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Vorwort

Unter den frischen Eindriicken der verheerenden Katastrophe in Japan
und dem kriegerischen Geschehen in Libyen fillt es schwer, das Wort
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chen sein mogen oder ob man diese Geschehnisse in einem apokalypti-

schen Sinn deuten soll, wird jeder fiir sich selbst beantworten miissen.

Fest steht, dass diese Begebenheiten Anlass zum Nachdenken iiber die
Zukunft des Planeten Erde und der Menschheit geben. Diese atoma-
ren Ungliicksfille, Naturkatastrophen und Kriege veranschaulichen ein-
drucksvoll, wie zerbrechlich das Weltgeschehen ist und dass es an der Zeit
ist, dass der Mensch seine Existenz und sein Handeln neu iiberdenken
muss. Apokalyptisches Denken nimmt in diesem Zusammenhang eine
zentrale Rolle ein. Sowohl christliche als auch moderne Apokalypsen be-
ziehen sich auf das Ende der Welt und appellieren an den Menschen,
verantwortungsvoll zu handeln. Diese Arbeit beschéftigt sich zwar in ers-
ter Linie mit der exegetischen Untersuchung urchristlicher Apokalypsen
und ihrer Bedeutung, verliert aber auch den Blick fiir die Moderne nicht
aus den Augen und stellt dar, inwiefern der Mensch gemahnt wird, sein

Handeln zu iiberdenken. Damals wie heute.
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1 Einleitung

Apokalyptisches Denken ist seit Anbeginn der Zeiten tief in den Képfen
der Menschen verankert und auch in der gegenwértigen modernen Ge-
sellschaft in hohem Mafle prisent.! Dabei setzen sich nicht nur christlich
gepriagte Menschen mit der Thematik der Apokalyptik auseinander. Das
Thema des Weltuntergangs, das in faszinierenden und gleichzeitig ab-
schreckenden Bildern gezeichnet wird, zieht gleichermaflen Glaubige wie
Ungldubige in seinen Bann.? Neben der Frage nach dem Ursprung al-
len Seins fasziniert die Menschheit die Frage nach dem Ende der Welt.
Fast schon inflationdr wird dabei der Begriff der ,, Apokalypse“ verwen-
det, der - wenig iiberraschend - Einzug in die Massenmedien® hielt, um
gegenwértige Schreckensereignisse mit nur einem einzigen Wort so zu
charakterisieren, dass jeder das unbeschreibliche Ausmafl der geschehe-

nen Tragodie erkennen kann und soll.

Nicht erst seit den Terroranschligen vom 11. September 2001 finden sich
immer wieder Schlagzeilen, die den Weltuntergang oder Vorzeichen des
nahenden Endes vermuten lassen. So verkiindete die Wiener Zeitung am
12. September 2001: , Apokalypse in New York“4. Meldungen, die auf den
Begriff der ,, Apokalypse® zuriickgreifen, beschréanken sich allerdings nicht
nur auf die Thematik des Terrors und Krieges, also Ereignisse, die auf un-
mittelbares menschliches Handeln zuriickzufiihren sind, sondern auch auf
Naturkatastrophen. Der Spiegel titelte nach verheerenden Buschbrinden
in Australien: ,, Apocalypse, now“?; die grofite deutschsprachige Boule-
vardzeitung umschrieb die Zusténde nach der Katastrophe in Haiti u.a.

mit der Uberschrift ,,Das Camp der Apokalypse“®.

Dass das Thema apokalyptischer Darstellungen nicht nur in den Medi-
en und in christlichen Kreisen ver- und bearbeitet wird, sondern auch
in der Literatur und in filmischen Produktionen aufgegriffen wird, zeigt
die intensive Présenz apokalyptischer Motive in der menschlichen Vor-
stellungswelt. Sehr hdufig werden Klima- oder Naturkatastrophen oder
das zerstorerische und uniiberlegte menschliche Handeln in Filmen und

Biichern kiinstlerisch umgesetzt und gedeutet. So ziehen Filme wie ,I am

Vgl. Schipper, Apokalyptik, 73.

2Vgl. Vondung, Faszination, 177ff.

3Vgl. dazu: Kaube, Apokalypse, 289ff.

“http://www.wienerzeitung.at /DesktopDefault.aspx? TabID=4860& Alias=Dos-
siers-&cob=301625&DosCob=64926

Shttp://www.spiegel.de/panorama/0,1518,606904,00.html

Shttp://www.bild.de/BILD /news/2010/01/22 /erdbeben-haiti-fussballstadion/
fluechtlingslager-camp-der-apokalypse.html



Legend*, ,, Terminator”, , The Day after Tomorrow* und ,,2012* nicht oh-
ne Grund Millionen von Menschen in die Lichtspielhduser weltweit. Auch
das grofite Epos des 20. Jahrhunderts, der ,Herr der Ringe“, enthélt
durch den alles entscheidenden Kampf zwischen Gut und Bose implizit
Vorstellungen von einem Weltuntergang. Insbesondere die Spekulationen
iiber ein Weiterleben nach dem Tod faszinieren und regen die Phantasie
an. So wundert es nicht, dass die Auferstehung und ein Leben nach dem

Tod gerade in der Fantasyliteratur Dauerbrenner sind.”

Die inflationdre Verarbeitung endzeitlicher Motive zwingt nicht nur zu
einer genaueren Betrachtung und Untersuchung der verwendeten Begriffe
»Apokalyptik“ und ,, Apokalypse“, sondern auch der (urspriinglich) mit

ihnen verbundenen Inhalte, Bedeutungen und Bewertungen.

"Jede Form der Literatur, in der es Untote oder vom Tode Auferstandene gibt,
basiert in irgendeiner Art und Weise auf apokalyptischen Vorstellungen. Vgl. u.a. ,28
Days later®, Clive Barkers , Everville* oder ,, The Great and Secret Show*.



2 Apokalyptik: Klirung, Bewertung, Stel-

lenwert und Zielsetzung

2.1 Kliarung der Begriffe ,,Apokalyptik* und ,,Apo-
kalypse

Forschungsgeschichtlich betrachtet ist der Begriff der ,, Apokalyptik“ ein
,wissenschaftssprachliches Kunstwort“®, das auf den Bibelwissenschaftler
Friedrich Liicke aus der ersten Hilfte des 19. Jahrhunderts zuriickgeht.
Liicke, der sich intensiv mit der Offenbarung des Johannes auseinander-
setzte und deren Wesensart untersuchte, verstand unter dem Begriff der
,Apokalyptik“ eine Geisteshaltung, in der der Blick auf das Zukiinftige
mit dem Reich Gottes als zentralem Punkt gerichtet ist. Dabei wichst
die Apokalyptik aus der Prophetie und schliefit sich in Form und Inhalt
an die prophetische Literatur an. Wesentlicher Unterschied zur Prophe-
tie besteht allerdings darin, dass das ersehnte Reich in der Apokalyptik
kein irdisches, sondern ein gottliches, himmlisches Reich darstellt. Der
Apokalyptiker hat keine grofien Erwartungen mehr an die gegenwértige
irdische Welt, richtet sich auf das Reich Gottes aus und erwartet das

zukiinftige Heil und den ersehnten vollendeten Zustand von Gott.”

Der Geisteshaltung der Apokalyptik zufolge wird eine neue, vollkom-
men andere Welt erwartet, die mit der gegenwértigen Welt nichts mehr
gemeinsam haben wird. Diese Vorstellung der Zwei-Aonen-Lehre ist we-
sentlicher Bestandteil im apokalyptischen Denken. Dabei wird die ge-
genwirtige Weltzeit abgewertet und eine gesteigerte Hoffnung auf das
Jenseits geschaffen. Einer der zentralen Griinde fiir die Abwertung der
jetzigen Welt ist die Dominanz widergottlicher Méchte, die oft durch po-
litische Grofen reprasentiert werden, in ihr. Mit Hilfe apokalyptischer Of-
fenbarungen soll die gegenwértige Bedrangnis bewéltigt werden kénnen,
indem Gewissheit, Orientierung und Hoffnung auf die Treue Gottes und
das kommende Heil geboten wird.!’ Im Gegensatz zu den alttestament-
lichen Prophetien kann die bestehende Schopfung nicht mehr erhalten
und verbessert werden, sondern muss dem endgiiltigen Untergang ent-
gegen sehen, da nur dieser radikale Schnitt das kiinftige gottliche Heil

gewahrleisten kann. Die nach dem Untergang kommende neue Welt ist

8Schipper, Apokalyptik, 74.

9Vgl. Lanczkowski, Apokalyptik/Apokalypse I, 189ff; Schipper, Apokalyptik, 74;
Zager, Apokalyptik, 22ff.

10ygl. Becker und Ohler, Wahrheit, 6f.

10



exklusiv fiir die Glaubigen bestimmt, wohingegen die Gottlosen der Ver-
nichtung preisgegeben sind. Weitere entscheidende Wesensmerkmale der
Apokalyptik sind die Naherwartung und der Determinismus. Der Apo-
kalyptiker und seine Adressaten kennen zwar den genauen Zeitpunkt des
Weltendes nicht, wissen aber, dass er bald kommen wird, und leben so-
mit in einer stdndigen Naherwartung des Endes. Dabei gehen sie von
einer souverinen Herrschaft Gottes aus, die zur Folge hat, dass alles, was
geschieht, im gottlichen Geschichtsplan vorgesehen ist.!'' Eine zusam-
menfassende und prézise Definition von Apokalyptik liefert Kollmann.
Er versteht unter dem Begriff , Apokalyptik“ die durch ,Himmelsreisen
oder visiondre Ekstase ergehende Aufdeckung unmittelbar bevorstehen-
der Endereignisse, die in eine Aonenwende miinden. Die apokalyptische
Vorstellungswelt ist von Charakteristika wie einer Periodisierung der Ge-
schichte, der dualistischen Vorstellung eines kriegerischen Endkampfes
zwischen Gut und Boése und der Hoffnung auf die Schaffung eines neu-
en Aons geprigt, mit der sich die Erwartung einer Totenauferstehung

verbinden kann.“12

Die literarische Gattung der Apokalypse ist der Ausdruck der Geistes-
haltung der Apokalyptik. In diesem Zusammenhang muss auf einen un-
sauberen Gebrauch des Begriffs ,, Apokalypse“ hingewiesen werden. Im
allgemeinen Sprachgebrauch hat sich ein Verstdndnis des Wortes durch-
gesetzt, das zwar auf der semantischen Ebene mit der eigentlichen Be-
deutung zusammenhéngt, aber eben nicht mit ihr identisch ist. Nach den
immer wieder zu vernehmenden Schlagzeilen in den Medien scheint offen-
sichtlich zu sein: Die Apokalypse ist das Schlimmste und Grauenhafteste,
das sich der Mensch vorstellen kann. Dabei spielt es keine Rolle, ob es
sich um Ereignisse handelt, die aus der Bosartigkeit des Menschen re-
sultieren, oder ob es ,iibermenschliche* Schicksalsschlige sind. Auf der
semantischen Ebene werden die Begriffe ,, Apokalypse“ und ,,drohender
Weltuntergang® somit nahezu deckungsgleich eingesetzt. Es liegt hier je-
doch eine unscharfe Verwendung des Begriffs ,, Apokalypse* vor, der eben
nicht den Weltuntergang und noch weniger die schlimmste Katastrophe
der Menschheit an sich bezeichnet. Das deutsche Wort ,, Apokalypse® lei-
tet sich vom griechischen Begriff aroxdiudic ab, der mit ,, Enthiillung” zu
iibersetzen ist. Er findet sich in Offb 1 und bezeichnet dort die Enthiillung
der bevorstehenden endzeitlichen Geschehnisse, die zur endgiiltigen Got-

tesherrschaft fithren werden.

11Vgl. Vielhauer, Geschichte, 486ff; Frey und Wolter, ,, Apokalyptik“, 11ff; Oegema,
Hoffnung, 15f; Schipper, Apokalyptik, 77f; Kortner, Enthiillung, 388ff.
12Kollmann, Trost, 51.

11



Die ,,Apokalypse® gehort zur literarischen Gattung der Offenbarungsli-
teratur'®, in der Endzeitereignisse lediglich geschildert und verarbeitet
werden.'* Dabei ist die Darstellung von vernichtenden Ereignissen meist
zweitrangig. Vielmehr geht es um die Enthiillung aller eschatologischen
Ereignisse, zu denen auch hoffnungsvolle, wie die Parusie des Messias,
zdhlen. Auch wenn der Begriff ,, Apokalypse“ immer wieder als Synonym
fiir Katastrophen verwendet wird, muss in aller Deutlichkeit darauf ver-
wiesen werden, dass der Untergang der Welt , nicht gleichbedeutend mit

der Apokalypse, sondern einer ihrer Gegenstinde“!® ist.

2.2 Der Stellenwert der Apokalyptik zur Zeit des

Urchristentums und in der Gegenwart

Die Geisteshaltung der Apokalyptik, die sich in Apokalypsen ausdriickt,
hat von der Zeit des Urchristentums bis in die Gegenwart einen Bedeu-
tungswandel erlebt. Die in Apokalypsen enthiillten detaillierten Darstel-
lungen eschatologischer Ereignisse besaflen urspriinglich eine ungeheure
Relevanz fiir das christliche Leben; im Lauf der Jahrhunderte sank ihr

Stellenwert in der Gesellschaft jedoch immer weiter ab.

Das Christentum, das seinen Glauben mit dem Beginn der schriftlichen
Fixierung der ersten christlichen Texte in zahlreichen apokalyptisch ge-
prigten Schriften festhielt, war in seinen Anfingen durch eine enthu-
siastische und eschatologische Haltung bestimmt. So entstand eine um-
fangreiche apokalyptische Literatur. Die Stimmung, die Vorstellungswelt
und Eigenarten apokalyptischer Darstellungen iibernahm das Christen-
tum weitgehend aus dem Judentum. Die christlichen Schreiber schlossen
sich an die literarischen Werke der jiidischen Apokalyptik an, christiani-
sierten sie durch redaktionelle Uberarbeitungen und Eingriffe, produzier-
ten aber auch eigene Werke. Die christlichen Apokalypsen haben eine an-
dere Zielsetzung als die jiidischen. ,,Aber durch ihre Ausrichtung auf die
Parusie Christi findet eine Konzentration auf diese eine Gestalt statt, die
eine starke Reduktion des jiidischen Materials und Apparats bedeutet.*!¢
Geschichtsiiberblicke werden aus der christlichen Apokalyptik gestrichen

und in die Apologetik geschoben. Neben jiidischen Traditionen liefl die

13Vgl. Schipper, Apokalyptik, 77.

14Vgl. Lanczkowski, Apokalyptik/Apokalypse I, 189ff; Klatzkin und Kaufmann,
Apokalyptik, 228ff; Hellholm, Apokalypse, 585ff; Schipper, Apokalyptik, 74ff; Frey
und Wolter, ,, Apokalyptik*, 13f.

15Kértner, Entdeckung, 38.

16Vielhauer, Apokalypsen 417.
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christliche Apokalyptik auch gelegentlich heidnische Vorstellungen mit

einflieBen.”

Apokalyptik war ein wesentlicher Faktor fiir das urchristliche Denken. Ur-
spriinglich waren die Wiederkehr Christi und das damit kommende Reich
Gottes die zentralen Momente apokalyptischen Denkens. Die Gldubigen
lebten anfangs in einer gesteigerten Naherwartung und sehnten den Tag
der Parusie Christi, von dem sie ausgingen, dass er unmittelbar bevor-
steht, herbei. Dementsprechend richteten sie ihr gesamtes Leben auf das
bald kommende Jenseits aus. Mit dem Ausbleiben der Parusie verschob
sich aber nach und nach das thematische Zentrum in urchristlichen Apo-
kalypsen auf den Antichristen und sein gottloses Gefolge, das Jenseits,
die Holle und ihre Pein'®. Gegenwiirtige Bedringnissituationen wurden
aufgegriffen und in apokalyptischen Schriften verarbeitet. Die Naherwar-
tung der Wiederkehr Christi war zwar nicht mehr in dem Mafle préasent
wie in den Anfdngen, dennoch richtete sich insbesondere in den Zeiten
der Bedringnis die Hoffnung auf das zukiinftige Leben mit Christus.
Allerdings war dies nicht der einzige Hoffnungsfaktor. Neben dem er-
sehnten Eintritt in das Reich Gottes sorgte die erwiinschte Vernichtung
widergottlicher Méchte, die meist in politischen oder gotteslasterlichen
Kriften bestanden, fiir weitere Zuversicht, da sich hier die gottliche Ge-
rechtigkeit zeigen wiirde. Welchen Weg das Urchristentum ohne die hoff-
nungspendende apokalyptische Grundhaltung eingeschlagen hétte, wird
im Unklaren bleiben miissen. Festgehalten werden kann aber, dass die
Apokalyptik von Beginn an mit dem Christentum eng verbunden ist und
insbesondere fiir das Urchristentum einen wesentlichen Faktor der dama-

ligen Geisteshaltung darstellt.

Heutzutage hat sich ein Wandel in der apokalyptischen Geisteshaltung
vollzogen. Es kursieren Unsicherheiten beziiglich des Verstdndnisses von
urchristlichen Apokalypsen, was letztlich eine nie dagewesene Uneinheit-
lichkeit in der Auslegung zur Folge hat. Naherwartung und &uflere wie
innere Bedréngnissituationen sind nicht mehr, wie es noch zu Zeiten des
Urchristentums der Fall war, prasent. Apokalyptik und die damit verbun-
denen Schilderungen endzeitlicher Ereignisse werden - abhéngig davon,
in welchen religiosen oder eben nicht-religiosen Kreisen man nachfragt -

gegenwértig hochst unterschiedlich wahrgenommen und bewertet.

17Vgl. Strobel, Apokalyptik/Apokalypsen IV, 251ff; Vielhauer, Apokalypsen, 403ff.

8Deutlich wird dies in der Petrus-Apokalypse, deren zentrales Anliegen nicht mehr
die Parusie Christi ist. Stattdessen stehen Schilderungen von den Bestrafungen der
Gottlosen im Mittelpunkt.

13



In weiten Teilen der Bevolkerung ist die Anzahl der Fragen nach dem
Ende der Welt jedoch auf ein Minimum reduziert. Meist wird - wie be-
reits erldutert - der Begriff ,, Apokalypse“ filschlich mit dem Ende der
Welt assoziiert und eine gedankliche Verbindung zwischen verheerenden
Katastrophen und dem Weltuntergang hergestellt. Die in diesem Zusam-
menhang gestellten Fragen betreffen keine Einzelaspekte apokalyptischen
Denkens mehr, sondern beschéftigen sich hichstens noch damit, ob es ein
Ende der Welt geben wird, wann und wie sich dieses ereignen wird und
ob es ein Leben nach dem Tod geben wird.

19 yerhélt es sich anders. Dort kursieren

In einigen christlichen Kreisen
aufgrund von wortlichen Auslegungen urchristlicher Schriften z.T. rela-
tiv konkrete Vorstellungen davon, was am Ende der Zeiten geschehen
wird. Streng religios gepriagte Kreise glauben den Ablauf der Endzeiter-
eignisse in groben Ziigen zu kennen. Dass die bisherige Welt dem Unter-
gang geweiht ist und am Ende der Zeiten Christus wiederkommen wird,
wird nicht bezweifelt. Ebenso unzweifelhaft ist die Vorstellung, dass die
Glaubigen, nachdem die Gottlosen durch das endzeitliche Gericht verur-
teilt worden sind, Einzug in Gottes neue Welt, auf die sich die gesamten
Hoffnungen und Sehnsiichte der Frommen richten, erhalten werden. Da-
mit zusammen héngt ein weiterer Umstand, der ebenfalls nicht hinter-
fragt wird. Am Ende der Zeiten werden die Unglidubigen ausgeschaltet
und in die Holle verbannt. In diesem religiosen Milieu werden nur noch
Fragen gestellt, auf die es im Zusammenhang mit den groben eschatologi-
schen Abldufen keine detaillierten Antworten gibt: Wie wird Gott/Jesus
die gegenwirtige Schopfung vollenden? Wann wird der Zeitpunkt der
Wiederkunft Jesu sein? Wie genau wird sich die Auferstehung gestal-

ten?20

Eine der zentralen Fragen, die jedoch in diesem thematischen Zusammen-
hang eher selten aufkommt, lautet: Warum geht man iiberhaupt davon
aus, dass es ein Ende der Welt geben wird? Die Urspriinge dieser Frage
liegen im jiidisch-christlichen Denken begriindet, wonach Gott, wie einst

bei der Sintflut?!, die gegenwiirtige Schépfung zu einem Ende fithren und

9Ein Beispiel: Nur die Zeugen Jehovas werden die Endschlacht (Offb 16ff)
iiberleben und 144000 gerettete Zeugen Jehovas werden mit Christus regieren. Vgl.
dazu: Krech, Wer glaubt, 217ff.

20Kortner sieht den Umgang mit der Apokalyptik christlicher Randgruppen kritisch.
,Der apokalyptische Fundamentalismus christlicher Sekten diirfte kaum die gesuchte
Perspektive [Wie ist mit dem apokalyptischen Erbe des Christentums kritisch umzu-
gehen?] bieten, kann aber als gewissermaflen beschiidigte Apokalyptik ein Hinweis auf
die negativen theologischen Folgen ihrer Verdrangung in Theologie und Kirche sein.“
Kortner, Enthiillung, 387.

21Vgl. Gen 6 - 9.
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die Glaubigen in sein Reich holen wird. Durch Erkenntnisse und Er-
fahrungen der Neuzeit, die insbesondere von streng glaubigen Christen
auf urchristliche Schriften ausgerichtet werden, scheint diese Ansicht da-
durch noch verstarkt zu werden, dass Kriege, Umweltzerstorungen und
Klimakatastrophen der Menschheit vor Augen fiithren, dass die Erde nicht

iberleben kann und wird.

Antworten auf alle anderen Fragen der Christenheit bediirfen einer ge-
naueren Untersuchung der neutestamentlichen Texte. Dabei ist jedoch
Vorsicht in jeglicher Hinsicht geboten, denn die Interpretation apoka-
lyptischer Texte birgt Gefahren. Nicht selten wurden urchristliche Dar-
stellungen der eschatologischen Ereignisse missbraucht, um Menschen
in Angst und Schrecken zu versetzen, indem mit dem Hinweis auf die
endlosen Qualen gedroht wurde, die die Ungldubigen nach der Verurtei-
lung durch das Gericht Gottes erleiden miissen. Apokalyptische Texte
diirfen nicht kleinlich und losgelost aus ihren Kontexten und Traditio-
nen iiberinterpretiert und/oder wortlich verstanden werden. Aus einer
solchen Vorgehensweise entstiinden unreflektierte Ausdeutungen dieser
Schriften, sodass sich Apokalypsen in eine Literatur der Angst und der

Ausgrenzung verwandeln konnen.

2.3 Kontroverse Bewertungen des apokalyptischen

Denkens

Der Stellenwert der Apokalyptik in der christlichen Glaubenswelt ist
nicht zu unterschétzen. Fiir das Urchristentum besafl die Apokalyptik ei-
ne immense Bedeutung. Auch heutzutage ist noch in strengen christlichen
Kreisen ein apokalyptisches Denken vorherrschend, das ein sehnsiichtiges
Streben nach dem Reich Gottes nach sich zieht. Betrachtet man die
christliche apokalyptische Geisteshaltung aus unterschiedlichen wissen-
schaftlichen Blickwinkeln, findet sich eine sehr kontroverse Beurteilung
der Apokalyptik, die von duflerst kontraren Betrachtungsweisen geprigt

ist.

e Die priagnante Formulierung Ernst Késemanns die ,, Apokalyptik

als Mutter der christlichen Theologie“??

zu bezeichnen, ldsst un-
schwer erahnen, welchen Stellenwert er der Apokalyptik im christ-
lichen Denken beimisst. Er wendet sich mit seiner Abhandlung

gegen Versuche, die apokalyptischen Elemente der urchristlichen

22K#4semann, Thema, 130.
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Uberlieferung ins Abseits zu verfrachten. Apokalyptik stellt die we-
sentliche Saule christlicher Theologie dar und ist ein Moment der
Hoffnung. Késemann ist allerdings nicht der Auffassung, dass das
Christentum eine kontinuierliche Fortsetzung der jiidische Apoka-
lyptik darstelle. Die christliche Theologie sei vielmehr eine durch
den Glauben an Christus modifizierte, eigene Apokalyptik, habe
ihre Urspriinge aber in der jiidischen Apokalyptik.23

Urchristliche Apokalyptik bezeichne die Naherwartung der Wie-
derkunft.?* Enttiuschte Hoffnungen und daraus resultierende Vor-
sicht bewirkten, dass sich die Naherwartung in den apokalypti-
schen Schriften zu einer Fernerwartung wandelt. ,Da die urchristli-
che Apokalyptik im Sinne der Naherwartung nach meiner Meinung
durch die nachosterliche Geisterfahrung ausgelst, durch Pneuma-
tiker lebendig erhalten und theologisch aus der Tradition jiidischer
Apokalyptik gespeist, endlich von enthusiastischen Hoffnungen und
Manifestationen begleitet wird, sehe ich in ihr die erste Phase des
weitergreifenden nachosterlichen Enthusiasmus.“?% Die im Mittel-
punkt stehende Hoffnung der &ltesten Jiinger, die unmittelbar aus
der Ostererfahrung hervorging, war die Parusie Christi als himm-
lischer Menschensohn. Das Ostergeschehen sei urspriinglich - und
erst spater auf Christus selbst beschriankt - als Beginn der allge-
meinen Totenauferweckung, also apokalyptisch, verstanden worden.
Auch die begrenzte und vorlaufige Herrschaft Christi trage apoka-
lyptische Ziige. Sie schaffe der gottlichen Alleinherrschaft Platz.
,Christus ist der Platzhalter Gottes gegeniiber einer Welt, welche
Gott noch nicht vollig unterworfen ist, obgleich ihre eschatologi-
sche Unterwerfung seit Ostern in Gang gekommen und ihr Ende

abzusehen ist. Apokalyptischer kann keine Perspektive sein.“2

e Ulrich H. J. Kortner misst der Apokalyptik, trotz ihrer Dimensi-
on des Zerstorerischen, eine aufklarerische Funktion bei. Die Apo-
kalyptik richte ihren Blick aus einer dunklen Gegenwart in eine
helle Zukunft und schaue so in eine Gegenwelt, in die gottliche
Verheiflung. Ursache fiir eine derartige Geisteshaltung bestehe in
der Wahrnehmung der Gegenwart als Krisenherd. Die Apokalyp-

tik stelle somit den Ausdruck eines Krisenbewusstseins dar, der

23V gl. Kdsemann, Thema, 112, Anm. 6.
24V gl. Kdsemann, Thema, 110.
25K#asemann, Thema, 106, Anm. 1.
26K#semann, Thema, 127.
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auf politische oder gesellschaftliche Missstéinde reagiert und eine

Moglichkeit der Gegenwartsbewiltigung ist.2”

,Ihre philosophisch und theologisch anzuerkennende Wahrheit be-
steht einerseits in der Aufdeckung unserer Endlichkeit wie auch der
Dimension des Zerstorerischen.“?® In diesem Zusammenhang gehe
es nicht nur um die in Apokalypsen immer wieder dargestellten Na-
turgewalten, sondern auch um die Beschaffenheit des Bosen und der
Macht. An der Stelle, an der die schuldhafte Vernichtung der gege-
benen Realitdt unausweichlich werde, konne man von dem katastro-
phischen Ausmafl der Wirklichkeit reden. ,Und eben diese erfahr-
bare Katastrophalitdt der Wirklichkeit wird durch die Apokalyptik
zur Sprache gebracht.“2? Anders als fiir die Propheten sind die Ver-
ursacher des Ubels nicht direkt ansprechbar. Die Angesprochenen
sind in erster Linie diejenigen, die dem Ungliick ohnméchtig ge-
geniiber stehen und keine Gelegenheit besitzen, das Katastrophale
abzuwenden. Die apokalyptische Wahrheit bestehe nun darin, dass
sowohl das individuelle Leben als auch kollektive, gesellschaftliche,

staatliche und geschichtliche Erscheinungsformen zeitlich befristet

sind.30

Die Apokalyptik stelle nun aber keine Stimmung der Weltangst
dar, sondern sei bemiiht, diese zu iiberwinden, indem sie eine Hoff-
nung verbreitet, die die Ausweglosigkeit des Endlichen verneint.
Dadurch werde auch das Weltende zu einem Symbol der Hoffnung.
Der bevorstehende Untergang fungiere somit als Ubergang und das
Katastrophische als Krise, da es Umstédnde gebe, die nicht mehr
zu verbessern sind. Daraus kénnten sich neue Lebensmoglichkeiten
entwickeln, die das Alte iiberwunden haben. Der apokalyptischen
Vorstellungswelt zufolge sei die Vernichtung der bisherigen Welt,
die sackgassenartig strukturiert ist, somit nicht nur unvermeid-
lich, sondern koénne auch befreiend und heilsam sein. Der Weg zur
Erlosung und zum Heil fithre nur durch die Katastrophe. Durch die
Umdeutung der globalen Katastrophe zur Krise veréndert sich auch
die Katastrophenangst zu einer Krisenangst. Dadurch verharrt der
Einzelne nicht in regungsloser Panik, sondern besitzt eigene Hand-

lungsmoglichkeiten. Denn die Krisenangst sei eine Wandlungsangst,

27ygl. Kértner, Entdeckung, 39f.

28Kortner, Enthiillung, 392.

29Kértner, Enthiillung, 392.

30Vgl. Kortner, Weltangst, 289ff; Kortner, Enthiillung, 390fF.
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die mit der Gebirangst verglichen werden kénne.3!

e Der Theologe und Psychoanalytiker Eugen Drewermann sieht in
dem Wesen der Apokalyptik eine entscheidende Hilfe zur Lebens-
bewiltigung. Dabei zieht er eine Analogie zwischen einem schizo-
phrenen Erleben und der apokalyptischen Geisteshaltung. Die Er-
fahrungswelt dieses Erlebens ist durch das Gefiihl der Ohnmacht
und der Einsamkeit geprédgt. Teilt man sich in dieser Situation
anderen mit, vollzieht sich dies in einer verschliisselten, symboli-
schen und geheimen Sprache. Das schizophrene Erleben weist ei-
nige Merkmale auf, die auch kennzeichnend fiir die apokalypti-
sche Literatur sind. Den ,, Determinismus der Weltbetrachtung in-
folge einer volligen Ohnmacht des Ichs; den pseudonymen, ichver-
lustartigen Symbolismus der Selbstmitteilung; sowie insbesonde-
re eine allzu flieBende Abgrenzung zwischen Ich und Auflenwelt.
(...) Die groBte Verwandtschaft zwischen apokalyptischem und schi-
zophrenem Selbsterleben liegt zweifelsohne in der Gemeinsamkeit

“32 Die Visionen vom Weltuntergang

der Weltuntergangsphantasien.
sind bei allem schrecklichen Empfinden gleichzeitig mit einer gewis-
sen Lust am Untergang verbunden. Die Furcht vor dem Ende der
bisherigen Welt besteht zwar, aber man sehnt es auch herbei. Somit
besitzt die Weltuntergangsphantasie Ziige einer spontanen Selbst-
heilung oder eines Selbstrettungsversuchs und stellt dadurch eine

extreme Form einer verzweifelten Hoffnung dar.

Der Leidensdruck des Apokalyptikers ist grofS. Er hélt die gegen-
wartige Weltordnung fiir unertréaglich, sodass er sie zerstért wissen
will. Es muss ein Bruch mit der Vergangenheit erfolgen, um eine
menschlichere Form der Zukunft gewinnen zu kénnen. Dabei geht
es aber nicht um eine blole Abrechnung mit der Vergangenheit. Es
,geht vielmehr darum, die gesamte Struktur verinnerlichter Ent-
fremdung, das System des Weltganzen, zu beseitigen, wie es die
apokalyptischen Schriften in Aussicht stellen. An die Stelle einer als
todlich empfundenen Weltordnung tritt jetzt die Vision einer Welt,
wie sie sein miifite, um ein menschlicheres Leben zu erlauben.*33
Mit Hilfe der apokalyptischen Form der Welterfahrung reagiert der
Apokalyptiker auf die bedrohliche Aulenwelt und setzt dieser die

ersehnte Innenwelt entgegen. 34

31ygl. Kértner, Entdeckung, 37ff; Kértner, Enthiillung, 390ff.
32Drewermann, Tiefenpsychologie, 480.

33Drewermann, Tiefenpsychologie, 482.

34Vgl. Drewermann, Tiefenpsychologie, 4671f.
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Die Apokalyptik besitzt noch weitere Funktionen. Wenn die Apoka-
lyptik die gegebene Lage des Menschen sowohl individuell als auch
kollektiv fiir aussichtslos hélt und erklart, dass diese Existenz nur
mit der Zuversicht auf Gottes Ewigkeit zu ertragen sei, hat sie in
einem doppelten Sinne metaphysisch recht. Jeder Mensch muss den
Tod in Kauf nehmen. Derjenige, der sich dieser Tatsache bewusst
wird, lebt , wesentlich <apokalyptischs>“3>. Daher ist jeder Mensch
vor die Frage gestellt, ob er sich von der Endlichkeit die Luft neh-
men lassen oder die kommende Unendlichkeit spiiren will. Dadurch
kann der Einzelne entweder von Aussichtslosigkeit gezeichnet oder
einer beschwingten Zuversicht gepragt sein. Die Visionen der Apo-
kalyptiker erhalten somit ein neues Gewicht. ,,Statt die apokalypti-
schen Bilder lediglich als Ausdrucksformen einer subjektiven Krise
bzw. als Manifestation eins wahnhaften Selbstheilungsversuches zu
betrachten, erscheinen die Visionen der Apokalyptiker daseinsana-
lytisch gerade umgekehrt als Versuche, die objektive Aussichtslo-
sigkeit des Daseins zu iiberwinden und den Menschen vor der ver-
zweifelten Seelenzerstérung eines Daseins der puren Endlichkeit zu
bewahren.?® Die Apokalyptik kann dem Menschen somit eine Le-
bensbewiltigung sowohl mit der Blickrichtung auf das Diesseits als

auch auf das Jenseits sein.?”

e Eine deutlich negativere Sichtweise auf die christliche Apokalyptik
vertritt der Psychologe Franz Buggle, der insbesondere die Dar-
stellungen der Offenbarung des Johannes von sadistisch-inhumanen
Vorstellungen geprégt sieht. Die géingigen Bestandteile apokalyp-
tischer Literatur (u.a. die Wiederkehr Christi, die Ausschaltung
der gottfeindlichen Méchte und die Vernichtung der Gottlosen),
die sich auch in der Johannes-Offenbarung finden, bewertet Buggle
mir drastischen Worten. ,Fin kaum noch zu {iberbietender Gip-
fel an extremen sadistischen Strafphantasien und -ankiindigungen
(-wiinschen) gegeniiber von eigenen christlichen Glaubens- und Sit-
tenmafstiaben Abweichenden, also «Gottlosens, «Gotzendienerns,
<stindigen> Menschen usw., zeigt sich noch einmal im letzten Buch
der Heiligen Schrift.*3®

In den Schilderungen dieser apokalyptischen Schrift finde sich der
deutliche Wunsch nach Vergeltung und Rache. Andersglédubige rea-

35Drewermann, Tiefenpsychologie, 507.
36Drewermann, Tiefenpsychologie, 508.
37Vgl. Drewermann, Tiefenpsychologie, 467ff.
38Buggle, Denn, 119.
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gieren auf Gott mit extremen Angstzustdnden, was sich auch aus
den grauenhaft-sadistischen Strafen erkléren ldsst, die Gott fiir
die Ungldubigen vorsieht. Diese von T6tungen, Drohungen und
Gewalttatigkeiten gepriagten dunklen Darstellungen widersprechen
Buggle zufolge jeglicher verantwortbarer Ethik. Aspekte der Hoff-
nung oder der Lebensbewéltigung lassen sich in der apokalyptischen

Schrift des Neuen Testaments nicht finden.3?

Der kurze Abriss iiber die unterschiedlichen Sichtweisen auf die christliche
Apokalyptik kann nur einen unvollstdndigen Einblick in die Bewertung
apokalyptischen Denkens liefern. Deutlich wird jedoch aus dieser kurzen
Ubersicht das zwiegespaltene Verhiltnis zu der Apokalyptik. Inwieweit
sich sowohl die dunklen als auch die hellen Seiten der Apokalyptik in den
einzelnen apokalyptischen Schriften des Urchristentums zeigen, soll ein

Aspekt sein, der in dieser Arbeit herausgestellt wird.

2.4 Zielsetzungen und Vorgehensweise dieser Ar-
beit

Die Bedeutung und der Stellenwert der christlichen Apokalyptik und
der damit zusammenhéngenden Vorstellungen endzeitlicher Geschehnisse
wurden und werden immer wieder ausreichend diskutiert. Doch es stellt
sich die entscheidende Frage, was urchristliche Schriften wirklich {iber die
letzten Dinge sagen. Sind die Texte einheitlich? Gibt es Abweichungen
innerhalb der christlichen apokalyptischen Schriften? Welche Funktionen
haben die einzelnen urchristlichen Apokalypsen? Treten in ihnen positive,

hoffnungsvolle oder negative, verstorende Aspekte hervor?

Da auch in der heutigen Zeit Unstimmigkeiten iiber die Inhalte und In-
tentionen urchristlicher apokalyptischer Schriften herrschen, besteht das
genuine Ziel der Arbeit darin, herauszufinden, ob und inwieweit urchrist-
liche Apokalypsen in Form und Inhalt iibereinstimmen oder voneinander
abweichen und ob die Texte vergleichbare oder differierende Intentionen
verfolgen. In diesem Zusammenhang muss gekldrt werden, wie mit un-
terschiedlichen Darstellungen eschatologischer Ereignisse umzugehen ist.
Diesbeziiglich muss der Blick auf die zeitgeschichtlichen Hintergriinde
und die jeweilige Situation gerichtet werden, in der sich der Verfasser und
die Adressaten befanden, da unterschiedliche historische Begebenheiten

die Zielsetzung einer Schrift erheblich beeinflussen. Dariiber hinaus wird

39V gl. Buggle, Denn, 119ff.
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in diesem Zusammenhang untersucht, welche Ziele die jeweiligen Ver-
fasser mit ihren apokalyptischen Darstellungen bei den Angesprochenen
verfolgten. Dabei muss der Frage nachgegangen werden, ob die jeweiligen
Schilderungen der Endzeit allein zur Abschreckung und/oder zur Erwe-
ckung und zum Aufrechterhalten der Hoffnung dienen oder noch andere

Aspekte verfolgen.

Neben den géngigen neutestamentlichen apokalyptischen Schriften wird
auch die Petrus-Apokalypse als ein Beispiel fiir eine apokryphe urchrist-
liche Apokalypse untersucht, da sie sich anfinglich grofler Beliebtheit
erfreute und sich aufgrund einiger Besonderheiten von den eschatologi-

schen Schriften des Neuen Testaments abhebt.

Um einen Uberblick iiber die christlichen Vorstellungen eschatologischer
Ereignisse zu gewinnen, werden die apokalyptischen Schriften des Ur-
christentums exegetisch untersucht. In diesem Zusammenhang werden
die endzeitlichen Schilderungen der einzelnen urchristlichen Texte inten-
siv beleuchtet, auf ihre Urspriinge untersucht, die einzelnen Elemente
der Endzeitereignisse analysiert und die Funktionen und Intentionen der
Schriften herausgestellt. Dabei werden bei jedem Text auch die zur Zeit
der Niederschrift gegebenen zeitgeschichtlichen Hintergriinde kurz in den
Blick genommen, da diese entscheidende Auswirkungen auf die jeweiligen

Intentionen der Verfasser gehabt haben kénnten.

In einem zweiten Schritt erfolgt eine Zusammenschau der behandelten
Texte, da in den jeweiligen Exegesen nicht umfassend genug auf die ande-
ren Texte Bezug genommen werden kann. Auf diese Weise sollen Muster,
Gemeinsamkeiten und Unterschiede zwischen den urchristlichen Apoka-
lypsen ausfiihrlich herausgestellt und interpretiert werden. Die einzelnen
Elemente der eschatologischen Ereignisse werden dabei in den untersuch-
ten Schriften auf ihr Vorhandensein und auf die Art und Weise ihrer

Verarbeitung analysiert.

Im Schlussteil wird die Relevanz der urchristlichen Apokalyptik fiir die
Gegenwart skizziert. Da sich im gegenwértigen Zeitalter die historischen
Bedingungen grundlegend gedndert haben, miissen neue Verstehenszu-
giange zur urchristlichen Apokalyptik geschaffen werden. In diesem Zu-
sammenhang werden Moglichkeiten und Grenzen eines subjektiven Zu-
gangs zu urchristlichen apokalyptischen Schriften dargelegt und es wird
untersucht, welche Aspekte urchristlicher Apokalyptik auch heute noch
von Bedeutung sein konnen oder durch die gewandelten Bedingungen

befremdlich wirken (miissen).
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Abschlieflend werden die duflere Form géngiger moderner Apokalypsen,
ihre Inhalte und Intentionen untersucht und in ihrer Relevanz fiir den
modernen Menschen analysiert, um zu ermitteln, ob und wenn ja, inwie-
weit moderne Apokalypsen die Intentionen urchristlicher Apokalypsen
aufgreifen oder sie sich von ihnen unterscheiden. Ein wesentlicher Ge-
danke in diesem Zusammenhang besteht darin, herauszufinden, welche
Funktionen Apokalypsen fiir den Menschen in der heutigen Zeit haben

(kénnen).
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3 Darstellungen des Endzeitgeschehens in
1. Thess 4, 13 - 5, 11

Paulinische Endzeitvorstellungen finden sich auch in dem &ltesten Buch
des Neuen Testaments: Dem ersten Brief des Paulus an die Thessalo-
nicher. Unverkennbar ist die bei Paulus und seinen Adressaten vorherr-
schende gesteigerte priasente Naherwartung, die sich in einer apokalypti-
schen Geisteshaltung ausdriickt. Die Wiederkehr Jesu wurde in absehba-
rer Zeit erwartet, weswegen sich bei den Gemeindemitgliedern bestimmte
Fragen und Probleme ergaben, die der Apostel in seiner Abhandlung zu
l16sen versuchte. Fiir ein besseres Verstdndnis dieser Vorstellungen bie-
tet sich eine kurze historische Einordnung an, in der die wesentlichen

Hintergriinde kurz beleuchtet werden.

3.1 Die Abfassungssituation des ersten Thessaloni-

cher-Briefes
3.1.1 Entstehungsverhiltnisse und Gemeindesituation

Bei der Frage nach der Echtheit des ersten Thessalonicher-Briefes gibt
es in der gegenwirtigen exegetischen Forschung fast keine Unstimmig-
keiten dariiber, dass der Apostel Paulus der Verfasser des Briefes ist.%
Hochst wahrscheinlich entstand der Brief in Korinth im Jahre 50/51.41
Der Brief richtet sich, wie aus dem Préaskript des Dokumentes hervorgeht,
an die ,,Gemeinde der Thessalonicher”, die in der nordgriechischen Pro-
vinzhauptstadt Thessalonich, einer bedeutenden Handelsgrofistadt des
Rémischen Reichs, und in deren Umgebung ansiissig war.*? Paulus kam
auf seiner zweiten Missionsreise 49/50 mit seinen Begleitern Silas und

Timotheus nach Thessalonich.*?

Ahnlich wie in Korinth findet sich auch in Thessalonich eine breite Pa-
lette an Nationalitdten und religivsen Kulten (der romische Kaiserkult,
dgyptische Heilungsgotter, Dionysos-Kult, u.v.m.).* Die neu getauften
Christen mussten den alten Gotzenglauben hinter sich lassen und sich zu
dem christlichen Gott bekennen, wie es in 1. Thess 1, 9 deutlich wird:

»(...) wie ihr bekehrt seid zu Gott von den Abgottern, zu dienen dem le-

40ygl. Schnelle, Einleitung, 58.

41Vgl. u.a. Holtz, Thessalonicherbriefe, 414; Laub, Thessalonicherbrief, 8ff.
42y gl. Borschel, Konstruktion, 65f.

43Vgl. Miiller, Thessalonicher, 17ff.

