstechung von den Toten.

Es ist nicht einzusehen, wo diese Bekenntnisbildung sonst ihren
Ursprung haben konnte.

III. Die judenchristliche, messianische Gemeinde des Urchristentums

Wie stellte sich die Situation dar in der Zeit nach Jesu Tod ?
Unmittelbar nach der Kreuzigung herrschte im Jiingerkreis Resigna-
tion. « Wir hatten gehofft, dass er Israel erlésen werde », bekennen
die Emmaus-Jiinger (Luk.24,21). Aber die Erscheinungen des Auf-
erstandenen fithren einen volligen Umschwung herbei. Gott hat sich zu
dem Gekreuzigten bekannt. Gott hat ihn auferweckt und erhéht. Wenn
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Petrus in seiner Pfingstpredigt sagt: « Gott hat ihn zu einem Herrn
und Messias gemacht » (Apg. 2,36), so ist die Meinung, dass Jesus
erst jetzt, auf Grund seiner Erhohung, die Konigsherrchaft empfangen
hat, die ihm bei seiner Taufe verheissen worden war.

Die erste Gemeinde, die sich in Jerusalem sammelte, war in ihrer
Zusammensetzung eine ausschliesslich judenchristliche, in ihrer theo-
logischen Ausrichtung eine messianische Gemeinde. Letzteres ergibt
sich schon daraus, dass der Messias-Name, den Jesus selber in seiner
Verkiindigung nicht verwendet hatte, sich nun dermassen durchsetzte,
dass er spiter auch von den Heidenchristen iibernommen wurde,
obschon diese ihn nicht verstanden und zum Eigennamen machten.
« Christus » ist aber griechische Form fiir « Messias » und hat titulare
Bedeutung, es ist der von Gott zum Kénig Israels « Gesalbte », d.h.
der, dem Gott dieses Konigtum verlichen hat. So an der erwihnten
Stelle Apg. 2,36, oder Apg. 3,20 : Der « fiir euch bestimmte Messias
Jesus ».

Messianische Gemeinde heisst aber : Messianische Ereuerung des
Judentums, die in der Erwartung geschieht, dass ganz Israel sich
bekehre, und dass der Messias komme und das Reich fiir Israel auf-
richte. Die Urgemeinde dachte nicht entfernt daran, sich vom Juden-
tum zu lésen. Das Judenchristentum hat sich selbst nicht vom Juden-
tum getrennt, sondern es war die Synagoge, die um das Jahr 80 herum
die judenchristliche Gemeinde ausstiess und mit einem Fluch belegte.
Petrus war der eigentliche Missionar des Judenchristentums, das wird
auch durch Gal. 2,7 bestitigt. Aber als die Gemeinde sich konsolidiert
hatte, wurde der Herrenbruder Jakobus ihr erster Bischof. Jakobus
war Nachkomme Davids, und weil die messianische Gemeinde dem
Samen Davids verheissen ist, konnte ihr Oberhaupt nur ein Davidide
sein. Im Jahre 107 wurde, nach Hieronymus, ein Bischof Simon als
Davidide gekreuzigt. Wir diirfen also annehmen, dass auch die Nach-
folger des Jakobus aus der Familie Davids gewihlt wurden. Jakobus
selbst erlitt um 65 den Mirtyrertod. Da damals auch der Krieg sich
anbahnte, floh die Gemeinde ins Ostjordanland, dorthin, wo David
geflohen war, als Absalom ihm nachstellte. Nachfolger des Jakobus
wurde Simon bar Klopas, ein Vetter des Jakobus, also auch ein
Davidide. Mit dem im Jahr 107 gekreuzigten Bischof Simon wird er,
wegen der sehr langen Zeitspanne, nicht identisch sein. Er leitete die
Flucht nach Pella, zog dann aber nach dem jiidischen Krieg mit einer
kleinen Gruppe wieder nach Jerusalem zuriick, weil ja dort der Mes-
sias erwartet wurde. Leider wissen wir iiber die spiteren Schicksale
der judenchristlichen Gemeinde nur sehr wenig. Juden und Rémer ver-
folgten sie. Die westliche Grosskirche liess sie im Stich und masste sich

159



bald selber an, das erneuerte Israel zu sein 3. Sicher ist jedoch, dass
das Judenchristentum sich im Ostjordanland bis ins vierte Jahrhun-
dert gehalten hat.

Einig waren sich alle Judenchristen darin, dass sie Juden und
Christen in einem sein wollten. Anderseits gab es unter ihnen auch
verschiedene Gruppierungen. Aus Apg. 15,5 und Gal. 2,12 kénnen wir
entnehmen, dass es eine streng judaistische Richtung gegeben hat,
welche von den Heiden, die sich bekehrten, die Beschneidung verlag-
ten. Petrus scheint demgegeniiber eine mildere Auffassung vertreten
zu haben. Aus den spiteren Pseudoklementinen kénnen wir entneh-
men, dass judenchristliche Missionare im Missionsgebiet des Paulus
wirkten und seine Gemeinden zur Bescheidung anhielten. Wahrschein-
lich sind die Leute, welche die Galater zu ihrem « Abfall » (Gal. 1,6)
verleitet hatten, solche Missionare gewesen !*. Die Spannungen, die
auf diese Weise entstanden waren, suchte man im sog. Apostelkonzil
(Apg. 15) zu losen. Das Neue Testament enthilt auch judenchristliche
Schriften, wie Jakobusbrief, Judas- und 2. Petrusbrief (leztere aller-
dings einem spiten, wohl westlichen Judenchristentum angehérend).
Auch der Hebrierbrief stammt aus judenchristlich-hellenistischen Krei-
sen. Eine Besondere Stellung nimmt der erste Petrusbrief ein, der nach
seiner Adresse an ein christliches Diasporajudentum in Kleinasien
gerichtet ist 1. Aus einigen Stellen ergibt sich jedoch, dass die Brief-
empfinger urspriinglich Heiden waren (2,9f., 4,3f.). Demnach ist
anzunehmen, dass der Brief an Proselytenchristen gerichtet ist, die im
urspriinglich paulinischen, dann juden-christlich gewordenen Missions-
gebiet in der Provinz Asia wohnten 6.

In jenen Tagen nach Ostern, da hatten die Jiinger den Herrn gefragt:
«Herr, wirst du in dieser Zeit das Reich fiir Israel wieder aufrichten?»
(Apg. 1,6). Das Ziel der messianischen Erwartung ist und bleibt die
Wiedergeburt Israels. Als Jesus von der Erde weggenommen wurde,
sagen die zwei Zeugen : « Dieser Jesus wird ebenso kommen wie ihr
ihn habt zum Himmel auffahren sehen ». Nach den prophetischen
Bildern Ez. 43 und Sach. 14,4 wird der Kommende vom Olberg her
einziehen, um im Tempel seinem Volk fiir immer gegenwirtig zu sein.
« Parusie » heisst an sich nicht Wiederkunft, sondern Anwesenheit,
Gegenwart. So gewiss Christus « kommen » wird, um sich seinem
Volk zu offenbaren, so liegt doch die eigentliche Bedeutung des
Begriffs im Zustindlichen, d.h. in der nachherigen dauernden Gegen-
wart des Christus bei seinem Volk. « Dies ist die Stiitte meines Thrones,
die Stitte meiner Fussohlen, wo ich inmitten der S6hne Israels auf ewig
wohnen will » (Ez. 43,7), und : « Meine Wohnung wird bei ihnen sein
und ich werde ihr Gott sein, und sie werden mein Volk sein » (Ez.
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37,27 vgl. Jer. 30,22 ; Sach. 8,3). Die judenchristliche Gemeinde sam-
melt sich in Jerusalem. Téglich versammelt sie sich im Tempel. Das
judenchristliche Gemeindeverstindnis ist an Jerusalem orientiert, denn
die Stadt ist nicht nur Ausgangspunkt der Mission, sondern Ziel der
Erwartung. In Jerusalem hat Christus sich geoffenbart, hier hat er
seinen Geist ausgegossen, hier weiss die Gemeinde, dass er, wenn auch
noch verborgen, nahe ist. In Hebr. 12,22 {. : heisst es :

Ihr seid gekommen zu dem Berg Zion und zu der Stadt des lebendigen
Gottes, dem himmlischen Jerusalem, und zu Zehntausenden von Engeln, zur
Festversammlung und Gemeinde der Erstgeborenen, die in den Himmeln auf-
geschrieben sind, und zu dem Richter, dem Gott aller, und zu den Geistern der
vollendeten Gerechten, und zu dem Mittler des neuen Bundes, Jesus, und zu
dem Blut der Besprengung, das michtiger redet als das Abels.

Die Erstlingsgemeinde, d.h. die Gemeinde des wiedergeborenen
Israel, als Festversammlung auf dem Gottesberg Zion, wo Gott mit
seinen Engeln gegenwirtig ist | Das Bild der Festversammlung stammt
aus Jeremia 31. Durch den Mittler Jesus, der sich selbst geopfert hat,
ist der Bund wieder hergestellt und Jerusalem ist die Stitte, wo das
heilige Volk zu Gott und zur himmlischen Welt hinzutreten kann.

Als das erneuerte, heilige Bundesvolk versteht auch der 1. Petrus-
brief die Gemeinde :

Zu ihm tretet hinzu, dem lebendigen Stein, der von den Menschen zwar
verworfen, vor Gott aber auserwiihlt, kostbar ist, und lasst euch auch selbst
wie lebendige Steine aufbauen als ein geistliches Haus zu einer heiligen Prie-
sterschaft, um geistliche Opfer darzubringen, die Gott angenehm sind durch
Jesus Christus ! Denn es steht in der Schrift: « Siehe, ich lege in Zion einen
auserwiihlten, kostbaren Eckstein, und wer an ihn glaubt, wird nicht zuschan-
den werden ». Euch nun kommt sein kostbarer Wert zugute, die ihr glaubt...
Ihr seid «das auserwihlte Geschlecht, die konigliche Priesterschaft, das heilige
Volk, das Volk des Eigentums, damit ihr die herrlichen Taten dessen verkiin-
digt, der euch aus der Finsternis zu seinem wunderbaren Licht berufen hat...

