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Editorial 4

Liebe Leserinnen und Leser!

em neuen Jahrgang haben wir die Uberschrift ,Biblische

Profile“ gegeben. Wir mdchten [hnen im Laufe der néch-
sten Monate zentrale biblische Themen anhand verschiedener
Gestalten nahebringen, an denen sie sich festmachen lassen.
Leitgedanke ist, dal die Bibel kein Lehrgebdude errichtet, son-
dern ihre Botschaft von Gottes Handeln in unserer Wirklichkeit
stets mit konkreten Menschen in Verbindung bringt, die dieses
Handeln an sich erfahren haben. Wir hoffen, [hnen damit den
Blick dafiir zu 6ffnen, wo Gott sich in Ihrem Leben bemerkbar
macht.

Jesaja hat nicht nur wegen der VerheiBungen, die unsern
Weihnachtsfestkreis prdgen, eine herausragende Bedeutung. Er
steht auch deswegen am Anfang, weil in seinem Buch der Ge-
danke der Gottesherrschaft — der Kern der Verkiindigung Jesu
(s.S. 376-379) — besonders eindriicklich entfaltet ist. JHWH,
der Lebendige, befreit sein Volk und fiihrt es heim aus dem
Exil. Er 14Rt es in Frieden und Sicherheit wohnen, so daB die
Volker sich aufmachen, um am Heil [sraels Anteil zu erlangen
— so kann man zusammenfassen, welche Erwartungen sich im
Jesajabuch mit dem Stichwort Gottesherrschaft verbinden.

Wo aber ist die Gottesherrschaft verankert? Was hat sie mit
unserer Wirklichkeit zu tun? Darauf weist uns die Berufung
Jesajas hin, deren zentraler Vers als Monatsspruch {iber diesem
Heft steht: Gott beginnt dort in unserer Welt zu wirken, wo
Menschen fiir Gott ansprechbar und dazu bereit sind, seine Sa-
che zu ihrer zu machen. Genau hier setzt auch Jesus an. Er ruft
die Menschen auf, sich Gott zuzuwenden, er /ebt die Hoffnun-
gen, die das Jesajabuch ausmalt, und 148t besonders die Bediir{-
tigen spiiren, wie gro8 Gottes Gilite und Menschenfreundlich-
keit ist. Sind wir bereit, uns von Gott senden zu lassen?

[hr Johannes Bernhard Uphus



TITELBILD
Wurzel Jesse (Jes 11, 1)

Psalter mit Kalendarium,

Oxford (Gloucester?), vor 1222,

Clm 835, fol. 121r,

© Bayerische Staatsbibliothek, Miinchen

Der reich ausgeschmiickte Miinchner Psalter mit Kalendarium aus dem Anfang
des 13. Jhs. enthélt einen der umfangreichsten Bildzyklen zu Themen des Al-
ten und Neuen Testaments. Das Kalendarium, das mit kreisférmigen typischen
Monatsbildern und Tierkreiszeichen verziert ist, wird mehrfach unterbrochen
durch atl. und ntl. Bildsequenzen, hdufig als ganzseitige Miniaturen. Der litur-
gische Teil des Psalters enthdlt zehn reich verzierte Initialen; andere Psalmen
sind weniger aufwendig, gelegentlich aber auch figiirlich ausgeschmiickt. AuBer-
dem enthélt der Codex eine Reihe von ganzseitigen Miniaturen, die der Maler
jeweils in eine Abfolge von sechs Bildern unterteilt.

In der Forschung geht man von drei Malern aus, die diese Handschrift,
die als eine der bedeutendsten englischen Handschriften des Mittelalters gilt,
illuminiert haben, evtl. unterstiitzt von ein oder zwei Helfern. Dabei zeichnet
sich der wichtigste der drei Maler durch groBe Kunstfertigkeit aus, die sich be-
sonders in der Art der Gestaltung seiner Figuren und des differenzierten
Gesichtsausdrucks zeigt. Seine Herkunft ist nicht genau auszumachen. Eine ge-
wisse Nédhe zeigt sich u.a. zu einer Oxford-Bibel, in deren Malwerkstatt er
moglicherweise gelernt hat.

Die Wahl vieler ungewdhnlich vollstdndiger Bildreihen zu beriihmten
Frauen des Alten Testaments 148t auf eine Frau als Besitzerin der Handschrift
schlieBen, was durch die Verwendung der femininen Form in einigen Gebeten
unterstiitzt wird. In Aufbau und Ikonographie weist der Codex Ahnlichkeiten
zu einer Mitte des 13. Jhs. in Jerusalem entstandenen Bibel auf. Entstehungs-
ort der Handschrift ist vermutlich Oxford, aber auch die Benediktinerabtei
Gloucester konnte hierfiir in Frage kommen.

Sr. Maria Andrea Stratmann SMMP
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Wurzel Jesse

m 12. Jahrhundert entstanden erste Bilder des Stammbaumes

Jesu Christi im Anschluf an die Aussage beim Propheten Je-
saja 11,1: ,Doch aus dem Wurzelstock Isais wédchst ein Reis
hervor, ein junger Trieb aus seinen Wurzeln bringt Frucht.“ Als
die Not Israels durch die Bedrohung der Assyrer am groflten er-
scheint, verkiindet der Prophet Gottes Eingreifen zugunsten sei-
nes Volkes. Der Maler unseres Titelbildes reiht sich zu Anfang
des 13. Jahrhunderts in die frithen Darstellungen des Stamm-
baumes Jesu Christi ein.

Am unteren Bildrand ruht Isai, der Stammvater des davidi-
schen Geschlechts, auf einem Lager. Wahrend sein Leib in eine
braune, erdfarbene Decke gehiillt ist, sind Oberkdrper, Arme
und Kopf weil. Seine Augen sind geschlossen, um anzudeuten,
dal ohne sein Zutun aus seinem Leib ein Baum herauswachst,
dessen Zweige sich zu beiden Seiten nach oben hin ausbreiten.
In Medaillonform fiigen sich Bilder zwischen die Aste und
Zweige des Baumes, die Gestalten der Heilsgeschichte darstel-
len, Menschen, die zum Stammbaum Jesu gehoren. Nicht alle
diese Personen lassen sich identifizieren, weil Namen fehlen.
Der Maler verwendet die Wurzel Jesse wohl als Motiv, so dal
er Figuren darstellt, die nicht ihrem historischen Auftreten ent-
sprechen.

Unmittelbar iiber seinem Vater Isai steht Konig David mit der
Harfe in der Hand. Er ist der erste Sprof in dieser Ahnenreihe.
Rechts daneben kdnnte Aaron in priesterlicher Kleidung vor
einem Altar stehen. IThm gegeniiber zeigt das Medaillon auf der
linken Seite Mose vor dem brennenden Dornbusch, wie er ge-
rade seine Schuhe auszieht. Auf seinem Kopf sind die Strahlen
(wie Horner) sichtbar, die sein Gesicht leuchten lieBen, als er
vom Berg Sinai herunterkam. Die ,,Stimme Gottes“ nimmt hier
die Gestalt Christi an.

In der Mitte des Bildes geben die Zweige in Herzform Raum
fiir die Darstellung der Geburt Christi. In braune Tiicher ge-
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wickelt, liegt Jesus in einer Krippe, die eher einem Bett dhnelt.
Ochs und Esel dahinter schauen einander an, als staunten sie
iiber das Wunder, dessen Zeuge sie sind. Vielleicht gilt ihnen
der Blick des Kindes oder aber Josefs, der, den Kopf in eine Hand
gestiitzt, sinnend neben dem Bett sitzt, wahrend Maria vor dem
Bett ihres Kindes auf einem Lager ruht, in eine kraftig blaue
Decke gehiillt. Jesus ist das Reis aus der Wurzel Jesse, der Spro3
aus dem Hause David, auf den die Volker warten.

Uber ihm ist sehr klein eine Person sichtbar, die in der einen
Hand einen Kelch, in der anderen etwas Rundes halt, vermut-
lich ein Hinweis auf Brot und Wein in der Eucharistie, in der
das Geheimnis der Menschwerdung Jesu sakramental gegen-
wartig bleibt. Das Oval der Zweige schlieft sich um die Gestalt
des Auferstandenen mit dem Kreuzstab in der linken Hand als
Zeichen seines Sieges und der zum Segen erhobenen Rechten.
Noch einmal geben die Zweige dariiber ein Oval frei mit der
vielgestaltigen Geisttaube iiber der Christusgestalt, den sieben-
fachen Gnadenstrom symbolisierend. Der Prophet Jesaja spricht
im Anschluf an das Wort vom Reis aus Isais Wurzel von Gei-
stesgaben, durch die dieser Sprof aus Davids Geschlecht ge-
kennzeichnet ist: ,,Der Geist des Herrn 140t sich nieder auf ihm:
der Geist der Wahrheit und der Einsicht...“ (Jes 11,2) Ob das
iiber der Geisttaube nur andeutungsweise erkennbare Gesicht
Gottvater zeigt, in dessen Heilsplan alles beschlossen liegt, was
geschieht, kann nur vermutet werden.

Durch einen schmalen roten Binnenrahmen schafft der Ma-
ler Halbmedaillons. Die zehn Gestalten am dueren Bildrand
stellen zusammen mit den sechs Personen, die im oberen Bild-
teil dazugehdren, die sechzehn Schriftpropheten dar. Zwischen
den Personen in den einzelnen Medaillons ziehen sich weile
Béander wie Spruchbédnder hin, jedoch ohne Text. Vielleicht will
der Maler damit sagen, daB sich alles gemdl der Heiligen
Schrift vollzieht.

Die vier Medaillons iiber dem Weihnachtsbild zeigen wohl
oben Petrus und Paulus mit Nimbus, die auf Thronen sitzen.
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Die beiden Figuren darunter lassen sich nicht genau zuordnen,
weil entsprechende Symbole fehlen.

Zwischen den Zweigen des Baumes finden sich kleinere stili-
sierte Bldtter und Bliiten, so daB deutlich wird: Die wahren Bli-
ten am Wurzelstock Jesse sind die Menschen.

Der Stammbaum Jesu, wie er in seiner urspriinglichen Form
gestaltet wurde, zeigt jeweils oben als wichtigsten SproB die
Christusgestalt. Daraus entwickelten sich spéter die Darstellun-
gen, die im Gipfel Maria mit dem Kind zeigen. Es geht um Je-
sus Christus, das Ros (Reis), das aus der Wurzel Jesse entsprun-
gen ist, wie es in dem bekannten Weihnachtslied heifit. DaB es
um Jesus Christus geht, verdeutlicht auch eine andere Jesaja-
stelle (11, 10): ,,An jenem Tag wird es der Sprof3 aus der Wurzel
Jesse sein, der dasteht als Zeichen fiir die Nationen...“ Jener Tag
ist der letzte Tag der Weltgeschichte und zugleich der erste Tag
der Vollendung im neuen Leben. In der Geheimen Offenba-
rung spricht Jesus Christus: ,,Ich bin die Wurzel und der Stamm
Davids, der strahlende Morgenstern.” (Offb 22, 16) In ihm liegt
die Erfiillung prophetischer Verheifung. Durch seine Geburt
als Mensch ist er der Sprof am Jessebaum. Zugleich ist er als
der ewige Sohn Gottes selbst die Wurzel, die das All tragt durch
sein machtvolles Wort.

Das Bild will Heilsgeschichte anschaulich gestalten. Wenn
wir im Glauben diesen Baum betrachten, werden wir selbst
hineingenommen in den Stammbaum Jesu. Wir diirfen uns als
Glieder an diesem Stammbaum verstehen. Die Glaubens- und
Heilsgeschichte setzt sich durch uns fort. Unser Ziel sollte sein,
daB durch den Glauben Christus in unseren Herzen wohne und
wir ,in der Liebe verwurzelt und auf sie gegriindet“ ,,die Liebe
Christi verstehen, die alle Erkenntnis iibersteigt* (vgl. Eph 3,
17.19).

Sr. Maria Andrea Stratmann SMMP
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Jesaja

Ein prophetischer Mensch — ein biblisches Buch —
ein Schiilerkreis — ein theologisches Programm

as Buch Jesaja steht prominent am Anfang der biblischen

,Biicher der Propheten“. Und neben dem Psalter und dem
Buch Deuteronomium ist das Buch Jesaja diejenige Schrift der
hebrdischen Bibel, die das Neue Testament am hdufigsten zi-
tiert. Die jesajanischen Verheiungen {iber Geburt, Thronbe-
steigung und Amtsfithrung des erhofften Messias-Konigs, des
Immanuel (Jes 7; 9; 11), waren fiir die neutestamentlichen Au-
toren ein gewichtiger Deutungshorizont, von dem her sie Her-
kunft und Bestimmung Jesu von Nazaret verstanden, so wie die
Texte {iber den leidenden Gottesknecht (besonders Jes 50, 4 ff.;
52,13 ff.) ihnen halfen, Jesu unbegreifliches Leiden und Ster-
ben zu erschlieBen.

Ein prophetischer Mensch

»Mit groler Geisteskraft schaute er die Zukunft und trdstete die
Trauernden in Zion. Fiir fernste Zeit verkiindete er das Kom-
mende und das Verborgene, bevor es geschah.“ (Sir 48,24f.)
So portraitiert Jesus Sirach den Propheten Jesaja (vgl. Sir 48,
22-25). Tatsdchlich sind sdmtliche prophetischen Worte des
Jesajabuches durch die Uberschrift (1, 1) als ,Vision Jesajas, des
Sohnes des Amoz“ ausgewiesen. Die Hinweise des Buches zur
geschichtlichen Person Jesajas fallen jedoch eher spdrlich aus,
vergleicht man mit den beiden anderen groflen Prophetenge-
stalten Jeremia und Ezechiel. Sicher ist: Jesaja, die geschicht-
liche Gestalt, ist nicht selbst der Autor des gleichnamigen Bu-
ches; ein anonymer Redaktor hat die gesammelten, recht
unterschiedlichen Stimmen unter dem Titel ,,Vision Jesajas“ zu-
sammengefalt. Dabei sind die ersten 39 Kapitel des Buches
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deutlich enger mit dem Propheten verkniipft als die folgenden.
Man spricht hier vom Protojesaja (griechisch), vom ,ersten Je-
saja“. Nach Jes 39,8 kommt der Name des Propheten nicht
mehr vor. ,Jesaja“, dieser Name ist jedoch Programm des ge-
samten Jesajabuches. Er bedeutet: ,Jahwe hat Heil gebracht®.

Tritt Jesaja selbst nur im ersten grofen Teil des biblischen Bu-
ches auf (Kapitel 1-39), so finden sich iiber seinen Vater Amoz
(1,1; 2,1; 13,1) — nicht zu verwechseln mit dem Propheten
Amos — gar keine Angaben. Nach jlidischer Tradition soll Amoz
ein Bruder Konig Amazjas, des Vaters Usijas, gewesen sein. In
dessen Todesjahr (um 740 v. Chr.) fiel die Berufungsvision Je-
sajas. Historisch gesichert ist diese Tradition nicht. Doch eine
Herkunft aus hohem Hause kdnnte den leichten Zugang des
Propheten zum Konigshof erkldren (vgl. 7; 22, 15-25; 36-39).

Zwei Sohne Jesajas sind erwdhnt; sie tragen symbolische Na-
men (7,3: Schear-Jaschub: ,Ein Rest kehrt um*; 8, 1 ff.: Maher-
Schalal-Chasch-Bas: ,Schnelle Beute — Rascher Raub“). Die
Mutter Maher-Schalal-Chasch-Bas’ wird als Prophetin gekenn-
zeichnet; ihr Name ist nicht bekannt.

Geschichtlich-politische Haftpunkte

Die Verkiindigung des Propheten Jesaja hat ihren Haftpunkt
in den politisch konfliktreichen Jahren der zweiten Hilfte des
8. Jahrhunderts v. Chr., die durch die Expansionsbestrebungen
Assurs nach Westen hin geprdgt wurden. Damaskus (732 v.
Chr.) und das Nordreich mit der Hauptstadt Samaria (722 v.
Chr.) waren diesem expansiven GroBmachtsstreben bereits
zum Opfer gefallen. Jesaja machte sich nun zum Anwalt einer
biindnisfreien Politik, um der assyrischen GroBmacht jeden
Vorwand fiir eine Invasion zu nehmen. Die beriihmte Imma-
nuel-VerheiBung gewinnt so erst, als Versprechen gottlicher
Hilfe in einer Situation radikaler realpolitischer Hilflosigkeit,
ihren theologischen Gehalt (7, 1 ff.). Nach dem Tod von Konig
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Ahas um das Jahr 727 v. Chr. stellte sich die Frage, ob sein
Thronnachfolger Hiskija offenere Ohren fiir die prophetischen
Mahnungen und Warnungen Jesajas haben wiirde. Die kon-
kreten politischen Umstdnde feuerten Hiskija jedoch an, sich an
die Spitze einer antiassyrischen Koalition zu setzen, die auf die
Unterstiitzung Agyptens baute. Die Spriiche Jesajas in den Kapi-
teln 28—-31 warnen vor den schicksalhaften Folgen dieser Poli-
tik. Tatsachlich vermochte Hiskija nur knapp den Zugriff Assurs
auf Jerusalem abzuwenden. Politisch aber waren Juda und Jeru-
salem nun am Ende. Nach dem Jahr 701 v. Chr. horen wir nichts
mehr von Jesaja; nach diesem Datum sind keine Propheten-
worte mehr von ihm iiberliefert. Uber sein Ende haben wir
keine gesicherte Nachricht. Nach jlidischen Traditionen gab
der Prophet sein Leben als Glaubenszeuge hin. Er soll von His-
kijas Nachfolger Manasse bei lebendigem Leibe zersdgt worden
sein (vgl. Hebr 11,37). Ein Ausgangspunkt dieser Legende ist
wobhl die beriichtigte Grausamkeit dieses Herrschers (vgl. 2 Kon
21, 6) vor seiner Bekehrung (vgl. 2 Chr 33; Gebet des Manasse).

,Deuterojesaja“

Der zweite grofle Teil des Jesajabuches (die Kapitel 40-66) hat
seinen geschichtlichen Hintergrund im Ubergang von der ba-
bylonischen zur persischen Herrschaft. Als Erzfeindin Zions er-
offnet Babel schon die Spriiche der fremden Vélker in Kapitel
13. In den Kapiteln 46 und 47 spielt Babylon ebenfalls eine zen-
trale Rolle. Als sich die Perser als Befreier abzeichnen, bricht
sich ab dem Jahr 550 v. Chr. unter den Exilierten ein neues Ge-
schichtsbild Bahn. Die Erwartungen der im babylonischen Exil
lebenden Israeliten waren so grof3, dafl ein Prophet, dessen Na-
me nicht {iberliefert ist und der in der Forschung die Bezeich-
nung , Deuterojesaja“ (zweiter Jesaja) erhielt, Kyrus, den Konig
der Meder und Perser, als Messias ausrief (44,28; 45, 1).
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,Iritojesaja“

Die Kapitel 56—66 des Jesajabuches werden von einigen altte-
stamentlichen Forschern einem gleichfalls anonymen Prophe-
ten zugeschrieben, den man ,Tritojesaja“ (dritter Jesaja) nennt.
Dieser Prophet nahm die Einweihung des wiedererbauten Jeru-
salemer Tempels zum AnlaB, um der Gottesstadt eine strah-
lende Zukunft zuzusprechen. Um die Verheilungen von Licht
und Leben fiir Jerusalem (Kapitel 60—62) ordnen sich die Worte
des ,,dritten Jesaja“ an.

Die Lieder vom ,,Gottesknecht“

Das Jesajabuch ist uns vertraut auch durch die ,, Lieder vom Got-
tesknecht”, wie man diese Gedichte nennt (42, 1-4; 49, 1-6;
50,4-9; 52,13-53,12). Es ist wahrscheinlich, dal sie erst
nach dem Exil in die anwachsende Buchrolle eingeschoben
wurden. Wer ist nun der ,,Gottesknecht“? Zumindest in diesen
Gedichten scheint der ,Knecht” nicht schlechthin mit Israel /
Jakob identisch zu sein. Wahrend der Knecht Israel / Jakob im
Jesajabuch als taub und blind, auch als mutlos, charakterisiert
wird, steht der namenlose Knecht Jahwe offen und lernbegierig
gegeniiber (50,4 ff.). Er hat eine Aufgabe am Gottesvolk und an
der (heidnischen) Volkerwelt zu erfiillen. Dall in Israel ein
Knecht heranwichst, der zu dem schwierigen Auftrag Gottes an
sein Volk steht, Licht der Volker zu sein, gehort sachlich zum
theologischen Kernbestand in den Kapiteln 40ff. Eine kol-
lektive Deutung auf die Exilsgemeinde, die bereit ist zum Exo-
dus, liegt nahe; sie war und ist im Judentum vorherrschend.
Die deprimierte Jerusalemer Bevolkerung wird von dieser Grup-
pe, dem ,Gottesknecht”, prophetisch gestiitzt und gestarkt
(49,1ff.). Dabei stoi3t der ,Gottesknecht® aber auch auf harte
Ablehnung (50,4 ff.). Erst im vierten Text kommt es dann zu
der bekannten, unerwarteten Reaktion der Vielen, die erken-
nen: Der leidende Knecht hat unsere Schuld getragen! (52, 13 ff.)
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Die Geschichte des Knechtes, des Jahwe-treuen Gottesvolks,
das seine Aufgabe an Jerusalem, der Diaspora und der Volker-
welt erfiillt, setzt sich schlieBlich im Tun der ,,Knechte“ fort (ab
54,17).

Doch warum 148t das Jerusalem zugesagte Heil so lange auf
sich warten? Die Verzdgerung wird der Siindigkeit des nach-
exilischen Israel angelastet (56, 9-59,21). Jahwe wird als Loser
kommen, die Seinen aus Versklavung freikaufen, wie er es zu-
gesagt hat; er wird wirklich kommen — zu den Umkehrwilligen
in Zion (59, 20).

Die Knechte

Die Hoffnung der ,,Knechte®, einer Gruppe von Menschen, die
sich als Nachkommen und Nachfolger des leidenden Gottes-
knechts und der geschundenen Frau Zion verstehen, auf ein
[srael, das Jahwegldubigen aus den Vdlkern offensteht, kann
sich zundchst aber nicht durchsetzen. Diese Kreise erhofften
sich ein weltoffenes Jerusalem, zu dem sich die Volker auf den
Weg machen, um Gottes Weisung zu einem Zusammenleben in
Frieden (2,2-4) zu empfangen. Doch wie soll Zion zum Zen-
trum dieser Volkerwallfahrt werden, wenn man nicht einmal
jlidisch-nichtjiidische Mischehen dulden will (Esra 10, Neh 13)?

Die Einsicht in die Einzigkeit Jahwes als Schopfer der Welt
und Lenker der Geschichte wird im Jesajabuch mit der alten
Zionstradition vom Gottesberg als Mittelpunkt der Welt ver-
bunden (vgl. die Psalmen 47 und 48). Nicht mehr die Volkszu-
gehorigkeit entscheidet {iber die Zulassung zu Gottesberg und
Tempel, sondern die Ausrichtung des Herzens, die innere Hal-
tung, die das Handeln bestimmt. Diese Haltung fiihrt zur Auf-
gabe des Gotzendienstes, zum Bemiihen um ein Leben in Ge-
rechtigkeit und zur Ubernahme der jiidischen Gliederung und
Heiligung der Zeit (56, 1 ff.; 66,23). Dem einzigen wahren Gott
kommt ein Kult auf seinem heiligen Berg zu, der nicht mehr
von Israel allein, sondern von den Gerechten aus Israel und aus
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den Volkern vollzogen wird. Dann wird Jerusalem wirklich
zum Anziehungspunkt einer unaufhorlichen Wallfahrt (66,23)
werden: fiir alles, was lebt.

»Jesaja“, der Name ist Programm. ,Jahwe hat Heil gebracht®,
Jahwe schafft Rettung und Heil (vgl. 12, 21.). Wer an Jahwe als
einzigem Retter festhdlt, davon ist der prophetische Mensch Je-
saja und davon ist das Jesajabuch als ganzes erfiillt, wird nicht
enttdauscht werden, wird nicht zuschanden werden, wird nicht
verlorengehen in Nacht und Tod.

»Jesaja“, der Name ist Programm. Welcher Name kdnnte uns
wie dieser die Augen offnen fiir die Aufgabe und das Wirken,
fiir den Tod und die Auferweckung Jesu von Nazaret?

Susanne Sandherr

Reich Gottes

n der Verkiindigung Jesu nimmt die Botschaft vom nahege-

kommenen Gottesreich eine zentrale Stellung ein. Das erste
Wort, das Jesus nach dem Markusevangelium spricht, lautet:
»Die Zeit ist erfiillt, das Reich Gottes ist nahe. Kehrt um, und
glaubt an das Evangelium!“ (Mk 1, 15) Nach Jesu Uberzeugung
ist das Reich Gottes durch sein Kommen ,,schon da“, aber ,noch
nicht“ vollendet. In Jesu Wort und Tat wird das Gottesreich —
oder Himmelreich, Reich der Himmel oder Konigsherrschaft
Gottes — bereits erfahrbar. Bei Lukas sagt Jesus nach der Aus-
treibung eines Ddmons: ,Wenn ich aber die Ddmonen durch
den Finger Gottes austreibe, dann ist doch das Reich Gottes
schon zu euch gekommen.“ (Lk 11,20)

Die griechische Bezeichnung ,basileia“ (= K&nigsherrschaft)
Gottes macht deutlich, daB es nicht um den rdumlich meBbaren
Herrschaftsbereich eines Konigs geht. Mit einer solch staat-
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lichen oder politischen GréBe hat das Reich Gottes nichts ge-
meinsam. Als endzeitliche GroBe bestimmt Gottes Herrschaft
das gesamte Heilsgeschehen.

Fiir Israel hat Gott sich als K6nig und Retter erwiesen, indem
er sein Volk aus der Knechtschaft Agyptens befreit und in das
verheiBene Land gefiihrt hat. Dariiber hinaus hat er sich in der
Geschichte [sraels immer wieder auf die Seite seines Volkes ge-
stellt und ihm Schutz gewéhrt bei feindlichen Angriffen. Thm
verdankt Israel die Friichte des Landes und die Gesetze und
Rechtsordnungen. Obwohl Gott sein Konigtum in Israel errich-
tet hat, gilt seine Herrschaft iiber Israel hinaus fiir die ganze
Welt (vgl. Ps 47 u.a.).

Gottes Konigtum war fiir Israel so zentral, dal es zundchst
ein irdisches Konigtum als Konkurrenz zum Konigtum Jahwes
verstand. Je mehr die Kdnige Israels versagten und das Nord-
und das Stidreich untergingen, um so mehr wuchs die Sehn-
sucht nach den durch die Propheten lebendig gehaltenen Ver-
heifungen Gottes. Ein neuer Exodus, ein neuer Tempel und ein
neues Konigtum wurden von Gott erhofft durch das Kommen
des Messias.

Jesu Botschaft vom Reich Gottes kniipft an die Heilsverhei-
Bungen an, wie sie der Prophet Jesaja dem Volk verkiindet hat.
Gott selbst wird Israel befreien, einen neuen Exodus ermdg-
lichen: ,Steig auf einen hohen Berg, Zion, du Botin der Freude!
Erheb deine Stimme mit Macht, Jerusalem, du Botin der
Freude! Erheb deine Stimme, fiirchte dich nicht! Sag den Stad-
ten in Juda: Seht, da ist euer Gott. Seht, Gott, der Herr, kommt
mit Macht, er herrscht mit starkem Arm.“ (Jes 40,9f.) Gott
selbst wird den Zion zum Ort eines ewigen Friedens machen
und in Jerusalem ein Festmahl bereiten fiir die Erldsten: ,,Am
Ende der Tage wird es geschehen: Der Berg mit dem Haus des
Herrn steht fest gegriindet als hochster der Berge; er iiberragt
alle Hiigel. Zu ihm stromen die Vélker. Viele Nationen machen
sich auf den Weg. Sie sagen: Kommt, wir ziehen hinauf zum
Berg des Herrn und zum Haus des Gottes Jakobs. Er zeige uns
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seine Wege, auf seinen Pfaden wollen wir gehen. Denn von
Zion kommt die Weisung des Herrn, aus Jerusalem sein Wort.“
(Jes 2,21.) ,Der Herr der Heere wird auf diesem Berg fiir alle
Volker ein Festmahl geben mit den feinsten Speisen ... Er be-
seitigt den Tod fiir immer. Gott, der Herr, wischt die Tranen ab
von jedem Gesicht.“ (Jes 25, 6.8) Der erhoffte Messias wird das
Reich fiir alle Zeiten aufrichten: ,Seine Herrschaft ist groB3, und
der Friede hat kein Ende. Auf dem Thron Davids herrscht er
iiber sein Reich; er festigt und stiitzt es durch Recht und Ge-
rechtigkeit, jetzt und fiir alle Zeiten.“ (Jes 9, 6)

Wurde dieser Retter auch zunédchst als politische Fiihrerge-
stalt erwartet, so gab es daneben doch auch eine Richtung, die
ihn als religiosen Messias erwartete, der eine neue Zeit fiir Welt
und Menschen bringen werde. In dieser apokalyptischen Sicht
wurde die Vorstellung vom Menschensohn eine wichtige
GroRe.

Beide Zukunftsperspektiven — die politische und die apo-
kalyptische — gab es zur Zeit Jesu. Seine Verkiindigung der
Konigsherrschaft Gottes greift nicht die politische Erwartung
auf, wohl aber die apokalyptische. Jesu Reich-Gottes-Botschaft
macht deutlich: Was Jesaja angekiindigt hat, erfiillt sich nun.
Mit seinem Kommen ist die Herrschaft Gottes unmittelbar nahe
gekommen, ist die Zeit erfiillt. Das entscheidend Neue, das
Jesus bringt, ist die Erwartung der Konigsherrschaft Gottes hier
und jetzt, mit seiner Person, und nicht erst in der Zukunft. Des-
halb spricht er von der Ndhe dieses Reiches, das seine Zuhorer
auffordert: ,Kehrt um, und glaubt an das Evangelium!“ (Mk
1, 15) Sich fiir Jesus und seine Botschaft zu 6ffnen, ihm zu glau-
ben, darum geht es.

Es hat im Laufe der Zeit manche Mifverstdndnisse in der
Deutung des Reiches Gottes gegeben. Manche meinten, weil es
von Gott kommt, eribrige sich menschliche Anstrengung. An-
dere glaubten, da das Reich Gottes nicht von dieser Welt sei,
handle es sich um ein Reich im Jenseits. Wieder andere wollten
es mit einer gerechten menschlichen Gesellschaft identifizieren
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oder auch die Kirche mit dem Reich Gottes gleichsetzen. All
diese Deutungen verkennen sowohl die Rolle jedes, jeder ein-
zelnen und der Kirche als ganzer hinsichtlich der Mitarbeit am
Reich Gottes als auch den gottlichen Vorbehalt, was die Vollen-
dung der Basileia betrifft.

In dem Begriff Menschensohn, den Jesus auf sich anwendet,
zeigt er, daB die Nahe der Kdnigsherrschaft Gottes mit seiner
Person schon gekommen ist. Zu spekulieren, wann die Erfiil-
lung des Reiches Gottes eintrifft, ist miiBig und kdnnte dazu
filhren, da man den entscheidenden Zeitpunkt verpaft, sich
fiir Jesus und seine Botschaft zu entscheiden. Wer sich auf das
Neue in der Verkiindigung Jesu einlaBt, wirkt mit, daBl die
Konigsherrschaft Gottes hier und heute erfahrbar wird.

Sr. Maria Andrea Stratmann SMMP

Gottesdienstliches Singen und Musizieren
im Alten Testament

In den ndchsten Monaten soll das gottesdienstliche Singen
und Musizieren Thema der Rubrik ,Die Mitte erschlieBen”
sein. Susanne Sandherr wird in der Rubrik ,,Singt dem Herrn
ein neues Lied“ einen zur jeweiligen Epoche passenden Text
vorstellen und auslegen. Wie bei allen Bereichen der Liturgie
lohnt es auch hier, einen Blick auf die alttestamentlichen Wur-
zeln unseren gottesdienstlichen Tuns zu werfen.

Nach dem Verstédndnis der Heiligen Schrift Israels, des Alten Te-
staments, gehort Musik existentiell zu den Lebensvollziigen des
Menschen in allen Lebenslagen. Entsprechend begegnet die
(nach unseren heutigen Kriterien) ,musikalische“ Dimension
an vielen Stellen und in zahlreichen Zusammenhéngen des AT.
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Wie es im Alltag keine wirkliche Trennung zwischen Leben
und Glauben gibt, so gibt es im Prinzip auch keine Trennung
zwischen profaner und ,geistlicher Musik — eine Trennung,
die eher neuzeitlichen Musikvorstellungen entspricht.

In den Techniken und Féhigkeiten diirfte sich Singen und Mu-
sizieren in Israel nicht sonderlich von der heidnischen Umge-
bung unterschieden haben. Vielfach ist vom ,Singen“ die Rede
(vgl. Ex 15,1.21; Jdt 16, 1 ff.), als Instrumente dienen einfache,
meist auch in bduerlichen Kulturen anzutreffende Musikinstru-
mente neben den aus umliegenden Kultbetrieben bekannten
komplexeren Instrumenten: Fléte (vgl. etwa 1 Sam 10, 5), (Wid-
der-JHorn (vgl. Ex 19, 13b), Pauke/Trommel (vgl. Ex 15,20f.)
und schlieBlich die Harfe (vgl. 1 Sam 10,5, aber auch in vielen
Psalmen) als einfaches Saiteninstrument. Auch von Zimbeln,
Rasseln, Leiern etc. ist die Rede. Gerade wenn von Musik im
Zusammenhang mit dem Tempel gesprochen wird, ist zu be-
achten, daB der Tempel Teil des Konigspalastes war und damit
Elemente der Palastkultur integrierte, die nicht einfach verall-
gemeinert werden diirfen.

Wir wissen nichts iiber die Tonalitdt und die musikalischen
Formen des Kultgesangs in Israel, da Melodien und Rhythmen
nicht schriftlich fixiert, sondern miindlich weitergegeben wur-
den. Versuche, aus spdteren Zeiten riickzuschliefen, fiihren
wohl in die Irre. DaB z.B. Psalmen nach festen Melodien ge-
sungen wurden, die wir aber nicht kennen, 148t sich daraus er-
schlieBen, daB einzelne Psalmiiberschriften Hinweise auf be-
kannte Melodien enthalten.

Ob es eine konkrete Einbeziehung von Gesang und Musik im
Kult gegeben und wie sie ausgesehen hat, bleibt weitgehend hy-
pothetisch, vor allem fiir die vorexilische Zeit. Erst in den bibli-
schen Schriften ab Mitte des 5. Jhs. erhalten Musik und Gesang
eine wichtige Rolle. Nun wird Kénig David in riickwirkender
Projektion als Initiator und Organisator kultischer Musik her-
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ausgestellt und auf den neuerrichteten Tempel bezogen. Psalm
150 etwa scheint eine musikalische Topographie des Tempel-
kults widerzugeben. Mit Hornern (V. 3) wird die Erscheinung
Gottes im Tempel angekiindigt. Danach folgen Zither (Leier)
und Harfe (V. 3), die am Rande des Vorhofs der Priester postiert
sind. Im Vorhof der Laien spielen Frauen auf Trommeln zum
Tanz, Barden spielen auf Floten und Saitenspiel (V. 4). Das Volk
schlieBlich larmt mit den Zimbeln (V. 5).

In noch jiingerer Zeit wird das Musizieren am Tempel den Le-
viten und Priestern zugewiesen, wobei ihnen feste Instrumente
zugeordnet sind. In der Néhe zur Zeitenwende scheint dann
das Singen und Musizieren in gottesdienstlichem Kontext zu
einem anderen Ausdruck fiir die Gottesverehrung in Gebet und
Befolgung des Gesetzes zu werden.

Theologisch gesehen dienen Musik und Gesang nicht der Betd-
rung oder Beschworung Gottes. Gerade die zum Singen be-
stimmten Texte wie Psalmen und Cantica fiigen sich in die
Struktur des Dialogs zwischen Gott und Menschen ein. Im
Vordergrund stehen Dank und Lobpreis des Menschen, bilden
die Gesdnge (wie die Gebete) eine Form gedenkender Verkiin-
digung, die auch die Dimension der Klage mit einbeziehen
kann. Ebenso ist eine eschatologische Perspektive zu erkennen:
Entsprechend wird die Dimension der Rettung ausgedriickt,
denn das so hdufig benannte ,neue Lied“ (vgl. Ps 96, 1) ist das
Lied der endgiiltig Geretteten.