44Vgl. u.a. Vom Brocke, Thessaloniki, 122ff; Borschel, Konstruktion, 66fF,
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bendigen und wahren Gott.“ Der Bruch der neu gewordenen Christen mit
den vorherrschenden heidnisch-religiosen Konventionen hatte Feindselig-
keiten der heidnischen Bevolkerung zur Folge. Seine Missionstéatigkeit
begann Paulus von der Synagoge aus, wobei er bei den Juden nur we-
nig, den Heiden, darunter einige wohlhabende Frauen, allerdings gréfSeren
Erfolg hatte. Als Folge der Missionstétigkeit inszenierten eifersiichtig ge-
wordene Juden einen Aufstand gegen die Christen und nutzten dabei
bereits existierende soziale Unruhen in Thessalonich, woraufthin Pau-
lus nach einem insgesamt mehrmonatigen Aufenthalt in Thessalonich
eilig die Stadt verlieB.*> Trotz der Anfeindungen der heidnischen und
jiidischen Bevolkerung blieben die neuen Christen in Thessalonich stand-
haft in ithrem Glauben (1. Thess 3, 6ff).

3.1.2 Aufbau des ersten Thessalonicher-Briefes und Einord-
nung von 1. Thess 4, 13 - 5, 11

Nur wenige Exegeten halten den ersten Thessalonicher-Brief fiir lite-
rarisch nicht einheitlich und sehen in ihm eine Zusammensetzung aus
verschiedenen Brieffragmenten.® Der Brief gilt nach Meinung der meis-
ten Forscher als literarische Einheit, wobei er einen geschlossenen und
stringenten Aufbau zeigt. Auch angebliche Dopplungen®” oder die sich
dhnelnden Fiirsprache-Gebete®® legen aufgrund der charakteristischen
Ausfiithrungen und des Anliegens des Briefes keine Teilungshypothesen

nahe.*?

Der erste Thessalonicher-Brief beginnt, wie fast alle Briefe des Paulus,
mit einem Priskript im klassischen antiken orientalischen Briefstil. Die
daran anschlieBende Danksagung (1. Thess 1, 2 - 10) setzt sich in 1.
Thess 2, 13 fort und wird nach einem erneuten Aufgreifen (1. Thess 3, 9)
erst in 1. Thess 3, 13 zum Abschluss gebracht. In der im zweiten Kapitel
aufgegriffenen Apologie wehrt sich Paulus gegen Vorwiirfe und grenzt
sich von Wanderpredigern ab, die finanzielle Interessen verfolgen. Des
Weiteren dankt Paulus fiir das Durchhaltevermogen der Gemeinde (1.
Thess 2, 13 - 16) und bringt in 1. Thess 2, 17 - 3, 5 sein tiefes Empfinden
fiir die Gemeinde zum Ausdruck. Das Proomium endet mit dem Ausdruck
der Freude tiber die Gemeinde (1. Thess 3, 6 - 10) und einem Gebet (1.

45Vgl. u.a. Miiller, Thessalonicher, 13ff; 34ff und Laub, Thessalonicherbrief, 5fF.

46Vgl. u.a. Schmithals, Thessalonicherbriefe, 315; ders., Briefe, 111ff.

47Beispielsweise die dreifache Danksagung in 1. Thess 1, 2; 2, 13; 3, 9.

481. Thess 3, 11ff; 5, 23f.

49Vgl. u.a. Riesner, Friihzeit, 358ff; Haufe, Brief, 3ff; Holtz, Brief, 23ff; Schreiber,
Der erste Thessalonicherbrief, 387.
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Thess 3, 11 - 13). Im Anschluss an den ersten Hauptteil des Briefes
richtet sich Paulus im zweiten Teil des Briefes in Form einer Parénese an
die Gemeinde (1 Thess 4, 1 - 5, 22). Dabei geht der Apostel auf Formen
der angemessenen Lebensfithrung ein, mahnt vor Unzucht und Habsucht
(1. Thess 4, 1 - 8) und fordert zu Solidaritat (1. Thess 4, 9f) und einem
ehrbaren Verhalten und Leben auf (1. Thess 4, 11f.).

Im Anschluss an diese Mahnungen thematisiert Paulus die Frage, wie das
Schicksal der Verstorbenen am Tag der Parusie ausschen wird (1.Thess
4,13 - 18). Weder Trauer noch Verzweiflung werden am Tag der Wieder-
kunft Jesu sein, sondern es werde Hoffnung sowohl fiir die Toten als auch
die Lebenden geben. Daraus folgt, dass sich alle fiir die nahe bevorste-
hende Parusie Jesu bereithalten sollen (1. Thess 5, 1 - 11). Die endzeit-
lichen Vorstellungen im Thessalonicher-Brief sind eingebettet zwischen
Mahnungen, die das praktische, moralische Alltagsleben betreffen und
verschiedenen Mahnungen an die Gemeinde, die sich in 1. Thess 5, 12 -
22 auf Verhaltensweisen im Hinblick auf die eschatologische Existenz der
Gemeindemitglieder beziehen. Somit ergibt sich eine kleine Analogie zum
ersten Korinther-Brief, in dem auch in unmittelbarer Nahe der Endzeit-
vorstellungen (1. Kor 15) Mahnungen an die Gemeindemitglieder hin-
sichtlich ihres alltéglichen Lebens auftauchen. Der erste Thessalonicher-
Brief endet mit Gruf- und Verabschiedungsformeln (1. Thess 5, 23 -
28).5

3.2 Endzeitvorstellungen in 1. Thess 4, 13 - 5, 11

Die beiden Abschnitte 1. Thess 4, 13 - 18 und 1. Thess 5, 1 - 11 hdngen
inhaltlich zusammen. In ihnen wird die Bedeutung der Zukunft themati-
siert. ,,Der erste Abschnitt nimmt zukiinftiges Geschehen so in den Blick,
dafl damit einer gegenwirtigen Sorge in der Gemeinde begegnet werden
kann; der zweite ist unter der Frage gestaltet, wie die Gegenwart der

Gemeinde von der Realitit des Kommenden zu bestimmen ist.“?!

Paulus erhielt vermutlich eine Anfrage aus der Gemeinde in Thessalo-
nich, in der - wahrscheinlich angesichts von Todesfillen in der Gemeinde
- Unsicherheiten beziiglich des zukiinftigen Heils der Verstorbenen und
der bevorstehenden Parusie herrschten.’? Der Apostel spricht die Ge-

meindemitglieder in ihrer direkten Gegenwart an (1. Thess 4, 13.18) und

50Vgl. u.a. Miiller, Thessalonicher, 48ff.
51Reinmuth, Briefe, 142.
52Vgl. Baumgarten, Paulus, 92; Reinmuth, Briefe, 141f; Liidemann, Paulus, 220ff.
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unterrichtet sie iiber das Schicksal der Entschlafenen. Paulus verbreitet
in seiner Auslegung Hoffnung und Zuversicht. Wahrscheinlich rechnete er
damit, dass er selbst die Parusie Jesu und das Ende der Welt noch mit-
erleben wird.?® Welche Konsequenzen sich fiir die reale Lebensfiihrung
hinsichtlich der erwarteten nahe bevorstehenden Parusie Jesu ergeben,
macht Paulus im zweiten Abschnitt (1. Thess 5, 1 - 11) deutlich. Die Ge-
meindemitglieder sollen sich stets bereithalten, da der genaue Zeitpunkt

der Wiederkehr Christi im Verborgenen liegt.

3.2.1 Hoffnung fiir die Toten und Lebenden: 1. Thess 4, 13 -
15

Im ersten Vers dieses Abschnitts, den der Apostel mit der gebréauchlichen
Wendung ,,Wir wollen euch aber (...) nicht im Ungewissen lassen iiber
(...)“5* beginnt, benennt er das Thema, {iber das er die Gemeinde in
Thessalonich informieren wird. Es geht um die Entschlafenen und deren
Schicksal, um den Gemeindemitgliedern Trauer und Hoffnungslosigkeit
zu nehmen. Die euphemistische Wendung ,,entschlafen® fiir ,,sterben® ist
geliufig.® Allerdings denkt Paulus nicht an alle Verstorbenen, sondern
nur an die verstorbenen Gemeindemitglieder, was aus dem 14. und 16.
Vers dann deutlich hervorgeht. Was der Apostel iiber die heidnischen Ver-
storbenen denkt, wird aus den Versen nicht ersichtlich. Das grundlegende
Anliegen der paulinischen Paraklese besteht darin, den Gemeindemitglie-
dern Trauer zu nehmen.?® Allerdings geht es in diesem Fall weniger um
die gewohnlichen Gefiihlsregungen angesichts des Todes, sondern um eine

ldhmende, destruktive und hoffnungslose Trauer.

Durch die ndhere Bestimmung ,die iibrigen“ wird dieser Aspekt noch
deutlich hervorgehoben. Diese ,iibrigen“ stehen den Gemeindemitglie-
dern als direktes negatives Pendant gegeniiber. Mit der Formulierung
die ,,iibrigen®, die von Hoffnungslosigkeit®” erfiillt sind, bezieht sich Pau-
lus auf die Heiden, wohl nicht aber auf die Juden. Denn diese nehmen
eine Unterwelt und eine Auferstehung zu Jahwe an, wodurch auch sie ei-

ne Hoffnung auf eine zukiinftige Gemeinschaft mit Gott haben.?® Paulus

53Vgl. Holtz, Brief, 182f; Reinmuth, Briefe, 141f.

54ygl. 1. Kor 10, 1; Rém 1, 13.

55Vgl. dazu: 1. Thess 5, 10; 1. Kor 15, 6 und Balz, nvoc, 545fF; Hoffmann, Toten,
186ff; Haufe, Brief, 82.

56Vgl. Schlier, Apostel, 75f.

57Vgl. Eph 2, 12. Auch in diesem Vers werden die Heiden als hoffnungslos bezeich-
net.

58 Anders sieht dies Holtz, der davon ausgeht, dass unter dem Begriff der ,,iibrigen“
auch die Juden mit eingeschlossen sind. Vgl. Holtz, Brief, 183.
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bezieht sich in seinen Ausfithrungen auf die exklusive christliche Gemein-
schaft, die trotz des Angesichts des Todes in der Hoffnung leben kann,

am Tage der Parusie Jesu in Gottes Reich hinein auferweckt zu werden.

Im folgenden 14. Vers wird die Auferstehungshoffnung der christlichen
Gemeinde begriindet. Das christliche Bekenntnis vom Tod und der Auf-
erstehung Jesu Christi beginnt in Form eines begriindenden Konditio-
nalsatzes und wird im Nachsatz in einem Komparativsatz fortgefiihrt.
Diese Formulierung schliefit den Apostel mit ein und fordert (indirekt)
eine erneute Identifikation der Thessalonicher mit dem Bekenntnis. Durch
die Einfithrung von motebopev 61t wird eine Wahrheit geduBert, auf die
die Glaubigen vertrauen konnen. Moglicherweise verwendet der Apostel
mit dieser Wendung eine urchristliche Formel.%® Diese bekenntnishafte
Formel setzt ,Tod“ und ,, Auferstehung“ gleich. Allerdings kommt es an

dieser Stelle hauptsédchlich auf die Auferstehung an.

Paulus konzipiert das Heilsgeschehen in diesem Satz erneut sehr theo-
zentrisch. Zunéchst ist noch Jesus der Handelnde, im zweiten Teil des
Satzes ist es dann jedoch Gott. Jetzt wird Gott ausdriicklich als Subjekt
genannt. ,,Gott wird die Entschlafenen durch Jesus fithren mit ihm.* Die
Formulierung ,,Gott fiihrt“ basiert auf dem jiidischen Bekenntnis von der
Fithrung Gottes durch die Geschichte und in die endzeitliche Errettung.
An dieser Stelle ist nicht von einer Auferstehung der Toten die Rede, son-
dern davon, dass Gott es sein wird, der die Verstorbenen mit Jesus aus
dem Tod ins Leben bei Gott fithren wird. Allerdings muss hier der Glaube
an eine Auferstehung der verstorbenen Christen angenommen werden.%!
Vermutlich konnten die Gemeindemitglieder in Thessalonich - &hnlich
wie die in Korinth®? - den Gedanken an eine leibliche Auferstehung der
Toten nicht konkret fassen. Sie nahmen vermutlich eine Notwendigkeit
der Leiblichkeit fiir das Heil an und gingen davon aus, dass sie als Leben-
de die Parusie noch miterleben werden. Paulus allerdings entfaltet hier

das Thema der Auferstehung nicht.%

Der hier vorherrschende Gedanke durchzieht die gesamte paulinische
Theologie®: Wie schon Christus, so auch die Christen. Da Christus ge-

storben und auferstanden ist, werden auch die verstorbenen Glaubigen

59Vgl. u.a. Reinmuth, Briefe, 144; Holtz, Brief, 183ff; Miiller, Thessalonicher, 182.

60Vgl. 1. Kor 15, 3ff. Vgl. Dazu auch: Wengst, Formeln, 45f.

61Deutlich wird dies in 1. Thess 4, 16.

62Vgl. dazu: 1. Kor 15.

63 Anders: 1. Kor 15. Im 15. Kapitel des Korinther-Brief sind die Frage nach der
Auferstehung und die Entfaltung dieses Themas die zentralen Aspekte.

64Eine sehr deutliche Analogie findet sich u.a. im Korinther-Brief. Vgl. 1. Kor 15,
1-22.
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auferstehen® und in das Reich Gottes gefiihrt werden, wo sie das voll-

kommene Heil erlangen werden.%

Um den Glauben der Gemeinde weiter zu festigen, fithrt der Apostel ein
Herrenwort (1. Thess 4, 15)%7 an, das eine enorme Autoritét besitzt.5® Von
diesem Herrenwort nimmt Paulus an, dass es vom irdischen Jesu stammt.
Ubernommen hat er diesen Ausspruch wohl aus der Uberlieferung der Ur-
kirche. Allerdings ist ein solcher oder #hnlicher Spruch nicht iiberliefert.®®
Paulus verwendete somit wahrscheinlich ein unbekanntes, aus urchrist-
lichen Traditionen stammendes Jesuswort.”” Das Herrenwort hat eine
starke Ahnlichkeit mit 1. Kor 15, 51f.”" Vermutlich stammen diese bei-
den apokalyptischen Aussagen aus einer gleichartigen Tradition, welche
ein grofles Interesse an der Abfolge ,, Auferstehung der Verstorbenen - Ein-
beziehung der Lebenden in das endzeitliche Geschehen* hat. In 1. Kor
15, 51f beruft sich der Apostel nicht auf ein Herrenwort, sondern nur
auf ein , Geheimnis“.” Es ist nicht anzunehmen, dass der Apostel ein
Herrenwort in 1. Kor 15 derart umschreibt oder dass er nicht bedachte,
eine vergleichbare Ausfithrung in 1. Thess 4 auf den Herrn zuriickgefiihrt
zu haben. | Es legt sich daher die Vermutung nahe, daf§ das »Herren-
wort< nicht in dem 1Kor 15,52 parallelen apokalyptischen Text V 16f
enthalten ist, sondern in V 15b, zu dem 1Kor 15 keine Paralleltradition

bietet.“™

Der Akzent liegt in beiden Spriichen auf der Gleichzeitigkeit: Die bei der
Parusie Jesu noch Lebenden, die der Apostel als die ,,iibrig Gebliebenen*
bezeichnet, werden den bereits Entschlafenen nicht zuvorkommen, son-
dern gleichzeitig mit ihnen am Heil teilhaben.™ Diese Bezeichnung tritt
nur hier und in 1. Thess 4, 17 auf. Wahrscheinlich greift Paulus an die-
ser Stelle den alttestamentlichen ,,Rest-Gedanken®, der aus der jiidisch-

apokalyptischen Vorstellungswelt™ stammt, auf. In der jiidischen Apo-

65Vgl. Rém 6, 4 - 11; 1. Kor 15, 1 - 22.

66Vgl. u.a. Reinmuth, Briefe, 144ff; Holtz, Brief, 189ff.

67Vgl. Rom 14, 14; 1. Kor 7, 10.

68Vgl. dazu: 1. Kor 9, 14. Die Aussage erhilt allein durch die Nennung ,,Der Herr
hat befohlen (...)* sehr viel mehr Bedeutung, als ginge diese Darlegung ausschliellich
auf Paulus zuriick.

69V gl. Dobschiitz, Thessalonicher-Briefe, 192f.

"0Vgl. Jeremias, Jesusworte, 77ff; Harnisch, Existenz, 40ff.

1 Siehe, ich sage euch ein Geheimnis: Wir werden nicht alle entschlafen, wir werden
aber alle verwandelt werden; und dasselbe plotzlich, in einem Augenblick, zur Zeit der
letzten Posaune. Denn es wird die Posaune schallen, und die Toten werden auferstehen
unverweslich, und wir werden verwandelt werden.*

"2Vgl. dazu: Delobel, Fate, 342ff.

"3Holtz, Brief, 185.

7Vgl. Kollmann, Trost, 62; Marxsen, Brief, 65.

"5Vgl. 4. Esra 7, 27f. ,(...) und jeder, der aus den Plagen, die ich dir vorausgesagt,
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kalyptik bezieht sich dieser Gedanke auf diejenigen, die allen Drangsalen
und Katastrophen trotzen, das Ende erreichen und des Heils teilhaftig
werden.™ Mit diesen Ausfithrungen des Apostels wird eine Vorstellung
korrigiert, nach der die Verstorbenen fiir das Heil der Parusie verloren
seien. Paulus allerdings scheint nicht mit weiteren Todesféllen bis zur
Parusie zu rechnen.” Durch diesen Vers soll den Angesprochenen ver-
deutlicht werden, dass der Zustand ,tot“ oder ,lebendig” zur Zeit der

Parusie keine Bedeutung haben wird.™

3.2.2 Die Schilderung der Parusie des Kyrios: 1. Thess 4, 16 -
18

Paulus veranschaulicht in Vers 16 die Parusie durch eine charakteristisch
apokalyptische Sprache. Dadurch soll das Herrenwort aus 1. Thess 4,
15 bewahrheitet werden. Die Wiederkunft Jesu wird von drei Signalen
begleitet: Dem Befehlsruf, der Stimme eines Erzengels und der Trompe-
te Gottes. Diese Metaphern basieren wahrscheinlich auf einem jiidisch-
apokalyptischen Uberlieferungsstiick. Im ersten Thessalonicher-Brief ist
mit dem Parusiegeschehen stets der Titel , Kyrios“™ verbunden®’. Mit
dem Kyrios-Titel wird hier der aus dem Himmel herabsteigende Chris-
tus bezeichnet. Mit der dreimaligen prapositionalen Bestimmung werden
die Umsténde gekennzeichnet, unter denen das Herabsteigen des Messias

geschehen wird.8!

Das erste Element ist der Befehlsruf Gottes. Durch das Wort Jahwes wer-
den, nach jiidischer Tradition und auch nach paulinischen Vorstellungen,
die Schopfung ins Leben gerufen®? und in diesem Fall die Endzeitereig-
nisse eingeldautet. Wie schon in 1. Thess 4, 14 ist Gott auch hier das
handelnde Subjekt, auf dessen Befehl hin der Messias vom Himmel her-
absteigen wird. Mit dem Befehlswort Gottes ertont der Schrei eines Erz-

engels®. Mit pwvf wird nur dargelegt, dass der Schrei erfolgt, nicht, wel-

gerettet ist, der wird meine Wunder schauen. Denn mein Sohn, der Messias, wird
sich offenbaren samt allen bei ihm, und wird den Ubergebliebenen Freude geben, 400
Jahre lang.

"6Vgl. Hausmann, Rest, 5ff; Herntrich, ,,Rest®, 198ff; Wildberger, iibrig sein, 844ff.

"™Vgl. 1. Kor 15, 51f. Hier wird sehr deutlich, dass Paulus hofft, bei der Parusie
noch lebendig zu sein.

"8Vgl. Miiller, Thessalonicher, 183f; Reinmuth, Briefe, 145f.

™Vgl. 1. Thess 2, 19; 3,13, 4,15.

80Vgl. Offb 22,20. Schon die aramiische sprechende Urgemeinde ruft nach der An-
kunft des Herrn ,Maranatha®.

81Vgl. Miiller, Thessalonicher, 184.

82Vgl. Gen 1, 3.6.9.

83vgl. Offb 1, 10; Mk 1, 11.
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chen Inhalt er verkiindet. Dadurch sollen lediglich das Unheimliche und
die Fremdheit des Geschehens veranschaulicht werden. Die dritte Kompo-
nente des Parusiegeschehens ist die Posaune Gottes®, die in der jiidisch-
apokalyptischen Vorstellungswelt eine herausragende Rolle spielt.?? Die
Posaune (das Horn) wird nicht nur beim Kult und bei Festen, sondern
auch im Krieg genutzt. Im Alten Testament tritt sie héufig in Verbin-
dung mit der Theophanie Jahwes auf.®¢ Von dort fand sie den Weg in
die apokalyptische Vorstellungswelt.8” Hier wird weniger an das Instru-
ment selbst gedacht, sondern vielmehr an den erfolgten Ton, der aus dem
Bereich Gottes stammt und als Hinweissignal fiir die Lebenden und To-
ten fungiert.®® Nach den drei akustischen Elementen erfolgt das zentrale
Geschehen: Das Herabsteigen des Kyrios vom Himmel auf die Erde. Die-
se Vorstellung wurzelt im jiidisch-apokalyptischen Denken, wonach der
Messias oder Gott selbst®® am Ende der Zeiten aus dem Himmel auf die
Erde herabsteigt.”® Die Absicht dieses Geschehens besteht darin, dass der
Messias aus dem unnahbaren Bereich des Himmels hinaustritt, um eine
unmittelbare Gemeinschaft mit ihm zu ermdoglichen, die das endgiiltige
Heil darstellt. Mit diesem Ereignis ist die Auferstehung der Verstorbe-
nen in Christus verbunden.”! Diese Ausfithrung verdeutlicht, dass die
Verstorbenen als erste von den eschatologischen Geschehnissen ergriffen
werden und nicht benachteiligt werden.”? Eine Auferstehung derer, die

nicht zur christlichen Gemeinschaft gehoren, wird ausgeschlossen®®.%*

Nachdem die Toten, die in Christus gestorben sind, zuerst auferstan-
den sein werden, werden die Lebenden (die noch Ubriggebliebenen) zu-
gleich mit ihnen dem Herrn entgegen entriickt werden (1. Thess 4, 17).
Mit der Verwendung des Worts duo werden Gleichzeitigkeit und Zu-
sammengehorigkeit ausgedriickt. Ungenannt bleibt, wer die Auferstan-
denen und Ubriggebliebenen entriicken wird. Allerdings muss aufgrund
des Kontextes Gott als Urheber der Entriickung angenommen werden.

Durch das Verb dpnoynodueda, das aus alttestamentlichen Traditionen

84Vgl. n.a. 1. Kor 15, 52; Sach 9, 14; Jes 27, 13.

85Vgl. Harnisch, Existenz, 19ff; Friedrich, oé\mvE, 71

86Vgl. Ex 19, 16ff.

87Vgl. dazu die sieben Posaunen aus der Offenbarung des Johannes: Offb 8, 2 - 10,
7. Und: Offb 11, 15ff.

88Vgl. Marshall, Thessalonians, 129.

89V gl. Demarest, Thessalonians, 81.

90Vgl. n.a. Jes 26, 21; athHen 1,3f.

91Vel. 1. Kor 15, 23.52.

92Vgl. Laub, Verkiindigung, 128.

93Vgl. dazu 1. Kor 15, 23f. Auch hier ist die Auferstehung denen vorbehalten, die
in Christus sind.

94V gl. Holtz, Brief, 198ff; Laub, Thessalonicherbrief, 29f.
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stammt, wird hier der Ubergang des Menschen in das Herrschaftsgebiet
Gottes dargestellt.” Mit einer dreifachen niheren Erliuterung wird die
Entriickung der Ubriggebliebenen mit den Auferstandenen beschrieben.
Der Apostel betont in diesem Zusammenhang im Riickgriff auf Vers 15
das ,wir“. Voraussetzung der Entriickung ist die Auferstehung. Dieser
Auferstehungs-Vorgang wird durch die Abfolge der zeitlichen Begriffe
yzuerst® und ,danach® genauer erlautert. Allerdings sollte man keine
allzu groflen zeitlichen Abstéinde zwischen den einzelnen Geschehnissen
erwarten. Den Geschehensablauf stellte sich Paulus als einen plotzlichen
Akt vor.”® Die Christen werden ,,auf den Wolken in die Luft entriickt*.
Die Entriickung ,,auf/in Wolken“ ist ein bekanntes Phdnomen bei Theo-
phanien in der jiidischen Vorstellungswelt. In Dan 7, 13 erscheint der
Menschensohn ,,in den Himmels Wolken“?”. Durch den metaphorischen
Gebrauch der Wolke wird die verborgene und unergriindliche Présenz
Gottes veranschaulicht.”® Schon in den Exodustraditionen spielt die Wol-
ke eine entscheidende Rolle fiir die Theophanie Gottes?. Durch die Ver-
wendung dieses Bildes wird einerseits die Gegenwart Gottes gezeigt, aber

andererseits gleichzeitig Gottes Glanz verhiillt.!%

Das Ziel der Entriickung ist die Begegnung mit dem Kyrios. Der Be-
griff, der fiir diese Begegnung angefiihrt wird, ist droavtriow. Seine prézise
Bedeutung ist umstritten.!®* Das Verb kann als Bezeichnung fiir einen
staatsrechtlichen Brauch (eine festliche Einholung von Staatsgésten
durch die Biirger) dienen. Im Neuen Testament wird das Wort drovtfow
fiir unterschiedliche Formen von Begegnungen verwendet.'%? Es kann hier

bei der Parusie aber an ein feierliches Zusammentreffen der Entriickten

9Mit fiinf von 14 Erwihnungen des Begriffs dpndlw im Neuen Testament wird
damit eine Entriickung bezeichnet. Vgl. Offb 12, 5: Hier wird die Entriickung des
Messiaskinds zu Gott geschildert; 2. Kor 12, 2.4. Vgl. dazu auch: Miiller, Thessaloni-
cher, 185f; Holtz, Brief, 198ff.

96Vgl. 1. Kor 15, 52: ,,(...) und dasselbe plétzlich, in einem Augenblick, zur Zeit der
letzten Posaune. Denn es wird die Posaune schallen, und die Toten werden auferstehen
unverweslich, und wir werden verwandelt werden.“

97 Ich sah in diesem Gesicht des Nachts, und siche, es kam einer in des Himmels
Wolken wie eines Menschen Sohn bis zu dem Alten und ward vor ihn gebracht.“
Weitere Beispiele sind: 2. Makk 2, 8; 4. Esra 13, 1ff.

98Vgl. Ex 19, 9a.16. Dazu: Vgl. Jeremias, Theophanie, 100ff.

99Vel. Ex 13, 21f: Hier wird das Bild der Wolkenséule um das der Feuersiiule er-
weitert.

100ygl. Ex 16, 10: ,,Und der Herr zog vor ihnen her, des Tages in einer Wolkensiule,
dafl er den rechten Weg fiihrte, und des Nachts in einer Feuersiule, dafl er ihnen
leuchtete, zu reisen Tag und Nacht. Die Wolkenséule wich nimmer von dem Volk des
Tages noch die Feuersdule des Nachts.“ Hier werden die beiden Elemente ,, Wolke“
und ,,Herrlichkeit“ miteinander kombiniert. Vgl. Miiller, Thessalonicher, 185{f; Holtz,
Brief, 202.

101y g], Peterson, andvnoie, 380.

102yg]. Mt 25, 1ff. Zehn Jungfrauen gehen dem Briutigam entgegen.
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mit Christus, analog zu dem Aufeinandertreffen der Delegation einer
Stadt, die einem Kénig zur Einholung entgegengeht, gedacht werden.!%
Die Entriickten werden in das Herrschaftsgebiet Gottes gerissen, wobei
sie in der Luft mit dem erschienenen Christus zusammentreffen. Die Be-
wegung geht wohl in Richtung Himmel, nicht auf die Erde.!®* Letztlich

1105

muss es aber offen bleiben, ob an eine Vereinigung im Himmel™™” oder an

eine festliche Einholung mit Riickkehr zur Erde gedacht wurde. Bedeut-
sam ist die Wendung eic dpa (,in die Luft*) deshalb, weil mit ihr der
Raum zwischen dem menschlichen Ort, der Erde, und dem Raum Got-
tes, dem Himmel, gekennzeichnet wird.!% Nur mit Gottes Hilfe kann der
Mensch diesen ,,Zwischenraum® zwischen Himmel und Erde iiberwinden,
um in Gottes Reich zu gelangen. In der Luft findet sich der Ort der Be-
gegnung zwischen den auf Wolken Entriickten und Christus mit dem Ziel
der eschatologischen Gemeinschaft mit ihm.!%” Damit wird das eigentli-
che Ziel genannt: ,(...) und so werden wir bei dem Herrn sein allezeit®.
Die Entriickten verbleiben nicht im Zwischenraum ,,Luft“, sondern wer-
den in den Himmel gefiihrt.!® Auf das Ziel der Entriickung kommt es
dem Apostel an: Die ewige Gemeinschaft mit dem Herrn, wodurch die
Vollendung christlicher Existenz hergestellt ist.!% Auch diese Hoffnung

entstammt aus jiidisch-messianischen Heilserwartungen. !

Im letzten Vers des vierten Kapitels fordert Paulus die Gemeindemit-
glieder erneut auf, sich gegenseitig zu ermutigen und zu trésten.!*! Dies
sollen sie mit toic Adyoic tun. Gemeint sind die vorher getroffenen Darle-
gungen des Apostels iiber die gesamten eschatologischen Hoffnungen der

Christen.'12

103yg]. Reinmuth, Briefe 147.

104 Anders Holtz: ,,So ist die Entscheidung dariiber schwierig, ob an unserer Stelle nur
an die Begegnung der Entriickten mit dem Herrn gedacht ist oder an seine (feierliche)
Einholung, die dann nur eine solche auf die Erde sein konnte.“ Holtz, Brief, 203.

10580 z.B. Dobschiitz, Thessalonicher-Briefe, 197ff.

106 Allerdings ist die Luft in der jiidischen und neutestamentlichen Vorstellungswelt
auch Wirkungsgebiet von ddmonischen Kréften. Somit werden die Entriickten durch
einen gefihrdeten Raum an das Ziel gefiihrt.

107y g]. Marshall, Thessalonians, 130f.

108yg], Offb 21, 1ff: Auch hier wird an ein endzeitliches Reich im Himmel gedacht.
Das neue Jerusalem sollte nicht als irdisches, historisches Jerusalem verstanden wer-
den, sondern als ein himmlischer Heilsort, in dem die Christen in ewiger Gemeinschaft
mit dem Herrn leben.

109V gl. Holtz, Brief, 203ff; Miiller, Thessalonicher, 186ff.

H10yg], Silber, Christus, 253.

H1yg], zum Trost in 1. Thess 4, 13.18; 5, 11: Chapa, Patterns, 220ff.

H12Vg], Reinmuth, Briefe, 147f.
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3.2.3 Verantwortungsvolle Lebensgestaltung bis zum Tag der
Parusie: 1. Thess 5, 1 - 11

Die Gliederung des Textes 1. Thess 5, 1 - 11 ist unschwer erkennbar. Mit
nepl und der Anrede ,,Briider® wird der neue Gedankengang erdffnet (Vers
1). Das Thema héngt mit dem vorhergehenden so eng zusammen, dass es
Paulus im ersten Vers nur sehr stark verkiirzt andeutet: ,, Von den Zeiten
und Stunden (...)“. Erst im nachfolgenden Vers lisst er die Verbindung
der ,,Zeiten und Stunden® mit dem Tag der Parusie erkennbar werden.
Paulus beantwortet in 1. Thess 5, 2f die Frage nach dem Zeitpunkt des
Kommens mit der Erinnerung an die Umsténde der Wiederkunft und
geht dabei auch nicht weiter auf die Frage nach dem Termin ein. Dass der
Tag des Herrn plotzlich und unvermutet hereinbrechen wird, entspricht

jlidisch-apokalyptischen und neutestamentlichen!'® Vorstellungen.

Die Konsequenzen, die sich aus der in Kiirze erwarteten Parusie Jesu er-
geben, wird den Thessalonichern von Paulus in den folgenden Versen dar-
gelegt. Die Angelegenheit besitzt nicht nur deshalb eine hohe Dringlich-
keit, da der Apostel davon iiberzeugt ist, dass sowohl er als auch die ande-
ren Christen die Wiederkunft Christi noch als Lebende erfahren werden,
sondern auch, weil niemand den Zeitpunkt der Wiederkehr Christi kennt.
Diesen Umstand skizziert der Apostel durch die zwei Bilder vom ,,Dieb in
der Nacht“ und den ,,Geburtswehen einer Schwangeren“. Die Metapher
vom ,,Dieb in der Nacht* findet sich nur an wenigen Stellen im Alten Tes-
tament!'4, dafiir aber hiufiger im Neuen Testament!!>. Vermutlich griff
der Apostel bei der Verwendung der Metapher auf die synoptische Jesus-
Tradition zuriick!'%, die wiederum jiidisch-apokalyptische Urspriinge hat.
Durch den Vergleich mit einem Dieb wird die Wiederkunft Jesu!!” - ver-
bunden mit den Endzeitereignissen!!® - als ein blitzartiges und unvermu-
tetes Ereignis dargestellt, vor dem sich niemand schiitzen oder verbergen

kann.'t?

Der Apostel warnt zudem vor einer anti-eschatologischen Stimmung (1.
Thess 5, 3), nach der das Ende der Welt (noch lange) nicht bevorste-

he, wonach eine illusorische Sicherheit aufkommt, noch lange in Ruhe

13vgl. Mk 13, 28ff.

14vgl. Jer 49, 9.

15ygl, Lk 12, 39; Mt 24, 43; Offb 3, 31; 16, 15.

116yg]. Holtz, Brief, 213.

17Vgl. Mt. 24, 43f: In diesen Versen wird die Parusie Jesu mit dem Bild des Diebes
verglichen. Vgl. dazu: Tuckett, Tradition, 168ff.

18Vgl. dazu auch: Offb 16, 15: Auch hier wird das Bild des Diebes mit der Parusie
und dem Endgericht verkniipft.

119Vg]. Schlatter, Thessalonicher, 30f; Harnisch, Existenz, 84ff.
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leben zu konnen. Diese Haltung bezieht er nicht nur auf die Heiden,
sondern auch auf die Christen, und mahnt sie. Um dieser Anwandlung
vorzubeugen, greift der Apostel auf die in der jiidisch-apokalyptischen
Vorstellungswelt weit verbreitete!?® Metapher von der ,,Endzeit-Wehe*
zuriick.'! Wie eine Schwangere, so miissen auch die Christen die Leiden
der Zeit bis zum Ende geduldig ertragen.'?? In den folgenden Versen legt
Paulus den Gemeindemitgliedern in Thessalonich dar, wie sie sich bis

zum Tag des Herrn zu verhalten haben.

Die erneute Anrede ,Briider* und der Tempuswechsel vom Futur zum
Prasens markiert in 1. Thess 5, 4 einen neuen Gedanken, der bis Vers
5a reicht. Hier wird die Wirklichkeit der Adressaten mit einem Riickgriff
auf Vers 2 (Dieb-Metaphorik) als lichtvoll gekennzeichnet. Paulus be-
dient sich hier der Lichtsymbolik und wendet diese mit dem Begriffspaar
,Licht-Finsternis“ auf die Gemeinde an. Das Bild der Finsternis markiert
den Bereich der Gottesferne und widergottlichen Einstellung. Die Chris-
ten in Thessalonich sind hingegen ,Kinder des Lichts und Kinder des
Tages“. Auch diese Metaphorik entspringt jiidisch-apokalyptischen Vor-
stellungen. Durch diese Lichtmetaphorik schafft der Apostel eine scharfe
Abgrenzung zwischen den gottfernen Menschen und denen, die in Chris-
tus sind. Mit einem Wechsel der Rede in die Wir-Form, wodurch sich
Paulus mit einschliet, wird in 1. Thess 5, 5b - 8 das den Umstédnden
entsprechende angemessene Verhalten der Christen aufgezeigt. Er for-
dert die Christen auf, nicht zu ,schlafen® (Vers 6) wie es die ,,Ubrigen®,
also die, die nicht in Christus sind, tun. Das Verb ,schlafen® verwen-
det Paulus innerhalb dieses Abschnitts drei Mal'?® und das mit jeweils
unterschiedlicher Bedeutung. Hier wird das Verb metaphorisch im Sinne
eines ,, Vergessens des Eschaton® verwendet. Stattdessen sollen die Chris-
ten wachsam sein und sich bereithalten.'?* In Vers 7 wird der Gedanke
von denjenigen, die ihr Heil verschlafen, fortgesetzt. In diesem Vers wird
das Verb ,schlafen wortlich verstanden. Wer schléft, tut dies nachts,
ebenso wie man sich nachts betrinkt. Auch mit diesem Hinweis fordert
Paulus die Adressaten auf, wachsam und niichtern zu sein.'?® Anschei-
nend spielt er hier auf allgemeine Lebenserfahrungen an, die er auch bei

den Thessalonichern festgestellt haben konnte. Im anschlieBenden Vers

120yg]. Jes 13, 8; Jer 6, 24.

121V gl. Harnisch, Existenz, 62ff.

122yg]. Miiller, Thessalonicher, 188ff.

1231 Thess 5, 6.7.10.

124y/g]. Schmithals, Situation, 119.

125Warnungen zum Niichternsein und vor Trunkenheit waren damals weit verbreitete
moralische Mahnungen. Vgl. Friedrich, Briefe, 246.
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greift Paulus den geforderten Zustand des Niichternseins wieder auf, for-
muliert ihn als Absichtserklarung und erweitert ihn um das Element der
Riistungsmetaphorik!?6. In diesem Vers werden zwei Riistungsteile (Pan-
zer und Helm), die einen defensiven Charakter haben, fiir drei Inhalte
(Glaube, Liebe und Hoffnung auf Rettung) angefiihrt. Somit kann die
christliche Existenz als eine dauerhafte Auseinandersetzung verstanden
werden, die das Ziel hat, den bosen Méchten zu widerstehen und in Chris-
tus zu bleiben. Mit dem Zusammenwirken dieser drei Inhalte werden

Grundelemente christlichen Seins aufgezeigt.!?

In 1. Thess 5, 9f wird dieses Charakteristikum christlichen Lebens be-
griindet. Gott hat uns zum Erwerb des Heils und nicht fiir den Zorn
bestimmt. Der Erwerb des Heils ist nicht durch menschliche Aktivitat
gedacht, sondern sie stammt aus der Gnade, die aus Jesu Tod und Auf-
erstehung resultiert. Paulus greift an dieser Stelle eine urchristlich sote-
riologische Formel auf, die er in seinen Briefen sehr haufig verwendet:
»(...) der fiir uns gestorben ist (...)“!?®. Durch den Tod Jesu wird den
Getauften die eschatologische Gemeinschaft mit ihm geschenkt, dabei ist
es gleichgiiltig, ob wir lebendig oder tot sind (,,ob wir wachen oder schla-
fen“). Den Abschluss dieses Abschnitts bildet eine Aufforderung'® zur

gegenseitigen Ermutigung und Erbauung.!3°

3.3 Zusammenfassung und Fazit

Der Apostel Paulus fiihrt den Gemeindemitgliedern in Thessalonich die
Bedeutung der Zukunft vor Augen und schildert mit ihr das zentrale Mo-
ment des christlichen Glaubens: Die Hoffnung auf die Auferstehung und
Entriickung in die ewige Gemeinschaft mit Gott. Aufgrund der Zuversicht
auf eine eschatologische Existenz im Reich Gottes werden ein Durch-
halten und Ausharren in Krisenzeiten des irdischen Daseins ermoglicht
und gefordert. Apokalyptik bedeutet in dieser neutestamentlichen Schrift
das Aufrechterhalten und das Schaffen hoffnungsvoller Aspekte und die
Zuversicht auf die Parusie Jesu, die das zentrale Moment urchristlicher
Apokalyptik darstellt. Die Adressaten werden in ihrer gegenwértigen Le-

benswirklichkeit und in ihrem Glauben gestérkt und erfahren Zuversicht

126yg]. Jes 59, 17. Hier wird diese Metaphorik in einem Gerichtskontext verwendet.

127V gl. Friedrich, Briefe, 246; Demarest, Thessalonians, 87f; Reinmuth, Briefe, 150ff.

128ygl. 1. Kor 15, 3ff; Rom, 4, 25; 5, 6; 2. Kor 5, 14. Vgl. Wengst, Formeln, 55ff;
Roloff, Anféinge, 117ff.

129Vgl. 1. Thess 4, 18.

130Vg]. Laub, Thessalonicherbrief, 31f; Miiller, Thessalonicher, 196f.
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durch den Blick auf das ersehnte Jenseits im Reich Gottes.

Paulus reagierte vermutlich auf Unsicherheiten, die in der Gemeinde von
Thessalonich herrschten, was mit den bereits vor der Parusie Jesu Ver-
storbenen geschehen werde. Diese Unsicherheiten nimmt ihnen der Apo-
stel, indem er mit Hilfe apokalyptischer Bilder verdeutlicht, dass sowohl
die bereits Entschlafenen als auch die noch Lebenden am Tag der Paru-
sie entriickt und in ewiger Gemeinschaft mit dem Herrn sein werden. Die
endzeitlichen Geschehnisse entfaltet er dabei allerdings nicht im Detail,
wie es beispielsweise in der Offenbarung des Johannes getan wird, son-
dern markiert in knappen Worten lediglich die entscheidenden Stationen:
Der Herr wird vom Himmel herabsteigen, die in Christus Verstorbenen
werden auferstehen und zugleich mit den noch Lebenden zur Begegnung
mit dem Herrn in die Luft fortgerissen, um dann in ewiger Gemeinschaft

mit Gott zu sein.

Paulus ermahnt die Thessalonicher mit praktischen Hinweisen zu einer
angemessenen christlich-ethischen Lebenshaltung bis zum Zeitpunkt der
Parusie Jesu und dem Ende der Welt, von dem keiner weif};, wann der
Zeitpunkt kommen wird. Damit greift der Apostel eine zentrale Frage-
stellung nicht nur der christlichen Gemeinschaft auf: Wann wird der Zeit-
punkt des Endes aller Zeiten sein? In seinen Ausfithrungen geht er nicht
néher auf die Beantwortung dieser Frage ein und gibt durch die Bilder
vom ,,Dieb in der Nacht“ und den , Geburtswehen einer Schwangeren®
nur zu verstehen, dass der Augenblick der Parusie Jesu unvermittelt und
plotzlich kommen wird. Entscheidend - nicht nur fiir die Christen im
damaligen Thessalonich - sind die Ausfithrungen des Apostels iiber Hal-
tungen und Verhaltensweisen der Glaubigen wiahrend der Wartezeit. Die
Christen sollen fiir die Begegnung mit dem Kyrios stets bereit, wach-
sam und niichtern sein und kdmpferisch den Glauben, die Liebe und die
Hoffnung auf Rettung in sich tragen. Nicht Angst und Trauer vor dem
unabwendbaren Ende, sondern die Hoffnung auf das Heil des Herrn soll

die Existenz der Christen dominieren.
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4 Endzeit und Auferstehung in 1. Kor 15,
20 - 58

Auch in Korinth wurde das Thema der Auferstehung strittig diskutiert.
Allerdings kam hier nicht wie in Thessalonich die Frage auf, ob es bei
der Parusie einen qualitativen Unterschied zwischen den Lebenden und
den Toten gibt, sondern es wurde die Auferstehung, wie sie sich Pau-
lus vorstellt, von einigen aus der Gemeinde bestritten. Dies veranlasste
den Apostel dazu, eine ausfiihrliche Abhandlung iiber die Auferstehung
an die Gemeinde zu richten; er geht dabei aber auch auf andere End-
zeitereignisse ein. Auch wenn der Korinther-Brief zu den bekannteren
Briefen des Apostels Paulus zdhlt, so miissen dennoch zunéchst die Hin-
tergriinde des ersten Korinther-Briefes und die Einordnung von 1. Kor
15 in den Gesamtzusammenhang des Briefes behandelt werden, damit
das ganzheitliche Verstindnis der endzeitlichen Vorstellungen in 1. Kor
15 deutlich wird.