1 Petr. 2,4 ff.

Zwei Motive sind hier aufgenommen : Das « Haus » Gottes, wel-
ches Gott nach 2 Sam. 7 durch den Messias bauen wird, und das hier
nun in dem Volk gesehen wird, das als geistliches Haus erbaut wird
und dessen Eckstein Christus ist, und dann der Gedanke des Bundes,
der so ausgedriickt wird, dass die Kennzeichnung des Bundes in
2 Mose 19,5-6 jetzt auf die heilige Gemeinde iibertragen wird (2,9),
die sich um den in Zion gelegten Eckstein erbaut.

In seiner Pfingstpredigt sagte Petrus zu den im Tempel versam-
melten Juden: « Euch gilt die Verheissung und euren Kindern und
allen in der Ferne, so viele der Herr unser Gott herbeirufen wird »
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(Apg. 2,39). Die Heimkehr des Diasporajudentums war immer schon
als Zeichen der messianischen Zeit angesehen worden (Jes. 11,11 ff.,
43,5-7 ; 60,4 ; Zeph. 3,19-20 ; Sach. 10,8 ff. u.a.). Die Parther, Meder,
Elamiter etc., iiber die sich an Pfingsten der Geist ergoss, waren Juden
und Proselyten, allenfalls Halbproselyten (sog. « Gottesfiirchtige »),
jemand anderes hitte im Tempelbezirk gar nicht Eingang gefunden.
Nicht die paulinische Heidenmission steht hier im Blickfeld, sondern
die Wiedervereinigung der in alle Lidnder und Sprachen zerteilten
Stimme Israels, zu welchen allerdings der Zustrom der Proselyten als
Erfiillung messianischer Verheissung hinzugehort. Die Geistausgies-
sung an Pfingsten wird verstanden als Erfiilllung der Weissagung Joel
3,1-5. Dort heisst es, dass « alles Fleisch » den Geist empfingt, womit
gemeint ist, dass das ganze Volk mit dem Geist erfiillt wird, nicht nur
dieser oder jener einzelne Prophet. Es ist aber an das ganze Volk
Israel gedacht. Eine andere Auslegung ist nach dem Kontext unmég-
lich (vgl. auch Jes.44,3; Ez. 39,29 ; Sach.12,10). Wichtig ist die
Stelle Apostelgeschichte 3,18 ff. :

« Gott hat so erfiillt, was er durch den Mund aller Propheten vorverkiindet
hat, dass, nimlich sein Messias leiden werde. Tut also Busse und bekehrt
euch, damit eure Siinden getilgt werden, damit die Zeit der Erquickung vom
Angesicht des Herrn komme und er den fiir euch bestimmten Messias Jesus
sende. Thn muss der Himmel aufbehalten bis zur Zeit der Wiederherstellung
alles dessen, was Gott durch den Mund seiner Propheten verkiindet hat... »

Durch den Mund aller Propheten » diirfte hier den Sinn haben :
Aus dem Gesamtzeugnis der Propheten, wobei vielleicht an Sach. 13,7
oder an Jes. 53 gedacht ist. Das Leiden Christi, sein Tod am Kreuz, war
vorausgesagt, wie es auch 1 Petr. 1,11 heisst, dass Gott « die auf Chri-
stus wartenden Leiden und die darauf folgende Herrlichkeit vorher
bezeugte ». Die Notwendigkeit des Leidens erklirt, warum Jesus das
messianische Reich fiir Israel in der Zeit seines irdischen Wirkens
nicht herbeigefiihrt hat. Nun aber ist die Auferweckung und Verherr-
lichung des Gekreuzigten geschehen. Petrus weist in seiner Rede vor
dem obenstehenden Textabschnitt hin auf die vor den Augen seiner
Zuhérer erfolgte Heilung eines Lahmen. « Weil wir an seinen Namen
glauben, hat sein Name den Mann, den ihr seht und kennt, kriftig
gemacht, und der durch ihn gewirkte Glaube hat ihm vor euer aller
Augen Gesundheit gegeben » (Apg. 3,16). Die Heilung war somit ein
Zeichen, dass Christus Macht hat, zu heilen und zu retten. Also soll
nun das ganze Volk an den Namen Christi glauben, auf dass seine
Macht an ihnen allen offenbar werde. Dann néimlich, wenn das Volk
Busse tut und sich von seiner Siinde befreit, wird die Zeit der Erquik-
kung kommen, d.h. die messianische Heilszeit, die Zeit der Wieder-
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geburt Israels. Dann wird Gott den « fiir euch », d.h. fiir Israel,
bestimmten Messias Jesus senden. Was schon im Alten Testament
gesagt ist, dass das Reich nur einem heiligen Volk zuteil wird, wel-
ches sich bekehrt, wird hier neu verkiindet. Ganz dhnlich ist in Apg.
2,38 die Erfiillung der Verheissung von der Busse des Volkes abhingig
gemacht. Der Ilimmel muss Christus aufbehalten bis zur Zeit der
Wiederherstellung alles dessen, was Gott durch die Propheten ver-
kiindet hat. Der Ausdruck « Apokatastasis » (Wiederherstellung) ist
das Substantiv zu dem griechischen Verbum apokathistanein in 1,6 :
« Wirst du das Reich fiir Israel in dieser Zeit wieder herstellen » und
meint dasselbe, denn dieses Reich ist das, was die Propheten voraus-
gesagt haben. Wie mehrmals im Alten Testament wird auch Apg. 3,25
beigefiigt, dass die Wiederherstellung Israels auch den Vélkern zum
Segen werden soll.

Die Rede Apostelgeschichte 3 zeigt die urchristliche Wiederkunfts-
erwartung im Kontext der judenchristlichen, messianischen Theologie
und der alttestamentlichen Prophetie, welche dieser zugrunde liegt.
Sie bestitigt, dass vom Kommen Christi nicht anders geredet werden
darf denn im Zusammenhang mit der Zukunft Israels, d.h. mit der
Bekehrung des Volkes Gottes und der Wiederherstellung des Reiches
fiir Israel. Wie im Alten Testament, so gibt es auch in urchristlicher
Zeit keine messianische Hoffnung, die nur Hoffnung auf das « Kom-
men » des Messias wire und nicht zugleich Hoffnung fiir das Volk,
fiir Israel. Losgelost von dieser biblischen Voraussetzung wird die
Parusieerwartung unrealistisch. Wer von « Hoffnung fiir die Welt »
in Jesus Christus redet, darf — von der Bibel her gesehen — Israel
nicht ausklammern. Die messianische Verheissung ist diesseitig, irdisch.
Sie ist Ankiindigung einer Zeit des Friedens und der Gerechtigkeit fiir
die Welt. Aber es hat Gott gefallen, ob wir das fassen kénnen oder
nicht, den Friedensbringer aus dem Volk Israel hervorgehen zu lassen
und sein Reich unlésbar mit der Heimkehr und Wiedergeburt dieses
Volkes zu verbinden.

Wie hat man sich die Wiederkunft Jesu Christi wohl gedacht ? Die
Zukunftsprophetie im Alten Testament ist Bildrede, aber sie weist
doch auf Jerusalem hin, auf wunderbare Machterweisungen Gottes
und darauf, dass der Herr bei seinem Volk sein wird. Man erwartet,
dass Christus sich offenbaren wird (1 Petr.1,13), dass er erscheint
(2 Thess. 2,8), wie er nach seiner Auferstehung den Zeugen schon
erschienen ist (Apg.13,31). Nach 1XKor. 15 erschien er zuerst dem
Petrus, dann den Zwolfen, dann mehr als fiinfhundert Briidern auf
einmal. In Analogie zu diesen Erscheinungen kénnte man sich die
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Parusie als eine Erscheinung vor dem Volk, vielleicht als eine Folge
von Erscheinungen des Auferstandenen, denken. Seine Offenbarung
bezeugt seine Gegenwart. Vor allem ist die Abendmahlsfeier der Ort,
wo die Gemeinde den Herrn gegenwirtig weiss. Beim letzten Mahl
hatte Jesus den Jingern verheissen, dass er mit ihnen essen und trin-
ken werde in seinem Reich (Mark. 14,25), und nun ist auffillig, wie
viele der Erscheinungen des Auferstandenen beim Mahl erfolgten. Den
Emmausjlingern offenbarte er sich beim Brotbrechen (Luk. 24,31). In
Apostelgeschichte 1,4 heisst es, dass der Auferstandene mit den Jiin-
gern « das Salz nahm » — ein Ausdruck fiir Tischgemeinschaft. Apo-
stelgeschichte 10,41 sagt Petrus : « Wir, die wir mit ihm gegessen und
getrunken haben nach seiner Auferstehung von den Toten ». In Mark.
16,14 heisst es : « Spiter offenbarte er sich den Elfen selbst, wihrend
sie zu Tisch lagen ». Joh. 21,12 berichtet ebenfalls von der Mahlge-
meinschaft des Auferstandenen mit den Jiingern. Nach dem apokry-
phen Hebrierevangelium erschien Jesus auch dem Jakobus beim Brot-
brechen. In die Abendmahlsliturgie gehorte, wie die judenchristlich
gepriagte « Didache » zeigt, der Gebetsruf: « Herr, komm ! Mara-
natha ».