Wenn wir auf die Texte schauen, die zum Singen dienten, so
finden sich an vielen Stellen des AT solche Lieder eingebunden,
die wir heute als ,Cantica“ bezeichnen. Einige dieser Lieder
diirften bis in die Zeit vor das Exil zurlickreichen. Nicht selten
sind sie an sehr markanten Stellen eingefiigt, wie das Lied des
Mose (Ex 15,1-19) und das Lied der Mirjam (Ex 15,21) nach
dem Durchzug durchs Rote Meer oder der Gesang der Jiinglinge
im Feuerofen (Dan 3,51-90), der ihre Rettung einleitet.
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Schon in der christlichen Antike finden sich erste Sammlungen
dieser Cantica des AT, in den Bibelhandschriften wurden sie
z.T. den Psalmen angefiigt. Auch ihr liturgischer Gebrauch ist
bereits im antiken Christentum bezeugt, etwa bei Ambrosius
oder Augustinus. Entsprechend erhalten sie einen festen Platz
im Morgengebet der Kirche.

Die 150 Psalmen bilden in der Heiligen Schrift ein eigenes
Buch. Lange Zeit wurde der Psalter als Gesangbuch (der nach-
exilischen) Gemeinden Israels angesehen, als habe man ihn im
Gottesdienst gesungen. Heute ist die Exegese vorsichtiger und
spricht von einem ,Gebets- und Meditationsbuch Israels®. Zum
einen ist der zeitliche Rahmen weiter zu stecken. Die einzelnen
Texte weisen auf recht unterschiedliches Entstehungsalter hin.
Die Zuweisung der Autorenschaft an David ist, weil theologisch
motiviert, historisch nicht auswertbar. Allein Ps 137 148t sich
zeitlich genauer am Exil festmachen. Zum anderen geht die
Exegese heute von einem stdrker individuellen Gebrauch der
Psalmen aus, als es die friihere Forschung tat. Damit tritt neben
den moglichen drei Orten von Gottesdiensten in Israel — Tem-
pel, Synagoge und Haus — noch der Gebrauch in Meditation
und Gebet des einzelnen. Einige Texte lassen auf einen ur-
spriinglichen Gebrauch am Tempel schlieBen, einige sind als
Wallfahrtslieder in gottesdienstliche Kontexte eingebunden.
Gerne wurde auch in der dlteren Forschung von einem regel-
madBigen Gebrauch der Psalmen im frithen Synagogengottes-
dienst ausgegangen, um von da einen Briickenschlag zum Got-
tesdienst des frithen Christentums vollziehen zu konnen.
Heutige Bibelauslegung sieht die Psalmen eher zu einem spéte-
ren Zeitpunkt in den Synagogengottesdienst eingehen, eben
weil sie bei den Gldubigen schon als Quelle der personlichen
Frommigkeit einen ,,Sitz im Leben® besallen.

Friedrich Lurz
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Ein neues Lied

,,--- €8 brause das Meer und alles, was es erfiillt*
Den Text von Psalm 906 finden Sie auf Seite 149.

ingt dem Herrn ein neues Lied — mit dieser Aufforderung

hebt der 96. Psalm an. Ein neues Lied: Was ist damit ge-
meint? Das ,Neue Geistliche Lied“ des 20. Jahrhunderts ist je-
denfalls noch nicht im Blick!

Ein neues Lied: es geht um ungehorte, um unerhdrt neue
Kldnge. ,Heard melodies are sweet, / but those unheard are
sweeter“, notierte der englische Dichter John Keats (1795-
1821): ,Gehorte Melodien sind s{i, ungehdorte sind siilSer*.
Folgt man der Bibel (auBer in unserem Psalm begegnet das
Stichwort auch in Ps 33,3; 40,4; 98,1; 144,9; 149,1; Jes
42,10; Offb 5,9; 14, 3), so handelt es sich bei dem neuen Lied,
das dem Herrn gesungen wird, um die menschliche Antwort
darauf, daB er sich dem Beter und der Beterin auf ganz neue,
alle menschliche Hoffnung {ibertreffende, auf wahrhaft uner-
horte Weise als Gott der Menschen, aller Menschen, erwiesen
hat. Die unerhorte Schonheit oder, mit dem englischen Dichter
gesprochen, die unerhorte Siile des neuen Liedes ist nichts als
der Widerschein, das irdische Echo, die menschliche Resonanz
von Gottes unverhofften, ungeahnten, nie gesehenen und nie
gehdrten Wohltaten (vgl. auch Jes 64,3; 1 Kor 2,9). — Schauen
wir uns nun den Psalm genauer an!

Psalm 96 nimmt, wie der dltere 98. Psalm, an den er sich
sprachlich und theologisch anlehnt, eine Heilsverkiindigung
des sogenannten Deuterojesaja, des ,,zweiten Jesaja“ auf: Israel
wird einen zweiten Exodus erleben diirfen, ja, es erlebt ihn
schon, eine Befreiungstat Gottes, die das Volk nun aus der Ba-
bylonischen Gefangenschaft herausfiihrt. Israel wird wieder Is-
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rael sein, und seine Wiederherstellung ist der Auftakt zur uni-
versalen Verwirklichung von Recht und Gerechtigkeit durch
Jahwe, den Weltenkonig.

Jahwe ist Konig. Er ist nicht nur Israels Herrscher, sondern
Herr der Welt. So sagt es der zehnte Vers. Er stellt es nicht nur
fest, sondern fordert dazu auf, diese bahnbrechende Einsicht
weiterzusagen, sie allen zuzusagen, weil sie alle betrifft: ,Ver-
kiindet bei den V&lkern: / Der Herr ist Konig.“ Der ganze Psalm
148t sich lesen als eine einzige hymnische Auslegung dieses ei-
nen Verses. Dem folgt der Aufbau des Psalms; dreimal erklingt
der Aufruf zur preisenden Verkiindigung, dreimal folgt eine
theologische Begriindung und Erlduterung.

Der erste Teil des Psalms umfaflit die Verse 1-6. Der erste
Vers ist eigentlich eine kleine Summe des ganzen Psalms: Das
sneue Lied“ ist neu, weil es eine neue, {iberragende Wohltat,
Rettungstat Gottes rithmt. Neu ist daran aber auch, dal alle,
also auch die (Heiden-)Vdlker, mitsingen sollen. In den beiden
folgenden Versen wird Israel aufgefordert, den Volkern die er-
staunlichen Liebestaten Gottes in der Geschichte, mit denen er
sein Volk gefiihrt und gerettet hat, zu bezeugen. In den Versen
4—-6 wird dieser Gott dann ndher portraitiert: Er hat sich als der
eine und wahre Gott gezeigt, die Volker aber verehren
»Nichtse“. Gottes Thronrat (die alte Vorstellung klingt hier an)
besteht nicht etwa aus Neben- oder Untergdttern. Hoheit und
Pracht, Macht und Glanz sind nicht selbst Gottheiten, sondern
des einen Gottes eigene Weisen, in der Welt zu wirken und
gegenwartig zu sein.

In der zweiten Strophe des Psalms (V. 7—10) werden die Sip-
pen der Volker ermuntert, im Jerusalemer Tempel Jahwe zu
huldigen — dem Weltenkdnig! Die Vertreter der Vélker sollen
nicht nur Jahwe Opfergaben darbringen, sondern vor allem
nach diesem gottgefdlligen Tun in ihre Heimat zurlickkehren
und bei den eigenen Leuten bekanntmachen, dafl Jahwe, der
Gottkonig des Zionbergs, dem All unerschiitterliche Festigkeit
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und gute Ordnung garantiert und als Gott der Gerechtigkeit die
Zwistigkeiten der Volker zu schlichten und Weltfrieden zu stif-
ten vermag.

Welche Steigerung 148t sich nun noch denken? In der dritten
Strophe (V. 11-13) wird der ganze Kosmos aufgerufen, diese
Freudenbotschaft, deren Verwirklichung in Israels Befreiung
aus dem Exil beginnt, durch ein Fest der ganzen Schopfung zu
feiern. Die Kosmosméchte sind hier nicht etwa Jahwes Konkur-
renten oder Gegenspieler, gar zerstdrerische Chaosméchte,
sondern sie selbst zeigen die sich anbahnende Vollendung der
guten Schopfung an. Ja, der Kosmos gerdt auBer sich, aber doch
nur vor Freude, wie man eben bei einem Fest aus sich heraus-
geht. Das bedrohlich donnernde Meer mit seinen sich tiirmen-
den Wogen: es klatscht in Wirklichkeit Applaus, die Bdume
schiitteln rhythmisch ihre Zweige und regen sich jubelnd, und
die Flur schmiickt sich mit ihrem schonsten Blumenkleid.
Warum? Weil Jahwe als Weltenrichter kommt, er, der eine
Treue und VerldBliche; weil Jahwe die verknoteten Konflikte
dieser Welt schlichtet und einer ungerechten und zerrissenen
Welt Frieden und Recht bringt.

Stimmt das? Kénnen wir zustimmen? Lassen wir uns anstek-
ken vom ausgelassenen, vom unerhdrten Jubel des Meeres, des
Waldes, der festlichen Flur? Wollen wir einstimmen in das neue
Lied der Volker, das den Alltag unterbricht? Werden wir uns
mit Israel freuen iiber den einen Gott des Aufbruchs — kein
Allerweltsgott, sondern Gott aller Welt?

Susanne Sandherr
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Hilfe fiir die Kleinsten

Das Caritas Baby Hospital in Bethlehem

Is ,Oase des Friedens fiir die Schutzlosesten“ bezeichnete

Papst Benedikt XVI. das Caritas Baby Hospital, als er das
Krankenhaus fiir Kleinkinder im Mai 2009 bei seinem Aufent-
halt im Heiligen Land besuchte. Wie ein Leitstern der Hoffnung
zeige diese einzigartige Einrichtung, ,dal Liebe iiber Hal und
Friede {iber Gewalt siegen kann“, lobte Benedikt XVI. das groB-
artige Engagement der Klinik, ihrer Beschdftigten und all ihrer
Unterstiitzer.

Das einzige Kinderkrankenhaus im palédstinensischen Gebiet
liegt am Rande von Bethlehem. In ihm befinden sich eine Friih-
geburtenstation, eine Neugeborenen- und Kleinkinderabteilung
sowie eine Physiotherapie. In den 80 Betten werden jdhrlich
rund 30000 Kinder unabhdngig von ihrer Staats- oder Religions-
zugehorigkeit behandelt und gepflegt. Tréger des Hospitals ist
der Verein ,Kinderhilfe Bethlehem®, der von Katholiken aus
Deutschland, der Schweiz und Osterreich unterstiitzt wird. Alle
Schweizer Ditzesen sind Mitglieder in der ,Kinderhilfe Bethle-
hem“ und spenden jedes Jahr die Weihnachtskollekte, auch
einige deutsche Diozesen gehoren zu den Mitgliedern des Tré-
gervereins. ,Wir in Europa tragen auf diese Weise gern bei zu
einem Glaubenszeugnis in einer Atmosphédre von Verzweiflung
und MiBtrauen®, unterstrich Erzbischof Robert Zollitsch das
Spendenengagement. Er hatte zusammen mit dem Schweizer
Bischof Kurt Koch den Papst bei dessen Besuch im Hospital be-
gleitet. Die Spenden sind auch erforderlich, da die Eltern fiir die
notwendigen Behandlungen ihrer Kinder meist nur kleine Be-
trage aufwenden konnen. Eine Krankenversicherung gibt es
nicht. ,Zu Bethlehem geboren“ bedeutet heute fiir viele Kinder,
in eine ausgesprochen schwierige Lage zu geraten. Zahlreiche
Menschen befinden sich in sozialen Notlagen und schaffen es
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nicht, ihren Kindern gute Erndhrung und medizinische Versor-
gung zu gewdhrleisten.

Die Geschichte des Caritas Baby Hospitals beginnt im Jahr
1952. Auf einer Reise nahm der Schweizer Pater Ernst Schny-
drig die teilweise katastrophalen Verhéltnisse in den Fliicht-
lingslagern bei Bethlehem zum AnlaB, diesen Menschen unab-
hingig von ihrem religiosen Bekenntnis und ihrer sozialen
Herkunft mit konkreter Hilfe ein Zeichen gelebten Glaubens
weiterzugeben. Der 1912 im Wallis geborene Geistliche war als
Journalist und Schriftsteller titig. Bekannt wurde er in Deutsch-
land als einer der Sprecher vom ,Wort zum Sonntag“ im Ersten
Deutschen Fernsehen. Seit 1952 war der dem Orden der Mis-
sionare Unserer Lieben Frauen von La Salette angehdrende Pa-
ter auch fiir das Referat Werbung und Publizistik im Deutschen
Caritasverband verantwortlich. In dieser Funktion hielt er sich
Weihnachten 1952 in Bethlehem auf, um {iber die Situation in
den Fliichtlingslagern zu berichten. Wahrend die Kirchenglok-
ken in und um Bethlehem die Christen zum Weihnachtsgottes-
dienst einluden, mufite Schnydrig zusehen, wie ein Vater sein
verhungertes und erfrorenes Kind vor dem Fliichtlingszelt im
Morast begrub. Der engagierte Pater mietete sofort zwei Zim-
mer in einem Haus in Bethlehem, stellte 14 Betten hinein und
erdffnete mit diesen zwei Zimmern das Caritas Baby Hospital.

Gemeinsam mit einem palédstinensischen Arzt und einer
Schweizer Krankenschwester baute Schnydrig das Hospital in
der Néhe der Geburtskirche in Bethlehem nach und nach aus.
,Damit am Geburtsort Jesu keinem Kind medizinische Hilfe
verwehrt bleibt®, schrieb Schnydrig im Grundsteindokument
des 1978 eingeweihten Neubaus des Hospitals. Den Tag der
feierlichen Einweihung erlebte Schnydrig allerdings nicht mehr
selbst, er starb wenige Tage zuvor. Der Tragerverein ,Kinder-
hilfe Bethlehem* hat das Hospital standig weiterentwickelt und
an die wachsenden Bediirfnisse angepalt. Mittlerweile planen
die Verantwortlichen einen weiteren Neubau, in dem jdhrlich
bis zu 50 000 Kinder behandelt werden sollen.
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Durch einen eigenen Sozialdienst werden auch die Familien
in die Versorgung einbezogen. Er betreut Familien iiber den
Aufenthalt der Kinder im Hospital hinaus. Gemeinsam wird
nach den Ursachen der Krankheit gesucht, um eine erneute
Erkrankung der Kinder zu verhindern. Haufig sind die kata-
strophalen Wohnverhdltnisse, die Mangelerndhrung sowie die
schlechten Wasserbedingungen Griinde fiir die Erkrankung der
Kinder. Viele sammeln auf dem Dach in Blechkanistern Regen-
wasser, um wenigstens eine Uberlebensration zu sichern. Kein
Trinkwasser, kein Spiilwasser, kein Toilettenwasser: Die Not
nimmt nicht ab.

Auch fiir Bildung und eine nachhaltige Entwicklung leistet
die Kinderhilfe Bethlehem einen Beitrag. An das Krankenhaus
angeschlossen ist eine Schule fiir Krankenpflege. Dort werden
Schwestern fiir den hauseigenen Bedarf an Nachwuchs ausge-
bildet, aber auch kiinftige Miitter erhalten hier eine pflegeri-
sche Grundausbildung, die es ihnen ermdoglicht, ihre Kinder
selbst besser zu versorgen.

Als Papst Benedikt XVI. das Hospital besuchte, dauerte sein
Aufenthalt ldnger als vorgesehen. Ohne Riicksicht auf das Pro-
tokoll nahm der Papst Kinder auf den Arm, trostete sie und
machte sich von ihrer schwierigen Situation ein Bild. Auch
wenn trotz Erweiterung das Hospital nach wie vor eine ,kleine
Briicke unter den Friedensbriicken® sei, wie Pater Schnydrig
einst schrieb, so fithre diese Briicke Menschen zusammen im
Namen des Frieden bringenden Reiches Gottes, betonte der
Papst. Alle Beteiligten sollten an ihrer Mission festhalten und
den Armen und Schwachen diese tdtige Liebe erweisen.

Marc Witzenbacher
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»Abraham*

Abraham stand noch immer vor dem Herrn.
Er trat ndher und sagte: Willst du auch den Gerechten
mit den Ruchlosen wegraffen?

Buch Genesis — Kapitel 18, Vers 22f.

VERLAG BUTZON & BERCKER KEVELAER



Editorial 4

Liebe Leserinnen und Leser!

m Dialog zwischen den monotheistischen Weltreligionen

spielt Abraham eine bedeutende Rolle (siehe S. 356358 und
365-368). Auf ihn flihren sich Judentum, Christentum und
Islam zuriick, wenn auch mit unterschiedlichen Akzentuierun-
gen. Zwar wird diese Verbindung auch geleugnet, etwa unter
Berufung auf die Namensform [brahim im Koran. Die Abwei-
chung hat jedoch mit dem Arabischen zu tun; inhaltlich besteht
— trotz der Abweichungen im einzelnen — kein Zweifel, dafl der
Abraham des Alten Testamentes gemeint ist. Insbesondere
seine Bedeutung als erster Mensch, der sein Leben mit ganzer
Hingabe am einen und einzigen Gott ausrichtet, verbindet die
drei Traditionen.

Kann fiir Glaubende unserer Zeit — gleich welcher Religion —
Abrahams Lebenshaltung ein Weg sein, zueinanderzufinden?
Wie innerchristlich das gemeinsame Beten hilft, die theologi-
schen Schwierigkeiten auf ein tragendes Fundament zu stellen,
so konnte es zur Anndherung der monotheistischen Religionen
beitragen, wenn jede(r) einzelne Glaubende sich am Vorbild
Abraham orientierte. Ein Beispiel: die Geschichte von Ebrahim
»Eboo“ Patel, einem muslimischen Amerikaner indischer Ab-
stammung. Durch die Begegnung mit der katholischen Arbei-
terbewegung in den USA lernte er, wie wichtig die eigenen
geistlichen Wurzeln fiir die personliche Lebensorientierung
sind. Um Jugendliche jeglichen Glaubens an sie heranzufiihren,
griindete er das Interfaith Youth Core, eine Organisation, die
Jugendliche aus verschiedenen Religionen zusammenbringt,
damit sie ihre gemeinsamen Werte entdecken und miteinander
im sozialen Engagement verwirklichen. Patels Erfahrung: Je
tiefer wir mit Gott verbunden sind, umso authentischer leben
wir — Seite an Seite mit Menschen anderer Religionen — unse-
ren Glauben.

[hr Johannes Bernhard Uphus
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Der Landgrafenpsalter, eine Prachthandschrift des friihen 13. Jahrhunderts,
umfalit 362 Seiten. Gegen Ende des 12. Jahrhunderts entstanden im Zuge einer
neuen Frommigkeitsbewegung immer mehr Handschriften, sowohl fiir das pri-
vate Gebet als auch solche, die z.B. von Fiirstenhdusern in Auftrag gegeben
wurden. Besonders beliebt waren Psalterhandschriften, deren Anlage einem
bestimmten Schema folgte: Der eigentliche Psalter war umgeben von einem
Kalendarium, den Cantica, der Allerheiligenlitanei und dem Offizium fiir Ver-
storbene.

Der Landgrafenpsalter ist einer der schénsten Codices der friihgotischen
Buchmalerei. Die Miniaturen und auch die Initialen — keine gleicht der ande-
ren — sind dulerst kunstvoll gestaltet. Die sorgfiltige Zeichnung der Figuren,
die farbliche Ausstattung — wobei die Verwendung von Gold hervorsticht —,
und die Ubernahme des sogenannten ,Zackenstils“ der franzésischen Gotik
machen diese Handschrift so wertvoll.

Als Auftraggeber gilt Landgraf Hermann I. von Thiiringen und Hessen, der
ein groler Forderer der Kunst war. Bestimmt war die Handschrift fiir das thii-
ringische Landgrafenhaus, zu dem auch die heilige Elisabeth gehorte.

Sr. Maria Andrea Stratmann SMMP



5 Meditation zum Titelbild

In Abrahams Schol3

In leuchtenden Farben zeigt der Maler des Landgrafenpsalters
(Anfang 13. Jahrhundert) die Geschichte vom reichen Mann
und dem armen Lazarus, wie sie Lukas im 16. Kapitel berich-
tet. DaB8 er dabei besonders auf die {ibergroBe Gestalt Abra-
hams Wert legt, zeigt sich auch durch dessen zentrale Stellung
im Bild.

Fiir viele ist die Bezeichnung ,,sicher wie in Abrahams SchoB“
heute ein gefliigeltes Wort, das einen paradiesischen Ort meint.
An den biblischen Hintergrund des Wortes werden sie dabei
kaum denken. Dem Maler aber ist die biblische Aussage maf-
gebend fiir seine Darstellung.

Die Beispielgeschichte vom reichen Mann und dem armen
Lazarus, wie Lukas sie erzdhlt, lebt vom Kontrast. Dabei wer-
den ganz typische Seiten der beiden ,Gegenspieler” aufgezeigt,
die durch das jeweilige Gegenbild um so deutlicher werden.

Da geht es zuerst um den reichen Mann, der in seinem Er-
denleben das Sagen hat. Mit wenigen Worten wird er charak-
terisiert als ein Mann, der sich feinste Kleidung leisten kann,
yPurpur®, das den Konigen gilt, und ,feines Linnen®, ein Zei-
chen fiir Luxus. Er lebt in Saus und Braus, ,herrlich und in Freu-
den®; denn das kann er sich leisten. Er sieht nicht den Armen
vor seiner Tiir — zumindest kiimmert er sich nicht um ihn. Die-
sen Reichen zeigt der Maler in leuchtend rotem Gewand im
oberen Bildteil. Er breitet die Arme aus, als wollte er sagen:
»oeht her, mir fehlt nichts.“ Die Frauen, die ihn umgeben, prd-
sentieren sich wie er selbst in kostbaren Gewdndern. Vielleicht
steht die Frucht (?), die sie in Handen tragen, symbolisch fiir die
Lebensfiille, die ihnen zur Verfiigung steht.

Der Arme hat einen Namen, wahrend der Reiche nur nach
seiner Standeszugehorigkeit benannt wird. Der Name Laza-
rus, so die griechische Form des hebrdischen Namens Eleazar
(= Gott hilft), kennzeichnet ihn als einen Armen, der sich in
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allem ganz auf Gott verwiesen weil. Er hat sein Leben vor der
Tiir des Reichen gefristet, hungernd und krank, von Hunden
beldstigt. Vergeblich hat er auf Reste vom Tisch des Reichen
gehofft. Fiir Lukas verkdrpert in dieser Beispielgeschichte Laza-
rus einen Menschen, dem die Seligpreisung der Bergpredigt
gilt: ,Selig, ihr Armen, denn euch gehort das Reich Gottes”
(Lk 6,20). Den Reichen dagegen trifft der Wehruf: ,,Aber weh
euch, die ihr reich seid; denn ihr habt keinen Trost mehr zu er-
warten.“ (Lk 6,24) Dabei geht es nicht darum, Reichtum an
sich zu verteufeln. Ohne Hab und Gut konnte man ja auch an-
deren nicht helfen. Aber Reichtum birgt in sich die Gefahr, daf
er eine triigerische Sicherheit vorgaukelt, als konne einem
nichts und niemand etwas anhaben.

Steht der reiche Mann in seiner Lebenswirklichkeit auf Erden
oben, so ist es nach dem Tod beider der Arme, der oben ist. La-
zarus wird von Engeln in Abrahams SchoB getragen. Er darf teil-
nehmen am Festmahl im ewigen Leben. Gekleidet in ein leuch-
tend rotes Obergewand iiber einem blauen Unterkleid, wirkt
Abrahams Gestalt schon durch ihr langes weilles Haar und ih-
ren wallenden Bart sehr ehrwiirdig. Abrahams Blick geht in die
Ferne, als erblickte er vor seinem geistigen Auge das Erden-
leben des Reichen. Seine rechte Hand beriihrt zdrtlich den Kopf
des Lazarus, der wie ein kleines, gliickliches Kind auf seinem
SchoB sitzt. Ganz sacht hdlt Abraham mit seiner Linken einen
FuB des Lazarus.

Unbeschwert und leicht thront dieser auf dem SchoB des
Ahnvaters, der seinerseits auf einem Thron sitzt, was seine
Wiirde betont. Das griine Gewand des nun im Gliick lebenden
Lazarus unterstreicht: Hier beginnt ein neues Leben fiir ihn,
das sich vollig abhebt von seinem irdischen Leben als Armer,
als Bettler. Lachelnd nimmt er die Friichte entgegen, die ihm
die beiden Frauen rechts und links reichen.

Nun ist es der Reiche, der bediirftig ist. Nach seinem Tod er-
leidet er in der Unterwelt héllische Qualen. Dald er von weitem
Lazarus im Schol Abrahams erblicken kann, steigert womag-
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lich noch seine Pein. Er bittet ,Vater Abraham*, ihm Lazarus zu
schicken, um ihm mit einer Fingerspitze Wasser etwas Kiihlung
zu verschaffen. Wie gro muf sein Elend sein, daB er von Laza-
rus Hilfe erwartet, die er /Am zu Lebzeiten stets verweigert hat!

Doch Lazarus kann die Kluft zur Unterwelt nicht tiberbriik-
ken, selbst wenn er es wollte. Der Tod hat die im Leben noch
iberbriickbare Kluft nun als endgiiltige Trennung besiegelt.
Im Bild trennt der Maler die beiden Welten durch ein griines
Wellenband, das von beiden Schultern Abrahams auszugehen
scheint.

Fast bekommt man Mitleid mit dem Reichen, der schlieRlich
einsieht, daB seine Situation offensichtlich nicht mehr gewen-
det werden kann, und der deshalb fiir seine Briider um Hilfe
bittet: ,Dann bitte ich dich, Vater, schick ihn in das Haus mei-
nes Vaters! Denn ich habe noch fiinf Briider. Er soll sie warnen,
damit nicht auch sie an diesen Ort der Qual kommen.“ (Lk 16,
271.) Der Maler zeigt diese fiinf Briider als Gesichter im Gedst
eines stilisierten Baumes, der {iber dem Kopf Abrahams sicht-
bar wird. Die Antwort Abrahams, mit der er diese Zeichen-
forderung ablehnt, ist knapp und klar: Wer auf Mose und die
Propheten nicht hort, die Gottes Wort und Weisung verkiindet
haben, der wird auch unbeeindruckt bleiben, wenn ein Toter
wiederaufersteht.

Was hier geschieht, ist fiir den Maler nur zu verstehen in der
Perspektive des Glaubens. Deshalb umgibt er das Bild mit ei-
nem krédftigen blauen und goldenen Rahmen, von zwei schma-
len roten Linien durchzogen. Der Goldgrund 146t den Raum
Gottes aufleuchten, Blau und Rot symbolisieren die entspre-
chende Antwort des Menschen, die der Reiche zu seinen Leb-
zeiten vermissen lieB. Dadurch wird klar: Mit Abraham zu
Tisch sitzen im Reich Gottes, das werden nur diejenigen erfah-
ren, die zu Lebzeiten offen sind fiir ihre Mitmenschen und sie
als Briider und Schwestern erkennen.

Sr. Maria Andrea Stratmann SMMP
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Abraham — ein Segen sein

as hebrdische Wort Abraham bedeutet , der Vater ist erha-

ben“. In Gen 17,5 wird der Name als ,Vater einer Menge*
gedeutet. Der biblische Abraham ist der erste der drei , Erzvé-
ter. Am Anfang der Geschichte Israels steht nach der Darstel-
lung des Alten Testaments eine Familiengeschichte, die sich {iber
mehrere Generationen erstreckt (Gen 12-50); Volksgeschichte,
Heilsgeschichte, wird hier als Familiengeschichte erzdhit.

Erzelternerzihlungen

Die Entstehung des ganzen Volkes wird biblisch auf die Erz-
eltern (Ureltern) Abraham und Sara, Isaak und Rebekka sowie
Jakob mit Lea und Rachel und ihren zwdlf Sohnen zuriickge-
fiihrt. Israels Stammbaum ist eine gelehrte Konstruktion, die das
Ziel verfolgt, Beziehungen zwischen einzelnen Stdimmen darzu-
stellen. Dazu werden die Ahnen der verschiedenen Gruppen in
den Erzelternerzahlungen zueinander in Beziehung gesetzt.
Selbst feindliche Nachbarschaften konnen als Familienzwist
beschrieben werden (etwa in Gen 27 die Beziehung zu Edom).
Typische Ziige familidrer Frommigkeit treten hervor: Die Got-
tesbindung ist eng und personlich und bedarf keines Priesters
(Gen 15), Gott schiitzt die Familie, erhalt sie (Gen 21, 8 ff.) und
schenkt ihr Nachkommen (Gen 18). Gottes Ndhe wird nicht
durch einen entfalteten Kult erfahren, sondern durch Segen im
Alltag. ,,Ein Segen sollst du sein. (...) Durch dich sollen alle Ge-
schlechter der Erde Segen erlangen.“ (Gen 12,21.).

Was die Bibel von Abraham weil

Wer ist Abraham? Was erzihlt die Bibel von ihm? Abraham
heiBt in der Bibel zunéchst ,,Abram“: ,der erhabene Vater“. Zu-
sammen mit seiner Frau Sara und seinem Neffen Lot wird er von
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Gott auf den Weg geschickt, und er verldBt Ur in Chaldda bzw.
seine Heimatstadt Haran. Ur ist eine der dltesten Stddte des
Zweistromlandes, sie wird in Gen 11,31 mit dem Namen, den
die Bibel fiir Babylon verwendet, Chaldda, n&her vorgestellt. So
148t die Heilige Schrift die Geschichte des spdteren Volkes Israel
bedeutungs- und hoffnungsvoll mit einem Auszug aus jenem
Volk beginnen, das Jerusalem zerstort (vgl. 2 Kén 25) und Got-
tes Volk ins Exil gefiihrt hat. Haran ist eine Stadt im Nordwesten
Syriens, deren Heiligtum wie das Heiligtum von Ur dem Mond-
gott geweiht war. Terach, der Vater Abrahams, verld3t Ur, doch
sein Weg ist in Haran zu Ende (Gen 11, 31). Erst Abrahams Exo-
dus fiihrt wirklich in das verheifene Land Kanaan (Gen 12-13).
Dort trennt sich Abraham von seinem Neffen (Gen 13) und
kommt in Kontakt mit den Stadtkénigen Melchisedek und Abi-
melech. Mehrfach verspricht ihm Gott das Land als Besitz, wie-
derholt verheiit er dem betagten Paar Nachkommen (Gen 13—
18). Er schlielt einen Bund mit Abraham, als dessen Zeichen die
Beschneidung gilt (Gen 17). Nachdem die Magd Hagar dem
Abraham an Saras Stelle einen Sohn geboren hat, Ismael, bringt
Sara noch in hohem Alter [saak zur Welt. Hagar und Ismael miis-
sen die Sippe verlassen, aber Gott verld3t sie nicht (Gen 21). In
einem dramatischen Geschehen schlieflich wird Abrahams
Treue, sein Vertrauen, von Gott gepriift. Der Vater soll den Sohn
[saak opfern. Abraham zeigt sich dem gottlichen Befehl gegen-
iber gehorsam, und Gott verhindert die Totung des verheilenen
Sohnes (Gen 22). Zuletzt erfiillt sich die LandverheiBung. Als Be-
grabnisplatz fiir Sara und sich erwirbt Abraham die Hohle
Machpela bei Mamre (Gen 23).

In wachsenden Ringen ...

Die biblische Abrahams-Uberlieferung ist offensichtlich nicht
aus einem GuB, sondern in mehreren Schiiben gewachsen. Dies
zeigt sich auch an den zahlreichen erzdhlerischen Dubletten, die
den Abraham-Sara-Kreis pragen. So werden der Bundesschlufl
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mit Abraham (Gen 15.17), die Ankiindigung der Geburt eines
Sohnes fiir Sara (Gen 17.18), die Trennung Hagars vom Haus
ihrer Herrschaft (Gen 16.21) und die Preisgabe der Ahnfrau
(12.20), mit Variationen, je zweimal erzdhlt. Der Ursprung der
Abrahams-Tradition liegt wahrscheinlich in Erz&hlungen von
einem Halbnomaden und seiner Gruppe, die am Rand der Sied-
lungen von Hebron und Mamre lebten. Aus dem Sippenober-
haupt wurde nach und nach der Stammvater Israels. Die Bibel
erzdhlt von Abraham eine oft dramatische und nicht immer line-
are Geschichte des Wachsens und Reifens. Seine persdnlichen
Schwichen, das wiederholte Versagen des Erzvaters, verbirgt
die Bibel nicht: Abrahams eher selbstsiichtig erscheinendes und
wenig tapferes Verhalten (die Preisgabe Sarais durch Abram:
Gen 12, 10-20), seine Konfliktscheu, die Neigung, den Weg des
geringsten Widerstands zu gehen (im Konflikt um Hagar und
den gemeinsamen Sohn, seinen Erstgeborenen, Ismael) schmé-
lern den Vorbildcharakter nicht, den Abraham in nachbibli-
schen friihjlidischen Schriften und im Neuen Testament, etwa
im Romer- und im Jakobusbrief, erhdlt. Doch auch {iber Juden-
tum und Christentum hinaus wird Abraham verehrt. Auch im
[slam genieBt der ,Vater einer Menge® hochstes Ansehen, der
Koran nennt ihn ,Muslim“ im Sinne von ,,Gott ergeben®, Abra-
ham findet in 25 Suren Erwdhnung, und die 14. Sure des Koran
ist nach ihm benannt.

Opferung Isaaks — Bindung Isaaks — Erprobung Abrahams

Die Erzdhlung von der Opferung — so die christliche Tradition —
bzw. Bindung [saaks — so die im Judentum gebrduchliche Be-
zeichnung — in Gen 22 erzdhlt von der Erprobung Abrahams.
Er, der bereit ist, die ihm Nahestehenden, die Ehefrau, die Magd
mit seinem Erstgeborenen, aus Angst um die eigene Haut oder
das eigene Wohlergehen zu opfern, wird von Gott aufgefordert,
gerade den zu opfern, den er liebt (Gen 22,2), den Sohn, den
Hoffnungs- und VerheiBungstrdger. Der Befehl ist eine Probe,
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Gott wird den Knaben retten, wie er den anderen, den von
Abraham preisgegebenen Sohn gerettet hat (vgl. Gen 21,8-21);
doch wenn Abraham dies wiilite, wdre es keine Probe mehr. Die
Erzéhlungen von der Preisgabe und Rettung Ismaels und von der
Bindung bzw. Opferung Isaaks sind parallel gestaltet. Beide
Male ist ein Elternteil mit einem Abrahamssohn unterwegs in
den Tod, beide Male wird das Kind im letzten Augenblick durch
einen Engel des Herrn gerettet, der vom Himmel her Mutter
oder Vater auffordert, das Rettende zu tun: Gott hort und sieht
die Todesnot, er totet nicht, er rettet vor dem Tod.

Namensédnderung und Beschneidung

Der urspriingliche Name des Erzvaters ist Abram, der Erzmutter
Sarai. Um die Vielzahl der Nachkommen anschaulich werden zu
lassen, benennt Gott ,Abram“ — das bedeutet: ,Der Vater (d.h.
Gott) ist erhaben“ — in ,Abraham*“ — gedeutet als ,Vater einer
Menge“ — um (Gen 17). Als Zeichen des Bundes setzt Gott die
Beschneidung ein, die alle ménnlichen Personen, Freie und
Sklaven, an sich tragen sollen. Auch die Verheifung der Nach-
kommenschaft fiir Sarai wird in ihrem eigenen Namen konkret.
Auch sie wird eine neue Benennung erhalten: ,Sara“ bedeutet
HFirstin®“. Sara wird die Mutter Isaaks werden, mit dem Gott
den Bund schliefen will, wahrend Hagars Sohn, Ismael, zwar
von Gott gesegnet und mit einer Mehrungs- und Volksverhei-
Bung (Gen 17,20) bedacht, nicht aber als Bundespartner und
VerheiBungstrager erwahlt wird.

Gebet fiir den Fremden

Ganz besonders beriihrt hat mich seit Kindertagen Abrahams
selbstbewult-selbstloser und furchtsam-stotternder Einsatz bei
Gott fiir Sodom (Gen 18, 16—33). Abraham tritt mit dem groBen
Gott in Verhandlungen. Er verhandelt mit Zittern und Zagen,
aber auch zgh und ohne loszulassen, ohne zu weichen. Gott
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konne doch nicht die Gerechten mit den Ruchlosen zu Grunde
gehen lassen! Mit flinfzig Gerechten beginnt der Stammvater,
und er handelt Gott auf zehn Gerechte herunter, die die Ver-
schonung der verbrecherischen Stadt bewirken sollen. Schliel-
lich zeigt sich: Gottes Gerechtigkeit ist schon immer dort an-
gekommen, ja schon ldngst {iber den Punkt hinaus, an den
Abraham ihn fithren zu miissen glaubt. Der Herr wird die ge-
samte Familie auch nur eines einzigen Gerechten — und es ist
Sodoms einziger Gerechter! — aus der untergehenden Stadt ret-
ten.

Abrahams Eintreten fiir Sodom: der Philosoph Stéphane Mo-
ses hat diese groRartige biblische Erzdhlung unter dem Aspekt
des biblischen Bittgebets fiir den Fremden gewtirdigt. Vor allem
aber liegt Abrahams Einsatz auf der Linie von Gottes Zusage
und Auftrag an Abraham und Sara, Isaak und Rebekka und ihre
Kinder: ,Ein Segen sollst du sein. (...) Durch dich sollen alle Ge-
schlechter der Erde Segen erlangen.“ (Gen 12,2f.)

