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Die Menschlichkeit Jesu nach Hebr. 5, 7—8.

I.

Unter den Schilderungen der Menschlichkeit des Erlosers
nehmen im spannungsreichen Rahmen der Christologie des
Hebraerbriefes die folgenden Worte in Kap. 5, 7—8 eine zen-
trale Stellung ein: « ... der in den Tagen seines I'leisches unter
lautem Schreien und Trinen Gebete und flehende Bitten vor
den brachte, der ihn aus dem Tode erretten konnte, und der,
erh6rt wegen seiner Gottesfurcht, obwohl er Sohn war, an dem,
was er litt, den Gehorsam lernte...»

Der Sinn dieser Worte scheint sich uns sofort zu 6ffnen —
und doch sind die beiden Verse — trotz starker Einheitlichkeit
der handschriftlichen Ueberlieferung — mit Schwierigkeiten
behaftet, die einer neuen Bearbeitung bediirfen.

Nach einer kurzen Untersuchung der Grundlinien, welche
die Christologie des Hebriierbriefes gestalten !, sollen die be-
sonderen Probleme der beiden Verse 5, 7—8 behandelt werden.

II.

Das tiefste Wesensgeheimnis des Christus enthiillt der Be-
griff viéc. Der Sohnesname hat eine doppelte Ausrichtung.
Einerseits visiert er das innergéttliche Verhéltnis: seine ge-
heimen Urgriinde reichen zuriick hinter den Beginn allen welt-
haften Seins, dorthin, wo der ewige Vater ist, mit dem der Sohn
in unlésbarer Wesenseinheit lebt als dmadyaopa thic d6Fnc, als
Widerschein des gottlichen Lichtglanzes, und als yapaxtip g
umooTdoewg avtod, als Abbild des gottlichen Wesens, in dem sich

1 Verschiedene Arbeiten der letzten Jahrzehnte haben gezeigt, daB das
Christusbild des Hebréierbriefes von verschiedenen antiken Erléservorstel-
lungen beeinflulit ist, so vom Erlésermythus der orientalischen Gnosis, von
hellenistisch-jiidisch-apokalyptischen Ueberlieferungen, aber auch von auf
paldstinischem Boden entstandenem rabbinischem und urchristlichem Ge-
dankengut. Die verschiedenen Vorstellungskreise haben sich dem Verfasser
des Hebrierbriefes als taugliche Mittel der Interpretation des Heilswerkes
Jesu erwiesen. Vgl. besonders Ernst Kisemann, Das wandernde Gottesvolk,
1939; Otto Michel, Der Brief an die Hebrier (Meyers Kommentarwerk 8.
Aufl.), 1949; C. Spicq, L'Epitre aux Hébreux (Etudes Bibliques), 2 Binde,
1952/53.
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das goéttliche Urbild wiedererkennt. Ihm gilt die Verheilung an
den Davidssohn 2. Sam. 7, 14: &yl €oopat adtd eig matépa, kol adTdG
€otal pot eig viov. Er ist der Schopfungsmittler, durch welchen Gott
die Aionen schuf (1, 2), er trigt das All mit seinem Wort; er
ist hoher als alle Engel und tragt den Namen Gott (1,5 ff.).
Erhaben iiber die Offenbarungstriger des alten Bundes, ist er
der absolute Offenbarer (1, 1f.; 3, 6).

Andererseits verbinden den Sohn briiderliche Bande mit den
«S6hneny, den erlésten Menschen, welche er sich nicht schamt
Briider zu nennen (2, 11). Sohn wird der Erléser in allen Sta-
dien seiner Existenz genannt, sowohl als praexistenter Schop-
fungsmittler, als der Heilsmittler auf Erden (5, 8) und als der
Erhohte (1, 3). Allerdings steht dazu in merkwiirdigem Wider-
spruch, dall der Hebréerbrief zugleich davon reden kann, Chri-
stus habe den Sohnesnamen geerbt, kexAnpovounxev (1, 4), also zu
einem bestimmten Zeitpunkt erst erhalten. Wir werden auf
diese Problematik auch beim Hohenpriesterbegriff stoflen und
dort Gelegenheit haben, ndher darauf einzugehen.

I11.

Neben den Sohnestitel stellt sich im Hebriderbrief der ge-
heimnisvolle Titel des Priesters oder Hohenpriesters, der die
Christusgnosis des Hebréerbriefes vorwiegend beherrscht. Der
at.liche Opferkult mit der besonderen heilsmittlerischen Bedeu-
tung des Hohenpriesters wird transparent: hinter ihm leuchtet
die eschatologische Erfiillung seiner Verheilungen im messia-
nischen Hohenpriester und Opfertier Jesus.

Es ist fiir das noch zu behandelnde Problem der Mensch-
lichkeit des Erlésers unumginglich, ein Wort zur vielerérterten
exegetischen Frage zu sagen, zu welchem Zeitpunkt der He-
briaerbrief die Kinsetzung Jesu in das Hohepriesteramt sich
vollziehen sieht.

Ist an die Erhéhung in den Himmel 2 oder an das Sterben 2
oder an beide Akte in ihrer unlésbaren Zusammengehorigkeit *

? Vgl. H. Windisch, Der Hebriderbrief, Handbuch zum NT, 2. Aufl. 1931,
z. St.

3 Fr. Biichsel, Die Christologie des Hebriierbriefes, BFc¢chTh 27, 1922;

0. Michel, Der Brief an die Hebrier, Meyers Kommentarwerk, 8. Aufl., 1949.
* E. Kisemann, op. cit.
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oder an die Zeit seit der Inkarnation zu denken? ® Zwei Argu-
mente diirften wohl diese Frage kliren helfen:

Einmal wird das Kult-Priester-Thema im Hebréerbrief ver-
bunden mit dem religionsgeschichtlich bedeutsamen Motiv des
Weges. Der grofie Priester iiber das Haus Gottes, heilit es z. B.
10, 20, <hat uns den Eingang ins Heiligtum als einen neuen und
lebendigen Weg durch den Vorhang, d. h. durch sein Fleisch
hindurech, eingeweiht, évexaivioev». é&ykovileiv kann — wie schon
Chrysostomus in seiner Hom. z. St. ausfiihrt — sowohl «neu-
machen, neu herstelleny (also einen Weg, den es bisher noch
nicht gab), als auch den Weg «erstmalig beniitzen, erdffnen,
einweihen» bedeuten. ¢ Der Hohepriester des Hebréerbriefes ist,
in mythologischer Begrifflichkeit ausgedriickt, der dpynyog Tfg
owTtnpiag (2,10) und Tig mioTewg dpynydg kai Tehevutig (12, 2), also «der
Fuhrers, der selber als mpédpouog (6,20) den Weg zum Himmel
vorangeht und eben damit far die Erlosten 6ffnet. So gehort also
schon der Weg des Erlosers auf Erden zu seinem Hohepriester-
dienst.