4.1 Die Abfassungssituation des ersten Korinther-

Briefes
4.1.1 Entstehungsverhiltnisse und Gemeindesituation

Der erste Korinther-Brief gehort zu den sieben zweifelsfrei echten pauli-

131 Paulus verfasste den ersten Korinther-Brief vermut-

nischen Briefen.
lich Anfang des Jahres 54 bzw. 55 n. Chr. in Ephesus.'®? Schon vor der
Ankunft des Paulus gab es Christen in Korinth.!3? Zumindest war der
christliche Glaube dort nicht unbekannt. Die Griindung der eigentlichen
Gemeinde wurde aber von Paulus, der mindestens zwei, wahrscheinlich
aber drei Mal in Korinth war, im Jahre 50 n. Chr. vollzogen.'?* Paulus,
der etwa eineinhalb Jahre in Korinth blieb (Apg 18, 11), kam zunéchst
allein (Apg 18, 5), bald darauf aber folgten ihm Timotheus und Silva-
nus.'3® Korinth bildete mit Ephesus das Zentrum der paulinischen Missi-

onstitigkeit.!3¢ In der Gemeinde von Korinth spiegelt sich die religitse,

131Vgl. Roloff, Einfithrung, 83.

132V gl. Merklein, Korinther, 51.

133Vgl. Apg 18, 2f.

134V gl. Wolff, Korinther, 3f.

135Vgl. Schnelle, Einleitung, 73.

136ygl. Niebuhr, Paulusbriefsammlung, 226.
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kulturelle und soziale Vielfalt der Stadt wider.!3” Als Paulus den ersten
Brief an die Gemeinde in Korinth verfasste, bestand der groite Teil der
Gemeindemitglieder aus ehemaligen Heiden (1. Kor 12, 2).13% Daneben
existierte aber ein bedeutender Anteil von Judenchristen in der Gemein-
de, wie u.a. die Bekehrung des Synagogenvorstehers Crispus (Apg 18,
8) zeigt. Neben einigen reichen Christen setzte sich die korinthische Ge-

meinde hauptsichlich aus Menschen der Unterschicht zusammen (1. Kor
1, 26; 7, 21; 11, 22).1%

Paulus blieb auch bei rdumlicher Trennung mit der korinthischen Ge-
meinde in Kontakt. Hochstwahrscheinlich wurde Paulus schon relativ
frith mit den spezifischen Problemen und Spannungen der Gemeinde kon-
frontiert. Es waren in erster Linie Spannungen, die theologische, sozia-
le und ethische Fragen betrafen. Der erste Korinther-Brief zeigt insbe-
sondere innergemeindliche Probleme.*° Neben sozialen Spannungen, die
hauptséchlich im Gottesdienst auftraten (1. Kor 11, 20ff), machte der
Einfluss hellenistischer Religiositiat Schwierigkeiten. ,,Paulus mufite sich
in Korinth stdndig mit der Tendenz auseinandersetzen, den christlichen
Glauben in Richtung auf einen Mysterienkult mit Christus als Kultgott-

heit zu interpretieren.“!4!

4.1.2 Aufbau des ersten Korinther-Briefes und Einordnung
des 15. Kapitels

Der erste Korinther-Brief ist zwar klar gegliedert, besitzt aber keine lo-
gisch aufeinander folgenden und geschlossen thematisch miteinander ver-
bundenen Gedankengénge. Der Grund dafiir liegt darin, dass Paulus auf
konkrete Anfragen und Probleme aus der Gemeinde eingeht.'*? Der Brief
kann demnach nicht wie andere Paulusbriefe in zwei Hauptteile gegliedert
werden.'*3 Der Briefeingang (1. Kor 1, 1 - 9 und der Briefschluss (1. Kor
16) bilden den Rahmen des ersten Korinther-Briefes. In 1. Kor 1, 10 - 15,
58 werden Streitthemen in der Gemeinde behandelt. Dabei geht Paulus
auf folgende thematische Bereiche ein: Spaltungen in der Gemeinde (1.

Kor 1 - 4); ethische Missstande in der Gemeinde, in Form von sexuellen

1377Zur Sozialstruktur der Gemeinde in Korinth und zur Situation der Stadt Korinth
zur Zeit der Griindung: Vgl. Merklein, Korinther, 27 - 42.

138V gl. Wolff, Korinther, 5.

139Vgl. Schnelle, Einleitung, 73.

140Vgl. Schnelle, Einleitung, 73; Niebuhr, Paulusbriefsammlung, 229.

41 Roloff, Einfiihrung, 105.

142yg]. Roloff, Einfithrung, 108; Niebuhr, Paulusbriefsammlung, 220.

143V gl. Schnelle, Einleitung, 75.
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Vergehen und Fragen, die die Sexualitéit betreffen (1. Kor 5 - 7); das
Essen von Gotzenopferfleisch (1. Kor 8, 1 - 11, 1); Probleme und Fragen
des gottesdienstlichen Lebens (1. Kor 11, 2 - 14, 40); die Frage nach der
Auferweckung der Toten (1. Kor 15).144

Im fiinften und letzten Abschnitt (1. Kor 15) geht Paulus wieder auf eine
in Korinth aufgekommene Frage ein: Die Frage nach der Auferstehung.
Ein Teil der Gemeindemitglieder behauptete, dass es eine Totenaufer-
weckung nicht gebe (1. Kor 15, 12). Zunédchst argumentiert Paulus mit
dem Bekenntnis von der Auferstehung Jesu, die die Endzeitereignisse in
Gang setzt (1. Kor 15, 1 - 34). Danach schildert Paulus, wie die Aufer-
weckung der Toten aussehen wird (1. Kor 15, 35 - 58). Dabei beschreibt
er zuerst in einem Bild die Gestalt der Auferstandenen (1. Kor 15, 35 -
49). Anschlieflend stellt Paulus die Vorgénge bei der endzeitlichen Toten-
auferweckung dar (1. Kor 15, 50 - 58).14% Dies zeigt, dass das ,,Zeugnis
von der Auferweckung Jesu von den Toten und die sich darauf griindende

christliche Auferstehungshoffnung umstritten waren, seit es sie gibt.“46

4.2 Die Reaktion des Apostels auf die religiGsen
Auffassungen in der korinthischen Gemeinde: 1.
Kor 15, 1 - 19.29 - 34

Das 15. Kapitel des ersten Korinther-Briefes ist eine in sich geschlos-
sene Abhandlung iiber die Auferweckung der Toten.'*” Paulus geht in
diesem Kapitel aber nicht einfach zu einem neuen Thema iiber, das mit
den anderen bisher behandelten Themen gleichzusetzen ist, sondern er
nimmt das mit der ,, Auferweckung Jesu aufs engste zusammenhéngende
Thema der Zukunftsverheiffung auf, das schon im Proémium anvisiert
worden ist (1, 7f) und im Verlauf des Briefes immer wieder in die Dis-
kussion eingefiihrt wurde, meist als unaufgebbares Kollektiv der realized
eschatology“!4®. Dieses Kapitel stellt die Voraussetzung und das Ziel fiir
alles das dar, was im gesamten Brief behandelt wird.'® Das eigentliche
Thema wird erst ab 1. Kor 15, 12 deutlich. Die Verse 1 - 11 dienen als

Vorbereitung.'®°

144ygl. Schnelle, Einleitung, 75; Roloff, Einfiihrung, 108f; Niebuhr, Paulusbrief-
sammlung, 220f.

145V g]. Niebuhr, Paulusbriefsammlung, 223.

146Niebuhr, Paulusbriefsammlung, 233.

147V gl. Conzelmann, Korinther, 293.

148Gchrage, Korinther, 7.

149V gl. Schrage, Korinther, 7f.

150y g]. Conzelmann, Korinther, 293.
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4.2.1 Die vorbereitenden Verse: Vers 1 - 11

Gleich zu Beginn betont Paulus die Bedeutung des Evangeliums, das er
den Korinthern verkiindet hat.'®! Paulus verweist anschlieBend mit Hilfe
der Aufnahme eines Traditionsstiickes'®? auf die grundlegende Verkiindi-
gung des Evangeliums, in dessen Mitte der Tod und die Auferstehung
Christi stehen (1. Kor 15, 1 - 5).153 1. Kor 15, 3b - 5 dient als Basis fiir
die daran anschliefende Argumentation und festigt das christologische
Fundament der Totenauferstehung. Um bei den Korinthern keine wei-
teren Zweifel an der Auferstehung Christi mehr aufkommen zu lassen,
fithrt Paulus weitere Zeugen an, die Jesus nach der Auferstehung gese-
hen haben (1. Kor 15, 6f). Als letzten Zeugen nennt Paulus sich selbst
(1. Kor 15, 8) und zeigt damit, dass er sich dieser Gruppe gleichgewichtig

zurechnen kann.!%*

Weil Paulus die Gemeinde frither verfolgte hatte, be-
zeichnet er sich selbst als den Geringsten unter den Aposteln (1. Kor 15,
9). Durch die Gnade Gottes wurde er aber zu einem Apostel bestellt (1.
Kor 15, 10). Paulus will jedoch mit 1. Kor 15, 9ff in erster Linie das Auf-
erstehungszeugnis und weniger die Gleichstellung mit anderen Aposteln

untermauern.!%®

4.2.2 Die Auferstehungsleugner: Vers 12 - 19

Nachdem Paulus mit 1. Kor 15, 1 - 11 eine Diskussionsgrundlage geschaf-
fen hat, zeigt er in den Versen 12 - 34 den ausdriicklichen Zusammen-
hang zwischen der Auferstehung Jesu und der Auferstehung der Toten.
In 1. Kor 15, 12 - 19 ldsst Paulus zunéchst ,eine Serie von Argumen-
ten a negatio folgen, die in Form einer deductio ad absurdum aufzeigen
soll, was an fatalen Konsequenzen folgt“!®®, sollte die korinthische The-
se avdotoote vexpdsv oux éatwy (1. Kor 15, 12) stimmen. Dabei fragt er,
wie die Leugnung der Totenauferweckung mit dem zitierten Evangelium
iibereinstimmen konne, und gibt in 1. Kor 15, 13 darauf die kurze Ant-
wort: ,,Gibt es keine Auferstehung der Toten, so ist auch Christus nicht

auferstanden.” Die aufféllige Fiille an Konditionalsétzen, die belegen, wie

151yg]. Kremer, Korinther, 320.

152 Dafl Christus gestorben ist fiir unsre Siinden nach der Schrift; und dafl er begra-
ben worden ist; und dafl er auferstanden ist am dritten Tage nach der Schrift; und
daf3 er gesehen worden ist von Kephas, danach von den Zwélfen.“ (1. Kor 15, 3b - 5).

153V gl. Wolff, Korinther, 354.

154Vg]. Strobel, Korinther, 234.

185Vgl. Schrage, Korinther, 72.

156Schrage, Korinther, 109.
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t157 zeigt die realen

wichtig Paulus eine folgerichtige Gedankenfiihrung is
Gefahren der Leugnung der Totenauferweckung. In 1. Kor 15, 14f weist
Paulus auf die katastrophalen Folgen einer Leugnung hin, geht aber nicht
auf die Hintergriinde und Begriindungen von 1. Kor 15, 12 ein. Er wie-
derholt in V. 16 fast wortlich die in 1. Kor 15, 13 gegebene Antwort und
verweist danach noch einmal auf die fatalen Konsequenzen einer Leug-
nung der Auferstehung Jesu fiir die Christen und den Glauben {iberhaupt
(1. Kor 15, 17f). Im letzten Vers (1. Kor 15, 19) des Abschnitts fiihrt er
den Korinthern erneut die Folgen einer Leugnung der Totenauferweckung
vor Augen.'®® Die entscheidende Voraussetzung fiir die Argumentation
des Paulus ist die untrennbare Zusammengehorigkeit der Auferstehung
Jesu und der Toten. Die Behauptung, dass es keine Auferstehung gebe, ist
demnach nicht vereinbar mit dem Bekenntnis zur Auferstehung Christi.
Paulus will die korinthische Gemeinde zur Vernunft bringen, indem er ihr
die fatalen Konsequenzen der Nicht-Auferstehung Jesu vor Augen fiihrt.
Dabei muss aus der Ablehnung der Totenauferstehung immer auch die

Bestreitung der Auferweckung Jesu gefolgert werden.!®”

Es stellt sich jetzt die Frage, wer die Auferstehungsleugner sind, deren
Ansicht Paulus u.a. in 1. Kor 15, 12 zitiert. Dabei handelt es sich nicht
um die gesamte Gemeinde oder gar um die ,korinthische Theologie®,
sondern um twvéc aus der Gemeinde.'®® Woher Paulus die These der Auf-
erstehungsleugner kannte, ist unklar. Ebenso unsicher ist der genaue In-

161 Somit kann nur das Bild untersucht werden, das

halt dieser Meinung.
Paulus von dieser These hat.'® Man koénnte von einem paulinischen Miss-
verstindnis sprechen, wenn sich erkennen liele, dass sich das Bild, das
Paulus von der Lage in Korinth hat, in den betreffenden Passagen der
verschiedenen Briefe des Paulus an die Korinther &ndert. Die Theorie
vom Missverstindnis'®®, die besagt, dass Paulus die Korinther aufgrund
von fehlenden Informationen missverstanden habe, scheint jedoch eher

unwahrscheinlich. 164

157V gl. Bachmann, Gedankenfiihrung, 265.

158V g]. Kremer, Korinther, 336; Schrage, Korinther, 109f.

159Vgl. Schrage, Korinther, 109f.

160Vgl. Becker, Auferstehung, 69f.

161ygl. Schrage, Korinther, 111.

162y g], Hoffmann, Toten, 2391t

163Bultmann nimmt an, dass Paulus die Korinther missverstanden habe, denn die-
se hitten nur die realistische Auferstehungslehre der jiidisch-urchristlichen Tradition
bestritten. Paulus sei aber davon ausgegangen, die Korinther sidhen im Tod das Ende
und mit ihm sei alles aus. Vgl. Bultmann, Theologie, 172. Schmithals fiihrte diese
These weiter aus. Vgl. Schmithals, Gnosis, 146ff.

164y g, Wolff, Korinther, 349f; Merklein und Gielen, Korinther, 298f.
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Uber die Hintergriinde der korinthischen Auferstehungsleugnung existie-

ren drei religionsgeschichtliche Thesen:

1. Es gibt die Uberlegung, dass in Korinth jedes postmortale Heil
geleugnet wurde. Demnach sehe Paulus hier in den Korinthern
Menschen, fiir die der Tod das endgiiltige Ende sei. Diese Ableh-
nung der Auferstehung stammt zunéchst aus heidnischer Menta-
litdt. ,Wie die Korinther auch sonst von ihrer paganen Herkunft
beeinflusst sind, werden wir es auch bei den twéc mit der ,,Skepsis
gewohnlicher, halbwegs gebildeter Griechen® zu tun haben.“!%5 Da
sie die Auferstehung Christi als Apotheose eines Einzelnen fassten,
konnten sie an ihr festhalten, ohne daraus Konsequenzen fiir ihr

Geschick zu ziehen.166

Bei der These von der Leugnung jedes postmortalen Heils werden
drei religionsgeschichtliche Modelle fiir Korinth bzw. die Meinung

des Paulus iiber Korinth angenommen.

e Das erste Modell sieht in den Korinthern Skeptiker und Ni-
hilisten, etwa epikureische Empiriker. Fiir die Epikureer 16st
sich die Personlichkeit des Menschen im Tod vollig auf. Die
Seele wird den Epikureern zufolge wie alles Wirkliche als ein
Korper gedacht. Nach dem Tode 16st sich die Seele augenblick-
lich auf und somit geht auch der Kérper, der die Seele nicht
entbehren kann, in Verwesung iiber.'%” Der Tod, mit dem dann
alles aus ist, bedeutet somit das absolute Ende des Menschen.
Allerdings stellt sich die Frage, ob es derartige Epikureer un-
ter den Christen gegeben haben konnte und ob Paulus dies

angenommen hat.'6®

e Eine Jenseitshoffnung war im damaligen Hellenismus keines-
wegs selbstverstandlich. Insbesondere in den Mysterien wurde
hauptsichlich das irdische Heil und nicht Unsterblichkeit ge-
sucht.1® Jedoch gibt es an dieser Stelle religionswissenschaft-
liche Bedenken. Gerade in der Weihe erfihrt der Myste eine
zeitweise Vorwegnahme von dem, was ihn aufgrund der Wei-

he nach seinem Ableben erwartet. Ohne den Seelenglauben

1657¢ller, Front, 188.

166ygl. Zeller, Front, 188.

167V gl. Zeller, Philosophie, 4311f.

168Vgl. Sellin, Streit, 21.

169D as Isis-Mysterium ist wohl die Mysterienreligion, die am ehesten in Frage kéme.
Vgl. Sellin, Auferstehung, 224f.
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sind die hellenistischen Mysterien nicht denkbar. Besonders
dort, wo die Mysterien mit dem Judentum und dem Chris-
tentum in Kontakt kamen, wurde die Wirkung der Mysterien
postmortal (als ein ewiges Leben der Seele) vorgestellt. Den
Mysterien ist somit der Gedanke der Auferstehung fremd. Die
Uberlegung, dass Paulus die Korinther fiir Anhinger von der-
artigen rein diesseitsorientierten Mysterien'™ hielt, erscheint

aber noch weniger denkbar.!™

e Als Drittes kommt eine Variante der letzten These hinzu, nach
der die Korinther geglaubt héitten, dass nur derjenige Anteil
am endgiiltigen Heil haben werde, der die Parusie erlebt. Et-
was Ahnliches nahmen die Thessalonicher an.'” Allerdings
gibt es einen erheblichen Unterschied. Wéhrend der Aufer-
stehungsgedanke in Thessalonich unbekannt war, wird er in
Korinth bestritten. Dafiir ist der Parusiegedanke bei den Ko-
rinthern nicht stark préasent. Damit ist ausgeschlossen, dass
Paulus von sich aus annahm, die Korinther gingen von einem
Heil aus, das lediglich diejenigen betreffe, die bei der Parusie

noch lebten.!7

Dass diese These unwahrscheinlich ist, belegt 1. Kor 1 - 14, wo
es kein Indiz dafiir gibt, dass man in Korinth einen gespannten
Parusieglauben gehegt oder eine ausschlieflich diesseitige Heilser-
wartung gehabt hétte. Entscheidender ist hingegen 1. Kor 15, 29.
Denn die Vikariatstaufe deutet darauf hin, dass es zumindest eine
postmortale Erwartung gab und somit nicht die Meinung vorherr-

schend gewesen sein konnte, dass mit dem Tod alles aus sei.!™

. Die zweite These besagt, dass in Korinth lediglich die Zukiinftigkeit
der Auferweckung geleugnet wurde, da man der Auffassung war,

dass ein Christ bereits zu Lebzeiten auferstanden sei. Es soll somit

75

ein Auferstehungs-Enthusiasmus!™ vorgelegen haben.!”® Diese vor

170V g]. Conzelmann, Korinther, 308f.

171V gl. Sellin, Streit, 21ff; Sellin, Auferstehung, 224ff.

172Vgl. 1. Thess 4, 13fF.

173V gl. Sellin, Streit, 23.

174Vgl. Lang, Korinther, 229; Schrage, Korinther, 239; Sellin, Streit, 23.

175Der Begriff ,, Enthusiasmus® hat urspriinglich nichts mit Eschatologie zu tun, auch
wenn er immer wieder eschatologisch aufgefasst wurde. ,,Enthusiasmus ist ein un-
eschatologisches, ja geradezu zeit-abstinentes Phinomen.“ Sellin, Auferstehung, 222.

176V gl. Lang, Korinther, 218f; Becker, Auferstehung, 74ff; Lohse, Paulus, 156. Ver-
treter dieser These berufen sich auf 2. Tim 2, 18; Kol 2, 12; Rom, 6, 4. Diese Texte
lassen aber den Schluss auf einen vorpaulinischen Enthusiasmus nicht zu. Vgl. dazu:
Sellin, Auferstehung, 227 - 237.
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dem Tode geschehene Auferstehung sei entweder sakramental durch

1177 mysterienhaft oder gnostisch erfolgt.

die Taufe, das Herrenmah
Dabei muss zwischen der allgemeinen Hypothese, dass es eine vor-
paulinische Vorstellung von einer schon geschehenen Auferweckung
der Christen iiberhaupt gab, und der Frage, ob eine derartige An-
schauung in 1. Kor 15 existiert, unterschieden werden. 1. Kor 4, 8
zeigt zumindest, dass in Korinth ein prasentisches Heilsbewusstsein
vorlag. Jedoch wird auch hier die Hoffnung auf ein Heil nach dem
Tod nicht ausgeschlossen und es geht auch nicht um eine realisierte

Auferstehung.!™

Zwar gab es bereits im hellenistisch-jiidischen Umfeld Vorstufen
fiir eine Annahme von einer Auferstehung schon zu Lebzeiten!'™,
jedoch belegen diese Parallelen eben nicht die Vorstellung von einer
perfektischen Auferweckung. Von einem Auferstehungs-Enthusias-
mus kann man erst in nachpaulinischer Zeit sprechen. Hinzu kommt
aber ein entscheidendes Argument. Die Annahme einer bereits voll-
zogenen Auferstehung scheitert an 1. Kor 15, 13 - 19. Der Apostel
konnte zwar einem Auferstehungs-Enthusiasmus Hoffnungslosigkeit
vorwerfen, aber in 1. Kor 15, 13 - 19 wird diese Annahme ausge-
schlossen. ,,Hoffnungslosigkeit gilt nach Paulus ja erst deshalb, weil
er unterstellt, dafl mit der Leugnung der Totenauferweckung auch
Christi Auferstehung hinfillt.“!* Da der Apostel dies aber aus 1.
Kor 15, 12 ableitet, kann er die Leugnung der Auferweckung nicht
als bereits vollendete Auferweckung der Christen verstanden haben.
SchlieBlich liele sich aus dieser Annahme keine Leugnung der Auf-
erweckung Christi folgern. Insofern scheint die Annahme, dass es
sich in der korinthischen Gemeinde um Auferstehungs-Enthusiasten

gehandelt haben kénnte, unwahrscheinlich.8!

3. Der dritten und akzeptabelsten These zufolge leugnete man in Ko-
rinth die Auferweckung aufgrund der damit zusammenhéngenden
Auffassung der Leiblichkeit dieser Auferstehung. Stattdessen stell-
te man sich ein leibloses ewiges Heil vor. Dabei vollziehe sich beim
Tod eine Trennung von Leib und Seele. Zu dieser Annahme passt in

erster Linie 1. Kor 15, 35ff und der damit zusammenhéngende, von

177V gl. Wilson, Corinthians, 107.

178Vgl. Sellin, Streit, 23f.

179Vgl. Brandenburger, Auferstehung, 22.
180Gellin, Streit, 27.

181yg], Sellin, Streit, 23ff.
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Paulus betont herausgestellte céuo-Begriff.'¥* Auch zu 1. Kor 15,
29 passt diese These, wo klar erkennbar wird, dass man in Korinth
mit einem postmortalen Heil rechnete. Nach dieser These ist davon
auszugehen, dass in der korinthischen Gemeinde ein anthropologi-
scher Dualismus vertreten wurde. Dieser Dualismus unterscheidet
zwischen dem Leib und dem geistigen Ich des Menschen. Demzu-
folge wurde an einen platonischen Leib-Seele-Dualismus gedacht.!83
Allerdings ist diese Annahme ein wenig unbefriedigend. Zum einen
ist der platonische anthropologische Dualismus stérker ontologisch
begriindet. Durch pythagoreische Elemente ist der spétere Plato-
nismus zwar starker soteriologisch geworden, jedoch ist gerade die
(huyn auch hier nicht mehr von Natur aus unsterblich. Zudem spielt
der Begriff Quy? im ersten Korinther-Brief nicht die Rolle, die bei
der Hypothese erwartet werden miisste.!®* Deshalb wurde spéter
der Gnostizismus, der aus der griechischen Anthropologie den Leib-
Seele-Dualismus iibernahm, als Ursprung der korinthischen Theolo-

t.18% Denkbar ist auch, dass die korinthische Gemein-

gie betrachte
de von alexandrinischen Weisheitsspekulationen abhéngig gewesen
sein konnte. Die Schriften Philos, der ein typischer Vertreter des
hellenistischen Judentums in der Diasporasynagoge Alexandriens
war® konnten in Korinth bekannt gewesen sein und die dortige
Gemeinde beeinflusst haben. Fiir Philo bedeutet Erlésung Geist-
empfang. Die Erlosung ist aber nur durch Gott, das Pneuma oder
die Weisheit moglich.'®” Apollos kénnte ein Verbindungsglied zwi-
schen Alexandrien und Korinth gewesen sein'®® und die Lehre eines
leiblosen ewigen Heils propagiert haben. Die korinthische Vorstel-
lung der Auferstehung hétte dann so ausgesehen, dass die Seele

unsterblich sei, weil sie durch das Pneuma inspiriert wurde.'8?

Aufgrund der synkretistischen Pragung der korinthischen Gemeinde ist

eine Vielzahl von Deutungen der Leugnung der Auferstehung moglich.

182Djie Verse 35ff sind ,,als Polemik des monistischen gegen einen dualistischen Stand-
punkt in der Anthropologie zu verstehen®. Schade, Christologie, 192. Vgl. auch:
Schottroff, Glaubende, 157.

183Vgl. Schlatter, Paulus, 392; Lietzmann, Korinther, 79; Bousset, Korinther, 155.

184y/g]. Sellin, Streit, 30ff.

18580 z.B. Schniewind, Leugner, 114ff. Allerdings kann man - wenn iiberhaupt - nur
pragnostische Formen annehmen, da die dltesten gnostischen Quellen aus dem zweiten
Jahrhundert stammen.

186V gl. Brandenburger, Fleisch, 119ff.

187V gl. Merklein, Korinther, 122ff.

188V g]. Merklein, Korinther, 134.

189ygl. Sellin, Streit, 35f;
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Am akzeptabelsten und wahrscheinlichsten erscheint bei allen vorhande-
nen Schwierigkeiten aber nur die Losung, die hinter 1. Kor 15, 12 eine
Leugnung der Auferweckung Verstorbener aus Griinden einer dualisti-

schen Anthropologie!® sieht.!

Ob es sich um platonische, pragnostische
oder alexandrinische Einfliisse gehandelt hat, die auf einige in der Ge-
meinde eingewirkt haben konnten, kann nicht mit Sicherheit gekléart wer-
den. Paulus, der als ehemaliger Phariséer eine leibliche Auferweckung in
Form einer Verwandlung des Leibes annimmt, also keine Trennung von
Leib und Seele beim Tod voraussetzt, argumentiert im weiteren Verlauf

des Kapitels fiir seine Uberzeugung.

4.2.3 Leben aus der Auferweckung

Paulus fithrt nach einem Einschub (1. Kor 15, 20 - 28) in 1. Kor 15, 29 -

92 aus denen er

34 weitere Argumente fiir die Auferstehung der Toten an'
paréinetische Konsequenzen zieht, die die Haltung der Auferstehungsleug-
ner dndern sollen. Zu Beginn (1. Kor 15, 29) hélt Paulus den Korinthern
deren Totentaufe als Selbstwiderspruch vor und verweist dann (Vers 30 -
32) auf sein eigenes gefihrliches Leben, das ohne die Totenauferstehung
keinen Sinn hétte. Paulus beschliefit dieses argumentum ad hominem mit

Ermahnungen und einem Tadel.!?

4.2.4 Die Vikariatstaufe als Widerspruch zur korinthischen
Haltung gegeniiber der Auferstehung: Vers 29 - 34

Paulus setzt etwas abrupt mit einer Frage nach dem Sinn einer Taufe fiir
die Toten ein (1. Kor 15, 29), die das Vorangehende aus den Versen 20 -
28 begriinden soll. Dabei handelt es sich um eine Taufpraxis, die sonst im
Neuen Testament nicht zu finden ist'** und deren Sinn duflerst umstrit-
ten ist. Diese Totentaufe ist vermutlich analog zu &hnlichen Taufprak-
tiken in spéteren gnostischen Sekten als Vikariatstaufe aufzufassen.'®®
So lieflen sich einige Korinther anstelle ihrer verstorbenen Verwandten,
die zwar fiir die christliche Botschaft empféanglich waren, aber vor ihrer

Taufe starben, taufen. Die Toten kénnten somit auch noch nachtréglich

190WWegen 1. Kor 15, 35ff.

191yg], Schottroff, Glaubende, 157; Sellin, Streit, 36f.
192yg], Klauck, Korintherbrief, 115.

193Vgl. Schrage, Korinther, 232f; Kremer, Korinther, 348.
194ygl. Kremer, Korinther, 348.

195Vg]. Sellin, Streit, 279f.
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97 als auch in

an dem Segen der Taufe teilhaben.'®® Sowohl im Judentum
den Mysterienreligionen gibt es neben der gnostischen Taufpraxis weitere
Analogien dafiir, dass stellvertretend fiir Verstorbene Weihen, Opfer und
andere religivse Handlungen vollzogen wurden.'”® Neben dieser Deutung
gibt es noch zahlreiche weitere, von denen nur einige vorgestellt wer-
den sollen. Mit PontiCecdou ist die Bluttaufe bzw. das Martyrium und
nicht die Wassertaufe gemeint. Dadurch wiirden die Mértyrer in die Ge-
meinschaft der Verstorbenen aufgenommen.'®® Allerdings benutzt Paulus
BantileoVou immer nur als realen Taufakt und nicht in einem metapho-
rischen Sinn. Zudem ist von Verfolgungen der korinthischen Gemeinde
nichts bekannt.??Y Eine Interpretation von ,iiber den Toten“ in einer lo-
kalen Bedeutung von ,,iiber den Gréabern* ist weniger denkbar, schliellich
hat Unep an keiner Stelle des Neuen Testaments lokale Bedeutung. Zu-
dem gibt es keinen historischen Beleg dafiir, dass eine Taufe nicht an

einem Gewiisser stattfindet.?0!

Ebenso unwahrscheinlich ist, dass Umep
T@V vexp@v in einem finalen Sinn (um der Toten willen) zu verstehen ist.
Demnach hétten sich heidnische Korinther um ihrer toten christlichen
Angehorigen willen taufen lassen, damit sie bei der Auferweckung wieder
mit ihnen vereint sind.?"? Bei finaler Deutung geschihe die Taufe dann
eigentlich zu Gunsten der Lebendigen und nicht der Verstorbenen. Und

eine Auferweckung erwarteten die Korinther eben nicht.?%

Es ist also an ein stellvertretendes Taufenlassen fiir die Verstorbenen zu
denken. Ziel dieser Taufpraxis ist aber nicht die Auferstehung, sondern
das Erlangen des transmortalen Heils des Pneumas. Es iiberrascht, dass
Paulus diese Praxis nicht tadelt. Er fithrt sie hauptséchlich an, um den
Widerspruch zwischen dieser Taufpraxis und der Leugnung der Toten-
auferstehung zu markieren.?* Schliellich kann den Verstorbenen der Se-

gen der Taufe nicht zuteil werden, wenn es keine Auferstehung gibt.2%

Paulus fithrt dann seine eigene von Gefahren erfiillte Lebenswirklichkeit

196Vg], Lang, Korinther, 229; Strobel, Korinther, 253ff. Schlatter, Korintherbriefe,
201f.

197Vgl. 2. Makk 12, 43ff.

198y/g]. Lindemann, Korintherbrief, 350f; Schrage, Korinther, 236.

199y/g]. Schlatter, Paulus, 420ff.

200vg]. Schrage, Korinther, 237f.

201Vgl. Schrage, Korinther, 238.

202Vg], Raeder, Vikariatstaufe, 260.

203ygl. Sellin, Streit, 278.

204y/gl. Lang, Korinther, 229; Conzelmann, Korinther, 327; Schrage, Korinther, 239f.

205Welche Zukunftserwartung die korinthischen Anhinger der Totentaufe fiir die
Verstorbenen hatten, ist nur schwer festzumachen. Sie miissen aber von irgendeiner
Form von einem Leben nach dem Tod ausgegangen sein, wenn diese Vikariatstaufe
etwas niitzen sollte. Vgl. Lang, Korinther, 229.
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an, die ohne eine Hoffnung auf die Auferstehung sinnlos wire (1. Kor 15,
30ff).

4.3 Die Auferstehung Christi als Beginn der uni-
versalen Herrschaft Gottes: 1. Kor 15, 20 - 28

In 1. Kor 15, 20, der an Vers 4 und 12a ankniipft, beginnt Paulus einen
neuen Argumentationsgang.?’® Obwohl in 1. Kor 15, 29 - 35 erneut die
Thematik von 1. Kor 15, 12 - 19 aufgegriffen wird, ist der dazwischen
liegende Abschnitt (1. Kor 15, 20 - 28) nicht als eine Abschweifung an-
zusehen. Dieser Teil ,erschlieft und begriindet vielmehr die universale
Perspektive und das endzeitliche Ziel der Auferstehung Christi, die die
ganze Geschichte und Welt betrifft und in die umfassende Herrschaft
Gottes und Heilsvollendung einbezieht“?°7. Fiir Paulus steht die univer-
sale und kosmische Dimension der Auferstehung Christi im Mittelpunkt.
Gott wird durch den auferstandenen Christus die gottfeindlichen Méchte
in der gesamten Schopfung besiegen und schlief8lich sogar den Tod ent-

machten.?08

4.3.1 Christus, der Erstling unter den Entschlafenen: Vers 20
- 22

Paulus nimmt in 1. Kor 15, 20 das Bekenntnis aus Vers 4b auf und
proklamiert die Wahrheit der Verkiindigung.??® Er bezeichnet Christus
zunéchst als dmopyh t@v xexoynuévoy. Im Alten Testament wird mit
dem Wort dmnapyt, die Erstlingsfrucht bezeichnet, die Gott fiir die ge-
samte Erde dargebracht wird.?!® Der Ausdruck hat aber nicht nur eine
rein zeitliche Bedeutung?!!, als ob Christus nur als Prototyp der Aufer-
standenen diene.?'? Durch das Wort dropy? wird die Auferstehung Je-
su als Anbruch, Versprechen und Grund der allgemeinen Totenauferste-

hung?'3, die untrennbar mit der Auferweckung Christi zusammenhingt

206 Anders Lietzmann, der in Vers 20 die Krénung des in 1. Kor 15, 12 - 19 gefiihrten
indirekten Beweises sieht. Vgl. Lietzmann, Korinther, 79.

207Schrage, Korinther, 152.

208yg], Schrage, Korinther, 154; Wolff, Korinther, 382.

209ygl. Lindemann, Korintherbrief, 343.

210ygl. Ex 23, 19; Dtn 26, 1ff.

2l Merklein und Gielen, Korinther, 313.

212y/gl. Lang, Korinther, 221f.

213Vgl. Zeller, Korinther, 485.

48



und notwendig kommen wird, definiert.?!* Dass Jesus nicht ,der Erst-
ling der Auferstandenen® genannt wird?!®, hingt damit zusammen, dass
der Hauptakzent hier nicht darauf liegt, dass eine gottliche Rettung aus
dem Tod erfolgt. Es soll vielmehr gezeigt werden, dass der Auferstehung
Christi die der entschlafenen Christen folgen wird.?!% Christus stellt als
dmopy ) den Auftakt der eschatologischen Neuschpfung dar.?'” Die Zu-
sammengehorigkeit zwischen Christus und den Christen wird in 1. Kor
15, 21 weiter begriindet und ausgefiihrt.?!® In 1. Kor 15, 21f tritt zum
ersten Mal die Adam-Christus-Typologie*!® auf. Diese Adam-Christus-
Typologie nimmt den jiidischen Gedanken auf, nach dem eine Stammva-
terpersonlichkeit und deren Geschick das Schicksal derer bestimmt, die
zu seiner Sippe gehoren.?? Hier verdeutlicht sie, dass durch die Auferwe-
ckung Jesu die Auferstehung aller Toten verbiirgt und gewéhrleistet wird.
1. Kor 15, 22 prézisiert dabei Vers 21, in dem die Entsprechung von Adam
und Christus, als Antityp Adams, herausgestellt wird. ,,So wie Adam in
kosmischer Weite den Tod in die Welt gebracht hat, so hat auch Christi
Auferweckung vom Tod eine universale, die Menschheit einschlieBende
Wirkung zur Lebendigmachung®??!, die sich gegen die Todverfallenheit
Adams durchsetzen und allein am Ende stehen wird. Christus und Adam
sind Ursache fiir das Daseinsprinzip der zu ihnen Gehoérenden.??? Adam
ist Ursprung des Todes, wodurch die Adam-Menschen dem ddvatoc ver-
fallen sind. Christus hingegen ist durch seine Auferstehung der Ursprung
des Lebens.??® Da die Endzeit dabei der Urzeit entspricht??*,  muss in
der Uberwindung dieser Unheilswirkung am Ende dasselbe Prinzip herr-
schen: Einer fiihrt fiir dasselbe Kollektiv das Leben herbei“??5. In 1. Kor
15, 22a hat mdvtec eine universale Bedeutung und bezeichnet somit die

gesamte Menschheit. Das zweite ndvtec aus Vers 22b hingegen bezeichnet

214yg], Strobel, Korinther, 246f. Im selben Sinn wird Jesus in Kol 1, 18 ,,der Anfang,
der Erstgeborene von den Toten“ genannt. Vgl. auch Rom 8, 29. An beiden Stellen
geht es nicht nur um die zeitliche Prioritét, sondern wie in 1. Kor 15, 20 um den Rang
und die Verheilung fiir die anderen.

215ygl. Conzelmann, Korinther, 317.

216 Wie Christus von Gott auferweckt worden 4st und in der Seinsweise des kiinftigen
Auferweckungslebens existiert, so werden es auch die an ihn glaubenden Christen
sein.“ Wilckens, Theologie, 135.

217Vgl. Schrage, Korinther, 160f.

218ygl. Sellin, Streit, 270; Wolff, Korinther, 384.

219ygl. 1. Kor 15, 44ff; Rom 5.

220ygl. Schweizer, oésua, 1069f.

221Schrage, Korinther, 161.

222Merklein und Gielen, Korinther, 314.

223Vgl. Sellin, Streit, 270.

224V/gl. 1. Kor 10, 11.

2257eller, Korinther, 486.
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nur die gestorbenen Christen??%, die dadurch ein besonderes Privileg???

erhalten. Dies zeigt die Fortsetzung des Satzes in 1. Kor 15, 23.228

4.3.2 Die Darstellung der Endzeitereignisse: Vers 23 - 28

Nachdem Paulus die Christen durch die Adam-Christus-Typologie mit
Christus zusammenbringt, trennt er in 1. Kor 15, 23 zwischen Jesus und
den Seinen. Obwohl es schliellich um ein einziges zusammenhéngendes

229 wird Christus jetzt sachlich und zeitlich den Christen

Geschehen geh
vorgeordnet.?® Die Bedeutung von téypa ist in diesem Zusammenhang
nicht ,, Gruppe“ oder ,, Abteilung“?3!, da dies hier nur wenig Sinn ergibe,
sondern ,, Rang* oder ,,Ordnung®.?3? In dem endzeitlichen Geschehen hat
jeder seinen eigenen Ort und Rang.?3® Die Auferweckung vollzieht sich
in einer festen zeitlichen Ordnung und Reihenfolge. Nach der Auferste-

234 die Auferweckung der Christen.?®

hung Christi kommt bei der Parusie
,Die durch €reita markierte Zwischenzeit zwischen der Auferweckung Je-
su Christi und der der Toten bei der Parusie wird dann im Folgenden
naher erklédrt: Die Auferweckung Jesu Christi ist der Beginn eines endge-
schichtlichen Prozesses, der (...) nach Gottes Plan zur Uberwindung des

Todes und zur Alleinherrschaft Gottes fithren wird.“236

In den folgenden Versen beschreibt Paulus dann das Ende der Weltzeit.
Die Parusie selbst stellt aber noch nicht das Ende der Welt dar. Unklar-
heiten gibt es bei der Deutung von téhoc. Zu verstehen ist téloc als ,,Ende
aller Dinge“ und nicht als eine adverbiale Wendung oder als , Rest*“.23"
Es kann nicht mit Sicherheit geschlossen werden, welche Zeitspanne zwi-

schen der Herrschaft und dem Ende anzusetzen ist. Bei dieser Herrschaft

226y/gl. Zeller, Korinther, 487f. Das Lebendigwerden ist hier in einem soteriologisch-
eschatologischen Sinne zu verstehen und bezieht sich nur auf die Glaubigen.

227Vg]. Klauck, Korintherbrief, 114.

228Vgl. Sellin, Streit, 270; Wolff, Korinther, 385. Schrage hilt diese Deutung fiir
moglich, aber nicht sehr wahrscheinlich. Die weltumfassende Reichweite der Auferste-
hung Jesu durch eine Begrenzung von ndvtec auf eine kleine Gruppe durch die Auf-
teilung in Glaubige und Gottlose verlore so an Wirkung. Wahrscheinlicher sei, dass
mit einer von Paulus ,,bewufit oder unbewuflt offengehaltenen Spannung zu rechnen®
sei. Vgl. Schrage, Korinther, 163ff.

229Vgl. Heinrici, Korinther, 465.

239Gchon in 1. Kor 15, 20 klang dies in dnopy) mit.

231Vgl. Heinrici, Korinther, 465; Meyer, Handbuch, 430.

232Vgl. Lindemann, Korintherbrief, 345.

233Vgl. Schrage, Korinther, 166f.

234 Auffillig ist, dass von Paulus an dieser Stelle das sonst damit zusammenhingende
Gericht nicht erwdhnt wird. Vgl. Kremer, Korinther, 344.

235Vgl. Lang, Korinther, 224.

236Gchrage, Korinther, 169.

237TVgl. Wilcke, Problem, 85fF; Kremer, Korinther, 344.
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handelt sich aber nicht um ein vergleichbares messianisches Zwischen-
reich, wie es in Offb 20 beschrieben wird. Paulus erklart im Folgenden,
was unter dem t€hog genau zu verstehen ist. Wenn Christus die Baciiela
an Gott iibergeben hat, ist das Ende erreicht. Es wird nicht geklirt, ob
die nur an dieser Stelle erwéhnte Herrschaft Christi vorher von Gott an

238 und seit welchem Zeitpunkt er sie ausiibt.

Christus iibergeben wurde
Allerdings kann die Auferweckung als Einsetzung in die Herrschaft auf-
zufassen sein. Diese Herrschaft wird als zeitlich begrenzt dargestellt und
endet mit der Ubergabe der Herrschaft an Gott.?? Vor der Ubergabe
der Macht wird Christus alle {ibrigen Méchte und Gewalten, die seine
Herrschaft nicht anerkennen, ausgeschaltet haben. Da die Herrschaft Je-
su zwar einerseits mit seiner Auferweckung begann, aber auf der anderen
Seite noch nicht beendet ist, denn es sind noch nicht alle Feinde aus-
geschaltet, scheint Paulus hier an ein prozesshaft-dynamisches Gesche-
hen?!® zu denken, in dem Jesus seine Herrschaft durch die Ausschaltung
der Méchte durchsetzt. Es lauft dabei alles auf das grofie Ziel in 1. Kor 15,
28 hinaus. Die von Christus bezwungenen Méchte sind , vielmehr zugleich
als christus- und gottfeindliche zu charakterisieren“?*!. Dabei ist sowohl
an iiberirdische als auch an geschichtliche und politische Méchte zu den-
ken.?*? Bei dem Sieg iiber diese Méchte ist eher an eine Entmachtung als
an eine Vernichtung zu denken.?#3 Die Herrschaft Christi qualifiziert die
Gegenwart, wobei sie weder eine schon realisierte noch eine lediglich aus-
stehende Herrschaft darstellt.?** Zwar begann sie mit der Auferstehung,
hat aber noch nicht die Universalitdt und Vollendung erreicht, sondern

ist im Werden begriffen.??

In 1. Kor 15, 25 wird die nétige Entmachtung aller Méchte durch einen
dem eschatologischen Denken entnommenen Hinweis (6€t), der auf Gottes
Heilsplan hindeutet, begriindet.?*¢ Paulus argumentiert dabei mit dem
leicht verdnderten Ps 110, 1 und legt dabei den Schwerpunkt auf das
Herrschen Christi und nicht auf ein tatenloses Thronen im Himmel.?4”
Im Gegensatz zu Ps 110, 1 ist hier Christus das Subjekt und unter-

wirft ausnahmslos alle. Christus herrscht aber nicht autonom aus eigener

238Vgl. Schmidt, Baothela, 582.