Susanne Sandherr

,2Abrahamitische Religionen*

udentum, Christentum und Islam werden heute ofter als
J,,abrahamitische Religionen“ bezeichnet. Dahinter steht zu-
ndchst der Sachverhalt, daB alle drei monotheistischen Religio-
nen Judentum, Christentum und Islam beeindruckt sind von
Abrahams (Ibrahims) Grundhaltung, von seiner Bereitschaft,
alte Sicherheiten loszulassen, sich auf den Weg zu machen im
schieren Vertrauen auf Gottes Verheifung. Im Alten Testament,
der Bibel Israels, in friihjiidischer und rabbinischer Tradition,
im Neuen Testament und schlieflich im Koran wird ein facet-
tenreiches Bild des Erzvaters und ,Propheten®, so die musli-
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mische Tradition, gezeichnet. Gemeint ist aber auch, daf Ju-
dentum, Christentum und Islam in wesentlichen Fragen des
Glaubens und des Lebens aus dem Glauben zusammenstim-
men, so im Bekenntnis zum einen gerechten und barmherzigen
Gott, in seiner Verehrung als Schopfer von Himmel und Erde,
in der Erwartung seines Gerichts, und nicht zuletzt in der reli-
gitsen Bedeutung der Lebenspraxis.

LAufgrund des Glaubens ... “: Vorbild Abraham

In beiden Testamenten unserer Bibel, aber auch im Koran, ist
Abraham ein Leitbild des Gottvertrauens. Der Koran deutet
Abraham als Urbild fragloser, bedingungsloser Hingabe an den
Willen des einen und einzigen Gottes. Er ist das Vorbild aller
Muslime; sein erstgeborener Sohn Ismael wird, so das islami-
sche Selbstverstandnis, zum Stammvater Muhammads. Abra-
ham hat nach koranischer Tradition gemeinsam mit Ismael das
Heiligtum der Kaaba gestiftet (Sure 2:124—146) und die Urform
der islamischen Wallfahrt gegriindet.

Im Neuen Testament ist Abraham die am hdufigsten zitierte
alttestamentliche Gestalt. Er ist aufgrund seiner Glaubensstdrke
bereits zum ,Mahl der Seligen“ (Mt 8, 11) eingegangen. Insbe-
sondere der nachpaulinische Hebrderbrief erhellt Abrahams
unvergleichliche Glaubenskraft und ihre Bedeutung. ,Auf-
grund des Glaubens ...“ wiederholt der friihkirchliche Lehrer
wieder und wieder. ,Glaube aber ist: Feststehen in dem, was
man erhofft, Uberzeugtsein von Dingen, die man nicht sieht.*
(Hebr 11, 1)

Abraham und seine S6hne: unter der Segensverheifung Gottes

Auch wenn in der Bibel Gottes Verheilungen Abraham, Isaak
und Jakob und ihren Nachkommen gelten und diese Gottes
Bundespartner sind, nicht aber der Abrahamssohn Ismael und
seine Nachfahren, so hilt doch die Bibel daran fest, da Gottes
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Segen nicht nur Abraham und Isaak, sondern auch Ismael
zugesagt ist. Gegen eine fragwiirdige Tradition der Zuriickset-
zung Ismaels als ,,Kind der Sklavin“ (Gal 4, 31) gegeniiber Isaak,
dem ,Kind der Verheifung“ (Rom 9, 8), ist an die klare altte-
stamentliche Segenszusage Gottes an den erstgeborenen Abra-
hamssohn zu erinnern (Gen 21, 13.17.20). Damit stehen auch
Muslime, die sich ja auf Ismael als ihren Stammvater beziehen,
ausdriicklich unter den SegensverheiBungen der Bibel.

Freund Gottes

Abraham wird im Ersten bzw. Alten Testament, im Neuen
Testament und im Koran als ,Freund Gottes“ bezeichnet (Jes
41,8; Jak 2,23; Sure 4:125). Juden, Christen und Muslime ver-
stehen sich selbst als Freunde des Gottesfreundes Abraham.
Vielleicht darf an dieser Stelle auf die Gesellschaft ,Freunde
Abrahams e.V.“ hingewiesen werden, die die interreligiose Ver-
stdndigung zwischen Judentum, Christentum und Islam férdern
will (vgl. Seite 365).

Unterwegs zur Freundschaft der Freunde Abrahams

Die jiidische, christliche, muslimische Freundschaft fiir den
Gottesfreund Abraham — sollte sie nicht auch der Freundschaft
unter Juden, Christen und Muslimen aufhelfen? Solange man
durch den Titel ,abrahamitische Religion“ weder die spezifi-
sche Ndhe von Judentum und Christentum einebnet noch der
Meinung anhdngt, mit diesem Titel Gehalt und Eigenart der
darunter gefallten Bekenntnisse und Glaubensgemeinschaften
erschdpfend zur Sprache gebracht zu haben, solange ist die Be-
sinnung auf den Glaubensmut Abrahams und auf ,,abrahamiti-
sche Traditionen® in Judentum, Christentum und Islam ein Ko-
nigsweg zu gegenseitigem Verstehen, zum Wachsen in der
Achtung und in der Liebe.

Susanne Sandherr
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Neutestamentliche und
frithe christliche Hymnen

Vielleicht paradigmatisch fiir die Briefe des Paulus und sei-
ner Schule heifit es im Kolosserbrief: ,Das Wort Christi
wohne mit seinem ganzen Reichtum bei euch. Belehrt und er-
mahnt einander in aller Weisheit! Singt Gott in eurem Herzen
Psalmen, Hymnen und Lieder, wie sie der Geist eingibt, denn
ihr seid in Gottes Gnade.“ (Kol 3, 16; vgl. Eph 5, 19) Auch wenn
die dort verwendeten Begriffe ,,Psalmen, Hymnen und Lieder*
keine Abgrenzungen entsprechend unseren heutigen Bezeich-
nungen wiedergeben, sondern weitgehend austauschbar sind,
zeugen sie vom geisterfiillten Singen im Licht des Christus-
ereignisses im Christentum des NT. Wie die Psalmen sah man
die eigenen Lieder als prophetisches Wort an.

Entsprechend finden sich in den Schriften des NT (meist in den
Briefen) hymnische Texte, die durchweg die Erfiillung des
Heilswerkes Gottes in Jesus Christus zum Inhalt haben (vgl. Joh
1,1-18; Kol 1,15-20; Phil 2,6—11 etc.) und damit auf poeti-
sche Weise eine Christologie formulieren. Wo im AT einzelne
Ereignisse innerhalb der Geschichte Anlaf} fiir Gesdnge wur-
den, istim NT das Christusereignis als ganzes der Impuls fiir die
Dichtung und wird in seiner Einzigartigkeit herausgestellt.
Nicht wenige dieser Lieder diirften den Autoren der neutesta-
mentlichen Schriften schon vorgelegen haben. Gerne wird von
Exegeten ein gottesdienstlicher Kontext fiir diese Cantica ver-
mutet. (Heute haben jedenfalls die meisten ihren festen Platz
im abendlichen Tagzeitengebet der Kirche, aber auch als Ant-
wortgesange innerhalb der Eucharistiefeier.)

Hinter der Unsicherheit beziiglich des gottesdienstlichen Ge-
brauchs der neutestamentlichen Cantica steht letztlich unser
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recht rudimentdres Wissen iiber den Gottesdienst der frithen
Kirche. Wenn Rom 15, 5f. wiinscht: ,Der Gott der Geduld und
des Trostes schenke euch die Einmiitigkeit, die Christus Jesus
entspricht, damit ihr Gott, den Vater unseres Herrn Jesus Chri-
stus, eintrdchtig und mit einem Munde preist“, bezieht sich
dies wohl auf das Handeln und Artikulieren der Gemeinde im
Gottesdienst. Sicher diirfte die Gemeinde mit Akklamationen
wie ,Amen“, ,Halleluja“, ,Maranatha“ oder ,Kyrie eleison” ein-
gefallen sein.

Da mit dem Kreuzestod Christi alle anderen kultischen Opfer
hinféllig werden und somit Christus- und Logos-gemdRer Got-
tesdienst nur ein ,Lobopfer” (Hebr 13,15 mit Bezug auf Ps
50,14 — 1 Petr 2,5 spricht von ,geistigen Opfern®) sein kann,
spricht viel fiir Formen des gesungenen Lobpreises Gottes. Ob-
wohl indirekte Zeugnisse iber die Christen mehrfach vom Sin-
gen im Gottesdienst und einer verbreiteten Hymnodie spre-
chen, verwundert die ganz geringe Anzahl von Hymnen, die
aus der Epoche direkt nach der Zeit des NT {iberliefert sind: Es
sind dies der Lichthymnus ,,Phos hilaron“ (,,heiteres Licht“), ur-
spriinglich zur BegriiBung des Lichtes im Abendgottesdienst
verwendet, die ebenfalls zundchst griechischsprachigen Hym-
nen ,Gloria in excelsis“ und ,,Te decet laus® und das lateinische
»1e Deum laudamus“. Der liturgische ,Sitz im Leben® dieser
Gesdnge scheint bei den gemeinsamen Mahlfeiern, in der Tag-
zeitenliturgie, aber auch bei hiuslichen Feiern zu liegen. Uber
die Klanggestalt wissen wir fiir diese Epoche {iberhaupt nichts.
Wihrend das Gloria heute seinen festen Platz in der Messe hat,
finden sich die anderen Hymnen im Stundengebet.

Uber den Grund, warum nicht mehr Hymnen iiberliefert
wurden, kann nur spekuliert werden. Hatten friihe Hymnen zu
sehr den Charakter der Improvisation — wofiir die {iberlieferten
Texte wirklich nicht sprechen — oder gab es einen gewollten
Abbruch dieser Tradition?
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Die Dichtung und der Gebrauch von Hymnen war in der frithen
Christenheit nicht losgeldst von den sonstigen Auseinanderset-
zungen um die rechte Lehre. Auch héretische Stromungen ver-
suchten, ihre Uberzeugungen mit Hymnen festzuhalten und zu
verbreiten. Dies ist vielleicht der Hintergrund, der zumindest
erahnen 1dBt, warum es eine — erst im 4. Jahrhundert quellen-
maRig greifbare — ,biblizistische Krise“ gab. Das Konzil von La-
odizea verbietet in einem Kanon, daB in der Kirche ,selbstver-
faBte Psalmen“ vorgetragen werden, womit nur Hymnen
gemeint sein kdnnen. Auch die (friihere) Lehrschrift der Syri-
schen Didaskalie formuliert knapp: ,Wenn du Hymnen be-
gehrst, so hast du die Psalmen Davids“. Wir erleben also den
Versuch einer Zuriickdrdngung aller hiretischen Hymnen des
zweiten und dritten Jahrhunderts, indem nun die Psalmen des
AT als unhinterfragbares Gesangsgut gefordert werden. Eine
zweite Komponente dieser ,biblizistischen Krise® kdnnte aber
auch die in der Auseinandersetzung mit Markion gewonnene
Einsicht sein, dafl das AT unaufgebbare Heilige Schrift des Chri-
stentums ist.

Entsprechend erhdlt ein Verstandnis der Psalmen dauerhaft Be-
deutung, das die Psalmen ,christologisiert“. Der Psalter gilt in
der Antike als prophetisches Buch par excellence. Dies zeigt
sich schon im NT, in dem der am hdufigsten als Beleg aus dem
AT zitierte Text der Psalm 110 ist (der vielleicht auch deshalb in
der benediktinischen und romischen Sonntagsvesper am Sonn-
tag als erster Psalm eine Schliisselstellung erhilt). Die Psalmen
werden inhaltlich als Prophetie auf Christus hin gedeutet. Der
Gott der Psalmen wird selbstverstdndlich mit dem Vater Jesu
Christ identifiziert. Vielleicht ist nur so die dominante Stellung
der Psalmen in der Tagzeitenliturgie zu erkldren.

Die Christologisierung geschieht in mehreren Formen, die
Balthasar Fischer, der Trierer Altmeister der Liturgiewissen-
schaft, herausgearbeitet hat: Indem der Redende der Psalmen
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mit Christus identifiziert wird, geschieht eine ,,Christologi-
sierung des Unten®, durch die Identifizierung des im Psalm An-
geredeten mit Christus eine ,,des Oben*“. SchlieBlich sieht man
Christus auch als den, {iber den im Psalm geredet wird (,,Chri-
stologisierung des Inhalts“). Als Hilfsmittel eines solchen chri-
stologischen Gebrauchs der Psalmen dienen noch heute in der
Liturgie eingefiigte Uberschriften, rahmende Antiphonen und
die trinitarische Doxologie am SchluB des Psalms.

Friedrich Lurz

Te Deum laudamus

Heute das Tedeum singen

Den Text des Hymnus finden Sie auf Seite 9.

roBer Gott, wir loben dich; / Herr, wir preisen deine

Stdrke. / Vor dir neigt die Erde sich / und bewundert deine
Werke. / Wie du warst vor aller Zeit, / so bleibst du in Ewig-
keit.“ In der vertonten Ubertragung von Ignaz Franz vom
Ende des 18. Jahrhunderts ist uns das Tedeum als feierliches
Kirchenlied vertraut (GL 257, EG 331). Haufig wird es zum Ab-
schlul eines festlichen Gottesdienstes angestimmt. Bei Gottes-
diensten anldRlich privater oder ¢ffentlicher Jubilden, ob Gold-
hochzeit oder Tag der deutschen Einheit, ist das SchluBlied
,GroBer Gott, wir loben dich“ beinahe ein MuR.

Alteste christliche Hymnendichtung im Westen

Te Deum laudamus (Dich, Gott, loben wir), mit diesen Worten
beginnt ein alter lateinischer Hymnus in ungebundenen Versen
ungleicher Lange. Wegen der Ahnlichkeit ihrer Struktur wer-
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den ,,Te Deum laudamus* und ,,Gloria in excelsis Deo“ als Zwil-
lingshymnen bezeichnet. Sie gelten als fritheste Belege christ-
licher Hymnendichtung im lateinischen Westen. Der Dichter
des Hymnus Te Deum laudamus ist uns nicht sicher bekannt;
im Mittelalter wurde die Autorschaft Ambrosius von Mailand
und Aurelius Augustinus legendarisch gemeinsam zugespro-
chen. — Wenn im Folgenden auf eine deutsche Ubertragung des
Tedeums zurlickgegriffen wird, dann ist es die liturgisch ge-
briuchliche Ubersetzung Romano Guardinis von 1950.

Heilig, heilig, heilig

Das Tedeum ist seit Anfang des 6. Jahrhunderts bezeugt, der
erste Textbeleg stammt vom Ende des 7. Jahrhunderts. Der la-
teinische Text umfalBt 29 Verse und gliedert sich in drei Teile:
Die Verse 1-13 loben Gott, den Vater, Schopfer und Allherr-
scher, die Verse 14-23 stimmen ein weit ausgreifendes Chri-
stuslob an, in den Versen 24-29 schlieBlich sind Psalmverse
unterschiedlicher Herkunft vereint. Das Gotteslob des ganzen
Kosmos wird durch ein dreimaliges ,te“ (dich) eingeleitet. Das
Sanctus ,Heilig, heilig, heilig / der Herr, der Gott der Scha-
ren! / Voll sind Himmel und Erde / von deiner hohen Heilig-
keit“ ist der Kern, um den sich die hierarchisch geordneten, hul-
digenden Engelchore (vgl. Jes 6), die verschiedenen Gruppen
oder Klassen lobpreisender Heiligen (vgl. Offb 4), das Lob der
ganzen Kirche und des Kosmos wie Schalen legen. Eine ver-
mutlich spdter hinzugefiigte trinitarische Doxologie, die ,dich,
den Vater unermeBbarer Majestdt; / deinen wahren und einzi-
gen Sohn; / und den Heiligen Fiirsprecher Geist“ preist, rundet
das gewaltige, das vielstimmige und umfassende Gotteslob ab.

Christuslob und die lebendige Gottesgewilheit der Psalmen

Das Christuslob der Verse 14—23 spannt den Bogen vom ewi-
gen Gottessohn iiber seine erldsende Menschwerdung, {iber
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Christi Tod und Sieg {iber den Tod bis zu seiner Erhhung ,,zur
Rechten Gottes“ und zu seiner erwarteten Wiederkehr als Rich-
ter. Es miindet schlieflich in die Bitte um Beistand und Bewah-
rung im Gericht. An das theologisch duBerst dichte Christuslob
schliefen sich in Zahl und Anordnung uneinheitlich {iberlie-
ferte Verse bzw. Versteile aus den Psalmen an (27,9; 144,2;
122,3; 32,22; 30,2), die in Flehen, Bitte und Gotteslob gldu-
bige Gottesgewilheit zum Ausdruck bringen.

Liturgischer Ort

»,GroBer Gott, wir loben dich“ als feierlicher SchluBpunkt der
Heiligen Messe — doch wo hatte das Tedeum seinen urspriing-
lichen liturgischen Ort? Friihe Belege verorten den Hymnus am
Ende des sonntdglichen Morgenoffiziums, die Benediktregel
stellt ihn dem Evangelium voran. Andere Traditionen ordnen
ihn dem Abschlufl der Matutin oder Prim zu; in der lutheri-
schen und anglikanischen Liturgie ist das Tedeum entspre-
chend in der Sonntagsmette bzw. im Morning-Service vorgese-
hen. Das Tedeum folgt heute dem Responsorium der zweiten
Lesung in der Lesehore der Sonntage aulerhalb der Fastenzeit
und an Festen und Hochfesten.

Verzweckungen

Seit dem Mittelalter findet sich das Tedeum bei Gelegenheiten
wie der Weihe von Abten, Abtissinnen, Bischdfen, aber auch
bei Konigskronungen, wo es faktisch die Funktion akklamato-
rischer Zustimmung erfiillt. Die sich von der urspriinglichen Be-
deutung des Hymnus abldsende Verwendung als Huldigungsge-
sang im Rahmen hofischen und staatlichen Zeremoniells habe
schlieBlich ,zu politischem und militdrischem MiBbrauch quer
durch die Konfessionen® gefiihrt, so das Urteil der Liturgiewis-
senschaftler Albert Gerhards und Friedrich Lurz.



365 Engagiertes Christsein

Gott sei Dank

Gott sei Dank. Wir sagen es manchmal, aus dem Moment her-
aus, spontan. Gott sei Dank! So klingt pure Erleichterung. Viel-
leicht ist unser Gottseidank ja nur so daher gesagt, vielleicht
kommt es aus ganzem Herzen. Te Deum laudamus, dieser weit
ausgreifende, altehrwiirdige und bis heute bewegende Hymnus
wandelt spontane Dankbarkeit in bewulltes Gottesgedenken.
Die unzdhmbare Lebendigkeit des hier gelobten Gottes, aber
auch die Schonheit der Sprache und die schone Sprache der
Musik verhindern dabei kraftvoll, dal aus unserem Dank ein
bloRes Gedankending wird.

Der Dank des Tedeums hat keinen Zweck, und letztlich 148t
er sich gar nicht verzwecken — weil Gott gnddig ist, weil er ,gra-
tis“ gibt. Das Tedeum singen, zum Ehejubildum oder am 3. Ok-
tober: als Lied der Dankbarkeit, der jubelnden Zustimmung, als
klingendes Echo, als zwecklose Resonanz — auf den Gott des
Lebens.

Susanne Sandherr

Miteinander und voneinander lernen

Die ,Freunde Abrahams*“

braham wird in den drei groBen Religionen Judentum,

Christentum und Islam als frommer Mann gesehen, der
nur einen Gott verehrt. Auf ihn berufen sich alle drei Religio-
nen und besitzen damit bei allen Unterschieden und unter-
schiedlichen Sichtweisen eine gemeinsame Wurzel in den
Uranfdngen der Menschheit. Daher ist Abraham zur Symbolfi-
gur eines interreligivsen Gesprdchs geworden, in dem sich die
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drei monotheistischen Religionen wenn nicht als Familie, so
aber doch als miteinander verwandt betrachten konnen.
Nichts lag also néher fiir eine Gruppe um den katholischen
Alttestamentler Manfred Gorg, eine Vereinigung zur Forderung
des interreligiosen Gesprdchs zwischen den Weltreligionen die
sFreunde Abrahams“ zu nennen. Ziel des 2002 ins Leben ge-
rufenen Vereins ist es, die interreligiose Verstindigung auf wis-
senschaftlicher Grundlage zu fordern. Die im Rahmen der Uni-
versitdt gefundenen Erkenntnisse und Impulse sollen dadurch
einer breiteren Offentlichkeit zugénglich gemacht und fiir das
interreligiose Miteinander und das gegenseitige Verstdndnis
fruchtbar gemacht werden. Der 11. September 2001 hatte letzt-
lich den Ausschlag gegeben. Bereits kurz zuvor plante Gorg, der
damals noch einen Lehrstuhl fiir Altes Testament an der Lud-
wig-Maximilians-Universitdt in Miinchen innehatte, gemein-
sam mit seinem Assistenten Stefan Wimmer, eigene Forschungs-
ergebnisse in der interreligiosen Arbeit breiter fiir praktische
Probleme im Alltag fruchtbar zu machen. Im Januar 2002
schlieBlich fand die Griindungsversammlung der ,Freunde Abra-
hams® statt. Dabei setzt der Verein in Ergédnzung zu vielen an-
deren bereits bestehenden Gruppierungen in diesem Bereich
einen eigenen Akzent. Durch den Blick in die gemeinsame Ver-
gangenheit und auf in der Vergangenheit Verbindendes sollen
neue Perspektiven fiir die Gegenwart und Zukunft erdffnet wer-
den. Fragen des praktischen Zusammenlebens oder der Integra-
tion muslimischer Mitbiirger seien letztlich auch durch einen
ProzeB des Nachdenkens und des Miteinander-Lernens besser
zu kléren, ist sich Gorg sicher. Fiir eine gemeinsame friedliche
Zukunft sei es wichtig, zwischen den Religionen Briicken zu
bauen. Darin sieht sich Gorg auch durch das Bemiihen seines
akademischen Lehrers Joseph Ratzinger bestétigt. Als Papst Be-
nedikt XVI. geht er auf die anderen Religionen zu, ohne dabei
schwierige Themen und trennende Sichtweisen auszuklam-
mern. ,Wenn wir ernst nehmen, dall Gott ein Barmherziger
und zugleich Allmé&chtiger ist, miissen wir dafiir eintreten, dal
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dieses Gottesverstandnis die Menschen nicht zur Gewalt, son-
dern zum Frieden aufruft®, sagte Gorg im Zusammenhang mit
der Regensburger Rede des Papstes, bei der dieser betonte, Ge-
walt und Glaube seien unvereinbar. Gorg bringt dieses Bemi-
hen auf den Begriff des ,,entwaffnenden Glaubens“: Wo Glaube
als Weg des Friedens und der Verséhnung erkannt und gelebt
wird, haben Waffen keinen Platz und der Terror keine Chance.

Dabei kann es nicht darum gehen, Trennendes einfach zu
iibergehen. Wo Unterschiede verwischt werden, kdnnen die
einzelnen Traditionen und Ansichten nicht als Bereicherung
erlebt werden, lautet eine These der ,Freunde Abrahams“. Sie
erheben fiir sich den Anspruch, die unterschiedlichen Tradi-
tionen in ernstem Bemiihen kennenzulernen und zu studieren.
Instrument dafiir sind neben den zahlreichen Vortrdgen der
Vorstandsmitglieder beispielsweise auch die ,Bldtter Abra-
hams“, eine wissenschaftliche Publikationsreihe mit zahlrei-
chen Artikeln zum interreligiosen Gesprédch.

Doch versteht sich der Verein nicht als akademischer Club
von auserwdhlten Intellektuellen, sondern pflegt auch ganz
praktisch das Miteinander der Religionen und erdffnet Rdume
der Begegnung und des Verstehens. Wie zum Beispiel beim
Abrahamsfest, zu dem Vertreterinnen und Vertreter aller drei
Religionen eingeladen sind — vor allem um miteinander zu
feiern und ins Gesprach zu kommen. Auf dem Programm ste-
hen auch Studienreisen nach Israel und Agypten oder Begeg-
nungen mit anderen Religionen wie dem Buddhismus oder den
Bahai. So wirkt der Miinchener Verein weit iiber die Stadtgren-
zen hinaus und kann zahlreiche Mitglieder aus der ganzen Re-
publik verzeichnen.

Im Jahr 2007 wurde dem Verein der Forderpreis ,Miinchner
Lichtblicke“ der Stadt Miinchen verliehen. Der Verein fordere
,vorbildlich das friedliche Zusammenleben von Menschen mit
unterschiedlichen kulturellen Hintergriinden®, begriindete die
Jury die Preisverleihung. Der Verein scheue sich nicht, auch
sehr schwierige Themen zu bearbeiten und mit einer breiten
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Offentlichkeit zu diskutieren. Mit geleiteten Moscheebesuchen
und Stadtfiihrungen zum Thema ,,Muslime in Miinchen“ ge-
linge es dem Verein, auf niederschwelliger Ebene mit vielen
Menschen in einen Dialog zu Gemeinsamkeiten und Grenzen
der unterschiedlichen Religionen zu kommen.

In der globalisierten Welt wird dem interreligiosen Gesprdch
in der Zukunft eine stetig steigende Bedeutung zukommen.
Davon ist nicht nur der Verein , Freunde Abrahams“ {iberzeugt.
Auch die Deutsche Bischofskonferenz und die Evangelische
Kirche in Deutschland haben in aktuellen Vertffentlichungen
dazu eindeutig Position bezogen. Hinter allen Bemiihungen
steht die Uberzeugung, vom gefestigten Standpunkt des eige-
nen Glaubens in der Bereitschaft und Offnung zum Dialog auf
die anderen Religionen zuzugehen. Das Beispiel der , Freunde
Abrahams“ zeigt, wie sich dieses Anliegen praktisch vor Ort
umsetzen lassen kann.

Marc Witzenbacher

Weitere Informationen unter: www.freunde-abrahams.de.

Du Atem meiner Lieder
Neues Liederbuch von Huub Oosterhuis

er niederldndische Dichter und ehemalige Jesuit Huub

Oosterhuis (* 1933) gehort zu den profiliertesten Person-
lichkeiten, die das Liedschaffen der letzten Jahrzehnte be-
stimmt haben. Viele Lieder aus der Anfangsphase der Amster-
damer Studentengemeinde sind ins Deutsche {ibertragen
worden: ,Ich steh vor dir mit leeren Handen, Herr“ (GL 621,
KG 544, EG 382), ,,Nahe wollt der Herr uns sein“ (GL 617, KG
599) oder die Litanei von der Gegenwart Gottes ,,Sei hier zuge-
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,David*

Ich habe David, meinen Knecht, gefunden
und ihn mit meinem heiligen Ol gesalbt.
Bestdndig wird meine Hand ihn halten
und mein Arm ihn stérken.

Psalm 89 — Vers 21 f.

VERLAG BUTZON & BERCKER KEVELAER



Editorial 4

Liebe Leserinnen und Leser!

eder Christ ein Konig“ — so kann man auf den Punkt bringen,

was es mit dem Christsein auf sich hat. Denn ,,Christ“ leitet
sich von hebrdisch ,maschiach® ab, das griechisch mit ,chri-
st6s“ iibersetzt wurde. ,Maschiach® aber, ,der Gesalbte®, be-
zeichnet im alten I[srael den Konig. ,Jeder Christ ein Konig“ —
das greift Thnen zu hoch? Sie meinen, Sie seien allenfalls
,Christgldubige(r)“, jemand also, der bloB an Jesus Christus
glaubt? Das Neue Testament sagt es ganz klar: , Ihr seid ein aus-
erwdhltes Geschlecht, eine konigliche Priesterschaft (1 Petr
2,9), denn durch seinen Tod hat der Eine, Jesus Christus, uns
»ZU Konigen und Priestern gemacht“, die auf der Erde herr-
schen werden (vgl. Offb 5, 10). Wohl hat dieses K&nigsein nicht
viel mit dem gemein, was Konige normalerweise auszeichnet.
Prachtvolle Kleider, einen groBen Hofstaat, Symbole weltlicher
Macht wie Zepter und Krone fehlen uns in aller Regel. Was aber
hat es dann mit der Rede von unserm Konigtum auf sich?

David, jener Konig Altisraels, der dem Alten Testament als Ur-
und Vorbild allen Konigtums gilt, zeigt es uns: Zuallererst ist er
Gottes ,Liebling“ (s. S. 307) — JHWH erwihit ihn, und David
erwidert, indem er die Ndhe dessen sucht, der ihm nahe ge-
kommen ist. Das bewahrt ihn nicht vor Verfehlungen und Nie-
derlagen; doch immer wieder findet er den Weg zuriick zu dem,
der ihm seine Treue zugesagt hat (2 Sam 7). Es ist Davids Ver-
bindung zu ihm, dem wahren Konig und Herrscher, die Davids
Konigtum begriindet. Und dies wollen uns die Psalmen (s. S.
311-313), dies will uns Jesus vermitteln: dal der unmittelbare
Draht zu Gott unsere Stédrke ist, daB wir dank Gottes Zuwen-
dung fdhig sind, unser Leben mit seiner Hilfe zu gestalten und
dadurch unsere Welt in seinem Sinn zu verdndern.

[hr Johannes Bernhard Uphus



TITELBILD

David und Goliat (Initiale Ps 52)

Psalter, Anfang 13. Jahrhundert,
Msc. Bibl. 48, fol. 63r,
© Staatsbibliothek Bamberg / Foto: Gerald Raab

Der Bamberger Psalter, eine reich ausgestattete und einheitlich ausgefiihrte
Prachthandschrift, ist wahrscheinlich zum privaten Gebrauch einer hochge-
stellten geistlichen oder weltlichen Persdnlichkeit entstanden. Ort und Zeit sei-
ner Entstehung und seine urspriingliche Verwendung bleiben im dunkeln und
sind nur aus inneren Kriterien zu erschlieBen. Neben den Psalmen enthélt er
zu Beginn einen Kalender und am SchluB die Cantica, die Allerheiligenlitanei
und verschiedene Orationen. Am Bildschmuck lassen sich deutlich zwei Kiinst-
ler unterscheiden, die hochstwahrscheinlich parallel an der Handschrift gear-
beitet haben. Auf den Hauptmeister gehen der fiinfzehnteilige christologische
Miniaturenzyklus, der sich in drei Fiinfergruppen vor Psalm 1,51 und 101 auf-
gliedert, sowie die beiden durch transparente Horndeckel geschiitzten Minia-
turen der Umschlagvorder- und -riickseite — eine Maiestas Domini und eine
thronende Madonna mit Kind — zuriick. Einem zweiten Meister sind zehn den
Text gliedernde ganzseitige Initialen zuzuordnen, die sich mehrheitlich durch
goldene Rankenornamente auszeichnen, zu Beginn der drei Hauptabschnitte
des Psalters aber durch figiirlich-farbige Darstellungen bereichert sind.

Sr. Maria Andrea Stratmann SMMP

Literatur:
Elisabeth Klemm, Der Bamberger Psalter, Wiesbaden 1980.



5 Meditation zum Titelbild

David und Goliat

Mit einem leuchtend roten Auflen- und einem dunkler gri-
nen [nnenrahmen umgibt der Maler des Bamberger Psal-
ters (Anfang des 13. Jahrhunderts) den Kampf Davids gegen Go-
liat, von dem das erste Buch Samuel im 17. Kapitel spricht. Es
handelt sich um eine Initialzierseite, bei der die Initiale Q fast
ibersehen wiirde, wenn der Text ,,(Q)uid gloriaris ...“ nicht un-
ter der Kampfszene stdnde.

Durch seine Grofe, seine Riistung, seine kampfbereite Hal-
tung sowie seine beherrschende Stellung im Zentrum der Ini-
tiale driickt der Maler die militdrische Uberlegenheit Goliats
aus. Wer konnte es mit solch geballter militdrischer Macht auf-
nehmen? Goliat weill um seine {iberragende Bedeutung als Vor-
kédmpfer der Philister, deshalb fordert er das Heer Kdnig Sauls
téglich heraus: ,Warum seid ihr ausgezogen und habt euch zum
Kampf aufgestellt? Bin ich nicht ein Philister, und seid ihr nicht
die Knechte Sauls? Wihlt euch doch einen Mann aus! Er soll zu
mir herunterkommen.“ Selbstbewufit und siegessicher fiigt er
hinzu: ,Wenn er mich im Kampf erschlagen kann, wollen wir
eure Knechte sein. Wenn ich ihm aber {iberlegen bin und ihn
erschlage, dann sollt ihr unsere Knechte sein und uns dienen.“
(1 Sam 17,81.)

Die [sraeliten weichen jeden Tag vor der demonstrierten
Macht der Philister zuriick. Erst als David seine drei dlteren
Briider im Heer Sauls besucht und emport fragt: ,Wer ist denn
dieser unbeschnittene Philister, dall er die Schlachtreihen des
lebendigen Gottes verhohnen darf?“ (1 Sam 17,26), kommt Be-
wegung in die wie geldhmt wirkenden Israeliten. Der Hirten-
junge David setzt sich durch bei Konig Saul und darf gegen Go-
liat antreten. Der kleine David und der Riese Goliat, so zeichnet
der Maler die ungleichen Kdmpfer. Ohne Riistung, die Saul ihm
angeboten hatte, kommt David mit Stein und Schleuder, wie er
es bei der Herde gewohnt ist, wenn es gilt, gegen angreifende
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Tiere zu kdmpfen. David kennt keine Angst vor der zur Schau
gestellten Ubermacht seines Gegners. Wihrend die Riistung
den Philister eher steif und unbeweglich macht — nur ein Teil
seines Gesichtes ist ungeschiitzt —, wirkt der junge David flink,
beweglich und sogar frohlich. Goliat kennt nur Verachtung fiir
den Hirtenjungen, der ihm entgegentritt: ,Bin ich denn ein
Hund, daB du mit einem Stock zu mir kommst?“ (1 Sam 17,43)
Der Speer Goliats ragt oben {iber den Bildrand hinaus. Grim-
mig, aber auch {iberheblich schaut der Philister auf den wie ein
Kind wirkenden David herab, bereit, mit seiner Lanze zuzusto-
Ren.

Davids Antwort ist klar: ,Du kommst zu mir mit Schwert,
Speer und Sichelschwert, ich aber komme zu dir im Namen des
Herrn der Heere, des Gottes der Schlachtreihen Israels, den du
verhdhnt hast.“ (1 Sam 17,45) Fiir David ist mit der herausfor-
dernden Haltung Goliats der Gott Israels beleidigt. Deshalb
nimmt er die Herausforderung an. Die Schleuder in seiner lin-
ken Hand, sein Kampfinstrument, {ibersteigt den Bildrand und
ist deshalb besonders sichtbar. Ob seine Rechte einen Stock hilt
oder nur auf Goliat weist, ist nicht zu erkennen, weil sie durch
seinen Umhang verdeckt ist. Der Kampf ist schnell entschieden.
David schleudert einen Stein gegen Goliat, noch bevor dieser
ihn mit dem Speer treffen kann: ,Der Stein drang in die Stirn
ein, und der Philister fiel mit dem Gesicht zu Boden.“ (1 Sam
17,49) Davids Sieg mobilisiert nun auch das Heer Sauls, das die
fliechenden Philister verfolgt und anschlieBend Kriegsbeute
macht.

Der Maler legt David im Kampf gegen Goliat Worte aus Psalm
52,3 in den Mund: ,Quid gloriaris (in militia, qui potens es in-
iquitate)?“ — ,Was rithmst du dich (deiner Bosheit, du Mann der
Gewalt, was prahlst du allezeit vor den Frommen)?“ Damit
unterstreicht er die Uberheblichkeit des Philisters, die fiir das
Volk Israel eine Bedrohung darstellt. Wenn Israel zu schwach
ist gegeniiber seinen Gegnern, stellt sich die Frage: Wo ist der
Gott Israels? Hat er sein Volk verlassen? Diese bohrende theo-
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logische Herausforderung durch Goliats prahlerische Worte
stellt das eigentliche Problem dar.

Der Maler umgibt den Krieger mit farbigen Ranken, die die
Initiale durchziehen. Das will so gar nicht zusammenpassen:
farbenfrohe Pflanzen und ein ganz und gar gepanzerter Krie-
ger. Wo die Ranken an den Seiten und unten wie durch Klam-
mern gehalten sind, durchbricht oben der Helm Goliats das
Rankengeflecht. Auch hier stort er die Harmonie der Natur. Als
unterer Bogen des Buchstabens Q erscheint als Fabelwesen ein
gefliigelter Drache, dessen Schwanz {iber den Bildrand hinaus-
geht. Er wendet sich von David ab, als mii8te er sich gegen ihn
wehren.

Uber die historische Bedeutung des Kampfes zwischen David
und Goliat hinaus — als Etappe auf Davids Weg zur Krone in
[srael — hat die Geschichte eine symbolische Bedeutung. Der
kleine David steht fiir das kleine Volk Israel und der groRe Go-
liat flir die wechselnden feindlichen GroBmdichte, die Israel
bedrohen. DaB hier der eigentlich Unterlegene siegt, ist fiir die
[sraeliten ein {iberdeutliches Zeichen: Nicht im Vertrauen auf
militarische Macht, nicht in Biindnissen mit den GroBmé&chten
rings um Israel liegt die Kraft des Volkes, sondern allein im Ver-
trauen auf Jahwe, der das Vertrauen der Seinen nicht enttdu-
schen wird.