Nach der Darstellung der Apostelgeschichte beschrinkten sich die
Zwolf auf die Judenmission im jiidischen Land. Jesus hiess sie nach
Apg. 1,8, seine Zeugen zu sein «in Jerusalem und in ganz Judida und
Samarien und bis ans Ende der Erde ». Das griechische Wort, das hier
mit « Erde » iibersetzt ist, hat im Griechischen einen Doppelsinn, es
heisst « Erde », aber auch « Land ». In der griechischen Bibel wird es
stets verwendet, wenn von dem Land die Rede ist, das Gott seinem
Volk gegeben hat (2 Mose 20,12 ; 5 Mose 4,40 ; 5,31 ; Jos. 1,2 ; Ps. 85,2 ;
Ez. 36,17 ; 47,13 u. 6.). In heilsgeschichtlichen Zusammenhingen ist
mit dem « Land » immer Israel gemeint, das Land der Verheissung. Es
ist also nicht ausgeschlossen, dass Lukas den Doppelsinn des Ausdruckes
bewusst verwendet hat, und dass Apg. 1,8 zu lesen wire : « In Jeru-
salem und in ganz Judda und in Samarien und bis an die Grenzen des
Landes ». In Apg. 13,47, wo sich der Ausdruck auf die Heidenmission
des Paulus bezieht, wire anderseits aus dem gleichen Wort der Hinweis
auf die Weltmission zu lesen. Jedenfalls wiirde in Apg. 1,8 die Uber-
setzung « Land » genau dem Missionsweg der zwolf Apostel entspre-
chen, den diese nach Lukas gegangen sind. In Apg. 9,31 heisst es, dass
die Gemeinden in ganz Judia, Galilia und Samaria Ruhe hatten. Das
war der Abschluss der Mission im jiidischen Land. Petrus visitierte alle
diese Gebiete und begab sich daraufhin nach Lydda, Joppe und
Caesarea. Das sind Gebiete, die nach Ez. 47,13 ; Obad. 14 ff. in der
messianischen Zeit zum Lande hinzukommen sollten . Die Saronebene
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fillt ihm zu, was Jes. 65,10 entspricht. In Caesarea wird Cornelius mit
seinem Haus getauft. Das ist (wie schon die Taufe des Athiopiers Apg.
8,26 ff.) weniger der Beginn der Heidenmission als vielmehr der
Abschluss der Judenmission, zu welcher nach den messianischen Weis-
sagungen gehort, dass auch Heiden herzukommen und sich zum Gott
Israels bekehren (Jes.11,10; 14,1-2; 55,5; 60,3; Zeph.3,9; Sach.
8,20-23 ; 14,16). Der dthiopische Kémmerer war in Jerusalem gewesen,
um anzubeten (Apg. 8,27), Cornelius war gottesfiirchtig und hielt die
judischen Gebetszeiten, auch gab er dem jiidischen Volk Almosen
(Apg. 10,1-4.22). Beide waren somit bereits sog. « Gottesfiirchtige »
oder Halbproselyten gewesen, die an der jiidischen Gottesverehrung
teilgenommen hatten.

Sicher wusste auch Lukas, dass die Zwolf, soweit sie noch lebten,
spater auch in Gebieten ausserhalb Palistinas wirkten. Aber es ist
kaum ein Zweifel, dass er davon absichtlich nichts sagt. Mit der Ver-
kiindigung des Christus im ganzen jiidischen Land hatten sie ihren
heilsgeschichtlichen Auftrag erfiillt. Das Volk aber hatte ihren Buss-
ruf abgelehnt, auch wenn eine Minderheitsgemeinde aus ihrer Pre-
digt hervorgegangen war. Bereits mit Apg.4 beginnt der jiidische
Widerstand, ausgehend von denjenigen, die Jesus getotet hatten. In
Apg. 12 ist es dann der Konig Herodes Agrippa I, der einen der Apo-
stel totet und den Petrus zur Flucht aus Jerusalem zwingt. Herodes
wird als ein Herrscher geschildert, der sich von den Heiden als Gott
verehren liess (Apg. 12,22), also eine antichristliche Gestalt. Indem
dieser in Jerusalem triumphiert, wogegen die Apostel getotet oder ver-
trieben werden, ist offenbar geworden, dass das Land sich gegen
seinen wahren Messias entschieden hat. Der zweite Teil der Apostel-
geschichte zeigt das Ringen des Paulus um die jiidische Diaspora.
Uberall sucht Paulus zuerst die Synagoge auf, sogar in Rom geht er
nach Apg. 28,17 ff. nur zu den Juden. Die definitive Hinwendung des
Paulus zur Heidenmission — die, historisch gesehen, fiir Paulus wohl
schon friither erfolgt war —, geschah aus der Sicht des Lukas end-
giiltig erst jetzt (Apg. 28,28), nachdem seine Mission in der Diaspora
am jiidischen Widerstand gescheitert war.

Im Jahr 70 wurde die Stadt Jerusalem von den Rémern zerstort,
wie Jesus ihr angedroht hatte (Mark.13,2). In den Jahren 132-135
erfolgte der zweite jlidische Aufstand. Die Juden wurden aus dem
Land vertrieben. Jerusalem wurde als heidnische Stadt wieder auf-
gebaut. Auf dem Tempelplatz stand ein Heiligtum, in dem Zeus und
der romische Kaiser angebetet wurden. Bis zum Jahr 1967 waren nach-
her die « Zeiten der Heiden » (Luk. 21,24), da Zion dem Volk Gottes
entrissen war.
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IV. Messias und Menschensohn

Die obenstehende Darstellung beschrinkte sich auf die Geschichte
des jiidischen und judenchristlichen Messianismus.

Es ist aber zu sagen, dass sich in den Evangelien neben der messia-
nischen Uberlieferung eine Menschensohn-Theologie findet, die in
wesentlichen Aspekten weit iiber die alttestamentliche Messias-Erwar-
tung hinausgeht.

Die Menschensohn-Spriiche der Evangelien sind allerdings von der
historischen Kritik heftig umstritten. Bei manchen wird man auf spi-
tere Interpretation schliessen miissen, bei andern lisst sich die Zuriick-
fiihrung auf Jesus nicht zwingend bestreiten. P. Vielhauer meinte aller-
dings, alle seien unecht, weil die fiir Jesus charakteristische Reich-
Gottes-Predigt nie mit Menschensohn-Aussagen verbunden ist. Sehen
wir jedoch, dass Jesu Reichspredigt bewusst verhiillend ist, dann ver-
stehen wird, warum sie weder direkte Messias-Aussagen, noch direkte
Menschensohn-Aussagen enthélt. Das schliesst jedoch nicht aus, dass
Jesus, wie die Evangelien sagen, im Kreis seiner engsten Vertrauten
weitergehende Aufschliisse iiber seine Person und iiber seine Sendung
gegeben hat. Die Ansicht ist mit guten Griinden vertretbar, dass sowohl
die Messias-Theologie, wie die Menschensohn-Theologie, die ersten
Interpretationen der Reich-Gottes-Botschaft Jesu in der Jiingerge-
meinde gewesen sind, und dass beide Interpretationen im Ansatz auf
Jesus selbst zuriickgehen — vor allem auf sein Todesbekenntnis, aber
doch auch auf Jesusworte, die im Jiingerkreis in bestimmten Situatio-
nen gesprochen worden waren 8,

Das Judentum kannte zwei Auffassungen vom « Menschensohn ».
Nach der einen war der Menschensohn der Urmensch, d.h. der erste
Mensch, Adam. Diese Lehre ist dann auch von Paulus aufgenommen
worden. Nach der andern, die von Daniel 7,13 herkommt, ist der Men-
schensohn eine eschatologische, himmlische Gestalt, die « kommt » auf
den Wolken des Himmels. An diese zweite Auffassung kniipfen meh-
rere Menschensohn-Worte der Evangelien an, so auch das Todesbe-
kenntnis Jesu Markus 14,62. Das Menschensohn-Bild der Evangelien
— umfassend authentische Jesus-Worte und Jiinger-Interpretation —
lasst sich etwa folgendermassen umschreiben : Jesus wusste sich in
seiner Gegenwart bestimmt, das Leiden des Gottesknechtes zu erfiillen,
aber er wusste sich zugleich als der kiinftige, eschatologische Men-
schensohn, der in Daniel 7,13 geweissagt ist. Im Bekenntnis vor Kai-
phas Mark. 14,62 hat er seine bevorstehende himmlische Erhshung
durch das aus Psalm 110 stammende Bild vom Sitzen zur Rechten
Gottes noch nachdriicklich hervorgehoben.
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Aber was bedeutet das « Kommen » des Menschensohnes ? Daniel
7,18-14 heisst es : « Und siehe, auf den Wolken des Himmels kam einer
wie ein Menschensohn und gelangte zu dem Hochbetagten und
wurde vor ihn gebracht. Thm wurden nun Macht und Herrlichkeit und
die Konigsherrschaft gegeben. Alle Vélker, Nationen und Sprachen
sollen ihm dienen. Seine Herrschaft wird eine ewige Herrschaft sein ».
Man beachte, dass das Kommen des Menschensohnes nicht ein Kom-
men auf die Erde ist, sondern ein Kommen im Himmel. Der Menschen-
sohn kommt, indem er aus seiner Verborgenheit hervortritt und seine
himmlische Herrschaft iibernimmt. Daniel 7,13-14 ist eine Erhshungs-
und Inthronisationsaussage. Der Vorgang spielt im Himmel. Das Sehen
Daniels ist ein visionidres Schauen, er sieht, was ihm geoffenbart ist 18,

Das gilt auch fiir die auf Jesus zuriickgehenden Menschensohn-
Worte. Die Aussage Luk. 18,8 beispielsweise — « wird der Menschen-
sohn, wenn er kommt, auch Glauben finden auf Erden » — hat nur
einen Sinn, wenn mit dem Kommen die himmlische Erhohung und
Herrschaft gemeint ist. Wird er Glauben finden bei den Menschen,
wenn er von ihnen genommen und in die himmlische Herrschaft
erhoben sein wird ? Wohl nicht auf Jesus, sondern auf eine spitjii-
disch-apokalyptische Gerichtsschilderung geht Mark. 13,25-28 zuriick'.
Man wird « den Sohn des Menschen auf den Wolken kommen sehen
mit grosser Macht und Herrlichkeit. Und dann wird er die Engel aus-
senden und die Auserwihlten verammeln von den vier Winden her,
von dem Ende der Erde bis zum Ende des Himmels ». Aber auch hier
handelt der Menschensohn im Himmel, er geht nicht zu den Menschen,
sondern er ldsst seine Auserwihlten durch seine Engel holen, aus den
irdischen wie aus den himmlischen Riumen. Von der Erde aus gesehen
handelt es sich um eine Entriickung, wie sie Paulus 1 Thess. 4,17
beschreibt : « Darauf werden wir, die wir noch leben und iibriggeblie-
ben sind, mit ihnen zusammen auf Wolken dem Herrn entgegen in die
Luft entriickt werden und so immerdar mit dem Herrn sein ».