Sodann wird im Hebréerbrief dem Erloser der Hohepriester-
name schon wihrend seines Erdenwandels zugesprochen: «er
mulite den Briidern gleich werden in allem, fva é\efuwyv yévnron
kai moTogc apxepedgy» (2, 171£.). Er wurde versucht wie die Brii-
der (4, 15). Vor allem ist der Abschnitt 5, 1—10 — wie noch
nidher zu zeigen sein wird — nur verstindlich von dieser Vor-
aussetzung her. Dagegen scheint zu sprechen, dafl 5, 10 von
einer Proklamation des Krlésers zum Hohenpriester im Him-
mel redet und er am Ende teheiwdeig genannt wird. Aber wir
werden noch sehen, dall dies keine Gegengriinde sind. Ja, dal
(5, 51.) als Einsetzungsworte ins Hohepriesteramt iiber ihn in
einem Atemzug neben Ps. 2, 7 «<mein Sohn bist du, ich habe dich
heute gezeugty auch Ps. 110, 4 «du bist Priester fiir ewig nach
der Ordnung Melchisedeksy angefiihrt wird, zeigt, dal der
Erléser iiberhaupt nicht anders denn als Sohn und Hoher-
priester in seiner Offenbarung fiir die Menschen falibar ist.

5 Ad. Schlatter, Theologie des NT, II, 1910, S. 442; G. Schrenk, ThWB
111, S. 276.

¢ Behm, ThWB III, S. 455f. Zum Wegmotiv vgl. bes. Jos. Pascher,
‘H Baoihikn 6d6c. Der Konigsweg zu Wiedergeburt und Vergottung bei Philon
von Alexandreia, Studien zur Geschichte und Kultur des Altertums XVII,
1931; E. Kidsemann, op. cit.
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Der Priesterdienst des Christus vollzieht sich also in einer
langeren zeitlichen Ausdehnung und in verschiedenen einzel-
nen Dienstleistungen. Der Hohepriester kommt von Gott her
und geht als Inkarnierter durch verschiedene Stationen ins
himmlische Heiligtum zuriick.

Der Dienst des Mensch gewordenen Gottessohnes erfiillt
alle Hoffnungen, die das AT mit dem Priesterdienst in Zusam-
menhang brachte. Der at.liche Priesterdienst nach dem Gesetz
war nur Schatten und Vorbild (8, 5; 9, 23; 10, 1), der in sich
ohnmichtig war (7, 18), d. h. der das angestrebte und in seiner
Existenz verheillene Ziel, die Vergebung und Verséhnung,
seinem Wesen entsprechend, nicht erreichen konnte (10, 4). 7

Der Priesterdienst nach der Ordnung Aarons (7, 11) wird
jedoch nicht gering gewertet. Er hatte seine heilsgeschichtliche
Aufgabe, nimlich die Hoffnung auf den Priester wachzuhal-
ten, der allein den vollgiiltigen und wirksamen Dienst leisten
konnte, indem er stindig eine avauvnoig duoptidv, eine Erinne-
rung an die letztlich noch nicht geloste Schuldfrage erweckte
(10, 3). Gewill durfte auch der at.liche Priester Vergebung zu-
sprechen, aber nur im Blick auf die eschatologische Tat Gottes
in Christus.

In der Mitte allen Priesterdienstes steht das Opfer, vor-
nehmlich das Opfer des groflen Versohnungstages, an das der
Hebrierbrief immer wieder erinnert. So opfert auch der Chri-
stus als der eschatologische Hohepriester. Er gibt sich selbst
als reines Opfer hin (7, 27). Sein Sterben ist 3vcia, dargebracht
€ig amoAUTpwoy TWV TapaBdcewy. AToE €ém cuvTeENeiq TV allvwy eig
d¥émorv Thg Guaptiog dd thg duoiag avtod mepavépwton (9, 26f.).
Jesus mub sein Blut geben, weil ywpig aipatexyuoiog ov yivetor dge-
o (9,22). Damit reinigt er das Gewissen (9,14). Damit leistet
Jesus, was das Ersatzopfer der at.lichen Opfertiere nicht geben
konnte.

Jesus hat die Vollmacht zum giiltigen Selbstopfer, weil er
der Sohn ist, weil in diesem Menschen Gott selbst auf den Altar
sich gibt, weil er dd mvedpartog aiwviov éautdv Tpoonverkev duwpov TH
Ye® (9, 14). Denn die Siinde zu siihnen ist allein Gottes Ver-

? Vgl. C. P. Sherman, A Great High Priest, Expository Times XXXIV,

1923; W. v. Loewenich, Zum Verstdndnis des Opfergedankens im Hebrier-
brief, ThB1 1933, S. 167 ff.
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mogen. In der Person dieses — wihrend einer bestimmten Zeit
der Geschichte angehérenden — Krlosers, der Mittler und
Biirge des neuen Bundes ist, handeln beide, der richtende und
begnadigende Gott und der fiir die Ungehorsamen sich opfernde
Mensch.

Der Priester- und Opferdienst Christi erschépft sich aber
nicht in seinem irdischen Leben und im Sterben am Kreuz.
Sein Tod ist nur ein wesentliches Moment in seinem priester-
lichen Handeln. Nach der Vollendung seines Werkes auf Er-
den kann nun der Erléser als Hoherpriester in das himmlische
Heiligtum, in die unmittelbare Gottesgegenwart, eingehen.
Wihrend die Opferung einmalig, unwiederholbar ist, d&mnag,
¢pamnaz ®, dauert Christi Dienst seit seinem Eingang ins himm-
lische Heiligtum fort (7, 3). Entsprechend dem Dienst des at.-
lichen Hohenpriesters am Versshnungstag, darf Christus auf
Grund seines Opfers mit seinem Opferblut durch die Himmei
hindurchschreiten und vor Gottes Angesicht treten (4, 14; 6,
191.; 8,1—3; 9, 11 f. 24; 10, 12).