»,Quid gloriaris ...?“ — ,Was rithmst du dich ...?“ Vielleicht
will der Maler auch uns damit einen AnstoB geben, dariiber
nachzusinnen, worauf wir unser letztes Vertrauen setzen.

Sr. Maria Andrea Stratmann SMMP
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David — Liebling Gottes
und der Menschen

D er Name ,,David“ 148t sich deuten als (Gottes) ,Geliebter®,
(Gottes) ,Liebling“. David ist von etwa 1000 bis 961 v. Chr.
Konig von Juda und Israel. Er ist die zentrale Gestalt der alt-
testamentlichen Geschichtsdarstellung. In zwei zusammenhdn-
genden Textblocken wird die Geschichte seines Aufstiegs (1 Sam
16 — 2 Sam 5) und seiner Herrschaft, die vom Ringen seiner
Séhne um die Thronnachfolge bestimmt wird (2 Sam 2 — 1 Kén
2), vielfarbig und facettenreich, {iberreich an dramatischen Zu-
spitzungen und Wendungen, erzdhlt. AuBerhalb der Bibel ist
das ,,Haus Davids“ durch eine Inschrift aus Dan aus dem 9. Jahr-
hundert bezeugt.

[sais Sohn, Urenkel Ruts

David ist der jlingste Sohn Isais aus Betlehem, des Enkels der
Moabiterin Rut (Rut 4,22), deren Name , Freundin“ bedeutet;
und wahre Freundschaft hatte Rut ihrer verwitweten, verarm-
ten und durch den Tod der S6hne sozial entwurzelten Schwie-
germutter Noomi bewiesen. Spéter, lange Zeit nach Davids Ko-
nigsherrschaft, werden sich auf einen ,Sprofl aus der Wurzel
[sais“ (Jes 11, 1.10) groBe Hoffnungen richten (die dltere Rede
von der ,Wurzel Jesse“ ist uns vielleicht vertrauter). Davids
Vater Isai wird zum Bezugs- und Haftpunkt fiir messianische
Erwartungen werden, die die real existierende Davidsdynastie
nicht erfiillen konnte. Zuriick zu diesen Wurzeln, denn in ih-
nen steckt die Kraft zum Neubeginn, zu einem Leben aus Got-
tesndhe, zu einem solidarischen, mitfilhlenden Leben, zum
Einsatz fiir Recht und Gerechtigkeit.
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Der Sénger

Traditionell gilt David nicht nur als médchtiger Heerfiihrer und
kraftvoller Herrscher, sondern auch als musischer Mensch, als
Leierspieler, Sanger und Poet. 73 Psalmen werden ihm zuge-
schrieben bzw. sind mit seinem Namen verkniipft (vgl. dazu
den Beitrag S. 311). Die Bibel erzdhlt, dall der junge David
sozusagen als Musiktherapeut an den Hof des im Gemiit ver-
diisterten Kénigs kommt (1 Sam 16, 14-23) und dal er dem lei-
denden Saul durch sein Saitenspiel tatsdchlich Linderung ver-
schaffen konnte.

Davids langer Lauf zur Macht

Unter Saul bewdhrt sich der junge David als erfolgreicher Heer-
fithrer. David freundet sich mit Sauls Sohn Jonatan an, wird
aber vom Konig selbst als Rivale verddchtigt und verfolgt. David
schart Aulenseiter der Gesellschaft um sich und lebt von Ab-
gaben reicher Judder. Er verfiigt iiber eine private Soldnerar-
mee und verbiindet sich zeitweise mit den Philistern. Die bibli-
sche Erzdhlung stellt Davids Loyalitdt Saul gegeniiber stark
heraus. Nach Sauls gewaltsamem Tod wird David zum Konig
von Juda gewdhlt (2 Sam 2,4), und der neue Konig wartet ge-
duldig, bis ihm auch der Norden zufillt (5, 3).

Das neue Machtzentrum: Jerusalem

Es gelingt David, Jerusalem zu erobern und die Bundeslade,
urspriinglich ein Feldzeichen, das Jahwes Beistand im Krieg
sichern sollte, dorthin zu iiberfiihren (2 Sam 6). Auf der Grenze
zwischen Nordreich und Siidreich entsteht in Jerusalem ein
neues politisches und religioses Machtzentrum. Fiir den bibli-
schen Erzdhler ist so endgiiltig erwiesen, daB der Herr mit
David war (1 Sam 16, 18 u. 6.). AuBenpolitisch gelingt es David,
weite Gebiete im Ostjordanland zu kontrollieren. Die Thron-
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nachfolge Konig Davids ist eine schier unendliche Geschichte.
Der Konflikte am Hofe wird David nicht mehr Herr. Als Sieger
geht schlieBlich Davids Sohn Salomo aus den z.T. blutigen Ri-
valitdten, Kdmpfen und Intrigen hervor.

Der gute Konig

In der Sicht einer bestimmten Gruppe biblischer Theologen im
Geiste des Buches Deuteronomium gilt David als das Muster-
beispiel eines guten Konigs (1 Kon 11,34.38 u.6.). In der spé-
teren Prophetie hélt man an der Zusage Gottes gegeniiber Da-
vid (2 Sam 7) fest und erwartet einen ,gerechten Spro“ Davids
(Jer 23,5), einen Friedensfiirsten (Jes 9, 51.), auf dem die Fiille
des Gottesgeistes ruht (Jes 11, 1-11). Aspekte, die das Bild Da-
vids verdunkeln konnten, wie Ehebruch, Mord und Aufstdnde,
werden ausgeblendet. Im Neuen Testament beruft sich Jesus
auf Davids Verhalten als des zukiinftigen Konigs von Israel (Mk
2,25f.). Fiir Paulus und fiir Markus, Matthdus und Lukas ist
Jesus dem Fleische nach Sohn und Nachkomme Davids, der als
der verheilene Retter um Hilfe angerufen wird.

David kennen heilst David lieben

Der Name ,David“, so wurde eingangs gesagt, kann als hebréd-
isch ,,dod“ gelesen werden: ,Geliebter®, ,Liebling“. Die bibli-
schen Berichte geben uns vielfdltig zu verstehen: David kennen
heifit ihn lieben. Gewil gibt es gerade deshalb Menschen, die
auf ganz andere Weise, namlich durch Mifgunst und HaB,
durch Neid, Angst und tiefe Rivalitdt, an David gebunden sind.
Doch vor allem sprechen die biblischen Davidsgeschichten mit
nur kleinen Varianten, fast schon stereotyp, davon, daBl David
geliebt wird; von Médnnern und Frauen, von Jungen und Alten,
von Herren und Dienern, von einzelnen und vom Volk. So
heillt es: Konig Saul gewann David sehr lieb (1 Sam 16,21),
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Sauls Sohn Jonatan schlief8t ihn in sein Herz (18, 1), die Frauen
riihmen den erfolgreichen Feldherrn (18, 6—7), ganz Israel und
Juda liebt David (18, 16), und schlieBlich liebt ihn sogar Sauls
Tochter Michal (18,20.28). Doch vor allem findet David von
Anfang an Gefallen bei Gott, er ist Gottes Liebling, David ist der
Gottesgeliebte.

Und Davids Liebe?

Ein Stachel, ein Schatten, vielleicht auch nur ein Fragezeichen,
bleibt zuriick. Da8 David selbst liebt, sich in Liebe an andere
bindet, sich an sie verschwendet, verschenkt, davon horen wir
weniger. Davids starke Reaktion auf die schwere Krankheit des
Kindes, das aus dem Ehebruch mit Batseba hervorging, ist, wie
sich herausstellt, nicht Trauer {iber den gefdhrdeten, von Anbe-
ginn verlorenen kleinen Sohn, sondern folgt den Regeln eines
BuBfastens (2 Sam 12,15-25). Den gewaltsamen Tod seines
aufstdndischen Sohnes Abschalom allerdings verwindet David
kaum; sein Schmerz ist so grof3, dald er dariiber seine Aufgaben
als Herrscher vernachldssigt (2 Sam 19, 1-9a). Und in Davids
herzzerreilender Totenklage um Saul und Jonatan heilt es:
»Weh ist mir um dich, mein Bruder Jonatan. / Du warst mir
sehr lieb.“ (2 Sam 1,26) Hier also spricht David sehr wohl von
seiner eigenen Liebe, von seiner Liebe zu Jonatan — doch noch
wichtiger scheint gleich im Folgesatz Jonatans Liebe zu David
zu sein. ,Wunderbarer war deine Liebe fiir mich / als die Liebe
der Frauen.”

Susanne Sandherr
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,David“ in den Psalmen

Kénig David ist uns gut bekannt. Aber die Quelle fiir un-
ser Wissen iiber Konig David sind nicht allein die Samuel-
biicher, sondern ist auch der Psalter. Nicht allein, da8 das ge-
samte Psalmenbuch traditionellerweise David zugeschrieben
wird. Vielmehr trégt fast die Hilfte aller Psalmen in ihrer Uber-
schrift eine Zuweisung an David. Zusdtzlich gibt es noch einige
Davidpsalmen, die neben dem Verfassernamen auch noch eine
konkrete Situationsangabe aus dem Leben Davids tragen.

Beginnt man, den Psalter in seiner Buchreihenfolge zu lesen,
wie man es mit jedem anderen Buch der Bibel {iblicherweise
auch tut, kann man zu erstaunlichen Entdeckungen gelangen.
Die ersten beiden Psalmen des Psalters (Ps 1 und 2) tragen aus-
nahmsweise keine eigene Uberschrift, denn sie sind die Eroff-
nung des gesamten Buches. Aber gleich der erste ,typische”
Psalm, Psalm 3, wird Konig David zugewiesen. In seinem er-
sten Psalm begegnet uns David jedoch nicht als grolméachtiger
Konig, wie man es erwarten wiirde, sondern vollig anders,
ndmlich ... als er vor seinem Sohn Abschalom floh“. Dieser
Zeitpunkt war der Tiefpunkt im Leben Davids: Sein geliebter
Sohn hatte sich gegen ihn erhoben, ihn aus seinem Palast und
seinem Amt vertrieben, und David war nun auf der Flucht vor
ihm.

Der David, der hier den Psalter betritt, ist also gar nicht der
machtige Konig und glanzvolle Held, sondern ein Mensch, dem
alles genommen ist, was sein Leben ausmacht. Allein das Gott-
vertrauen ist ihm noch geblieben, und dieses kommt in Psalm 3
intensiv zum Ausdruck.

Dieser Eintritt Davids als verfolgter Mensch ist kein Zufall,
sondern entscheidend fiir das Verstdndnis der Psalmen: David
ist uns deshalb Vorbild, weil er in der Not seine Beziehung
zu Gott nicht abgebrochen, sondern an ihm festgehalten hat.
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David der Konig, das ist der GroRe und Méchtige — nicht er ist
die entscheidende Gestalt fiir die Beterinnen und Beter der
Psalmen. David, der verfolgte Mensch: er kann zum Vorbild
aller Frommen werden. In dieser Hinsicht erscheinen die Psal-
men uns durchaus als , Heiligenlegende®: Der Psalter ist laut
Psalm 1 das Buch vom Menschen, der sich an die Weisung Got-
tes hdlt und so zum Gerechten wird. Nach Psalm 3 ist David der
Prototyp dieses Gerechten, und in dieser Hinsicht kann man
ihm nachfolgen. DaB sich die Psalmenforschung seit langem ei-
nig ist, daB die David zugeschriebenen Psalmen wohl kaum von
ihm selbst stammen, spielt keine wichtige Rolle. Der hebrdische
Urtext hatte dies auch nie behauptet! Was im Deutschen immer
mit ,Ein Psalm Davids“ {ibersetzt wird, kann mit gleichem
Recht auch mit , Ein Psalm — im Hinblick auf David“ wieder-
gegeben werden. Diese Lesart ist die fruchtbringendere. Es geht
nicht um eine authentische historische Verfasserschaft, son-
dern um etwas viel Existentielleres: Die Psalmen als Vorbild
des gelebten, durchdachten und durchbeteten Lebens. Schaut
man sich beispielsweise Psalm 3 an, so findet man keine kon-
kreten Hinweise, daB8 dieser Text allein auf die konkrete Si-
tuation der Verfolgung Davids durch seinen Sohn palt. ,Im
Hinblick auf David“ hei8t vielmehr: Schau, so konnte David
damals in seiner Verfolgungssituation gebetet haben; so kannst
du lernen, ein konkretes Leben und konkrete Situationen in
der offenen Bildsprache der Psalmen unterzubringen. Aus den
Davidiiberschriften lernen heilt also nicht, Informationen iiber
einen moglichen Verfasser zu erhalten, sondern vielmehr mit
David beten zu lernen. Sie sind keine Autorenangabe, sondern
eine Lesehilfe, sie sind gewissermafen ,Anwendungshilfen® fiir
die Psalmen (vgl. Ps 144; S. 501.).

Der Psalter verschweigt {ibrigens keine der schwierigen und
unriihmlichen Seiten Davids. In Psalm 51 heil3t es: ,Im Hin-
blick auf David — als der Prophet Natan zu ihm kam, nachdem
sich David mit Batseba vergangen hatte.“ (vgl. S. 183) Nach sei-
ner Siinde tut David BuBe, und Gott verzeiht ihm. Auch das ist
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aus den Psalmen zu lernen. Mit David lernen heilt also, Glau-
ben und Vertrauen zu lernen. Dazu wollen die Psalmiiber-
schriften uns verhelfen. Darum ist zu beklagen, daB in den
Biichern der Tagzeitenliturgie die biblischen Uberschriften
grundsdtzlich weggelassen sind.

Natiirlich wird David in den Psalmen auch als Kénig bezeich-
net (Ps 18,51; vgl. S. 58). Ein entscheidendes Licht darauf wirft
jedoch der letzte Davidpsalm des Psalters, Psalm 145 (vgl. S. 61).
Sein erster Vers lautet: ,,Ich will dich rithmen, mein Gott und
Konig“. Im allerletzten Wort, das Konig David im Psalter hat,
spricht er nicht von seinem eigenen Kénigtum, sondern davon,
daB Gott selbst der groe Herr und Kénig der Schopfung ist. Vor
der Konigsherrschaft Gottes verblassen alle menschlichen Herr-
schaftsvorstellungen.

Wir kdnnen David auf seinem Weg durch den Psalter beglei-
ten und mit ihm lernen, auch unser eigenes Gebet zu sprechen.
Zugleich machen wir, wenn wir lesend und meditierend den
Psalter durchgehen, eine Entwicklung durch, die in dieses Buch
eingeschrieben ist. Zu Anfang (siehe Ps 3) steht die Erfahrung
der Not und der Klage, aber am Ende, iiber viele Lebenswege
und Psalmen hinweg, steht das groBe Gotteslob (Ps 150). Auch
das heift die Psalmen ,davidisch“ wahrnehmen: Den Weg von
der Klage zum Lob beschreiten.

Und wenn Jesus Christus in den Evangelien als ,Sohn Da-
vids“ bezeichnet wird, so bedeutet das auch, daf3 er ganz in der
Spur Davids steht, nicht nur des Konigs David aus den Samuel-
biichern, sondern auch des Psalmenbeters David, wie er uns
aus dem Psalter entgegenkommt. So gibt es dann auch eine wei-
tere Spur des Umgangs mit den Psalmen fiir uns Christen: diese
Texte zu lesen, zu lernen und zu beten mit Christus und auf
Christus hin.

Egbert Ballhorn
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Hymnengesang der Alten Kirche

ie Kirche des Westens verzeichnet in der zweiten Hilfte

des 4. Jahrhunderts einen Neuansatz im gottesdienstlichen
Singen, der sich eindeutig verorten 1d6t: Der Maildnder Bischof
Ambrosius (T 397) gilt als Urheber einer neuen Hymnendich-
tung, deren Texte aus Strophen mit einem festen Silbenmal
aufgebaut sind und sich formal an antiken Formen orientieren.
Sowohl Ambrosius selbst als auch Augustinus berichten vom
Singen in der Maildnder Kirche. Legendarisch wird die Hym-
nenproduktion an die Auseinandersetzung des Bischofs mit Kai-
ser Valentinian II., der dem Arianismus anhing, in den Jahren
385/386 gebunden. Die Lieder seien der Menge ein Mittel
zum Durchhalten in besetzten Kirchen geworden, die Gegen-
seite sprach deshalb von ,Zauberliedern“. Entsprechend gren-
zen sich nicht wenige der ca. 14 Hymnen, die Ambrosius zuge-
schrieben werden, inhaltlich von arianischen Vorstellungen ab,
d.h. betonen immer auch die Gottheit Jesu Christi und die Tri-
nitdt. Augustinus bezeugt die Autorenschaft des Ambrosius fiir
»Aeterne rerum conditor” (,O ew’ger Schopfer aller Welt®),
»Deus creator omnium* (,,Gott, dessen Wort die Welt erschuf*),
»Veni, redemptor gentium“ (,Du Heiland aller V&lker, komm®)
und ,lam surgit hora tertia“.

Die Legende, die Hymnen seien gar wihrend der Kirchenbe-
lagerung gedichtet worden, verkennt aber ihre inhaltliche Aus-
richtung und ihre ausgewogene Textgestalt. DaB sie sich sehr
schnell im Westen verbreitet haben, die Jahrhunderte {iberdau-
erten und meist noch heute im liturgischen Gebrauch sind,
zeugt fiir ihre Qualitdt. Sie schopfen vor allem aus der Spiritua-
litdt der Tagzeitenliturgie, fiir die sie geschaffen wurden. Nicht
nur das gemeinsame (vielleicht wechselseitige) Singen durch
die Gemeinde diirfte auf Vorbildern des Ostens beruhen, son-
dern vor allem die Textart: das Singen von nichtbiblischen,
poetischen Hymnen, die die Zeitgenossen als ihnen unbekannt
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beschrieben und die der , biblizistischen Krise“ entgegentraten.
Anscheinend traf Ambrosius mit dieser Liedform ein Bediirfnis
der Gldubigen, das vorher nicht befriedigt wurde.

Mit ihnen ist aber auch eine entscheidende liturgietheolo-
gische Weichenstellung fiir das Singen und Musizieren im Got-
tesdienst vollzogen: Die Bibel ist nicht mehr das alleinige litur-
gische Textbuch. Die Gldubigen jedweden Zeitalters haben das
Recht, ihre jeweiligen religiosen Erfahrungen in ihren Gottes-
dienst einzubringen und ,neue Lieder“ zu singen. Entspre-
chend kennzeichnet eine grundlegende Spannung zwischen
relativ freien Gesdngen auf der einen und biblischen Gesdngen
auf der anderen Seite die ganze Liturgiegeschichte. Zugleich
stellen die dogmatische wie die zeitgebundene Dimension der
Hymnentexte einerseits eine Chance fiir die Verkiindigung in
der jeweiligen Epoche dar; andererseits sind beide Dimen-
sionen fiir spdtere Generationen immer wieder zum Problem
geworden.

Schon in der Zeit der Verbreitung dieser Hymnen taucht auch
grundsdtzliche Kritik am Singen im Gottesdienst auf, wie sie
etwa selbst Augustinus artikuliert, ohne daraus aber Konse-
quenzen zu ziehen: Die Sinnlichkeit und Korperlichkeit des Sin-
gens drohe, das Fleisch mehr zu ergdtzen, als daB der Verstand
erregt werde (Confessiones 10,33,491.). Auch andere Viter —
etwa Athanasius oder Hieronymus — teilen die Vorbehalte oder
polemisieren sogar gegen den Gesang in der Kirche.

Die ambrosianischen Hymnen bilden die Grundlage fiir das von
Benedikt von Nursia festgehaltene Konzept der Tagzeitenlitur-
gie, auch wenn seine Regel in eher allgemeiner Weise davon
spricht, daf jede Hore am Anfang oder unter den abschliefen-
den Elementen (d.h. nach der Kurzlesung) ihren Hymnus hat;
nur einige Hymnen werden mit den Anfangsworten angefiihrt.
Dem Vorbild des Ambrosius folgten andere Hymnendichter:
in Spanien Prudentius, in Italien Sedulius (5. Jh.). Ennodius
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(6. Jh.) erstellte erste Texte zu Marien- und Heiligenfesten.
Wohl der bedeutendste Hymnendichter Italiens war Venantius
Fortunatus (6. Jh.), dessen Hymnen (u.a. ,Pange lingua“, ,Ve-
xilla regis“) vor allem in die Liturgie der Karwoche eingegangen
sind. Aber auch Gebiete wie Gallien, Irland und England zeig-
ten eine starke Hymnenproduktion. Spdtestens im Friihmittel-
alter waren Hymnen ein fester Bestandteil der Tagzeitenlitur-
gie. Thre Zahl stieg bis zur Jahrtausendwende auf mehr als
hundert. Dieser Bestand des von oder unter ma3geblichem Ein-
fluB des Benedikt von Ariane zusammengestellten ,Neuen
Hymnars“ blieb weitgehend bis in die jlingste Zeit erhalten.
Scheinbare Textverbesserungen spéterer Zeiten (etwa im 17. Jh.
unter Urban VIII.) wurden in der jiingsten Reform revidiert.

Das ganze Mittelalter hindurch rif die Hymnenproduktion
nicht ab. Hintergrund diirfte die Vorstellung sein, daf ein guter
Theologe immer auch ein Hymnendichter sein muB. Viele die-
ser Texte spiegeln in besonderer Weise die zeitgemaRBe religiose
Erfahrung sowie den Wandel des Stils und des Geschmacks
wider. Zugleich setzten sich aulerhalb der Tagzeitenliturgie
hymnenartige Lieder durch, etwa als Begleitgesdnge zu Prozes-
sionen oder als Sequenzen vor dem Evangelium der Messe.

An die Qualitdt der alten Hymnen konnten die zum Ende des
Mittelalters bekannten mehreren tausend Hymnen bis auf we-
nige Ausnahmen (etwa ,Lauda Sion salvatorem® von Thomas
von Aquin) nicht mehr heranreichen. Entsprechend gehdrten
massive Streichungen (z. B. der Sequenzen) oder Uberarbeitun-
gen zum Repertoire jeder anschlieBenden Liturgiereform, etwa
der nach dem Tridentinum.

Musikalisch sind die Hymnen gerade gegeniiber der mittelal-
terlichen Gregorianik einfach gestaltet. Entsprechend ihrem
Versmal}, ihrem vielfach festen Rhythmus von betonten und
unbetonten Silben und ggf. ihrem Reim kdnnen ihnen Melo-
dieschemata unterlegt werden, die auch auf andere Hymnen
passen, also nicht spezifisch sind. Die Melodie ist hier nicht
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streng wortbezogen. Erste Aufzeichnungen der Melodien fin-
den sich ab dem 11. Jahrhundert. Die einfache, eingdngige mu-
sikalische Gestalt ermdoglicht relativ leicht den gemeinsamen
Vollzug im Gottesdienst der Gemeinde.

Friedrich Lurz

»Sein Schrei trennt von der Nacht die Nacht“

Der grof3e antike Morgenhymnus
O ewger Schopfer aller Welt

Den Text des Hymnus finden Sie auf Seite 74.

en aus dem vierten Jahrhundert stammenden lateinischen

Hymnus ,Aeterne rerum conditor hat der bedeutende
Theologe und Bischof Ambrosius von Mailand verfaBt. Das
schone und tiefe geistliche Lied trdgt den Vermerk ,ad galli can-
ticum®. Es ist ein Hymnus zum Hahnenschrei, ein Lied zum
Lied des Hahnes. Damit ist der liturgische Ort des Gesangs an-
gegeben; das individuelle oder gemeinschaftliche Morgengebet.
Doch so duBerlich bleibt der Hinweis ,,ad galli canticum® dem
alten Hymnus nicht. Der Hahn steht nicht nur fiir eine be-
stimmte Tageszeit oder fiir den Ubergang von der einen zur an-
deren. Eine dramatische biblische Hahnengeschichte wird im
Hymnus selbst evoziert, der Hahn, dessen Schrei im Hof des
Hohenpriesters Petrus erschiittert, der seinen Freund und
Rabbi Jesus verleugnet (Lk 22,54—62). Nach dem dritten Leug-
nen kraht der Hahn, und Jesus sieht Petrus an, der schockhaft
wach wird, seine Schuld sieht und bereut. Er ging hinaus und
weinte bitterlich, so sagt es das Evangelium. Das Lied folgt die-
sen evangelischen Wegmarken. In der zweiten Strophe wird
der Hahnenschrei aufgerufen, in der siebten der Blick Christi
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genannt. Dem einen wie dem anderen wird, in der vierten und
siebten Strophe, die Kraft zugesprochen, unter Trdnen bereute
Siinden zu vergeben.

In der Nacht der Nacht eine Grenze setzen

Die erste Strophe ruft den ewigen, den Zeit und Zeiten setzen-
den, iiberzeitlichen gottlichen Schopfer an; hier ist nicht die
erste Person der Trinitét, der Vater, der ursprunglose Ursprung,
im Blick, sondern das schopferische Gotteswort (Gen 1, 3; Joh
1,3), der Logos, der Sohn. In der zweiten Strophe wird die
Nacht betrachtet, die ausgehende Nacht, deren Ende der Hahn
als Kiinder des Tages besiegelt. ,Sein Schrei trennt von der
Nacht die Nacht“: Der Ruf des Hahns ertdnt nicht bei Tages-
licht, er setzt vielmehr in der Nacht der Nacht eine Grenze.

Der Hahn, mythologischer Hintergrund

Mit dem Hahn assoziieren die antiken Mythologien eine Fiille
von Vorstellungen. Ambrosius nimmt in seinem Christushym-
nus einige von ihnen auf. Der Hahn wird gedeutet als Wich-
tergestalt, als Nachtwichter, er milt die Zeit (jeweils zweite
Strophe), der Hahn ist der Sterne kundig oder gar selbst ihr Zeit-
geber, ihr Orientierungspunkt, er tritt als siegreicher Gegenpart
der Nachtgeister auf (jeweils dritte Strophe), vertreibt den Dé-
mon des Schlafes (fiinfte Strophe) und schenkt Heilung (sechste
Strophe). Ein reiches Bild der Hoffnung, des Aufbruchs einer
und aus einer bedngstigend geschlossenen Welt oder gar welt-
losen Nacht, Einbruch des Lichts in die Sphdre der unbe-
schrdnkten Dunkelheit. Und doch ist das noch nicht alles.

Christus, der mystische Hahn

Der Hahn und das Licht gehdren mythologisch so eng zusam-
men wie in der Erfahrung des Glaubens Christus und das Licht.
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Christus ist in unserem antiken christlichen Hymnus ,jener
mystische Hahn®, von dem Ambrosius andernorts spricht, der
den Morgen der Erlosung ausruft und die betdubte Menschheit
aus dem Schlaf der Siinde weckt. Der seit dem 9. Jahrhundert
bezeugte Brauch, Kirchturmspitzen mit Hdhnen zu kronen,
wurzelt in eben jener christologischen Hahnsymbolik. Der
Turmhahn zeigt nicht das Wetter an, sondern unsere Rettung.

Von unseren Herzen scheuch den Schiaf

In den beiden SchluBstrophen wird, wie in der ersten Strophe
das ewige Wort, der Herr Jesus angerufen. Von ihm wird erbe-
ten, was oben als heilsame, befreiende, lebendig machende
Wirkung des Hahnenschreis gepriesen worden war. Bedrohun-
gen und Gefdhrdung durch Irrwege, Gewalt, schwere Verluste,
schlimme Krankheit, Mutlosigkeit, Versagen und Scheitern sind
nicht nur ndchtliche Traumgespinste und Schreckgespenster,
sondern fiir allzu viele Menschen erlebte und erlittene Wirk-
lichkeit.

Menschliches Leben grenzt stets an Nacht, der Tag ist von
Finsternis umgeben. Doch da ist Christus, das Licht, da ist der
»mystische Hahn“. ,Sein Schrei trennt von der Nacht die
Nacht.“ Durch diesen Schrei wird nicht alles schlagartig taghell.
Die Herrschaft der Nacht wird nédchtens gebrochen. Der Ruf
des Hahnes, der rettende Ruf Christi, scheidet Nacht von Nacht
und lehrt zu unterscheiden, Nacht von Nacht, noch im Dunkel
der Nacht. Die Macht der Nacht ist begrenzt. Die Nacht dauert
an, doch mit dem Hahnenschrei hat sie ihre todliche Gefdhr-
lichkeit verloren, ihre triumphierende Totalitdt. Christus, das
Licht.

Susanne Sandherr
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Zion — der heilige Berg

on einem Berg kann man eigentlich kaum sprechen, ragt

doch der Hiigel im Siidosten Jerusalems nur wenige Meter
iiber die Hauser. Und doch ist dieser Berg das Zentrum der hei-
ligen Stadt, der Ort der Gegenwart Gottes. Urspriinglich war
Zion eine Jebusiterstadt, eines der Volker, die schon vor den
[sraeliten in Kanaan wohnten. David eroberte die Festung
durch einen Handstreich und machte Jerusalem zum politi-
schen Mittelpunkt des Reiches (2 Sam 5). David ist es auch, der
die Bundeslade, das Schutzpanier der Israeliten, nach Jerusa-
lem bringt und auf dem Berg Zion aufstellt. Die heilige Lade,
das Symbol der unsichtbaren gottlichen Gegenwart, wird zum
sakralen Mittelpunkt der Gottesstadt und Jerusalem selbst zum
kultischen Zentrum des ganzen Volkes. Die Stadt, die durch
David ihr Prestige und ihren symbolischen Wert erhalten hat,
ist von nun an Leitstern fiir Wohlstand und Erfolg. Mit Jerusa-
lem und Zion verbinden Juden bis heute in aller Welt Begriffe,
die weit {iber ihre Ortliche Beziehung hinausgehen. Zion, das ist
die Heimat, denn dort hat sich Gott niedergelassen.

Als Konig Salomo auf das Geheill Gottes den Tempel bauen
14Rt, bezeichnen die Einwohner Jerusalems den nordlicher ge-
legenen héheren Tempelberg als Zion (1 Kon 8). Der Tempel-
berg wird das Haus der Anbetung, der ewige Sitz des Herrn.
Unldsbar verbunden ist dieser Sitz Gottes mit der Stadt. In den
sogenannten Zionspsalmen wird die Schonheit des Berges dar-
gestellt (Ps 48, 3; 50, 2). Nicht miide wird der Psalmist, die Hei-
ligkeit des Ortes zu preisen: ,Ich aber darf dein Haus betreten
dank deiner grofen Giite, ich werfe mich nieder in Ehrfurcht
vor deinem heiligen Tempel.“ (Ps 5, 8) Gott selbst hat den Zion
gegriindet, er ist die Wohnung des Herrn. Von dort offenbart
sich Gott und sendet Hilfe. Hier spendet der ewige Gott seinen
Segen (Ps 128, 5). Der unendliche Gott beriihrt im Tempel den
Menschen als vergdngliches und siindiges Geschopf. Auf dem
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Zion wird Gott in Raum und Zeit prdsent. Von dieser Gegen-
wart Gottes auf dem Zion aus werden dem Volk Heiligung und
Schutz zuteil. Der Zion, auf dem sich auch der Konigspalast
befand, ist gleichzeitig auch der Sitz des von Gott eingesetzten
davidischen Konigs. So sind die Erwdhlung des Zion zum Wohn-
sitz Gottes und die Erwdhlung der Dynastie Davids eng mit-
einander verkniipft. Jerusalem erhilt damit von Gott die Zusage
eines doppelten ewigen Fortbestands: ,Doch den Stamm Juda
erwdhlte er, den Berg Zion, der er liebt. Dort baute er sein hoch
aufragendes Heiligtum, so fest wie die Erde, die er fiir immer
gegriindet hat.“ (Ps 78,68 f.) Schliellich wird Zion zur Bezeich-
nung fiir Gesamtjerusalem und fiir dessen Bewohner (Ps 48, 13;
147,12; Am 6, 1). In poetischer Ausdrucksweise nennt die Bibel
die Stadt Jerusalem ,Mutter”, und seine Bewohner, das Volk
[srael, werden zur ,Tochter Zion“, zur ,Jungfrau Tochter Zion“
(Sach 9,9).

Auch wenn das jiidische Volk seinen Ursprung in Agypten,
in der Wiiste hat, die eigentliche Heimat eines jeden Juden ist
Jerusalem, ist der Zion. Wo immer sich ein Jude in der Welt auf-
hilt, in seinen Gebeten wird immer wieder der Zion benannt:
»Wenn ich dich je vergesse, Jerusalem, soll mir die rechte Hand
verdorren.“ (Ps 137,5) Dort werden einmal alle Verstreuten
sich sammeln, am heiligen Berg werden sie alle vor Gott nieder-
fallen und ihm dienen (Jes 27, 13). Als das jiidische Volk im
sechsten Jahrhundert vor Christus in der Verbannung lebt und
der Tempel zerstort daniederliegt, schopft es Kraft aus dieser
Verheilung: ,Der Herr hat Erbarmen mit Zion, er hat Erbar-
men mit all seinen Ruinen® (Jes 51, 3). Auch nach der zweiten
Zerstorung des Tempels im Jahre 70 nach Christus bleibt diese
Hoffnung bestehen. Bis heute wird in den 18 Seghungen der
synagogalen Liturgie gebetet: ,Nach Zion kehre zuriick dein Er-
barmen, den Sprofl Davids, deines Dieners, 1all bald ersprossen
und erhebe seine Kraft mit deinem Heil, denn auf dich hoffen
wir jeden Tag.“ Die Heimkehr nach Zion ist ein standig wieder-
kehrendes Motiv im tdglichen Gebet des Juden. Es verbindet
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die Hoffnung, daB Gott eines Tages das Konigreich Davids und
den Tempel wiederaufrichtet. Im tdglichen Tischgebet, bei der
Hochzeitszeremonie und den kultischen Festen im Jahreslauf —
iiberall ist von der Sehnsucht nach dem Zion die Rede und wird
hoffnungsvoll gerufen: ,N&chstes Jahr in Jerusalem!“. Schlief3-
lich wird der ,,Zionismus“ zur politischen Bewegung, die schein-
bar unabhéngig von aller religiosen Tradition den Zion als die
Heimat aller Juden versteht, die Griindung eines jiidischen Staa-
tes betreibt und im Jahr 1948 auch erreichen kann.

Auch im Neuen Testament ist der Zion Bild fiir die himmli-
sche Wohnstitte Gottes (Hebr 12,22; Offb 14, 1). In der christ-
lichen Tradition wird er ebenfalls zum Symbol der ewigen Got-
tesherrschaft und zum Sehnsuchts-ort der geschundenen Seele.
Vor allem in Liedern der aus Afrika verschleppten Sklaven ist
immer wieder davon die Rede, zum Zion zuriickzukehren und
von der Qual erlést zu werden. Babylon, das ist fiir die Sklaven
Amerika, das sind die Weien, der Zion, das ist das Paradies.
Zahlreiche Gospels bis hin zu den Liedern des Reggae singen ge-
gen die gegenwdrtigen Zustdnde an und kiinden von der un-
zerstorbaren Hoffnung: Der Zion als das positive Gegenbild, die
Hoffnung auf ein besseres Leben und eine Welt in Freiheit und
Briiderlichkeit. ,Dann werdet ihr erkennen, daf ich der Herr,
euer Gott, bin und daB ich auf dem Zion wohne, meinem heili-
gen Berg.“ (Joel 4,17)

Marc Witzenbacher

Fastenaktion ,, 7 Wochen ohne*

E s begann im Jahr 1983. Damals beschlof eine Gruppe von
evangelischen Journalisten und Theologen nach einer
feuchtfrohlichen Kneipenrunde, sieben Wochen lang zu fasten.
Von Aschermittwoch bis Ostern sollte allerdings nicht der Ver-
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Zachdus, komm schnell herunter!
Denn ich muf heute in deinem Haus zu Gast sein.

Evangelium nach Lukas — Kapitel 19, Vers 5

VERLAG BUTZON & BERCKER KEVELAER



Editorial 4

Liebe Leserinnen und Leser!