Allerdings bedeutet das Kommen Zuwendung zur Welt, Aktivitit,
gottliches Handeln inbezug auf die Welt. Der Kommende verbirgt sich
nicht in den Himmeln, sondern offenbart sich durch sein Handeln, so
wie schon im Alten Testament vom Kommen des Herrn die Rede ist,
wie etwa 5 Mose 33,2

Der Herr kam vom Sinai

und glinzte ihnen auf von Seir

er strahlte auf vom Gebirge Paran
und nahte von Meribar-Kades

zu seiner Rechten brennendes Feuer.
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Das Bild von der Wolke, in welcher der Herr kommt, stammt aus
der Sinai-Tradition, die berichtet, dass Gott seinem Volk in einer Wolke
nahe war. Das Bild wird in eschatologischem Zusammenhang etwa auf-
genommen Jes. 4,5

Der Herr wird kommen

er wird iiber der ganzen Stitte des Berges Zion

und iiber denen, die sich dort versammeln,

als Wolke weilen bei Tag

und als Rauch und flammender Feuerglanz bei Nacht.

In Offenbarung 14,14 ff. heisst es: « Und ich schaute auf, und
siehe, eine weisse Wolke, und auf er Wolke sass einer, der einem Men-
schensohn #hnlich war... und ein anderer Engel kam aus dem Tempel
heraus und rief dem, der auf der Wolke sass, mit lauter Stimme zu :
Lege deine Sichel an und ernte | » — Mit der Ernte sind nach dem
Zusammenhang gottliche Strafgerichte gemeint, die der Menschen-
sohn vollziehen muss. Um das Endgericht aber handelt es sich hier
noch nicht, denn von diesem wird in der Offenbarung viel spiter die
Rede sein. Allerdings weisen vorausgehende Strafgerichte in der
Geschichte auf das letzte Gericht hin.

Von der jidischen Apokalyptik her drang die Erwartung, dass der
Menschensohn der Richter sei, welcher zuletzt die Welt richten wird,
in die Urgemeinde und ins Neue Testament ein, z.B. Luk. 17,26 {f.,
Joh. 5,27 ff. Unter dem Eindruck beginnender Verfolgung und Kriegs-
drohung machte die werdende Kirche eine eigentliche Welle apoka-
lyptischer Gerichtsprophetie und Gerichtsfurcht durch, vor allem im
Judenchristentum. Ein frithes Beispiel ist die Apokalypse Markus 13,
ein spites 2 Petr. 3,7-10.

In welchen Kreisen die Menschensohn-Theologie ihren urspriing-
lichen Ort hatte, ist schwer zu sagen, weil wir z.B. iiber die Anfiinge
der Gemeindebildung in Galilia nichts wissen. Offenbar aber wurde
diese Theologie im Kreis der hellenistischen Judenchristen®* um Ste-
phanus vertreten. Die Stephanuspredigt Apostelgeschichte 7 zeigt deut-
lich anti-messianische, oder doch anti-zionistische Akzente. Stephanus
wendet sich gegen den heiligen Ort, indem er zeigt, dass Gott dem
Abraham und dem Mose ausserhalb des gelobten Landes erschienen
war, ebenso wendet er sich gegen den Tempel, da — wie er sagt —
der Allerhtchste nicht in Gebiduden lebt, die von Menschenhand erbaut
sind (Apg.7,48). In seiner Todesvision sah Stephanus den erhohten
Herrn : «Ich sehe den Himmel offen und den Menschensohn zur
Rechten Gottes stehen » (Apg.7,56). Was Jesus vor Kaiphas ange-
kiindet hat, ist hier Ereignis. Zweimal redet Stephanus den Erhéhten als
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« Herr », Kyrios, an. Wir haben hier ein Indiz, das der Menschensohn-
Titel, welcher der griechisch sprechenden Welt unverstindlich war,
bei diesen hellenistischen Christen durch den Kyrios-Namen ersetzt
worden ist. Wihrend es Apg. 5,42 von der Apostelgemeinde heisst :
« Sie verkiindigten Jesus als den Messias », heisst es von den Helleni-
sten in Apg. 11,20 : « Sie verkiindigten auch den Griechen das Evan-
gelium von dem Kyrios Jesus ». Sicher wegen ihrer anti-zionistischen
Haltung wurden sie aus Jerusalem vertrieben. Thr Missionszentrum war
nachher Antiochia in Syrien. Ihnen schloss sich auch Paulus an, der
zunichst zusammen mit Barnabas im Auftrag der Hellenistengemeinde
missionierte, dann aber selbstindig wirkte. Auch die paulinische Theo-
logie ist unmessianisch, ja sie bedeutet den eigentlichen Durchbruch
zur Heidenmission und zum heilsgeschichtlichen Universalismus. Und
doch hatte Paulus immer wieder zu ringen mit dem Problem der
Erwihlung Israels. Warum ist das Reich fiir Israel nicht gekommen ?
Hat Gott sein Volk verworfen P Die Antwort auf diese Fragen gibt er
im Romerbrief (Rom. 9-11). Den Israeliten, sagt er, gehort die Sohn-
schaft, die Gegenwart Gottes (im Tempel), der Bund, das Gesetz und
die Verheissungen (Rém. 9,4). Das alles ist nicht aufgehoben. Doch
ist die Verheissung in dieser Zeit nur einem Rest zuteil geworden
(9,27). Nur ein kleiner Teil des Volkes hat sich zum Herrn bekehrt.
Dafiir sind aber Heiden, die nicht Gottes Volk waren, als Sohne des
lebendigen Gottes angenommen worden (9,25). Hat Gott sein Volk
verstossen P « Nein, das sei ferne, Gott hat sein Volk nicht verstossen,
das er zum voraus ersehen hat » (11,1-2). Aber in der gegenwirtigen
Zeit ist das Heil nur einem Teil zuteil geworden (11,5). Die iibrigen
haben sich verstockt, wie die Schrift voraussagte (11,8 ff.). Thre Ver-
stockung wurde den Heiden zur Rettung. Die gliubig gewordenen
Heiden sind gewissermassen wilde Zweige, die in den edlen Olbaum
eingepfropft worden sind, wogegen die verstockten Israeliten mit abge-
hauenen natiirlichen Zweigen verglichen werden. Aber Gott hat die
Macht, abgeschnittene Zweige wieder einzupfropfen. Wenn Gott wilde
Zweige einpfropfen kann, « um wieviel mehr werden diese, die natiir-
lichen Zweige, ihrem eigenen Olbaum (wieder) eingepfropft werden »
(11,24). Das « Mysterium » der unbegreiflichen Verstockung Israels
ist also, dass Gott beschlossen hat, auch den Heiden, die zuvor nicht
Erben der Verheissung waren, das Heil zu gewihren. « Uber Israel ist
einem Teil nach Verstockung gekommen, bis die Vollzahl der Heiden
eingegangen ist » (11,25). Dann wird ganz Israel gerettet werden
(11,26). In diesem Zusammenhang zitiert Paulus eine der bei ihm ganz
seltenen messianischen Verheissungen fiir Israel : « Kommen wird aus
Zion der Erloser, hinwegraffen wird er die Gottlosigkeit von Jakob.
Und dies ist von mir aus der Bund mit ihnen, wenn ich ihre Siinden
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hinwegnehmen werde » (11,26, nach Jer. 31,33 ; Jes. 59,20). Die Ver-
heissung fiir Israel ist demnach nicht endgiiltig aufgehoben. Aber weil
das Gottesvolk dem Evangelium widerstrebte, muss es nun warten, bis
die Fiille der Heiden Zugang zu Gottes Heil gefunden hat. Jetzt ist Zeit
der Heidenmission. Aber einmal wird diese Gnadenzeit fiir die Vélker

zu Ende sein, Israel wird sich wieder heimfinden und seinen Herrn
erkennen.

In dieselbe Richtung weist auch die Darstellung des Lukas in der
Apostelgeschichte. Die Mission der zwolf Jiinger-Apostel ist fiir Lukas
Mission unter den Juden im Lande. Die hellenistische Mission, vor
allem Barnabas und Paulus, wendet sich nachher an die jiidische Dias-
pora und an die sog. « Gottesfiirchtigen », d.h. an Heiden, die sich
bereits dem bildlosen Gottesdienst der Juden genihert hatten, Immer
wieder sucht Paulus die Synagoge auf. Aber dreimal droht er, dass er
sich wegen der Feindschaft der Juden ganz den Heiden zuwenden
wird :

Euch musste zuerst das Wort Gottes gepredigt werden. Weil ihr es aber
abweist und euch selbst des ewigen Lebens nicht wert erachtet, wenden wir
uns an die Heiden, denn so hat uns der Herr befohlen... Apg. 13,46 ff.

Da sie aber widersprachen und Listerungen ausstiessen, sprach er zu ihnen:
Euer Blut komme iiber euer Haupt! Ich trage keine Schuld. Von nun an
wende ich mich ganz an die Heiden ! Apg. 186 f.

.. das Herz dieses Volkes ist verstockt, ihre Ohren sind schwerhorig, ihre
Augen verschliessen sie, dass sie mit den Augen nicht sehen und mit den
Ohren nicht héren, mit den Herzen nicht verstehen noch sich bekehren und
ich sie heile. — So sei euch denn kundgetan, dass das Heil Gottes den Heiden
gebracht wird. Diese werden ihm Gehér schenken. Apg. 28,26 ff.