Damit wird er tehawdeic (2, 10; 5, 9; 7, 28). Fiir diesen
eigenartig schillernden Begriff, der im Hebrierbrief auch auf
die Glaubigen iibertragen wird, sind verschiedene Bedeutungs-
nuancen vorgeschlagen worden. Einige Stellen (wie 7, 11. 19;
9, 9; 10, 1. 14) beweisen aber, daBl Tehewotv und TeAeiwoig kultisch
verstanden werden miissen; denn es heifit hier, dal der at.-
liche Nomos (7, 19; 10, 1) und sein Priestertum mit seinen
Opfern die Hinzutretenden nicht teheiolv, zur tekeiwoic bringen
konnte (7, 11; 9, 9).°

Kultischer Gebrauch der Vokabel liegt auch vor, wenn
TeketoOv mit dem Leiden Christi verbunden wird (2, 10). Der
Erléser wird durch Leiden hindurch «vollendet». Sein Leiden,
sein Opfer aber gehort zu seinem Hohenpriesterdienst. rekeiotod o
bezeichnet also offenbar die letzte Stufe des Hohenpriester-
weges. Das wird bestétigt durch 5, 9 und 7, 28. Als tehawdeic

8 Die Einmaligkeit der Heilsepochen in ihrer Sonderbedeutung betont
O. Cullmann, Christus und die Zeit, 2. Aufl. 1948. Der Hebrierbrief zeigt,
wie auch die einzelnen Abschuitte des Lebens Jesu je eigene Bedeutung
haben.

® téketog und Teherdbng (5, 14; 6, 1) werden dagegen im Hebrierbrief
nicht kultisch gebraucht; vgl. auch 9, 11.
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ist der Erloser oitioc owtnpicc geworden, also nachdem er den
ganzen Weg zuriickgelegt hat, auf dem er den Erl6sten voran-
gehen muflte (5, 9). Nach 7, 28 bleibt der Sohn, der zum Hohen-
priester bestellt wurde, terehciwpévog €ig TOV aidva. Tehewolv um-
schreibt demnach diejenige Bestimmtheit seiner Existenz, die
ihn am Ende seines Erloserweges auszeichnet. Diese enge Um-
klammerung der Vokabel teheiodv durch den Rahmen des eschato-
logischen Kultmysteriums mufl beachtet werden. **

Inhaltlich wird nun die Vollendung bestimmt durch die Aus-
fiihrungen des Hebrierbriefes iiber die letzte Stufe des Erloser-
weges. In Ueberbietung des AT ist der Sohn als Hoherpriester
durch die Himmel hindurchgeschritten, durch das gréfiere und
vollkommenere Zelt, das nicht mit Hinden gemacht ist, und
zwar hinter den Vorhang, unmittelbar vor das Angesicht Got-
tes, wo er mit den Konigsrechten nach Ps. 110 ausgestattet wird
(4,14;9,184%.;6,191£.;9,24; 1,3.8.13; 6,12; 8,11.; 12, 2). Das
ist das Ziel seines priesterlichen Weges, den er fiir die Seinen
voranging (9, 24). Hier ist die hochste Hohe des Kultmyste-
riums erreicht, Jesus ist tehewdeic. Mit dieser Konzentration
der Gedankenginge auf die messianische Deutung des schrift-
gemiflen Hohenpriesterkults hingt zusammen, dall der Hebrier-
brief kein Interesse an der Frage der Seinsweise des erhéhten
Christus zu haben scheint. * Dem telewwdeic in 5, 9. 10 entspricht
mpooayopevdeig UTO ToD Veol dpylepele katd TNV TAElv Mehyioédek.
Wir haben hier fiir den Hohenpriesterbegriff dieselbe Proble-
matik vor uns wie fiir den Sohnesnamen, der Jesus von Anfang
an eignet, und den er doch nach 1, 4 zu einem bestimmten Zeit-
punkt erst kekAnpovounkev. Verstandlich wird dieser scheinbare
Widerspruch allerdings, wenn wir mpooayopevewv nicht als Amts-
einsetzung, sondern als die himmlische Proklamation, die &f-
fentliche Enthiillung des geheimen Wesens des Erlésers, des-

10 Vgl. J. Kigel, Der Begriff reheiobv im Hebrierbrief im Zusammen-
hang mit dem nt.lichen Sprachgebrauch (Theol. Stud. fiir M. Kihler), 1205;
O. Michel, Die Lehre von der christlichen Vollkommenheit nach der An-
schauung des Hebrierbriefes, Theol. Stud. und Krit. 106, 1934/35; M. Dibe-
lius, Der himmlische Kultus nach dem Hebrierbrief, ThBI 1, 1942; E. Kise-
mann, Das wandernde Gottesvolk, 1939, S. 82—90.

11 Der Hebrierbrief setzt zwar die Auferstehung stillschweigend vor-
aus, wie zwei kurze Notizen, 2, 9 und 13, 20, beweisen.
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sen, was er schon auf Erden in geheimnisvoller Verhiillung
war, verstehen. 12

Unabléssig erscheint seither der himmlische Priester fiir
uns vor Gott (9, 24; 7, 25; 4, 16).

Zum Abschlufl gelangt der Priesterdienst Christi, wenn der
Erloser, wie der Hohepriester am Verséhnungstag, aus dem
Allerheiligsten als «Trager der Segnung» zuriickkehrt aus dem
himmlischen Heiligtum. ** «Zum zweitenmal wird er xwpig duap-
tiag erscheinen denen, die auf ihn warten, zum Heily (9, 28).

Damit, dal der Hebriderbrief den Priesterdienst Christi so
umfassend versteht, vermeidet er den Anschein, als ob der
Menschen Hilfe in einem vergangenen Heilsgeschehen bestehe,
das auf irgendeine Weise vergegenwirtigt werden mull. Die
Hilfe liegt vielmehr beschlossen in der Person des ewig leben-
digen Hohenpriesters Jesus. Er ist die Gabe Gottes, die alle im
at.lichen Kult sichtbar gewordenen Verheillungen verwirklicht.

IV.

Dieser ewige Hohepriester ist nun nicht irgendeine mythi-
sche Gestalt, sondern der historische Mensch Jesus. Seine ir-
dische Geschichte steht in der Mitte seines Heilswerkes und
findet ihren eigentlichen Sinn in seinem Sterben. Sie ist nicht
nur die Offenbarung einer iiberzeitlichen und iibergeschicht-
lichen Wirklichkeit in der Zeit, sondern ein neues Handeln
Gottes, das eine neue Wirklichkeit, eine neue heilsgeschicht-
liche Situation schafft. Darum wird das dmof und épdmag im
Hebraerbrief so sehr betont.