239Vgl. Lang, Korinther, 224f.; Schrage, Korinther, 171f.

240Vgl. Luz, Boowela, 491.

241Gchrage, Korinther, 173.

242Vg]. Heinrici, Korinther, 470.

243Vgl. Barrett, First Epistle, 358. Anders: Conzelmann, Korinther, 321.
244Wilcke sieht sie schon als realisiert an. Vgl. Wilcke, Problem, 98f.
245Vgl. Schrage, Korinther, 174f.

246y/g]. Lindemann, Korintherbrief, 347.

247V gl. Kraus, Theologie, 237.
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Machtfiille, sondern nur, weil Gott ihm die Macht dazu gegeben hat.?48

Den Tod, der hier wie in der Antike?*? als grofiter Feind bezeichnet wird,
kann letztlich nur Gott selbst?>® besiegen (1. Kor 15, 26).%5! Er gehort fiir
Paulus zu allen anderen gottfeindlichen Méchten, die in der Zeitspanne
bis 1. Kor 15, 25 vernichtet wurden, der aber als Letztes besiegt wird?°2,
da er als michtigster Feind zwar durch die Christusliebe?>® keine un-
begrenzte Macht mehr hat, aber seine lebensfeindliche Kraft, die auch

t.254 Mit einem weite-

die Christen betrifft, noch nicht véllig verloren ha
ren Psalmwort (Ps 8, 7), das Paulus frei zitiert, versichert er, dass jede
gottfeindliche Macht ausgeschaltet wird.?®> Unklar ist nur, ob in Vers 27
Gott oder Christus das Subjekt des Unterwerfens ist.2%6 Mit Sicherheit zu
klédren ist diese Frage nicht. Sicher ist aber, dass Gott und Christus hier
sehr dicht zusammenstehen und es nicht moglich ist, sie gegeneinander
auszuspielen.?”” Wenn Gott, der Christus die Macht verlichen hat, ,,dem
Christus ,,alles” unterworfen hat, dann ist Gott als der Unterwerfende
selbstverstindlich aus dem ,alles* ausgenommen“2°®. Von der vollende-
ten Gottesherrschaft spricht Paulus in 1. Kor 15, 28. Nach der Entmach-
tung der gottfeindlichen Méachte wird Christus die Herrschaft nicht nur an

Gott iibergeben, sondern sich ihm auch selbst freiwillig unterordnen®?,

wodurch die Einheit zwischen Vater und Sohn nicht aufgehoben wird.26

Fiir Paulus hat dieser Vorgang dezidiert theologische Griinde. Durch die
Unterordnung Christi wird die Gottheit und Einzigartigkeit?®! Gottes
betont. Gottes Alleinherrschaft steht am Ziel des gesamten eschatologi-
schen Geschehens, wodurch auf 1. Kor 15, 24 zuriickverwiesen wird.262
Mit dem ndvta €v ndoty ist Gottes unvergleichliche Souverénitéat und der

alles umfassende Charakter seiner Herrschaft gemeint.?63

248Vgl. Kremer, Korinther, 344f; Delling, Onotdoow, 42.
249Vgl, Hos 13, 14.

250Djes wird auch durch 1. Kor 15, 54ff angedeutet.

251ygl. Jes 25, 8; Kremer, Korinther, 344f; Schrage, Korinther, 178.
252Vgl. Beilner, Weltgericht, 87; Furnish, Theology, 116.
253Vgl. Rom 8, 38; 14, 7 - 9.

254V gl. Schrage, Korinther, 179ff.

255Vgl. Furnish, Theology, 116f.

256ygl. Lindemann, Korintherbrief, 348; Wolff, Korinther, 388.
257Vgl. Schrage, Korinther, 181f.

258 ang, Korinther, 227.

259Vgl. Delling, bnotdoocw, 43.

260yg], Lang, Korinther, 227.

261ygl. Dtn 6, 4; Jes 43, 11.

262Vg]. Schrage, Korinther, 185f.

263ygl. Lang, Korinther, 227.
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4.3.3 Ein messianisches Zwischenreich in 1. Kor 15, 20 - 287

Ob in 1. Kor 15, 20 - 28 ein messianisches Zwischenreich festgemacht
werden kann, ldsst sich nicht mit Sicherheit sagen. Einigermaflen ge-
sichert scheint nur die Erkenntnis zu sein, dass es sich nicht um ei-
ne dhnliche Vorstellung von einem Zwischenreich handelt wie in der
Johannes-Offenbarung. Dort stellt das messianische Reich ein Friedens-
reich dar, in dem die Christen mit Christus herrschen. Eingerahmt ist das
Zwischenreich von der zuvor erfolgten Auferstehung der Christen und der
anschliefenden Auferweckung der iibrigen Menschen. Zudem wird in der
Offenbarung diese Zeitspanne des Herrschens Christi als ein Zwischen-
reich kenntlich gemacht. Auch der traditionelle Hintergrund, auf dem
sich die Vorstellungen bei der Gestaltung des messianischen Zwischen-
reiches in Offb 20 bewegen, passt nicht zu 1. Kor 15. Bei der Idee des
Tausendjahrigen Reiches sind zwei Konzeptionen miteinander verbunden.
Der jiidisch-apokalyptischen Vorstellung zufolge wird der Messias fiir Is-
rael ein irdisches, zeitlich unbegrenztes Friedensreich errichten, nachdem
er die Feinde des Gottesvolkes besiegt hat.?®* Daneben gibt es die uni-
versale Erwartung eines neuen Aons. Diesem erst nach 70 n. Chr. voll
ausgebildeten Schema zufolge wird die gegenwirtige Weltzeit durch die
zukiinftige abgelost. Aus der Verschmelzung der beiden Konzeptionen er-
gab sich spéter ein zeitlich befristetes messianisches Zwischenreich, wel-
ches der allgemeinen Totenauferstehung und dem allgemeinen Endgericht
vorausgeht. Die irdische Messiaszeit wurde vor das Ende der Welt und

den Beginn der neuen Welt angesetzt.?5

Der genaue Ablauf der Endzeitereignisse bei Paulus ldsst sich in drei zeit-
liche Phasen gliedern. Die erste Phase beginnt mit der Auferstehung Jesu
und geht bis zur Auferweckung der Christen. Danach erfolgt in der zwei-
ten Phase die Parusie, die in der Ubergabe der Herrschaft an Gott endet.
SchlieBlich erfolgt in der letzten Phase die ewige Gottesherrschaft.?®¢ Aus
dem Text geht nicht hervor, welche Zeitspanne zwischen der Parusie und
dem Ende liegt.?®” Es bleibt somit unklar, wann das Herrschen Chris-
ti beginnt und wie lange es andauert. Gesagt wird allerdings, wann sie
endet, namlich mit der Ubergabe der Herrschaft an Gott. Der einzige
Inhalt der Herrschaft besteht darin, dass Christus in dieser Zeit die gott-
feindlichen Méchte vernichtet. Die Ausschaltung des Todes, des letzten

264y/gl. PsSal 17, 21fF.

265y gl. Miiller, Offenbarung, 334f; Giesen, Offenbarung, 440.
266Vgl. Lang, Korinther, 224f.

267Vgl. Schrage, Korinther, 170.
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und méchtigsten Feindes, wird von Gott tibernommen. Ein Friedensreich
ist es somit nicht. Was mit den Christen wahrend der Herrschaft Christi
geschieht, wird nicht gesagt. Es bleibt somit offen, ob sie an der Herr-
schaft teilhaben?®® oder nicht. Ob es sich um ein irdisches Reich handelt,
ist auch nicht zu kldren. In der Johannes-Offenbarung findet die Vernich-
tung der irdischen Feinde vor und das Ausschalten des Todes nach dem
Zwischenreich statt. Wahrend des Herrschens mit den Christen herrscht
Friede. Auch folgt auf die Zeit der Herrschaft Christi in 1. Kor 15 nicht
wie in Offb 20, 12f die Auferstehung der Gottlosen. ,,Nur wenn man eine
erste und eine zweite Auferstehung annimmt, kénnte man an ein endzeit-
liches ,,Zwischenreich“ Christi denken, das mit der Parusie beginnt und
mit der Herrschaftsiibergabe an den Vater endet; aber das ginge dann
aus dem Text auch nicht streng hervor.“?*® Eine Harmonisierung von 1.
Kor 15 mit Offb 20 erscheint unpassend.

Schrage zufolge deuten die sonstigen Parusieaussagen darauf hin, dass
télo¢ direkt mit oder nach der Parusie Christi anzusetzen ist. Wie zwi-
schen dnopy? und €neita keine lingere Zeitspanne vorgestellt sein wird,
,»bleibt fiir ein messianisches Zwischenreich zwischen napoucio und téhoc
kaum Platz“2™. Mann koénne zwar von einem messianischen Zwischen-
reich sprechen, doch miisse dies dann zwischen der Auferstehung Jesu
und dem mit der Parusie zusammenhéngenden Ende und nicht zwischen

der Parusie und dem Ende angesetzt werden.?"

Eine Vorstellung von ei-
nem messianischen Zwischenreich kann zwar nach alldem nicht génzlich
ausgeschlossen werden, doch lésst sich die Erwartung eines solchen Zwi-

schenreiches nicht deutlich erkennen.?72

4.4 Der Leib der Auferstehung: 1. Kor 15, 35 - 49

Nachdem Paulus herausgestellt hat, dass eine Totenauferstehung statt-
finden wird, behandelt er nun die Frage nach dem ,,Wie“ der Totenau-
ferweckung. Hinter dem ,Wie“ steckt das Thema der Leiblichkeit der
Auferstehung. In 1. Kor 15, 36 - 41 zieht Paulus zunéchst zwei Ana-
logien aus der Schopfungswelt heran und iibertragt diese dann auf die
Leiblichkeit der Auferstehung (1. Kor 15, 42 - 44). Im zweiten Teil dieses
Abschnitts (1. Kor 15, 45 - 49) findet diese Argumentation durch ein

268ygl. Offb 20, 4ff.

269Schnackenburg, Herrschaft, 206.

270Gchrage, Korinther, 170.

271Vgl. Schrage, Korinther, 170f.

272V gl. Lang, Korinther, 225; Wolff, Korinther, 386.
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Schriftzitat ihre Begriindung.?™

4.4.1 Die korinthische Position in 1. Kor 15, 357

»Da die Einleitungswendung dihd €pel Tic in der Diatribe zur Einfiihrung
eines fingierten Diskussionspartners dient, ist umstritten, ob die beiden
Fragen in V 35 von Paulus im Blick auf die korinthischen Adressaten
gestellt werden bzw. ob sie von ihnen selbst gestellt worden sind oder ob

d.“?™ Dass die Fragen, wie sie

sie als rein hypothetisch zu bewerten sin
in 1. Kor 15, 35 stehen, nicht von den Korinthern stammen, ist nahezu
undenkbar?™, denn dann hiitte Paulus ohne jeden Hintergrund und ohne
Hinblick auf eine korinthische Leugnung der transmortalen Leiblichkeit
die Fragen selbst gestellt und beantwortet. Allein die Griindlichkeit und
Lénge der Beantwortung deuten aber darauf hin, dass die Frage etwas

mit der korinthischen Auferstehungsleugnung zu tun hat.?"

Die zweite Frage (,,mit was fiir einem Leib?“) in Vers 35 verdeutlicht, dass
es um eine Position geht, nach der der Leib vergénglich ist und mit dem
Tod sein Ende erreicht hat.?”” Paulus formuliert in 1. Kor 15, 35 einen
Einwand, der von dualistischer Denkweise geprégt ist. In der Frage wird
ein unpaulinisches (platonisches) Verstédndnis vom Korper vorausgesetzt.
Da das Heil nur das geistige Ich des Menschen betreffe, der Koérper aber
vergénglich sei, konne es keine Auferstehung geben, da sie per definitio-
nem somatisch ist. Paulus kontert den Einwand?"®, indem er verdeutlicht,
dass ,,es ihm nicht um die Kontinuitit dieses Leibes (,,Fleisch und Blut*:
V. 50) und damit um Auferstehung an sich geht, sondern um eine neue
Geschopflichkeit des Menschen“?™. Fiir Paulus kommt es gerade darauf
an, dass das Vergéngliche unvergénglich wird. Er beharrt auf dem Gedan-
ken der Totenauferstehung, da es Gott ist, der das, was nicht ist, zu dem
ruft, was ist (Rém 4, 17). Ging aus der ersten Schopfung mit Adam noch

ein vergénglicher, irdischer Leib hervor, so entsteht aus der endzeitlichen

273V gl. Lindemann, Korintherbrief, 355f.

274Gchrage, Korinther, 270.

275Ein Vertreter dieser These ist Schmithals. Vgl. Schmithals, Gnosis, 147. Ebenso
wenig ist die Frage spottisch gemeint. Vgl. Brandenburger, Adam, 73; Schniewind,
Leugner, 130.

276Vgl. Sellin, Streit, 72ff.

2""Die Deutung, dass durch das Ende des Leibes im Tod ein transmortales Heil
ausgeschlossen ist, ist falsch. Vgl. Sporlein, Leugnung, 98ff. Denn Paulus will im Fol-
genden gar nicht nachweisen, dass es ein Heil nach dem Tod iiberhaupt gibt.

?8Die Grundannahme an dieser Stelle besteht darin, dass sich das Heil auf den
sterblichen Leib bezieht.

279Gellin, Streit, 73.

95



Schépfung ein pneumatisches Geschopf (o@ua mvevpotixgy). 28

4.4.2 Das Gleichnis vom Samenkorn: Vers 36 - 38

Mit dem komplexen Saatgleichnis (1. Kor 15, 36 - 38) gibt Paulus auf den
Einwand der dualistischen Anthropologie eine erste Antwort und versucht
die These von der leiblichen Auferstehung niher zu erldutern. Paulus
geht nicht davon aus, dass der Samen eine selbst enthaltene Potentialitéat
besitzt oder dass die Natur eigensténdig wirkt. Fiir ihn steckt hinter al-
lem Gottes stindiges Schopferwirken.?8! Das Bild vom Samenkorn diente
schon in zahlreichen anderen antiken Texten als Veranschaulichung fiir
die Totenauferstehung.?®? In seinem Bild betont Paulus ausdriicklich das
Sterben des Samenkorns (é&v p dnoddvn), das dem Lebendigwerden un-
abdingbar vorausgeht. Diese Wahrnehmung am Samenkorn gilt aufgrund
des Todes und der Auferstehung Christi fiir die Glaubigen. Die notwen-
dige Voraussetzung fiir das neue Leben und den kommenden Leib ist das

Sterben.?®3

Das nackte Samenkorn und der zukiinftige Leib stehen in Opposition
zueinander. ,,Das soll sachlich nicht so sehr das Sterben und Auferstehen
von einem Naturvorgang abheben, wohl aber das c@ua der Auferstehung
nicht einfach als Verldngerung des irdischen o@ua erscheinen lassen, als
ob es sich hier um eine blofie Wiederbelebung toter Leiber handele.“2%

Das neue o6y ist eine Neuschopfung.??

Das Samenkorn bildet nicht - wie es in der Natur der Fall ist - die gleiche
Pflanze nach, sondern nach seinem Sterben ist eine Verwandlung in den
kommenden Leib nétig (1. Kor 15, 37). Paulus verdeutlicht mit diesem
Bild die Verschiedenheit zwischen dem irdischen und dem zukiinftigen
Leib. Ein Korn von Weizen oder von einem anderen Gewéchs wird gesét.
Zu diesem Saatkornbild passt yuuvoc nicht richtig dazu. Fiir Paulus ist
Nacktheit nicht mit Leiblosigkeit gleichzusetzen, sondern bedeutet das
Sein ohne den zukiinftigen (bekleideten) Leib. Der irdische Leib ist also
im Vergleich zum neuen Leib , nackt®. Somit ist yuuvéc ein Préadikat des
irdischen Leibes diesseits des Auferweckens.?®¢ Paulus fiihrt dieses Bild

280yg]. Sellin, Streit, 72f.

281ygl. Merklein und Gielen, Korinther, 350; Schrage Korinther, 280f; Sellin, Streit,
210f.

282Im Neuen Testament findet sich eine dhnliche Motivik in Joh 12, 24. Allerdings
gibt es keine Beziehung zwischen den beiden Stellen. Vgl. Wolff, Korinther, 403.

283Vgl. Lang, Korinther, 232.

284Gchrage, Korinther, 248.

285Vgl. Sellin, Streit, 212f.

286y/gl. Sellin, Streit, 213; Schrage, Korinther, 286f; Lang, Korinther, 233. Anders:
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auf dem Hintergrund der Schopfertitigkeit Gottes in 1. Kor 15, 38 aus.
Das neue Leben steckt nicht im Samenkorn oder in der Natur, sondern
kommt von Gottes schopferischem Tun her.?®” Jeder Samen erhilt durch

Gott seinen eigenen Leib.?%8

Auch im Judentum diente das Bild vom Samenkorn zur Veranschauli-
chung der Totenauferweckung. Die Ubereinstimmungen zwischen 1. Kor
15, 36ff und den rabbinischen Traditionen gehen dabei bis in Details.?8?
Rabbi Meir antwortete folgendermafien auf die Frage, ob die Toten nackt
(leiblos) oder mit Gewé#ndern (leiblich) auferstehen werden: , Dies ist
[durch einen SchluB] vom Leichteren auf das Schwerere, von einem Wei-
zenkorn, zu folgern: wenn ein Weizenkorn, das nackt begraben wird, in
viele Gewénder gehiillt vorkommt, um wieviel mehr die Frommen, die
in ihren Gewiindern begraben werden.“?% In beiden Textstellen ist vom
Weizenkorn und dem nackten Korn die Rede. Das Samenkorn kommt
nackt in die Erde und in vielen Gewéndern wieder heraus. Metaphorisch
verwendet Paulus das Bild der Bekleidung im o@uo-Begriff. Die Verstor-
benen werden ein c&uo bekommen. Aufgrund der Ubereinstimmungen
ist es denkbar, dass Paulus eine Vorform der rabbinischen Verwendung
des Bildes vom Samenkorn bekannt war und von ihm in 1. Kor 15, 36ff

aufgegriffen wurde.?!

4.4.3 Die Leiber in der Schopfungswirklichkeit: Vers 39 - 41

Die Unterschiedlichkeit und Mannigfaltigkeit der irdischen und kosmi-
schen Leiber und Organismen werden jetzt in der Schépfungswirklichkeit
herausgestellt. Mit dieser zweiten Pointe, dass jede Gattung durch Gott
ein ihr eigenes o&uo erhilt, will Paulus den Korinthern den oéuo-Begriff

292 Paulus

als elementare Kategorie der Anthropologie plausibel machen.
will den korinthischen Zweifeln an der leiblichen Auferstehung die Viel-
falt der Schopfungswirklichkeit vorhalten, ndmlich dass Gott die Macht

hat, bei der Auferweckung der Verstorbenen in Verschiedenheit von den

WeiB}, der einen leiblosen Zwischenzustand zwischen Tod und Auferweckung ansetzt.
Vgl. Weif}, Korintherbrief, 368ff.

287TVgl. Zeller, Korinther, 508f.

28Diese Formulierung erinnert an Gen 1, 11. Vgl. Kremer, Korinther, 355; Linde-
mann, Korintherbrief, 357.

289ygl. Merklein und Gielen, Korinther, 350f; Sellin, Streit, 211; Wolff, Korinther,
403.

290hSanb Text nach: Goldschmidt, Der babylonische Talmud, 31.

291ygl, Sellin, Streit, 211f. Hier wird zudem die pharisiische Herkunft des Paulus
sichtbar.

292ygl. Sellin, Streit, 217.
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irdischen Kérpern neue oouota zu schaffen. Paulus zeigt zunéchst die
Unterschiedlichkeit der odpi.w?’ Es gibt eine odp& des Menschen, die sich
von der des Viehs, der Vogel und der Fische unterscheidet.?** Allerdings
ist nicht davon auszugehen, dass cdpg hier als physiologischer Stoff von
oo als Form abzutrennen ist.?®® Nach jiidischem Denken besteht jedes
Lebewesen aus einer lebendigen, organischen Einheit, in der Substanz

und Gestalt verbunden sind.??6

Die Ausfithrungen iiber die unterschiedliche Beschaffenheit des geschopf-
lichen Lebens gehen in 1. Kor 15, 40 durch die Verschiedenheit der couata
weiter. Es vollzieht sich ein Ubergang von den irdischen zu den himmli-
schen Lebewesen.?” Dadurch ist die Bezeichnung odpg unbrauchbar und
Paulus differenziert die himmlischen Leiber ab Vers 40b durch ihre 86&a.
Formal entspricht die 86&o der himmlischen Lebewesen der odpé der ir-
dischen Lebewesen, womit vorausgesetzt ist, dass die Gestirne , Leiber*
haben.??® Dabei fillt hier auf, dass 86&a ebenso von den irdischen Leibern
gebraucht wird. Paulus diirfte 66Za schon im Vorausblick auf die Beschrei-
bung der Herrlichkeit der Auferweckungsleiber gewihlt haben?* und
schien auf den Ubergang von den irdischen zu den himmlischen Lebewe-
sen hinzuweisen. ,,So wie Gott bei seiner Schopfung neben den irdischen
auch davon unterschiedene himmlische c®uata zur Verfiigung hatte, wird
er bei der Auferstehung auch Auferstehungs-oduata (analog den himm-
lischen) zur Verfiigung haben.*“3% Mit den himmlischen Leibern sind die

t.391 Durch die 36&0 von Sonne, Mond und Sternen wird

Gestirne gemein
die 86&a T@v émoucaviey expliziert.?? Somit sind Himmelskérper mit ih-
rem hellen Glanz gemeint. Paulus benutzt fiir seine Argumentation die
Doppeldeutigkeit des Wortes 86&a. Auf der einen Seite ist die 86&a der
Gestirne ein Hinweis darauf, dass diese oouoata haben, so wie auch die
ocwuato enlyelo eine 56&a besitzen. Auf der anderen Seite steht 6o als

Begriff fiir die Aura Gottes. ,,Das ganze ist ein Argument gegen die Vor-

293ygl. Schrage, Korinther, 288f; Sellin, Streit, 218.

294Dje Reihenfolge der Erwihnung (zuerst die Menschen, dann die Landtiere, Vogel
und Fische) erinnert an die Schopfungsgeschichte (Gen 1, 20ff). Es fehlt aber cdpZ.
Vgl. Becker, Auferstehung, 90.

295 Anders: Conzelmann, Korinther, 355; Lietzmann, Korinther, 84.

296Vg], Lang, Korinther, 233; Sider, Conception, 430f; Burchard, 1. Korinther, 238f.

297y gl. Schrage, Korinther, 290.

298Vgl. Sellin, Streit, 218; Lang, Korinther, 233.

299Vgl. Lincoln, Paradise, 39; Kittel, Herrlichkeit, 222f.

3008ellin, Streit, 218.

301Vg], Kremer, Korinther, 355; Heinrici, Korinther, 489. Anders Meyer und de Wet-
te, die in den himmlischen Leibern die im Himmel befindlichen Leiber der Engel sehen.
Vgl. Meyer, Handbuch, 457f; de Wette, Corinther, 138.

302ygl. Lindemann, Korintherbrief, 358; Schrage, Korinther, 292.
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stellung des postmortalen Heils als Entkorperlichung der Seelen (...).“303

Auch das Dasein in der Aura Gottes hat fiir Paulus die Dimension der
Leiblichkeit. Allerdings will er keinen Beweis fiir die Auferstehung lie-

4

fern®*, sondern durch ein Verstéindnis von leiblicher Auferstehung als

Neuschopfung®® nach dem den gesamten Menschen ausléschenden Tod

die Uberzeugung von einem leiblosen postmortalen Heil korrigieren.?%

4.4.4 Der neue Leib in der Auferstehung: Vers 42 - 44

Der Apostel gelangt nun nach den analogiehaften Erfahrungen aus der
Schopfungswirklichkeit zur Auferstehung der Toten. Er betont dabei zu-
néchst in triumphierenden Worten die génzliche Andersartigkeit des Lei-
bes jenseits des Todes gegeniiber dem irdischen Leib.?*” Unter Aufnah-
me von o@ua und 86&a stellt Paulus in vier knappen Antithesen (1.
Kor 15, 42ff) den alten Leib (die alte, irdische durch Unvollkommen-
heit gekennzeichnete Schépfung) und den neuen Leib (die neue, jenseitig-
eschatologische Schépfung) gegeniiber.3*® Dabei fasst er die Menschen in
dieser und der kommenden Welt ins Auge.?” Diese Antithesen werden

«310

entsprechend dem ,, Gesdtwerden und dem ,, Erwecktwerden* zugeteilt

311 Dabei entspricht

(pOopd - dpdapaoio, dtiula - 56Za, dovévelo - BUVOLS).
der irdische Leib dem nackten Samenkorn, das stirbt. Als dieser verwes-
liche, niedrige und armselige Leib muss der Mensch sterben. Gott aber
wird aus dem Menschen eine neue unverwesliche, herrliche und kréftige
Kreatur erschaffen.3? | Alle korrelaten Opposita aber sind an der Dis-
kontinuitéat von irdischer und himmlischer Seinsweise orientiert, nicht im
Sinne eines metaphysischen Dualismus, wohl aber des Kontrastes von
alter und neuer Welt, auch wenn die Begriffe z.T. eine sapientiale Her-
kunft aus dem hellenistischen Judentum zu verraten scheinen.“3'® Nicht

b314

nur die Verweslichkeit der Leiber im Grab®**, sondern das Merkmal der

303Gellin, Streit, 220.

304 Anders: Sporlein, Leugnung, 102.

305Vgl. Schottroff, Glaubende, 136f.

306ygl. Sellin, Streit, 220; Schrage, Korinther, 293.

307Vgl. Bousset, Korinther, 160.

308ygl. Lindemann, Korintherbrief, 359.

309ygl. Lang, Korinther, 234; Schrage, Korinther, 293f.

310Gemeint ist damit nicht das Begrabenwerden, sondern das gegenwértige Leben
in irdischer Leiblichkeit. Vgl. Heinrici, Korinther, 491; Wolff, Korinther, 406. Anders:
Barrett, First Epistle, 372; Meyer, Handbuch, 459.

3UPaulus benutzt mit dpdopoia, 86Za, divopic Begriffe, die auch direkt auf das
Wesen Gottes verweisen. Vgl. Lindemann, Korintherbrief, 359.

312ygl. Sellin, Streit, 220f; Schrage, Korinther, 294f.

313Gchrage, Korinther, 295.

314Vgl. Meyer, Handbuch, 460.
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5 Die Unver-

ganzen Schopfung und ihrer Vergénglichkeit ist ¢9opd.!
weslichkeit (dpdapoio) tritt erst bei der Parusie ein und hat eschatolo-
gische Qualitdt. An dieser Stelle meint die 86&a die ,,Herrlichkeit“ oder
den ,,Glanz“3'® und nicht die ,,Ehre“.3!” Die Bedeutung ergibt sich auch
aus der Gegeniiberstellung mit atwla. Wie keine der anderen Bestim-
mungen, so ist auch atfa nicht allein auf den Leichnam zu deuten. Sie
konstituieren alle das o&uo Quywdv in der irdischen Welt des dem To-
de verfallenen Lebens. Eigentlich meint atwlo die ,, Schande®, mit der
Gewichtung auf ,Kliglichkeit“ oder ,Niedrigkeit“.3!® Was sich konkret
hinter der doVéveio!? verbirgt, kann nicht mit Bestimmtheit geklirt wer-
den. Sie besteht aber nicht nur aus der kérperlichen Schwiche (Krank-
heit)??°) sondern eher aus Anfechtungen und Leiden, die dazu fiihren,
dass der Mensch nicht mehr das Gute vollbringen kann, das er will.3?!
Mit 80voypic ist hier nicht die Kraft gemeint, die in Zeiten der Schwachheit
erfahren wird*??, sondern die schépferische Macht Gottes, Tote aufzuer-
wecken. Sehr héufig steht 80vopic mit nveluo im Wechsel (Rom 1, 4).
Dadurch wird 1. Kor 15, 44f mit der Gegeniiberstellung von uyxoéc und

TveupaTixGg vorbereitet. 32

Die vierte Antithese (oGua Puydy - oGua tveugotndy), die das Stich-
wort oGua aus 1. Kor 15, 35 aufnimmt, stellt einerseits eine Zusam-
menfassung im Blick auf die Leiblichkeit und andererseits das Ziel der
drei vorhergehenden Antithesen dar.?* [Wihrend die ersten drei An-
tithesen cum grano salis der alttestamentlich-jiidische Gegensatz von
Schwéche und Kraft verbindet, ist von V 44 her der iiber den alttes-
tamentlichen Gegensatz hinausgehende Antagonismus von (uyxoc und
mveudotixdc gebiihrend zu beriicksichtigen, der die Distanz und Diskon-
tinuitdt noch schirfer verbindet.“3? Demnach ist es nicht nur vom Alten
Testament her bedeutend, dass der Mensch auch bei seiner Auferstehung
auf die Schopfermacht Gottes angewiesen ist. Im Sinne des eschatologi-

schen Dualismus gibt es keine Entwicklung und keinen Ubergang vom

315Vgl. syrBar 44,9; Rom 1, 23; Harder, ¢deipo, 104f.

316y gl. Wolff, Korinther, 407; Sellin, Streit, 221f; syrBar 51, 3 - 10.

317 Anders: Conzelmann, Korinther, 336.

318y gl. Wolff, Korinther, 407; Schrage, Korinther, 296f.

319vg]. 2. Kor 12, 9f.

320ygl. Gal 4, 13; 1. Kor 2, 3; 2. Kor 11, 30.

321Vygl. Lang, Korinther, 234; Stihlin, do¥éveia, 489. Anders Meyer, der in der
ac¥éveia den verstorbenen Leib sieht, aus dem alles Vermogen geschwunden ist. Vgl.
Meyer, Handbuch, 460f.

322Vgl. 2. Kor 12, 9f.

323Vgl. Schrage, Korinther, 297; Lang, Korinther, 234.

324Vgl. Lindemann, Korintherbrief, 359; Lang, Korinther, 234.

325Gchrage, Korinther, 297f.
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Vergénglichen zum Unvergénglichen. Die alte und die neue Schopfung
stehen sich hier nicht analogiehaft oder komplementér gegeniiber, son-
dern antithetisch. Somit ist auch nicht davon auszugehen, dass der Christ
bereits seit der Taufe im Besitz des mveUpo ist und nicht mehr auf die

Schopferkraft Gottes angewiesen ist.320

Die Gabe des pneumatischen Leibes ist an die Auferstehung der Toten
gebunden. Der psychische Leib bleibt hinter dem pneumatischen Leib in
seiner irdisch-vergéinglichen Verfasstheit zuriick. Der Begriff |, psychisch®
hat hier aber nichts mit der griechischen Lehre von der unsterblichen
Seele zu tun, sondern beschreibt den irdischen Leib des Menschen, bzw.
markiert das, was zum irdischen Dasein gehort.?” Der psychische Leib
stellt den aus Fleisch und Blut bestehenden Leib des natiirlichen Men-
schen dar, wie er durch Adam geworden ist (1. Kor 15, 47). Paulus schaut
auf die Schaffung des Menschen vor dem Stindenfall zuriick, wodurch mit
der Wendung , natiirlicher Leib“ das Dominiertwerden durch die Siinde
nicht explizit betont wird. Der pneumatische Leib besteht ebenso wenig
aus geistlichem Stoff wie der psychische Leib aus seelischem Stoff. Einen
vom gottlichen Geist erschaffenen und von ihm bestimmten Leib bringt
erst die Auferstehung.3?® Das auf beiden Seiten der Antithese (diesseits
und jenseits des Todes) auftretende oGpo kann tauschen. Die Gestalt des
Leibes stellt nicht das Kontinuum dar, welches nur die irdische Substanz
mit der pneumatischen Substanz bzw. einer sich nicht verdnderten onto-
logischen Struktur des o@spa tauscht.*?? Allein von Gott als eschatologi-
schem Neuschopfer wird dem Menschen in diesem und dem kommenden
Leben ein der jeweiligen Seinsweise entsprechender Leib geschenkt, der
vom Geist Gottes durchwirkt ist. Die Kontinuitét zwischen der alten und
der neuen Schopfung liegt in der Schopfertreue Gottes.?3? Paulus denkt
sich den Menschen in seiner pneumatischen Existenz bei seiner Aufer-
weckung lediglich als neugeschaffenes oéua und nicht als eine abstrakte

Person oder gar unsterbliche Seele.?3!

Paulus gibt in 1. Kor 15, 44b die entscheidende Antwort auf die Fra-

ge von Vers 35. Niemand kann die Existenz eines natiirlichen Leibes,

326ygl. Lang, Korinther, 234f; Schrage, Korinther, 298. Anders: Lietzmann, Korin-
ther, 84: ,Da der Christ das nveUupa aber bereits seit der Taufe hat, so trégt er den
Kern dieses pneumatischen Leibes bereits auf Erden in und unter seinem Knochen-
leib.«

327y gl. Kremer, Korinther, 356.

328Vgl. Lang, Korinther, 234f; Schrage, Korinther, 299f.

329 Anders: Sporlein, Leugnung, 115f.

330Vgl. Lang, Korinther, 235; Wolff, Korinther, 407f; Schrage, Korinther, 300.

331ygl. Zeller, Korinther, 512.
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dem eschatologisch ein geistlicher Leib entspricht, bestreiten. Dabei geht
Paulus von unterschiedlichen Arten von o®uota aus und unterstreicht
vor allem in 1. Kor 15, 45 die Voraussetzung der Existenz der beiden
Leiber mit der Schrift. Allem Anschein nach ist von Paulus folgendes
vorausgesetzt: Gibt es zwei kontrire dvipwnot, so gibt es ebenso auch
zwei kontrére owuata. Dabei wird das eine o@ua der Sterblichkeit zuge-
ordnet, wohingegen das andere zur Auferstehung gehort und beide auf

2

den Urmenschen®*? zuriickgehen.333

4.4.5 Hintergriinde der Adam-Christus-Typologie

Paulus stellt an drei Stellen in seinen Briefen Adam und Christus als Typ
und Antityp gegeniiber (1. Kor 15, 21f.45 - 50; Rom 5, 12ff). Es ist da-
von auszugehen, dass sich der Apostel religionsgeschichtlich bestehender
Motivik bedient. Dabei steht 1. Kor 15, 45 - 50 néher an der traditionel-
len Motivik als die sekundire Benutzung dieses Stoffes in Rom 5, 12ff.33
Allerdings ist es umstritten, welche Vorbilder Paulus in der spétantiken
Religionsgeschichte benutzt haben konnte. Zweifelsfrei ist nur, dass sich
weder in den Schriften des Alten Testamentes noch in der rabbinischen
und nachbiblischen Literatur eine Entsprechung zwischen Adam und dem
Messias findet. Dass Paulus den gnostischen Mythos als Vorbild fiir sei-
ne Adam-Christus-Typologie hatte, ist eher unwahrscheinlich®*®, denn
dann hétte er massive inhaltliche Verdnderungen vorgenommen haben
miissen.?36 Hochstwahrscheinlich griff Paulus diese Lehre, gegen die er in
1. Kor 15, 45 - 50 polemisiert, von Philo von Alexandrien auf.®*” Wahr-
scheinlich bestand sogar eine direkte Abhéngigkeit von Philo. Philo lehrt
aufgrund der zweimaligen Erwihnung der Schopfung des Menschen (Gen
1, 27 und 2, 7) eine doppelte Menschenschopfung (Op 134 - 147; All 1
31 - 42). Dabei bezieht er Gen 1, 27 auf einen himmlischen Urmenschen
und Gen 2, 7 auf den ersten irdischen Menschen, Adam. Der himmlische
Mensch ist ein himmlisches Wesen, da er nach dem ,,Bild Gottes*, das die
Weisheit Gottes ist, gestaltet ist, das goéttliche nvebuo empfing und wei-
terhin daran teilhat. Der ihm entsprechende Mensch ist unkorperlich und

unsterblich. Demgegeniiber steht Adam, der als wahrnehmbar geschaf-

332Fiir Brandenburger ist die Voraussetzung von zwei entgegengesetzten Adam-
&vipomol entscheidend. Vgl. Brandenburger, Adam, 74f.

333Vgl. Schrage, Korinther, 301f.

334ygl. Schottroff, Glaubende, 125f; Sellin, Streit, 90.

335 Anders: Bultmann, Theologie, 251ff.

336ygl. Lohse, Romer, 178.

33TVgl. Wilckens, Romer, 308f; Brandenburger, Adam, 117fF.
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fen wurde, irdisch und sterblich ist und von dem die irdische Mensch-
heit abstammt. Nach Philo entspricht jeder Mensch auf der einen Sei-
te mit seiner Vernunft dem himmlischen Menschen und gehort zu dem
gottlichen Logos. Auf der anderen Seite aber entspricht jeder Mensch in
der Korperlichkeit dem irdischen Adam, hat aber die Gelegenheit durch
seine Vernunft in einem tugendhaften Leben an himmlischer Unsterblich-
keit teilzunehmen oder durch irdische Leidenschaften der Sterblichkeit zu

verfallen.338

1. Kor 15, 45ff stellt einen Reflex der philonischen Gedankengéinge dar,
was anhand zahlreicher Ubereinstimmungen deutlich wird. Im Hinter-
grund fiir die korinthische Leugnung der paulinischen Rede der Auferwe-
ckung der Toten steht der philonische ontologische Dualismus von Geist
und Leib, Himmel und Erde und unvergénglichem Sein und vergénglich-
em Werden. Dieser Dualismus wird in der Antithese von volc und &y
anthropologisch offenbar. Eine Séule in der Anthropologie Philos stellt
die orphisch-pythagoreische Annahme des o@ua als ,, Geféngnis der Seele®
dar. Der ambivalente o@ua-Begriff in 1. Kor 15 wird aus dem Gegeniiber
der paulinischen und korinthischen Einschitzung des o6y deutlich. Ei-
ne Vielzahl an Punkten, die Paulus bei den Korinthern kritisiert, findet
sich schon im philonischen Denken (u.a. ekstatische Erfahrungen, In-
dividualismus, pneumatische Begabungen). Durch folgende Punkte, die
sich speziell auf 1. Kor 15, 45ff beziehen, wird offensichtlich, dass die
Urspriinge der Lehre von den zwei Urmenschen auf Philo zuriickgehen.
Sowohl bei Paulus als auch bei Philo gibt es zwei Urmenschen, zwei Men-
schenschopfungen, die von beiden antithetisch als irdisch® und ,,himm-
lisch® charakterisiert werden. Beide Urmenschen sind Typen von zwei
verschiedenen Menschenklassen (Seinsweisen des Menschen). Dualismus
und Urbild-Abbild-Kette gehen bei Paulus und bei Philo als Denkka-
tegorien zusammen (das edv-Motiv in 1. Kor 15, 49). In 1. Kor 15,
45 kann man die Bedeutung, die das yiveotou (Gen 2, 7) bei Philo hat,
wiedererkennen. Paulus betont damit allerdings das Ereignis der Auf-
erstehung Jesu. Die Urmenschen werden bei Philo und Paulus mpétocg
oeltepog genannt. Fiir Philo ist der erste Mensch sowohl Idee des Men-
schen als auch Typ des vollkommenen Weisen. Es geht ihm dabei nicht
um eine zeitliche Reihenfolge. Wenn Paulus die korinthische Meinung
voraussetzt, dass das Pneumatische das mpéStov sei, kann lediglich auf
diesem Hintergrund die Bedeutung von 1. Kor 15, 46 gekléart werden. In

der korinthischen Christologie ist Christus der Weise und zum Fiihrer

338Vgl. Sellin, Streit, 93; Wilckens, Romer, 308f; Lohse, Romer, 178f.
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der Seinen geworden. Da er das Vergingliche iiberwand, ist er die Idee
des Menschen und dadurch auch zur Heilsgestalt fiir die restlichen Men-
schen geworden. Im Hintergrund steht die philonische Verkniipfung von
pneumatischem Anthropos und Logos. Idee und Dynamis sind fiir Philo
nicht voneinander zu trennen. ,Es fallen nicht nur Idee des Menschen
und Pneumatiker zusammen (das eine ist nur die ontologische Seite, das
andere die soteriologische), sondern auch Gottes-Mensch und Logos.“33
Der Mensch auf der héchsten Seinsstufe wird ein Heilsbringer. Bei Philo
ist zwar die spezifische Bedeutung von mveupotinég uyixde wie in 1. Kor
15, 45f nicht zu beweisen, die Terminologie dieser Begriffe ist bei ihm

aber zumindest angelegt.34?

4.4.6 Adam und Christus: Vers 45 - 49

Paulus will das bisher Gesagte durch die Schrift, in der die Adam-Chris-
tus-Typologie wieder aufgenommen wird, bestéitigen.?*! Dabei verbindet
er Gen 2, 7 mit der Auferstehung und Erhchung Jesu. Paulus zitiert Gen
2, 7 nach LXX im Wesentlichen korrekt, ergdnzt aber das Subjekt , der
Mensch® durch mpétoc und Addu, der erst in Gen 2, 16 auftritt. Da-
mit verdeutlicht Paulus die Entsprechung des ersten, irdischen und des
zweiten, eschatologischen (Christus) Adam.?*? In 1. Kor 15, 45ff wird im
Gegensatz zu 1. Kor 15, 21f die Zuordnung der beiden Menschheitsre-
priasentanten zu zwei entgegengesetzten Welten hervorgehoben: Auf der
einen Seite zum (uywév und yoixév und auf der anderen Seite zum
nveupotixéy und érovpdviov.**3 Dadurch, dass Gott Adam den Lebens-
hauch einblies, wurde Adam zu einer lebenden Seele (zu einem leben-
digen Wesen). Paulus verbindet mit dem Hinweis, dass Adam als irdi-
sches Geschopf durch die Seele belebt ist, eine christologische Aussage,
die nach dem Heilsplan Gottes aufgrund der Adam-Christus-Typologie
aus Gen 2, 7 folgt. Der letzte Adam wurde zu einem lebendigmachenden
Geist. Der Apostel beschreibt damit den von den Toten auferweckten,
erhohten und im Geist gegenwiéirtigen Christus (2. Kor 3, 17; Rom 1, 4),
welcher als éoyatoc ‘Addy, also als ,, Anfanger und Urheber der endzeitli-

chen Menschheit eschatologisches Leben vermittelt“3#. In unaufléslicher

339Gellin, Streit, 173.

340yg], Sellin, Streit, 171ff.

341Djeser Verweis hat allerdings keinen , Beweischarakter®. Vgl. Lindemann, Korin-
therbrief, 360.

342ygl. Kremer, Korinther, 357; Lindemann, Korintherbrief, 360.

343Vgl. Schrage, Korinther, 303.

344GSchrage, Korinther, 304; Lang, Korinther, 235.
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Einheit vollzieht sich das Wirken des lebenschaffenden Geistes und des
auferweckten Christus. Wie die Auferstehung Christi durch den Geist,
wird auch die Auferstehung der Verstorbenen bewirkt3*3. Das bedeutet,
dass der im Geist gegenwértige Jesus in seiner schopferischen Kraft das
irdische Jetzt mit der kommenden Auferstehung verkniipft. Der Schopfer
wird durch den Geist Gottes und Christi den Glaubigen in der kommen-
den Auferweckung auch einen geistlichen, der eschatologischen Seinsweise

entsprechenden Leib geben.346

1. Kor 15, 46 kann wahrscheinlich polemisch als Antithese zu 1. Kor 15,
45 verstanden werden.?*” In 1. Kor 15, 46 wird die Reihenfolge der bei-
den Urmenschen umgekehrt. Danach ist in Korinth die aus Philos Schrif-
ten bekannte Urmenschenlehre vertreten worden. Der npéStog dvipomog
ist der vollkommene, entweltlichte Mensch und ontologisch vor Adam.
Adam als ,,zweiter Mensch® ist Typ des weltlichen, unerlosten Menschen.
,Alter“ als das Pneumatische ist das Irdische, Vergingliche und das Psy-
chische. Diese Ansicht wurde offenbar anthropologisch und christologisch
ausgedeutet. Wenn man den Begriff nvebua ¢wonotoby soteriologisch und
nicht nur schopfungstheologisch versteht, bedeutet dies, dass der Pneu-
matiker nicht nur von pneumatischer Natur ist, sondern auch aktiv an der
Erlosung beteiligt ist. Paulus wandelt das, was die Korinther ontologisch
vertraten, soteriologisch ab. In Vers 45 wurde die Reihenfolge schon ge-
tauscht und der pneumatische Urmensch von Paulus zum €oyotoc Addu
gemacht. In 1. Kor 15, 46 weist er die Korinther nachdriicklich darauf
hin.34®

Setzte man die Adamsspekulationen in Korinth voraus, ist aber wohl
nicht anzunehmen, dass ,,man sich fiir die schon realisierte Erlésung nur
protologisch auf eine gottliche Abkunft berufen hat“3%°. Es ist wahr-
scheinlicher, dass mit der charismatischen Geistbegabung und der bereits
gegenwiartigen Teilhabe am pneumatisch-himmlischen Christus-Anthro-
pos argumentiert wurde. Es ist zwar nicht vollig auszuschlieflen, dass
man 1. Kor 15, 46 auch ohne explizite Spitze gegen derartige Speku-
lationen zur erneuten Verdeutlichung der Reihenfolge von 1. Kor 15, 37

verstehen kann, dies wiirde dieser nachdriicklichen Abgrenzung aber nicht

345R6m 8, 11.