0gen Sie Opern? Dann kennen Sie wahrscheinlich Klein

Zack, den nur scheinbar gebildeten, verwachsenen Em-
porkdmmling, den Jacques Offenbach in ,Hoffmanns Erzéh-
lungen® unsterblich gemacht hat. Seinen Namen hat er von
Zachdus. Ahnlich im Rheinland: Dort heifen nicht nur klei-
ne Ménner mit grolem Ehrgeiz ,Zacheies“, sondern auch die
Strohpuppe, die vielerorts am Kirmes- oder Maibaum aufge-
hingt und schlieflich verbrannt wird. Sie kam dadurch zu
ihrem Namen, dal an Kirchweih friiher die Zachdusperikope
gelesen wurde. In Dbeiden Féllen sieht man vom biblischen
Zachdus nur die negative Seite: dall er durch unlautere Mittel
zu Macht und Ansehen gelangt war. Sein Erklettern des Bau-
mes, um Jesus zu sehen, bildet fiir diese Sicht seinen ehrgeizi-
gen, hoch hinaus strebenden Charakter ab. Die Wandlung hin-
gegen, die Zachdus durch seine neugierige Kletteraktion selbst
vorbereitet und die Jesus durch sein Zugehen auf ihn bewirkt
hat, bleibt dabei unberticksichtigt. Jesus, der Prominente, von
dem es einen Blick zu erhaschen gilt, iibergeht nicht den Gel-
tungssiichtigen, der auch in puncto Selbstwert zu klein geraten
ist, er geht auf ihn ein. Er gibt ihm zu verstehen: Du bist gro3
genug, um mich aufzunehmen, groB genug, um deinen Uber-
fluB zu teilen. Und die liturgische Zuordnung des Zachdus-
Evangeliums zur Kirchweih? Dadurch spricht Jesus den Zachd-
us in uns an (und wem wire es gdnzlich fremd, nach Prestige
und Wohlstand zu streben?). So bezeugt uns die Liturgie: Kir-
che beginnt dort, wo du Jesus bei dir aufnimmst und seinem Zu-
spruch traust: ,,Du bist gro genug.“

[hr Johannes Bernhard Uphus



TITELBILD

Christus und Zachdus /
Christus im Hause des Zachdus

Perikopenbuch Kaiser Heinrichs II.,

Reichenau, fiir den Bamberger Dom, 1007-1012,
Clm 4452, fol. 200r,

© Bayerische Staatsbibliothek, Miinchen

Aus Anlaf der Griindung des Bistums Bamberg (1007) stiftete Heinrich II. mit
seiner Gemahlin Kunigunde das kostbare Perikopenbuch, das er in der damals
wohl beriihmtesten Malschule, im Kloster auf der Reichenau, erstellen lief3.
Vermutlich wurde die Handschrift bei der Einweihung des Doms (1012) erst-
mals verwendet.

Der Codex enthdlt neben 184 Initialen, zwei Textzierseiten und zehn Ini-
tialzierseiten auch 28 ganzseitige Miniaturen, von denen die meisten auf zwei
gegeniiberliegenden Seiten plaziert sind. Das Titelbild aus dem christologischen
Zyklus gehort zu den einseitigen Miniaturen, die das biblische Geschehen in
zwei Zonen {ibereinander darbieten.

Die groBen, zur Monumentalitdt neigenden Figuren wirken fldchig, wie
schwebend. Alles wird auf das Wesentliche beschrdnkt. Der grofle goldene
Hintergrund vermittelt kein Raumgefiihl. Klarheit und Einfachheit in der Ma-
lerei heben die Bedeutung der Grée Jesu hervor. Die Handschrift verrdt einen
genialen Kiinstler.

Die Miniaturen gehdren stilistisch zur Liuthar-Gruppe der Reichenauer Mal-
werkstatt. Vom Liuthar-Evangeliar aus zeigt sich eine Entwicklung iiber das
Evangeliar Ottos III. bis zum Perikopenbuch Heinrichs II., das wiederum als
Vorbild diente fiir weitere Codices.

Die Handschrift, die als Hohepunkt ottonischer Buchmalerei gilt, gelangte in
der Sdkularisation von Bamberg nach Miinchen.

Sr. Maria Andrea Stratmann SMMP
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Heil erfahren

n Form eines Doppelbildes hdlt der Maler des Perikopen-

buchs Heinrichs II. die Begegnung zwischen Jesus und dem
Oberzollner Zachdus in Jericho fest. Durch die Personen und
weitgehend durch ihre Kleidung macht er deutlich, dall beide
Bilder aufeinander bezogen sind. Er illustriert hier eine Peri-
kope aus dem 19. Kapitel des Lukasevangeliums.

Mit wenigen Worten schildert Lukas eingangs die Situation
des Zachdus, die ihn dazu veranlaft, auf einen Baum zu steigen,
um Jesus zu sehen. Zachdus, heil’t es da, sei oberster Zollpdch-
ter, was bedeutet, dall er wohl iiber mehrere Zollstationen die
Oberaufsicht hat. Das wiederum erkldrt, warum er ,sehr reich“
ist, wobei dieser Reichtum zum grofen Teil aus Betrug, Erpres-
sung und Wucher stammen diirfte. Da wundert es nicht, dal}
der Beruf des Zollners im Volk zu den am meisten gehalten
Berufen gehorte.

Doch Zachdus hat offensichtlich von Jesus gehdrt und mochte
ihn kennenlernen. Da er aber sehr klein ist, versperren die an-
deren ihm die Sicht. Kurzerhand klettert er ,auf einen Maul-
beerfeigenbaum, um Jesus zu sehen, der dort vorbeikommen
muBte” (Lk 19,4). Er mdchte sehen, aber selbst nicht gesehen
werden — oder doch? Der Baum mit seinen stilisierten Bldttern
kann ihn kaum verbergen, wenn sich jemand die Miihe macht
hinaufzuschauen. Wahrend Zach&us sich mit der rechten Hand
am Baumstamm festhalt, streckt er die linke Hand Jesus entge-
gen, der mit drei seiner Jiinger vor ihm stehenbleibt und hin-
aufschaut.

Jesu weisende Geste gilt dem Oberzdllner: ,Zachdus, komm
schnell herunter! Denn ich muf heute in deinem Haus zu Gast
sein.“ (Lk 19,5) Die Jiinger hinter Jesus folgen seinem Blick
nach oben. Nur der erste, vermutlich Petrus, tragt wie Jesus
einen Nimbus. Die Bewegung ihrer Hande unterstreicht die
Blickrichtung, wobei der zweite Jiinger Petrus bei der Schulter
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faBBt und anscheinend, so kénnte man den Gestus seiner linken
Hand deuten, eher abweisend reagiert.

DaB der Oberzollner die Gunst der Stunde ergreift, das zeigt
das untere Bild. Jesus hat sich selbst bei Zachdus eingeladen.
Dessen Reichtum entsprechend stellt der Maler ein sehr vor-
nehmes Haus dar. Jesus sitzt in einem groflen, von vier Sdulen
getragenen Raum vor einem purpurfarbigen Vorhang mit seinen
Jingern zu Tisch. Brot, ein Krug sowie eine Schale mit einem
Fisch weisen auf eine gemeinsame Mahlzeit hin. Petrus hilt ein
Messer in der Hand und der Jiinger neben ihm einen Becher,
wahrend der dritte Jiinger das Geschehen beobachtet.

Jesus hat sich selbst eingeladen; aber Zachdus ist mit Freude
darauf eingegangen. Jetzt, in seinem eigenen Haus, tragt er kei-
nen Umhang mehr, sondern steht wahrend des Essens ganz
schlicht wie ein Bettler vor Jesus. Er streckt Jesus die Hande ent-
gegen, nichts will er mehr vor ihm verbergen: ,Herr, die Hélfte
meines Vermdgens will ich den Armen geben, und wenn ich
von jemand zu viel gefordert habe, gebe ich ihm das Vierfache
zuriick.“ (Lk 19, 8) Ob Petrus das nicht versteht, weil er wie ab-
wehrend die rechte Hand hebt?

Fiir Zachdus ist Jesu Antwort entscheidend, die er mit der Ge-
ste seiner Rechten unterstreicht, wahrend er in seiner linken
Hand ein Buch hilt, das ihn als Rabbi ausweist: ,Heute ist die-
sem Haus das Heil geschenkt worden, weil auch dieser Mann
ein Sohn Abrahams ist.“ (Lk 19,9) Fiir Jesus ist die Umkeht-
bereitschaft des Zdllners nicht Bedingung, damit er das Heil
schenken kann, sondern Zeichen, daB Zachdus zu den Nach-
kommen Abrahams, den Erben der Verheillung gehort. So be-
wirkt Jesu Einladung, daf fiir Zachdus jetzt ein neues Leben be-
ginnt.

Wenn Jesus Zachdus einen ,Sohn Abrahams“ nennt, ge-
braucht er eine Bezeichnung, die die Juden fiir sich reklamie-
ren. DaB Jesus einen Zollner und in den Augen der Frommen
notorischen Siinder so bezeichnet, macht deutlich, daB fiir ihn
niemand vom Heil ausgeschlossen ist, weil er einer bestimmten
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Berufsgruppe angehort. Von denen, die dabei waren, als Jesus
sich bei Zachdus einlud, heilt es bei Lukas: ,,Als die Leute das
sahen, emporten sie sich und sagten: Er ist bei einem Siinder
eingekehrt.“ (Lk 19,7) Gleichsam als Erklarung fiir alle, die in
Vorurteilen befangen sind, schlielt der Evangelist die Begeg-
nung zwischen Jesus und Zachdus ab mit den Worten: ,Denn
der Menschensohn ist gekommen, um zu suchen und zu retten,
was verloren ist.“ (Lk 19, 10)

Vielleicht driickt der Maler das Heil, das Zachédus erfahren
darf, am besten durch den Goldgrund aus, vor den er beide
Situationen stellt. Er macht damit deutlich, daB Jesus durch sein
Wirken ebenso wie durch seine Worte Gott in seiner unbe-
dingten Zuwendung zu den Menschen erfahrbar macht. Wer
sich wie Zachius fiir das Erbarmen Gottes 6ffnet, dem wird es
zuteil.

Da der Maler drei Jiinger zu Zeugen des Geschehens macht,
stellt sich die Frage, ob er in ihnen mdgliche Reaktionen wider-
spiegeln mochte. Auch die Jiinger lebten in der religiosen Vor-
stellungswelt ihrer Zeit; auch sie mufiten umdenken lernen.
Und vielleicht finden wir auch uns selbst in ihrer Haltung wie-
der? Wer kennt es nicht, dall Vorurteile den unvoreingenom-
menen Blick auf unsere Mitmenschen verstellen? Wie schwer
féllt es, ein festes (negatives) Bild vom anderen loszulassen.
Konnte die Erfahrung des Zachdus auch uns ermutigen, offen
zu sein filir das Heute Gottes in unserem Leben?

Sr. Maria Andrea Stratmann SMMP
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Zachdus

Ein Blickwechsel als Lebenswende

ie von Lukas (Lk 19,1-10) erzdhlte Geschichte von Jesu

Besuch beim Oberzdllner Zachdus wurde schon in der
Spdtantike zum beliebten Gegenstand kiinstlerischer Gestal-
tung. Auf Sarkophagen finden sich Darstellungen der Begeg-
nung des Herrn mit Zachdus, wobei stets der Maulbeerfeigen-
baum ins Bild gesetzt wird. Im Mittelalter entwickelte sich
die Zachdusperikope zu einem auffallend hdufig gewdhlten
Bildmotiv. Ein Grund diirfte die Verwendung der lukanischen
Erzdhlung als Evangeliumslesung bei Kirchweihmessen gewe-
sen sein. In Psaltern, Evangeliaren und Lektionaren finden sich
zahlreiche Darstellungen, seltener begegnet das Motiv in der
westlichen Freskenkunst. Manchmal hélt Zachdus, der auf dem
Baum sitzende, findige Self-Made-Man, eine Sichel in der Hand,
um gleich jene Aste abschneiden zu kénnen, die seine Sicht auf
Jesus einzuschrénken drohen. Die byzantinische Kunst fiigt der
Begegnung am Baum gerne das im Haus des Zachdus stattfin-
dende Mahl an.

Verachteter Stinder oder verkannter Gerechter?

Die kleine lukanische Erzdhlung vom Zusammentreffen Jesu
mit Zachdus ist einerseits gut bekannt. Der unbeliebte Ober-
z0llner, der Mann, der sehen will, wer Jesus ist, der Kleinge-
wachsene, der Kletterkiinstler, der zwielichtig Reiche, bei dem
sich Jesus zum Essen einlddt, sehr zum MiBfallen rechtschaf-
fener Leute. Die geringe KorpergroRe des Zachdus und das Mo-
tiv des Baumkletterns, beides Identifikationsangebote fiir Kin-
der, machten die Erzdhlung iiberdies zu einem beliebten Motiv
biblisch inspirierter Kinderbiicher. Wer ist Zachdus? Interes-
santerweise gehen in der Geschichte der Auslegung von Lukas
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19,1-10 die Meinungen auseinander. Die einen sahen in Za-
chdus den verachteten Siinder, den durch die Gegenwart des
Menschensohnes die Gnade Gottes trifft, die anderen einen
verkannten Gerechten. Dieser Sicht liegt vor allem die Auskunft
des Zachdus zugrunde, die Hélfte seines Vermdgens den Armen
zu geben; dies wird als Hinweis auf eine dauerhafte Gewohn-
heit des wohlhabenden Mannes gedeutet. Wiirde sich Jesus
sonst in sein Haus einladen? Eine offenbar zirkuldre Argumen-
tation, die dennoch ihr Wahrheitsmoment hat: Zachdus’ kaum
eingestandene und doch brennende Sehnsucht, Jesus zu sehen,
ist so wirklich wie seine beruflichen Methoden der Ausbeu-
tung, Erpressung und wie seine riicksichtslose Profitgier. Ja, sie
erweist sich als die wirklichere Wirklichkeit.

Wer ist Zachdus?

Der Zollner Zachdus in der lukanischen Erzdhlung ist ein er-
folgreicher Geschiftsmann. Er ist wer. Er ist wieder wer. Mit
dem Vermogen, das er gemacht hat, hat Zachdus gut fiir sich ge-
sorgt. Er hat sich in das Amt des Chefzollners von Jericho ein-
gekauft. Kein Job fiir Gutmenschen. Zimperlich darf man hier
nicht sein, weder mit sich noch mit anderen. Geliebt wird man
nicht als Kollaborateur mit der verhalten romischen Besat-
zungsmacht, als Ausbeuter und Geldhai. Im heutigen Irak wére
Zachdus ein bevorzugtes Opfer fiir den Volkszorn der Selbst-
mordattentdter. Wahrscheinlich wére einer wie Zachdus aber
auch hervorragend gegen Anschldge geschiitzt. Zerfetzt werden
die anderen, die kleinen Handlanger, die arbeitslosen Mdnner,
die auf der Strale sitzen oder um einen Job anstehen, die Frau,
die noch rasch Brot holen wollte.

Lukas deutet an, dafl dieser harte Mann, der sich durchgebis-
sen hat, hungrig geblieben ist. Es gibt in Zachdus Bediirftigkeit,
Beriihrbarkeit. Es gibt diesen Hunger nach mehr. Zachdus will
nicht nur noch mehr Geld, Erfolg, Macht. ,Er wollte gern se-
hen, wer dieser Jesus sei“. Jesus, der Heiler, der Verwandler,
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der Mensch, der auf die Menschen zukommt. Ein Mensch mit
Ausstrahlung. Dieser Mensch kommt nach Jericho. Zachédus
mochte auch einmal angestrahlt werden. Jedenfalls ein bil-
chen. Aber das wollen viele. Zachdus’ Statur ist da ein echtes
Handicap. Und durchboxen, seine bewahrte Uberlebensstrate-
gie, ist hier zum Scheitern verurteilt. Durchfragen, durchbitten,
das geht nicht. Das ging noch nie. Aber Zachdus ist nicht auf
den Kopf gefallen. Das war er noch nie. Er macht es wie immer.
Er klettert einfach eine Etage hoher. Ein erfolgreicher Aufstei-
ger verschafft sich selbst, was er braucht. Wer {iber den ande-
ren steht, ist nicht mehr auf sie angewiesen. Er kann auf ihre
Freundlichkeit pfeifen. Auf ihre Unfreundlichkeit. Eine Abwei-
sung kann ihn nicht mehr treffen. Eine kalte Schulter 148t ihn
kalt.

Sehen und (nicht) gesehen werden

Zachdus macht es also wie immer. Und doch ist es diesmal an-
ders als sonst. Der luftige Freisitz im Maulbeerbaum ist kein
Aufsichtsratsposten. GewiR, von hier oben hat er den Uber-
blick. Er kann sehen, ohne gesehen zu werden. Und das will er
ja. Will er das?

»oplendid isolation.“ Zachéus ist nicht ganz {iberzeugt, nicht
durch und durch. Und das ist sein Gliick. Sein Heil.

Wer ist Zachdus? Sein extremer Erfolgsdruck 148t auf eine
schlimme innere Narbe, eine unverheilte Wunde schliefen. Er-
folg um jeden Preis ist nur die andere Seite einer duBersten Ver-
letzlichkeit, einer bodenlosen Einsamkeit. Da8 er gut und lie-
benswert ist, dieses menschliche Basiswissen hat ihn wohl
niemand gelehrt. Die Hoffnung, gut und liebenswert zu sein,
hat Zachdus jedenfalls fiir sich griindlich begraben. Nur gerade
jetzt wagt sie eine kleine, uneingestandene Auferstehung. ,Er
wollte gern sehen, wer dieser Jesus sei.“
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Darum sitzt Zachdus heute, wo er sitzt, iiber den Képfen der
anderen, wie immer; aber diesmal ungesichert in einem filigra-
nen Gewirr von Asten und Bldttern und nicht hinter einem im-
ponierenden Schreibtisch auf der Fiihrungsetage. Zachdus hat
sich wirklich exponiert. Er hat sich ganz verletzlich gemacht.
Weil} er nicht, was er tut? Hat er seine Angst, hat er seine Si-
cherheitsstrategien ganz vergessen? Dem Spott der anderen,
den Zachdus mehr fiirchtet als den Tod, den er so fiirchtet, dal
er dariiber ein mdchtiger Mann geworden ist, ist er jetzt haut-
los ausgesetzt. Doch alles geht gut. Nichts passiert, kein Astchen
kracht, keiner schaut nach oben und zeigt johlend mit dem Fin-
ger auf ihn, alle halten sie ja Ausschau nach Jesus.

Ansehen

Dann ist es soweit. Jesus kommt, und ausgerechnet er sieht zu
Zachdus auf, sieht auf Zachdus, sieht Zachdus, dem das Herz
bis zum Halse klopft, dem der Atem stockt. Doch statt das Sig-
nal zu geben, das den kleinen Mann im Baum dem Spott der
Meute und der Léacherlichkeit preisgdbe, wahrend dieser oben
festsitzt — Zachdus konnte weder davonlaufen und sich verkrie-
chen noch davonfliegen wie ein Vogel —, sieht Jesus ihn an. Ein
Blick, der Zachdus’ eigenes Sehen verwandelt, der ihm Anse-
hen schenkt und in eine namentliche und ungeheuerliche Ein-
ladung zur Einladung miindet: ,Zachdus, komm schnell herun-
ter! Denn ich muf heute in deinem Haus zu Gast sein.”

Und tatsdchlich, es geschieht. Auf Jesu Wort hin hat Zach&us
die Kraft, aus dem tddlichen Kreislauf der Selbstverachtung, der
Selbstsucht und der Ausgrenzung auszubrechen. Seine Einsam-
keit, die bereits in seinem Wunsch, Jesus zu sehen, erste
Spriinge gezeigt hatte, bricht nun gdnzlich auf. Alles geschieht
in Windeseile, im Handumdrehen: ,Da stieg er schnell herun-
ter und nahm Jesus freudig bei sich auf.“
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Blickwechsel

Die Frage, wer der biblische Zachdus ist, fiihrt uns letztlich zu-
rlick zu Zachdus’ eigener Frage: Wer ist dieser Jesus? Nun, wer
Jesus ist, das sehen, das erkennen wir wiederum an Zachaus.
Jesus ist der Mensch, der von Gott kommt, der Gottessohn und
Menschensohn. Weil Jesus aus Gottes Fiille lebt, kann er de-
nen, die in Mangel und Miftrauen leben, offen begegnen — so
offen, daB sie sich 6ffnen kdnnen, sich: ihr Herz, ihr Haus, ihre
Hand. So freigiebig, daB sie geben kdnnen.

Der Blickwechsel, mit dem Zachdus nicht gerechnet hat, 146t
ihn eilends herabsteigen und fiihrt ihn zu einer umfassenden
Lebenswende mit einschneidenden praktischen Folgen im Hier
und Jetzt. Aber es war gut, daB Zachdus auf den Baum gestie-
gen ist. Ambrosius von Mailand sagt es in seiner Auslegung der
Perikope so: , Keiner kann Jesus sehen, wenn er auf dem Boden
bleibt.“

Susanne Sandherr

Mit sich selbst befreundet sein

Erinnerung an eine unterschitzte Gottesgabe

D u sollst den Herrn, deinen Gott, lieben mit ganzem Her-
zen, mit ganzer Seele und mit all deinen Gedanken. Das ist
das erste und wichtigste Gebot. Ebenso wichtig ist das zweite:
Du sollst deinen Nichsten lieben wie dich selbst.“ (Mt 22,
37-39; Lev 19, 18.34; vgl. Dtn 6,4-5) Wie schwer hat sich die
Christenheit mit der biblischen Vorgabe getan, und wie wenig
sind wir heute auf diese Aufgabe vorbereitet. Doch das Drei-
fachgebot der Liebe ist eine Gottesgabe.
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Ein Erdenrest, / Zu tragen peinlich

Immer wieder war man versucht auszusondern, auszudiinnen.
Aus drei mach zwei. ,Simplify your life“ — oder wird es jetzt
erst richtig schwer? Das weitrdumige Scheitern der deutsch-
sprachigen Theologie des 20. Jahrhunderts an der Aufgabe, das
Doppelgebot der Liebe und somit die innere Einheit von Gottes-
und Menschenliebe zu denken, hat eindrucksvoll und bedriik-
kend zugleich die katholische Theologin Andrea Tafferner her-
ausgearbeitet. Der evangelische Theologe Dietrich Bonhoeffer
und der katholische Theologe Karl Rahner miiiten, so Taffer-
ners Urteil, als jene Ausnahme gelten, die die Regel bestdtigt.

Wie unvollkommen auch immer, rezipiert wurde das Drei-
fachgebot der Liebe in der Geschichte des Christentums als
Doppelgebot: Gott und den Nachsten gilt es zu lieben, Selbst-
liebe geht bestenfalls als Selbstverstandlichkeit durch, sehr viel
hdufiger betrachtete und verachtete man sie als ,Erdenrest, /
Zu tragen peinlich“ (Goethe, Faust II). Stets war die mensch-
liche Liebe zum eigenen Selbst stindhafter Selbstsucht und der
Verhaftung im Fleischlichen hochverdédchtig. Wo von ,Selbst-
liebe“ {iberhaupt anders denn verdammend gesprochen wurde,
kam alles darauf an, welchem ,,Selbst“ sie galt.

Fiir sich selbst sorgen

»,Du mult lernen, fiir dich selbst zu sorgen®, so lautet ein viel
gehorter Ratschlag heutiger Alltags- bzw. Populdrpsychologie.
Das ist in einer christlich geprdgten Kultur nicht selbstver-
standlich und konnte als ein Indiz dafiir gelten, dal wir im Post-
christentum leben. Die Selbstsorge, der im vorchristlichen grie-
chischen und rémischen Altertum sowohl fiir das gelingende
Leben des Individuums als auch im Blick auf das gute Zu-
sammenleben in der Polis grofte Bedeutung eingerdumt wurde,
gerdt in der christlichen Spdtantike in Verruf und erliegt schlief3-
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lich dem Generalverdacht, im Dienste einer schddlichen Selbst-
sucht zu stehen. Anriichig wird besonders die Sorge um den
eigenen Leib, wihrend die Sorge um die Seele als Besorgtsein
um deren jenseitiges Heil verwandelt erhalten bleibt. Eine gra-
vierende Verschiebung zeigt sich jedoch darin, dall Seelsorge
nicht mehr Selbstsorge, sondern nur noch die Fiihrung der See-
len durch die Hirten der Kirche meint. Die Frage ist erlaubt, ob
nicht eine allzu oft machtférmige und entmiindigende kirch-
liche Seelsorgepraxis der gegenwdrtigen massenhaften Ver-
wechslung von Selbstsorge mit dem Konsum der jeweils neue-
sten Generation von Wellnef- und FitneRartikeln und -offerten
den Boden bereitet hat.

Selbstsorge als asketischer Wiedergewinn von Freiheit

Im vergangenen Jahrzehnt ist der Begriff der Selbstsorge in der
Theologie zu ersten neuen Ehren gekommen, angestofen
durch die Rezeption der Philosophie Michel Foucaults
(1926—1984). Foucault hat in seinem spédteren Werk den Be-
griff der Selbstsorge der griechisch-romischen Kultur aktuali-
siert. Es gelte, die Kunst der Selbstsorge als Gegengift gegen
staatliche — fligen wir hinzu: 6konomische und massenmediale
— Machtmechanismen neu zu entdecken. Doch in Folge der
christlichen Moraltradition und einer einseitigen Betonung der
Selbstlosigkeit seien wir ,,geneigt, in der Sorge um sich selbst et-
was Unmoralisches zu argw6hnen, ein Mittel, uns aller denk-
baren Regeln zu entheben®. Gegen die Denunziation der Sorge
um sich als Egoismus nimmt sie der franzdsische Denker als
Praxis der Askese im Sinne der Einiibung von Freiheit in den
Blick. Selbstsorge als Praxis der Aufdeckung und Verhinderung
unserer schleichenden Selbstiibereignung an die Médchte und
Gewalten unserer Tage — der Médrkte, Moden und Marken —
stellt ein herausforderndes Programm vor Augen, das an Aktu-
alitdt nicht zu wiinschen {ibrig 1aBt.
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Etwas fiir sich ibrig haben — Begegnung mit Gottes Fiille

Denken wir an die Begegnung des Zollners Zachdus mit Jesus.
Der von Zachdus nur aus der Ferne bewunderte Mann will aus-
gerechnet ihn zum Gastfreund! Oder anders gesagt: Jesus traut
diesem notorischen Egoisten und Eigenbrotler Gastfreund-
schaft zu, einem, der fiir andere ein Ldcheln so wenig wie ei-
nen Kanten Brot eriibrigen mag, weil er fiir sich selbst nichts
iibrig hat. Doch Jesus hat etwas fiir Zachdus iibrig, er schenkt
ihm einen Blick, Beachtung, Achtung, Ansehen. Jesus hat Za-
chdus als Gastgeber ausersehen, und er glaubt fest daran, dall
sein Gegeniiber auch fiir ihn etwas iibrig habe, ein offenes
Herz, ein offenes Haus. Es ist tiberwéltigend, wie rasch und wie
gut Zachdus lernt. Von Jesus erkannt, erkennt er, wer er ist, was
er hat, und vor allem: was er {ibrig hat. Zachdus hat etwas von
Gott verstanden. In Jesus ist ihm Gottes Fiille begegnet. ,Herr,
die Hilfte meines Vermd&gens will ich den Armen geben. Jesu
Freundschaft macht den Menschenfeind zum Menschen-
freund, und sie bringt ihm die verlorene, versagte und schliel3-
lich weggeworfene Freundschaft mit sich selbst zuriick: ,Wenn
ich von jemand zu viel gefordert habe, gebe ich ihm das Vier-
fache zurlick.“ Ein Akt wahrer Selbstsorge ist dies darum, weil
er, paradox, aus einer meertiefen Erfahrung des ,Sorget nicht
dngstlich®, aus der vertrauensvollen Sorglosigkeit Abrahams
und Jesu Christi kommt. ,Heute ist diesem Haus das Heil ge-
schenkt worden, weil auch dieser Mann ein Sohn Abrahams
ist.”

Der sorglose Seelsorger — die Gabe der Selbstvergessenheit

Die Selbstvergessenheit, die sich schon in Zachdus’ waghalsiger
Kletterpartie angedeutet hat, bereitet seiner lebenswendenden
Begegnung mit Jesus, dem sorglosen Seelsorger, und so mit sich
selbst, dem Abrahamssohn, den Boden. Von Jesus, Gottes Chri-
stus, mit Ehre beschenkt, tut Zachdus in Windeseile alle
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Schritte, die es braucht, um die Verstiegenheiten eines verletz-
ten und verhdrteten Selbst hinter sich zu lassen. ,Da stieg er
schnell herunter und nahm Jesus freudig bei sich auf.“
Gott, den Nédchsten und sich selbst lieben: Manchmal braucht
es dazu nur den rechten Augen-Blick.
Susanne Sandherr

Gregorianik

ie Liturgiekonstitution halt in Nr. 116 fest: ,Die Kirche

betrachtet den Gregorianischen Choral als den der rémi-
schen Liturgie eigenen Gesang®, und rdumt ihm ,den ersten
Platz“ innerhalb der Liturgie ein, ohne ihn absolut zu setzen.
Dabei hat das Konzil sicher anderes im Blick als heutige Musik-
konsumenten, die Gregorianik nicht selten wegen der klang-
lichen Fremdartigkeit als ,Erholung® von unserer sonstigen
Musikkultur schitzen.

Man versteht unter der Gregorianik ein Repertoire einstim-
miger lateinischer Gesdnge fiir die Feier der Eucharistie und der
Tagzeiten. Entsprechend der recht weiten zeitlichen Spanne
der Entstehung und der territorialen Herkunft (Rom, Siiditalien,
Mailand, Spanien, Gallien) weisen die Gesdnge unterschied-
liche Stile und Ausprdgungen auf. Allein legendarisch wird die
Urheberschaft fiir die romische Kirche Papst Gregor I. (T 604)
zugewiesen — sei es durch Einleitungen in Codices, sei es durch
Bilder, die den Papst mit einer Feder schreibend zeigen, wah-
rend auf seiner Schulter eine Taube sitzt, die ihm die Gesange
eingibt. Letztlich soll die Legende helfen, die nicht in Rom,
sondern im Frankenreich ab ca. 750 entstandenen — gegebe-
nenfalls auf dlteren Vorlagen beruhenden — Gesdnge in West-
europa zu verbreiten und zu legitimieren.



305 Die Mitte erschlieBen

Das Besondere der Gregorianik ist nicht ihr Klang, also die
musikalische Seite, sondern das Verhdltnis von Text und Klang-
gestalt. Die Texte der Gregorianik sind meist der Bibel ent-
nommen, in der Regel dem Psalter. Der Bibeltext kann dabei
kunstvoll durch Verdnderungen, Auslassungen und Textver-
schrankungen etc. abgewandelt sein — nicht selten, um damit
die Aussage auf den Punkt zu bringen. Der Gesang ist ,Verlau-
tung® dieses Textes, der nicht einer Rhythmik unterliegt, son-
dern viel stdrker rhetorischen Notwendigkeiten folgt.

Die Gesdnge der Tagzeitenliturgie sind relativ einfach, d.h.
in der Regel finden sich ein oder wenige Tone pro Silbe. Es ent-
wickeln sich Psalmtone, quasi Melodieschemata, die die wie-
derholte Anwendung bei verschiedenen Texten ermdglichen.
Die das Stundengebet pragenden und im Text metrisch geform-
ten Hymnen folgen rhythmischen Gesetzen.

Vor allem jedoch die Propriums-Gesédnge der Messe, die von
Tag zu Tag wechseln, erhalten eine ganz eigene Gestalt. Hier
wird die ganze Kunst der Gregorianik deutlich, weshalb diese
Gesédnge auch einer geschulten Gruppe (Schola) oder sogar
einem Solisten (Kantor) vorbehalten sind. Die expressiven Ge-
sdnge als Antwort auf eine Schriftlesung (Graduale, Halleluja
oder Traktus) sind ganz auf das Horen und Meditieren des
Vorangegangenen ausgerichtet und haben meist solistischen
Charakter. Die Gesdnge zu den entscheidenden Prozessions-
vollziigen der romischen Liturgie (Introitus-, Offertorium-,
Communio-Gesang, d. h. zum Einzug, zur Gabenprozession und
zum Kommuniongang) kommen der Schola zu, die entspre-
chend ausgebildet sein muB. Erst in den letzten Jahrzehnten ist
in der Forschung deutlich geworden, in welchem Mafe der Ge-
sang den Text interpretiert, zum Erklingen und zur geistlichen
Wirkung bringt. Entsprechend ist eigentlich das Verstehen des
Textsinns eine grundlegende Notwendigkeit der Gregorianik,
da es nicht um ,heiligen Klang“, sondern um die Verlautung
und Aufnahme des biblischen Textes geht. So leitet der Introi-
tus-Gesang meist schon in das Zentrum eines Festgeheimnisses
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hinein. Die zur Kommunion gesungene Communio-Antiphon
nimmt nicht selten einen zentralen Satz Jesu aus dem Evan-
gelium des Tages wieder auf und macht so in gesungener Form
die Einheit von Kommunion des Wortes Gottes und eucharisti-
scher Kommunion deutlich. Die Ordinariums-Gesdnge der
Messe (also Kyrie, Gloria, Credo, Sanctus und Agnus Dei) fol-
gen einfacheren musikalischen Prinzipien und sind fiir den Ge-
sang in der Gemeinschaft ausgelegt.

Der Gregorianische Choral wurde zundchst miindlich tradiert.
Die dltesten Codices mit Aufzeichnungen der Melodien stam-
men erst aus dem 10. Jahrhundert; sie sind vermutlich entstan-
den, um einen Traditionsbruch im miindlichen Vortrag durch
schriftliche Fixierung zu verhindern. Es handelt sich um Hand-
biicher fiir den Unterricht durch den Kantor, nicht um Gesang-
biicher filir die einzelnen. Die Neumen (,Neuma“ = ,Geste",
LWink“, 'Hauch®), die Zeichen, mit denen die ,,Melodie“ auf-
gezeichnet wird, geben Dirigierbewegungen wieder, jedenfalls
keine Notenwerte und Tonhohen. Eine Notierung auf Noten-
linien setzt sich erst ab dem 11. Jahrhundert durch. Von daher
stellt unsere heutige Form der Notation des Gregorianischen
Chorals fiir Fachleute eine Verarmung dar, die den Blick in die
Neumen nicht ersetzen kann.

Mit der Jahrtausendwende macht sich langsam eine Verdn-
derung in Texten und Gesdngen bemerkbar, die man als Verfall
deuten kann. Mit Tropierungen (d. h. Texteinfligungen, die bis-
weilen nichts mehr mit dem Grundtext zu tun haben) und
Dichtung von zahlreichen Sequenzen (hymnenartige Lieder vor
dem Evangelium) wird das Textrepertoire erweitert, und die be-
ginnende Mehrstimmigkeit unterlduft den differenzierten Vor-
trag. Es ist aber auch die Verdnderung (sprich: VergroRerung)
der Kirchenrdume in der ottonischen Romanik, die eine Verdn-
derung des Singens notwendig werden ldBt, um den Raum
klanglich fiillen zu kdnnen. Im tridentinischen Missale ist dann
insofern ein Endpunkt erreicht, als nur noch die Texte der Ge-
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sdnge abgedruckt werden, die der Priester zu sprechen hat — ob
sie tatsdchlich auch gesungen werden, ist unwichtig.

Was aber folgt nun fiir uns heute aus der anfangs zitierten Aus-
sage des Konzils? Einerseits sicher die Pflege des klassischen
gregorianischen Repertoires. So manche Schola hat nicht nur
selbst Freude an dieser Gesangsform, sondern der Gemeinde
manch spirituellen Horizont im Gottesdienst er6ffnen konnen.
Aber weiterhin stehen z. B. die ins Deutsche {ibersetzten Texte
von Introitus- und Communio-Antiphon im deutschen Mef-
buch (und in MAGNIFICAT) als zu sprechende Eréffnungs- und
Kommunionverse. Letztlich dréngt sich hier die Frage einer
»deutschen Gregorianik“ auf, die ganz vom Sinn des Textes hier
diesen zum Erklingen bringt. Versuche der letzten Jahre {iber-
zeugen wesentlich mehr als die der liturgischen Bewegung
(z.B. in evangelischen Gruppierungen) und sind fortzufiihren.

Friedrich Lurz

,Du tragst den Losepreis der Welt*

Zu einem Kreuzhymnus des Venantius Fortunatus

as Christentum, Tochter- oder Schwesterreligion des Juden-

tums, wird schon in neutestamentlicher Zeit zum ,global
player, zur Weltreligion. Doch das Kreuz, friihes Feldzeichen
des christlichen Glaubens — in zeitgendssischer Sprache: sein
Werbebanner — bleibt lokal wie global eine Zumutung.

In geschichtlicher Perspektive verbindet sich die christliche
Verehrung des Kreuzes mit der Karfreitagsverehrung des Kreu-
zesholzes in Jerusalem. Der Legende nach hatte Helena, die
Mutter Konstantins des Grofen, das Kreuz, an dem Christus ge-
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storben war, wiedergefunden, und dieses Holz wurde, so der
Bericht der Pilgerin Egeria aus dem 4. Jahrhundert, vom Volk
durch Ber{ihrung mit Stirn, Augen und Mund verehrt. Die
Kreuzverehrung bildet noch heute das Herzstiick der Karfrei-
tagsliturgie, allerdings gilt die Verehrung dem Bild des Kreuzes
und nicht der Reliquie. Der Zelebrant singt: ,Seht das Holz des
Kreuzes, an dem das Heil der Welt gehangen®; die Gemeinde
antwortet: ,Kommt, laf8t uns anbeten, und alle knien nieder.
Das Kreuzesholz wird verehrt, doch der Grund der Verehrung
ist das an ihm hangende Heil der Welt.