Die Menschwerdung des Sohnes ist die unumgéngliche Voraus-
setzung des Priesterdienstes Jesu: dipethev Toig ddehpoic duotwdivar
(2, 17). Den Grund dieser Notwendigkeit sieht der Hebrierbrief
darin, dafl der Erloser tiefstes Verstehen des Menschen iibe
und dal die Gemeinde wisse, dall ihrem Hohenpriester nichts

12 Kultischer Gebrauch von teleiodv liegt in der LXX vor: Teherolv
Tac Xelpag ist terminus techn. fiir Priesterweihe (Ex. 29, 9. 29. 33. 35 u. a. St.)
(vgl. M. Dibelius, Der himmlische Kultus nach dem Hebrierbrief, ThBI 1,
1942) ; der Hebriderbrief gebraucht reheiolv aber nicht von der Priesterweihe,
sondern vom Ziel des Priesterdienstes Jesu, vom Eingang ins himmlische
Heiligtum, der so wenig Einsetzung ins Hohepriesteramt bedeutet wie der

Eingang des irdischen Hohenpriesters ins irdische Heiligtum.
13 Ad. Schlatter, Theologie des NT II, 1910, S. 443.
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Menschliches fremd ist, fva é\efuwy yévmton kai moTog dpxiepeds (2,17).
Die Gemeinde soll wissen, dafl ihr Herr in derselben Versu-
chung stand wie sie, darum volles Verstdndnis hat und den
Versuchten helfen kann: dovarar Toic merpaZopévorc fondioa (2, 18).
Den letzten Sinn aber empfingt seine Menschwerdung von seinem
Tode her. Das Sterben des Erlosers wird einerseits interpre-
tiert in Anlehnung an den Anthroposmythos als Durchbrechung
des Todesbannes des Teufels (2, 14) und andererseits durch den
at.lich-jiidischen Opfergedanken (10, 5. 10). Beide Gedanken-
kreise verbinden sich 10, 19 f., wo vom Weg ins Heiligtum ge-
sprochen wird, dessen Hindernis, die menschliche gdpg, wie der
Vorhang vor dem Allerheiligsten, in Jesu Sterben beseitigt ist
tir alle Glaubigen.

Wenn auch die mythische und kultische Begrifflichkeit zur
Deutung des Menschseins des Erlosers gebraucht wird, tritt
doch eindeutig hervor, dafl das Denken des Hebriderbriefes am
historischen Jesus — oder wie er selbst 2, 3 schreibt — an dem
durch die apostolische Tradition ihm iiberlieferten Bild des
historischen Jesus orientiert ist.

So iibernimmt der Hebréerbrief aus der Bekenntnistradition
Sitze, in denen die bedeutsamsten Hoheitsaussagen betont mit
dem einfachen Jesus-Namen verbunden werden (3, 1; 4, 14;
10, 19; 12, 2). Der himmlische Hohepriester ist der Mensch
Jesus aus dem Stamme Juda (7, 14), der versucht worden ist,
der am Kreuz, unter dem Widerspruch der Siinder, schmach-
bedeckt, aullerhalb des Tores, gestorben ist (6, 6; 11, 26; 12,
3.27; 13, 12). In diesem Menschen, der zu einem bestimmten
historischen Zeitpunkt gestorben ist, tritt der Welt der héchste
Anspruch in der Verkiindigung und in der éupoloyia der Ge-
meinde entgegen. Seine Inkarnation hat ganz anderes Ge-
wicht als im gnostischen Urmensch-Mythus. Jesus ist wirklich
Fleisch geworden, seine Menschlichkeit ist nicht nur Maske.
Ja seine Identifikation mit dem siindigen Menschen ist so voll-
standig, dall seine Siindlosigkeit eigens betont werden mulf.

V.

Dieses Bild der Menschlichkeit des Erlosers wird vervoll-
stindigt im Abschnitt 4, 14 bis 5, 10, wo die Betrachtung der
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Niedrigkeit des gottlichen Sohnes und Hohenpriesters im Vor-
dergrund steht.

Mit 4, 14 beginnt ein neuer Gedankengang, der zum Haupt-
thema des Hebrderbriefes, zu den Awusfiihrungen iiber den
Hohenpriester, iiberleitet. Eingefiihrt wird dieser Abschnitt mit
den Worten: «Da wir nun einen grofien Hohenpriester haben,
der durch die Himmel hindurchgeschritten ist, Jesus, den Sohn
(Gottes, so lasset uns am Bekenntnis festhalten! Denn wir haben
nicht einen Hohenpriester, der mit unseren Schwachheiten
nicht mitleiden kénnte, vielmehr einen, der in allem auf gleiche
Weise versucht worden ist, doch ohne Siinde. So lasset uns
nun mit Zuversicht zum Thron der Gnade hinzugehen, damit
wir Barmherzigkeit erlangen und Gnade finden zu rechtzei-
tiger Hilfe.»

Wir erfahren aus diesen einleitenden Versen 4, 14—16, dai
die Leser in Anfechtung und Not sind. Sie werden aufgefordert
und ermutigt, am Bekenntnis festzuhalten und mit mappnoia, d.h.
mit erhorungsgewisser Zuversicht zum Thron der Gnade zu
nahen. Dieser \oyog thig maparhioewg (vgl. 13,22) wird nun im
nichsten Abschnitt 5, 1—10 begriindet durch zwei Motive. Diese
werden zuerst in den Versen 1—4 am at.lichen Hohenpriester
und darauf in den Versen 5—10, in chiastischer Vertauschung
der Reihenfolge, an Jesus sichtbar gemacht.

Als erstes Motiv wird das Verstindnis des Hohenpriesters
fiir die Mitmenschen, fiir die er einzutreten hat, angefiihrt:
petplomadely duvauevog Toig dyvoolawv koi mhavwpévoig (D,2), da er
selbst Mensch ist, ¢£ dgvdpimwy Aappavouevog, selbst mit dodéveaa,
Schwachheit und Anfilligkeit gegentuiber der Siinde, behaftet ist,
die ihn zwingt, auch fir sich selbst zu opfern.

Das zweite Motiv ist die gottliche Berufung, xahodpevog Umd 100
deod (H,4), die ihm Vollmacht zur Hilfe verleiht.

Und nun werden die beiden Motive am messianischen
Hohenpriester aufgezeigt.

Zunidchst das zweite: «So hat auch Christus sich nicht
selbst fiir wiirdig erachtet, Hoherpriester zu werden», sondern
Gott, der ihn mit Ps. 2, 7 und 110, 4 berufen hat.