346Vg], Lang, Korinther, 235; Schrage, Korinther, 304ff.

347_On this interpretation the emphasis on temporal sequence is certainly polemi-
cal (...)* Vgl. Lincoln, Paradise, 45. Vgl. Conzelmann, Korinther, 342; Lindemann,
Korintherbrief, 361; Sellin, Streit, 179.

348Vgl. Sellin, Streit, 179f.

349G8chrage, Korinther, 306.
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gerecht. 3%

Deutlich ist aber, dass fiir Paulus kein préexistenter Urmensch o.4. das
Urdatum markiert, wodurch der Mensch als nveupatixdc qualifiziert wird.
Der Christ tragt keinen von vornherein bestehenden gottlichen Kern in
sich. Erst seit der Auferweckung Christi gibt es das Pneuma. Unter dem
irdischen Leib steckt noch nicht der pneumatische Leib.?%! Dieser wird
némlich erst durch die Auferweckung gewihrt.?*?> Umstritten ist, ob ne-
ben €otv auch o@ua zu ergénzen ist. Da die These von 1. Kor 15, 46
so allgemein ist, ist eine Ergdnzung aber nicht notig. Man konnte sach-
lich eher dvipwroc ergdnzen, wenn man bedenkt, dass der Urmensch
lediglich ein anthropologisches Prinzip ist, welches man als neutrischen
Begriff formulieren kann.?*® Diese Ergénzung von o@ua wire gegeniiber
den Korinthern, die sich das Pneumatische eben nicht somatisch vorstell-
ten, auch sinnvoll. Allerdings will Paulus, bevor er ,von den odpata (V
44b) iiber die zwei Urmenschen (V 45) wieder zu den Anthropoi (V 47)
und der Partizipation an ihnen (V 48f) kommt, die rechte Reihenfolge
der odpato (V 44) und der &vipwnot (V 45) grundsétzlich und kritisch in
ihrer heilsgeschichtlichen Ordnung festmachen, also noch einmal wie in V
45 die Vorstellung von der Prioritdt des himmlischen Anthropos abweh-
ren, zugleich aber ein schon jetzt gegebenes und in sich manifestierendes
himmlisches Wesen des Menschen“3**. Somit ist die These in 1. Kor 15,
46 polemisch gegen die Anthropologie, die Soteriologie bzw. Christologie

der Enthusiasten in Korinth angelegt.3®

Paulus fithrt den in 1. Kor 15, 45 eingefiihrten Gegensatz der beiden Ur-

7" und

menschen in Vers 47 fort.356 Dabei kniipft er wieder an Gen 2, 7 an®®
macht deutlich, dass der erste Mensch vergénglich ist, weil er aus Erde
geschaffen wurde und auch dorthin zurtickkehren wird (Gen 3, 19). Er
ist also irdischer Art und dem Tod preisgegeben.?*® Der zweite Mensch
hingegen kommt aus dem Himmel, der Sphére Gottes und erhélt dadurch

seine Qualifizierung. Durch die Angabe ,aus dem Himmel* ist aber nicht

350ygl. Schrage, Korinther, 306f; Sellin, Streit, 177.

35180 aber Schweitzer, der davon ausgeht, dass sich nach der korinthischen Anthropo-
logie im Menschen ein pneumatisches o&pa befinde, das schon unter dem psychischen
Leib versteckt ist und nach dem Tod weiterlebt. Vgl. Schweizer, nvebua, 418.

352Vgl. Lang, Korinther, 236; Schrage, Korinther, 307.

353Vgl. Sellin, Streit, 179; Sandelin, Weisheit, 46; Schrage, Korinther, 307. Anders:
Lang, Korinther, 236.

354Gchrage, Korinther, 308.

355Vgl. Schrage, Korinther, 308.

356Vgl. Lang, Korinther, 236.

357TVgl. Lindemann, Korintherbrief, 361.

358Vgal, Wolff, Korinther, 411; Kremer, Korinther, 358.
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auf das endzeitliche Kommen Jesu®* oder seine Menschwerdung3® ver-
wiesen. Weder erst bei seiner zukiinftigen noch schon bei seiner irdischen
Erscheinung ist der zweite Mensch lebendigmachender Geist, sondern seit
seiner Auferweckung. Mit der Wendung €& oVpavoD ist konkret auf die

Auferstehung Christi verwiesen.36!

Die beiden Urmenschen, Adam und Christus, werden nicht nur als Ein-
zelgestalten vorgestellt. In 1. Kor 15, 48f wird nun die Einbezogenheit
der beiden Menschenklassen, die an den beiden Anthropoi partizipie-
ren, thematisiert.?? Zum irdischen Adam gehéren die natiirlichen Men-
schen, so wie die Menschen, die in Christus sind, zum erhéhten Christus
gehoren. Die beiden Urmenschen bestimmen das Schicksal derer, die zu
ihnen gehoéren. Wie Adam sind auch alle seine Nachkommen nur Staub-
geborene und dem Tod verfallen (Vers 48a). Demgegeniiber steht das
positive Pendant in 1. Kor 15, 48b. So wie der himmlische Mensch ist,
so sind auch die Himmlischen, die auferstandenen Christen.?%3 Der Apo-
stel betont eher die kommende himmlische Leiblichkeit der Auferstande-
nen®%*, die im Kontrast zu der durch den irdischen Adam vermittelten
irdischen Leiblichkeit steht. Wie schon in 1. Kor 15, 44 stehen sich hier
zwei verschiedene Leiber gegeniiber, die den Status vor und nach der
Auferweckung markieren. Die Christen werden nach 1. Kor 15, 48 al-
lerdings nicht im ethischen Verhalten mit Christus gleichziehen oder ein

solches Heilswerk vollbringen wie Jesus.3%

Zum ersten Mal in diesem Abschnitt taucht in 1. Kor 15, 49 die kommu-
nikative erste Person Plural auf (épopéoauev). Der Vers verklammert das
Schicksal der beiden Urmenschen und das der anderen Menschen durch
den Eikon-Gedanken, der vermutlich aus Gen 5, 3 stammt und nicht aus
Gen 1, 27.3% Paulus spricht hier ndmlich nicht von der Gottebenbild-

lichkeit, sondern vom Tragen des irdischen und des himmlischen Bildes.

359 Anders: Klauck, Korintherbrief, 119f: , Vom Himmel ist vermutlich (...) mit seinem
Kommen auf den Wolken des Himmels zum Endgericht, d.h. mit seiner Parusie, zu
verbinden.* Lang, Korinther, 236; Barrett, First Epistle, 375f; Schade, Christologie,
73.

360Gchniewind, Leugner, 135f; Wendland, Korinther, 155f.

361ygl. Schrage, Korinther, 309f.

362ygl. Sellin, Streit, 189; Bousset, Korinther, 161.

363Paulus setzt hier nicht die Gegenwirtigkeit himmlischer Wesen voraus. So aber
Schlatter, Paulus, 440f.

364y gl. Wolff, Korinther, 41.

365y gl. Schrage, Korinther, 310f; Lang, Korinther, 237.

366y gl. Sandelin, Weisheit, 115; Wolff, Korinther, 411; Lindemann, Korintherbrief,
362f. Anders: Hoffmann, Auferstehung, 459; Wilckens, Christus, 389f; Sellin, Streit,
94: , Der eixc>v-Begriff in 1 Kor 15, 49 verrdt aber noch, dass Gen 1, 27 im Hintergrund
steht.“
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Gemeint sind damit der irdische und der himmlische &vdpwrog, die der

d.367 Der Apostel erwihnt hier

Gegenwart und der Zukunft zugeteilt sin
nicht das Tragen eines Kleides, sondern das Tragen eines Bildes. Dem
zugrunde liegt der Gedanke, dass es eine Wesenseinheit zwischen Urbild
und Abbild gibt und die €ixcv als Vertreter anzusprechen ist. An die-
ser Stelle ist es auf das Verhaltnis zwischen dem Urmenschen und dem

368 Paulus nennt zunichst die eixoy des

einzelnen Menschen zu beziehen.
Irdischen. Der Aorist épopécapey ist wahrscheinlich vom Standpunkt der
Vollendung aus aufzufassen, was bedeutet, dass wir in dieser Welt noch
das Bild des Irdischen vor der Auferweckung getragen haben.?®® Unklar-
heiten gibt es auch in Vers 49b. , Wahrend das durch das »Tragen< na-
hegelegte Bild des Gewandes sonst im Zusammenhang von Taufe und
Taufmahnung begegnet, wo vom »Anziehen< des Christus gesprochen
wird, wird es hier héchstwahrscheinlich ins Futur transportiert (...).“37
Zu bevorzugen ist somit nicht die konjunktivische Lesart, sondern die
futurische: Wir werden tragen das Bild des Himmlischen.?! Neben der
erneuten Zuriickweisung einer enthusiastischen Eschatologie3™ wird ein
weiterer entscheidender Punkt in der paulinischen Auferstehungshoff-
nung erkennbar. Wenn Christus, dessen Bild die Auferweckten tragen
werden, der Représentant der neuen Menschheit ist, dann gibt es da-
durch eine besténdige Beziehung zu ihm und Hinordnung auf ihn. Fiir
den Apostel ist nicht nur das zukiinftige o@ua tveupatixdv wichtig, son-
dern auch die imago Christi der Gldubigen. Das eschatologische Leben
in der Vollendung wird durch das o&uo nveupgotinéy nach seiner anthro-
pologischen und durch das eixwv Tob €énoupaviou nach seiner christologi-

373 charakterisiert. Allerdings muss beides aufeinander bezo-

schen Seite
gen werden. Auch in der eschatologischen Vollendung ist das c@ua der
Ort der Kommunikation und Wechselbeziehung mit dem x0ptoc. Paulus
beharrt nicht zuletzt deshalb auf dem somatischen Charakter der Aufer-

weckung.3™

367Vgl. Schrage, Korinther, 31.

368y gl. Conzelmann, Korinther, 343.

369ygl. Lang, Korinther, 237; Schrage, Korinther, 311f; Lindemann, Korintherbrief,
363.

370Gchrage, Korinther, 312.

37T1Nicht: ,,Wir sollen tragen das Bild des Himmlischen.“ Vgl. Kremer, Korinther,
358; Lang, Korinther, 237; Lindemann, Korintherbrief, 363. Anders: Heinrici, Korin-
ther, 500f.

372V gl. Kremer, Korinther, 358.

373Vgl. Bauer, Leiblichkeit, 102ff.

374Vgl. Schrage, Korinther, 312f; Bauer, Leiblichkeit, 105.
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4.5 Die Vollendung der Gottesherrschaft: 1. Kor 15,
50 - 58

Der Abschnitt iiber die Auferstehungsleiblichkeit wird in 1. Kor 15, 50 -
58 durch das neue Motiv der totalen Verwandlung auch auf die Menschen,
die bei der Parusie noch leben, ausgedehnt.>”® Dabei kniipft 1. Kor 15,
50 - 58 an 1. Kor 15, 20 - 28 an.*"® Es liduft alles auf das grofe Ziel der
Endzeitereignisse hinaus: Den endgiiltigen Sieg iiber den Tod. In einer
thesenartigen Eingangsfeststellung wird das aus dem letzten Abschnitt
Gesagte aufgenommen und durch ein puotiptov ausgedehnt (1. Kor 15,
50 - 52). Daraufhin folgt die Erldauterung in erster Linie mit der Schrift (1.
Kor 15, 53 - 55). Die Schriftworte wirken hymnisch-triumphierend und
scheinen wie der Hohepunkt des gesamten Kapitels zu sein.?”” Darauf
folgen ein Lehrsatz und eine Doxologie des Mysteriums (1. Kor 15, 56f.).

Abgeschlossen wird das Kapitel durch eine kurze Parénese (1. Kor 15,
58).378

Der Stil in 1. Kor 15, 50 - 58 hat sich gegeniiber dem vorhergehenden
Abschnitt (Vers 35 - 49) verdndert. Besafl jener Abschnitt den Diatriben-
stil und keine personliche Anrede, so sucht Paulus jetzt die personliche
Anrede in der ersten Person Plural (1. Kor 15, 51b.52e.53.57), wobei in
1. Kor 15, 53 - 56 jedoch die unpersonliche Anrede wieder auftaucht.
Zudem herrscht ein Stil der apokalyptischen Belehrung.?™

Es stellt sich die Frage, ob in dem Abschlussabschnitt des 15. Kapitels
eine Polemik enthalten ist und wenn dies der Fall ist, gegen wen sie
sich richtet. Eine antignostische Haltung scheint wegen 1. Kor 15, 50 un-
wahrscheinlich, da auch kein Gnostiker den Inhalt dieses Verses ablehnen
wird. Wahrscheinlicher ist, dass Paulus auch hier antienthusiastisch die
These zuriickweist, die in Korinth angenommene Teilhabe am ,, pneuma-
tischen Wesen und an der Auferstehungsherrlichkeit enthebe schon jetzt
der Sphére von »Fleisch und Blut<“3%. Moglich ist aber auch, dass man
aus 1. Kor 15, 53 entnehmen kann, der Apostel stelle sich gegen eine

Annahme von ,,Erlésung als Nacktheit, als ,, Ausziehen® des Leibes“3!.

375Vgl. Schrage, Korinther, 361; Kremer, Korinther, 360; Lang, Korinther, 238.
376Vgl. Sellin, Streit, 223.

37TVgl. Wei3, Korintherbrief, 380; Schrage, Korinther, 361.

378V gl. Kremer, Korinther, 360; Schrage, Korinther, 361.

379Vgl. Becker, Auferstehung, 96.

380Gchrage, Korinther, 363.

381Gellin, Streit, 225.
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4.5.1 Die Verwandlung der Gliubigen: Vers 50 - 53

Ob in 1. Kor 15, 50 die vorangegangenen Ausfithrungen als Ergebnis

2 oder etwas Neues eroffnet wird®®3, ist umstrit-

abgeschlossen werden?®®
ten. Letzteres scheint durch die Formulierung tolto 8¢ ¢nui, adeigof,
die bereits in 1. Kor 7, 29 am Anfang eines neuen Abschnitts steht und
durch die Tatsache, dass auch inhaltlich neue Punkte auftreten, wahr-
scheinlicher.3¥* Allerdings darf 1. Kor 15, 50 nicht zu stark von dem vor-
her Gesagten abgegrenzt werden®*®. Man kann bei 1. Kor 15, 50 von
einer Uberleitungsfunktion sprechen. Auf der einen Seite schlieBt der
Vers mit der Feststellung des Unterschieds zwischen dem geistlichen und
natiirlichen Leib die Argumentation aus 1. Kor 15, 36 - 49 ab, auf der
anderen Seite geht er mit der neuen Anrede zu der Darstellung des end-

zeitlichen Vollendungsaktes iiber.38

Die Einleitung tobto ¢ gnut, adeigol in 1. Kor 15, 50 zeichnet den Anfang
des letzten Abschnitts aus, in dem zunéchst schon ein iiberliefertes Logi-
on zitiert wird. Dieser traditionelle Satz will zeigen, dass es ein , Erben®
des Reichs Gottes bzw. die Teilhabe an der Totenauferstehung lediglich
als ,,unverfiighares Wunder in Diskontinuitat zum irdisch-diesseitigen Le-
ben gibt“3¥7. Das Wesen des verginglichen Menschen in seiner qualitati-
ven Differenz zu seinem Schopfer wird durch ,, Fleisch und Blut® ausge-
macht. Der Mensch mit dem Leib aus Fleisch und Blut®*®, also mit dem
Einschluss der irdischen Leiblichkeit, kann nicht Eingang zur vollende-
ten Gottesherrschaft finden.®® Mit den Begriffen ¢dopd und dgdapotia,
die wieder die Diskontinuitét irdischer und pneumatisch-eschatologischer
Leiblichkeit markieren, wird die Opposition von 1. Kor 15, 42 aufge-
griffen. Mit @Oopd ist das ,Fleisch und Blut® und mit dgdapoia die es-
chatologische Gottesherrschaft gemeint. Nicht auf der Linie des irdisch
Erfahrbaren und unvereinbar mit dem Verginglichen liegen weder die
Herrschaft Gottes noch die Auferstehung der Toten. Es handelt sich hier
390 wonach dann weder
die Lebenden (1. Kor 15, 50a) noch die Toten (1. Kor 15, 50b) am Reich

aber nicht um einen synthetischen Parallelismus

382V gl. Barrett, First Epistle, 379; de Wette, Corinther, 140f; Lietzmann, Korinther,
86.

383ygl. Lindemann, Korintherbrief, 364; Bachmann, Korinther, 469f.

384Vgl. Schrage, Korinther, 361f.

385V gl. Wolff, Korinther, 413.

386Vgl. Lang, Korinther, 238.

387Schrage, Korinther, 367.

388Vgl. Gal 1, 16.

389Vgl. Lindemann, Korintherbrief, 365; Schrage, Korinther, 368; Bachmann, Korin-
ther, 471; Larsson, Christus, 322.

39080 aber Jeremias, Flesh, 298ff.
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und an der Herrlichkeit Gottes teilhaben.?! Hier bezeichnet ¢dopd jedoch
nicht speziell die Verweslichkeit der Toten, sondern die Tod-Verfallenheit
als Merkmal von , Fleisch und Blut“ und das Vergéngliche der Weltzeit
fiir Tote und Lebende.?®? 1. Kor 15, 50b wurde von Paulus wahrschein-
lich deshalb hinzugefiigt, um den griechischen Lesern das in Vers 50a
Gesagte in einem hellenistischen Sprachgewand zu veranschaulichen und

zu erkliren.39?

Paulus fithrt in 1. Kor 15, 51 in einem feierlichen Ton einen neuen Ge-
danken ein und antwortet auf die Frage, was mit den Christen geschieht,
die bei der Parusie noch leben. Er nennt diese Erklarung ein Geheimnis
(,Siehe, ich sage euch ein Geheimnis.“), in dem auf das Schicksal der
noch Lebenden eingegangen wird und deren Teilhabe an der endzeitli-
chen Verwandlung verkiindet wird.?** Allerdings ist es sehr umstritten,
ob der Inhalt dieses Geheimnisses tatsdchlich in dieser Verkiindigung
liegt. Die hier vorgestellte Lesart ist aber die wahrscheinlichste.?”® Dabei
ist das erste ndvtec betont vorangestellt. Die Negierung bezieht sich auf
das Verb und das zweite ndvtec sowohl auf die Lebenden als auch auf
die Toten, auch wenn das Verwandeltwerden in 1. Kor 15, 52 nur auf die
Lebenden bezogen ist.3® Dass es nur ungenau aufzufassen ist als ,alle,
die iibrighleiben* iiberzeugt aufgrund der betonten Voranstellung nicht
wirklich.3*” Das Geheimnis besagt nun, dass nicht alle vor der Parusie
entschlafen werden, aber alle durch ein Wunder Gottes die eschatologi-
sche Verwandlung erfahren werden, die also nicht auf eine vom Menschen
hervorzurufende Weise bewirkt werden kann. Hinter yuctfpiov verbirgt
sich eine eschatologische Mitteilung®®®, die nicht aus der Vernunft oder
der Natur abgeleitet werden kann, sondern die Gott Gelehrten oder Se-
hern eroffnet. Dabei ist der Inhalt dieses Geheimnisses bereits seit langer
Zeit vorhanden, war aber verborgen und ist jetzt offenbart worden.?* Da-
durch gebiihrt dem pustiplov gesteigerte Aufmerksamkeit und Wiirde.**
Die Verwandlung der Lebenden und Toten vollzieht sich in einer Weise,

dass keiner bleiben wird, wie er war oder ist. Dabei umfasst die Verwand-

391Vgl. Lang, Korinther, 239; Schrage, Korinther, 368f.

392Vgl. Wolff, Korinther, 414.

393ygl. Klauck, Korintherbrief, 120.

394ygl. Lang, Korinther, 239; Strobel, Korinther, 260; Schrage, Korinther, 369f.

3% Daneben gibt es drei weitere Lesarten. Vgl. Wolff, Korinther, 414f. Anm. 393;
Schrage, Korinther, 370.

396Vgl, Wolff, Korinther, 414f.

39780 aber Spoérlein, Leugnung, 121.

398ygl. Rém 11, 25. Dazu: Lohse, Romer, 318.

399Vgl. Rom 16, 25f.

400yg]. Lohse, Romer, 418; Schrage, Korinther, 371.
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lung den Menschen als Ganzen und nicht nur einen Teil von ihm, wie etwa
seine auflere Gestalt. Inklusive seiner Leiblichkeit wird der Mensch ein

vollig anderer Mensch werden.*

Paulus fithrt das Geheimnis in 1. Kor 15, 52 weiter aus. Die Verwandlung
vollzieht sich nicht in einem linearen Prozess, sondern plétzlich in einem
Augenblick (év dtéue, év gunfj opdaiuol). Dadurch wird noch einmal ver-
deutlicht, dass an dieser Stelle keine allméhliche Verwandlung gemeint
ist.22 Die Andeutungen iiber das apokalyptische Szenario sind hier stark
reduziert®®® und im Vergleich zu 1. Kor 15, 23 - 28 wirken die endzeit-
lichen Geschehnisse in Vers 51 auf einen Punkt zusammengepresst, in
dem eigentlich nur die Schlagartigkeit betont wird. Mit der letzten Po-
saune wird sich die Auferstehung der Toten vollziehen. Allerdings ist mit
ihr nicht eine letzte Posaune in einer Serie?™ gemeint, sondern sie stellt
die von der Prophetie verkiindete mit den Endzeitereignissen verbun-

dene Posaune dar.*0

Die Verwandlung vollzieht sich fiir Paulus direkt
mit der Auferstehung der Toten.**® Der entscheidende Punkt ist auch
hier Gottes schopferisches Handeln, dass er verwandelt und die Toten
auferweckt. Aufgrund des Riickbezuges zu 1. Kor 15, 51 sind lediglich
die Christen gemeint. Auch die Christen gehoren bis zur Auferstehung
noch zum Vergénglichen und Sterblichen und werden erst zum Zeitpunkt
der Auferstehung als unvergénglich erweckt. Somit haben sie ihr c@ua
uyxdv nicht schon vorher gegen den Auferstehungsleib getauscht. Die
Auferweckung der Toten ist gleichzeitig deren Verwandlung??, in die
auch die noch Lebenden einbezogen sind. Paulus driickt mit dem 7ueic
seine Erwartung aus, dass er selbst noch zu denen zdhlen wird, die die
Parusie und Verwandlung erleben werden. An dieser Stelle ist die glei-

che von Hoffnung erfiillte Naherwartung vorzufinden wie in 1. Thess 4,

15£F.408

Dass die Aufnahme von dgdaptor (1. Kor 15, 52) durch dgdopoio den

401y gl. Sandelin, Weisheit, 131; Schrage, Korinther, 371f; Merklein und Gielen, Ko-
rinther, 380f.

402yg]. 2. Kor 3, 18; Bultmann, cdo, 871.

40380 sagt er nichts von der Parusie des Herrn wie in 1. Thess 4, 16.

404ygl. Offb 8, 2 - 11, 19.

405V gl. Lietzmann, Korinther, 87; Schrage, Korinther, 373; Conzelmann, Korinther,
347f. ,Die Posaune wird mit Schall erténen, alle werden sie plotzlich héren und er-
schrecken.* (4 Esr 6, 23). Vgl. auch: Jes 27, 13; Sach 9, 14.

406 Anders sind die Vorstellungen beispielsweise in SyrBar 50 - 51. Dort werden die
Toten zuerst unverdndert auferweckt und erst danach verwandelt. Vgl. Stemberger,
Leib, 86ff.

407y gl. Sellin, Streit, 47; Schrage, Korinther, 375.

408ygl. Lang, Korinther, 239; Conzelmann, Korinther, 346; 1. Thess 4, 17.
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409 erscheint eher unwahrscheinlich,

letzten Satz aus Vers 52 bestétig
da die gleiche Begrifflichkeit auch in 1. Kor 15, 54 auftaucht und dort
nicht auf die Verwandlung der zur Zeit der Parusie noch Lebenden be-
zogen werden kann. Naheliegender ist es, 1. Kor 15, 53 als einen weite-
ren synonymen Parallelismus membrorum aufzufassen, in dem erlautert
wird, dass es keinen Unterschied zwischen den Toten und den Lebenden
gibt und die eschatologische Notwendigkeit (8¢t) der neuen Leiblichkeit
verkiindet wird.*1? Dies tut Paulus mit Hilfe der Gewandmetaphorik®!!.
Wahrscheinlich ist hier an das Gewand der Herrlichkeit (dthHen 62,
15f.)*2 zu denken.*'® Durch das Verb &vdloaotu!! wird die Verwand-
lung in die himmlische Leiblichkeit beschrieben. Dadurch wird verdeut-
licht, dass der neue Leib von auflen kommen wird.*!> Wenn aber dieses
Vergéngliche die Unvergénglichkeit und dieses Sterbliche die Unsterblich-
keit anziehen muss, ,,dann bleibt niemand der, der er ist, und dann kann
das Unvergéngliche nicht im Vergénglichen angelegt sein und trotz des
die Identitét festhaltenden tobto nicht in einer linear-kontinuierlichen
Verlingerung des Jetzigen ins Unendliche bestehen“4!6. Die alte Leib-
lichkeit spielt keine Rolle mehr. Der vergiangliche Mensch besitzt nicht
von Natur aus eine Unvergénglichkeit, sondern ist immer allein auf die

Schopferkraft Gottes angewiesen.*!”

4.5.2 Der Sieg iiber den Tod: Vers 54 - 58

Im darauf folgenden Vers 54 wiederholt Paulus in einer feierlichen Weise
diese Aussage am Anfang eines Konditionalsatzes und verstirkt dadurch
deren Gewichtigkeit. Wenn dies geschieht, was er in 1. Kor 15, 53 gesagt
und jetzt wiederholt hat, dann wird das passieren, was Paulus durch eine

4418

freie Kombination von Jes 25, 8 und Hos 13, 1 verkiindet. Paulus

40980 aber Heinrici, Korinther, 506.

410y g]. Wolff, Korinther, 416; Schrage, Korinther, 376.

41ygl. 1. Kor 15, 49.

412 Und die Gerechten und Auserwihlten werden sich von der Erde erhoben haben
und werden aufgehort haben, das Angesicht zu senken und sind bekleidet mit dem Ge-
wand der Herrlichkeit. Und das wird euer Gewand sein: das Gewand des Lebens vom
Herrn der Geister; und eure Gewénder werden nicht alt werden, und eure Herrlichkeit
wird nicht vergehen vor dem Herrn der Geister.“ Text nach: Uhlig, Das Athiopische
Hennochbuch, 615. Vgl. auch: Offb 3, 5; 4, 4.

413yg]. Kremer, Korinther, 363; Schrage, Korinther, 376. Hellenistische Mysterien-
religionen als Hintergrund sind auch nicht ausgeschlossen. So Paulsen, évdiw, 1103f.

414yg], 2. Kor 5, 4.

415y gl. Lang, Korinther, 240; Schrage, Korinther, 376f; Wolff, Korinther, 416.

416Gchrage, Korinther. 376f.

417ygl. Godet, Commentary, 865fF; Schrage, Korinther, 378.

418Paulus zitiert aber nicht nach der LXX, sondern nach einer griechischen Fassung,
die dem hebréischen Text stédrker entspricht. Vgl. Lindemann, Korintherbrief, 370;
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entnahm das erste Zitat aus der Jesajaapokalypse mit der Verheiflung
{iber das endzeitliche Mahl auf dem Zion (Jes 25, 6 - 8).1*? Demnach hat
Jahwe Macht iiber die Feinde und auch den Tod. Jes 25, 8 wird auch in
der rabbinischen Literatur als Beleg fiir die endgiiltige Uberwindung des

Todes in Gottes neuer Welt aufgegriffen.42°

Verheifien wird in 1. Kor 15, 54 die véllige Vernichtung des Todes.*?!
Durch téte yevioeton wird auf die endzeitliche Einlésung verwiesen, was
in der Schrift geschrieben steht. Erst in der Zukunft wird sich diese Ver-
heiung also erfiillen.?? Auffillig an dieser Stelle ist, dass eine Abhe-
bung des Futurs yevfioetaw gegeniiber dem gewdhnlichen xoddg yéypamto
stattfindet und einen Verweis nach vorne bringt. Erst zu dem Zeitpunkt,
an dem der Tod endgiiltig ausgeschaltet sein wird, , ist dieser Aéyog o
yveypauuévog, der eben jetzt noch in seiner Wahrheit vom ¢daptév und
Ovnroév in Frage gestellt wird, ganz realisiert und stimmig®***. Noch be-
sitzt der Tod seinen Stachel, also seine Macht, und diese wird ihm erst
am Ende entzogen. Das Jesajazitat ist Teil der Zukunft und somit auf
die Auferstehung der Toten und nicht auf die Auferstehung Christi zu
beziehen.?* Unklar ist die Bedeutung des Bildes vom ,,Verschlingen (xo-
tantveodoun) des Todes*.1?> Neben der Vorstellung vom Verschlungenwer-
den von Raubtieren*?® kann auch an das Hinabgezogenwerden in einen
Strudel*?” gedacht werden. Im Hintergrund kann jede der beiden Vorstel-

lungen stecken, doch verweist eic vixoc eher auf das Bild des Strudels.*?

Der Tod ist demnach am Ende vom Sieg verschlungen.?

Paulus greift in 1. Kor 15, 55 ein Hosea-Zitat (Hos 13, 14) auf. Bereits
die Auslegung des alttestamentlichen Zitats ist umstritten. Auf der einen
Seite wird diese Stelle als Drohung gedeutet.*3 Demnach erfolgt die An-
drohung einer Strafe, wobei Gott den Tod zu einem Werkzeug seines

Gerichts umfunktioniert. Auf der anderen Seite kann Hos 13, 14 auch als

Wolff, Korinther, 417.

419y, dazu: Kaiser, Jesaja, 161ff; Wildberger, Jesaja, 965fF.

420yg]. Offb 21, 4; Billerbeck, Kommentar, 481ff; Cavallin, Life, 187f.

421yg]. Lindemann, Korintherbrief, 370; Kremer, Korinther, 363f; Conzelmann, Ko-
rinther, 348f; Schrage, Korinther, 378.

422y gl. Kremer, Korinther, 364; Schrage, Korinther, 378.

423ygl. Schrage, Korinther, 379.

424Vgl. Schrage, Korinther, 379.

425ygl. 2. Kor 5, 4.

426yg]. Tob 6, 2; Jon 2, 1. Gemeint ist ein vollstindiges, in einem Zug geschehendes
Herunterschlingen. Vgl. Goppelt, notfiplov, 158f.

427y gl. Ex 15, 4; Wei3, Korintherbrief, 379.

428y g]. Merklein und Gielen, Korinther, 385.

429vgl. Offb 20, 14; 21, 4; Schrage, Korinther, 379.

430yg]. Rudolph, Hosea, 245f; Wolff, Korinther, 417.
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rettende Verheilung Gottes interpretiert werden. Es ist dann eine tri-
umphierende Frage, die die Hoffnung auf die den Tod besiegende Macht

Gottes zum Ausdruck bringt.*3!

Selbst wenn das Hosea-Zitat urspriinglich als Drohung aufzufassen war,
so deutet Paulus diese Stelle als eine triumphale endzeitliche Verheiflung
iiber den Tod.*3? In den beiden von Paulus gestellten rhetorischen Fragen
an den Tod driickt der Apostel Spott und Triumph aus. Der todbringen-
de Stachel ist dem Tod entrissen, wodurch er keine Macht mehr hat.

433 oder

Mit xévtpov kann entweder der Stachel eines Tieres gemeint sein
ein Stachelstock bzw. ein Treibstachel*®*, der zur Folter oder Ziichtigung
dient, oder aber die eine Gewaltherrschaft versinnbildlichende Stachel-
peitsche®®®. In allen Fillen richtet der Tod mit dem Stachel Schaden
an. Entweder er wird als Tier oder als Mensch vorgestellt, der mit dem
Stachel foltert und herrscht.*3¢ Dabei diirfte hier insbesondere der Ge-
danke der Gewaltherrschaft im Hintergrund stehen, wodurch dann der
Stachel Macht/Kraft wére, was sich auch in 1. Kor 15, 56 zeigt. Der Tod
hat dann aber seine Macht und den Sieg fiir alle Zeiten an das Leben

verloren.*37

Beim darauf folgenden Vers 56 handelt es sich um keine nachpaulinische
Glosse.*3® Neben den paulinischen Gedanken in Vers 56 finden sich keine
Widerspriiche zum Gedankengang der Abhandlung. Zudem schliefit 1.
Kor 15, 57 besser an Vers 56 als an 55 an.*3 Es handelt sich vielmehr
um eine Interpretation der Aussagen von 1. Kor 15, 54f, in der die umfas-
sende Herrschaft und deren Ursprung des Todes epexegetisch dargestellt
wird und der Sieg iiber den Tod als Sieg iiber die Siinde und das Gesetz
dargelegt wird.*? Aus 1. Kor 15, 56a kénnte man zuniichst schlieen, dass
die Siinde den Tod bewirkt und ihm seine Macht verleiht. Doch scheint
es hier so zu sein, dass der Tod (1ol Yavdrou ist ein gen. subj.) als eine

eigenstindige Grofle aktiv ist und die Siinde als Mittel benutzt und zur

431y g]. Weiser, Buch, 98ff.

432y g]. Wolff, Korinther, 417; Lang, Korinther, 240.

43380 beispielsweise der giftige Stachel eines Skorpions. Vgl. de Wette, Corinther,
143; Offtb 9, 10.

434y gl. Conzelmann, Korinther, 349; Sir 38, 25.

435Vgl. Schmid, xévipov, 664ff.

436yg]. Kremer, Korinther, 364; Schrage, Korinther, 380f.

43Ty gl. Wolff, Korinther, 417f; Schrage, Korinther, 381.

43850 aber Horn, Weifl und Bousset. Vgl. Wei8, Korintherbrief, 380; Bousset, Korin-
ther, 163; Horn, Stachel, 104f.

439ygl. Sellin, Streit, 227; Lindemann, Korintherbrief, 370f; Wolff, Korinther, 417f;
Lang, Korinther, 241.

440y g], Wolff, Korinther, 418; Schrage, Korinther, 381.
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Siinde anspornt.**! Der Tod kann, solange er noch nicht ausgeschaltet
ist, die Siinde benutzen. Nach anderen paulinischen Aussagen ist es das
Gesetz, das der Siinde zur Macht verhilft, da es zum Gesetzeseifer an-
stachelt, zur Vermehrung von Gesetzesiibertretungen dient (Rom 4, 15)
und den siindigen Menschen im eschatologischen Gericht anklagt (Rom
2, 12ff.). Hier besteht aber ein Unterschied zu 1. Kor 15, 56, denn ,;auch
tfic apaptiac wird ein gen. subj. sein, d.h. der Siinde eignet dUvapic, und
sie bemichtigt sich mifibrauchlich des Gesetzes (vgl. Rom 7, Tff.)“42.
Der Tod hat also Helfer, die seine Macht unterstiitzen. Der Apostel legt
dar, dass neben der Macht des Todes auch die Macht der Siinde und
des Gesetzes, mit denen die Christen in ihrem irdischen Leib noch zu
kédmpfen haben, am Ende ausgeschaltet sein werden. Paulus bringt in 1.
Kor 15, 56 die Auferstehungsthematik mit seiner Botschaft vom Sieg der

gottlichen Gerechtigkeit zusammen. 443

Im Vorausblick auf den endgiiltigen Sieg iiber den Tod spricht Paulus
eine Danksagung an Gott aus. Allein durch die Auferstehung Christi
wird dieser Sieg verbiirgt (1. Kor 15, 57). Paulus schliefit hier aber noch
nicht ab, sondern tut dies mit einer sachlichen und niichternen Mahnung,

am Evangelium festzuhalten und standhaft zu bleiben (Vers 58).444

4.6 Zusammenfassung und Fazit

Der Apostel will in seinen sehr christologisch geprégten Ausfithrungen in
1. Kor 15 keine ausfiihrliche und liickenlose Darstellung der Endzeiter-
eignisse schaffen. Einige Elemente der Endzeit werden von ihm nur am
Rande dargestellt. Die Intention seiner Darlegung ist in der in Korinth
aufgekommenen Frage nach der Auferstehung begriindet. Dabei muss
er sich gegen Auferstehungsleugner zur Wehr setzen, die vermutlich die
Auffassung einer leiblosen Auferweckung (anthropologischer Dualismus)
vertraten. Dieser Umstand hat zur Folge, dass Paulus hauptséachlich auf
den Aspekt der Auferstehung eingeht und alle erdenklichen Umsténde,
die mit der Auferstehung zusammenhéngen, sehr ausfiihrlich und ein-
drucksvoll schildert.

In diesem Zusammenhang belegt der Apostel Paulus nicht nur, dass es

eine Auferstehung geben wird, sondern veranschaulicht auch detailliert,

441yg], Schrage, Korinther, 381f. Anders: Lang, Korinther, 241; Kremer, Korinther,
364.

442Gchrage, Korinther, 382.

443Vgl. Schrage, Korinther, 382f.

444yg]. Lang, Korinther, 241; Schrage, Korinther, 383f.
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wie sich diese ereignen wird. Christus spielt in seinen Ausfithrungen da-
bei die wesentliche Rolle. Der Apostel stellt Jesus Adam als Antitypus
gegeniiber. Adam hat den Tod und Christus das Leben in die Welt ge-
bracht. Zudem wird durch Christus die Auferstehung erst ermoglicht.
So wie Christus auferstanden ist, so werden auch die Christen auferste-
hen. Die Auferstehung Christi ist Anbruch, Grund und Versprechen der
allgemeinen Auferstehung. Dadurch will der Apostel verdeutlichen, dass
Christus durch seine Auferstehung der Ursprung des Lebens ist. Paulus
fithrt dann weiter aus, wie sich die Auferstehung vollziehen wird. In einem
plotzlichen Akt der Entriickung zu Gott werden sowohl die Lebenden als
auch die Toten verwandelt und erhalten einen neuen Leib. Dabei wird
der Mensch in seiner Gesamtheit verwandelt und nicht nur ein Teil von
ihm. Der Mensch wird ein vollkommen neuer Mensch sein. Mit der Vor-
stellung, dass die Entriickten einen neuen Leib erhalten werden, wendet
sich Paulus sowohl deutlich gegen die Vorstellung einer leiblosen als auch
einer Auferstehung im alten, irdischen Leib. Durch diesen Akt der Ver-

wandlung wird die Andersartigkeit des neuen Lebens besonders betont.

Paulus geht in seinen Darlegungen auch auf andere Elemente der End-
zeitgeschehnisse ein. Mit der Auferstehung Christi beginnen die Endzeit-
ereignisse. Nach seiner Parusie wird Christus herrschen und die gottfeind-
lichen Méchte vernichten. Die dafiir notwendige Macht erhélt er jedoch
von Gott. Die Zeitspanne, in der Christus herrscht, kann wahrschein-
lich nicht als messianisches Zwischenreich angesehen werden. Denn an-
ders als in der Johannes-Offenbarung handelt es sich hier nicht um ein
Friedensreich. Das einzige, das wihrend dieser Herrschaft geschieht, ist
die Ausschaltung der widergottlichen Méchte. Der Verbleib der Christen
wéhrend dieser Phase wird nicht erwdhnt. Den grofiten Feind, den Tod,
schaltet Gott selbst aus. Nach diesen Geschehnissen iibergibt Christus
seine Macht wieder an Gott und ordnet sich ihm unter, wodurch die ein-
zigartige Stellung Gottes betont wird. Eine Schilderung der neuen Welt

nimmt Paulus in seiner Abhandlung nicht vor.

Die Ausrichtung der eschatologischen Darstellungen in 1. Kor 15 ist un-
schwer zu erkennen. Paulus will entschieden gegen die Auffassung einiger
Mitglieder in der korinthischen Gemeinde, die die Auferstehung leugnen,
vorgehen und deren Theorien mit einer ausgefeilten und ausfiihrlichen
Argumentation widerlegen. Dass er in diesem Zusammenhang und unter
diesen Umsténden andere Aspekte der Endzeit teilweise nur knapp oder
gar nicht thematisiert, bedeutet nicht, dass der Apostel sie nicht voraus-

setzt. Sie sind fiir die spezielle Intention seiner Darstellungen in 1. Kor
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15 lediglich nicht von grofler Bedeutung.

Fiir die Gemeindemitglieder bedeuten die apokalyptischen Schilderun-
gen des Apostels Ausharren bis zum Zeitpunkt des ersehnten Endes. Der
Aspekt der apokalyptischen Zuversicht kommt auch in 1. Kor 15 deutlich
zum Vorschein. Unverkennbar wird er durch die Schilderungen der Auf-
erstehung, die mit der neuen Leiblichkeit verbunden ist und dem Eintritt
in das Reich Gottes. Das neue Leben wird mit dem gegenwéartigen Le-
ben nicht mehr vergleichbar sein. Hoffnung gewinnen die Angesprochenen
dadurch, dass alles neu und besser sein wird. Dunkle Aspekte der Apo-
kalyptik, wie die Vernichtung der gottfeindlichen Méchte, werden zwar
von Paulus auch genannt, stehen aber weder quantitativ noch qualitativ
im Mittelpunkt der Schilderungen in 1. Kor 15.
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5 Endzeitvorstellungen in 2. Kor 4, 16 - 5,
10

In seinem zweiten Brief, den der Apostel an die Gemeinde in Korinth
und an alle Heiligen in Achaja verfasste, geht er erneut auf Geschehnisse
und Zeichen, die sich zur Endzeit abspielen werden, ein. Die inhaltliche
Konzentration erfolgt in 2. Kor allerdings nur auf einen Aspekt der End-
zeit: Die Erwartung eines neuen Leibes und das ersehnte Zusammensein
mit Christus. Die Darstellungen iiber andere Aspekte der Endzeit fallen
sehr viel knapper aus als in den anderen paulinischen Briefen. Lediglich

das eschatologische Gericht wird mit einigen Worten erwéahnt.

Bemerkenswert ist noch der Umstand, dass immer wieder Schwierigkeiten
zwischen Paulus und der Gemeinde in Korinth aufkamen. Im zweiten
Korinther-Brief wird deutlich, dass sich der Apostel gegen Gegner zur

Wehr setzen musste, die ihn in seiner Autoritédt als Apostel abwerteten.

5.1 Die Abfassungssituation des zweiten Korinther-

Briefes
5.1.1 Entstehungsverhiltnisse und Gemeindesituation

Um den Inhalt des zweiten Briefes an die Korinther vollstdndig erfassen
zu kénnen, miissen die Geschehnisse, die zwischen der Abfassung des ers-
ten (ca. 54 n. Chr.) und zweiten Korinther-Briefes lagen, beriicksichtigt
werden. In 2. Kor 12, 14; 13, 1 duflert der Apostel die Absicht, einen
dritten Besuch in Korinth vorzunehmen. Da im ersten Brief lediglich die
Griindung vorausgesetzt wird, kann mit hoher Wahrscheinlichkeit zwi-
schen dem ersten und zweiten Brief ein zweiter Besuch des Paulus in

Korinth angenommen werden.