Zur Kreuzverehrung am Karfreitag und zum Stundengebet
des Festes Kreuzerhthung wie der Passionszeit sind bis heute
zwei Hymnen gebrduchlich, die aus dem Ubergang zwischen
Spitantike und Mittelalter stammen. Thr Verfasser ist der in Ita-
lien geborene und in Gallien wirkende Venantius Fortunatus,
geboren zwischen 530 und 540 in Valdobbiadene bei Treviso,
gestorben kurz nach 600 in Poitiers. Den GroBteil seines Wer-
kes bilden die ,,Carmina“, eine Sammlung von Gelegenheitsge-
dichten, in denen sich profane und religiose Gegenstande ver-
binden. Seine genuin theologischen Gedichte sind, wie der
Kreuzhymnus ,Vexilla regis prodeunt®, heilsgeschichtlich-chri-
stologisch geprégt.

Das ,Vexilla regis prodeunt“, neben ,Pange, lingua“ der
zweite {iberlieferte Kreuzeshymnus des Venantius Fortunatus,
ist anldBlich der Uberfiihrung einer Kreuzreliquie nach Poitiers
entstanden. Die merowingische Kdnigin Radegunde hatte fiir
das von ihr gegriindete Kloster in Poitiers vom byzantinischen
Kaiser Justinos II. eine Kreuzreliquie erbeten. Fiir die Festpro-
zession zum Einzug der Reliquien in die Stadt im Jahre 569 ver-
fasste Venantius die Kreuzhymnen ,Vexilla regis prodeunt” und
sPange, lingua“. ,Vexilla regis prodeunt® hat, ebenso wie
»Pange, lingua“, eine lange liturgische Wirkungsgeschichte. Das
tridentinische Missale sah es am Karfreitag vor. Heute steht es
als Vesperhymnus in der Karwoche. Eine deutsche Ubersetzung
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findet sich auch in dem Kirchenlied ,,Des Konigs Banner wallt
empor*“. Die verschiedenen liturgischen Textfassungen weichen
jeweils durch Auslassungen und Hinzufligungen vom urspriing-
lichen Text des Venantius ab.

Der Konig siegt, sein Banner gldnzt,
geheimnisvoll erstrahlt das Kreuz,

an dessen Balken ausgereckt

im Fleisch des Fleisches Schopfer hdngt.

Geschunden hdngt der heil’ge Leib,

vom scharfen Speere roh durchbohrt,
uns rein zu waschen von der Schuld,
stromt Blut und Wasser von ihm aus.

Erfiillt ist nun, was David einst

im Liede gldubig kundgetan,

da er im Geiste prophezeit’:

Vom Holz herab herrscht unser Gott.

O edler Baum in hehrem Glanz,
von koniglichem Purpur rot,

du werter, du erwdhlter Stamm,
du trdgst den Losepreis der Welt.

O heil’ges Kreuz, sei uns gegriifit,
du einz’ge Hoffnung dieser Welt.
Den Treuen schenke neue Kraft,
den Siindern tilge alle Schuld.

Dir, hochster Gott, Dreifaltigkeit,
lobsinge alles, was da lebt;

du hast uns durch das Kreuz erlost:
Bewahre uns in Ewigkeit. Amen.

Nach: Vexilla regis prodeunt; Venantius Fortunatus, 1 nach 600
Melodie: GL 178 oder 553 - KG 212 oder 395 - EG 79
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Zunidchst schldgt der Hymnus den Ton des Siegesliedes an: ,Der
Konig siegt, sein Banner glanzt, / geheimnisvoll erstrahlt das
Kreuz“. Das Kreuz wird besungen als leuchtende Fahne des
Konigs, die den Sieg iiber den Tod bewirkte. In der vierten Stro-
phe geht das Bild des siegreichen Feldzeichens in das des Bau-
mes {iber: ,,O edler Baum in hehrem Glanz, / von koniglichem
Purpur rot, / du werter, du erwdhlter Stamm, / du tragst den
Losepreis der Welt.“

Der Stamm des Kreuzesbaumes ist ,auserwihlt“; hier steht
die altchristlich-legendarische Deutung im Hintergrund, wo-
nach der Stamm des Kreuzes aus dem Stamm des Paradiesbau-
mes besteht. Das Holz, aus dem das Kreuz Christi gezimmert
wurde, stamme von einem Baum, den Adams Sohn Seth auf das
Grab seines Vaters gepflanzt hatte: ein Ableger vom Baum der
Erkenntnis, so erzdhlt es die mittelalterliche ,Legenda aurea“.

Der Baum des Kreuzes wird hier zugleich als Thron vor
Augen gefiihrt, der mit koniglichem Purpur geschmiickt ist.
Purpurrot ist aber auch das Blut, das am Kreuz geflossen ist. Da-
mit ist, so die Deutung, die das Gedicht gibt, eine VerheiBung
der hebrdischen Bibel erfiillt: ,Erfiillt ist nun, was David einst
/ im Liede gldubig kundgetan, / da er im Geiste prophezeit’: /
Vom Holz herab herrscht unser Gott.“ (Dritte Strophe)

Die alttestamentliche Stelle, auf die sich der Hymnus hier
offenbar bezieht (Ps 95, 10), spricht aber nicht vom , Holz“. Das
»a ligno“, das ,,vom Holz her / vom Holz herab“ findet sich we-
der in der lateinischen Vulgata, noch in der griechischen Bibel-
iibersetzung, noch im hebrdischen Text. Doch schon Justin und
Tertullian erwdhnen es, und es steht im Text einer anderen Bi-
beliibersetzung, der Vetus Latina. Der Psalter erscheint in die-
ser christlichen Ubersetzung, auf die Venantius’ Strophe zu-
rlickgreift, bereits in einem neuen Licht.

Den unvergleichlichen Duft und Geschmack des Kreuzes
hatte die siebte Strophe des lateinischen Hymnus geriihmt, die
sich in den liturgischen Nachdichtungen nicht mehr findet.
Moglicherweise liegt hier eine Anspielung auf Sir 24,12-22
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vor, wo sich die Weisheit selbst als Nahrung und Schatten spen-
dender, Speise und Trank bietender, lebensfreundlicher Wun-
derbaum vorstellt. Die altorientalische Verehrung Leben spen-
dender und erhaltender Baumgottinnen steht wohl hinter der
biblischen Baummetaphorik. Im ersten Korintherbrief ist der
gekreuzigte Christus Gottes Weisheit selbst (1 Kor 1,22-24.)
Das Holz des Kreuzes wird im innerbiblischen Gesprich, das
Venantius hier offenbar weiterfiihrt, also nicht nur mit dem
Baum der Erkenntnis und des Lebens aus dem Buch Genesis,
sondern auch mit dem Lebensbaum der Weisheit verbunden.

Die sechste Strophe des lateinischen Textes ist nur rudimen-
tér in die vierte Strophe des deutschen Hymnus eingegangen. In
der Dichtung des Venantius rufen die ausgebreiteten Arme des
Kreuzes das Bild der Waage hervor, das mit dem christologisch-
soteriologischen Motiv des Losegeldes verbunden wird. ,O
edler Baum in hehrem Glanz, / von k&niglichem Purpur rot, /
du werter, du erwdhlter Stamm, / du trdgst den Losepreis der
Welt.“ Im lateinischen Text heil’t es: ,beata, cuius brachiis /
pretium pependit saeculi, / statera facta est corporis / praedam
tulitque tartari.“ Der Kreuzesbaum wird seliggepriesen, dessen
Arme den Preis tragen, der erbracht wurde, um die Welt den
Fangen der Unterwelt zu entreiflen. An diesem Baum héngt ein
Korper, der das Losegeld der Welt ist; das Kreuz ist eine Waage,
die den Leib des toten Christus wégt — ein starkes Bild, das in
der vorliegenden Fassung des Hymnus im Stundenbuch leider
nicht mehr zu finden ist.

Der Kreuzhymnus des Venantius Fortunatus unternimmt es,
das Kreuz Christi in Bildern des Baumes, des wiedergewonne-
nen paradiesischen Lebensbaumes, des verlockend duftenden,
Erfiillung verheienden Weisheitsbaumes, des Baumes, an dem
ein Toter hidngt und der doch gerade so zur Waage des Lose-
preises einer verratenen und verkauften Welt geworden ist, zu
deuten. Diese Bilderwelt ist reich, sie ist tief, sie hat starke
biblische Wurzeln und ein breites und weit verzweigtes theo-
logisches und frommigkeitsgeschichtliches Gedst. Sie findet
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sich vielfdltig auch in der bildenden Kunst unserer christlichen
Tradition gespiegelt und fortgefiihrt. Dabei stellt der Hymnus
die grausam tumbe Hdrte des Kreuzesholzes vor Augen, ver-
schweigt er nicht die stumme Unerbittlichkeit des Balkens, an
dem ,im Fleisch des Fleisches Schépfer hdngt“ (erste Strophe).
Die Zumutung des Kreuzes Christi, des christlichen Siegeszei-
chens {iber die Todesmacht, wird hier nicht poetisch {iberspielt.
Leben und Tod sind in diesem Zeichen verschlungen. So griint
und bliiht das harte Holz.

Susanne Sandherr

Netzwerke von Kirche und Wirtschaft

uch wenn die Kirche in vielen Landern zu den groflten

Arbeitgebern z&hlt und nirgendwo ein Skonomiefreier
Raum ist, bleibt das Verhdltnis von Kirche und Wirtschaft nach
wie vor gespannt. Zumindest gab es Zeiten, in denen Arbeitge-
ber und wirtschaftlich erfolgreiche Menschen Zielscheiben der
MiBgunst kirchlicher Organisationen in der Arbeitswelt waren.
Die Kirche stehe auf der Seite der Schwachen, der Ausgebeu-
teten und Vernachldssigten — fiir Reiche, Arbeitgeber und Wirt-
schaftsbosse scheint bei dieser Sicht der Kirche kein Platz zu
sein. Doch hat nicht zuletzt die eigene wirtschaftliche Ver-
flechtung der Kirche dazu gefiihrt, zu Arbeitgebern keine Mau-
ern, sondern vielmehr Briicken aufzubauen.

Beide grofen Kirchen betonten bereits 1997 in einem ge-
meinsamen Wort zur sozialen Lage, dall Unternehmer sich mit
ihrem Kapitaleinsatz den Risiken des Wettbewerbs auch zum
Allgemeinwohl aussetzen, indem sie beispielsweise Arbeits-
plitze schaffen. Ahnlich &uRerte sich 2008 die Evangelische
Kirche in Deutschland in ihrer Unternehmerdenkschrift. Im
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Blick darauf solle dieses unternehmerische Handeln anerkannt
und von Vorurteilen befreit werden. Allerdings haben beide
Kirchen nicht erst angesichts der Wirtschafts- und Finanzkrise
im Jahr 2009 deutlich ihre Stimmen erhoben und die teilweise
mabBlose Gewinnsucht der Investment-Geschdfte an den Pran-
ger gestellt. Unternehmerisches Handeln diirfe Gewinnopti-
mierung nie als Selbstzweck ansehen, sondern miisse diese Ge-
winne in neue Markte und Geschifte investieren, vor allem um
damit Arbeitspldtze zu schaffen oder das umweltgerechte Han-
deln eines Unternehmens zu férdern.

Papst Benedikt XVI. betont in seiner Enzyklika ,Caritas in
Veritate“, dall die unternehmerische Tétigkeit eine mehrwer-
tige Bedeutung habe und dieser immer wieder gerecht werden
miisse (Nr. 41). Und er fordert Unternehmer dazu auf, ihr Han-
deln in den Dienst des nationalen und globalen Gemeinwohls
zu stellen. ,,Der Markt ist an sich nicht ein Ort der Unterdriik-
kung der Armen durch den Reichen®, schreibt der Papst (Nr.
36). So sei auch der Bereich der Wirtschaft nicht ,,unmensch-
lich und antisozial®. Das leitende Prinzip allerdings miisse die
Gerechtigkeit sein. Diese zeige sich konkret in der Verteilung
der Giiter, aber auch in der Ermdglichung von Teilhabe, zum
Beispiel an Bildung, Arbeit sowie dem Gesundheitswesen.

Um diese Werte im wirtschaftlichen Handeln zu verdeut-
lichen und in den Diskurs der Unternehmer einzubringen, ha-
ben die Kirchen in Deutschland teilweise erst in jlingster Zeit
neben den traditionellen Organisationen in Arbeitnehmerkrei-
sen auch besondere Arbeitszweige zum Themenfeld ,Kirche
und Wirtschaft® errichtet. So etwa die Erzdiozese Freiburg,
die seit 2006 ein Netzwerk mit Unternehmern und Institutio-
nen aufbaut. Das Angebot des Fachbereichs ,Kirche und Wirt-
schaft” reicht von spirituellen Auszeiten, Exerzitien und geist-
licher Begleitung bis hin zu praxisorientierten Seminaren in
den Bereichen Fithrung und Ethik sowie berufsbegleitenden
Qualifizierungsangeboten. Das Engagement zielt auf eine kriti-
sche Auseinandersetzung von beiden Seiten: ,Mit dem Dialog
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zwischen Kirche und Wirtschaft soll das Wissen voneinander
und das Verstdndnis fiir die jeweiligen Positionen gefordert
werden®, schildert Matthea Schneider ihr Anliegen. Die Theo-
login leitet die Fachstelle und berichtet von einem grofen Inter-
esse seitens der Wirtschaft. Unter dem Titel ,,KiWi“ (Kirche und
Wirtschaft) strickt auch die Nachbardiozese Rottenburg-Stutt-
gart an einem Netzwerk fiir Fiihrungskrafte. Dort wurde sogar
ein eigener wirtschaftlicher Zweig aufgebaut: , KiWi“ entsendet
selbst Unternehmensberater, die sich an christlichen Werten
orientieren. Ihr Angebot steht allen Interessierten offen.

Neben diesen von der Kirche begonnenen Initiativen beste-
hen teilweise seit vielen Jahren von den Kirchen unabhéngige
christliche Unternehmerverbidnde, wie etwa ,Christen in der
Wirtschaft“ oder der Bund katholischer Unternehmer (BKU).
Dieser wurde bereits 1949 gegriindet und hat derzeit {iber
1.200 Mitglieder in 36 Diozesangruppen. Der BKU arbeitet eng
mit dem Arbeitskreis Evangelischer Unternehmer (AEU) zu-
sammen. Die konfessionellen Zusammenschliisse erarbeiten
Stellungnahmen zu wirtschaftlichen und gesellschaftspoliti-
schen Fragen, organisieren Veranstaltungen und pflegen die
Kontakte zu den Kirchenleitungen. Ziel des Engagements ist es,
dal christlich orientierte Unternehmer und Fiithrungskréfte aus
der Wirtschaft und gesellschaftlichen Institutionen auch in den
kirchlichen Gremien berticksichtigt werden. So ist beispiels-
weise der Vorsitzende des AEU traditionell berufenes Mitglied
der Synode der EKD.

Bei den Arbeitgeberverbdnden ist das Interesse an der Zusam-
menarbeit mit den Kirchen stark gewachsen. Der Bund Deut-
scher Arbeitgeber (BDA) hat vor allem auf die Unternehmer-
denkschrift der EKD hin die Kontakte verstarkt. Gemeinsam
mit den Kirchen will sich der Bund fiir die soziale Marktwirt-
schaft einsetzen. Sie griinde auf Werten wie Freiheit, Subsidia-
ritdt und Solidaritdt, Werte, auf denen auch die Wirtschaftsord-
nung fule. Als gesellschaftliche Verantwortungstrdger miiten
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Kirchen und Wirtschaft in Bereichen wie Reformen des Sozial-
versicherungswesens oder der Familienpolitik an einem Strang
ziehen. Einer von vielen Griinden, warum Kirche und Wirt-
schaft enge Kontakte bendtigen.

Marc Witzenbacher

MISEREOR:-Fastenaktion 2010

n der Fastenzeit konzentrieren sich viele Menschen auf das

Wesentliche. Was bendtigen wir wirklich zum Leben? Was ist
lebensnotwendig? Worauf kénnen wir verzichten? Dabei sind
nicht nur die eigenen Lebensverhéltnisse im Blick. Heilsam und
notwendig ist es auch, auf die Umwelt und die gesellschaft-
lichen Lebensverhiltnisse zu blicken. Auf die Nachbarn in an-
deren Ldndern beispielsweise, denen es hdufig am Notwendig-
sten fehlt. Sehhilfen dafiir sind die Fastenaktionen der Kirchen,
insbesondere die Fastenaktion des bischoflichen Hilfswerkes
MISEREOR. In einem auf zwei Jahre angelegten Zyklus, der im
Jahr 2009 begann, richtet auch die diesjahrige MISEREOR-Fa-
stenaktion die Aufmerksamkeit auf die Zusammenhdnge von
Klimawandel, Energiepolitik und Armutsbekdmpfung. Im Jahr
2010 beleuchtet die Aktion Brasilien, Indien und den Tschad.
Dabei will MISEREOR Menschen aus diesen Landern unter-
stiitzen, die sich fiir den Schutz der Lebensgrundlagen ihres
Landes einsetzen. Hauptverursacher des Klimawandels sind die
Industriestaaten. Die Folgen aber haben in erster Linie die Ent-
wicklungsldnder und kiinftige Generationen zu tragen. Dazu
gehort beispielsweise die Zerstorung des Regenwaldes in den
weitldufigen Amazonasgebieten in Brasilien oder das Problem
der Erddlgewinnung im Tschad, der Mensch und Natur wei-
chen miissen.
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Die Heilige Woche 2010

,Jeremia“

Weh mir, Mutter, dal du mich geboren hast,
einen Mann, der mit aller Welt
in Zank und Streit liegt.

Buch Jeremia — Kapitel 15, Vers 10

VERLAG BUTZON & BERCKER KEVELAER



Editorial 4

Liebe Leserinnen und Leser!

Kaum ein anderer Prophet wird wegen seiner Botschaft so
angegriffen wie Jeremia, kaum einer hat so unter seinem
Auftrag und Amt zu leiden. Doch dank seiner Néhe zu Gott
kann er bestehen. Allerdings ist sein enges Verhiltnis zu Gott
alles andere als spannungsfrei. Angesichts der Anfeindungen,
denen er sich ausgesetzt sieht, streitet er mit Gott. Besonders
die sogenannten Konfessionen (s.S. 177) sprechen davon: ,War-
um haben die Frevler Erfolg, weshalb kdnnen die Abtriinnigen
sorglos sein? Du hast sie eingepflanzt, und sie schlagen Wurzel,
sie wachsen heran und bringen auch Frucht.“ (Jer 12,1bf.)
Jeremia klagt Gott an. Er wirft ihm vor, er, Gott selbst, lasse
diejenigen erstarken, die ihm, Jeremia, das Leben schwer ma-
chen. Fast meint man, er stelle Gott Bedingungen, etwa: ,Wenn
du willst, daB ich fiir dich spreche, dann mach’s mir nicht so
schwer, indem du meine Gegner stark werden 1d8t.“ Dies aber
tut Jeremia nicht, er legt Gott nicht auf seine Vorstellungen fest.
Er erkennt Gottes andere Position an und trégt trotzdem seine
drastische Klage vor: ,Du bleibst im Recht, Herr, wenn ich mit
dir streite; dennoch muf ich mit dir rechten.“ (12, 1a) Doch vor
allem vermag Jeremia, auch angesichts der Widrigkeiten zu ver-
trauen: ,Du jedoch, Herr, kennst und durchschaust mich; du
hast mein Herz erprobt und weilt, dal es an dir hdngt.“ (12, 3)

Jeremia, hebrdisch Jirmejahu, bedeutet: JHWH mdoge aufrich-
ten. Kann dieser leidenschaftliche Gottesstreiter uns helfen zu
vertrauen, daB Gott uns kennt, gleich wie das Leben uns mit-
spielt? Macht er uns Mut, Gott zu bestiirmen, daf er uns Kraft
gibt und hindurchtrégt durch die Gefdhrdungen, denen wir aus-
gesetzt sind?

[hr Johannes Bernhard Uphus



TITELBILD

Getsemani und Gefangennahme

Evangeliar Ottos III.,

Reichenau, um 1000,

Clm 4453, fol. 244y,

© Bayerische Staatsbibliothek, Miinchen

Das Evangeliar Ottos III., das gegen Ende des 10. Jahrhunderts entstand, wurde
verschiedentlich Heinrich II. zugeordnet, was aber stilistisch nicht zu vertreten
ist. Die Gestaltung der Miniaturen verweist auf friihere Vorbilder. Das zeigt sich
in der Qualitdt der [llustrationen, in der Zeichnung der Figuren und im Umgang
mit den Farben, die spdter weniger weich und warm wirken. So gilt diese Hand-
schrift heute als Hohepunkt der Reichenauer Buchmalerei, zur Liuthargruppe
gehorig. Sie enthdlt zwolf Kanontafeln, vier Initialzierseiten und 35 Miniatu-
ren.

Die Miniaturen weisen einen breiten christologischen Zyklus auf — im Sinne
einer Harmonisierung der Evangelientexte —, wobei die Bilder meistens pas-
send zu den Textstellen angeordnet sind. Ein rechteckiger Rahmen umgibt alle
Miniaturen, und die Figuren heben sich von einem meist goldenen Hintergrund
ab.

DaB die Illustration nicht von nur einer Hand erfolgte, mindert nicht die
hohe Qualitdt der Bilder, die insgesamt sehr einheitlich wirken. Exakt zu unter-
scheiden, welche Maler bestimmte Teile ausgestattet haben, ist nicht moglich.
Wichtig ist, daB fiir die Handschrift keine unterschiedlichen Entstehungszeiten
anzunehmen sind.

Mehrfach wird die Handschrift in Inventarlisten des Bamberger Domschat-
zes aufgefiihrt, so 1554, 1726 u.d.

Sr. Maria Andrea Stratmann SMMP



5 Meditation zum Titelbild

Ausgeliefert

n einem zweiteiligen Bild hdlt der Maler des Evangeliars

Ottos III. den Beginn der Passion Jesu fest, wie sie sich im An-
schluR an das Abendmahl mit seinen Jiingern im Olgarten voll-
zieht. Die drei synoptischen Evangelien berichten von einem
Gebet Jesu und der anschlieBenden Gefangennahme in Getse-
mani. Im oberen Bildteil illustriert der Maler die Situation des
Ringens Jesu um die Annahme des bevorstehenden Leidens und
Sterbens. Das Bild unten schildert die gewaltsame Festnahme
Jesu durch eine von Judas angefiihrte Schar, die im Auftrag der
Obrigkeit handelt.

Der Maler versteht es, verschiedene Ereignisse gleichzeitig
im Bild festzuhalten. Durch zwei Olb4dume deutet er den Gar-
ten an, in den sich Jesus nach dem Abendmahl mit seinen Jiin-
gern zuriickgezogen hat. Drei seiner Jiinger sind am linken Bild-
rand deutlich sichtbar, von den anderen dahinter sieht man nur
einige Kopfe. Die drei sind Petrus, Jakobus und Johannes, die
bei anderen Gelegenheiten Zeugen der Herrlichkeit Jesu waren:
bei der Verkldrung Jesu auf Tabor und bei der Auferweckung
der verstorbenen Tochter des Jairus (vgl. Mk 5,37-43; 9,2-9).
Hier hat Jesus diese drei mitgenommen, dal sie bei ihm seien
in seiner Not: ,Meine Seele ist zu Tode betriibt. Bleibt hier und
wacht!“ (Mk 14, 34) Durch Bodenschollen deutet der Maler an,
daB Jesus ein Stiick weiter geht, sich auf die Erde wirft und in
seiner Angst zum Vater ruft: Er betet, ,dall die Stunde, wenn
moglich, an ihm voriibergehe“ (Mk 14, 35).

In der Mitte des Bildes steht Jesus, der mit Petrus, der als ein-
ziger wach ist, spricht: ,Simon, du schldfst? Konntest du nicht
einmal eine Stunde wach bleiben?“ (Mk 14, 37) Petrus reagiert
erschrocken und hebt eine Hand Jesus entgegen, und Jesu Hand
ist auf ihn gerichtet. GroBspurig hatte Petrus noch auf dem Weg
zum Olberg versichert: ,,Auch wenn alle an dir Ansto nehmen
— ich nicht!“, und noch einmal: ,,Und wenn ich mit dir sterben
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miifite — ich werde dich nie verleugnen.” (Mk 14,29.31) Jesus
erfahrt, dall die Ndhe seiner Jiinger fiir ihn kein Trost ist. Er
sieht sich ganz menschlich seiner Todesangst ausgeliefert und
ringt um sein Ja zur Passion. Bittend erhebt er seine Hénde:
»Abba, Vater, alles ist dir mdglich. Nimm diesen Kelch von mir!
Aber nicht, was ich will, sondern was du willst, soll gesche-
hen.“ (Mk 14, 36) Dreimal zieht er sich zum Gesprach mit dem
Vater zuriick. Als er zum dritten Mal zu den Jiingern kommt,
weil er: ,Die Stunde ist gekommen; jetzt wird der Menschen-
sohn den Siindern ausgeliefert. Steht auf, wir wollen gehen!
Seht, der Verriter, der mich ausliefert, ist da.“ (Mk 14, 41f.) Die
GewiBheit Jesu, daf er nun diesen Weg gehen und die Kraft fiir
die Passion bekommen wird, mag der Maler mit der aus dem
Himmel gestreckten Hand Gottes andeuten. Sie richtet sich wie
Schutz gebend auf Jesus. DaB die Jiinger trotz des Versagens zu
Jesus gehoren, mag der Illustrator durch die gleiche grau-blaue
Farbe ihrer Unterkleider andeuten.

Noch wdhrend Jesus redet, kommt ,Judas, einer der Zwolf,
mit einer Schar von Mdnnern, die mit Schwertern und Kniip-
peln bewaffnet” (Mk 14,43) sind. Die Festnahme Jesu durch
Ménner, die im Auftrag der Hohenpriester, Schriftgelehrten
und Altesten handeln, stellt der Maler im unteren Bild dar. Da-
bei weist die Fackel, die einer der Angreifer in der Hand hélt,
wiéhrend die anderen Kniippel oder Schwerter tragen, auf die
Situation der Nacht hin.

Im Zentrum steht Jesus, den Judas umarmt und kiifit. Jesus
wehrt sich nicht gegen die Ménner, die ihn ergreifen. Mehr als
diese Freiheitsheraubung mag ihn der Schmerz bewegen, dal}
Judas, einer, der zu seinem engsten Kreis gehorte, ihn verraten
hat und an die Obrigkeit ausliefert. Weil Judas wulite, dal Jesus
nicht allein sein wird, hatte er den KuB als Erkennungszeichen
vereinbart: , Der, den ich kiissen werde, der ist es. Nehmt ihn
fest, fiihrt ihn ab, und laBt ihn nicht entkommen.“ (Mk 14, 44)

Die Gruppe um Judas ist groB genug, um jeden Widerstand
auszuldschen. Die Jiinger am linken Bildrand blicken entsetzt.
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Einer aber ,von denen, die dabeistanden, zog das Schwert,
schlug auf den Diener des Hohenpriesters ein und hieb ihm
ein Ohr ab“ (Mk 14,47). Nach dem Johannesevangelium (vgl.
18, 10) ist es Petrus, der hier impulsiv zur Gewalt greift. Doch
das ist nicht Jesu Art, mit seinen Angreifern umzugehen. Er will
nicht eigenes Leid dadurch verhindern, daB anderen Leid zu-
gefligt wird. Deshalb blickt er auf Petrus, der den Knecht des
Hohenpriesters fest im Griff hat und den rechten Arm mit dem
Schwert (eher einem Dolch) erhebt. Petrus schaut zu Jesus, des-
sen Blick, unterstiitzt durch seinen ausgestreckten Arm, ihn
gleichsam hindern will: ,,Steck das Schwert in die Scheide! Der
Kelch, den mir der Vater gegeben hat — soll ich ihn nicht trin-
ken?“ (Joh 18, 11)

In beiden Bildern steht Jesus in der Mitte des Geschehens.
Schmerzlich vermift er im Garten Getsemani wirkliche Néhe
seiner engsten Vertrauten, als er sie braucht. Das zeigt das
obere Bild, wahrend er im unteren wehrlos roher Gewalt aus-
geliefert ist. Man mochte meinen, dal keine der beteiligten Per-
sonen um Jesus herum die Betrachtenden zur Identifikation
einlddt. Darum gilt die Mahnung Jesu nicht nur seinen Jiingern
damals, sondern auch uns heute: ,Wacht und betet, damit ihr
nicht in Versuchung geratet.“ (Mk 14,38)

Sr. Maria Andrea Stratmann SMMP
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Jeremia

Die Botschaft von Gottes Strafgericht
und von seiner rettenden Gerechtigkeit

eremia ist der Name des biblischen Buches, das nach dem
JJesajabuch die zweite Schrift der Schriftpropheten bildet. Das
Buch Jeremia ist uns nicht nur in hebrdischer, sondern auch in
griechischer Textgestalt {iberliefert. ,Jeremia“ ist zugleich der
Name des Propheten, dessen Verkiindigung im hebrdischen
und griechischen Jeremiabuch bezeugt und fortgeschrieben
wird.

Die hebrdische und griechische Fassung unterscheiden sich
im Umfang des {iberlieferten Textes und in der Anordnung
der Einzelschriften. Dabei besitzt die hebrdische Buchfassung
gegeniiber der griechischen Textgestalt sogenannte ,Uber-
schiisse*, d. h. einen Uberhang an Texten. Doch auch die grie-
chische Fassung weist, wenn auch in deutlich geringerem
MalRe, Elemente auf, die der hebrdischen Buchfassung fehlen.
Insgesamt aber ist die hebrdische Textvariante um ein Siebtel
umfangreicher als die griechische. Wie ist das Verhéltnis der
beiden Fassungen ndher zu bestimmen? Die heutige alttesta-
mentliche Forschung nimmt an, dal uns eigentlich zwei Jere-
miabiicher iiberliefert sind. Lange Zeit hatte man vermutet, die
Differenzen zwischen den beiden Textfassungen seien alleine
auf den oder die Ubersetzer ins Griechische zuriickzufiihren.
Inzwischen wird die Frage diskutiert, ob nicht das griechische
Jesajabuch auf eine hebrdische Vorlage zuriickgeht, die von der
auf uns gekommenen hebréischen Fassung unabhdngig ist. Die
Unterschiede zwischen der uns bekannten hebrdischen und
griechischen Fassung scheinen jedenfalls nicht nur dem Uber-
setzer zuzurechnen zu sein. Die Frage nach dem Vorrang einer
Fassung, auch in zeitlicher Hinsicht, ist also offen. Der ,Ein-
heitslibersetzung® liegt die hebrdische Fassung des Jeremia-
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buches zugrunde, auch wenn sie bei unklaren Stellen nach der
griechischen Jeremiaschrift , korrigiert®.

Nicht nur die Existenz einer hebrdischen und einer griechi-
schen Variante des Buches sorgt fiir eine komplizierte Sachlage.
Auch unabhéngig von der genannten Besonderheit hat Jeremia
einen langen und verschlungenen EntstehungsprozeB hinter
sich. Dieser steht geschichtlich im Zusammenhang mit der Ent-
wicklung der Schriftkultur in einer Welt der Miindlichkeit und
der miindlichen Uberlieferung. Dies wird bereits im Buch selbst
gespiegelt. Im 36. Kapitel erfahren wir: Der Prophet hat seine
bisherigen Verkiindigungen dem Schreiber Baruch diktiert.
Baruch trégt sie vor, doch Konig Jojakim 148t die Buchrolle, aus
der Baruch vortrdgt, vernichten. Jahwe selbst erteilt nun den
Auftrag zu einer neuen Verschriftlichung von Jeremias Bot-
schaft; die zweite Schriftrolle soll jedoch neben den Worten der
ersten Schriftrolle weitere Worte enthalten (vgl. 36,32). Die
Entstehung des Jeremiabuches ist in jedem Fall als ein {ippiger
Wachstumsprozel} zu verstehen, wie es sich hier im 36. Kapitel
bereits andeutet. Neben den urspriinglichen prophetischen
Worten und erzdhlenden Partien, in denen der Prophet von sei-
nem Wirken und seinen Widerfahrnissen berichtet, enthdlt das
Jeremiabuch weitere Quellen, die in neuer, schriftgelehrter
Form den jeremianischen Grundbestand sichten, deuten und,
entsprechend den Fragestellungen und Problemlagen einer
spdteren Zeit, fortschreiben. Bibelwissenschaftler gehen heute
davon aus, dal kleinere Texte, die vor allem aus Worten des
Propheten Jeremia bestanden, durch Fortschreibungen, die bis
in die Zeit nach dem Exil (586 v. Chr. gehen Jerusalem und das
Siidreich Juda zugrunde) zu eben jener Textgestalt heranwuch-
sen, wie sie uns in der hebrdischen bzw. in der griechischen
Buchfassung vorliegen.

Wenden wir uns nach diesen Vorbemerkungen und Vortiber-
legungen hinsichtlich der Was-Frage: ,Was ist das Jeremia-
buch?“ der Wer-Frage zu: ,Wer ist Jeremia?“ Jeremia, so erfah-
ren wir im Buch selbst, stammt aus dem Dorf Anatot, das im
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Nordosten Jerusalems nur wenige Kilometer von der Stadt ent-
fernt gelegen ist und zum Stammesgebiet Benjamin gehort. Je-
remias Prophetenamt war, wie wir ebenfalls aus der Bibel er-
fahren, nicht erwiinscht: Seine Mitbiirger wollen ihm das
engagierte Auftreten, das prophetisch-zurechtweisende Reden
ausreden, austreiben. Selbst vor Mordpldnen schrecken sie
nicht zuriick (11, 18—-23). In Kapitel 32 findet sich zur Person
des Propheten noch die Auskunft, da8 er in Anatot als Loser
auftritt und Grund und Boden aus Familienbesitz erwirbt
(32,6 f1f., vgl. 37, 11 {f.).

Der Uberlieferung nach soll Jeremia einer Priesterfamilie ent-
stammen, eine genuin priesterliche Pragung ist seiner Botschaft
jedoch nicht abzulesen. Die lebensgeschichtlichen Informatio-
nen vom Beginn des Jeremiabuches besagen, dal Jeremia als
junger Mann im 13. Regierungsjahr Konig Joschijas zum Pro-
pheten berufen wurde, also im Jahre 627 v. Chr., so die Anga-
ben in 1,2 in Verbindung mit 1,6—7. Dieser Datierung zufolge
miifte Jeremia um 647 v. Chr. geboren und somit ein Altersge-
nosse des Konigs sein. Jeremias prophetische Tédtigkeit dauert,
so die Angabe in 1,3, bis einschlieflich des elften Regierungs-
jahres von Konig Zidkija, d.h. bis zum Sommer 587 oder 586
v. Chr.; er hitte folglich im Auftrag Jahwes 40 Jahre lang sein
Amt ausgeiibt! Allerdings werden die Datierungen des ersten
Kapitels durch die Forschung in Frage gestellt. In Jeremias Bot-
schaft fehlt jegliche Stellungnahme zur beriihmten Kultreform
des Konigs Joschija, was eine friihe Datierung des Beginns sei-
ner prophetischen Tétigkeit fraglich macht. Eine solche Zuriick-
haltung des Propheten liefe sich kaum erkldren. Der Hinweis
auf die vierzig Jahre wéhrende Tatigkeit wird alternativ als
stilisierende Wiirdigung verstanden, die Jeremia als zweiten
Mose — die Zahl vierzig spielt beim Exodus, beim Sinaigesche-
hen und bei der Wiistenwanderung des Volkes eine groRe Rolle
— vor Augen stellt.

Jeremias Verkiindigung wéhrend der Regierungszeit Konig
Jojakims weist im GroBen und Ganzen zwei Akzente auf: Der
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Prophet weist auf das Kommen des ,,Feindes aus dem Norden“
hin (vor allem in den Kapiteln 4 und 6). Hinter diesem Stich-
wort verbergen sich die Babylonier, die Jeremia als Strafwerk-
zeug Gottes versteht. Ein zweiter Schwerpunkt ist Jeremias
Kritik an den ungerechten Institutionen des Landes Juda. Die
»Falschpropheten (23,9-32; 26—29) hat er dabei ebenso im
Visier wie die Konige mit ihrem jeweiligen Hofstaat — der méch-
tigen Clique der Einsager und Jasager, der Clageure und Profi-
teure.

Jeremia ist vor allem ein Unheilsprophet, und darunter leidet
er selbst. Er greift auf prophetische Zeichenhandlungen zuriick,
um seiner Botschaft, seinen Mahnungen und Warnungen den
nétigen Nachdruck und die erforderliche Deutlichkeit, ja Dra-
stik zu verleihen. Diese Zeichen symbolisieren nicht nur das
Unheil, das seinem eigenen Volk droht (13,1-14; 19,1-11;
27,1-15), sondern auch die diistere Zukunft, die den fremden
Volkern ins Haus steht (25, 15—19). Jeremia ist ein Prophet fiir
Juda und seine Nachbarvolker.