Das ist die grosse heilsgeschichtliche Wende, die in der Zeit nach
Ostern geschehen ist, als die Mission in Israel scheiterte und der
Apostel Paulus berufen wurde, um den Heiden das gesetzesfreie Evan-
gelium zu predigen. Wahrscheinlich ist die endgiiltige Hinwendung
des Paulus zur Heidenmission schon eher erfolgt, als der Bericht des
Lukas erkennen lisst. Anderseits besitzen wir keine Briefe des Apo-
stels an Juden, wie uns Aufschluss geben konnten, wie weit und wie
lange er sich immer noch um Israel bemiiht hat. Hintergrund seiner
Mission ist die Nichterfiillung der messianischen Hoffnung. Das « Reich
fiir Israel » wurde nicht aufgerichtet. Die Juden selber haben es von
sich gestossen, als sie sich dem Bussruf der Apostel verschlossen und
die Gemeinde verfolgten. Die « Gemeinde der Erstgeborenen » (Hebr.
12,23), d.h. die judenchristliche Gemeinde, stagnierte und erlosch all-
mihlich. Die aus Menschen aller Volker berufene Gemeinde des Leibes
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Christi ist etwas Neues. Paulus spricht in Epheser 3 von einem Myste-
rium, das ihm durch Offenbarung kundgetan worden ist, vom Chri-
stusgeheimnis, « das in friiheren Generationen den Menschen so nicht
kundgetan war, wie es jetzt seinen heiligen Aposteln und Propheten
durch den Geist enthiillt worden ist : dass nimlich die Heiden Mit-
erben, Miteinverleibte und Mitteilhaber der Verheissung in Christus
Jesus durch das Evangelium sind, dessen Diener ich geworden bin kraft
der Gnadengabe Gottes... » (Eph. 8,5 ff. vgl. Rom. 16,25 {.). Eine neue
Offenbarung also, die etwas enthiillt, was zuvor, bei den Propheten
des Alten Testaments, noch nicht erkannt war ! Dieses Neue ist eine
neue heilsgeschichtliche Zeit, die Zeit der Vélkermission. Lukas spricht
von den « Zeiten der Vilker », in welchen Jerusalem den Juden weg-
genommen ist und von Heiden « zertreten » wird... (Luk. 21,24). Selbst
fiir Paulus ist diese neue Erkenntnis nicht von Anfang an dagewesen.
Es ist ein weiter Weg etwa vom frithen 1. Thessalonicherbrief, den der
Apostel noch ganz in der apokalyptischen Erwartung des nahenden
Gerichts geschrieben hat, bis zum Romerbrief, in dem er sich bereits
bewusst ist, dass die ihm aufgetragene Heidenmission etwas vollig
anderes ist als das, was einst die Propheten des Alten Testaments mit
der Hinwendung von Heiden zum erneuerten Jerusalem gemeint haben.
Was etwa Jes. 56,1-8 oder Sacharja 8,20-33 beschrieben wird, ist die
Krénung der messianischen Verherrlichung Israels. Aber jetzt ist Jeru-
salem zerstort, Israel wurde aus dem Land vertrieben, und die
Gemeinde der Unbeschnittenen weiss sich frei vom alttestamentlichen
Gesetz — unmdglich, das als Erfiillung messianischer Prophetie zu ver-
stehen | Jetzt leben wir in einer neuen heilsgeschichtlichen Epoche, in
der Zeit, da Gott sich eine Gemeinde aus allen Volkern sammelt, die
Gemeinde des Leibes Christi, die nicht fiir ein irdisches Messiasreich
berufen ist, sondern zur Teilhabe an der Auferstehungsherrlichkeit
ihres Herrn. Erst in den spiten Briefen ist dem Apostel der volle Ein-
blick in dieses Mysterium geschenkt worden. Man darf daher nicht aus
einem oder aus zweien seiner Briefe ein « System » konstruieren und
darnach messen, was paulinisch sei und was nicht, sondern man muss den
Weg erkennen, den der Apostel durch die Offenbarungen Jesu Christi
gefithrt worden ist. Es ist ein Weg prophetischer Erleuchtung, die, wie
alle Prophetie, geschichtsbezogen ist. Sie ist aufs engste verbunden mit
den Geschehnissen des apostolischen Zeitalters und erhellt das sonst
verborgene Handeln Gottes in dieser Geschichte. Die Jiingergemeinde
in Jerusalem hatte zunichst die baldige Bekehrung ganz Israels, und
damit im Zusammenhang die Parusie Jesu Christi als Offenbarung
seines messianischen Konigtums in seinem Volk erwartet. In den Zei-
chen, die Jesus getan hatte, in den Ereignissen an Ostern und Pfingsten
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war die Erfiillung der messianischen Verheissungen tatsichlich nahe-
geriickt — nahe wie der Ausbruch eines Gewitters, wenn die schweren
Wolken sich schon gesammelt haben, die Blitze aufleuchten und die
ersten schweren Tropfen fallen. Aber Verheissung ist nie Aufweis
eines mechanischen Ablaufes, sie ruft zum Glauben und zur Entschei-
dung. Und Israel hat sich entschieden, gegen Jesus Christus, gegen
die versprochene Gnade. Man darf nicht sagen, dass das, was einmal,
in einer bestimmten heilsgeschichtlichen Stunde, nahe war, immer
nahe sei. Gottes Zeit in seinem Handeln mit uns Menschen wird in der
Bibel mit dem Wort « kairos » bezeichnet, das eine bestimmte, von
Gott bestimmte Stunde des Heils oder des Gerichts bezeichnet. Eine
Gnadenzeit fiir Israel war einst die Zeit des Auszuges aus Agypten
gewesen. Da war Gott seinem Volk nahe und bezeugte sich ihm auf
wunderbare Weise. Eine besondere Gnadenzeit fiir Israel war auch die
Zeit Jesu und der Apostel. Aber diese Stunde ging ungehort voriiber.
Die Mission der Apostel endete in einer Katastrophe. Das ist die Ent-
scheidung, die Paulus und Lukas aufzeigen, und die der Grund war,
warum das Reich fiir Israel nicht gekommen ist. Jetzt ist noch die
Zeit der Heiden, und deshalb kann jetzt nicht gesagt werden, dass die
Wiederkunft Christi nahe sei. Allerdings konnte die Tatsache, dass das
Volk Israel heute wieder zuriickgekehrt ist in das Land der Verheis-
sung, ein Zeichen sein fiir eine neue Zeitwende. Vielleicht geht die
Zeit der Heidenmission bald einmal zu Ende. Wenn innerhalb des
jiidischen Volkes wieder die einst erstorbene judenchristliche Erstlings-
gemeinde auflebt, dann wird das ein noch viel deutlicheres Vorzeichen
dafiir sein, dass die « Zeit der Erquickung » fiir das schwergepriifte
Gottesvolk wieder nahe ist. Und dann wird auch wieder die Stunde
sein, da vom baldigen Kommen des Herrn gepredigt werden darf. Aber
wenn er kommt, dann kommt er fiir sein Volk Israel, und fiir die Welt
nur insofern, als es Israels Bestimmung ist, der Welt die Gerechtig-
keit Gottes offenbar zu machen. Wer schon, wie es in der heutigen
Verkiindigung fast ein wenig Mode ist, alttestamentliche Propheten-
worte zitiert, die vom Friedensreich und vom Umschmieden der
Schwerter in Pflugscharen reden, der sollte selber nicht iiberhoren,
dass diese Texte allesamt von der Verheissung Israels zeugen. Wir, die
wir nach dem Bild von Rém. 11,17 ff. die « wilden Zweige » aus der
Vélkerwelt sind, sollten uns anderseits sagen lassen, dass unser «Reich»
nach Phil. 3,20 im Himmel sein wird. Uns ist gesagt: « Suchet, was
droben ist, wo Christus sitzt zur Rechten Gottes » (Kol. 3,1). Uns ist
verheissen, mit ihm teilzuhaben an seiner Auferstehungsherrlichkeit.
Gott hat uns, nach Eph. 2,5 ff., « die wir tot waren in unsern Siinden...
in Christus miterweckt und mitversetzt in den Himmel ». Unsere
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Sache ist, den Vélkern das Evangelium zu predigen, um Menschen
zum Glauben zu rufen, zur Heiligung und zum neuen Leben in Chri-
stus. Die Gemeinde ist in der Welt, aber sie ist nicht die Welt, und
die Welt wird nie die Gemeinde sein. Und so gewiss die Gemeinde
ihre charismatischen Gaben der Liebe, des Dienstes und des Zeug-
nisses in dieser Welt und Zeit schon anzuwenden hat, so darf sie doch
ihre eschatologische Ausrichtung, die iiber die Welt hinausweist, nicht
vergessen, Echte Nachfolge Christi kommt nicht darum herum, dass
sein Weg der Weg des Kreuzes gewesen ist. Die Welt hat ihn gekreu-
zigt, Gott aber hat ihn auferweckt. In diesem Weg ist Nachfolge
Christi vorgezeigt.

In der Johannes-Offenbarung, in welcher messianische Hoffnung
und Menschensohn-Theologie noch einmal aufgenommen und ver-
bunden sind, wird sowohl von der irdischen Zukunft Israels, wie auch
von der Verheissung der Gemeinde, in prophetischen Bildern geredet.
In Offb. 7 wird gesprochen von denjenigen, die durch die Wehen der
bosen Zeit hindurchgerettet werden. In Offb. 7,1-11 sagt der Seher
zunichst, dass er auf der Erde die 144 000 Versiegelten « aus allen
Stimmen der Sohne Israels » erblickt. Wenn so deutlich wie hier betont
ist, dass es sich um Israel handelt, und iiberdies auf die zwolf Stimme
Bezug genommen wird — man koénnte in Analogie zu Rém. 11,25 von
der Vollzahl der Geretteten aus Israel sprechen —, dann sollten sich
weitere Spekulationen, wer die 144 000 seien, eriibrigen. Diesen
gegeniiber sieht der Seher «eine grosse Schar, die niemand zihlen
kann, aus allen Nationen und Stimmen und Vélkern und Sprachen »
(7,9). Diese grosse Schar aus den Heiden ist versammelt im Himmel,
vor dem Thron des Lammes. Es sind Menschen, die gereinigt sind im
Blut des Lammes (7,14), d.h. die durch Christus mit Gott versohnt
sind. Das Lamm, Christus, wird sie zu den Wassern des Lebens fithren.
Sie haben mit ihm am ewigen Leben teil. In Offenb. 20 ist alsdann die
Rede vom Tausendjihrigen Reich, als der messianischen Friedenszeit.
Die symbolische Zahl tausend umschreibt einen lingeren, aber doch
begrenzten Zeitraum. Die Erfiillung der messianischen Verheissungen
endlich ist das neue Jerusalem (Offb. 21). Die Schilderung der heiligen
Stadt auf dem Gottesberg ist stark an alttestamentliche Bilder ange-
lehnt, vor allem an Ezechiel. Die Stadt hat zwolf Tore, auf welchen
die Namen der zwolf Stimme Israels geschrieben sind, und die Grund-
steine der Stadtmauer tragen die Namen der zwolf Apostel. Die Braut-
gemeinde, die hier wohnt, ist das wiedergeborene Zwolfstimmevolk,
das judenchristliche Israel, dessen Grund die zwolf Apostel gelegt
haben #, Dieses Volk wird keinen Tempel mehr brauchen, denn in
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ihm ist Gott gegenwirtig und das Lamm (Offb. 21,22). Das wird die
irdische Erfiillung der Verheissungen des Bundesvolkes Gottes sein.