Darauf wird das erste Motiv behandelt, das aus der Ge-
schichte Jesu gewonnen wird. «In den Tagen seines Fleisches
hat er Gebete und flehentliche Bitten mit lautem Schreien und
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unter Trinen vor den gebracht, der ihn retten konnte vom
Tod.» Nicht zufillig wird hier die semitischem Sprachgebrauch
entsprechende Formel «Tage des Fleischesy gebraucht, denn
im Hebréerbrief wird durch oépZz die ganze Verhaftung Jesu an
die Menschlichkeit ausgedriickt. odpz ist das Hindernis auf
dem Weg zum himmlischen Heiligtum und gehért zum Macht-
bereich des Teufels (2, 14; 10, 20), ist also die Seinsweise des
Menschen in der do%éveia. So ist Jesus ganz Mensch, der Ver-
suchung ausgeliefert, memeipaouévog xata mavro kad’ duodTnTa .
(4,15; 2,17t.), so ist er, entsprechend dem at.lichen Hohenpriester,
¢ avdpwrnwy hapBovopevog. Und in dieser Entsprechung tut er auch
seinen Dienst Umép dvdpwnwy, der beim at.lichen Hohenpriester im
Tpoo@épetv dDWpa Te kai Juoiag Omep auapmidv besteht. Bei der genauen
sprachlichen Parallelitit mul wohl in 5, 7 mpooéperv defoeig Te kol
iketnpiag petd xpoavyhg ioxupdg kai dakpvwyv kultisch vom Opferdienst
des messianischen Hohenpriesters verstanden werden.

Die Verbindung beider Substantive denceg te kai iketnpiay, die
dem Hebrierbrief wohl schon formelhaft iiberliefert war, betont
die Dringlichkeit des Gebets und die Intensitit der Gebets-
leidenschaft. Vielleicht lehnt sich der Hebrierbrief an vor-
gefundene Tradition an, an Psalmworte vom Schreien des
Gerechten in der Anfechtung wie Ps. 22, 3. 25; 31, 23; 39, 13;
69, 4. * In rabbinischer Tradition heifit es von Mose: «Was tat
Mose in jener Stunde (der Sterbestunde)? Er legte einen Sack
an und hiillte sich in den Sack und wilzte sich in Asche und
stand da im Gebet und Flehen vor Gott, bis Himmel und Erde
erschiittert wurdeny, oder von der Not Isaaks, als er auf dem
Altar lag, heifit es: «In jener Stunde sperrte Isaak seinen
Mund auf mit Weinen und schrie mit groflem Geschrei.» ** Otto
Michel erinnert in seinem Kommentar an eine rabbinische Aus-
legung, nach der dem Sohne Davids eiserne Balken um den
Hals gelegt werden, «bis seine Gestalt gebeugt ist. Und er
schreit und weint, und seine Stimme steigt empor zur Hoéhey. '

12 M. Dibelius, Das historische Problem der Leidensgeschichte, ZNW
30, 1931, S.199; Gethsemane (Botschaft u. Geschichte, Gesammelte Auf-
siitze), 1953, S. 288 ff.

15 Strack-Billerbeck, Kommentar zum NT aus Talmud und Midrasch III,
1926, S. 688.

16 (), Michel, Kommentar z. St., S.133, Anm. 4.



38 M. Rissi, Die Menschlichkeit Jesu nach Hebr. 5, 7—8

Die seltsamen Aussagen Hebr. 5, 7 moéchten aber als Er-
innerung an die Geschichte Jesu verstanden werden. Darum
stellt sich die Frage: Ist diese Beschreibung des Lebens Jesu
in die bekannten Zeugnisse der Evangelien einzuordnen und
wo? Die meisten Kommentare denken an den Gebetskampf
in Gethsemane. Da dort lautes Geschrei und Trénen aber nicht
erwiahnt werden, denkt man an eine freie Gestaltung der Ge-
schichte oder an eine Sonderiiberlieferung, die der Hebréerbrief
aufgenommen habe. *” Das ist durchaus mdéglich. Ad. v. Har-
nack hat in seiner Monographie ** iiber Hebr. 5, 7—8 nun aber
mit Nachdruck auf die Schwierigkeit hingewiesen, die in den
Worten xai eilcakouodeig anod thig edhaeiag, kaimep v vidg liegt. Ein er-
stes Problem ist die Frage nach dem Inhalt der Gebete Jesu.
Nach dem einstimmigen Bericht der Evangelien hatten die
Gethsemanegebete Jesu die Bewahrung vor dem Tode zum
Gegenstand. Da Jesu Leiden und Tod nicht erspart blieben,
kann nicht wohl von der Erhorung dieser Bitte gesprochen
werden.

Der Hebréerbrief miifite denn an ganz andere Bitten denken,
als sie uns die Evangelien iiberliefern. dnd tfig edhapeiag konnte
nahelegen, an die Bitte um Befreiung von Todesangst und
-grauen zu denken, wenn es iibersetzt werden diirfte: «erhort,
befreit aus der Angst wegy. Das ist aber sprachlich bedenk-
lich **, und vor allem ist zu beachten, dal ei\é&Beia zwar zur
Bezeichnung der Todesfurcht an sich dienen kann, aber Hebr.
12,28 et\dpeara als «ehrfiirchtige Scheuy versteht und fiir Todes-
furcht 2, 15 @béBo¢ davdatouv schreibt.

So wird viel eher — mit den alten griechischen Auslegern —
«erhort auf Grund seiner Gottesfurchts zu iibersetzen sein.

Als mogliche Andeutung des Gebetsgegenstandes bliebe in

17 Z.B. M. Dibelius, Der himmlische Kultus nach dem Hebrierbrief,
ThBI 1, 1942, Sp. 8—9.

18 Ad. v. Harnack, Zwei alte dogmatische Korrekturen im Hebrierbrief,
Studien zur Geschichte des NT I, 1931, S. 235 ff. So auch R. Bultmann, ThWB
11, 750 f£.

18 Sjehe bes. Ed. Riggenbach, Kommentar (Zahnsches Kommentarwerk
3. Aufl.) 1922, S. 133 {.; BlaB-Debrunner, Grammatik des nt.lichen Griechisch,
7. Aufl, 1943, § 211 (Anhang S. 38) (sein Vorschlag setzt eine zu komplizierte
Ausdrucksweise voraus); G.Schrenk, ThWB III S.281; C.Spicq, Komm.,,
II, S.114 {f.; J. Jeremias, Hebr. 5, 7—10, ZNW 44, 1952/53, S.107.
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5, 7 nur noch die Umschreibung Gottes: 6 duvauevog oZew adtdv
éx davatouv. Gott wird soin traditioneller Weise angerufen als der,der
sowohl aus dem bereits eingetretenen Tode erretten (Hos. 13,
14) als auch vor dem drohenden Tode bewahren kann (LXX
Ps. 32, 19; Jak. 5, 20). Die zweite Bedeutung kommt fiir unsere
Stelle nicht in Betracht, da Jesus vor dem Tode nicht bewahrt
blieb. Als Bitte um Errettung aus dem erfolgten Tode will
Joachim Jeremias in seiner kiirzlich erfolgten Bearbeitung der
Stelle die fraglichen Worte erkliren. Er verbindet Hebr. 5, 7
mit Joh. 12, 27 f., wo die Bitte um Errettung vor dem Tode
(Mark. 14, 36) ausdriicklich widerrufen und durch die Bitte
matep, d6Eaodv oov 10 Gvopa ersetzt werde. Joh.12,27f. muB aber doch
wohl anders verstanden werden, da das Johannesevangelium
Jesus nicht erst in der Auferstehung, sondern schon im Sterben
«verherrlichty sieht. ?* Und wenn die Partizipialbestimmung 5,
7 als Inhalt der Gebete Jesu angesehen werden miifite, lige hier
der Gedanke zugrunde, Jesus habe in erschiitternden Gebets-
kimpfen um die Auferstehung oder allenfalls um die Gewiflheit
seiner Auferstehung gerungen — eine Vorstellung, wie sie
sonst in der ganzen urchristlichen Passionsiiberlieferung nir-
gends erscheint. Im Gegenteil, die Auferstehungsgewillheit wird
Jesu — trotz seiner Passionsnot — in der nt.lichen Tradition
gerade unangefochten zugeschrieben. #