Die Beziehung zur Gemeinde in Korinth war mit einigen Schwierigkei-
ten verbunden. In 2. Kor 2, 1 spricht Paulus davon, dass er nicht erneut
in Triibsal nach Korinth kommen wolle. Diese Anmerkung basiert auf
dem Hintergrund, dass sich auf seinem Zwischenbesuch ein Gemeinde-
mitglied gegen ihn gestellt und beleidigt hatte. Wahrscheinlich musste
Paulus einen sehr krinkenden Angriff auf sein Apostelamt hinnehmen,
ohne dass die korinthische Gemeinde ihm in dieser Angelegenheit Un-

terstiitzung gewihrte. 45

445y g]. Wolff, Der zweite Brief, 4.
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Paulus fiihrte seine angekiindigten Reisepléane (2. Kor 1, 16) nicht durch,
sondern schrieb nach diesem Zwischenbesuch den Trénenbrief (2. Kor
2, 1-4;7,8), den Titus nach Korinth brachte. Paulus unternahm ei-
ne gefahrvolle Reise von Ephesus nach Makedonien, wo er Titus traf
und von ihm positive Kunde aus der korinthischen Gemeinde erhielt. Die
Problematik mit dem Gemeindemitglied hatte sich aufgelost, da sich die
korinthische Gemeinde mehrheitlich hinter Paulus gestellt und das Mit-
glied bestraft hatte (2. Kor 7, 6f). Zudem verlief die Kollektensammlung
fiir Jerusalem erfolgreich. Allerdings bestanden noch weitere Probleme.
Anscheinend existierten weiterhin Vorbehalte in der korinthischen Ge-
meinde gegeniiber Paulus. Dariiber hinaus musste sich Paulus gegen sei-
ne Gegner*4®, die als Gegenmissionare u.a. seine apostolische Legitimitit
bezweifelten und deren Spuren, die sie in Korinth hinterlassen hatten,
zur Wehr setzen. Basierend auf diesen Ereignissen verfasste Paulus den
zweiten Korinther-Brief wahrscheinlich gegen Ende des Jahres 55 n. Chr.

und kiindigt in ihm einen dritten, schonungslosen Besuch an.**"

5.1.2 Aufbau des zweiten Korinther-Briefes und Einordnung
von 2. Kor 4, 16 - 5, 10

Zwar wird die paulinische Echtheit des zweiten Briefs an die Korinther in
der gegenwértigen Forschung nicht bestritten, aber die literarische Ein-
heitlichkeit wurde angezweifelt und zahlreiche Teilungshypothesen fiir
dieses paulinische Schreiben angenommen.**® Griinde fiir die Annahme
einer Textkompilation basieren auf Problemen und méglichen Briichen
zwischen den Abschnitten 2. Kor 1 - 9 und 10 - 13. Spricht Paulus im
ersten Abschnitt noch in einem vertrauensvollen Ton, wird er in Kapitel
10 - 13 sehr viel schérfer, weswegen die Vermutung nahe liege, der zweite
Teil des Briefes sei dlter. Ob 2. Kor 10 - 13 Teil des Tréanenbriefes ist,
wird in der Forschung unterschiedlich beantwortet.**° In 2. Kor 2, 14 - 7,
4 sehen viele Exegeten einen Einschub, da der Faden aus 2, 13 erst wieder
in 7, 5 aufgenommen wird. Auch der Abschnitt 2. Kor 6, 14 - 7, 1 bringe
Schwierigkeiten mit sich, da er unpaulinische Kennzeichen aufweise und

in Spannung zum bisherigen Kontext stehe. Zudem sei das Verhéltnis

446ygl. dazu auch: Kisemann, Legitimitst, 12ff.

447y gl. Wolff, Der zweite Brief, 3ff; Schmeller, Der zweite Korintherbrief, 337ff.

448Finige Vertreter von Teilungshypothesen sind u.a.: Schmithals, Gnosis, 90ff; Born-
kamm, Vorgeschichte, 172ff; Hausrath, Zeitgeschichte, 710; Semler, Paraphrasis; Weif},
Urchristentum, 109.

449yg]. Bultmann, Probleme, 298fF; Klauck, 2. Korintherbrief, 7ff; Lang, Korinther,
12ff; Strecker, Legitimitét, 566ff; Zeilinger, Krieg, Teil 1, 36.

30



zwischen dem achten und neunten Kapitel problematisch, da die beiden
dort enthaltenen Kollektenmahnungen nicht zusammenzugehoren schei-
nen. Wie die textimmanenten Ungereimtheiten letztlich gelost werden
kénnen, muss offen bleiben. Der zweite Korinther-Brief kann aufgrund

der zahlreichen Briiche nicht zweifelsfrei als Einheit betrachtet werden.*?°

Der zweite Korinther-Brief besitzt das iibliche Schema paulinischer Brie-
fe: Briefeingang (2. Kor 1, 1 - 11); Briefkorpus (2. Kor 1, 12 - 13, 10);
Briefschluss (2. Kor 13, 11 - 13). Im Briefkorpus werden die Bedeutung
und die Legitimation des paulinischen Apostolats dargelegt. In 2. Kor 3,
1 - 4, 6 stellt Paulus den neuen Bund, dessen Diener Paulus ist, neben
den alten Bund. Ab 2. Kor 4, 7 geht der Apostel auf gegnerische Beden-
ken gegen diese Dienst-Konzeption ein. Die Leidensexistenz des Apostels
spreche nicht gegen seine apostolische Autoritét (2. Kor 4, 7 - 12). In 2.
Kor 4, 13 - 15 wird die apostolische Verkiindigung spezifiziert. In diesen
Zusammenhang sind Darstellungen endzeitlicher Geschehnisse in 2. Kor
4,16 - 5, 10 eingebettet. ,,Die Ausfithrungen iiber das fiir die apostolische
Existenz charakteristische Wirken der gottlichen Kraft in der menschli-
chen Schwachheit“4%! werden in 2. Kor 4, 16 - 5, 10 in eschatologischer
Perspektive intensiver reflektiert. Die Schilderung der zukiinftigen Ge-
schehnisse ist Bestandteil der paulinischen Apologie. Paulus setzt sich
ab 2. Kor 5, 11 mit Einwénden seiner Gegner auseinander, konkretisiert
aber dann inhaltlich seinen Dienst (2. Kor 5, 18) und stellt seine Eignung
fiir den Dienst dar (2. Kor 6, 3ff). Ab 2. Kor 6, 11 verfasst er Mahnungen
und Appelle an die Korinther, dass sie sich ihm 6ffnen und die Gemein-
schaft mit ihm vertiefen sollten. Nach zwei Kollektenmahnungen (2. Kor
8 und 9) verschérft der Apostel ab Kapitel 10 seinen Ton, setzt sich mit
Vorwiirfen der Gegner auseinander und versucht die Gemeinde fiir sich

Zu gewinnen.

5.2 Eschatologische Vorstellungen in 2. Kor 4, 16 -
5, 10

2. Kor 4, 16 - 18 betont stédrker die Gegenwart, ohne den Blick fiir das
Zukiinftige zu verlieren und bildet die Basis fiir 2. Kor 5, 1 - 10, wo die

kommende Heilsvollendung genauer ausgefiihrt wird.

450y gl. Wei3, Viercapitelbrief, 513ff; Grafler, Der zweite Brief, 29ff; Schnelle, Einlei-
tung, 92ff; Wolff, Der zweite Brief, 1{f; Lang, Korinther, 121f.
451 Wolff, Der zweite Brief, 98.
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5.2.1 Erneuerung im Sterben: 2. Kor 4, 16 - 18

Der Apostel beschreibt in 2. Kor 4, 16 das Sein mit Jesus als den neu-
en heilsgeschichtlichen Zustand, der sich zwischen den Zeiten befindet.
,Zwar ist das empfangene Pneuma (V. 13) wirklich das »Angeld<, das
die bereits in die Gegenwart hereinragende Zukunft verbiirgt, aber den-
noch das leibbestimmte Sein des Menschen nicht aufhebt, welches immer
noch die Signatur des alten Aon trégt, ohne ihm doch zu unterliegen.“*?
Trotz aller Qualen und Belastungen lésst sich der Apostel in seinem Tun
nicht entmutigen. Ansporn fiir das Durchhaltevermégen liegt in der Gna-
de Gottes begriindet. Mit der Feststellung, dass der duflere Mensch ver-

453 charakterisiert

derbe, der innerliche Mensch jeden Tag erneuert werde
der Apostel die zweifache Beschaffenheit des Menschen. Der Mensch ist
sterblich und im Hinblick auf seinen dufleren Leib der Vernichtung preis-
gegeben. Mit der Wendung ,,innerer Mensch* bezeichnet Paulus nicht die
verniinftige Geistigkeit, sondern das durch Gott und bereits jetzt spiirbar
erfahrbare eschatologische Leben Jesu, den durch Jesus und den Glauben

454 Im folgenden Vers 17 wird das in 2.

an ihn verbundenen Menschen.
Kor 4, 16 Dargelegte begriindet und prézisiert. In der Erneuerung des in-
nerlichen Menschen ist die eschatologische Herrlichkeit bereits am Werk.
Die Bedréangnis erscheint im Vergleich zu der, der der duflere Mensch
ausgesetzt ist, als leicht und ist zeitlich begrenzt. Paulus bezieht sich in
diesen Ausfithrungen nicht nur auf die Zukunft, sondern auch auf die
Gegenwart. Bereits jetzt wirkt die Bedringnis auf die ewige Doxa hin.%5
Die Art und Weise der ewigen Herrlichkeit wird in Vers 18 beschrieben.
Anders als die Gegenapostel, die sich am Sichtbaren, dem Abbild, Schat-
ten und Schein orientieren, richten sich die Glaubigen nach dem erhohten
Christus und gehéren nicht mehr diesen weltlichen Méchten an, sondern
der himmlischen Wirklichkeit, die sich im Unsichtbaren zeigt. Paulus
stellt sich gegen das vergéngliche Sichtbare, denn die Herrlichkeit Jesu

zeigt sich nicht in ihr.4%¢

452GraBer, Der zweite Brief, 177.

453Diese begriffliche antithetische Gegeniiberstellung ,duflerer und innerlicher
Mensch® hat einen hellenistischen Ursprung. Vgl. dazu: Markschies, Mensch, 266ff.

454Vgl. Bultmann, Der zweite Brief, 1261f; Schlier, 9A{Bw, 142ff; Schweitzer, Mystik,
1411f.

455y g]. Wolff, Der zweite Brief, 100f.

456y gl. GraBer, Der zweite Brief, 179ff.
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5.2.2 Sehnsucht nach himmlischer Vollendung: 2. Kor 5, 1 -
10

Mit dem Verweis auf das ausstehende himmlische Haus begriindet Pau-
lus in 2. Kor 5, 1 die Verse 4, 17f. Durch ,,wir wissen“ beruft er sich auf
einen bekannten christlichen Glaubensgrundsatz. Die Glaubigen erhof-
fen sich nach dem Abbruch der irdischen Behausung ein ,ewiges Haus
im Himmel“, womit nicht das Reich Gottes, sondern der neue vollendete
Leib gemeint ist.**” Dort wird die ,ewige und iiber alle Malen gewich-
tige Herrlichkeit* (2. Kor 4, 17) eingeldst. Durch das priisentische ,,wir
haben“ wird weder gesagt, dass es sich sofort bei dem Tod noch erst
bei der Wiederkunft ereignen wird. Der Apostel betont hier nur die Ge-
wissheit des Bereitetseins. Fiir die noch Lebenden ist beides zukiinftig,
da ihnen sowohl die Parusie als auch der Tod noch bevorstehen werden.
Der momentane Leib wird von dem Apostel als , irdisches Zelt“ bezeich-
net.*® Die Erlduterung durch den Begriff ,, Zelt* basiert auf hellenistisch-
jlidischen Vorstellungen.**® Mit der Wendung ,, Abbrechen des irdischen
Zeltes“ bezeichnet Paulus den Tod des irdischen Leibs. Mit dieser Dar-
stellung wird das ,,Uberbekleidetwerden® in der Verwandlung bei der
Parusie nicht (2. Kor 5, 4) ausgeschlossen. Dadurch, dass das ewige Haus
,nicht mit Hénden gemacht ist, wird das andersartige Wundervolle des
neuen Leibes betont. Die Bezeichnung oixodour; wird hier nicht ekklesio-
logisch verstanden, sondern bezieht sich auf den eschatologischen Leib*®.
Paulus betont durch die Gegeniiberstellung des Begriffpaares , irdisches
Zelt“ und ,ewiges Haus im Himmel“ den groflen Unterschied zwischen
dem momentanen Leben in dem irdischen Leib und der kommenden Exis-
tenz im vollendeten Leib. Ungeklért bleibt noch die Frage, wann das
Uberbekleidetwerden erfolgen wird. Der Apostel will beide Maglichkeiten
in Betracht ziehen, die in seiner Situation moglich sind: Sterben vor der
Wiederkunft*®! und das Uberleben der Parusie*®?. Er selbst hofft auch

im zweiten Korinther-Brief, die Parusie noch lebendig zu erleben.463

Mit dem Wissen aus 2. Kor 5, 1 entsteht die in Vers 2 dargestellte seufzen-
de Sehnsucht nach der neuen Leiblichkeit, dem Uberbekleidetwerden mit

der , Behausung, die vom Himmel ist“. Die Verbindung des ,, Uberbeklei-

457y gl. Talbert, Reading, 160; Bousset, Der zweite Brief, 189.

458V gl. Jes 38, 12; Weis 9, 15; Sporlein, Leugnung, 136.

459V gl. Michaelis, oxfivoc, 383ff.

460ygl. 1. Kor 15, 44.

461yg]. 1. Thess 4, 13ff.

462yg]. 1. Kor 15, 51ff.

463y gl. Lietzmann, Korinther, 117; Zeilinger, Krieg, Teil 2, 208ff; Gréfler, Der zweite
Brief, 183ff.
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detwerdens® mit dem ,,Haus®, hat das Bild vom Himmelsgewand®* im

Hintergrund, wodurch die vollendete himmlische Leiblichkeit ausgedriickt
wird.*6® An eine Vorstellung eines leiblosen Zustands wird aufgrund des
Ausdrucks , iiberbekleidet werden“ nicht zu denken sein.*®® Der Mensch
ist nie ohne Leib, woraus geschlossen werden kann, dass der Apostel hier
eine stetige Leiblichkeit des Menschen betont. In 2. Kor 5 liegt keine
Verdnderung der paulinischen eschatologischen Erwartung vor, da mit
dem Gesagten auch die Auferstehung der vor der Parusie verstorbenen
Christen gemeint sein kann. Das Seufzen der Gldaubigen ist ,, Ausdruck
des ,,Noch-nicht* der eschatologischen Vollendung infolge des Geistemp-
fangs“*%7. Durch das Seufzen wird keine Todessehnsucht ausgedriickt,
sondern lediglich die Hoffnung auf die neue Leiblichkeit, die himmlische

Vollendung.4%®

In Vers 3 wird die Sehnsucht nach der himmlischen Behausung begriindet.
Die Ubersetzung ist allerdings nicht ganz einheitlich. Die Mehrheit der
Exegeten bevorzugt die Ubersetzung evouoduevol, ,,da wir auch als Be-
kleidete nicht nackt erfunden werden“. Damit ist an das Uberbekleidet-
werden aus 2. Kor 5, 2 gedacht und dem Erfundenwerden geht das An-
ziehen voran.?% Somit ist jetzt nicht nur an die vor der Wiederkunft Ver-
storbenen im Unterschied zu den bei der Parusie noch Lebenden gedacht.
An einen leiblosen Zwischenzustand*™ kann hier nicht gedacht werden.*™
Wichtig ist fiir den Apostel lediglich, dass das Sterbliche vom Leben ver-
schlungen wird.*> Mit dem Nacktsein werden Armlichkeit, Schande*™
und Hilflosigkeit®™ ausgedriickt.*™ Der Apostel bezieht dies jedoch auf
eine bei der korinthischen Gemeinde vorhandene Geisteshaltung?™®, wo-
bei die mit dem Pneuma verbundene und vom Korper befreite Seele als

das vollkommene Ideal galt.*”

464y gl. sthHen 62, 15. Das ,,Kleid der Herrlichkeit®.

465ygl. 1. Kor 15, 49.

466Nach 1. Kor 15, 50ff vollzieht sich ein Bekleidetwerden sowohl bei den verstorbe-
nen als auch bei den lebenden Gldubigen bei der Parusie.

467 ang, Korinther, 287.

468V gl. Bultmann, Der zweite Brief, 136f; Wolff, Der zweite Brief, 107ff.

469y g]. Wolff, Der zweite Brief, 109.

470yg]. Bultmann, Probleme, 301ff.

471 Anders: Klauck, 2. Korintherbrief, 50; Kiimmel, Theologie, 213ff.

472ygl. 2. Kor 5, 4b.

4m3vgl. Offb 3, 17f.

474ygl. Mt 25, 36.

475Vgl. Baumert, Tiglich, 175f. Furnish bezieht dies auf ein Entfremdetsein von
Christus: Furnish, Corinthians, 298f.

476 Moglicherweise ist dies nicht gegen eine genuin gnostische, aber gegen eine gnos-
tisierende Geisteshaltung gerichtet.

477V gl. Bultmann, Der zweite Brief, 137f; Grifer, Der zweite Brief, 186fF.
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Vers 2 wird in 2. Kor 5, 4 wieder aufgegriffen und von Paulus préziser
erldutert. Paulus driickt mit Vers 4 die vorher verteidigte christliche Hoff-
nung und die Ablehnung der gnostisierenden Erwartung in einem Satz

AT Das Seufzen der Glaubigen wird als ,,beschwert von ihrem irdi-

aus
schen Leib* charakterisiert™. Die Sehnsucht richtet sich nicht auf den
Tod, sondern auf den neuen, himmlisch-eschatologischen Leib, der den
irdischen Leib iiberbekleiden soll. Durch die Aussage ,, damit das Sterb-
liche verschlungen werde von dem Leben® wird verdeutlicht, dass auch
hier die eschatologische Parusie und Weltverwandlung gemeint sind. Das
neue Auferstehungsleben und die Parusie beseitigen das Sterbliche vom
Leib.%8" Paulus denkt hier an ein Geschehen bei der Wiederkunft. Wie
schon in Vers 2 bezieht sich das sehnsiichtige Seufzen in 2. Kor 5, 4 auf
das Uberbekleidetwerden*®! und hat die umfassende Heilsvollendung im
Blick. Erst bei der Parusie vollzieht sich eine Wandlung der miihseligen

irdischen Existenz in die herrliche endzeitliche Vollendung.*5?

Der Blick wird in Vers 5 auf Gottes Handeln am Apostel schon in dieser
Welt gerichtet. Das in Vers 2 und 4 erwédhnte Sehnen hat seine Grund-
lage durch die Gabe des Geistes in der Vorbereitung auf die vollendete
Zukunft. Gott gab den Gliubigen in der Taufe den Geist*®?, damit seine
Heils-Verheiflung in Christus fiir den Menschen in Leib und Geist vollen-
det werden kann. Der Geist kann als Vorschuss oder Anzahlung®®* der

485 Hier wird die Gewissheit

endzeitlichen Vollendung verstanden werden.
des Apostels, Anteil an der himmlischen Leiblichkeit zu haben, gezeigt.
Auch Vers 5 verdeutlicht, dass es kein Verlangen danach gab, die Paru-
sie noch zu erleben, sondern darum, dass das Uberbekleidetwerden (2.
Kor 5, 2.4.) sowohl die Lebenden als auch die Toten betrifft.**® Es gibt
weder fiir die verstorbenen noch fiir die noch lebenden Glaubigen einen
Grund zur Annahme, dass es einen Zwischenzustand der Nacktheit geben

werde. Der Geist ist insofern das Unterpfand fiir die vollendete Leiblich-

478 Hoffmann, Toten, 277f.

479V gl. Weis 9, 15.

480yg]. 1. Kor 15, 53f.

481Djese Formulierung wird von einigen Exegeten so verstanden, dass der Apostel
erhoffte, die Parusie noch zu Lebzeiten zu erleben, da er einen leiblosen Zustand, ein
,Entkleidetsein®, zwischen dem Tod und der Wiederkunft fiirchtete und diese Aus-
sicht ihn bedriickte. Vgl. Rissi, Studien, 88ff; Plummer, Commentary, 148f; Lincoln,
Paradise, 65ff; Klauck, 2. Korintherbrief, 50; Lietzmann, Korinther, 121. Zur Ausle-
gungsgeschichte: Vgl. Lang, 2. Korinther, 165f. Diese Auslegung diirfte auch mit dem
Verweis auf Phil 1, 23 nicht leicht vereinbar sein.

482y/g]. Wolff, Der zweite Brief, 110f; Lang, Korinther, 288.

483yg]. 1. Kor 12, 13; 2. Kor 1, 22.

484y g]. Zeilinger, Krieg, Teil 2, 223.

485ygl. Rom 8, 23; 1. Kor 15, 44.

486y g]. Bultmann, Der zweite Brief, 140.
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keit, als dass das Pneuma von den Toten erweckt und Leben schafft*®7.
Paulus erfihrt dies in Ansétzen bereits jetzt, was ihm die sehnsiichtige
Zuversicht auf die eschatologische Heilsvollendung und einen vom Pneu-
ma erfiillten Leib verleiht.*®® Dieses Pneuma wirkt allerdings schon jetzt
im Glaubigen, was eine von Gott gegebene Kontinuitédt zur Folge hat.
Durch sie wird eine Identitdt des Menschen dort und hier in der Unter-

schiedlichkeit der jeweiligen Leiblichkeit gew#hrleistet.8”

In den Versen 6 - 10 wird das Thema aus den vorangegangenen Versen
in einer anderen Bilderebene fortgefithrt. Stetige Furchtlosigkeit, Mut
und Zuversicht trotz aller Bedréangnisse sind Folge der in 2. Kor 5, 1 -
5 dargelegten Hoffnung auf die durch die Geistgabe vorbereitete Vollen-
dung. Obwohl die Christen durch den Glauben und die Taufe schon in
Christus sind und sich am erhéhten Kyrios orientieren, bedeutet die Exis-
tenz im irdischen Leib noch ein Fernsein von Christus, da die vollendete
geist-leibliche Gemeinschaft mit Jesus in dem irdischen Leib noch nicht
moglich ist. Das stetige Sein mit dem Herrn wird sich erst durch die
Parusie vollziehen.*® Verdeutlicht wird dies durch die Wendung in 2.
Kor 5, 6 ,,einheimisch in dem Leibe®“ und ,,ausheimisch von dem Herrn*.
Gemeint ist damit, dass die Glaubigen als neue Wesen zwar bereits mit
Gott versohnt sind, aber noch keine Erlosung aus dem verginglichen
Leib erfahren haben.*”! Damit soll nicht ausgedriickt werden, dass sich
das leibliche Sein und das Sein mit dem Herrn ausschlieen. Paulus ist
aber an einer Leiblichkeit, vor allem im Zustand der Vollendung, gele-
gen. Gemeint ist auch hier der sterbliche Leib. Der in dem Begriffspaar
enthaltene Gegensatz ,ist in der Sache relativ zu fassen, weil es sich,
wie V. 7 zeigt, um das Verhéltnis des Glaubens in der Gegenwart zum

unmittelbaren Schauen in der zukiinftigen Vollendung handelt“492.

Aus welchen Griinden das Leben im irdischen Leib ein Fernsein von
Christus bedeutet, wird in 2. Kor 5, 7 dargelegt. Eine Parenthese, in

der Polemik mitschwingt’?

, erlautert die gegenwértige christliche Exis-
tenz und deren Vorldufigkeit. Das Leben der Christen ist vom Glauben

geprigt®® und nicht vom Schauen. Mit dem Wort €idoc wird hier die

487ygl. 1. Kor 15, 45; Rom 8, 2.

488y g]. Bultmann, Der zweite Brief, 140f; Wolff, Der zweite Brief, 111f.

489vg]. Klauck, 2. Korintherbrief, 50; Miiller, Geisterfahrung, 222f.

490yg], 1. Thess 4, 17.

491yg], Rom 5, 8ff.

4921 ,ang, Korinther, 289.

493Bultmann und Jonas sehen hier einen ,,antignostischen christlichen Fundamental-
satz“. Vgl. Bultmann, Der zweite Brief, 142f; Jonas, Gnosis, 48.

494yg]. Gal 2, 20.
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duBere Erscheinung bezeichnet, es ist passivisch zu verstehen®, ein ak-
tiver Sinn ist nicht anzunehmen.® Der konstruierte Gegensatz zwischen
,Glauben® und ,,Schauen® verldauft analog zu der Gegeniiberstellung aus
2. Kor 5, 6 ,,Heimisch beim Herrn“und ,,Fernsein vom Herrn®“. Dies be-
deutet nun, dass die Glaubigen dort wandeln, wo sie auf Glauben ange-
wiesen sind und wo es sich ,,nicht um schaubare Gestalt handelt“*?7. Mit
dem Nicht-Schaubaren ist die zukiinftige neue Leiblichkeit gemeint.%8
Verstanden werden kann dieser Vers dementsprechend auf diese Weise:
, Wir wandeln jetzt in unserem Leibesleben als Glaubende, noch nicht
als Schauende, welch letzteres das Verschlungensein des Sterblichen vom
Leben (V. 4c) zur Voraussetzung hat.“*%° Es wird also die gegenwiirtige
Existenz im Glauben von der kommenden Existenz in der vollendeten

Gottesherrschaft unterschieden.

Nach der eingeschobenen Parenthese in Vers 7 greift der Apostel in 2. Kor
5, 8 den Gedanken der Zuversicht wieder auf. Die prédsenten Drangsale
konnen die Vollendungshoffnung nicht erschiittern, sie sorgen vielmehr
fiir eine Stirkung der Hoffnung.®® In Vers 6 stand die gegenwirtige
Situation mehr im Fokus. In 2. Kor 5, 8 hingegen wird das Ende des
verginglichen leiblichen Daseins und der Beginn der Zukunft in den Blick
genommen. Eine Prazisierung des Zeitpunkts des Ausheimischseins von
dem Leibe wird nicht genannt. Es ist seit 2. Kor 5, 2.4.7 an ein Geschehen
zu denken, das mit der Parusie verbunden ist.?°! In Vers 8 wechselt die
Metaphorik von , Fremde®“ und ,,Heimat“ zu , Wanderschaft* (Verlassen
des Leibes und Einzug bei Christus). Damit wird nichts anderes als die
Hoffnung ausgedriickt, den irdischen Leib in den pneumatischen Leib zu

verwandeln.??

Die Hoffnung auf Vollendung zieht Konsequenzen fiir die Lebensfithrung
der Gldaubigen im irdischen Leib nach sich (2. Kor 5, 9). Die Chris-
ten und der Apostel bemiihen sich intensiv®®®, dem Herrn zu gefallen
und seine Anerkennung zu finden. Eine derartige Forderung nach einer

ethisch angemessenen Lebensfiihrung am Ende seiner eschatologischen

49580 Wolff, Der zweite Brief, 112f; GréaBer, Der zweite Brief, 194f.

49650 aber Lietzmann, Korinther, 195; Lang, Korinther, 289.

WTKittel, eidoc, 372.

49850 Wolff, Der zweite Brief, 112; GréBer, Der zweite Brief, 195. Anders u.a.: Klauck,
2. Korintherbrief, 51.

499GraBer, Der zweite Brief, 195.

500Vg], Phil 1, 23.

501ygl. u.a. Windisch, Korintherbrief, 167f; Klauck, 2. Korintherbrief, 51.

502Vgl. 1. Kor 15, 44ff.

503Vgl, 1. Thess 4, 11.
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Ausfithrungen ist fiir den Apostel nur konsequent.’® Da der Wunsch
nach dem Verlassen des Leibes so intensiv ausgeprégt ist, stellen das
Verantwortlichsein und Bestehen im gegenwértigen Leben vor Christus
die einzig entscheidenden Elemente dar, um beim Herrn einzuziehen. Der
Apostel will dem Herrn bei seiner Wiederkunft in der neuen Leiblichkeit

205 ihm wohlgefillig sein und ihm, von jeder Todesfurcht gelost,

begegnen
eifrig dienen. Die Wendung ,,einheimisch oder ausheimisch® beschreibt
das gegenwartige Leben und die endzeitliche Existenz in dem neuen Leib.
Die Frage, ob es sich dabei um eine Lauterungsphase zwischen Tod und
Wiederkunft Christi handelt, stellt sich im Rahmen der paulinischen Es-
chatologie gar nicht. In Vers 10 wird deutlich darauf hingewiesen, dass
beim Gericht nicht Rechenschaft fiir das gefordert wird, was nach der
Entleibung vollbracht wird, sondern fiir das, was jeder wihrend seines

Lebens im irdischen Leib bewerkstelligt hatte.?%6

Der Grund fiir die Bemiihungen, beim Herrn Anerkennung zu finden,
wird in 2. Kor 5, 10 gegeben. Die vollbrachten Werke haben zentra-
le Bedeutung fiir das zukiinftige Urteil. Bei dem endzeitlichen Gericht
wird endgiiltig iiber Verdammnis oder Heil entschieden. Paulus greift hier

den traditionellen Gedanken des alles entscheidenden Gerichts®”

, der so-
wohl in der heidnischen als auch in der jiidischen Eschatologie présent
ist, auf.’®® Der Apostel formuliert durch ,wir® und ,ein jeder® relativ
allgemein-kollektiv, wobei er dabei jedoch an alle Christen denkt. Aller-
dings hat er wohl ein allgemeines Weltgericht im Blick. Das Gericht nach
den Werken wird durch die Rechtfertigung durch den Glauben nicht auf-
gehoben.?® Durch das Bild vom Richterstuhl®*® Christi®'! wird verdeut-
licht, dass es sich um das eschatologische Gericht handeln muss, welches
Christus im Auftrag Gottes bei seiner Wiederkunft durchfithren wird.
Es liegt hier keine Gerichtsauffassung vor, wonach Christus ,stdndig in
unserem Herzen und Gewissen unser Richter ist“.5!? Diese éffentliche Be-
deutung des Gerichts wird auch durch die Verwendung des Begriffs Bfjua

untermauert. Der Apostel denkt sich das Richten Gottes®® und das Rich-

504 Aysfiihrlicher sind die ethischen Forderungen in 1. Thess 5, 1 - 11.

505Vg], 1. Kor 15, 51; 1. Thess 4, 15ff.

506y g]. Zeilinger, Krieg, Teil 2, 239fF; Bultmann, Der zweite Brief, 144f.

507ygl. Offb 20, 11ff.

508ygl. Synofzik, Gerichts- und Vergeltungsaussagen, 143ff; Jiingel, Paulus, 66ff.

509ygl. 1. Kor 3, 12f; Rom, 14,101

510Bfjua bezeichnet einen tragbaren Amtssessel, von dem aus die Beamten ihrer Rich-
tertédtigkeit nachgingen.

511Yom Richterstuhl Gottes ist in Rém 14, 10 und Offb 20, 12 die Rede.

51280 aber: Baumert, Téglich, 244.

513Rém 2, 3; 3, 6; 1. Kor 5, 13.
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ten Christi®'* als einen zusammenhingenden Akt. Letztlich kann an ein
gemeinsames Richten durch Gott und Jesus gedacht werden. Dass in 2.
Kor 5, 10 Christus der Richtende ist, unterstiitzt den christologischen
Charakter des Kontextes (2. Kor 5, 6 - 9).

Jeder wird die Strafe oder den Lohn fiir das, was er durch seinen Leib tat,
erhalten. Es werden also die individuellen Taten jedes Einzelnen beur-
teilt.5!® Der Apostel duBert sich nicht dazu, wie die Be- bzw. Verurteilung
fiir den Einzelnen aussehen wird. Es entscheidet sich in der jetzigen Leib-
lichkeit, ob man beim Gericht dem Herrn wohlgefillig sein wird.?'® Der
irdische Leib ist noch insofern bedeutend, da das Leben in ihm seine Wir-
kungen vor dem Herrn hat.>'” Der Leib ist hier nicht mehr nur Wohnung
des Glaubigen, sondern dient ihm auch als Werkzeug, durch das Gutes
und Boses vollbracht werden kann. Paulus driickt auch hier Polemik aus.
,Die den Leib verachtenden protognostischen Korinther missverstehen
die in Christus geschenkte Freiheit.“?'® Dass das verantwortliche Han-
deln des Glaubigen sogar groflier ist als das des Nicht-Glaubigen, wird
durch die Tatsache verstdndlich, dass er schlieflich mit dem Heil be-
schenkt wurde und somit mehr Verantwortung tragt. Auch im Hinblick
auf das endzeitliche Gericht wird die Zuversicht des Apostels, in diesem

Gericht zu bestehen, um dann allzeit bei dem Herrn sein zu kénnen®'?,

deutlich.?20

5.2.3 Interpretationsmodelle zu 2. Kor 5, 1 - 10

Die in 2. Kor 5, 1 - 10 dargestellte Eschatologie zog immer wieder in-
terpretatorische Schwierigkeiten nach sich, da es nicht nur innerhalb
dieses Abschnitts, sondern auch bei der Betrachtung anderer paulini-
scher Endzeit-Darstellungen (1. Kor 15; 1. Thess 4, 13ff) zu Spannungen

kommt.

Der Apostel driicke in diesem Absatz die Hoffnung auf eine individuel-
le Leiblichkeit direkt nach dem Tode aus. Dadurch konne gegeniiber 1.
Thess 4 und 1. Kor 15 eine Entwicklung im endzeitlichen Denken von
Paulus festgehalten werden. Begriindet und erklért wurde diese Deutung

u.a. aus biographischer Sicht. Hier handele es sich um einen Ausnahme-

5141 Kor 1, 8; 4, 4; 2. Kor 1, 14; 1. Thess 2, 19.

51580 auch: 1. Kor 3, 13ff; 4, 4f; Offb 20, 12.

516yg]. Belleville, Corinthians, 142f.

517y gl. Rom 6, 12f; 1. Kor 6, 13f.

518GraBer, Der zweite Brief, 200.

519 Auch in 1. Thess 4, 17 driickt sich diese Hoffnung aus.
520y gl. Wolff, Der zweite Brief, 114f; Lang, Korinther, 290.
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fall, da die Darstellungen sich nur auf Mértyrer bezdgen und nicht auf
jeden Christen.’?! Paulus habe mit seinem Tod vor der Wiederkunft Jesu
rechnen miissen und aus diesem Grunde solche Gedanken entwickelt. Fiir
andere Exegeten®®? erwartet der Apostel fiir jeden verstorbenen Christen
bei der Auferstehung einen Leib, was eine Weiterfithrung zu 1. Kor 15
darstelle. Entscheidend bei diesen Deutungen ist die Tatsache, dass der
Apostel die Gemeinde in Korinth auf bekannte Glaubensinhalte hinweist
(2. Kor 5, 1). Uberzeugend ist die biographische Deutung auch deshalb
nicht, da Paulus auch nach 1. Kor 15, 30ff bereits bedrohliche Situationen

erlebt hatte und weiterhin an seiner Parusienaherwartung festhielt.5

Eine andere Deutungsauslegung sieht keine Verénderung in der pauli-
nischen Eschatologie. Die Schilderungen in 2. Kor 5 driickten vielmehr
Hoffnung auf eine Verwandlung bei der Parusie und die Angst vor einem
Zwischenzustand zwischen vorzeitigem Tod und der Wiederkunft Chris-
ti aus. Dieser Zwischenzustand sei zwar weiterhin von der Gemeinschaft
mit Jesus bestimmt, aber die dringende Frage nach einem Auferstehungs-
leib wird aufgeworfen.??* Die Deutung, dass der Apostel von einer grofien
Furcht vor einem Zwischenzustand im Nacktsein getrieben sein konnte,

muss stark bezweifelt werden.

Dass mit dem ,Bau von Gott“ nicht der individuelle Auferstehungsleib
gemeint sei, sondern dass Paulus in 2. Kor 5, 1 einfach vom Sterben und
damit vom Ubergang in den Himmel spreche, wird in der Exegese auch
vertreten. Der Apostel gehe von seinem Tod aus und rechne nicht damit,
die Parusie noch zu erleben.’? Das ,ewige Haus im Himmel“ versteht
Lang nicht als Gottesreich, sondern als neuen Leib der Vollendung.??
Einige Exegeten vertreten eine ekklesiologische Deutung.??” Das ,, Haus®
stelle die Kirche als Heilsgestalt dar, die Glaubigen sehnen sich nach einer
vollkommenen Uberkleidung der Kirche.5® Dass auch diese Interpreta-
tion nicht restlos zu iiberzeugen vermag, liegt mit an dem Umstand, dass

70 oxfivoc den menschlichen Leib bezeichnet.*

Die Deutung, 2. Kor 5, 2 - 4 weder auf den Zwischenzustand noch auf die

521Vg], Holtzmann, Lehrbuch, 192ff.

522Vg]. u.a. Hunzinger, Hoffnung, 69ff.

523Vgl. Kiimmel, Theologie, 211ff.

524Vgl. u.a. Klauck, 2. Korintherbrief, 48f; Bachmann, Der zweite Brief, 214ff; Bar-
rett, Second Epistle, 150ff; Bousset, Briefe, 189ff.

525Vgl. Schlatter, Paulus, 540ff.

526Vg]. Lang, Korinther, 286.

527Vgl. Barth, Dogmatik, 710.

528Vgl. Binder, Geschenk, 9ff.

529V gl. Wolff, Der zweite Brief, 104.
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Todesfurcht, dafiir aber auf die Parusie zu beziehen, wird ebenfalls von
einigen Exegeten vertreten.’®® Bultmann ist der Auffassung, der Apo-
stel stelle sich gegen eine gnostische Auffassung.?®' An dieser Position
ankniipfend geht Schottroff in ihren Deutungen verstiarkt auf das Pole-
mische des Absatzes ein. Der Apostel habe die Auffassung der Gegner

verstanden und seine Meinung gegeniiber 1. Kor 15 nicht verindert.*?

Fiir Baumert handelt es sich in 2. Kor 5, 1 - 10 um einen innergeschicht-
lichen Prozess; der Absatz sei nicht auf die Zukunft, sondern auf die Ge-
genwart zu beziehen. Der Ansatzpunkt sei das Heil, wie es jetzt gegeben
werde. Hier finde sich das echte paulinische In-Christus-Sein, das ,,schon
unsere gegenwiirtige Existenz bestimmt“33. Venetz teilt diese Auffas-
sung. Die Verse handeln nicht von der Parusie oder vom Tod, sondern
davon, dass die Herrlichkeit Gottes die irdische Existenz des Apostels
priagen soll. Paulus fiirchte nichts mehr als nackt vor Gott zu stehen,
womit nicht der leiblose Zustand, sondern das von Gott Entfremdete

gemeint ist.53

Wolff ordnet seine sehr naheliegende Deutung in das vierte Modell ein.
, Unter Hinweis auf die &uflere Moglichkeit der apostolischen Bedréangnis,
den gewaltsamen Tod vor der Parusie (vgl. dazu 1,9), bekundet Paulus
seine Glaubensgewiflheit, einen neuen, unvergénglichen Leib zu empfan-
gen (V. 1). Einen Zeitpunkt braucht er nicht zu nennen, da die Korinther
aus 1. Kor 15 ohnehin wissen, dafl es sich um ein mit der Parusie ver-
bundenes Geschehen handelt.“?*® Der Apostel breitet seine Glaubens-
gewissheit in 2. Kor 5, 2f und 4f mit dem Verweis auf das ,,im Geist-
besitz begriindete Verlangen nach der Tote und Lebenden in gleicher
Weise betreffenden neuen Leiblichkeit“53¢. In diesen Versen wird weder
der Wunsch nach dem Erleben der Parusie noch eine Angst vor einem
leiblosen Zwischenzustand ausgedriickt. Die leiblich gedachte Auferste-

37 veranlafit zu

hungshoffnung in Gemeinschaft mit Christus zu sein®
einem Leben in der Bewdhrung des Glaubens im Wissen um die Verant-

wortung vor Christus (V. 9f.)“538.

530Vgl. Mundle, Problem, 93ff; Oepke, yuuvéc, 773ff.
531Vgl. Bultmann, Probleme, 299f.

932Vgl. Schottroff, Glaubende, 147ff.

533Baumert, T#glich, 264.

934Vgl. Venetz, Glaube, 116ff.

535Wolff, Der zweite Brief, 105.

536 Wolff, Der zweite Brief, 105f.

537TVgl. 1. Thess 4, 17.

538 Wolff, Der zweite Brief, 106.
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5.3 Zusammenfassung und Fazit

Anders als im ersten Korinther-Brief und im ersten Thessalonicher-Brief
stellt der Apostel in 2. Kor 5 keine Schilderung verschiedener Elemente
der Endzeitereignisse dar. Im Zentrum von 2. Kor 5 steht die hoffnungs-
volle Erwartung eines neuen Leibes und das ersehnte Zusammensein mit
Christus. Genauere Aussagen iiber den Ablauf und den Termin der Paru-
sie, den Tod oder das endzeitliche Gericht legt Paulus hier nicht vor.?*
Entscheidend fiir das Heil ist letztendlich nur, ob man Christus durch
seine im irdischen Leib vollbrachten Taten gefillt. Der Apostel geht zum
Schluss des Abschnitts (2. Kor 5, 10) kurz auf das eschatologische Gericht
ein. Das von jedem Einzelnen zu Lebzeiten Getane wird dann von Chris-
tus, der auf dem Richterstuhl thronen wird, beim endzeitlichen Weltge-

richt beurteilt.

Eine Weiterentwicklung der paulinischen Eschatologie kann in 2. Kor 5
gegeniiber 1. Kor 15 und 1. Thess 4 nicht angenommen werden.?*" Festge-
stellt werden muss allerdings, dass es sich jeweils um sehr unterschiedliche
kommunikative Situationen und Kontexte handelt, auf die der Apostel

zu reagieren versucht.

Die Darlegung in 2. Kor 4, 16 - 5, 10 ist Bestandteil der Apologie des Apo-
stels gegeniiber seinen Gegnern. Er muss sich gegen Kritiker zur Wehr
setzen, die ihm seine Leiden und Drangsale als fehlendes Apostelkenn-
zeichen vorwerfen. Diese Schwachheiten allerdings lassen Gottes Gnade
machtvoll werden und legitimieren den apostolischen Dienst des Pau-
lus. Dass in einem solchen verdnderten Zusammenhang eine , bedingte
Verschiebung der theoretischen resp. metaphysischen Terminologie und

“541 erfolgt, diirfte nachvollziehbar sein.

eine variierende Akzentsetzung
Es muss bedacht werden, dass Paulus seine gesamten eschatologischen
Ausfithrungen nicht zeitgleich unter identischen Bedingungen an die glei-
chen Adressaten richtet. Die Ausgangslage und die aufgekommene Frage-
stellung waren bei den Thessalonichern merklich anders als in Korinth.?*2
Der Apostel driickt der Gemeinde in Thessalonich Zuversicht und Trost
aus, dass die verstorbenen Glaubigen keinen Nachteil gegeniiber den noch
bei der Wiederkunft Lebenden haben werden. In 1. Kor 15 legt Paulus

andere Schwerpunkte. Er richtet sich gegen den Zweifel der Auferste-

539Moglicherweise scheint Paulus vorauszusetzen, dass die Vorstellungen bekannt
sind und nicht (noch erneut) erldutert werden miissen.

540Vg], dazu auch Lindemann, Paulus, 373ff.

541Grifer, Der zweite Brief, 189.

542Vgl, 1. Thess 4.
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hungsleugner und legt den Fokus auf die leibliche Auferstehung der be-
reits Verstorbenen und auf die Verwandlung der noch Lebendigen in die
kommende Leiblichkeit, die mit der Parusie Christi verbunden ist. ,,Der
Neuschopfungsakt Gottes an den bei der Parusie noch Lebenden samt der
Toten bei der Totenauferstehung ist das die Kontinuitét aller eschatolo-
gischen Entwiirfe sichernde Element.“%*3 In 2. Kor 5 dndert der Apostel
lediglich die Sprachgestalt, der eigentliche Sachverhalt bleibt jedoch be-

stehen.