Offenbarung 22 sieht der Seher das himmlische Paradies, wo der
Baum des Lebens ist und der Thron Gottes steht. Es ist der Ort, wo
die Volker — d.h. Heiden, die nach 22,4 den Namen des Lammes auf
der Stirn tragen — das ewige Leben haben werden (22,2).

Die Hoffnung Israels und die Segnung der Heiden werden erfiillt.
Die Vollendung bedeutet freilich auch, dass die Welt durch das Gericht
Gottes hindurchgehen muss. Wenn auch die Rede vom Weltgericht
Offb. 20,11 ff. prophetische Bildrede ist, deren voller Sinn erst in der
Erfiillung voll erkennbar sein wird, so ist doch ihre Intention, dass die
Welt vergeht und eine neue Schépfung sein wird. Alle, die mit Christus
versohnt sind mit Gott, werden mit ihm vereint sein. Anderseits bedeu-
tet Gericht auch Scheidung, wie in Offb. 20,12 ff. ebenfalls gesagt ist.

V. Was bedeutet die Wiederkunft Christi fiir uns P

Wir sahen, dass die Wiederkunft Christi in unablésbarem Zusam-
menhang steht mit der biblischen Verheissung fiir Israel. Die Parusie
Jesu Christi ist die Offenbarung und Anwesenheit des Messias bei
seinem wiedergeborenen Volk in der verheissenen messianischen Zeit.
Die messianische Hoffnung ist Hoffoung fiir Israel, durch Israel frei-
lich auch Hoffnung fiir die Welt. Von dem wiedergeborenen, mit sei-
nem Herrn vereinigten Gottesvolk aus sollen Gerechtigkeit und Friede
ausgehen zu den Vilkern. Insofern wird die messianische Zeit auch
eine Zeit des Friedens fiir die Welt sein (Jes. 2,3-4 ; Luk. 2,32). Wenn
die Kirchen von « Frieden » reden und auf gewissen Ebenen sogar so
etwas wie eine Friedenspolitik versuchen, dann sollten gerade sie wis-
sen, dass « Friede fir die Welt » und « Heil fiir die Welt » im Sinne
biblischer Verheissung nicht anders verkiindet und erhofft werden
kénnen denn im Blick auf die Verheissung Israels. Jesus ist der Messias
Israels, nicht irgend ein « Prinzip Hoffnung », und so wie im Alten
Testament alle messianische Prophetie ebenso auf das Volk Gottes wie
auf seinen Heilskonig Bezug hat, so wird es auch in Zukunft ein Frie-
densreich Christi nicht geben ohne den verheissenen Frieden fiir Israel.
Eine Theologie der Hoffnung, die an dieser Tatsache vorbeisieht, wird
sich als triigerische Utopie erweisen. Israel war in der Zeit Hitlers das
« Zeichen », an dem die gliubige Gemeinde (sofern sie solche war)
erkennen konnte, auf welcher Seite Christus war und auf welcher der
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Antichrist. Heute ist es nicht anders. Judenhass ist das Fanal der wider-
christlichen Macht, daher muss die Gemeinde Christi sich mit Israel
solidarisch wissen.

Israels Bestimmung, der Welt die Gerechtigkeit Gottes kund zu tun,
bleibt selbst in der Auflehnung nicht verborgen. Es ist auffallend, wie
viele von den heute herrschenden politischen und gesellschaftlichen
Ideologien ihren Ursprung im jiidischen Denken haben, man nenne
nur die Namen Karl Marx, Sigmund Freud, Herbert Marcuse, Max
Horkheimer, Theodor W. Adorno, Ernst Bloch — bei diesen allen ist
etwas spiirbar vom Feuer alttestamentlicher Leidenschaft fiir Gerech-
tigkeit, fiir die Befreiung des Menschen, fiir eine neue, bessere Welt.
Darin liegt die weltbewegende Kraft ihrer Ideologien. Aber sie reden
davon noch in der Auflehnung gegen Gott. Ernst Bloch macht aus
seiner Ablehnung Jahwes, des Gottes seines Volkes, sogar eine atheisti-
sche Anti-Theologie, die von der Bibel allerdings gleichwohl nicht los-
kommt. Sie wollen selber Messias sein und ihre eigene, menschliche
Gerechtigkeit ohne Gott aufrichten. Sie verstehen Befreiung nicht als
innere Erneuerung und Wiedergeburt in Gott, sondern als die Eman-
zipation des Menschen von Gott, letztlich als Selbstschépfung des Men-
schen. Aus diesem Grund fithrt die Anwendung ihrer Ideen auch immer
wieder zum Gegenteil von dem, was sie erstreben — statt zum Frieden
zur babylonischen Verwirrung, zum Chaos. Und es ist leider zu
befiirchten, dass dann die noch verstockteren, noch gottloseren Vélker,
die ihren Atheismus aus eigener Bereitschaft mitmachen, zuletzt wieder
den « bésen » Juden die Schuld geben werden an dem, was sie selber
durch ihr Tun heraufbeschworen. Kirchliche Solidaritit mit Israel
diirfte wirklich nicht heissen, dass die Theologie nun ausgerechnet den
Atheismus, die Ablehnung des biblischen Gottes, des Gottes Israels,
mitmacht, wodurch sie bloss verraten wiirde (und auf breiter Front
auch verrit), dass sie in derselben Auflehnung gegen Gott und seinen
Christus lebt. Christliche Solidaritit miisste im Gegenteil darin beste-
hen, dass die Gemeinde diesen Gott aus seinem Wort erkennt, glaubt
und bezeugt.

Eine andere Frage ist die der Judenmission.

Wenn es Aufgabe der Gemeinde ist, allen Menschen das Evange-
lium zu predigen, so sind Juden von diesem Auftrag gewiss nicht aus-
geschlossen. Die Verkiindigung richtet sich auch an die Juden, und
immer wieder gab es auch Angehorige des jiidischen Volkes, die sich
aus freier Entscheidung der Kirche angeschlossen haben. Auch Paulus
und seine Mitarbeiter haben sich einst von ihrem Judentum gelést, um
die Gemeinde aus den Vélkern zu sammeln, deren Anfinger sie waren.
Fiir die Zeit der Wiedergeburt Israels freilich ist eine Erneuerung des
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Judenchristentums zu erwarten, d.h. der einst von den Jiingern Jesu
gegriindeten Gemeinde aus dem Volk Israel, die am Gesetz und an der
Beschneidung festhilt und darauf wartet, dass der Christus Jesus kommt,
um das Reich fiir Israel gemiss den Verheissungen wieder herzustellen.
Das wird Sache des Kairos sein, der Stunde der Zuwendung Gottes zu
seinem heimgekehrten Bundesvolk.

Ist es heute richtig, zu sagen, dass die Wiederkunft Christi « nahe »
sei P Von allen « Berechnungen » ist gewiss abzusehen — vgl. Apg. 1,7
—, und wir sollten auch nicht tun, als ob wir noch in der Zeit der
Apostel lebten, welche auf das baldige Kommen des Reiches war-
teten. Der Kairos, die Stunde Israels, ist damals gewesen. Damals
durfte Gottes Volk auf den unmittelbar bevorstehenden Anbruch der
« Zeit der Erquickung » hoffen. Damals erging die Einladung : Kommt,
es ist alles bereit | Aber nachdem der Einladung nicht Folge geleistet
worden ist, war die « angenehme Zeit» fiir Israel voriiber. So wie
damals kann jetzt nicht mehr von der Néhe des messianischen Reiches
gesprochen werden. Vergleichsweise wire das etwa so zu erhellen :
Wenn ein Mann als aussichtsreicher Kanditat in die Wahl um ein hohes
politisches Amt steigt, dann aber doch unterliegt, so kann er nachher
sagen, jenes Amt sei ihm damals « sehr nahe » gewesen. Das heisst
nicht, dass es ihm auch nachher je wieder « nahe » ist. Seine Chance
ist vielleicht endgiiltig verpasst. Analog beziiglich der Zeit kann man
sagen, damals, als der auferstandene Christus sich den Jiingern und
andern Zeugen offenbarte, sei sein Kommen unmittelbar « nahe »
gewesen. Aber nachdem das Volk durch seine Verstockung und seinen
Widerstand Christus ablehnte und die Stunde des Heils verpasste,
besteht die damalige Situation nicht mehr. Und wie es schon im Alten
Testament vereinzelte Prophetenstimmen gab, die vom Untergang des
Volkes redeten, so fanden sich auch in der spiteren Apostelzeit Kreise,
die kaum mehr mit der Wiederherstellung des Reiches fiir Israel rech-
neten. So etwa jene Gemeinde, deren bleibendes Zeugnis das Johannes-
Evangelium ist. Auch Paulus hat in der Zeit seiner frithesten Briefe
nicht mehr auf die messianische Friedenszeit gehofft, sondern eher die
Katastrophe des Endgerichts erwartet. Man soll sich iiber solche Mei-
nungen nicht wundern. Aus dem Alten Testament konnten die Gliu-
bigen der ersten Zeit kaum vernehmen, wie es nach der Kreuzigung
Christi und angesichts der Verhirtung seines Volkes weiter gehen
wiirde. Die Wege Gottes mussten den Aposteln erst durch Offenbarung
erhellt werden (vgl. Gal. 1,12 ; Eph. 3,5). Nur schrittweise, und mit
Uberwindung eigener Widerstinde, ging ihnen das Geheimnis der
Gemeinde aus den Vélkern auf, und empfingen sie schliesslich auch
die Gewissheit, dass Gott sich seinem vielgepriiften Eigentumsvolk