Die Partizipialbestimmung ist nun aber auch gar nicht
zwingend in Beziehung zum Inhalt der Gebete Jesu zu bringen,
sondern sehr wohl als eine Reflexion des Verfassers des
Hebraerbriefes zu verstehen. Die allgemeine Zeitbestimmung
(Tage seines Fleisches) sowie der Plural «Gebete und Bitten»
lassen eher an Ereignisce denken, die sich wihrend der ganzen
Erdenzeit Jesu wiederholten.

Die Antwort auf die Frage nach dem Inhalt der Gebete Jesu
wird also im Text nicht direkt gegeben. Sie kann aber aus dem
Sinn des ganzen Abschnittes 4, 14 bis 5, 10 erschlossen werden.

20 Vgl. R. Bultmann, Komm. z. Joh.evg. (Meyers Kommentarwerk 11.
Aufl.), 1950, S.327f.; O. Cullmann, ThZ 5, 1948, S. 365 f. Joh. 12, 27 . fiihrt
also nur insofern iiber Mark. 14, 36 hinaus, als hier nicht blof die Bereit-
schaft zur Unterwerfung unter den noch unerforschten Willen Gottes be-
zeugt wird, sondern die Notwendigkeit des Sterbens als gottlicher Ratschlufl

bereits erkannt und bejaht wird.
% Vgl. auch Ed. Riggenbach, Komm., S.132,
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Die Zuversicht auf den Hohenpriester soll hier gestirkt werden
durch den Hinweis auf seine Fédhigkeit, mit uns zu leiden. Er
kann das, denn er ist Mensch geworden. Menschsein aber heilit
fiir den Hebrierbrief Versuchtwerden. Das Motiv von 2, 18
wird hier wieder aufgenommen: «denn weil er gelitten hat
und dabei selbst versucht worden ist, vermag er denen, die ver-
sucht werden, zu helfeny. Es ist also daran zu denken, dall
Jesus um Hilfe, um Kraft zum Gehorsam fiir den Kreuzesweg
bitten mulbte.

Vielleicht diirfen wir aber in Jesu Bitten noch einen tieferen
Sinn sehen. Wenn die ganze Existenz Jesu in den Fleisches-
tagen unter kultisch priesterlichem Vorzeichen gesehen werden
mub, so heilit das: er lebt, denkt, spricht, handelt, und also
auch betet nicht fiir sich, um seinetwillen, in eigener Sache,
sondern, indem er alle Analogien mit dem at.lichen Hohen-
priester aufhebt, allein Omép dvdpumwy.

In seiner Fiirbitte offenbart sich seine in 4, 15 behauptete
Fahigkeit des ovumadeiv mit den Menschen. Er stellt sich als
Mitmensch neben sie und macht ihre Not und Bitten zu seiner
Sache. Von hier aus erhélt cuumadeiv erst seine letzte, alles nur
psychologische Verstindnis iiberragende Bedeutung des Mit-
leidens.

Zur Bestitigung dieser Deutung kénnen wir auf 10, 34 hin-
weisen, wo die Vokabel noch einmal erscheint und eindeutig
viel mehr als nur eine gefiihls- und gedankenméfige Verbin-
dung mit den Leidenden ausdriickt. Der Hebréerbrief redet hier
vom cuuradeiv der Leser mit ihren gefangenen Briidern, toig deopi-
o1 guvemodnoare. Spiter (13, 3) nimmt er denselben Gedanken wie-
der auf in der Ermahnung: mpviokeode Tdv decpiwv g ouvdedepé-
vot. Dieses «Gedenken» und «Mit-leiden» soll so geschehen, daB
sie fremdes Schicksal mittragen, als wire es ihr eigenes,
ouvdedepévor. Bengel sieht wohl recht, wenn er erldutert: in pre-
cibus, in beneficiis.

Der Hohepriester Jesus kann nicht nur — wie der at.liche
Hohepriester — petpromodeiv, d. h. «<mafBivoll sein in dem (an sich
berechtigten) Unwillen und Zorn iiber die Siinden des Vol-
kesy 22, also, durch dasselbe Erlebnis der Schwachheit und Ver-
gebungsbediirftigkeit getrieben, mitfiihlen,sondern cupmadeiv, aus
" 2 Mijchaelis, Th"WWB V, S.938.
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innerstem Verstindnis, und die fremde Liast auf sich nehmend,
fiir die anderen leiden und tragen. Aus seinem cuumodelv er-
wichst Erbarmen, Gnade, Hilfe und letztlich sein Blutopfer.

Wenn wir Jesu Bitten so verstehen diirfen, wird hier eine
besondere Nihe des Hebrierbriefes zur johanneischen Tradi-
tion sichtbar, die die Passion einleitet mit dem groflen Fiir-
bittegebet Jesu (Joh. 17).2% Der Fiirbittedienst Jesu erreicht
seine Hohe in der Passion, in der der Stellvertretende aus dem
geistigen ins totale Leiden hineingefiihrt wird. Aus Weinen
und Schreien fiir uns wird Bluten und Sterben fiir uns.

Von diesen Gedankengingen her wird die partizipiale Um-
schreibung Gottes in 5, 7 wohl verstindlich. Die Rettung aus
dem Tode ist fiir den Hebrderbrief die Erhéhung ins himm-
lische Heiligtum ** und damit die gottliche Bestitigung der
Giiltigkeit des Opferdienstes Jesu mepi duapndv.