Die im zweiten Korinther-Brief dargelegten eschatologischen Gegenwarts-
und Zukunftsaussagen laufen nebeneinander her und sind vom zielgerich-
teten Handeln Gottes getragen, der durch und mit Christus die endzeit-
liche Weltvollendung herbeifithren wird. Der Apostel sieht aufgrund der
von Gott schon vollzogenen Versohnung mit grofler Zuversicht der Vollen-
dung der kommenden Schépfung entgegen. Hieraus kann sich auch der
Verzicht auf einen exakten chronologischen Plan der eschatologischen Ge-
schehnisse erklaren. Der Apostel lebt in der Gewissheit und Zuversicht,
dass die Glaubigen an der Liebe Gottes durch Christus teilhaben wer-
den. Dabei ist es irrelevant, ob sie vor der Wiederkunft Christi sterben
oder noch lebendig sein werden. Hoffnung manifestiert sich auch in der
dritten paulinischen apokalyptischen Abhandlung, auch wenn sich in die-
ser iiber die unterschiedlichen Elemente endzeitlicher Geschehnisse kaum
geduflert wird. Der Apostel vermittelt auch hier den Adressaten Zuver-
sicht, sodass sie ihr gegenwirtiges Leben bewiéltigen kénnen, und stellt
die kommende Welt in Aussicht. Um dieses Ziel zu erlangen, muss der
Glédubige jedoch in seinem gegenwirtigen Leben wachsam und im Glau-
ben standhaft bleiben, wodurch er eine klar erkennbare Vorgabe fiir sein
Leben erhalt.

543GraBer, Der zweite Brief, 201. So auch u.a. Lindemann, Paulus, 393.
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6 Die apokalyptische Rede in Mk 13

Neben sehr expliziten Schilderungen der Endzeit in neutestamentlichen
Texten bei Paulus und in der Johannes-Offenbarung finden sich auch
in den Evangelien eschatologische Darstellungen, die ebenso wie ande-
re christliche Apokalypsen auf traditionelles Material zuriickgreifen. Mk
13 enthélt eine endzeitliche Rede Jesu, die sich auch in den Evange-
lien von Matthdus und Lukas wiederfindet. Die in Mk 13 enthaltene
und an die Jiinger gerichtete endzeitliche Rede Jesu, in der eine aus-
geprigte apokalyptische Grundhaltung erkennbar ist, basiert vermutlich
auf einer apokalyptischen Quellschrift, die Markus vorlag und die er fiir
seine Zwecke bearbeitete. Unverkennbar sind Ankldnge an die Gescheh-
nisse des Jiidischen Krieges. In dieser Rede werden verschiedene Aspekte
des endzeitlichen Geschehens thematisiert. Innerhalb der synoptischen
Uberlieferung gilt die Rede als schwer verstéindlich und umstritten. Sie
ist aber dennoch fester Bestandteil der urchristlichen apokalyptischen

Literatur.

6.1 Hintergriinde und Probleme von Mk 13

Die apokalyptische Rede Jesu in Mk 13 ist nach Mk 4, 1 - 34 und Mk
7, 1 - 23 die dritte grofle und geschlossene Redekomposition im Markus-
Evangelium. Allerdings unterscheidet sie sich deutlich vom Gleichniska-
pitel Mk 4. ,War Kapitel 4 durch stindige Neueinsétze klar in Perikopen
untergliedert, so beginnt Jesus nach einem Eingangsszenarium in 13,5
eine Rede, die ohne szenische Bemerkung bis 13,37 lauft und bereits so
ihre kompositorische Geschlossenheit andeutet.“*** Schon durch die ste-
tig wechselnde Anrede in einem erzéhlenden Stil wird auf eine kiinstliche
Zusammensetzung verwiesen. Die eschatologische Rede Jesu beinhaltet
apokalyptische Vorausdeutungen und weist Parallelen mit den endzeitli-

chen Abschiedsreden jiidischer Gottesminner®®® auf.>46

Mk 13, 1f folgt noch dem Schema der vormarkinischen Passionsgeschich-
te; nach einer kurzen Exposition (Mk 13, 3f) kommt die Apokalypse, die
sich als eine Lehr- und Mahnrede herausstellt. Der Anlass fiir diese apoka-
lyptische Darstellung ergibt sich aus der Rede selbst. Der Jiidische Krieg
und die Zerstorung des Jerusalemer Tempels erfordern eine neue Orien-

tierung der christlichen Naherwartung. Thema der Lehr- und Mahnrede

544 Gnilka, Markus, 179.
545 Test XII; AssMos.
546Vgl. Ernst, Markus, 366; Brandenburger, Apokalyptik, 21ff.
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sind die Endvollendung, die Verfolgung der Christen, erwartete Drangsa-
le und drohende endzeitliche Verfithrungen. Die Apokalypse trostet mit
der Versicherung des nahen Endes und der Parusie Jesu, die nach den
groflen Drangsalen erwartet werden. Aufgeteilt werden kann Mk 13 in
sieben Blocke. Nach der Eroffnungsszene (Mk 13, 1 - 4) folgen eine War-
nung vor Verfiihrern und die Schilderung des Anfangs der Wehen (Mk
13, 5 - 8). Die danach folgende Textpassage setzt sich mit der verfolg-
ten christlichen Gemeinde vor dem Ende (Mk 13, 9 - 13) auseinander.
In Mk 13, 14 - 23 wird der Fokus auf die Drangsale der Endzeit ge-
richtet. Die Ankunft des Menschensohns steht im Mittelpunkt von Mk
13, 24 - 27. Die Frage nach dem Ende der Zeiten (Mk 13, 28 - 32) und
die Mahnung zur Wachsamkeit (Mk 13, 33 - 37) bilden den Schluss der
Markus-Apokalypse.?*”

Markus 13 wird allerdings nicht von allen Auslegern als Apokalypse
bezeichnet. Pesch erkennt keinen Vergleichspunkt zu antiken jiidisch-
apokalyptischen Texten. Er sieht, &hnlich wie Walter, in Mk 13 eine Art
Testament“.>*® Allerdings beinhaltet Mk 13 zahlreiche Motive, die sich
ebenfalls in friihjiidisch-apokalyptischen Schriften finden. Die geldufige
Wendung ,,in jenen Tagen® bezeichnet die Endzeit???, die durch Kriege
(Mk 13, 7f), Erdbeben (Mk 13, 8) und Hungersnéte (Mk 13, 8) mar-
kiert wird®°. Weiterer Bestandteil der Endzeit sind Drangsale (Mk 13,
19f)%1. Diese Schreckensereignisse stellen die ,in jenen Tagen“ eintref-
fenden apokalyptischen Zeichen dar. Durch sie wird das sich nahende
Ende der gegenwiirtigen Welt deutlich markiert®?. Allerdings wird auch

zugleich die bevorstehende Rettung®? geschildert.5%*

6.2 Die Vorlage fiir Mk 13

In der kritischen Forschung besteht grofitenteils Einigkeit darin, dass
es sich in Mk 13 nicht um eine historische Rede Jesu handelt.?>® Ver-

schiedenartiges Uberlieferungsgut wurde vom Evangelisten redaktionell

547y gl. Gnilka, Markus, 179f. Vgl. auch: Schenke, Markusevangelium, 285ff.

548Vgl. Pesch, Naherwartungen, 26; Walter, Tempelzerstorung, 40; Pesch, Markus-
evangelium, 264ff.

549Vgl, n.a. dthHen 99, 4f; 4 Esr 4, 51; syr Bar 15, 1.

550ygl. Jes 8, 21; 13, 13; 4 Esr 5, 5; syr Bar 48, 32; 70, 3f; athHen 99,4f.

551ygl. Vgl. athHen 1,1; 98, 13; syrBar 25, 3f.

552Vgl. 4 Esr 6, 111f; 8, 63ff.

553V/gl. Dan 12, 1; 4. Esr 7, 26fF.

554Vgl. Brandenburger, Apokalyptik, 43ff.

555 Anders allerdings: Barclay, Markusevangelium, 274; Cranfield, Gospel, 388ff; Vgl.
auch: Guy, Gospel, 1541f.
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zu einer neuen Komposition zusammengestellt.?*® Wie weit die redaktio-
nellen Eingriffe und Bearbeitungen des Verfassers allerdings gehen, wird
in der Forschung unterschiedlich beurteilt.?>” Uneinigkeit besteht auch
darin, ob Markus eine mit christlichen Zuséatzen versehene jiidische Apo-
kalypse oder verschiedene Worte Jesu, die apokalyptische Beifiigungen
besafien, vorlag.>®® Auch ein apokalyptisches Flugblatt kann als Vorlage
gedient haben.? Vermutlich handelt es sich jedoch um eine apokalypti-
sche Quellschrift, deren Rekonstruktion allerdings nicht erfolgreich war.
Wesentliches formales Kennzeichen der Schrift ist der erzédhlende Stil.
Uber den Umfang konnen nur Spekulationen angestellt werden. In der
kleinen Apokalypse finden sich Ankldnge an kriegerische Auseinander-
setzungen in Judda und Jerusalem, weswegen eine Datierung kurz vor
dem Jiidischen Krieg angesetzt werden kann. In der Schrift finden sich
keine maflgeblichen christlichen Merkmale. Allerdings fehlen auch eini-
ge gingige jiidisch-apokalyptische Facetten, wie z.B. die herrliche end-
zeitliche Erneuerung des Tempels. Der Verfasser der apokalyptischen
Quellschrift war vermutlich ein Judenchrist, der ein enges Verhéltnis zur

jiidischen Apokalyptik besaf.?%°

6.3 Das Verhiltnis von Mk 13 zu Mt 24 - 25 und
Lk 21

Die markinische Endzeitrede entspricht trotz einiger inhaltlicher und
formaler Abweichungen den Parallelen in Lk 21 und Mt 24. Die Rede
hat in allen drei synoptischen Evangelien fast den gleichen Platz in der
Uberlieferung. Bevor die Passion Christi beginnt, spricht Jesus noch ein
letztes Mal von der Zukunft und thematisiert dabei die Phase bis zu
dem Zeitpunkt seiner Wiederkehr und das Ende der Welt. Die eschato-

logische Rede Jesu erscheint nach der Perikope von der Gabe der Witwe

556ygl. Vogtle, Zukunft, 69; Vielhauer, Apokalypsen, 428; Becker, Markus, 104ff;
Grundmann, Markus, 259ff. Anders jedoch Grob, der Mk 13 als ein ,,in sich geschlos-
senes Ganzes“ sieht. Vgl. Grob, Markus-Evangelium, 207.

%7Vgl. u.a. Marxsen, Markus, 101ff; Conzelmann, Geschichte, 210ff; Lambrecht,
Redaktion, 65ff; Pesch, Markusevangelium, 2641f.

58In Mk 13 ist unverkennbar, dass die Darlegungen Ankléinge in der jiidischen Apo-
kalyptik haben und gleichzeitig Worte beinhalten, die auf Christus zuriickgefiihrt
werden konnen. Vgl. Grundmann, Markus, 260.

539Vgl. Pesch, Naherwartungen, 207ff; Grundmann, Markus, 260. Anders Gnilka,
Markus, 211; Hahn, Rede, 259ff. Da zeitgenossische Parallelen nicht existieren, biete
es sich nicht an, die Schrift als Flugblatt zu bezeichnen.

560y gl. Pesch, Markusevangelium, 264ff; Ernst, Markus, 366ff; Gnilka, Markus, 211f;
Grundmann, Markus, 260.
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(Mk 12; Lk 21, 1 - 4)°! und vor der Passionsgeschichte (Mk 14; Lk 22;
Mt 26). Neben Ubereinstimmungen in der Thematik (Zeichen fiir das
Ende; Verfolgungen der Glaubigen; Auftreten endzeitlicher Widersacher;
die Wiederkunft Christi) gibt es auch sprachliche und kompositorische
Ahnlichkeiten zwischen Mt, Lk und Mk.

Lukas und Matthéus bieten den Text, den auch der Verfasser des Mk-
Evangeliums iibernommen hat. Allerdings greifen Mt und Lk noch auf
Material aus Q und dem jeweiligen Sondergut zuriick. Neben allen Ge-
meinsamkeiten zeichnen sich bei den drei Evangelisten auch inhaltliche
Differenzen ab. Sowohl Matthéus als auch Lukas wandeln die Rede Jesu
in eine oOffentliche Rede ab. Zudem reflektieren beide Evangelisten inten-

siver als Markus auf die Verzégerung der Parusie.?%?

6.3.1 Die Endzeitrede in Mt 24 - 25

Die fiinfte und letzte Rede in Mt 24f muss als eigenstéindige Redekom-
position betrachtet werden. Sie enthélt eine eigene Ercffnungsszene und
eine eigene Adressatenschar. Vor der Passion berichtet Christus in feier-
licher Weise von der Zukunft der Volker bis zu seiner Wiederkehr und
vom Ende der Welt. Matthiaus kniipft anders als Lk 21 und Mk 13 nicht
an die Geschichte von der Witwe im Tempel an. Im ersten Teil (Mt 24, 4
- 36) verwendet er Mk 13 als Vorlage, setzt aber Mk 13, 9 - 13 in die Aus-
sendungsrede und ersetzt diesen Teil durch Prophezeiungen von innerer
und duflerer Gefahrdung (Mt 24, 10 - 12). Am Ende des 24. Kapitels
und in Kapitel 25 verarbeitet der Verfasser jedoch Sondergut und ande-
re Uberlieferungen (Q), die hauptsichlich aus Bildwortern, Gleichnissen
und Vergleichen bestehen. Der Umfang ist im Vergleich zu Mk 13 doppelt
so grof}. Neben neuartigem Material besitzt Mt 24 auch neue eschatologi-
sche Aspekte (Parusie und Zeichen des Menschensohns; Vollendung des
Zeitalters). Die letzten fiinf Verse aus Mk 13 verarbeitete Matthéus in

stark gekiirzter und verinderter Form im 25. Kapitel.5%3

Dadurch, dass die Rede auf die Jiingerschaft ausgerichtet ist, gewinnt die
Komposition fiir die Glaubensgemeinde, die mit dieser Endzeitrede in ih-
rer Gegenwart angesprochen wird, an Bedeutung. Sie soll nicht nur iiber

die eschatologischen Geschehnisse in Kenntnis gesetzt werden, sondern

561 Matthaus weicht in der Einordnung der Endzeitrede minimal von Lk und Mk ab,
da Mt die Erzdhlung von der armen Witwe nicht enthélt.

562Vgl. Ernst, Lukas, 421f; Sand, Matthsus, 476.

563Vgl. Schnackenburg, Matthiusevangelium, 230; Sand, Matthius, 476ff; Gnilka,
Matthausevangelium, 409f.
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vor allem fiir die Endzeit geriistet sein. ,,So findet sich in der Rede apo-
kalyptische Belehrung und ihr entsprechende Parénese. Diese Dopplung
ermoglicht eine Gliederung des Ganzen.“%%* Mt 24 und 25 stellen eine
sachliche und literarische Einheit dar. Nach der zweifachen Jiingerfrage
gewdhrt Christus einen Einblick in die Endzeitereignisse (Mt 24, 4 - 31).
In diesem Zusammenhang geht er auf die messianischen Wehen (Vers 4
- 14), die grofle Drangsal (Vers 15 - 28) und die Wiederkunft des Men-
schensohns (Vers 29 - 31) ein. Ab Mt 24, 32 wird die Frage nach dem
Zeitpunkt des Endes thematisiert, der allerdings im Unbestimmten ge-
lassen wird.?®® Die anschlieBende Parinese vollzieht sich in Gleichnissen

und Vergleichen.?%

Ausschliefllich Matthaus schildert am Ende der Apokalypse eine Gerichts-
szene, mit der die Rede Jesu abschliefft und zugleich ihren Hohepunkt fin-
det. Das allgemeine Gericht bei der Parusie Jesu wird iiber alle Menschen,
die nach ihren Werken gerichtet werden, kommen (Mt 25, 31 - 46). Die
Naherwartung in Mt 24 - 25 hat nachgelassen, ist aber noch nicht aufge-
geben. Starker wird hier die Zwischenzeit der Mission und Kirche, die ein
Anzeichen der bevorstehenden Gottesherrschaft sind, betont. Matthaus
scheint noch mehr als Markus ein planvoller Ablauf der Endzeitereignisse
wichtig zu sein. Der zentrale Aspekt seiner kleinen Apokalypse besteht in
der Starkung und Mahnung der Gemeinde, die er nicht nur im Schlussteil,
sondern auch schon bei der Darstellung der Endzeit in die Pflicht nimmt.
Die Not der Endzeit ist weniger von Verfolgungen, sondern vielmehr von
innergemeindlichen Auseinandersetzungen gekennzeichnet.?®” Das End-
gericht hat hierbei disziplinierende Funktion; die Gldubigen werden durch
die Gewissheit des kommenden Gerichts stets angehalten, sich in ihrem
Glauben zu bewahren. Unterstiitzt wird das Wissen vom géttlichen End-
gericht noch durch den unbekannten Zeitpunkt der Endvollendung. Die
vier Gleichnisse in Mt 24f verdeutlichen, in welcher Form man wachsam
zu sein hat. Matthéus trennt zudem deutlicher als Markus zwischen der
in der Vergangenheit liegenden Zerstorung des Tempels und der Wieder-

kunft Jesu, die die Vollendung der Welt zur Folge haben wird.?®

564Gnilka, Matthiusevangelium, 309.

565V gl. Schweizer, Matthaus, 292fF; Limbeck, Matthius-Evangelium, 280ff; Sand,
Matthaus, 476ff.

566Das Gleichnis vom Feigenbaum (Mt 24, 32 - 55; Ungewissheit und Wachsamkeit
(Mt 24, 36 - 44); Der treue und der bose Knecht (Mt 24, 45 - 51); Das Gleichnis von
den zehn Jungfrauen (Mt 25, 1 - 13); Das Gleichnis von den Talenten (Mt 24, 14 -
30).

567y gl. Mt 24, 10ff.

568Vgl. Sand, Matthius, 476ff; Limbeck, Matthius-Evangelium, 280ff; Lambrecht,
Parousia, 310; Gnilka, Matthéusevangelium, 309f; Wiefel, Matthédus, 409f; Vielhauer,
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6.3.2 Die eschatologische Rede in Lk 21

Neben Lk 12, 35 - 59 und 17, 20 - 37 findet sich in Lk 21, 5 - 36 die dritte
Endzeitrede. Wihrend die Adressaten in Lk 12 zur Wachsamkeit auf-
gefordert werden und die zweite Rede vom plotzlichen Kommen Christi
berichtet, werden in Lk 21 die Zwischenzeit und die endzeitlichen Ge-
schehnisse geschildert. ,,Deutlich unterscheidet Lukas schon eingetretene
Ereignisse wie die Eroberung Jerusalems und die Verfolgung der Ge-
meinde von der eigentlichen Endzeit, die den Kosmos betreffen wird (21,
10a.12a.20-24).4%%% Der Verfasser streicht giingige apokalyptische Inhal-
te5™0 oder iibertrigt sie auf die letzte Periode. Das bereits Geschehene
ist jedoch nicht Profangeschichte, sondern Bestandteil des eschatologi-
schen Wirkens Gottes. Der Evangelist wurde durch die geschichtliche
Riickschau auf die Vernichtung Jerusalems zu einer differenzierten Be-

trachtungsweise der Endzeitgeschehnisse veranlasst.5"

In seinen endzeitlichen Darstellungen bezieht Lukas die eschatologischen
Erwartungen auf den Fall Jerusalems und gestaltet sie riickschauend.
Somit gewinnen historische Erfahrungen wie sonst nur im Alten Testa-
ment oder in der Offenbarung des Johannes Offenbarungscharakter. Die
Anderung des markinischen Textes hat eine doppelte Konsequenz. ,,Sie
16st die Parusie wie vom Todespassa (vgl. z.B. 19,11ff.) so auch von den
Ereignissen des jiidischen Krieges und unterstreicht damit: die Parusie
ist nicht termingebunden, sondern kommt plotzlich und uniibersehbar;
zum anderen erhdht die Erfiillung bestimmter Voraussagen aus Mark. 13

“572 T,ykas kann

das Gewicht der noch ausstehenden Parusieverheifiung.
trotz der erfolgten Verzogerung an der Parusie und dem Weltende fest-
halten, weil diese Elemente mit Bestimmtheit und zu jedem Zeitpunkt
plotzlich geschehen konnen und sich in merklichen Zeichen von Zeit zu
Zeit melden. Der Evangelist setzt die Parusie jedoch von den Ereignissen
des Jiidischen Krieges ab. , Die heilsgeschichtliche Betrachtung erlaubt
dariiber hinaus auch eine Riickkoppelung der Zerstérung Jerusalems an
die prophetischen Ankiindigungen der Vorzeit nach dem Prinzip von Ver-
heifung und Erfiillung.“*™® Diese neue Betrachtungsweise erfordert zu

jedem Zeitpunkt Wachsamkeit.>™

Apokalypsen, 431; Schweizer, Matthéius, 292ff.
569Schweizer, Lukas, 215.
5T0Beispielsweise: Der Greuel (Mk 13, 14).
571Vgl. Ernst, Lukas, 421; Schweizer, Lukas, 215ff.
572Grundmann, Lukas, 378.
5T3Ernst, Lukas, 421.
574Vgl. Grundmann, Lukas, 377f; Wiefel, Lukas, 347; Wolter, Lukasevangelium, 668f;
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Lukas gibt Mk 13 wieder, allerdings wird die Rede 6ffentlich im Tempel
gehalten. In Lk 21 beginnt die Endzeitrede ohne Intervention der Jiinger
und setzt direkt, nach einer eher beifilligen Anmerkung iiber den Tem-
pel, mit der Belehrung ein. Das Nichtwissen Jesu iiber den Zeitpunkt
der Vollendung erwahnt Lukas nicht. Auflerdem lauten die abschlieflen-
den Mahnungen, die vermutlich Teil des Sonderguts waren, anders. Die
markinische Vorlage ist in Lk 21 unverkennbar; die Anderungen konnen
vermutlich nicht nur auf die redaktionelle Arbeit des Lukas zuriickgefiihrt
werden. Lukas wird wahrscheinlich noch eigene Uberlieferungen verwen-
det und verarbeitet haben. Durch die lukanischen Eingriffe wird der Ak-
zent der Vorlage an einigen Stellen verschoben. Durch die Wendung ,,vor
diesem allem* wird die Verfolgung der Gemeinde an den Beginn der Ge-
schehnisse geriickt. Darauf folgen politische und kosmische Katastrophen
und Bedrangnisse (Lk 21, 8 - 24) und das Kommen des Menschensoh-
nes (Lk 21, 25 - 28). Das Ende der Drangsal markiert die Erfiillung des
eschatologischen Mafles, welches als ,,Zeit der Heiden“ dargestellt wird.
Die in Mk 13, 27 enthaltene Sammlung der Erwéhlten wird von Lukas

weggelassen und durch eine Ermahnung ersetzt (Lk 21, 28).°7

6.4 Die Endzeitrede in Mk 13

Jede urchristliche Apokalypse legt den Schwerpunkt auf einen anderen
eschatologischen Sachverhalt und besitzt eigene inhaltliche und formale
Besonderheiten. In Mk 13 finden sich Jesus-Worte, die das endzeitliche

Geschehen unter einem bestimmten Blickwinkel betrachten.

6.4.1 Die Eroffnungsszene - Ankiindigung der Zerstérung des

Tempels: Vers 1 - 4

Ein zentraler exegetischer Streitpunkt besteht in dem Verhaltnis der
Ankiindigung der Tempelzerstorung (Mk 13, 1f) zur Olbergszene (Mk
13, 3f). Viele Exegeten gehen hier von einer redaktionellen Naht aus und
sehen die in Mk 13, 1f iiberlieferte Begebenheit wohl zurecht als vormar-
kinisch.?"® Der einfiihrende Genitivus absolutus und die Anrede , Lehrer®
weisen in Mk 13, 1f auf markinische Bearbeitung hin. Es besteht eine

Spannung zwischen dem Namenlosen (Mk 13, 1) und den vier Jiingern

Ernst, Lukas, 421; Schweizer, Lukas, 215ff.

575Vgl. Klein, Lukasevangelium, 643f; Kremer, Lukasevangelium, 201; Grundmann,
Lukas, 377f; Vielhauer, Apokalypsen, 431;

576Vgl. Bultmann, Geschichte, 36; Haenchen, Weg, 437; Marxsen, Markus, 113.
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in Vers 3. Als iiberlieferungsfiahiges Einzelwort ist die Ankiindigung der
Tempelzerstorung wohl nicht denkbar. Durch die Anpassung an den Hin-
weis des Namenlosen ergibt sich ein selbsténdig tradiertes Apophthegma.
Der Evangelist fiigte aber wohl nicht nur die Anrede ,,Lehrer” ein, son-

dern machte aus dem Namenlosen (Mk 13, 1) auch einen Jiinger.>””

Christus verlasst in Mk 13, 1 den Tempel, was aufgrund der in Mk 11 und
12 erfolgten Droh- und Gerichtsworte eine besondere Bedeutung gewinnt.
Der Tempel ist von diesem Moment an sich selbst iiberlassen und die
endgiiltige Trennung eingeldutet. Durch den namenlosen Jiinger wird die
Aufmerksamkeit auf die faszinierende Pracht der Tempelbauten gelenkt.
Jesus nimmt in Vers 2 die Bemerkung des Namenlosen in einer Frageform
auf, bezieht sich aber zunéchst nur auf die Bauten. Mit einem prophe-
tischen Wort kommt er auf die Steine zu sprechen, die jetzt komplette
Zerstorung symbolisieren, und kiindigt die vollkommene Vernichtung des
Tempels an, wodurch ein Kontrast zu der prachtvollen Darstellung aus
Vers 1 geschaffen wird. Die Vorhersage der Tempelzerstérung kann als
Gerichtsansage verstanden und mit Prophetenworten verglichen werden.
Allerdings wihlten die Propheten andere Formulierungen.’”® Am dich-
testen liegt die Formulierung noch an 2. Sam 17, 13. Jesus nahm diese
Formulierungen auf und aktualisierte sie. Durch die Ergédnzung ,,der nicht
zerstort werden wird“ fiigt Markus historische Fakten in die prophetische
Ankiindigung. Wéhrend des Jiidischen Krieges (66 - 70 n. Chr.) riickte
der Jerusalemer Tempel immer mehr in den Mittelpunkt des Geschehens.
Freiheitskdmpfer verschanzten sich im inneren Bereich des Tempels und
gaben erst auf, als das Gotteshaus fiel. Josephus berichtet in seinen Ge-
schichtswerken von der endgiiltigen Vernichtung des Tempels und von
der Schleifung des Tempels, der Stadt und der Ringmauer durch Vespa-

sian.?™

Die Distanz zum Tempel wird in Mk 13, 3 auch dadurch markiert, dass
Jesus gegeniiber vom Heiligtum auf dem Olberg®? sitzt. Das Zusam-
mensein mit einem kleinen Kreis seiner Jiinger hat den Anschein einer
Geheim-Belehrung auBerhalb der Offentlichkeit. Die vier Jiinger, die sich
bei Jesus befinden, sind die ersten, die er berufen hatte. Unsicher ist,
wieso neben der Dreiergruppe Jakobus, Petrus und Johannes auch An-
dreas dabei ist. Entscheidend ist hier, dass jetzt am Ende des Evangeli-

ums noch einmal die Erstberufenen genannt werden. Die Jiingerfrage in

5TV gl. Pesch, Naherwartungen, 84.

578Vgl. Mich 3, 12; Jer 26, 18.

579Vgl. Ernst, Markus, 369ff; Gnilka, 181ff; Pesch, Markusevangelium, 268ff.
580Nach Sach 14, 4 ist der Olberg der Ort des gottlichen Gerichts.
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Mk 13, 4 wird durch ,,Sag uns“ eingeleitet und hat den Zeitpunkt der
Tempelzerstorung zum Inhalt. Die zweite Frage bezieht sich auf die ers-
te und konkretisiert sie. Unklar ist jedoch, was sie prézisiert. Marxsen
vermutet, dass diese Frage die Endvollendung mit der Tempelzerstorung
verbindet.?8! Mit ,,alles“ ist nach Grundmann ,,das Ende des Tempels als

t4°82 gemeint. Die Verkniipfung von Tem-

Einleitung des Endes iiberhaup
pelzerstorung und Allvollendung wirkt kiinstlich. Die erste Frage ist auf
bereits vergangene kriegerische Geschehnisse zu beziehen, die zweite Fra-
ge verweist jedoch durch die Begriffe ,,Zeichen® und ,,vollenden* deutlich
auf das in Mk 13, 14 - 27 dargestellte eschatologische Geschehen. Somit
kann eine Verbindung zwischen der Tempelzerstérung und der Endvollen-
dung gesehen werden. Wahrscheinlich hatten einige der Adressaten von
Markus den Untergang des Tempels als ein Zeichen fiir die Endvollen-
dung angesehen. Sehr geldufig ist in der apokalyptischen Literatur®®? die

Frage nach dem Zeitpunkt des Endes.?®*

6.4.2 Warnung vor Verfithrern und Beginn der endzeitlichen
Wehen: Vers 5 - 8

In dieser Textpassage®® wechselt die Anrede (Mk 13, 5.7) mit dem er-
zéhlenden Stil (Mk 13, 6.8). Die Trennung von vormarkinischer Tradi-
tion und der Redaktion des Evangelisten ist in diesem Textblock nicht
einfach.?®® In Vers 6 wird aufgrund des Hinweises ,mein Name* eine
christliche Leserschaft vorausgesetzt. Den Auftakt der eschatologischen
Rede Jesu bildet eine Warnung vor Verfiithrern und Verfithrung (Mk 13,
5f) und sie wird eingeleitet mit dem Aufmerksamkeit fordernden Ausruf
,Gebt acht®. Die Rede Jesu ist als Antwort auf die vorherige Jiinger-Frage
konzipiert. Somit soll die Warnung vor den zahlreichen Verfiithrern kei-
ne Neugierde, sondern endzeitliche Wachsamkeit hervorrufen. Verfiihrer
werden kommen und mit Erfolg viele verfithren.?®” Durch die Offenba-
rungsformel ,ich bin es* weisen sie einen messianischen Status aus und

versuchen somit, ihre Position zu legitimieren. In diesem Zusammenhang

581ygl. Marxsen, Markus, 114.

582Grundmann, Markus, 262.

583Vgl. Dan 8, 13; 12, 6ff; 4. Esr 4, 33; 6, 7ff; syrBar 21, 18f.

584Vgl. Cranfield, Gospel, 394; Schmid, Markus, 238; Eckey, Markusevangelium,
328ff; Gnilka, Markus, 183.

985Lukas passte die Mk-Vorlage seiner Geschichtsperspektive an, nahm aber nur
wenige redaktionelle Eingriffe vor (Lk 21, 7 - 11).

586y gl. Pesch, Markusevangelium, 277.

%87TDie Warnung vor Verfiihrern in eschatologischen Texten ist keine Seltenheit. Auch
in 2. Thess 2, 2ff und im ersten Kapitel der Petrus-Apokalypse findet sich die explizite
Warnung, sich nicht verfithren zu lassen.
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kann an zeitgenossische Messiaspréitendenten wie Theudas oder Johan-
nes von Gischala gedacht werden. Auch Pseudochristusse, die sich als
der wiedergekommene Jesus Christus ausgeben werden, kénnen in Be-
tracht gezogen werden.”®® Die Wendung ,,in meinem Namen“?®® deutet
auf mogliche Verfithrer innerhalb der christlichen Gemeinde hin, die im

Namen Jesu vorgeben, dass das eschatologische Heil bereits prisent sei.®

Die Warnung vor Kriegsgeschehnissen und Kriegsgeriichten (Mk 13, 7f),
die zu den Drangsalen der Endzeitereignisse gehort, ist ein géngiges apo-

591

kalyptisches Motiv®”" und konnte in jeder beliebigen Apokalypse behei-

matet sein.®??

Der Evangelist bezieht diese Warnung allerdings wahr-
scheinlich auf konkrete historische Ereignisse®®: Den Jiidischen Krieg
und die Tempelzerstorung.?** Augenfillig ist die Formulierung, dass man
von Kriegen horen wird und somit nicht direkt in sie involviert ist. Sollte
Markus auf die Geschehnisse in den Jahren 66 - 70 n. Chr. in Paldstina
anspielen, so konnte er damit die geographische Distanz der Leser zu die-
sen Ereignissen im Blick haben. Die Notwendigkeit dieser Geschehnisse
wird durch eine Wendung aus Dan 2, 28; 9, 26 verdeutlicht. Diese Ereig-
nisse gehoren zum gottlichen Geschichtsplan und sind unverinderlich.?%
Sie stellen jedoch nicht das Zeichen fiir das Ende®® dar®®”, sondern fiillen
lediglich die Zeitspanne bis zum Ende. Durch den Verweis auf die Drang-
sale wird das Ausbleiben des Endes erklédrt und gleichzeitig die Hoffnung

wachgehalten.?8

Die Darstellung der Drangsale wird in Mk 13, 8 prézisiert. Volker wer-
den sich gegeneinander erheben und Weltreiche verfallen in kriegerische
Auseinandersetzungen. Die Menschheit wird von globalen Katastrophen
heimgesucht. Erdbeben und Hungersnote, die als Folgeerscheinung der
kriegerischen Aktivitdten zu betrachten sind, kommen hinzu. Die Erd-

beben sind in diesem Kontext eher nicht als Metapher fiir den Krieg,

588Vgl. u.a. Cole, Gospel, 274; Conzelmann, Geschichte, 218; Haenchen, Weg, 438f.

589In Mt 24, 5 wurden beide Wendungen zu ,,ich bin der Christus® zusammengefiigt
und christologisch entfaltet. In Lk 21, 8 hingegen wird durch die Formulierung ,Ich
bin es und die Zeit ist nahe gekommen“ der Fokus auf die Parusie gelegt. Markus
bezieht seine Darstellung auf konkrete gegenwértige Verfithrungen.

590V gl. Pesch, Markusevangelium, 278f; Schweizer, Markus, 153.

591ygl. Taylor, Gospel, 504f.

592Vgl. u.a. dthHen 99, 4; syrBar 48, 30ff.

993Vgl. Limbeck, Markus-Evangelium, 183.

594Vg], Brandenburger, Apokalyptik, 39.

995Vgl. Taylor, Gospel, 505.

596Vgl, Dan 12, 4.9.13

997Vgl. Morgan, Gospel, 276.

998Vgl. Pesch, Naherwartung, 121; Pesch, Markusevangelium, 279f; Ernst, Markus,
373.
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sondern wortlich als Naturkatastrophen zu betrachten.?® Kriege und kos-
mische Katastrophen (Hungersnote und Erdbeben) gehoren zum festen
Repertoire in der jiidischen und christlichen Apokalyptik.6®® Als mogliche
Vorlage fiir die Darstellung in Mk 13, 7f diente Jes 19, 2. ,Und ich will
Agypten aufreizen gegen Agypten; und sie werden streiten, ein jeder
wider seinen Bruder und ein jeder wider seinen Né&chsten, Stadt wider
Stadt, Konigreich wider Konigreich.* Vielfach wurde angenommen, dass
historische Ereignisse der Hintergrund fiir die markinischen Darstellun-
gen seien.%! Markus mag moglicherweise auch diese Geschehnisse mitbe-
dacht haben, jedoch treten sie fiir ihn angesichts der Tatsache, dass sie
der Beginn der Wehen sind, in den Hintergrund. Zudem finden sich die-
se Darstellungen bereits in &lteren endzeitlichen Unheilspredigten. Das
Bild der Geburtswehen wurde bereits im Alten Testament in einem un-
heilvollen Zusammenhang verwendet.%*? In der rabbinischen Theologie
festigte sich die Vorstellung von den Wehen des Messias.®?3 Damit ist die
schreckensvolle Zeitepoche vor dem Ende gemeint, aus der die messiani-
sche Heilszeit im Sinne einer schmerzlichen Geburt hervorkommen wird.
Die Formulierung ,, Anfang der Wehen* ist eine neuartige Formulierung
und beifit sich mit dem ,noch nicht“ des vorherigen Satzes. Wenn man
beide Zeitaussagen zusammen nimmt, wird gleichzeitig sowohl endzeitli-
che Distanz als auch Erwartung verdeutlicht. Die Adressaten sollen nicht
davon ausgehen, dass sie in den letzten Tagen leben, aber die Hoffnung

haben, das nahende Ende zu erwarten.%%4

Der Evangelist Markus entwirft ein diisteres Bild fiir den Auftakt der
Endzeit. Die Welt wird durch bewusste Verfithrungen, falsche Verhei-
Bungen, Feindschaft und globale Kriegsgeschehnisse unter den Menschen
und Volkern gezeichnet sein. Hinzu kommen noch kosmische Katastro-
phen, auf die der Mensch keinen Einfluss hat. Somit ist er dem Willen

Gottes vollends unterworfen.

999 Anders Pesch, der das Stampfen der Kriegsheere als Metapher fiir Erdbeben deu-
tet. Vgl. Pesch, Naherwartung, 124; Pesch, Markusevangelium, 280.

600ygl. 4. Esr 6, 22fF; 13, 30ff; Jer 27, 41fF; Offb 6, 11f.

601Man kénnte dabei an folgende Ereignisse denken: Die rémische Revolte unter
Galba, Otho und Vitellius; die Hungersnot unter Claudius; die Erdbeben von Pompeji
(63 n. Chr.) und Phrygien (61 n. Chr.).

602vg], Jes 22, 23; Mich 4, 9f; Hos 13, 13.

603Vg]. Beasley-Murray, Commentary, 38.

604ygl. Schmid, Markus, 239; Gnilka, Markus, 187f; Cranfield, Gospel, 394ff.
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6.4.3 Die verfolgte christliche Gemeinde: Vers 9 - 13

Mit dem zweiten Ausruf ,,Gebt acht” wird ein neuer Einsatz markiert.
In dieser pardnetischen Textpassage werden nicht mehr duflere apoka-
lyptische Zeichen dargestellt, sondern es werden noch konkreter aktu-
elle Erfahrungen der christlichen Gemeinde in der Zeit bis zur Paru-
sie des Messias in den Blick genommen (Mahnungen und Trostungen:
Vers 9a.11.13 und Ankiindigungen von Verfolgungen und Irrefiihrungen:
Vers 9b.12.13).5% Die Struktur der Passage dhnelt der von Mk 13, 5 - 8.
Auffillig ist auch hier der Wechsel von der Anrede (Vers 9.11.13) zum
erzdhlenden Stil (Vers 10.12). Auch dieser Abschnitt wurde redaktionell

bearbeitet.5%6

Vor der Ankiindigung von Leid und Verfolgung setzt der Evangelist in
Mk 13, 9 eine direkte Mahnung an die Adressaten. Das, was Markus
nun verkiindet, richtet sich an Betroffene. Die Gldubigen miissen sich
bewédhren. Der Begriff nopadidévar wurde bislang auf Jesus oder Johan-
nes den Téufer angewendet. Hier jedoch bezieht er sich auf die Jiinger. Er
bedeutet als Terminus der Gerichtssprache in etwa ,,jemandem den Pro-
zess machen®. Ein Anklang an das Schicksal Jesu wird nur implizit an-
gedeutet. Durch die Auslieferung an die Synhedrien werden Nachstellun-
gen und Verfolgungen durch die Juden angenommen. In den Synagogen
werden die Jiinger mit Priigelstrafen und Auspeitschungen®” konfron-
tiert.%%® Zudem werden sich die Gliaubigen auch vor heidnischen Instan-
zen, die hier durch Statthalter und Konige®" repriisentiert werden, recht-
fertigen miissen. Das Milieu ist trotz der konkret benannten jiidischen
Elemente nicht mehr klar zu definieren. Anscheinend zeigt sich hier der
Ubergang von der jiidischen zur rémischen Kultur. Die Ursache fiir die
gewalttatigen Aktionen gegeniiber den Jiingern liegt in deren Bekenntnis
zu dem Namen Jesu begriindet.%1? Mit dem Ablegen des Zeugnisses hat
der Evangelist auch die missionarische Verkiindigung im Blick. Durch das

wahrend der Verfolgungen abgelegte Zeugnis zu Christus werden die Ver-

605Matthiius bearbeitete die markinische Vorlage, sodass nur Mt 24, 9a.b und 24,
13 vergleichbare Aussagen in Mk 13, 9b und Mk 13, 13 haben. Das Thema von Mk
13, 9 - 13 behandelte Matthius in der Aussendungsrede (Mt 10, 17 - 22). Vgl. Sand,
Matthius, 482.

606y gl. Pesch, Markusevangelium, 282.

607Vgl. 2. Kor 11, 24.

608Vg], Lane, Gospel, 460f.

609Dje Erwdhnung von Statthaltern und Konigen schlieft nicht unbedingt auf eine
als selbstverstéandlich geltende Heidenmission. So aber Pesch, Naherwartung, 127.

610Dass das standhafte Bekennen zu Christus Leid und Strafen zur Folge hat, ist
auch in anderen apokalyptischen Texten ein wichtiges Element. Vgl. u.a. Offb 6, 9ff;
20, 4.
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folger der Glaubigen schuldig. Durch diese Schuld wird angedeutet, dass
sich die irdischen Gerichte vor dem gottlichen Endgericht verantworten

miissen.6!!

Der Gedanke in Mk 13, 10 stellt eine zwischen Vers 9 und 11 eingeschobe-
ne Zwischenbemerkung®'? dar. Die weltweite Verkiindigung des Evange-
liums wird von Markus als verzogerndes Element verstanden. Durch den
Missionsauftrag wird das Ende, das nicht auf einen unbestimmten Ter-

db3, noch aufgehalten. Zugleich werden die Mission

min verschoben wir
und die Einsatzbereitschaft durch das ausstehende und néher kommen-
de Ende motiviert. Die umfassende Verkiindigung des Evangeliums ist
eine Bedingung fiir den Beginn des Endes. Auffillig ist hier der Wandel
im apokalyptischen Versténdnis. Ein geschichtlicher Vorgang, der dem
Ende vorangeht, wird in die Hinde der Gemeinde gelegt. Die missionari-
sche Tétigkeit wird zwar durch das Zeugnis der Jiinger vor dem Gericht
sichergestellt, jedoch wird dadurch noch keine weltumfassende Universa-

litéit erzielt.514

Die Formulierung ,,und wenn“ (Mk 13, 11) bezieht sich auf die Verhaf-
tung und Auslieferung. Die Jiinger werden in ihrem Tun gestéarkt und ge-
trostet. Sie sollen sich nicht um die richtigen Antworten in den Verhoren
sorgen, denn der Heilige Geist wird fiir sie das Wort ergreifen. Hinter
diesem Gedanken steckt die jiidische Martyrerideologie. Der Méartyrer ist
ein ausgewahlter Geisttriger. Wéahrend der Anfechtungen wird der Hei-
lige Geist den Jiingern beistehen®® und das Verhér wird Verkiindigung.
Dadurch wird die Angelegenheit der christlichen Gemeinde zur Sache

Gottes.b16

In Mk 13, 12 wird das Auslieferungsmotiv weiter ausgestaltet. Zur Be-
dréngnis der Jiinger kommt der tédliche Familienstreit hinzu. Bestandteil
der apokalyptischen Darstellungen der Unheilszeit sind das Zerwiirfnis
der Familie und der innerfamilidre Kampf der Familienmitglieder. Mit
dem Bruch der Familie zerbricht auch die in ihr angesiedelte Verehrung
Gottes. Als Vorlage fiir Mk 13, 12 diente wohl Mich 7, 6: ,Denn der
Sohn verachtet den Vater, die Tochter lehnt sich auf gegen ihre Mut-

611ygl. Lane, Gospel, 460f; Grundmann, Markus, 264; Schenke, Markusevangelium,
293.

612Vgl. Brandenburger, Apokalypse, 30f.

613Fiir den Verfasser stellt die Angabe ,,unter alle Vélker“ eine absehbare Gréfle dar.
Vgl. Ernst, Markus, 376.

614y gl. Marxsen, Markus, 120; Brandenburger, Apokalypse, 30ff; Schmid, Markus,
240f.

615Vel. Ex 4, 15

616ygl. Gnilka, Markus, 191.