176



noch einmal zuwenden wird. Auf Grund ihres Zeugnisses diirfen auch
wir die Hoffnung haben, dass Israel, wenn die Zeit der Heidenmission
zu Ende geht, sich noch einmal zu seinem Messias bekennen wird.
Dann wird die Stunde sein, wo Christus « kommt ». Gott hat sein Volk
Israel bis heute durch alle Anfechtung und Verfolgung hindurch
bewahrt. Das ist ein unerhértes heilsgeschichtliches Faktum ! Und
wenn Israel in unserer Zeit wieder heimgekehrt ist in das Land der
Viter, und Jerusalem seit dem Sechs-Tage-Krieg wieder in judischer
Hand ist, dann konnte das ein Zeichen sein, dass die Zeit der Heiden-
mission vielleicht nicht mehr sehr lange dauert. Zeichenhaft im glei-
chen Sinn ist moglicherweise auch, dass an einer Weltmissionskonfe-
renz — Bankok 1973 — von einem Missions-Moratorium, d.h. faktisch
von einer Einstellung der Evangeliums-Predigt unter den Vélkern, die
Rede war. Wenn es im heimgekehrten Judentum wieder eine juden-
christliche Gemeinde geben wird, dann hat diese auch die Verheissung,
dass die Erfiilllung der messianischen Verheissungen bevorsteht. Man
sollte, im Blick auf diese Erfiillung, eigentlich nicht von der « Wieder-
kunft » Christi reden, denn das « Kommen » des Messias im heils-
geschichtlichen Sinne, nach dem schon Matth. 11,3 gefragt wird, ist
ja noch nicht erfolgt. Zutreffender wére, zu sagen, dass Christus sei-
nem Volk erscheinen wird. Wie man sich diese Parusie vorzustellen hat,
liesse sich (im Blick auf das, was in der Apostelzeit schon geschehen
ist) hochstens vermuten. Nach Sach.14,4; Apg.1,11 bestand eine
Erwartung, dass der Olberg der Ort seiner Offenbarung sein werde.
Wie Christus in den vierzig Tagen nach Ostern seinen Jiingern erschie-
nen ist, so wird er sich einmal, vielleicht 6fters, vor seinem Volk offen-
baren. Er wird diesem gegenwirtig sein, und seine Gegenwart wird
sich auswirken. Von dem wiedergeborenen, gliubigen Israel soll nach
der Verheissung (Jes. 2,3 ; 60,1 ; 62,2 ; Zeph. 3,9 ; Mal. 1,11) eine reli-
giose, geistige und politische Ausstrahlung ausgehen, die zu einer Zeit
des Friedens und der Gerechtigkeit auch unter den Vélkern fithrt. Auf
solche Vollendung hin weist die prophetische Bildrede vom Heil der
Welt in der messianischen Zeit.

Aber das alles kommt nicht ohne die messianische Wiedergeburt
und Wiederherstellung Israels. Die heidenchristliche Gemeinde als
solche hat keine Verheissung eines irdischen Reiches. Ihr « politeuma »
ist im Himmel (Phil. 3,20). Die Gemeinde ist Gemeinde unter dem
Kreuz, sofern sie nicht sich selbst verleugnet, d.h. sie wird von der
Welt angefochten sein. Wenn zutrifft, was etwa die Johannes-Offen-
barung iiber die Zeit vor dem Kommen des Herrn sagt, dann wird
die Gemeinde noch einmal Martyrium und Verfolgung erleben (und
erlebt es in gewissen Lindern schon). Es war eine grosse Selbsttiu-
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schung der idealistischen Philosophie und Theologie, dass ausgerechnet
der « Weltgeist » bzw. der « Zeitgeist » fiir den Geist Gottes gehalten
wurde, was zu einem Christentum fiihrte, welches Gottes Werk zu tun
vermeinte, wenn es sich so recht der Welt und der herrschenden Gei-
stesstromung anpasste. In der Praxis hatte man es tibrigens lingst schon
so gehalten. Im Mittelalter galt die hierarchische Ideologie (samt dem
dazu gehérenden Feudalsystem) als gottliche Ordnung, im Zeitalter des
Absolutismus war die Herrschaft der Fiirsten « von Gottes Gnaden ».
Im neunzehnten Jahrhundert rechtfertigte « Gott» die biirgerliche
Freiheit und den Nationalismus, nach 1933 galten Blut und Boden als
« Schopfungsordnung ». Und immer, wenn die Kirche irgend eine
herrschende Ideologie mit dem Willen Gottes gleichsetzte, geriet sie
in Abhingigkeit von fremden Michten und Gewalten. Aber alle die
iiblen Erfahrungen der Vergangenheit scheinen nicht zu hindern, dass
sie sich auch heute wieder nach dem herrschenden Wind richtet, fiir
diesmal im Sinn von Hosea 12,2

Ephraim befreundet sich mit dem Wind
und rennt dem Ostwind nach den ganzen Tag.

Man entdeckt eine Theologie der Sdkularisation, der Revolution und
der sozialen Weltheilung, predigt Befreiung, aber nicht die Freiheit
des neuen Menschen in Christus, sondern die Freiheit des alten Adam,
aus welchem Grund zu befiirchten ist, dass die aggressiven Leiden-
schaften nationalistischer, rassistischer oder anderer Gruppen auch
freigemacht werden, worauf gewisse Entwicklungen etwa in Afrika
bereits hinzufithren scheinen. Gewiss ist es dem Christen als Biirger
im Rahmen seiner Rechte und Pflichten nicht verwehrt, sich fiir Ver-
besserungen einzusetzen und zu helfen. Gelegenheiten gibt es genug.
So wie z.B. Bodelschwingh sich im Dritten Reich gegen die Totung
« lebensunwerten Lebens » wandte, so miisste ein Christ sich heute
gegen die ohne Not erfolgende Tétung ungeborenen Lebens wenden.
Charitative Hilfe fiir Notleidende bei Katastrophen, oder in Hunger-
und Seuchengebieten, war schon immer ein unaufgebbares Anliegen
der Kirchen und wird es bleiben. Es hat auch nie eine Mission gegeben,
die nicht bemiiht gewesen wire, die neu entstehenden Gemeinden
durch praktische Lebenshilfe zu unterstiitzen, und Missionsschulen,
Kliniken und andere Werke gab es lingst. Und ungezihlte Kranken-
hiuser, Asyle, Heime und wohltitige Stiftungen sind auch in unseren
Gegenden aus christlicher Liebestitigkeit entstanden. Wenn Paulus
vom « Glauben, der in Liebe titig ist » (Gal. 5,6) gesprochen hat, so
bezeichnete er eben so die Einheit von Glaube und Charisma. Fatal
wird die Sache erst, wenn man Verkiindigung, die zum Glauben ruft,
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und Diakonie als christliches Handeln auseinanderreisst und aus sol-
cher geistlicher Schizophrenie den angeblich «zweifachen Auftrag
Gottes » konstruiert (abgesehen davon, dass im Neuen Testament gerade
auch die Verkiindigung als « Diakonie » bezeichnet wird Apg. 6,4 ;
20,24 ; 21,19 ; Rém. 11,13 ; 2 Kor. 5,18 ; Eph. 4,12 ; 2 Tim. 4,5) 2, Das
Leben des Christen mit Gott ist das Leben im Glauben, welcher aus
dem Hoéren des Wortes kommt (Rém. 10,9-17), und so gewiss zum
Glauben nicht nur die Rechtfertigung des Siinders gehort, sondern
ebenso das neue Leben in Christus, so lidsst sich doch beides nicht
auseinanderreissen, ohne dass das eine wie das andere verfilscht wird.
Wenn geistliche Dienstleistungen und Amter verweltlicht und ihrer
charismatischen Wurzel beraubt werden, wenn anderseits die poli-
tischen und sozialen Zielsetzungen irgend einer herrschenden welt-
lichen Ideologie mit der Sache Gottes identifiziert, als « Auftrag »
Gottes ausgegeben oder gar als « Nachvollzug der Inkarnation Christi »
verkiindet werden, da erliegt die Kirche der Verwechslung des Welt-
lichen mit dem Géttlichen, ihres eigenen Tuns mit Gottes Tat. Da mag
sagen lassen, welches die wirkliche Verheissung Gottes fiir die Welt ist
es zur heilsamen Erniichterung dienen, wenn wir uns von der Bibel her
und was die Hoffnung der Welt in Jesus Christus, dem Messias Israels,
bedeutet. Wir haben uns dabei bewusst zu bleiben, dass das prophe-
tische Wort einer Lampe vergleichbar ist, die in dunkler Nacht leuchtet
(2 Petr. 1,19). Wir konnen nicht alle Wege Gottes sehen. Sein Handeln
in der Geschichte ist uns verborgen bis auf jenen Raum, den das pro-
phetische Wort der Offenbarung uns erhellt. Unser Wissen ist darum
Stiickwerk (1 Kor. 13,9). Wir kénnen keine Totalititsanschauung geben.
Wir kénnen nicht den Ausgang aller Dinge voraussagen. Was uns
gesagt ist durch die Propheten, und abschliessend und endgiiltig in Jesus
Christus, das sind Wegmarken, Lichter, die im Dunkeln einen Weg
zeigen. Es ist im Erkennen und Tun der schmale Weg des Glaubens,
aber auf ihm liegt die Verheissung dieses und des kiinftigen Lebens
(Matth. 7,14).
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ANMERKUNGEN

! Vortrag, gehalten am 12. November 1973 an der Tagung des Evangelisch-Theo-
logischen Pfarrvereins in Bern.