Die Gerichtsandrohungen und die Kritik an den Institutionen
haben, wie schon angedeutet, zur Folge, dal Jeremia abgelehnt,
angefeindet und verfolgt wird. In den sogenannten ,, Konfessio-
nen“ (Bekenntnissen) des Propheten (11,8-12,6; 15,10-21;
17,12-18; 18,19-23; 20,7-18), die an die biblischen Klage-
psalmen des einzelnen Beters bzw. der Beterin erinnern, kom-
men Bedrdngnisse, Demiitigungen und Verfolgungserfahrun-
gen zur Sprache. Wir haben keine GewiBheit dariiber, ob es
sich um Selbstzeugnisse Jeremias handelt oder ob diese bewe-
genden Klagen spéter verfalit wurden, um sein wegen des Glau-
bens und im Glauben ertragenes Leiden, seinen umfassenden
prophetischen Einsatz fiir sein Volk in Gottes Auftrag, ein-
dringlich vor Augen zu fiihren und um Jeremias Leben als Vor-
bild fiir im Glauben angefochtene Menschen poetisch sichtbar
zu machen.

Die Eroberung Jerusalems hat der Prophet selbst erlebt (39, 1
—40, 6). Nach der Befreiung der Stadt hilt er sich weiterhin im
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Land Juda auf. Hier regiert Gedalja, ein vom babylonischen
Konig Nebukadnezzar eingesetzter Statthalter. Nach dessen
Ermordung fliehen viele Einheimische nach Agypten, um der
drohenden Vergeltung der Babylonier zu entkommen. In Agyp-
ten, wohin auch der Prophet und sein Schreiber — gezwunge-
nermafen? — gehen, verliert sich beider Spur.

Was kennzeichnet nun die Theologie, die im Jeremiabuch
vorgetragen wird? Wie schon deutlich wurde, ist es die {iber-
madchtige Prdsenz des Gerichts — und dies gilt fiir beide uns
bekannten Fassungen des Jeremiabuches. Als Grund fiir die Er-
oberung und Zerstérung Judas bzw. Jerusalems wird die Ver-
ehrung fremder Gotter im Lande angegeben. Sie ist gleichbe-
deutend mit dem Verlassen Jahwes und dem Vergessen seiner
Weisung, der Tora.

Jeremia ist ein Prophet, der seine Botschaft zeichenhaft, bild-
haft, sprachlich poetisch zum Ausdruck bringt. Die kultische
Verehrung fremder Gotter und die Abwendung von Jahwe
(2,13.32) werden, etwa in 2,11.23, mit der Metaphorik der
ehelichen Untreue und mit der Metapher des Weges verdeut-
licht. Hat Jahwe nicht wieder und wieder seine Knechte, die
Propheten, zu seinem Volk gesandt, um zur Umkehr aufzu-
rufen? Doch man hat nicht auf sie gehort, man hat so viel lie-
ber den Liigenpropheten vertraut, jenen, die stets und stdndig
»schalom“ (Friede, Heil, Wohlstand) verhiefen. Ein solches
Nicht-Horen auf Gottes Stimme mufBl mit der Verhdrtung des
Herzens zusammenhédngen — ein hdufiges Motiv im Jeremia-
buch (3,17; 7,24; 9,13; 11,8; 13,10; 16, 12; 18,12; 23,17).
Diese Verhédrtung oder Verstockung fiihrt das Volk in Liige und
Verlogenheit als Lebensform. Die Hinwendung zu den ,,Nicht-
sen“ — als diese entlarvt der freie, unbestochene Blick die frem-
den Gotter (10, 14; 16, 19) — fiihrt dazu, dal das Zusammen-
leben der Menschen von Lug und Trug gepragt ist. So geht
die Solidargemeinschaft zugrunde, die von Jahwe geforderte so-
ziale Gerechtigkeit liegt am Boden (5,26-28; 6,13; 7,5-6;
21,12; 22, 3).
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Jahwes Zorn antwortet darauf. Er entspringt nicht seiner
Willkiir, sondern ist Ausdruck seiner Gerechtigkeit, die sich im
Zusammenhang von Tun und Ergehen zeigt. Das Gericht ist
nicht darum unabwendbar, weil ein zorniger Gott ein Strafge-
richt brauchte, um sich zu beruhigen, sondern weil die innere
Verkehrtheit des Volkes wirklich zum Verzweifeln ist, weil sie
keinen Raum fiir die Hoffnung auf Umkehr 148t.

Doch neben dieser niederschmetternden Gerichtsperspektive
gibt es im Jeremiabuch auch die Heilsperspektive. Sie zeigt sich
in der zeitlichen Begrenzung des Gerichts. Eine Zeit nach dem
Babylonischen Exil kommt in den Blick (25,11-12; 22,7,
29,10; 50, 18-20). Jahwes rettende Gerechtigkeit, seine Barm-
herzigkeit, zeigt sich darin, daf er seine ,Frau“ Juda-Israel wie-
der zu sich nehmen wird (3, 1-13). Das alte Exodus-Bekenntnis
wird so durch das neue Exodus-Bekenntnis — Jahwe ist der
Gott, der seinem Volk den Auszug aus der Babylonischen Ge-
fangenschaft erwirkt — abgeldst (16, 14—15; 23,7-8) und zu-
gleich bestdtigt. Diese Perspektive verbindet sich mit der Ver-
heifung eines davidischen Sprosses mit dem Namen ,Jahwe ist
unsere Gerechtigkeit®, der sich fiir Recht und Gerechtigkeit ein-
setzen wird (23,5; 33, 15-16). Der Bund mit Jahwe soll nicht
mehr gebrochen werden. Darum wird er nicht auf eine Schrift-
rolle, sondern auf das Herz des geeinten Israel geschrieben
(31,33), eine Vorstellung, die im Neuen Testament besondere
Bedeutung erlangen wird. Auch wenn Jeremia hier seltener zi-
tiert wird als das Jesajabuch, kommt der jeremianische Begriff
des Neuen Bundes (Jer 31,34) zu neuen Ehren; Lk 22,20; 1 Kor
11,25; Rom 11,25-27 sprechen davon. Auch Hebr 8,8-12 und
10, 1517 zitieren Jer 31,31-34.

Wie die jeremianische Wortverbindung ,Neuer Bund“ zu
deuten sei, das beschéftigt Biblische und Systematische Theolo-
gie — im Hinblick auf die neutestamentliche, christusbezogene,
christliche Rede vom Neuen Bund — bis heute. Soviel scheint
klar zu sein: Der Sinaibund ist durch die Fremdggtterverehrung
[sraels gebrochen worden, nun aber will Jahwe, der barmher-
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zige Gott, alle Siinden verzeihen und einen neuen Bund schlie-
Ren, der den Vidterbund nicht ersetzt, ihn vielmehr mit neuer
Lebenskraft erfiillt — mit Lebenskraft von Gott selbst her. Die
Gabe dieses neuen Bundes ist bei Jeremia die Tora, die den
Menschen, denen Gott in {berwiltigender GroBmut alle
Schuld vergeben hat, ins Herz gelegt wird. Gottes Wort und
Weisung kommen dem Menschen unerhort nahe, der Mensch
kann toragemdl leben. Das am Sinai von Gott geschenkte Ge-
setz ist wirklich in die Mitte der Gemeinde gelangt. Gott hat es
ihr wirklich aufs Herz geschrieben. Darum kann sie anders le-
ben als zuvor. Auch, und gerade dies, ist Jeremias biblische Bot-
schaft.

Susanne Sandherr

Klage

bwohl es in unserer Zeit immer wieder vielfdltige Griinde
gibt, personliches Leid oder gemeinsam erfahrene Not zu
beklagen, ist doch das Klagegebet kaum mehr bekannt. Wohl
kennen wir die Bitte um Abwendung der Not, um Hilfe fiir Be-
troffene — aber weniger die eigentliche Klage vor Gott.
Vielleicht denkt manche(r): Wie kann ich denn vor Gott kla-
gen, wenn mir oder anderen Schlimmes widerfdhrt? Klage ich
dann nicht Gott selbst an, mache ihn verantwortlich fiir das, was
wir erleben und erleiden miissen? Wenn wir auf die biblisch
immer wieder erhobene Gebetsklage schauen, entdecken wir,
daf sie zweierlei ausdriickt: Einmal spricht sie vor Gott die Not
der erfahrenen Gottferne, der Bedrlickung durch Feinde oder
auch das Leid durch Krankheit aus. Zum anderen hilt der bibli-
sche Beter dabei aber fest an diesem Gott, zu dem er schreit,
weil er von ihm Hilfe erwartet. Die Klage driickt so aus, daB der
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Klagende sich nicht abfindet mit seinem Leid, und gleichzeitig,
daB er Gott sucht in seiner Not. Die Erfahrung vergangener Zei-
ten: Gott hat geholfen, ist Grund fiir die Hoffnung: Gott wird
helfen.

Wie wichtig die Klage im biblischen Kontext ist, zeigt sich
daran, daf der Psalter, das Gebetbuch des Alten Testaments,
vierzig Psalmen kennt, die der Gattung der Klagelieder ange-
horen. Fiir den typischen Aufbau solcher Klagepsalmen mag
Psalm 13 als Beispiel gelten (siehe Seite 94 f.).

Die im Einzelfall variierenden Strukturelemente sind folgen-
de:

1) Die Anrufung Gottes und Klage {iber erfahrene Not,
2) Die Bitte um Gottes Hilfe zur Beendigung der Not,

3) Das Bekenntnis des Vertrauens in Gottes Hilfe mit Lob oder
Dank {iber die erhoffte Rettung.

Der Beter des 13. Psalms bringt seine Not in vier Fragen vor
Gott, Fragen, die auch wie Anklagen wirken:

» ,Wie lange noch, Herr, vergit du mich ganz?“
 ,Wie lange noch verbirgst du dein Gesicht vor mir?“ (V.2)

Beide Fragen wenden sich an Gott. Sich von ihm im Stich ge-
lassen zu fiihlen, ist das Schwerste fiir den Beter. Wenn Gottes
Antlitz ihm zugewandt bleibt, weill er sich geborgen. Wenn
Gott sich aber verbirgt, fiihlt er sich schutz- und hilflos. Seine
bohrenden Fragen wollen Gott bewegen, doch endlich Abhilfe
zu schaffen.

e ,Wie lange noch muB ich Schmerzen ertragen in meiner
Seele, in meinem Herzen Kummer Tag fiir Tag?“

» ,Wie lange noch darf mein Feind {iber mich triumphieren?“
(V. 3)
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In der dritten Frage beklagt der Beter das Leid, das ihn be-
driickt. Die vierte Frage betrifft seine Feinde, die ihn bedrédn-
gen. Bei den Feinden muB es sich nicht um konkrete Personen
handeln. Alles, was sein Leben bedroht, hat fiir den Betenden
eine feindliche, negative Macht. In den vier Fragen der Klage
zeigt sich, daB die Leiderfahrung den Menschen in allen Di-
mensionen betrifft: seine Beziehung zu Gott, zu sich selbst und
zu den Mitmenschen. Damit bringt der Beter sich so, wie er
sich religios, psychisch und sozial erfdhrt, in der Klage vor Gott.

In den Versen vier und fiinf richtet sich der vom Leid Getrof-
fene bittend an Gott: ,Blick doch her“, ,erhoére mich®, ,er-
leuchte meine Augen®“. Und diesem dreifachen Imperativ folgt
eine dreifache Begriindung:

e damit ich nicht entschlafe und sterbe”,

e ,damit mein Feind nicht sagen kann: ,Ich habe ihn tiberwél-
tigt*“,

e ,damit meine Gegner nicht jubeln, weil ich ihnen erlegen
bin“.

Fiir den Beter ist klar: wenn Gott sich ihm wieder zuwendet,
dann kann seine personliche Not gewendet werden, und die
Feinde haben keine Macht mehr {iber ihn.

Es ist wichtig fiir den Leidenden, seine Not, ganz gleich wie
sie verursacht ist, vor Gott auszusprechen, und zwar so, wie er
sich fiihlt, wie der Schmerz in ihm bohrt. Das hilft ihm, an Gott
festzuhalten, auch wenn er die erbetene Hilfe noch nicht er-
fahrt.

Im SchluBvers nimmt er die erhoffte Hilfe gleichsam vorweg:
»1ch aber baue auf deine Huld, mein Herz soll {iber deine Hilfe
frohlocken.“ Und noch stdrker: ,Singen will ich dem Herrn,
weil er mir Gutes getan hat.“ (V. 6)
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Das Bekenntnis des Vertrauens in den treuen Gott wendet
sich hier {iberraschend zum Lob und Dank fiir die rettende
Hilfe Jahwes, die der Beter hier bereits vorwegnehmend preist.

Weil der Betende seine ganze Not vor Gott ins Wort gebracht
hat, steht er am Ende nicht mehr da, wo er am Anfang stand.
Seine Klage ist dem Vertrauen und der Hoffnung gewichen, dal3
Gottes rettende Kraft siegen wird — auch in seinem Leben.

Solches Klagen vor Gott verwandelt den Menschen. Ob es uns
vielleicht deshalb heute so schwer erscheint bzw. gar nicht
mehr in den Sinn kommt, vor Gott zu klagen, weil uns die
Grundvoraussetzung dafiir fehlt: das Vertrauen in den retten
wollenden Gott?

Gott hat sich dem Mose am brennenden Dornbusch als der
»Ich bin da fiir euch® geoffenbart (vgl. Ex 3, 14) und uns durch
Jesus mitgeteilt: ,Ich bin bei euch alle Tage bis zum Ende der
Welt.“ (Mt 28,20) Daf diese doppelte Zusage tragfdhig ist, er-
fahren wir nur, wenn wir Gott beim Wort nehmen. Auch wenn
das konkrete Leid vielleicht nicht gewendet wird. Wir kehren
nach solchem Beten ganz sicher anders in unseren Alltag zu-
rlick, weil so erfahrbar wird, dall unser Leben mit Gott und
Gott mit unserem Leben zu tun hat.

Sr. Maria Andrea Stratmann SMMP

,lch war wie ein zutrauliches Lamm®*

Liturgische Jeremia-Begegnungen
in den ersten Jahrhunderten

eute ist flir viele Christen selbstverstandlich, aus der Fiille
der biblischen Botschaft zu leben. Wie aber gehen Chri-
sten in den ersten Jahrhunderten mit der Heiligen Schrift um,
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speziell mit dem Alten Testament? Wir wissen, daf z.B. der
Psalter und das Jesaja-Buch eine hohe Bedeutung in der Theolo-
gie dieser Zeit besitzen, werden doch zahlreiche Stellen als Ver-
heiBung des Wirkens Jesu Christi und seines Geschicks gedeu-
tet. Wie aber nimmt man Buch und Gestalt des Jeremia wahr —
gerade in dem fiir den Glauben zentralen Bereich der Liturgie?
Dem wollen wir mit ein paar Schlaglichtern nachgehen.

Zunidchst einmal gibt es antike Verehrungen eines angeblichen
Grabes Jeremias an verschiedenen Orten, etwa in Tachpanhes,
einer dgyptischen Oase, in die sich Jeremia nach Jer 43, 6 ff. zu-
rickzog. Grundlage der Verehrung sind aber die Berichte der
»Vitae Prophetarum®, die von der dortigen Steinigung Jeremias
berichten und von einem Transport der Gebeine nach Alexan-
dria — wo ebenfalls einem Grab besondere Heilkraft zugewie-
sen wird. Grundlage fiir die Verehrungstradition ist also nicht
nur das Buch Jeremia, sondern sind auch legendarische Schrif-
ten. Zudem wird Jeremia ganz unter dem Motiv des Propheten
gesehen, der fiir seine Botschaft leiden mul und schlieflich er-
mordet wird (vgl. Mt 5,11 f.; 23, 29-39 u.4.).

Der Pilgerbericht des Theodosius (6. Jahrhundert) spricht
hingegen von einer Verehrung in Anatot, dem Geburtsort Jere-
mias (Jer1,1) nahe Jerusalem, wo er auch begraben sei. Fiir
diesen Ort bezeugt ein Jerusalemer Liturgiebuch aus dem 5.
Jahrhundert das Fest des Jeremia am 1. Mai. Dieser Gedenktag
verbreitet sich in anderen Liturgiefamilien und ist so in das
Martyrologium Romanum eingegangen. Nirgends jedoch hat
der Gedenktag groBe Bedeutung erlangt.

Wichtiger fiir eine Rezeption des Jeremia-Buches ist seine Ver-
wendung fiir gottesdienstliche Lesungen. Die ersten Zeugnisse
hierfiir sind in Paldstina zu finden. Fiir den Anfang des fiinften
Jahrhunderts bezeugt ein in armenischer Ubersetzung erhalte-
nes Lektionar recht unspezifisch eine Bahnlesung vom Anfang
des Jeremia-Buches im nachmittaglichen Gottesdienst der zwei-
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ten Fastenwoche. Prdgnant ist hingegen die Lesung von Jer
11, 18 f. am Nachmittag des Karfreitags. Der Prophet stellt sich
darin nicht nur als Verfolgter dar, sondern vergleicht sich mit
einem Lamm, das zur Schlachtbank gefiihrt wird. Dieses Bild
wird durch die Lesung als Deutung des Kreuzestodes Christi
fruchtbar gemacht. Die Perikope findet sich — von Jerusalem
ausgehend — in vielen Liturgiefamilien am Karfreitag oder in
der Karwoche (siehe S. 441.). In der Osternacht liest man in
Jerusalem als neunte Lesung Jer 31,31-34, die theologisch so
wichtige Perikope von der Verheiffung des ,,neuen Bundes*®, die
im Neuen Testament an zentralen Stellen zitiert wird (siehe S.
1791.). Diese Lesung erscheint anschlieBend auch in anderen
Liturgiefamilien des Ostens, wahrend sie im Westen nicht auf-
genommen wird. Spezifisch fiir den syrischen Liturgieraum ist
die Lesung von Jer 37,12-38,6 und 38,7-39,2 am Karfreitag
und Karsamstag. Das Hinablassen Jeremias in die Zisterne und
seine Befreiung werden als zentrale Bilder fiir Tod und Aufer-
stehung Jesu Christi verstanden.

In einem Jerusalemer Liturgiebuch aus dem 8. Jahrhundert in
georgischer Sprache ist fiir Karfreitag eine Lesung aus Klgl 3
notiert. Die rémische (und altspanische) Liturgie entfaltet die
Lesung des mit Jeremia verbundenen Klageliedes iiber die Kar-
tage. Die Texte gehdren noch heute zum festen Bestand der
Lesehoren dieser Tage im ersten Lesejahr (wdhrend das zweite
Lesejahr Klagetexte aus dem Jeremia-Buch verwendet). Diese
mit dem Klagelied gefiillten ,Trauermetten® stellen {iber Jahr-
hunderte fiir viele Gldubige, nicht nur fiir die Brevier betenden
Kleriker, eine entscheidende Prdgung der Kartage dar. Sie ha-
ben ab dem 15. Jahrhundert als ,Lamentationes® wichtige mu-
sikalische Ausgestaltungen erfahren.

Daneben finden sich im ersten Jahrtausend vereinzelt Jere-
mia-Perikopen in der Adventszeit, die messianische Verheiung
beinhalten. Die rémische Liturgietradition kennt im ,,Comes
Wiirzburg® und ,Epistolar von Corbie“ (8. Jahrhundert) nur
noch die Lesung von Jer 23,5-8, die Verheilung eines Sprosses
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aus dem Hause David, am 5. Tag vor dem Advent — also wirk-
lich nicht an prominenter Stelle.

Fiir Jerusalem verzeichnen dlteste Quellen am 1. Mai, dem
Gedenktag des Jeremia, eine Lesung aus Jer 1,1-10. Wohl
wegen der autoritativen Beauftragung (,Wohin ich dich auch
sende, dahin sollst du gehen, und was ich dir auftrage, das sollst
du verkiinden®, Jer 1, 7) wird diese Perikope in mehreren Litur-
giefamilien bei der Feier der Bischofsweihe gelesen, zudem im
Westen zunédchst noch am Fest der Geburt Johannes des Tdu-
fers.

Vereinzelt verhelfen Jeremia-Lesungen, Zeiten der Not vor
Gott zu bringen. So kennen die Byzantiner Jeremia-Lesungen
beim Geddchtnis von Erdbeben und deren Opfern. Auch der
Westen liest Jeremia in der Not, etwa in Kriegszeiten oder bei
Trockenheit.

Jeremia spielt also in der christlichen Liturgie der ersten Jaht-
hunderte nur an wenigen Stellen eine Rolle, dann aber mit deut-
licher Prdgnanz. Im zweiten Jahrtausend werden in der romi-
schen Tradition die alttestamentlichen Lesungen in der Messe
fast vollstdndig verdrdngt. Jeremia-Lesungen sind etwa im nach-
tridentinischen Missale Romanum an Sonn- und Festtagen nicht
mehr verzeichnet, sondern finden sich nur noch bei Votiv-Mes-
sen (Messe in Kriegzeiten: Jer 42,1f.7-12, in Notzeiten: Jer
14,7-9) — und im Stundenbuch. Erst die Liturgiereform nach
dem II. Vatikanum hat im Zuge der Aufwertung der alttesta-
mentlichen Lesungen Jeremia wieder seinen Platz gesichert.

Schauen wir abschlieBend noch auf Darstellungen Jeremias im
liturgischen Raum. In der Regel finden diese sich in Propheten-
reihen und sind ohne jedes personliche Charakteristikum. Nur
ganz wenige Abbildungen fallen heraus: Die erste finden wir in
der Synagoge von Dura-Europos, einem erst im 20. Jahrhundert
ausgegrabenen Ort am Euphrat. Die im 3. Jahrhundert n. Chr.
errichtete Synagoge zeichnet sich durch umfangreiche Wand-
malereien aus, mit der das Bilderverbot {ibergangen wurde. Di-
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rekt um die auf Jerusalem ausgerichtete Toranische befinden
sich vier Bilder: Oben rechts und links sehen wir Mose mit dem
brennenden Dornbusch und beim Empfang des Gesetzes. Dar-
unter sieht man auf jeder Seite eine stehende Gestalt. Die linke
mit ergrautem Haar wird von der Forschung als Jesaja inter-
pretiert, der die Ankunft Gottes verheilit. Der rechte, jlingere
Mann hélt mit den Handen eine weit ausgebreitete Schriftrolle
vor der Brust, um sie dem Betrachter zu zeigen. Ein mit einem
roten Tuch abgedeckter Gegenstand neben ihm kann durch
Vergleich als Bundeslade identifiziert werden. Bereits 2 Makk
2,2 ff. bringt Jeremia mit dem Verschwinden der Bundeslade in
Verbindung. Zugleich steht dieser mit Jer 31, 31 ff. fiir die Ver-
innerlichung der Tora; laut Jer 3,16 wird man die Bundeslade
nicht mehr vermissen. Wahrend die Mosedarstellungen narra-
tiv sind, stehen Jesaja und Jeremia fiir die erhoffte und verhei-
Bene Zukunft Israels durch die Verinnerlichung der Tora.

Diese Komposition wird in der christlichen Kirche S. Vitale
in Ravenna aus dem 6. Jahrhundert in Mosaiken {iber dem Al-
tarraum wiederaufgenommen. Mose, Jeremia und Jesaja sind
neben alttestamentlichen Opferszenen dargestellt, {iber denen
Engel schweben, die das Kreuz tragen. Jeremia ist wieder mit
entfalteter Buchrolle dargestellt. Alle Figuren sind aber nun im
christlichen Kontext als Vorbilder und Zeugen des gekomme-
nen Christus und wiederkommenden Weltenrichters darge-
stellt.

Noch einen Schritt weiter geht die Darstellung im Apsismo-
saik des Katharinenklosters auf dem Sinai (6. Jahrhundert).
Uber der Szene der Verklarung Christi in der Apsis-Kuppel fin-
den sich wieder die beiden Mosesdarstellungen. Die beiden
Propheten Jesaja und Jeremia aber sind darunter nur in ganz
unspezifischen Medaillons abgebildet. Dennoch ist die aufge-
zeigte Linie ein wichtiges Zeugnis fiir die Weitertradierung ei-
ner jlidischen Bildkomposition im Christentum.

Friedrich Lurz
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Die Entstehung des Kirchenliedes
in Mittelalter und frither Neuzeit

as ,Kirchenlied“ gilt oft als Synonym fiir den deutschen

Gesang im Gottesdienst. Gerne wird daher sein Ursprung
in der Reformationszeit gesehen, als die deutschsprachigen Lie-
der die gregorianischen Gesdnge vielfach ersetzten.

Das Liedgut der Reformation gab als Herausforderung sicher
einen entscheidenden Impuls zur Herausbildung des Kirchen-
liedes auch auf ,altglaubiger” Seite. Jedoch gab es bereits im
Mittelalter deutschsprachige Gesangselemente im Gottesdienst
und geistliche Lieder. Sie hatten ihren Platz bei Prozessionen,
Predigtgottesdiensten, Andachten, volkstiimlichen Formen der
Tagzeitenliturgie, religivsen Dramen etc., die ein wesentlich gro-
Reres Potential der Gemeindebeteiligung boten als die Messe,
von der wir heute in unserer Vorstellung ausgehen.

Auch wenn die Verschriftlichung erst spéter einsetzte, geht
man von deutschsprachigen Liedrufen schon um die Jahrtau-
sendwende aus. Belegt bzw. erwdhnt sind sie nicht in {iberge-
ordneten Liturgiebiichern, sondern z. B. im ,,Liber Ordinarius*
einer Kirche, einer Art liturgischem Regiebuch fiir die einzel-
nen Festtage des Jahres. Volkssprachige Akklamationen, d.h.
Rufe und liturgische Formeln, sind bereits vor 1000 belegt, das
mit Neumen iiberlieferte Freisinger Petruslied fiir das 9. Jahrt-
hundert.

Dieses Gesangsgut entwickelte sich nicht als Ersatz fiir lateini-
schen Gesdnge, sondern als Einwiirfe und Ergdnzungen. Eine
typische Form sind die Leisen. Es handelt sich um kurze Vier-
zeiler (erst spdter werden sie zu mehrstrophigen Liedern aus-
gebaut), die mit den Worten ,Kyrieleis“ enden. Mehrfach sind
melodische Beziehungen zu Sequenzen zu erkennen, zu denen
sie als Einschiibe gesungen wurden. So 148t sich ,,Christ ist er-
standen® (GL 213; KG 436; EG 99) auf die Ostersequenz ,,Vic-
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timae paschali laudes“ zuriickfiihren, ,Nun bitten wir den hei-
ligen Geist“ (GL 248; KG 482; EG 124) auf die Pfingstsequenz,
»Gelobet seist du Jesus Christ“ (GL 130; KG 331; EG 23) zur
schon nach dem Tridentinum entfallenen Weihnachtssequenz
oder ,,Gott sei gelobet” (GL 494; EG 214) zur Fronleichnams-
sequenz. Somit konnte sich die Gemeinde an zentraler Stelle
mit deutschem Gesang am lateinischen Gottesdienst beteiligen.

Bekannte deutsche Ubersetzungen lateinischer Hymnen
diirften eher dem Unterricht gedient haben. Auf jeden Fall gab
es Ubersetzungen lateinischer Cantiones, d. h. lateinischer geist-
licher Volkslieder, die gerade in Kldstern beliebt waren und
durch Lateinschulen verbreitet wurden. Die Melodien sind fast
immer weltlichen Ursprungs und verwenden nicht selten den
Dreiertakt. Damit ist nicht nur ein Ansatz fiir die Verwendung
im Volksgesang gegeben (etwa der Kolner Ratsherr Hermann
Weinsberg bezeugt im 16. Jahrhundert den Gesang solcher
Cantiones beim Wachehalten auf der Stadtmauer in der Hei-
ligen Nacht), sondern auch die Erstellung lateinisch-deutscher
Mischformen wie ,In dulci iubilo, nun singet und seid froh“.
Ebenso sind Antiphonen der Ausgangspunkt fiir deutschspra-
chige Fassungen. So 14t sich ,,Mitten wir im Leben sind“ auf
die Antiphon ,Media vita in morte sumus® zuriickfiihren. Es
finden sich auch Kontrafakturen (,contrafacere“ =  etwas
nachahmen®) ab dem 15. Jahrhundert, d. h. geistliche Umdich-
tungen weltlicher Lieder — oft mit formalem oder inhaltlichem
Bezug zum Ursprung. Sie wurden nicht in der Liturgie ver-
wendet, waren aber besonders in Kldstern beliebt und dienten
als Ankniipfungspunkte fiir Weiterentwicklungen. So geht ,,O
heilge Seelenspeise“ {iber ,,O Welt, ich muf8 dich lassen“ auf
den weltlichen Gesang ,Innsbruck, ich mufl dich lassen“ zu-
riick.

Zu einer regelrechten ,Produktion“ des muttersprachlichen
Kirchenliedes kam es erst im 16. Jahrhundert. Die Dynamik der
Verbreitung evangelischer Kirchenlieder wurde auf altgldubiger
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Seite erkannt und als Bedrohung empfunden, der man ent-
gegenwirken wollte. Singen im Gottesdienst hatte eine solche
Attraktivitdt, daB man unbedingt verhindern wollte, daB die
katholische Bevolkerung die evangelischen Liedbldtter und Ge-
sangbiicher verwendete. Auf katholischer Seite reagierte als er-
stes das Gesangbuch von Michael Vehe, das 1537 in Leipzig
erschien, auf dieses Bediirfnis. Vehe nahm auch von ihm bear-
beitetes vorreformatorisches Gesangsgut auf. Das Gesangbuch
gab sich noch nicht als Buch fiir die Meffeier aus, sondern zur
Verwendung in und auBerhalb der Kirche, vor und nach der
Predigt, zur Wallfahrt und zu Festzeiten.

Die Diskussion um den gottesdienstlichen Gesang ist in andere
Reformfragen eingebunden: Georg Witzel, der 1537 bereits
zehn Lieder publiziert hatte, forderte 1542 den deutschen
Gesang von Ordinariumsliedern innerhalb der Messe (also zu
Kyrie, Gloria, Credo, Sanctus, Agnus Dei). Die Gestaltung der
anderen Teile mit deutschen Kirchenliedern gemdl der Kir-
chenjahreszeit war ihm bereits selbstverstdndlich. An dieser
Situation, die spezifisch fiir die deutschsprachigen Ditzesen
war, konnte auch die ablehnende Haltung des Tridentinums
nichts mehr dndern.

Das Gesangbuch von Johann Leisentrit (Bautzen 1567) mit 250
Liedern stellte in seiner gediegenen Aufmachung ein Gegen-
stlick zum lutherischen ,Babst’schen Gesangbuch“ von 1545
dar. Leisentrit versuchte als Administrator in vorwiegend luthe-
rischem Gebiet das Zusammenleben von Katholiken und Prote-
stanten zu ermdglichen. Neben vier Parodien auf ihm verhal3te
evangelische Lieder finden sich auch ca. 150 Lieder aus evan-
gelischen Textvorlagen. Im Auftrag des Bischofs von Bamberg
erschien dann 1575 in Dillingen ein Auszug aus Leisentrits
Gesangbuch, das somit das erste eigentliche Didzesangesang-
buch darstellt. Die anschlieBenden rheinischen Gesangbiicher
(Speyer 1599, Mainz 1605 und Andernach 1605) versuchten,
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den bisherigen Bestand durch den Riickgriff auf handschrift-
liche Uberlieferungen zu erginzen.

Zwar blieb die Frage, wann im Gottesdienst diese Kirchenlie-
der gesungen werden durften, weiterhin in der Diskussion, an
ihrer Etablierung d@nderte sich in den deutschsprachigen Lan-
den in der Folge aber nichts mehr — eine Entwicklung, die sich
etwa von den romanischen Landern abhebt, wo muttersprach-
liches Liedgut keine Verwendung im Gottesdienst fand.

Friedrich Lurz

,Da Jesus an dem Kreuze stund*“

Ein altes Lied von den
letzten sieben Worten Jesu am Kreuz

Den Text des Liedes finden Sie auf Seite 113.

Vor kurzem ist meine Tante gestorben. Meine Eltern waren
in den letzten Wochen bei ihr in ihrem Haus und pflegten
sie dort. Als ich wenige Tage nach ihrem Tod in das Haus der
Verstorbenen kam, sah ich im Eingang, auf dem Tischchen un-
ter dem Spiegel, einen kleinen, von Hand beschriebenen Zettel:
,Bin im Garten“.

Dieser lapidare GruB hat mich tief beriihrt. Letzte Lebensdu-
Rerungen eines nahen Menschen sind uns nicht gleichgiiltig;
sogar ein alltdglicher Satz wie dieser kann eine besondere Be-
deutung gewinnen.

Dal die Christen letzte Worte ihres Herrn und Erldsers seit
den Zeiten der friihen Kirche in Ehren hielten, liegt nahe. Die
Siebenzahl der bewahrten und verehrten Worte des Gekreu-
zigten erkldrt sich aus dem Rang dieser Zahl in vielen Kulturen,
nicht zuletzt aber in der antiken Welt und in der Welt der Bibel.
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Angesprochen

Sieben Worte Jesu am Kreuz sind uns durch die Evangelien
iiberliefert. Sie haben immer neu zur frommen personlichen
Betrachtung und Einfiihlung und zu theologischer Reflexion
Anlal gegeben. Sie haben Menschen angesprochen, bewegt,
beunruhigt, verunsichert, getrOstet, aufgewiihlt. Durch die
Jahrhunderte der Christentumsgeschichte hindurch sind sie
kiinstlerisch, vor allem musikalisch, vergegenwartigt worden.

Der Verlassenheitsschrei des Gekreuzigten im 20. Jahrhundert

Im von zwei Weltkriegen und von staatlicher massenmérderi-
scher Gewalt gequdlten 20. Jahrhundert hat Hans Blumenberg
(1920-1996) in seiner Schrift ,Matthduspassion® den marki-
nisch-matthdischen Kreuzesschrei Jesu zum Gegenstand philo-
sophischen Nachdenkens gemacht. Bereits ein halbes Jahrhun-
dert zuvor hatte die Philosophin Simone Weil (1909-1943) den
Verlassenheitsschrei des Gekreuzigten (Mk 15,34; Mt 27,46)
zum Dreh- und Angelpunkt ihres Begriffs des Christentums und
einer impliziten Christologie gemacht.

Musikalisches Passionsgedenken

Bekannt ist Joseph Haydns (1732-1809) in fiinf Fassungen
iiberlieferte Komposition ,,Die Sieben letzten Worte unseres Er-
16sers am Kreuz“. Nicht weniger bedeutsam und ber{ihrend ist
die Passionsmusik von Heinrich Schiitz (1585-1672) ,Die Sie-
ben Worte unseres lieben Erldsers und Seligmachers Jesu Chri-
sti am Kreuz“. Die Deklamation der sieben Worte werden bei
Schiitz durch Chorstiicke eingeleitet und beschlossen, denen
der Text der Eingangs- und SchluBstrophe von ,Da Jesu an dem
Kreuze stund“ zugrunde liegt.
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Die sieben Worte in den Evangelien

Die sieben Worte am Kreuz finden sich iiber die vier Evange-
lien verstreut; keines der Worte ist in allen Evangelien bezeugt.
Es sind Worte Jesu, aber zugleich Hilfen, die uns angeboten
werden, damit wir das schlimme Leiden und Sterben verste-
hen. Es sind Worte Jesu, aber auch Glaubenszeugnisse der
Evangelisten.

Markus und Matthdus {iberliefern, dafl Jesus den Anfang von
Psalm 22 betend starb, mit einem Wort, das die Erfahrung letz-
ter Gottverlassenheit ausdriickt: ,Eloi, Eloi, lema sabachtani?“
»Mein Gott, mein Gott, warum hast du mich verlassen?“ Der
Sterbende erlebt in seinem Todesleiden eine schmerzliche, ja
entsetzliche Entzogenheit Gottes, und doch bleibt Jesus auf den
einen und einzigen Gott ausgerichtet: ,,mein Gott®.

Das Lukasevangelium bewahrt drei letzte Worte Jesu. ,Vater,
vergib ihnen, denn sie wissen nicht, was sie tun.” (Lk 23,34)
Uberwiltigende Vergebungsbereitschaft und Feindesliebe spre-
chen aus diesen Worten des Todgeweihten, des zu Tode Ge-
qudlten. Das zweite Wort lautet bei Lukas: ,,Amen, ich sage dir:
Heute noch wirst du mit mir im Paradies sein.“ (Lk 23, 43) Jesus
nimmt den Menschen, Siinder und Gerechter zugleich, mit zu
Gott. Aus Psalm 31 stammt das dritte lukanische Abschiedswort
Jesu. Es ist ein Wort des Gottvertrauens, das unsere Furcht und
unseren Kleinmut {iberspringt, ja sprengt: ,Vater, in deine
Hénde lege ich meinen Geist.“ (Lk 23,46; vgl. Apg 7,591.)

Johannes schlieRlich begreift mit den drei von ihm weiterge-
gebenen Worten das Sterben Jesu als Herrschaftsantritt des am
Kreuz Erhohten — zur Ehre Gottes, des Vaters. Dazu gehort die
Sorge fiir die ihm Anvertrauten: ,Frau siehe, dein Sohn!“ —
,oiehe, deine Mutter!“ (Joh 19,26.27) Die Erfiillung des gbtt-
lichen Willens, wie die Heiligen Schriften ihn bezeugen, gehort
ebenso dazu wie die Vollendung dieses gottlichen und mensch-
lichen Weges der Erfiillung. ,Mich diirstet.“ (Joh 19,28) ,Es ist
vollbracht.“ (Joh 19, 30)
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Geistliches Volkslied

Die dlteste {iberlieferte Fassung von ,Da Jesus an dem Kreuze
stund”, unseres Liedes von den sieben letzten Worten Jesu am
Kreuz, ist in einem zwischen 1494 und 1500 geschriebenen Co-
dex der Wiener Nationalbibliothek zu finden. Im 16. Jahrhun-
dert war das ,Lied von den sieben Worten“ ein variantenreich
verbreitetes geistliches Lied, ein wahres geistliches Volkslied.