Wenn wir so interpretieren diirfen, fiihrt eine Verbindungs-
linie von diesem Bild des fiirbittenden Jesus zum Bild des
himmlischen Fiirbitters, das zweimal im Hebréierbrief auf-
taucht (7, 25; 9, 24). Es wird dann namlich deutlich, daB die
Gewillheit der himmlischen Fiirbitte auf der in der Gemeinde
bekannten Tatsache beruht, dafl Jesus auf Erden Fiirbitter war
— gerade so wie die Gewillheit, dall der himmlische Hoheprie-
ster mit seinem Opferblut im himmlischen Allerheiligsten vor
Gott steht (9,12), also die GewilBlheit der ewigen Erlésung, auf
der Tatsache beruht, dafl Jesus auf Erden am Kreuz gestorben
ist als Opfertier fiir die Siinde.

Es zeigt sich hier, dal die Aussagen iiber die Gegenwirtig-
keit des Heils, iiber den gegenwiirtigen Dienst Christi fiir uns
im himmlischen Heiligtum, nicht auf freier Spekulation oder
willkiirlicher Allegorese des AT beruhen, sondern theologische
Folgerungen aus der Offenbarung sind, die der Gemeinde im
Fleischgewordenen zuteil wurde.

Hebr. 5, 7—8 mochten wir also nicht nur auf die Gethse-
manegeschichte beziehen, sondern auf den ganzen priester-
lichen Leidensweg Jesu, bis hin zum Tod ywpig deod (2,9).28

2 Jesus als Fiirbitter auch Luk. 22, 32,

24 Das entfaltet mit Recht bes. J. Jeremias, a.a. 0. S.109.

2% In 2, 9 gehen die Lesarten auseinander. ZahlenmiBig stirker belegt
ist xdpim1 deod, doch hat Harnack, op. cit., S. 235 ff., mit Nachdruck betont,
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Dieses Geworfensein Jesu in ein Leben voll schreiender
Bitten und Trédnen um der Menschen willen gehért nach dem
Hebrierbrief zu Jesu Hohepriesterdienst.

In dieses Bild fiigt sich nun auch das problematische xai
eicakouodeig. Der Gedankengang ist folgender: weil Jesus seinen
Priesterdienst fiir die Menschen treu vollzogen hat, ist er auch
<um seiner Gottesfurcht willen erhért worden». Das Partizip
eicaxouodeig gehort formal und sachlich mit den beiden anderen,
von der Vollendung des Priesterdienstes Jesu sprechenden
Partizipien im gleichen Abschnitt zusammen (teheiwdeig, mpooa-
yopeudeic).?® Sie sagen also alle drei dasselbe: Jesus ist zur
Vollendung gefiihrt, in seinem Amt von Gott anerkannt und
beglaubigt worden. Die Erhérung wird demnach darin beste-
hen, dafl sein Fiirbittedienst angenommen worden ist.

Dieser Beter, an dem nur menschliche Schwachheit und
menschliches Elend sichtbar wird, ist Jesus nicht auf Grund
einer schicksalhaften N6tigung, sondern in freier Herablassung
und Liebe, denn «er schamt sich nicht, sie Briider zu heifleny,
d.h. sich zu ihnen zu bekennen, mit ihnen solidarisch zu
werden.

An dieses Geheimnis riihrt der Hebréderbrief mit seiner Bei-
fiigung xaimep v vidg. kaimep kann sich sowohl auf das Vorher-
gehende als auch auf das Folgende beziehen # und betont die
unerhoérte Paradoxie, die in der Not des Gottessohnes liegt. **

daB die Lesart ywpic 8eod zur #ltesten Ueberlieferungsschicht gehort und
also wichtige Variante ist, deren Vorrecht mir durch Harnacks sachliche
Argumente gesichert scheint.

2% Vgl. O. Michel, Kommentar z. St., S.135; Joachim Jeremias, ZNW 44,
S 109 f.

27 Beispiele mit xaimep zur Einleitung eines Vordersatzes (aus LXX)
bei J. Jeremias, a.a. O., S.108, Anm. 4.

?8 Will man im Lernen des Gehorsams nicht einen Gegensatz zum Sohn-
sein, sondern eher dessen Bestitigung sehen, so l1dBt sich kaimep auch auf
das Vorangehende beziehen, so dafl sich die Harnacksche Einfiigung eines
otk vor eioakovodeic auf alle Félle eriibrigt (A.v.Harnack, a.a. 0.). Denn
der mit xaimep eingeleitete Nachsatz mufB sich nicht auf den letzten Aus-
druck des Vorangehenden (die Erhérung), sondern kann sich auf die vorher
5, 7 geschilderte Not beziehen. Der Hebriierbrief hat dazu eine stilistische
Parallele in 2, 9. Hier wird an einen in sich geschlossenen Gedankengang
iiber die Erniedrigung und Erhshung Jesu eine epexegetische Ausfiihrung
angehingt, die sich ebenfalls nicht auf das letzte Glied des Vordersatzes
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Dieser Sohn: Zuadev do’ dv Emadev v tmakorv. Emadev umfabt
nach unserem bisherigen Verstindnis des Satzes all die priester-
lichen Leiden, die den Sohn in die Trinen und Gebete trieben,
in besonderer Weise den Opferdienst am Kreuz.

Dafl hier vom Gehorsam des Sohnes die Rede ist, ist nicht
ungewohnlich (vgl. Matth. 4, 1{f.; Joh. 4, 34; 8, 29; 12, 49;
Ro6m. 5, 19; in einem &hnlichen religionsgeschichtlichen Schema
redet Phil. 2, 8 vom Weg des Gehorsams).

Inwiefern aber hat der Christus den Gehorsam «gelernts?
Die Christologie des Hebréderbriefes schlielft auf alle Fille aus,
das Lernen als einen Uebergang aus dem Ungehorsam in den
Gehorsam, aus dem unvollstindigen in den vollstindigen Ge-
horsam zu verstehen. Ueberhaupt ist nicht an eine qualitative
Vollendung eines schon Vorhandenen, etwa gar an eine ethische
Entwicklung zu denken. *® Denn sein Gehorsam ist schon beim
Eintritt in die Welt vollkommen, und Jesus bleibt siindlos
(7,26; 10,5—17). Die Zusammenfiigung von uavdévev und dmaxon
zeigt, dal das Lernen vom at.lichen Verstindnis des Wortes
herzuleiten ist. *® Das biblische Lernen bringt, im Blick auf die
gottliche Offenbarung, des Menschen Unterwerfung unter den
Willen Gottes zum Ausdruck, meint also eine die ganze Person
anfordernde Aktion und Haltung des Menschen als Antwort
auf Gottes Anruf (vgl. Jer. 10, 2; 12, 16). Jesus lernt in den
priesterlichen Leiden. An ihnen gewinnt er die Erkenntnis des

beziehen kann, sondern eindeutig nur auf das vorher erwihnte Leiden:
¢...den fiir kurze Zeit unter die Engel erniedrigten Jesus sehen wir um
des Todesleidens willen mit Herrlichkeit und Ehre gekront, Smtw¢ ywpig
Yeod Umep movtog Yevontar Savdtov». (Harnack schreibt dazu: <Der Verstoly
gegen die richtige Satzstellung ist nicht unertriglich und keineswegs so
schlimm, daB man die Wortfolge wirklich &ndern miillte», a.a. O. S.242,)
Das Todesleiden ist die Voraussetzung der Kronung, nicht umgekehrt. Also
wird im Nachsatz auf die Worte bd 70 mddnua... zuriickgegriffen und ihr Sinn
noch weiter entfaltet. Ganz #hnlich 5, 7. Hier wird der Gedankengang, der
das Gebetsringen Jesu betrifft, zunéchst mit der Erwihnung der Erhérung
zu Ende gefiihrt und darnach eine Bemerkung nachgeholt, die die Paradoxie,
die im Gedanken der Gebetsnot des Gottessohnes liegt, vertieft.