2z. B. Jes.1,2-9; 1,21-81; 2,6-3,26 ; 5,1-30; Jer.2: 7,1-15; 9,9-21 ; Ez. 4,1-5,17 ;
7,1-11,13 ; Amos 2,4-16 ; 5,16-20 ; Micha 8,9-12 ; 6,1-14 ; Sach. 12,1-13,9.

8 Zum Messiasbild von Sach. 9-14 vgl. F.F. Bruce, Zwei Testamente — eine Offen-
barung, 1972, S. 120 ff.

# Zum Verstindnis der Prophetie vgl. F. Fliickiger, Theologie der Geschichte, 1970.

5Jes. 11,10 ; 25,6 ; 42,1 ; 42,6 ; 45,14 ; 49,6 ; 55,4 ; 56,1 ff ; Zeph. 3,9 ; Sach. 8,20 ff.

8 W. Wrede, Das Messiasgeheimnis in den Evangelien, 1901,

7 Jesus hat nach Mark. 15,2 sein Bekenntnis vor Pilatus bestitigt. Da Pilatus ihn
verurteilt hat, ist das Zeugnis vor Pilatus schliesslich ausschlaggebend gewesen
fiir Jesu Hinrichtung. Das dirfte der Grund sein, warum 1 Tim. 6,13 vom
Bekenntnis vor Pilatus die Rede ist. Die Frage des Pilatus Mark. 15,2 setzt aber
voraus, dass Jesus wegen seines vorangegangenen Messias-Bekenntnisses vor dem
Hohen Rat in Anklagezustand versetzt worden war. _

8 Die Darstellung des Markus entspricht nicht ganz der Prozessordnung der jiid-
Mischna. Allerdings wissen wir nicht sicher, wie das Vorgehen bei jiidischen Ver-
fahren zur Zeit Jesu geregelt war. Aber wenn es sich um eine inoffizielle Ein-
vernahme vor eilig zusammengerufenen Mitgliedern des Synedriums handelte, so
wiirde das nur bestitigen, wie herrschende Gruppen gegen Personen, die sie
ausschalten wollen, oft vorgehen. Beispiele aus dem Altertum und bis ins 20. Jahr-
hundert gibe es genug. Wenn die Darstellung des Markus nicht der (moglicher-
weise) geltenden Prozessordnung entspricht, so wiirde das fiir Historizitéit sprechen.
Eine nachtriaglich konstruierte Verhandlung wire sicher genau nach den Vor-
schriften der Prozessordnung gezeichnet worden, um so mehr, als man in diesem
Fall mit Protesten von jiidischer Seite hitte rechnen miissen. Gegen die Uberlie-
ferung der Evangelien ist, soweit wir wissen, von jiidischer Seite nie eigentlich
‘Widerspruch erheben worden.

9 Vgl. O. Betz, Was wissen wir von Jesus ? 2. Aufl. 1967, S. 59 ff.

10 Vgl. Kraus, Psalmen II, S. 856 f. (Bibl. Kommentar z. A. T.).

11 Sjiehe hierzu auch Ezechiel 28,1-19.

12 Da die Evangelien von den Zusammenstéssen Jesu mit den Pharisiiern verhiltnis-
missig ausfiihrlich berichten, ist auch anzunehmen, dass die Evangelisten eine
Einwirkung der Pharisder auf den Prozess Jesu nicht verschwiegen hitten. Vgl.
auch O. Betz, Was wissen wir von Jesus, S. 56.

13 Zur Geschichte des Judenchristentums vgl. H.J. Schoeps, Das Judenchristentum,
Sammlung Dalp 376, 1964, und vom gleichen Verf.: Theologie und Geschichte
des Judenchristentums, 1949.

' Nach 2 Tim. 1,15 haben «alle, die in Asia sind », sich von Paulus abgewandt.
Asia war der Name der Provinz Kleinasien im rém. Reich. Diese Abwendung
bestitigt die im Gal. erkennbare Situation. Es ist wahrscheinlich, dass die von
Paulus gegriindeten Gemeinden in jenem Gebiet sich nachher der judenchristli-
chen Mission angeschlossen haben.

15 Der Brief wird auf Petrus zuriickgefithrt, der ihn nach 5,12 jedoch nicht selber
geschrieben hat, sondern durch Silvanus (vielleicht Silas, der Begleiter des Paulus?)
schreiben liess, was das gute Griechisch und einige an paulinische Theologie
anklingende Wendungen erkliren kénnte.

¢ Dass es sich nicht einfach um Heidenchristen, sondern um Proselytenchristen
handelt, ergibt sich nicht nur aus der Adresse 1,1, sondern beispielsweise auch
daraus, dass es von den angeredeten Frauen heisst, sie seien Kinder Saras gewor-
den (3,6), und durch die Orientierung der Gemeinde an Zion (2,6). Die Verse
3,9-11 betonen die Zugehorigkeit der Angeredeten zum Bundesvolk Israe] (2 Mose
19,5-6 ; Hos. 2,25). Man hat diese Stellen oft missbraucht, um zu zeigen, dass die
Gemeinde aus den Heiden nun das wahre Israel sei. Folge dieser Ubertragung
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war, dass — schon in der Alten Kirche — den Juden die Zugehdrlgkelt zum Heil
und zu den Verheissungen Israels abgesprochen wurde. Eine der Hauptursachen
des altkirchlichen Antisemitismus! (Vgl. Fliickiger, Theologie der Geschichte,
1970, S. 190 f;lf.l RS

17 Vgl. 4 Mose 34,1-15 ; 2 dam. o.

18 Sg findet sich z. B. die Verbindung von Menschensohn und Gottesknecht (Mark.
8,31 ; 10,45 u.a.) iiberhaupt nur in der Jesus-Uberlieferung. Das ]ud_entum kann’;e
diese Verbindung nicht, und auch in der Urgemeinde gab es keine T})eologle
vom leidenden Menschensohn bzw. vom leidenden Kyrios mehr, da die Men-
schensohn-Theologie ganz mit dem Begriff des erhthten, himmlischen Jesus ver-
schmolz. « Menschensohn » und « Messias » umschreiben nicht die ganze neu-
test. Christologie. Man miisste u.a. auch dem Begriff « Gottesknecht » nach_gehen.
Hier wird nur auf diese beiden Begriffe Bezug genommen, weil sie sich mit dem
Kommen, der Zukunft Jesu befassen.

18a I Mark. 14,62 kann ebenfalls nur dieses prophetische «Sehen» gemeint sein,
weil es sich um ein Schauen Gottes handelt. Das « Sitzen zur Rechten Gottes »,
d.h. die Verleihung der Daniel 7,14 angekiindeten Machtfiille, geht dem Aufstieg
Jesu in die Himmel voran. Mit dem « Kommen auf den Wolken des Himmels »
ist wie Daniel 7,13 der Eintritt in die himmlischen Sphiren, d.h. die Himmel-
fahrt gemeint. Der sachliche Vorrang der Machtverleihung vor der Himmelfahrt
entspricht auch der lukanischen Darstellung, derzufolge Jesus erst 40 Tage nach
Ostern von der Erde weggenommen wurde. Vgl. auch Rém. 10,9 und 1 Petr. 3,22,
wo die Kyrios-Wiirde vor dem Akt der Auferweckung bzw. Erhéhung genannt ist.

19 Vgl. F. Flickiger, Die Redaktion der Zukunftsrede in Mark. 13, Theologische
Zeitschrift, Jg. 26, 1970, S. 395 ff.

20 Die sog. Hellenisten in Jerusalem waren griechisch sprechende Juden, in der
Regel Diasporajuden, die aus fremden Lindemn nach Jerusalem gekommen waren.
In ihren Kreisen entstand dann auch ein hellenistisches Judenchristentum. In
Apg. 6,1 ff. wird erzihlt, wie sich diese Gemeinde durch Einsetzung von sieben
Vorstehern verselbstindigte. Neben Stephanus war der aus Zypern gebiirtige Bar-
nabas ein Haupt dieser Gemeinde. Seit der Zeit der Makkabierkriege bestanden
zwischen den strengen, aramiisch sprechenden Juden und den Hellenisten immer
gewisse Spanungen, weil die letzteren sich fiir Lockerung der strengen Kultvor-
schriften einsetzten.

21 Wenn im Neuen Testament von Israe] die Rede ist, dann ist auch Israel gemeint.
Die spiritualisierende Umdeutung, als ob mit dem gliubigen Israel die Gemeinde
aus den Heiden gemeint sei, konnte erst aufkommen, als das (urspriinglich sogar
dominierende) Judenchristentum erloschen war und der werdenden Grosskirche
nur noch das nicht-christliche Judentum gegeniiberstand. Die Missdeutung, als ob
die heidenchristliche Gemeinde «Israel » sei, muss deshalb entschieden abge-
lehnt werden, weil sie historisch eine der Wurzeln des mittelalterlichen Antisemi-
tismus war. Indem die Kirche das Erbe Israels fiir sich selbst beanspruchte,
musste sie die Hoffnung des Volkes Israel bestreiten und also die Juden gleichsam
aus der Heilsgeschichte eliminieren. Vgl. Anm. 17.

22 Christliche Diakonie meint nach dem Neuen Testament das charismatische Han-
deln, das aus der Betitigung der vom Geist gewirkten Gnadengaben hervorgeht
und sowohl Dienst der Verkiindigung, wie Gemeindeleitung, wie Ermahnung, wie
Liebestiitigkeit sein kann (Rém. 12,3-8). Der eine Missionsauftrag der Kirche, das
Evangelium zu predigen, ist unteilbar, denn es geht um die Bewirkung eines
Lebensprozesses «in Christus », der Glaube, Rechtfertigung, Leben im Geist,
Anwendung der Geistesgaben, Auferstehung und Verherrlichung einschliesst. Jeder
Versuch, christliche Diakonie von der Verkiindigung bzw, vom Glauben bzw. vom
Charisma zu trennen fithrt dazu, dass diese aus dem Dienst Christi abgleitet in
die Abhingigkeit von weltlichen Ideologien und Miichten.
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