Da Jesus an dem Kreuze stund

Eingangs- und SchluBstrophe rahmen die Strophen 2—8 mit den
sieben Worten, die in groRer Ndhe zur Bibel formuliert sind.
Die erste Strophe beginnt mit einer Formulierung, die fiir das
hohe Alter des Liedes biirgt: ,,Da Jesus an dem Kreuze stund®.
Diese Formulierung verweist auf friihe Kreuzigungsvorstellun-
gen: Auf Darstellungen um die Jahrtausendwende stehen die
FiiBBe Jesu, ohne durch Négel fixiert zu sein, nebeneinander auf
dem FuBbrett des Kreuzes. Die Dichter des friithen Mittelalters
sprechen von einem Stehen Jesu am Kreuze, und noch in einem
Lied aus dem 14. Jahrhundert wird vom Stehen Jesu am Kreuz
gesprochen, so daf die Entstehung des Liedes ,,Da Jesus an dem
Kreuze stund“ in dieses Jahrhundert datiert werden kann. Zu
einem spéteren Zeitpunkt hdtte die Vorstellung befremdet, und
es ware vom ,,Hidngen am Kreuz“ die Rede gewesen.

Geistliche Ordnung

Die christliche Tradition hat bei der frommen Vergegenwérti-
gung der sieben letzten Worte Jesu am Kreuz eine von der bi-
blischen Reihenfolge unterschiedene eigene Erinnerungsstruk-
tur herausgebildet. Thr entspricht auch die Gliederung unseres
Passionsliedes.
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Am Anfang steht die schuldtilgende Bitte fiir die Tater und die
Mittéter, fiir die Zuschauer und fiir die, die wegschauen: ,Ver-
gib, o Gott ...“ (zweite Strophe).

Die Hinwendung Jesu zum Bruder, zur Schwester in Leid
und Anfechtung folgt in der dritten Strophe: ,Fiirwahr, noch
heute ...“

Das dritte Wort gilt den Freunden, den Weggefahrten, denen,
die den Leidenden begleiten, und die nun einander anver-
traut werden: ,Sieh deinen Sohn ...“ und ,,nimm der Mutter
wabhr ...“ (vierte Strophe).

Im Zentrum, als eine Art Climax des Leidens des Erlosers, der
Gottferne und Gottndhe, steht das Verlassenheitswort, der
Schrei des gekreuzigten Gerechten: ,Ach Gott, ach Gott, ach
Vater mein ...“ (flinfte Strophe).

Die erschiitternde Bitte des Gott-Menschen um Hilfe, die den
brennenden Durst des Erstickenden 18schen soll, folgt in der
sechsten Strophe. ,Mich diirstet sehr ...“

In einem ,krdftig“, also kraftvoll, wirksam, wirkméchtig, ge-
nannten Wort ist die Liebe zum Ziel gekommen, die Gabe des
Lebens angenommen. ,,Es ist vollbracht, mein Leiden groB, /
fiir alle Menschenkinder.“ (Siebte Strophe).

Das letzte Wort Jesu ist ein Vertrauenswort; vor dem letzten
Abgrund die letzte Sicherheit: ,O Vater mein, in deine Hand /
ich meinen Geist befehle.“ (Achte Strophe)

Das ewig Leben schenken

Mit dem geistlichen Volkslied ,Da Jesus an dem Kreuze stund“
der Passion Jesu zu gedenken, ist auch im 21. Jahrhundert kein
veralteter religidser Brauch. ,Wer Jesus ehret immerfort / und
oft gedenkt der sieben Wort, / des wird auch Gott gedenken /
und ihm durch seines Sohnes Tod / das ewig Leben schenken.“
(Neunte Strophe)
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Es gibt keinen Grund, diese GewiBheit der Schlulstrophe du-
Berlich, als (un)geistlichen Handel, zu verstehen. Von innen her
geht es darum, sich in der Vergegenwartigung der Sterbens-
worte Jesu in Jesu eigene Lebensart zu versenken — und mit
ihm Gottes ewiges Leben zu finden.

Susanne Sandherr

Passionswege: Die Via Dolorosa

erusalem ist die Stadt, in der Menschen ihrem Schopfer be-

gegnen. Sie ist ein sichtbares Zeichen der Liebe des Allméch-
tigen zu dieser Erde. In Jerusalem hat Gott nicht nur zur Rettung
des Menschengeschlechts in die Geschichte eingegriffen, er
wirkt bis heute in dieser Stadt, in der Ewigkeit tdglich présent
wird. Geddchtnis und Erinnerung haben in Jerusalem sowohl
eine symbolische als auch eine realistische Bedeutung. Im Ge-
dédchtnis an die Ereignisse, die sich vor langer Zeit in Jerusalem
zugetragen haben, wird Gott in besonderer Weise gegenwdrtig:
»Deinen Tod, o Herr, verkiinden wir, und deine Auferstehung
preisen wir, bis du kommst in Herrlichkeit.“ Die Erinnerung
wird zum Ereignis in der Gegenwart, zu einer Begeghung mit
Gott jenseits des zeitlichen Abstands des Geschehens.

Die Via Dolorosa, lateinisch fiir ,der schmerzhafte Weg*, ist
eine StraBe in Jerusalem. Sie fiihrt rund einen halben Kilome-
ter durch den christlichen Teil der Jerusalemer Altstadt vom Lo-
wentor zur Grabeskirche, wo das Kreuz Jesu stand und sein
Grab gewesen sein soll. Nach der Uberlieferung ist die Via Do-
lorosa jene StraBe, die vom Amtssitz des Pontius Pilatus zur
Hinrichtungsstatte auf dem Hiigel Golgota fiihrte. Diesen Weg
hat Jesus zu seiner Kreuzigung zuriickgelegt, wobei er die mei-
ste Zeit das Kreuz selbst tragen multe.
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Insgesamt befinden sich 14 Stationen auf dem Weg, nur acht
davon auf der Via Dolorosa selbst. Die neunte befindet sich auf
dem Dach der Grabeskirche, die letzten fiinf in ihrem Inneren.
Sie bezeichnen Markierungspunkte, um innezuhalten in der
Betrachtung des Leidensweges Christi. Jede Station ist mit ei-
nem Schild ausgewiesen. Manchmal sind die Schilder aller-
dings so klein, dal sie kaum zu sehen sind. Auch wenn nur
sechs der Kreuzwegstationen im Neuen Testament ausdriick-
lich genannt sind, und auch wenn der heutige Verlauf der
Strale wahrscheinlich nicht exakt dem Weg Jesu zur Kreuzi-
gung entspricht, ist dies fiir die Pilger nicht wichtig. Es geht auf
diesem Weg mehr um den Glauben als um einen archdologi-
schen Befund.

Tatsdchlich hat sich auf dem Weg und der Weg selbst viel ver-
dndert. Zur Zeit Jesu lag die StraBe etwa vier Meter tiefer. Doch
seit rund 1000 Jahren hat sich die Via Dolorosa kaum verdn-
dert. An manchen Stellen wurden die antiken Pflastersteine
freigelegt und auf das heutige StraBenniveau verlegt. Sie sind
glattgewetzt von den Schritten der romischen Soldaten und
vom Gang der verurteilten Sklaven, die auf dieser StraBe ihr
Kreuz zur Hinrichtung trugen. Auf dieser Strale haben Chri-
sten bis heute das Gefiihl, eine kurze Wegstrecke auf den Spu-
ren des Herrn zu gehen. Einen Augenblick tauchen vor dem
geistigen Auge Soldaten auf, hort man das hthnende Geldchter
der Menge. Die Stralle kann auch heute noch laut sein. Hind-
ler preisen auf dem Weg ihre Waren an, buhlen um die Auf-
merksamkeit der Pilger und Touristen, um ihnen Kreuze und
Steine aus der Heiligen Stadt zu verkaufen. Zahlreiche Imbil-
buden und Bars erschweren an vielen Ecken der StraBe Be-
sinnlichkeit und Gebet. Links und rechts der StraBe siumen
teilweise hohe Steingebdude den Weg, viele Stufen machen den
Weg recht beschwerlich.

Der Pilgerweg auf der Via Dolorosa wurde bereits in der fri-
hen Christenheit begangen. Berichte aus dem vierten Jahrhun-
dert zeugen von Christen, die den Weg der Passion in Jerusalem
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nachgingen. Uber die Jahrhunderte wurde die Route des Weges
oOfter gedndert. Im achten Jahrhundert begann die Via Dolorosa
im Garten Getsemani und verlief am Ful des Berges Zion ent-
lang bis zur Grabeskirche. Im Mittelalter existierten sogar zwei
unterschiedliche Verldufe der Via Dolorosa. Vom 14. bis zum
16. Jahrhundert folgten die Pilger der franziskanischen Route,
die an der Grabeskirche begann und acht Stationen umfafite. In
dieser Zeit entwickelte sich in Europa die Tradition der 14
Kreuzwegstationen. So wurde die Via Dolorosa ebenfalls an
diese Form des Kreuzweges angepalit.

Eine wochentliche Prozession entlang der Via Dolorosa wird
immer freitags um 15 Uhr von Franziskanern durchgefiihrt.
Wahrscheinlich ist dies der Wochentag und auch die Uhrzeit
der Kreuzigung Jesu. Die Pozession beginnt im Pilgerzentrum,
rund 300 Meter hinter dem Léwentor. Am bedeutendsten und
am meisten besucht ist die Prozession auf der Via Dolorosa in
der Heiligen Woche. Dann vollziehen Tausende von Pilgern den
Weg Jesu zum Kreuz nach.

Auf dieser Stralle begleiten Christen Jesus auf seinem Weg
der Passion. Dabei erinnern sie sich an ihre eigene Last: ,Wer
nicht sein Kreuz trdgt und mir nachfolgt, der kann nicht mein
Jiinger sein“ (Lk 14,27). Auf diesem Passionsweg finden zahl-
reiche Menschen Kraft, nicht in den eigenen Schmerzen und
Klagen zu versinken, sondern aufzustehen und den Blick fiir
sich und die Mitmenschen nicht zu verlieren. Auf der Via Do-
lorosa bekennen sich Christen zur ,Torheit“ des Kreuzes (vgl.
1 Kor 1, 18), bis heute umgeben von spottischen Blicken und &r-
gerlicher Ablehnung. Aber das Kreuz fiihrt letztlich zum Sieg
und zum Leben. Deshalb ist die Via Dolorosa in ihrer tiefen Be-
deutung eine TriumphstralBe. Tausende sind diesen Weg gegan-
gen. Sie alle haben durch ihre unzédhligen Gebete die Via Dolo-
rosa geheiligt und zu einem der wichtigsten Passionswege
gemacht.

Marc Witzenbacher
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Wer ist wie du unter den Gottern, o Herr?
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Editorial 4

Liebe Leserinnen und Leser!

er ins Heilige Land pilgert, hat oft auch Gelegenheit, den

Moseberg zu besuchen. Besonders beliebt: der Aufstieg
friihmorgens, um droben den Sonnenaufgang zu etleben. Doch
nicht nur hier, wo traditionell die Sinaioffenbarung lokalisiert
wird, auch sonst schaffen Berge eine Atmosphdre, in der Gott
uns nahe kommen kann. Dazu tragen verschiedene Einfliisse
bei: die Weite des Blicks, das buchstdbliche Herausgehobensein
aus dem Alltag. Aber auch die Anstrengung des Aufstiegs, die
der Seele vom Kreisen der Gedanken loskommen hilft, und vor
allem die Stille, die in den Bergen besonders kraftvoll wirkt.
Doch das hilft alles nichts, wenn ich selbst nicht bereit bin,
mich beriihren zu lassen. Kérperliche Anstrengung und Aufnah-
mebereitschaft der Seele miissen einander die Waage halten.
Sehe ich die Berge vor allem als Moglichkeit, meinen Korper zu
immer groBeren Leistungen zu treiben, geht die Seele am Ende
leer aus. Nehme ich hingegen beim Gehen oder in den Pausen
die sich bietenden Eindriicke in mich auf und erwidere den
freundlichen Grufl der Menschen, die mir begegnen, stehen die
Chancen gut, daB ich trotz duBerer Anstrengung innerlich neue
Kraft schopfe. Ja, wer einige Stunden auf einsamer Hohe in der
Hinwendung zu Gott verbracht hat, bekommt eine Ahnung da-
von, was am Sinai mit Mose geschehen ist. Wenn nicht mit ei-
nem Leuchten auf dem Gesicht (vgl. Ex 34,29; 2 Kor 3,18),
wird er, wird sie zumindest mit klarem Kopf und frohem Her-
zen wieder absteigen. Denn zum Abstieg mahnen die Gipfel-
kreuze: mit Mose — und Jesus — wieder zu den Menschen zu
gehen und den Alltag mit neuer Energie auf sich zu nehmen.

[hr Johannes Bernhard Uphus
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Mose auf dem Sinai

Weltchronik des Rudolf von Ems,

14. Jahrhundert,

HB XIII 6, fol. 951,

© Wiirttembergische Landesbibliothek, Stuttgart

Entstanden wohl zwischen 1330 und 1350 an der bairisch-frankischen Sprach-
grenze im Raum Donauwdrth-Eichstdtt-Ingolstadt, befand sich diese Handschrift
zundchst im Besitz der Bibliothek der Deutschordensmeister in Mergentheim
und kam durch die Sékularisation an die Wiirttembergische Hofbibliothek. Sie
enthdlt die um andere Texte erweiterte Weltchronik des Rudolf von Ems (T um
1250), ein Epos von mehr als 33000 Versen. Ihr reicher Bilderschmuck von
iiber 250 Miniaturen ist einheitlich, wenn auch nicht sicher von einer Hand.
Die Illustrationen sind lebhaft in Gesichtsausdruck und Gebdrdensprache und
zeugen von starkem Erzdhlertalent. Auf formvollendete Bilder und saubere
technische Ausfiihrung scheinen der oder die Maler jedoch keinen gesteigerten
Wert gelegt zu haben. Wahrend die Darstellungen von Szenen des Alten Testa-
ments wenig rdumliche Gliederung erkennen lassen, sind auf jenen des Lebens
und Leidens Jesu hdufig Tiefenwirkungen angestrebt. Dies kann auf zwei Maler
hindeuten, ist aber wohl eher durch unterschiedliche Vorlagen bedingt. So steht
im Hintergrund der neutestamentlichen Szenen wahrscheinlich ein italieni-
sches Vorbild.

Johannes Bernhard Uphus
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/wiegesprach

Unser Titelbild aus der Weltchronik des Rudolf von Ems
(14. Jahrhundert) zeigt die Begegnung zwischen Jahwe
und Mose auf dem Sinai. Ein brauner, erdfarbener Rahmen um-
gibt die Szene, wobei diese Farbe in der rechten unteren Hilfte
schon fast mit den unterschiedlichen Brauntonen des Berges
verschmilzt. Die helleren und dunkleren Partien des Berges
markieren Wege oder auch einfach Hohenunterschiede. Als
handle es sich um eine ndchtliche Begegnung auf dem Berg,
stellt der Maler das Geschehen vor einen nachtblauen Hinter-
grund.

Mose kniet ein Stiick weit unterhalb des Gipfels auf dem
nackten Felsen. Uber einem leuchtend roten Untergewand trégt
er ein dunkleres, blau-grau-braunes Gewand. Sein Kopf ist nach
oben gerichtet, wo ihm aus einer Wolke das Gesicht Gottes zu-
gewandt ist. Bittend erhebt Mose seine Hdnde. Vom Gipfel des
Sinai erhebt sich Rauch, der bis zu den Wolken reicht, aus de-
nen Gott auf Mose blickt.

Das Buch Exodus erzdhlt von der wunderbaren Errettung
des Volkes Israel aus Agypten, von der Erscheinung Jahwes am
Sinai, vom Bund Gottes mit seinem Volk, von der Ubergabe der
Zehn Gebote, von unterschiedlichen Anweisungen an das Volk;
aber auch vom Bundesbruch der Israeliten durch die Schaffung
des Goldenen Kalbes und von der Erneuerung des Bundes
durch Gottes Versshnungsbereitschaft. Mose fungiert hier als
Mittler zwischen dem gottlichen Willen und dem Volk.

Gott hat ihn zu sich gerufen auf den Berg, um mit ihm allein
zu reden: ,Der Herr war auf den Sinai, auf den Gipfel des Ber-
ges, herabgestiegen. Er hatte Mose zu sich auf den Gipfel des
Berges gerufen, und Mose war hinaufgestiegen.“ (Ex 19,20)
Das Volk bleibt am Full des Berges zuriick. Im Feuer kommt
Gott auf den Berg herab, so dall Rauch aufsteigt, was der Maler
in einer griinen Rauchsdule andeutet. ,Der ganze Berg bebte ge-
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waltig, und der Hornerschall wurde immer lauter. Mose redete
und Gott antwortete im Donner.” (19, 18f.) Solche gewaltigen
Naturphdnomene begleiten die Theophanie Jahwes auf dem
Sinai, wie es orientalischer Vorstellung entspricht.

Mose redet mit Gott. Er trdgt ihm die Anliegen des Volkes vor,
das bei der langen Wiistenwanderung manche Probleme zu be-
stehen hat und nicht immer geduldig ist, wenn Gottes Hilfe
scheinbar auf sich warten 1d8t. Das Buch Exodus spricht von
mehreren Begegnungen zwischen Mose und Gott. Die beson-
dere Stellung des Mose wird deutlich, wenn es betont heift:
»Mose allein soll sich dem Herrn ndhern ...“ (Ex 24, 2).

Wie soll man sich ein solches Zwiegesprach zwischen Mose
und Gott {iberhaupt vorstellen? Es war doch fiir alle Menschen
damals klar, daB kein Mensch Gott sehen und dennoch am Le-
ben bleiben kann. Der Maler versucht die Ndhe zwischen bei-
den durch die Ndhe der Gesichter anzudeuten. Gott, dessen Ge-
stalt in den Wolken verborgen ist, wendet sein Gesicht dem
Mose zu, der seinerseits ganz gebannt zu ihm aufschaut. Von
einem goldenen Nimbus umgeben, blickt Gott dem Mose in die
Augen. Er ist ganz Zuwendung. Die bittend erhobenen Hénde
des Mose unterstreichen einerseits seine Fiirbitte fiir das Volk,
konnen aber andererseits auch zum Empfang der Steintafeln
mit den Zehn Geboten ausgestreckt sein. Das Kreuz im Nimbus
Gottes zeigt an, daB der unsichtbare Gott im Antlitz Christi
sichtbar wird, der ja das Ebenbild des unsichtbaren Gottes ist.
Diese Verbindung von neutestamentlicher Wirklichkeit mit alt-
testamentlichen Texten teilt der Maler mit anderen Darstellun-
gen der Heilsgeschichte.

,Die Herrlichkeit des Herrn lieB sich auf den Sinai herab, und
die Wolke bedeckte den Berg sechs Tage lang. Am siebten Tag
rief der Herr mitten aus der Wolke Mose herbei.“ (Ex 24, 16)
Hier wird ganz deutlich, dal Mose nicht von sich aus eine sol-
che Begegnung herbeifithren kann. Gott ist es, der hier initiativ
wird, Mose kann nur re-agieren. Vielleicht will der Maler mit
dem leuchtend roten Gewand des Mose andeuten, dal er als
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Mittler zwischen dem Volk und Jahwe selbst ,brennt fiir die
Sache Gottes, ganz davon erfiillt ist.

Dal Gott sich dem Menschen naht, ihm seinen Willen kund-
tut — fiir [srael z. B. erfahrbar in den Zehn Geboten als Lebens-
weisungen —, das beschdftigt den Maler offensichtlich, deshalb
fokussiert er die Szene auf dem Sinai ganz auf den Blickkontakt
zwischen Gott und Mose und die erhobenen Hénde des Mitt-
lers, die fast schon den Nimbus Gottes beriihren. Daneben wer-
den realistische Farben (wie die blauen Haare und der Bart des
Mose oder die griine Feuersdule) und Formen (wie die Wolken
oder der Berg) unwichtig.

Gott begegnen, ihn erfahren diirfen, das entspricht der be-
wuBten oder unbewuliten Sehnsucht vieler Menschen damals
und heute. Wie hilfreich konnte es sein, Gott unmittelbar spre-
chen zu horen, ihm eindeutig begegnen zu kénnen! Manchmal
ist vielleicht eine Gebetserfahrung sehr intensiv oder es leuch-
tet in besonderen Ereignissen oder Gesprdchen etwas von der
Néhe Gottes auf. Immer aber gilt fiir uns, was auch fiir Mose
gilt: Er steigt anschlieBend vom Berg herab in die Niederungen
des Alltags. Dort gilt es, aus der Gipfelerfahrung zu leben und
die Probleme zu bewdltigen, die sich stellen. Entscheidend
wird sein, ob wir bereit sind, den erkannten Willen Gottes
dann auch zu tun, wie es von Israel heif3t, als es die Bundesur-
kunde durch Mose {ibermittelt bekommt: , Alles, was der Herr
gesagt hat, wollen wir tun; wir wollen gehorchen.” (Ex 24,7)

Sr. Maria Andrea Stratmann SMMP
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Mose

Zwischen Bibel und Hollywood

Die Gestalt des Mose besitzt in der Heiligen Schrift, nicht
nur im Alten, sondern auch im Neuen Testament, heraus-
ragende Bedeutung. Sie entfaltete eine {iberaus reiche Wirkungs-
geschichte im Judentum, aber auch im Christentum, und iiber
beide hinaus in der ganzen von der jiidisch-christlichen Uber-
lieferung berlihrten Welt. Im Judentum war und ist Mose auf
vielfdltige Weise als identitdtsstiftender Bezugspunkt wichtig
und wirksam. Das aufgekldrte Judentum der Moderne hat die
jlidische Religion als ,mosaisches Bekenntnis“ bezeichnet und
Mose als vorbildliche Personlichkeit und als Begriinder des so-
genannten ,ethischen Monotheismus“ in den Blick genom-
men: des Glaubens an den einen und einzigen Gott, der zuerst
das Volk Israel und zugleich jeden einzelnen Menschen in be-
sonderer Weise moralisch-ethisch verpflichtet, ihm Verantwor-
tung fiir die Welt zumutet und zutraut. SchlieRlich hat Mose
auch im Islam erhebliches Gewicht: dem Koran gilt Mose als
der groBte der Propheten nach Muhammad.

Mose — der Name 148t in unserem Kopf Bilder entstehen. Ein
Binsenkdrbchen. Sengende Hitze, die Ausbeutung der Hebréer
als Arbeitssklaven, die den Pharaonen grofe Pyramiden bauen
miissen. Die dgyptische Angst vor einer ,Uberfremdung‘ durch
die Fremden. Die Courage zweier Hebammen, das zarte und
starke Lebensnetz, das sie gemeinsam mit Mutter und Schwe-
ster fiir den um ein Haar verlorenen Neugeborenen kniipfen.
Und sogar die Tochter des Pharaos kniipft mit. Der erwachsene
Mose, der sich iiber das schreiende Unrecht emport, das den
Hebrdern angetan wird, und der im Zorn einen priigelnden Auf-
seher erschldgt. Die Flucht. Der Hirte. Der brennende Dorn-
busch. Die Riickkehr nach Agypten. Die Auseinandersetzung
mit Pharao. Die zehn Plagen. Der Durchzug durch das Schilf-
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meer, der lebensgefdhrliche Exodus in ein Land, ,,in dem Milch
und Honig flieBen“. Mose am Sinai. Blitz und Donner. Der
BundesschluB. Die Zehn Gebote ... Kino im Kopf, Bibelkino?
Bibel oder Kino?

Die Versuche, wissenschaftlich begriindet einen ,historischen
Mose“ zu rekonstruieren, miissen bislang als gescheitert gelten.
Die biblischen Texte haben ja kein Interesse an Geschichts-
schreibung im modernen Sinne; als historische Dokumente tau-
gen sie nur im Hinblick auf ihre Entstehungszeit, deren Vor-
stellungen und Anliegen mittelbar erschlossen werden kénnen.
Uber einen geschichtlichen Kern der biblischen Moseiiberliefe-
rungen kdnnen wir also nur spekulieren. Vielleicht liegt er in
der Erinnerung an einen Anfiihrer entflohener Arbeitssklaven,
der den Gott Jahwe verehrte. Vertreten wird u.a. die These,
daBl Mose zwischen 1300 und 1200 v. Chr. die Flucht halbno-
madischer asiatisch-semitischer Gruppen, die einst nach Agyp-
ten verschleppt worden waren, inspiriert und organisiert hat.

Der Name Mose, der im Buch Exodus durch eine hebrdische
Ableitung erkldrt wird, ist aller Wahrscheinlichkeit nach dgyp-
tischen Ursprungs und bedeutet: (Gott) hat (oder ist) geboren.
Mose wire also eine Namenskurzform, wie wir das von den
biblischen Namen her kennen: So ist die Vollform des Namens
Micha (wortlich: Wer ist?) Micha-El (Wer ist wie Gott?). Der
Name Mose begegnet verschiedentlich als Bestandteil dgypti-
scher Kénigsnamen. Tut-Mose oder Ramses (Ra-Mose) bedeu-
ten: Der Gott Thot, der Gott Re hat (oder ist) geboren. Mose,
ein Agypter? DaB ein fiir Israels Religion so wichtiger Mann
keinen israelitischen, sondern einen dgyptischen Namen tragt,
gibt jedenfalls zu denken und hat ausgreifende Spekulationen
provoziert. Sigmund Freuds Schrift ,Der Mann Mose und die
monotheistische Religion“ fullt auf der These vom &dgyptischen
Mose (vgl. dazu den nachfolgenden Beitrag).

Wer ist Mose? Das biblische Mosebild ist auBerordentlich
vielschichtig. Es ist nicht aus einem Guf, sondern in vielen
Schichten gewachsen. Mose erscheint biblisch als der groBe
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Mittler der Tora, der Lebensweisung Jahwes, er ist zugleich der
iiberragend groBe Prophet, Prophet par excellence. Der bibli-
sche Mose ist die menschliche Hauptperson in der Erzdhlung
vom Auszug der versklavten Hebréer aus Agypten. Traditionell
gilt Mose als Autor des Pentateuchs (griechisch: das fiinfban-
dige Buch); das Judentum spricht von der ,,Mose-Tora“. In den
Kirchen der Reformation heifen die Biicher, die im Lateini-
schen nach ihrem wesentlichen Inhalt benannt sind, wahrend
sie im Hebrdischen durch ihre ersten Worte bezeichnet wer-
den, ,,1.=5. Buch Mose*“. Die Zuschreibung der Verfasserschaft
an Mose ist allerdings keine historische, sondern eine theolo-
gische Aussage. Sie unterstreicht die hohe religitse Autoritdt
dieser Schriften. Sie hebt hervor, daB sich Gott selbst in diesen
Schriften offenbart hat.

In den biblischen Biichern Exodus bis Deuteronomium ist
Mose die alles verbindende und pragende Gestalt. Mose repré-
sentiert Israel, an ihn wendet sich Jahwe mit Worten und Taten.
Das biblische Mosebild hat unendlich viele Facetten: Mose ist
Jahwes Vertrauter, er ist Empfanger, Geber und Ausleger von
Gottes Weisung, Fiihrer des Volkes, Prophet, Gottesbote, Got-
teslehrer, Wundertdter, Priester, Feldherr ... Vor allem aber ist
Mose Mittler, einer, der vor Gott fiir das Volk einsteht und vor
dem Volk fiir Gott steht. Mose offenbart dem Volk Gottes Wahr-
heit und Gottes wahren Willen. Als erster empfangt er den Got-
tesnamen (Ex 6,2-8); Mose erkennt, dall Jahwe der Befreier
seines unterdriickten Volkes sein will; er vermittelt Israel den
Gottesbund und die mit ihm verkniipften Weisungen zu einem
Leben in Gerechtigkeit. Die {iberragende Bedeutung Moses
schldgt sich auch in verschiedenen Schriften des Neuen Testa-
ments nieder. Im direkten Vergleich wird Jesu ganz besondere
Nédhe zu Gott herausgestellt (Hebr 3,1-06); Jesus ist treuer
Sohn, Mose Gottes treuer Diener. Jesus wird aber auch als ver-
heiBener ,,Prophet wie Mose“ bezeichnet (Apg 3,22; 7, 37).

GroRe und Komplexitdt des biblischen Mose spiegeln uns
nicht zuletzt die Kiinste wider, denken wir nur an Michelange-
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los beriihmten romischen Mose am Juliusgrabmal in S. Pietro
in Vincoli. Weniger bekannt diirfte sein, dal sich sowohl Goe-
the als auch Schiller literarisch-essayistisch mit dem Gesetzge-
ber Mose befafit haben. In der Kunst des 20. Jahrhunderts sticht
besonders Arnold Schénbergs Oper ,,Moses und Aron“ heraus,
aber auch Thomas Manns kritisch-polemische Erzahlung ,Das
Gesetz“ spricht vom bleibenden Irritationspotential des bibli-
schen Mose, mit dessen provozierender, inspirierender und
orientierender Kraft wir auch im 21. Jahrhundert nicht fertig
sind. Und schlieRlich: so suggestiv Kinobilder sein kdnnen, von
,Die Zehn Gebote“ bis zu ,Moses Code“ — wirklich herausfor-
dernd ist der Mose der Bibel!

Susanne Sandherr

,Wenn Moses ein Agypter war ...*

Der Mose Sigmund Freuds

er Mann Moses und die monotheistische Religion: Drei
Abhandlungen®, so lautet der Titel der letzten Schrift Sig-
mund Freuds (1856—1939), des Osterreichischen Mediziners,
Kulturtheoretikers und Begriinders der Psychoanalyse. Das aus
drei Essays unterschiedlicher Lange zusammengesetzte Werk
entstand iiber einen Zeitraum von mehreren Jahren und wurde
1939 in Amsterdam verdffentlicht. ,Der Mann Moses und die
monotheistische Religion“ 140t sich als Freuds Versuch lesen,
sich am Ende seines Lebens mit der eigenen jlidischen Identitdt
auseinanderzusetzen, doch zielt das Werk weit {iber einen
selbstreflexiv-biographischen Rahmen hinaus.
Im Sommer 1934 hatte Freud eine Arbeit abgeschlossen, die
den Titel ,Der Mann Moses, ein historischer Roman“ trug.
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Seine Besorgnis, die zu erwartende empdrte Reaktion der da-
mals in der Osterreichischen Regierung einflufireichen katho-
lischen Kirche konne der Psychoanalyse insgesamt schaden,
bestimmte den Autor zunédchst dazu, auf eine Veroffentlichung
zu verzichten. Freud nahm das Manuskript schlieRlich ins Lon-
doner Exil mit, wohin er 1938 vor den Nationalsozialisten ge-
flohen war, und bearbeitete den Text dort abermals.

In Freuds Skizze der jlidischen Religionsgeschichte ist Mose,
der Mittler zwischen Gott und Israel, die grole Griindungs-
und Fiihrungsgestalt der Bibel und der jiidischen Tradition,
ein vornehmer Agypter. Der revolutionére, radikale Monotheis-
mus, die Religion des Gottes Aton, die Amenophis IV., der
sich den Namen , Echnaton“ gegeben hatte, durchzusetzen ver-
suchte, hatte im dgyptischen Volk keinen Widerhall gefunden.
Mose, der sich dem neuen, inzwischen aber gedchteten Glau-
ben angeschlossen hatte, sei es, so Freuds Vermutung, gelungen,
eine Gruppe semitischer Fronarbeiter als Volk des neuen Got-
tes zu sammeln und aus Agypten herauszufiihren. Doch im
Ostjordangebiet, wo sich die Moseleute schlieRlich nieder-
gelassen hatten, habe sich der von der Gruppe mitgebrachte
strikte Monotheismus, die Verehrung des Sonnengottes, mit an-
gestammten Eingottverehrungen vermischt. Den aufbrechen-
den Konflikt um die Verehrung des wahren Gottes habe Mose,
die charismatisch-véterliche, iberméchtige Leitfigur, dann mit
dem Leben bezahlt. Im kollektiven Geddchtnis der zum Volk
[srael sich verschmelzenden Gruppen habe sich die Erinnerung
an diese Bluttat erhalten und ein bleibendes Schuldgefiihl er-
zeugt, das aber nun gerade kompensatorisch die Durchsetzung
der Verehrung des mosaischen Gottes zur Folge gehabt habe.
Durch besondere rituelle Strenge, vor allem durch die konse-
quente Einfiihrung der mé@nnlichen Beschneidung und schliel-
lich durch eine starke Vergeistigung der Religion habe man die
unbewulte Urschuld bzw. das quédlende Schuldgefiihl zu besei-
tigen gesucht.
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Diesen ,historischen Roman® verbindet Sigmund Freud mit
seiner Theorie des ddipalen Triebkonflikts des Kleinkinds. In
der Entstehung jeder Religion, und so auch der jiidischen, spie-
len Freud zufolge jene Faktoren die entscheidende Rolle, die
auch in der seelischen Entwicklung des Individuums leitend
sind.

Lmmer klarer erkannte ich“, so schreibt Freud in einem Riick-
blick, ,,daB die Geschehnisse der Menschheitsgeschichte, die
Wechselwirkungen zwischen Menschennatur, Kulturentwick-
lung und jenen Niederschldgen urzeitlicher Erlebnisse, als de-
ren Vertretung sich die Religion vordréngt, nur die Spiegelung
der dynamischen Konflikte zwischen Ich, Es und Uber-Ich sind,
welche die Psychoanalyse beim Einzelmenschen studiert, — auf
einer weiteren Biihne wiederholt.“

Sigmund Freuds Theorie von den Urspriingen der Religion in
der Kindheit des einzelnen und, in gewisser Weise, in der Kind-
heit der Menschheit bzw. in den Kindheiten von Vélkern und
Kulturen, ist zweifellos eine Herausforderung. Ist es iiberhaupt
sinnvoll, sich mit ihr auseinanderzusetzen? Einerseits sollte
man nicht iibersehen, dal Freuds Schrift ,Der Mann Moses
und die monotheistische Religion“ auch eine Wertschitzung
des Monotheismus zum Ausdruck bringt: eines Glaubens, der
einer magischen Weltsicht widersteht und auf ein Leben in
Wahrheit und Gerechtigkeit zielt. Zudem hat bereits der Freud-
Schiiler Heinrich Racker darauf hingewiesen, dal nicht nur
eine psychoanalytische Betrachtung der Religion, sondern auch
eine ,Psychoanalyse des Atheismus, vor allem in seiner mili-
tanten Form“, notig sei. Und schlieBlich ist zu {iberlegen, ob
Sigmund Freuds Fragen an die Religion und seine Hypothesen
zu ihrer Entstehung nur als stdrend, ja zerstdrend, betrachtet
werden miissen, oder ob sie nicht auch zur immer notwendigen
Aufdeckung der Verehrung falscher Gotter, zur Reinigung und
Lauterung einer Religion beitragen konnen.

Susanne Sandherr
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Die Entstehung
des lutherischen Kirchenliedes

I nnerhalb der reformatorischen Bewegung kam der Schaffung
von Kirchenliedern und deren Verbreitung durch Flugblatt-
Lieddrucke und Gesangbiicher eine wichtige Rolle zu. Seine
Zeilenstruktur, Reime, den durch das Versmall festgelegten
Grundrhythmus und die emotionale Melodie machten das Kit-
chenlied leicht einpragbar.

Zugleich konnte die Reformation in formaler Hinsicht auf
Vorbilder aufbauen: Die Ansdtze deutschsprachigen Liedgutes
im ausgehenden Mittelalter wurden aufgegriffen. Und noch vor
der Reformation publizierten die Hussiten 1501 ein Gesang-
buch, dessen muttersprachliche Lieder dem gemeindlichen
Singen entsprangen und Aufsehen auch in anderen Sprachge-
bieten erregten. Bereits damit wurde in bislang unbekannter
Weise der neue Buchdruck fiir die Verbreitung religioser Ideen
genutzt. Einige dieser Lieder gingen in das 1531 von Michael
Weille publizierte deutschsprachige Gesangbuch der Bohmi-
schen Briider ein und bereichern noch heute unseren Lieder-
kanon (z.B. ,Gelobt sei Gott im h&chsten Thron“; GL 218,
KG 437, EG 103).

Das Liedschaffen Martin Luthers begann zwar friih, reagierte
aber schon auf Entwicklungen innerhalb der reformatorischen
Bewegung. Etwa im Jahr 1522 erstellte Nicolaus Decius in
Braunschweig einige Lieder wie ,Allein Gott in der Hoh' sei
Ehr“, ,Heilig ist Gott der Vater* und ,,O Lamm Gottes un-
schuldig“, die auf Gloria, Sanctus und Agnus Dei aufbauten.
Diese deutsch