# Vel. Fr. Buichsel, Die Christologie des Hebrierbriefes, S.39 ff.; K.
Bornhéduser, Die Versuchungen Jesu nach dem Hebréierbrief, S. 82; O. Michel,
Die Lehre von der christlichen Vollkommenheit nach der Anschauung des
Hebrierbriefes, S. 344; Rengstorf, ThWB IV, S. 412—414.

% Rengstorf, ThWB IV, S. 412 {f.
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gottlichen Willens, dem er sich beugen mufl und will. Hier ist
noch einmal zu beachten, dall mit dem Priestergedanken das
Wegmotiv verbunden ist. Jesus geht als Vorldufer ins himm-
lische Heiligtum voran. Auf diesem Weg befindet sich Jesus
schon wihrend seiner Erdenzeit. Auf diesem Weg wird Jesus
versucht. Versuchung aber ist Notigung zur Entscheidung,
zur Wahl zwischen der von Gott geforderten und der selbst
getroffenen Entscheidung. Die Erkenntnis einer siindigen Mog-
lichkeit ist noch nicht Siinde. Siinde ist da, wo der Wille die
gottwidrige Moglichkeit ergreift. Auf seinem Wege mull der
Erloser Schritt fiir Schritt lernen, vor jeder neuen Weisung
des Vaters, die ihm in seinem Leiden geoffenbart wird, sich
neu entscheiden fiir die vorbehaltlose Aufnahme des viter-
lichen Willens in den seinen. Der Weg Jesu aber ist, wie der
Hebraerbrief durch seine im strengsten Anschlufl an die
Schrift entfaltete Christologie zeigt, durch die Schrift be-
stimmt und fiihrt schriftgemall in Todesleiden hinein.

Jesu Siindlosigkeit beruht also nicht auf einer besonderen
Wesensqualitit, die ihn von den iibrigen Menschen scheidet.
Der Hebréerbrief kennt Jesus nur als den, der ganz Mensch
ist, in echter Versuchlichkeit memeipaouévog kard méavra (4, 15), der
aber alle Versuchungen iiberwindend, ywpig duaptiag, den Gehor-
sam lernt und vollzieht. Die Siindlosigkeit Jesu verwirklicht
sich in einer Geschichte, die liickenlose Kontinuitit von Ueber-
windung der Versuchung, von Uebung des Gehorsams ist. Der
Hebréerbrief folgert die Siindlosigkeit Jesu — wie die evan-
gelische Tradition — primér nicht aus einer der von ihm ver-
arbeiteten Erléservorstellungen, sondern gewinnt den Begriff
aus der Geschichte Jesu. Natiirlich beschiftigt sich auch seine
theologische Reflexion mit der Siindlosigkeit, der sie sich als
eine Zwangsliufigkeit aufdringt: «denn ein solcher Hoher-
priester geziemte sich auch fiir uns (Empemev)» (7, 26; vgl. 9, 14).

Auf Grund seines Gehorsams erlangt Jesus die Vollendung
und wird aitiog swtnpiag aiwviov (5,9). Mit diesen Gedanken fiihrt
der Hebréierbrief wieder zum Ausgangspunkt der ganzen Er-
orterung 4, 14 bis 5, 10 zuriick.

Die zwei Motive, die gottliche Berufung und die Menschlich-
keit Jesu, verleihen der Gemeinde Zuversicht zum Thron der
Gnade. Denn sie versichern die Gemeinde des Verstehens und



M. A. Schmidt, Augustins «Biirgerschaft Gottes» 45

Mit-leidens des Hohenpriesters, aber auch seiner Vollmacht zu
helfen in Barmherzigkeit und Gnade.

So fiigt sich Hebr. 5, 7—8 in den Kreis der Aussagen iiber
das hohepriesterliche Amt des Christus ein. Dabei wird in be-
sonderer Weise das eine Wegstiick aus dem Gang des Hohen-
priesters betrachtet: die Erniedrigung auf Erden, die die Voll-
endung begriindet.

Hebr. 5, 7—8 betont — wie der ganze Hebrierbrief — die
Menschlichkeit des Erlosers in der Absicht, das Zutrauen zum
Erhéhten zu stirken durch den Hinweis auf seine in seiner
irdischen Geschichte geoffenbarte Solidaritit mit den Siin-
dern. Das ist das Thema des Hebréerbriefes — nicht die Ab-
wehr einer falschen Christologie, sondern die Stirkung des
miide und lédssig gewordenen (laubens und die Ermutigung
in der Angst vor dem Leiden. Ihm dienen alle christologischen
Aussagen, ihm dient aber auch die Parénese, deren Forderung
in dem gottlichen Geschenk des Erldsers begriindet ist.

Hauptwil (Kt. Thurgau). Mathis Rissi.

Augustins «Biirgerschaft Gottes».

Akademischer Vortrag, gehalten am 30. November 1954
in der Universitit Basel.

Dal} die Zeit, in der wir den 1600. Geburtstag des Kirchen-
vaters Augustin feiern, mit dessen Zeit mancherlei Verwandtes
hat, darauf hinzuweisen liegt allzu nahe. Als im Jahre 410 zum
ersten Male seit mythischer Vorzeit ein Barbarenheer in die
Stadt Rom eindrang, mulite sich mit dem politischen Rom, mit
der griechisch-romischen Kultur auch das Christentum er-
schiittert fragen: «Quid salvum est, si Roma perit?» * War denn
die Sache Roms nicht auch die Sache Christi geworden, seit
Konstantin durch Christus gesiegt hatte? Gab es denn nun
nicht ein «christliches Romy?

So redet man heute auch von einer «Bedrohung des christ-
lichen Abendlandesy. Ist Augustin, der das christliche Abend-

1 Hieronymus, Ep.123,6 (CSEL 56, 94).
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