106



ter, die Schwiegertochter gegen ihre Schwiegermutter; des Mannes Fein-
de sind seine Hausgenossen.“ Zu der Tradition gehort auch die Auslie-
ferung in den Tod.®'” In Mk 13 wird diese gingige Unheilserwartung
insofern verédndert, als dass sie auf die Jiinger iibertragen wird. Der-

018 erfihrt Anfeindungen aus seiner

jenige, der sich zu Christus bekenn
eigenen Familie.%?® Das Ende der Zeiten wird hier durch die Auflssung al-
ler gesellschaftlichen Ordnung verdeutlicht. Durch den Wechsel von dem
erzidhlenden Stil zur Anrede in Mk 13, 13 wird gezeigt, dass es sich um
das présente Schicksal der Angesprochenen handelt. Die Anfeindungen
und der Hass steigern sich bis zum Schluss des Absatzes. Moglich ist, dass
Markus auf historische Erfahrungen anspielt.5?° Allerdings endet die Pas-
sage mit einem trostenden Ausblick. Jeder, der ausharrt, wird gerettet
werden. Versteht man die zeitliche Bestimmung in diesem Schlusswort

h%2! wiirde hiermit den standhaft gebliebenen Gliubigen

t 622

eschatologisc
berechtigte Hoffnung auf den Eintritt in das Reich Gottes gemach
Fiir den Evangelisten ist jedoch eher die Aussicht auf das Ende des
eigenen Lebens entscheidend. Der Jiinger wird schon den eigenen Tod
als den Auftakt der Vollendung erfahren, womit kein apokalyptisches
Schwarmertum gemeint ist, sondern nur ein realistisches Einstellen auf
gegebene Realitdten. Der Grund fiir den Hass ist wie schon in Vers 9 das

Bekenntnis zu Jesu (,,um meines Namens willen*).523

Der Verfasser ist sich der bedrohlichen Situation durchaus bewusst und
sorgt sich um die Glaubigen. Verfolgungen und Folter wegen des Bekennt-
nisses zu Christus gehoren zum christlichen Dasein der gegenwértigen
Epoche. Diese Passage ist weniger apokalyptische Belehrung als vielmehr
trostspendende Verheifung. Das ,,noch nicht* muss mit dem Blick auf
das bald Kommende ertragen werden. Durch den Geist wird den Schwa-
chen Mut und Kraft zum christlichen Bekenntnis gegeben. Gefordert sind
Ausdauer und Standhaftigkeit bis zum Ende.

617y gl. athHen 100, 1ff; syrBar 70, 3f.

618Vgl. Lane, Gospel, 463f.

619Pesch versteht den Bruder als Glaubensbruder. Vgl. Pesch, Naherwartungen, 134.

620Evtl. hat Markus auch die neronische Verfolgung im Blick.

621Lambrecht geht von einem Einfluss von Mich 7, 6f aus. Vgl. Lambrecht, Redak-
tion, 140f.

622Vgl. 4. Esr 6, 25; Dan 12, 12.

623Vgl. Grundmann, Markus, 264f; Ernst, Markus, 377f.
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6.4.4 Drangsale der Endzeit: Vers 14 - 23

Durch die einfithrende Wendung®?* Wenn ihr aber (...) seht“ wird der
Anfang der endzeitlichen Drangsale eingeleitet.5?5 Das Zeichen, das das
Ende ankiindigt, ist der ,,Greuel der Verwiistung®. Es stellt hier allerdings
nicht die Zerstérung des Tempels®?® dar, sondern eine eschatologische Wi-
dersacherfigur. Die prézisen geographischen und umweltbedingten Anga-
ben lassen die Frage nach einer historischen Vorlage aufkommen. Ver-
mutlich lag diese Passage schon in vormarkinischer Zeit schriftlich vor,
als der Jiidische Krieg sich bereits abzeichnete.%?” Fiir den Evangelisten
tritt allerdings die historische hinter die eschatologische Perspektive voll-
kommen zuriick. Wesentlicher Bestandteil der endzeitlichen Drangsale ist
auch das Auftreten von Pseudopropheten, das in Mk 13, 21ff dargestellt

wird.

In Mk 13, 14 wird die Jiingerfrage nach dem Zeichen des beginnenden
Endes mit dem Sehen der Greuel der Verwiistung beantwortet. Das Er-
eignis betrifft die Adressaten in direkter Weise, da sie auch zur Flucht
aufgefordert werden. Durch den Hinweis auf die Flucht wird nahege-
legt, dass es sich um ein zukiinftiges Ereignis zu handeln scheint. Al-
lerdings ist dieser Hinweis sehr stark kodiert und nicht leicht zu dechif-
frieren. Der Begriff 36éhuyuo bezeichnet im Alten Testament einen Ge-
genstand des Abscheus, ein mit Hinden gemachtes Goétzenbild.%?® Ein
vergleichbarer Ausdruck taucht in Dan 7, 27; 11, 31; 12, 11 und 1. Makk
1, 54; 6, 7 auf und bezeichnet dort den um das zweite Jahrhundert
v. Chr. unter Antiochus Epiphanes im Jerusalemer Tempel errichteten
Gotzenopferaltar.®?® Diese Vorlage kann Mk 13 beeinflusst haben, sodass
in Mk auf das Vorhaben Caligulas angespielt wird, der im Tempel ein
Kaiserbild errichten lassen wollte.®3 Zudem stellt die Flucht aus Judia
in die Berge eine Warnung dar, in Jerusalem keine Zuflucht zu suchen.
Durch diesen Hinweis kann auf die Zeit des beginnenden Jiidischen Krie-
ges hingewiesen sein. Der Evangelist mag von all diesen zeitgeschichtli-

chen Ereignissen beeinflusst worden sein, jedoch muss von einer konkre-

624yg], Mk 13, 7: ,,Wenn ihr hort*.

625Tn Lk 21, 20-24 gestaltete der Verfasser die Vorlage um. Sie stellt nun eine Weis-
sagung iiber das Ende Jerusalems dar. Dadurch wird die Vorlage entapokalyptisiert,
da sie das Gewand der Historizitdt erhélt. Vgl. dazu: Ernst, Lukas, 428ff. Die Dar-
stellungen in Mt 24, 15 - 22 stimmen hingegen im Wesentlichen mit denen aus Mk
13, 14ff {iberein.

62635 aber Pesch, Markusevangelium, 289.

627Vg]. Hahn, Rede, 2571f.

628Vgl. Foerster, Bdéhuypa, 598fE.

629ygl. Guy, Gospel, 158.

630Vgl. Eckey, Markusevangelium, 334f.
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ten Deutung auf historische Personen und Ereignisse Abstand genom-
men werden, da der eschatologische Rahmen des Kapitels dies nicht
hergibt und auch nicht intendieren will. Vielfach wurde der ,,Greuel
der Verwiistung® historisch interpretiert und auf Taten der Zeloten, die
sich wiahrend des Krieges im Tempel verschanzten, die Schiandung des
31

Tempels durch das Aufstellen von Géotzenbildern®! oder die Tempel-

632

Zerstorung bezogen.®>® Markus will keine Analogie zu einem rémischen

Kaiser oder einem konkreten historischen Ereignis schaffen?, sondern

t634

vielmehr auf eine endzeitlich-apokalyptische Gestal im Sinne eines

635 den Antichristen, verweisen.®% Letz-

eschatologischen Widersachers
ter Ausweg bei Bedrohungen war die Flucht in die Berge.%” Sie bot
Schutz vor romischen Heeren und stellt jetzt einen Ort der Sicherheit vor
dem Scheusal dar. Mit dem Hinweis auf die Flucht soll wahrscheinlich
auch nur die Gréfe der Greueltaten markant hervorgehoben werden. Die
Aufforderung zur Aufmerksamkeit des Adressaten, die wohl von Markus
stammt, weist auf die Wichtigkeit des endzeitlichen Zeichens hin und

mahnt somit auch die Leser in Bezug auf ihr Verhalten.53®

Bei der in Judéa stattfindenden Erscheinung des Widersachers ist kom-
promisslose Flucht erforderlich. In Mk 13, 15f wird die enorme Wichtig-
keit dieser Flucht durch zwei verschiedene Schilderungen aus der palésti-
nensischen Lebenswelt untermauert. Die Aufforderung zur Flucht ge-
winnt durch die Beschreibungen vom Menschen auf dem Dach und auf
dem Feld ihre nétige Dringlichkeit.®*® Diese Darstellungen wurden ur-
spriinglich verwendet, um auf die Parusie des Messias aufmerksam zu
machen.%* Es ist vorstellbar, dass Lukas einer #lteren Tradition, die
das Kommen des Reichs Gottes thematisiert, noch niaher stand. In Mk
13, 15f wird damit jedoch das Eintreffen des eschatologischen Widersa-

chers illustriert. Diese Verse kann man durchaus Jesus zusprechen, da

631Schmithals vermutet einen historischen Bezug, der an das Aufstellen der Caligula-
Statue ankniipft. Vgl. Schmithals, Markus, 564f

632V gl. dazu: Lambrecht, Redaktion, 144ff.

633y gl. Conzelmann, Geschichte, 215.

634Vgl. Lohmeyer, Markus, 276.

635Vgl. dazu: 2. Thess 2, 3ff. Hier liegt eine vergleichbare Vorstellung vor. 2. Thess
2, 4: ,(...) welcher widersteht und sich selbst erhoht iiber alles, was Gott heifit oder
ein Gegenstand der Verehrung ist, so daf er sich in den Tempel Gottes setzt und sich
selbst darstellt, dafl er Gott sei.*

636y gl. Taylor, Gospel, 511; Schweizer, Markus, 156; Schmid, Markus, 242f; Klos-
termann, Markus-Evangelium, 135; Grundmann, Markus, 266f.

637Vgl. Jer 4, 19; Gen 19, 17; Ez 7, 16; 1. Makk 2, 28.

638Fs wird hier nicht appelliert, das Buch Daniel zu lesen. Anders kann Mt 24, 15
verstanden werden. Vgl. Schmid, Markus, 243.

639Vgl. Hendriksen, Commentary, 528.

640ygl. Lk 17, 31.
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sie sich in seine Reich-Gottes-Predigt einfiigen.®*! Wer sich in dem ent-
sprechenden Moment auf dem Dach aufhélt, soll nicht mehr ins Haus ge-
hen, sondern unmittelbar hinuntersteigen und fliichten. Die Flachd&cher
der eingeschossigen Hiuser dienten als Vorratsraum, Aufenthaltsort4?,
Versteck®? oder Gebetsort®. Die Flucht soll nicht dadurch aufgehal-
ten werden, dass man noch etwas aus dem Haus mitnimmt, denn dies
wiirde auch keine Hilfe mehr bieten. Mit der gleichen Eile soll derjeni-
ge sofort fliichten, der auf dem Feld arbeitet und sich nicht mehr nach
seinem fiir die Reise unerlésslich wichtigen Mantel zuriickwenden. Die
Riickwendung ist in Mk 13, 16 auf den Mantel bezogen und nicht auf
die sich im Riicken befindende Stadt.®*® Somit wird die Erinnerung an
Lots Frau® nicht durch die genannte Riickwendung hergestellt, sondern
durch den Kontext bei Lk 17, 3147, in dem das stédtische Milieu eine

Rolle spielen kann.%4®

Durch die Formulierung ,, Wehe aber® in Vers 17 wird der Fokus auf die
Schwangeren und stillenden Miitter gerichtet, die die schwéchsten Glie-
der in der Reihe der Fliichtenden darstellen.%® Markus verstand diese
Schilderung als dramatische Darstellung der endzeitlichen Schrecknis-
se.9%9 Dass dazu aufgefordert wird, fiir einen giinstigen Termin fiir den
Beginn der Flucht zu beten (Mk 13, 18), verdeutlicht, dass der termin-
liche Rahmen nicht vorhersehbar ist. Die Tatsache allerdings, dass fiir
einen giinstigen Termin gebetet werden soll, ldsst Hoffnung auf Gottes
Barmbherzigkeit auch in jenen Tagen zu. Im Winter, der ungiinstigsten
Zeit®! fiir eine Flucht, ist die kalte Regenzeit, in der die Wege nur schwer

begehbar sind, was katastrophale Fluchtbedingungen zur Folge hitte.%52

t653

Eine Deutung, die auf historische Begebenheiten anspielt®”, ist hier we-

641ygl. Lohmeyer, Markus, 276.

642Vg]. 1. Sam 9, 15.

643ygl. Jos 2, 6.

644vgl, Lk 17, 31.

64550 aber Pesch, Naherwartungen, 148. Anders: Pesch, Markusevangelium, 293.

646Vgl, Gen 19, 17.

647Dann allerdings miissen komplizierte {iberlieferungsgeschichtliche Querverbindun-
gen vorausgesetzt werden.

648Vgl. Gnilka, Markus, 196.

649Vgl, Lk 23, 29.

650Tn 4. Esr 6, 21 taucht dieses Schreckensbild in abgedinderter Form auf: Frauen
erleiden Friithgeburten.

651ygl. Mt 24, 20: ,,Betet aber, da8 eure Flucht nicht im Winter geschehe, noch am
Sabbat.“ Die Bitte fiir eine giinstige Zeit reicht hier iiber die Jahreszeit noch hinaus.

652Vgl. Ernst, Markus, 381.

65350 aber Grundmann, Markus, 267. ,,Diese besondere Angabe kann nun ein deut-
licher Hinweis darauf sein, dafl das Ereignis des Flugblattes sich auf die Zeit des
Caligula und Petronius, also 39/40 bezieht. Dort wurde mit fieberhafter Spannung
dem Herbst entgegengesehen, in dem die Entscheidung fallen mufte.

110



niger geeignet, weil man damit dem Gesamtverstédndnis der markinischen
Apokalypse nicht gerecht werden kann. Markus hatte sicherlich histori-
sche Begebenheiten im Blick. Allerdings verfasste er eine Darstellung der
endzeitlichen Ereignisse, die sich auf das Kommende bezieht, und the-
matisiert dabei keine konkretisierbaren gegenwirtigen oder vergangenen

Gestalten und Ereignisse.

In Mk 13, 19 wird mit dem apokalyptischen Ausdruck von ,jenen Ta-
gen“%4 die letzte eschatologische Drangsal®® angesprochen. Die in Mk
13, 8 angerissenen Geschehnisse dienten nur als Vorldufer fiir das, was
jetzt kommen wird. Durch die Formulierung des Verses ,,Denn jene Tage
werden eine Drangsal sein, wie dergleichen von Anfang der Schopfung,
welche Gott schuf, bis jetzthin nicht gewesen ist und nicht sein wird“, die
sich auch in dhnlicher Form in Dan 12, 1956 findet®7, erhélt diese Aussa-
ge eine geheimnisvolle und mystische Note. Die Bedréangnis, die kommen
wird, gewinnt eine unfassbare Grofle. In keiner Zeitepoche, weder in der
Vergangenheit noch Gegenwart oder Zukunft, gab es einen vergleichbaren
Greuel. Durch diese formelhafte Wendung erhélt die Darstellung etwas

658

Besonderes.””® Durch die Erwédhnung Gottes als Schépfer wird auf seine

lenkende Macht im gottlichen Geschichtsplan hingewiesen.%?

Die von Gott bereits im Vorhinein beschlossene Verkiirzung der Zeit (Mk
13, 20) dient der Rettung der Menschen. Dieses Element der verkiirzten
Zeit ist ein gingiges Motiv in der Apokalyptik.%®® Begriindet ist sie im
Ablauf der Geschehnisse, die Gott in seinem Geschichtsplan bestimmt
hat. Zu diesen Geschehnissen gehoren auch die Ereignisse der Endzeit.
Die Festlegung der Ereignisse ist abhéngig von Gottes Willen, der hier
die Drangsale verkiirzt. Diese Verkiirzung ist in Mk 13, 20 allerdings

66

kein Anzeichen fiir eine allgemeine Konfusion®!, sondern Ausdruck von

Gottes Barmherzigkeit. Ohne Gottes Erbarmen und dem damit zusam-

654Vl Mk 13, 17.

635Diese letzte Bedringnis ist hier nicht analog auf den Jiidischen Krieg zu beziehen.
So aber Pesch, Markusevangelium, 294.

656 Und in jener Zeit wird Michael aufstehen, der grofie Fiirst, der fiir die Kinder
deines Volkes steht; und es wird eine Zeit der Drangsal sein, dergleichen nicht gewesen
ist, seitdem eine Nation besteht bis zu jener Zeit.“ Hier fehlt jedoch der Blick in die
Zukunft.

657Vgl. auch 1. Makk 9, 17; Ex 9, 18.24; Jub 16, 8; Assmos 8, 1 und Offb 16, 18.

658Vgl. Ex 11, 6. Hier wird das gewaltige AusmaB der Plagen durch die Zeitebenen
der Vergangenheit und der Zukunft veranschaulicht. ,,Und es wird ein grofies Geschrei
sein im ganzen Lande Agypten, desgleichen nie gewesen ist und desgleichen nicht mehr
sein wird.“

659Vgl. Pesch, Markusevangelium, 294; Schmid, Markus, 243; Lane, Gospel, 471f.

660vgl, 4. Esr 4, 26; syrBar 20, 1f.

66190 verhilt es sich aber in dthHen 80, 2.
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menhéngenden Entschluss die Zeit zu verkiirzen, wére jeder Mensch der
Vernichtung preisgegeben.%%? Ob dieser Entschluss Gottes auch die Ret-
tung aus physischen Leiden betrifft, ist nicht mit Sicherheit zu kliren.%63
Die Erwéhnung der Auserwéhlten, mit denen in der apokalyptischen Lite-

d%4, deutet deren Geschichtsmichtigkeit

ratur die Gerechten gemeint sin
an. Markus, der nur in diesem Vers den Begriff éxiécdou verwendet, be-
zeichnet mit ihm die christliche Gemeinde. Fiir die Glaubigen bedeutet

diese Verkiirzung Trost, keine garantierte Sicherheit.%

Mk 13, 21 kniipft mit der ausdriicklichen Warnung vor Pseudoprophe-
ten®0, die die letzte Stufe der Drangsale in jenen Tagen darstellen, an
Vers 6 an. Dort jedoch bezog sich die Warnung auf die gegenwértige
Situation. In Vers 20 wird auf die Zukunft verwiesen. Von den falschen
Propheten wird das Auftauchen des Messias an geographisch nicht fixier-
baren Orten angekiindigt. Auch hier ist von einer Deutung auf histori-
sche Ereignisse und Personen abzusehen. Bestandteil der endzeitlichen
Periode sind wirre Spekulationen iiber die Wiederkunft Christi. Die Pa-
rusie des Messias wird sich jedoch nicht im unverbindlich Verborgenen

667

ereignen”’, sondern offentlich erfolgen. Der Verfasser spricht sich deut-

lich gegen die Auffassung im Verborgenen aus und mahnt vor Parusie-

schwérmern.668

Mit dem Hinweis auf die gefahrlichen Aktivitdten von Liigen-Propheten
und Liigen-Christussen greift Vers 22 die am Ende von Mk 13, 21 stehen-
de Warnung auf. Diese Verfiihrer stiften Verwirrung, indem sie Zeichen
und Wunder®® darbringen und angeben, Christus oder der Prophet zu
sein. An eine Paarung, wie sie in Offb 13 durch die beiden Tiere dar-
gestellt wird, ist hier allerdings nicht zu denken. Die jeweilige Bestim-
mung der Tiere unterscheidet sich deutlich. Die Falsch-Propheten und
Falsch-Christusse hingegen liegen in ihrer Funktion und Gestaltung so
dicht beieinander, dass sie fast schon deckungsgleich sind. Das Auftre-

ten von Falschpropheten kommt auch im Alten Testament vor.”® Einen

662vgl, Jer 12, 12.

66350 aber Lambrecht, Redaktion, 164f. Anders: Gnilka, Markus, 197.

664y gl. athHen 38, 2; 39, 6f.

665V gl. Gnilka, Markus, 197f.

666Vgl]. Offb 13: Das Tier aus dem Meer symbolisiert ebenfalls den Falschpropheten.

667Etwas deutlicher ist die Darstellung im Verborgenen noch in Mt 24, 26: ,, Wenn
sie nun zu euch sagen: Siehe, er ist in der Wiiste! so gehet nicht hinaus; Siehe, in den
Gemaéchern! so glaubet nicht.“

668V gl. Pesch, Markusevangelium, 298.

669Vgl. Ex 7, 3; Dtn 13, 1ff; Sach 13, 2.

670Vgl. Mich 5, 12; Sach 13, 2: ,,Und es wird geschehen an jenem Tage, spricht Jehova
der Heerscharen, da werde ich die Namen der Go6tzen ausrotten aus dem Lande, und
ihrer wird nicht mehr gedacht werden; und auch die Propheten und den Geist der
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christlichen Neologismus stellt der Begriff | Falschchristus“ dar. Durch die
Tatigkeiten der Pseudochristusse und -propheten wird der Hohepunkt
der Drangsale, das Erscheinen des Antichristen (Vers 14), nicht abge-
mildert. Denn die Widersacher aus Mk 13, 22 treten als Gefolge des
Antichristen auf. Ahnlich verhélt es sich auch in 2. Thess 2.5' Die Vor-
stellung, dass der Antichrist nur in Judéa, die Pseudopropheten jedoch
iiberall auftreten, setzt Mk 13 nicht voraus. Der Text hat sehr viel mehr
eine globale Vorstellung im Blick. Durch die Schlussformulierung des
Verses ,,wenn moglich® wird die Intensitdt der Warnung nicht abgemil-
dert. Vielmehr steht dahinter ein vertrauensvoller Mahnruf. Durch die
abschlieBende Mahnung werden die Glaubigen zur Wachsamkeit aufge-
fordert. Erwahlung stellt hiermit noch keine garantierte Sicherheit fiir
die Errettung dar. Den Adressaten wurde zwar alles mitgeteilt, die Kon-
sequenzen daraus miissen sie jedoch selbst ziehen. Die Wendung ,,Siehe,
ich habe euch alles vorhergesagt.“ hebt diese Darstellungen von denen
der Falschpropheten ab. Die Aufforderungen zur Wachsamkeit in Mk 13,

33ff werden schon hier eingeleitet.5

Der Verfasser konstruiert in diesem Abschnitt aus verschiedenen Uberlie-
ferungen eine Redepassage, in der er die Ereignisse, die dem Ende voraus-
gehen, schildert. Markantes Zeichen, an dem das Ende abgelesen werden
kann, wird das Erscheinen des gottlichen Widersachers, des Antichristen,
sein. Elementarer Bestandteil fiir die Gemeinde ist das Wissen, dass Gott
das gesamte Geschichtsgeschehen lenkt und die Gemeinde nicht im Stich
lasst. Jedoch wird gleichzeitig vollkommene Wachsamkeit gegeniiber wi-
dergottlichen Verfithrern gefordert. Die Darstellungen des Antichristen
und der Pseudopropheten und -christusse als Zeichen der Endzeit sind
verbreitete Vorstellungen in jiidischen und christlichen Apokalypsen. Was
bleibt, ist der Glaube an und die Hoffnung auf Gott, der zu jedem Zeit-
punkt der Herr der Welt sein wird.

Unreinheit werde ich aus dem Lande wegschaffen.*

671In 2. Thess 2, 2 - 3a treten falsche Propheten auf, die als Gefolgschaft des Anti-
christen dienen (Vers 3f). ,Lasst euch von niemand auf irgend eine Weise verfiihren,
denn dieser Tag kommt nicht, es sei denn, dass zuerst der Abfall komme und geoffen-
bart worden sei der Mensch der Siinde, der Sohn des Verderbens.“ Vgl. auch die Vor-
stellungen in der Johannes-Offenbarung. Auch dort werden die Taten des Antichristen
durch das Auftreten der falsche Propheten, die in dem Dunstkreis des gottlichen Wi-
dersachers stecken, nicht abgeschwicht.

672V gl. Pesch, Markusevangelium, 298f; Ernst, Markus, 383f.
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6.4.5 Die Parusie des Menschensohns: Vers 24 - 27

Diese Passage hat als zentrales Thema das Kommen des Messias, dem
kosmische Geschehnisse vorausgehen.®” Die Sammlung der Auserwihl-
ten stellt dabei den Endpunkt dar. Der Evangelist schuf diesen Redeab-
schnitt aus alttestamentlichen Bildern und entwarf in apokalyptischer
Weise ein absonderliches Bild des kommenden Endes. Der Redeabschnitt
wird von einem futurischen erzédhlenden Stil dominiert, in dem kein Impe-
rativ auftaucht.®™ Die Parusie des Menschensohns markiert das Eintreten
der Wirklichkeit Gottes in die Welt. Auffillig ist, dass in diesem Absatz
nicht davon berichtet wird, dass und wie der eschatologische Widersacher
vernichtet wird.®” Eine Schlussfolgerung aus diesem Umstand, wonach
Mk 13, 24 - 27 gemeinsam mit Mk 13, 5 - 8 aus einer Vorlage stammen,
in der lediglich das Ende der Welt und die beginnende Erlosung, je-
doch nicht das Gericht thematisiert werden, ist eher unwahrscheinlich.67
Auch in dem angeblich nachtriglich eingefiigten Textstiick Mk 13, 14 -
23 fehlt die apokalyptische Farbung der hypothetischen Quelle V. 5-8.24-
27 nicht. Zudem ist der Absatz Mk 13, 24 - 27 durch den Begriff ,,die

Auserwihlten“ verbunden.577

In einer gewissen Spannung stehen die Zeitangaben in Mk 13, 24 (,,in je-

“678 ynd ,,nach jener Drangsal“). Es ist denkbar, dass die erste

nen Tagen
Zeitangabe redaktionell bearbeitet wurde, da mit ihr das Kommen des
Antichristen und das Erscheinen des Messias enger aneinandergefiigt wer-
den.5” Ebenso nachvollziehbar ist die Auslegung, dass mit dieser zweifa-
chen Zeitangabe lediglich dargestellt werden soll, dass die endzeitlichen
Ereignisse dem gottlichen Plan entsprechend ablaufen.%®® In jenen Ta-
gen erscheinen der Gipfel der Bedréngnisse und somit auch die Wende
zur Rettung. Mit caid wird diese Wende eingeleitet. Was nun geschehen

wird, bereitet den Drangsalen ein Ende. Auch die Ausschaltung des An-

673Dije Darstellungen in Lk 21, 25 - 28 und Mt 24, 29 - 31 entsprechen thematisch
der Mk-Vorlage. Bei Lukas wird die Parusie jedoch nur kurz angedeutet. Zentraler ist
die Schilderung der apokalyptischen Geschehnisse.

674 Anders in: Lk 21, 28.

675 Anders ist dies in 2. Thess 2, 8; Offb 20, 10: ,,Und der Teufel, der sie verfiihrte,
wurde in den Feuer- und Schwefelsee geworfen, wo sowohl das Tier ist als auch der
falsche Prophet; und sie werden Tag und Nacht gepeinigt werden von Ewigkeit zu
Ewigkeit.“

67650 aber Taylor, Gospel, 517f.

677Vgl. Schmid, Markus, 244ff.

678Diese Angabe kniipft an Vers 19 an.

679V gl. Gnilka, Markus, 199f; Schweizer, Markus, 157f; Anders Pesch, der diese Zeit-
angaben gleichsetzt. Jene Tage stellen jetzt die Tage nach jener Drangsal dar. Vgl.
Pesch, Naherwartungen, 157; Pesch, Markusevangelium, 302.

68050 Ernst, Markus, 385.
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tichristen muss vorausgesetzt werden, obwohl dies nicht explizit erwéahnt
wird. Die beschriebenen Zeichen an Himmelskérpern sind Bestandteil
apokalyptischer Literatur.®®! Vorlage fiir Vers 24 diirfte wohl Jes 13, 10
sein.%®? Ein Einfluss von Joel 2, 10 - 3, 4; 4, 15 ist ebenso denkbar, da
auch hier vom Erscheinen des Herrn gesprochen wird, was sowohl in Mk
13 als auch in Joel fiir die Auserwihlten die Rettung bedeutet.®®® Die
Anspielungen auf die alttestamentlichen Bilder miissen in Mk 13, 24f als
Elemente der nun beginnenden Neuschopfung und der sich vollziehenden
Endvollendung betrachtet werden. Allerdings wird durch diese Darstel-
lungen auch das Schicksal der Bosen beleuchtet. Diese Verse erfiillen so-
mit mehrere Funktionen, wobei die Darstellung der Parusie des Messias
der leitende Gesichtspunkt ist.®®* Als Antimetapher zur Erschaffung der
Himmelskorper (Gen 1, 14ff) wirkt die Verdunklung und Erschiitterung
von Sonne, Mond und Sternen. Dadurch wird die Situation der Dunkel-
heit im Chaos-Zustand vor der Schopfung hergestellt, was als Symbol
fiir die kosmische und uniibersehbare Form der Parusie dient.®®® Mit der
Schilderung des Phénomens der Verdunklung der Himmelskérper kann
auch auf die Vernichtung aller Geisterméchte hingewiesen werden, die
nach altjiidischer Vorstellung die Gestirne bestimmen und lenken.%®¢ In
den alttestamentlichen Texten stellen die Bilder der Erschiitterung der
Himmelskorper die Begleitumsténde des Gerichts Gottes dar. Somit ver-
anschaulicht dieses Bild in Mk 13 auch das Endgericht {iber die Gottlosen
und Bésen, die jetzt dem Chaos iibergeben werden.%®” Der Evangelist hat-
te mit seinen Darstellungen nicht nur die Rettung und das Schicksal der

erwihlten Gliubigen im Blick.%®®

Den Hohepunkt der Endzeitereignisse stellt die Erscheinung des Men-
schensohns dar (Mk 13, 26). Durch das einleitende ,und dann® wird

eine Ereigniskette angedeutet. Fiir Markus und seine Adressaten ist der

681Vgl. athHen 102, 2; Jes 34, 4.

682 Denn die Sterne des Himmels und seine Gestirne werden ihr Licht nicht leuchten
lassen; die Sonne wird finster sein bei ihrem Aufgang, und der Mond wird sein Licht
nicht scheinen lassen.“

683V gl. Barclay, Markusevangelium, 285; Lambrecht, Redaktion, 176ff.

684Vgl. Brandenburger, Apokalyptik, 55f.

685Vgl. Stegemann, Markusevangelium, 301; Grundmann, Markus, 268f.

686y gl. Schmithals, Markus, 567f; Grundmann, Markus, 269.

687Vgl. Ebner, Markusevangelium, 139.

688ygl. Schenke, Markusevangelium, 297; Gnilka, Markus, 200. Anders Eckey,
Markusevangelium, 338. ,Anders als in den im Hintergrund stehenden AT-
Schilderungen der Gerichtstheophanie spielt die erschreckende und ldhmende Wir-
kung der fiirchterlichen kosmischen Katastrophe auf die Menschheit an unserer Stelle
keine Rolle. Sie interessiert hier nicht. Es geht um die Heilsbedeutung des Geschehens
fiir die Erwéhlten.«
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Menschensohn®? Christus. Durch die Wolken des Himmels, auf denen er
kommen wird, wird er als ein zu Gott gehériges Wesen markiert.®®° Die
Hoheit Jesu wird durch die Ausstattung von Elementen der Macht und
Herrlichkeit untermauert.®! Somit stellt er einen hellen Kontrastpunkt
zum Dunkel des Chaos dar. Nicht genauer definiert und benannt ist das
Ziel seines Erscheinens. Entscheidend scheint nur zu sein, dass sie, womit
in erster Linie die Siinder und Frevler gemeint sind, ihn sehen. Das Sehen
dieses Bilds impliziert, dass mit dem Kommen des Menschensohns auch
das Gericht, das jedoch nicht ausdriicklich erwihnt wird®?, stattfinden
wird.®® Durch das Sehen, das fiir die Gegner ein Erkennen ihrer Situa-
tion bedeutet, wird sich das Gericht vollziehen. Das Sehen des Richters

schliefit die Vernichtung der Siinder mit ein.5%4

Durch ein nochmaliges ,,und dann“ wird der letzte Akt des Endzeitgesche-
hens eingeleitet. Christus wird seine Engel aussenden, um die Glaubigen
von den vier Winden einzusammeln. Der Hintergrund der Formulierung
saus den vier Winden* diirfte die Vorstellung der weltweiten Zerstreu-
ung der Gldaubigen sein. Ahnliche Vorstellungen von der Zerstreuung und
der Sammlung der Erwéhlten finden sich auch im Alten Testament, dort
allerdings auf die Israeliten bezogen.®® Der Evangelist hat in Mk 13, 27
hingegen die Zusammenfiithrung der christlichen Gemeinde im Blick.%%
Fiihrte in den alttestamentlichen Stellen noch Gott die Erwéhlten zu-
sammen, so ist dies nun die Aufgabe des Menschensohns, der dies mit
Hilfe der Engel tut. Dem antiken Weltbild entspricht die Vorstellung von
den vier Ecken (Winden) der Welt.%°” Die Wendung ,,vom Saum der Er-

«698

de bis zum Saum des Himmels wird in der Forschung unterschiedlich

689Vgl, Dan 7, 13.

690Vel. Ex 34, 5; Jes 19, 1; Ps 18, 12. Vgl. dazu auch: Oepke, vegéhrn, 904ff.

691ygl. Offb 1, 7; Ps 8,6

692 Anders ist dies im Matthius-Evangelium, das als einziges das Gerichtsgeschehen
schildert. Vgl. Mt 25, 31ff.

693Dan 7, 14 und #thHen 62, 1.13 sind wesentliche Stellen, die fiir die Funktion
des Menschensohns und dem mit ihm verbundenen Gericht bedeutend sind. Markus
entnahm seine Formulierungen vermutlich aus Dan 7, die Vorstellungswelt entspricht
jedoch eher dem Bild aus d&thHen 62.

694V gl. Pesch, Markusevangelium, 303f.

695V gl. Dtn 30, 4: ,Wenn du bis an der Himmel Ende verstofien wirest, so wird dich
doch der Herr, dein Gott, von dort sammeln und dich von dort holen.“ Sach 2, 10:
,Fliehet aus dem Mitternachtlande! spricht der Herr; denn ich habe euch in die vier
Winde unter dem Himmel zerstreut, spricht der Herr.

696Gehr viel stérker steht der Aspekt der nahenden Erlosung in Lk 21, 28 im Mittel-
punkt.

697vgl. Ez 37, 9; Offb 7, 1; Lk 13, 29: ,,Und sie werden kommen von Osten und
Westen und von Norden und Siiden und zu Tische liegen im Reiche Gottes.“

698Vgl. Dtn 30, 4.
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erklart. Sie wird auf die hochste Hohe der Welt und des Himmels®?, auf
Galilda™ oder auf die Sphére der Lebenden und Toten™! bezogen. Wahr-
scheinlich soll durch diese Formulierung lediglich das umfassende Ausmaf3
des eschatologischen Geschehens anschaulich versinnbildlicht und im Zu-
sammenhang mit dem Bild der vier Winde betrachtet werden. Kein ein-
ziger Punkt auf der Welt und zwischen Himmel und Erde wird von dem
Menschensohn und seinen himmlischen Helfern ausgelassen werden. Jeder
Auserwahlte, wo auch immer er sich aufhalten mag, wird gefunden. Wei-
tere Elemente des Parusiegeschehens, wie die Entriickung zu Christus,

92 oder der Einzug ins Paradies™3, werden

die Auferstehung der Toten’
hier zwar nicht erwahnt, kénnen aber stillschweigend vorausgesetzt wer-
den. Die eschatologische Hoffnung, mit Christus leben zu kénnen, ist der

zentrale Aspekt in Mk 13, 24ff.704

Der Abschnitt schildert nur in knappen Worten, wie sich das Parusiege-
schehen vollziehen wird. Wesentliche Elemente des Endzeitgeschehens,
die in anderen urchristlichen Schriften genannt werden, sind hier zwar
nicht explizit erwéhnt, aber implizit vorausgesetzt. Den Auftakt des Ge-
schehens bilden kosmische Erschiitterungen. Der Fokus ist jedoch nicht
auf diese dunkle Seite, die Zerstorung und das Chaos gerichtet, sondern
auf den Trost und die Hoffnung fiir die Glaubigen. Die Gegner miissen
sich vor dem in Mk 13 nicht genannten Gericht verantworten. Die End-
vollendung des Gldaubigen wird nur sehr schemenhaft angedeutet. Dar-
gestellt wird nur, dass die christliche Gemeinde zusammengefiihrt wird,

um in das Reich Gottes heimgefiihrt zu werden.

6.4.6 Die Frage nach dem Zeitpunkt des Endes - Das Gleichnis

vom Feigenbaum: Vers 28 - 32

Diese Redepassage besteht aus unterschiedlichem traditionellem Materi-
al. Aufgrund von vielen verschiedenartigen Elementen muss von redak-
tionellen Eingriffen ausgegangen werden. Zentrales Thema dieses Ab-
schnitts ist die Ndhe des allgemeinen Endes, das aber dennoch nicht
zeitlich prézisiert wird. Nach dem Gleichnis (Vers 28f), das mit zwei Im-
perativen eingeleitet wird, folgt ein prophetischer Ausspruch (Vers 30),

der die vier Jiinger direkt anspricht. Die beiden letzten Verse in diesem

699Vgl. Lohmeyer, Markus, 279.

700yg], Marxsen, Markus, 126.

701yg], Beasley-Murray, Commentary, 92.
702Vg], un.a. 1. Kor 15; 1. Thess 4.

703Vgl. Lk 23, 43.

704ygl]. Schmid, Markus, 246.
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Abschnitt, die zwei abgesonderte Logien sind, bestehen aus einer formel-
haften Wendung (Vers 31) und einer Belehrung iiber die Ahnungslosigkeit
des endzeitlichen Zeitplans (Vers 32). Dieses Gleichnis bildet nicht den
Schlussteil einer redaktionellen Rahmung, sondern stellt den Abschluss

der traditionellen eschatologischen Rede dar.™?

Mit dem Gleichnis vom Feigenbaum (Mk 13, 28) wird versucht eine Ant-
wortmoglichkeit auf die dringende Frage nach dem ,, Wann*“ des Endes™
zu geben. Der geheimnisumwitterte Zeitpunkt bleibt zwar nach wie vor
unbekannt, jedoch gehen leiseste Andeutungen aus dem Gleichnis her-
vor. Ein Adressat, der préizise Zeitangaben herbeisehnt, wird durch das
Gleichnis enttduscht. Durch die im Gleichnis erwdhnten Hinweise ,,nahe*
und ,nahe vor der Tiir" wird die Notwendigkeit angemessener Verhal-
tensweisen untermauert. Wegen der sich im Friihjahr erneuernden Blatter
bietet sich der Feigenbaum™7 fiir den Vergleich an. Wenn der Zweig saftig
ist™%® und die Blitter hervorgetrieben sind, kann man den nahenden Som-
mer erkennen.” Bestehende Wendungen wie der Sommer als Zeichen fiir
die Endzeit, die Angabe ,nahe“™° und die Analogie zu Ereignissen aus
der Natur zeigen, dass die Ereignisse mit Sicherheit eintreffen werden, da
auch die Naturgeschehnisse immer wieder eintreffen werden. Der exakte
Zeitpunkt kann aber nicht aus diesem Gleichnis gedeutet werden. Es wird
mit dem Hinweis auf den bald kommenden Sommer lediglich angedeutet,
dass das Ende nahe ist. Das unerwartete Eintreffen™! des Endes kann

aus dieser Metaphorik nicht abgelesen werden.”?

Die einleitende Formel ,,wenn ihr aber seht* (Vers 29) lehnt sich an Mk 13,
14, das mit der gleichen Formel das eschatologische Zeichen (der Greuel
der Verwiistung) einfiihrt, an.”*® Dieser Auftakt spricht den Adressa-

ten direkt an und fordert ihn zur genauen Beobachtung auf, die Néhe

705Vg], Pesch, Naherwartungen, 181ff; Lambrecht, Redaktion, 202ff.

706Vg], Mk 13, 4.

"07Es handelt sich hier nicht um einen speziellen Feigenbaum, sondern um die Fei-
genbidume an sich. Anders jedoch: Beasley-Murray, Commentary, 97f; Wellhausen,
Evangelium, 106. Vollkommen abwegig ist die Deutung, das Gleichnis als Ansage des
Gerichts iiber die Juden zu interpretieren. So jedoch Schreiber, Theologie, 134ff.

708ygl. Ez 17, 4.

709ygl. Dorris, Gospel, 314.

070l 1, 15; Jes 13, 6; Jer 31, 16; Ez 30, 3.

"Das Bild vom Blitz in Lk 17, 24 verdeutlicht das plotzliche Eintreten sehr an-
schaulich. Hier steht dieses Bild im Rahmen eines Reich-Gottes-Gleichnisses. ,Denn
gleichwie der Blitz blitzend leuchtet von einem Ende unter dem Himmel bis zum
anderen Ende unter dem Himmel, also wird der Sohn des Menschen sein an seinem
Tage.“

712Vgl]. Grundmann, Markus, 270; Pesch, Markusevangelium, 307.

"13Die Interpretationsansitze gehen hier auseinander. Vgl. Hahn, Rede, 253; Marx-
sen, Markus, 127; Pesch. Markusevangelium, 308.
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zu erkennen. Allerdings bleibt die Interpretation des Gleichnisses sehr
verschwommen. Durch die unklare und distanzierte Formulierung, die
letztlich nicht verrét, was nahe ist, sind zahlreiche und uneingeschréankte
Deutungsmoglichkeiten gegeben. Diese Liicke kann mit folgenden Ele-
menten gefiillt werden: Die Greuel, das Auftreten des Antichristen, das
Gericht, die Vollendung und/oder die Parusie des Messias. Das Bild der
Tiir greift auf Mk 13, 26 zuriick”** und verweist aufgrund seiner For-
mulierung eher auf eine personale Deutung, also den Menschensohn, der

nahe vor der Tiir ist.™'®

Mit einer feierlichen Amen-FEinleitung erfolgt in Mk 13, 30 ein Prophe-
tenwort, in dem das nahende Eintreten von ,,dies allem* ebenfalls kodiert
dargestellt wird. ,,Dies alles, das wohl alle bisher dargestellten endzeitli-
chen Geschehnisse bezeichnet, soll noch zu Lebzeiten dieses Geschlechts
erfolgen. Da mit der Wendung , dieses Geschlecht® die Zeitgenossen ge-
meint sein miissen”'®, iiber die gleichzeitig ein negatives Urteil ausge-

d™7,  bezeugt das Wort eine intensive Naherfahrung“™®. Diese

driickt wir
Naherwartung ist jedoch im Vergleich zu Mk 9, 1 verhaltener. Die Intenti-
on des Evangelisten kénnte demnach darin bestehen, dass die endzeitliche

Bewéhrung des Glaubigen entscheidender ist als das exakte Wissen um
das Ende.™?

Die eschatologische Rede gewinnt durch die bleibenden Worte Christi
eine besondere Qualitit. Die gesamte Schopfung geht ihrem Ende ent-
gegen™, die Worte Jesu jedoch sind unvergénglich und werden Himmel

1 Diente diese Formulierung dem vormarkinischen

und Erde iiberdauern
Redaktor urspriinglich als abschlieende Bestatigung der Naherwartung,
so erhélt dieses Wort im Kontext des Markus-Evangeliums einen auf
die christliche Gemeinde bezogenen Sinn. Wenn man schon Christus

und seine Parusie nicht erleben darf, so hat man zumindest seine un-

714 Anders Pesch, der diese Metapher auf Mk 13, 33ff bezieht. Vgl. Pesch, Marku-
sevangelium, 308.

"15Vgl. Ernst, Markus, 389.

716Vg], Kiimmel, VerheiBung, 54; Griifler, Parusieverzogerung, 128.

"7Vgl. Mk 8, 12.38: ,Wer sich aber mein und meiner Worte schimt unter diesem
ehebrecherischen und siindigen Geschlecht, des wird sich auch des Menschen Sohn
schdmen, wenn er kommen wird in der Herrlichkeit seines Vaters mit den heiligen
Engeln.“ Womdéglich hat der vormarkinische Redaktor eine urspriinglich kritische auf
das zeitgenossische Judentum bezogene Aussage aufgenommen.

"18Gnilka, Markus, 206.

"19Vgl. Schweizer, Markus, 161f; Schenke, Markusevangelium, 299.

720ygl. Jer 4, 23fF; Jes 51, 6; athHen 72, 1; Offb 21, 1.

721 Als Vorlage fiir diese Wendung diirfte Jes 40, 8 gedient haben: ,,Das Gras verdorrt,
die Blume verwelkt; aber das Wort unsres Gottes bleibt ewiglich.“
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vergiingliche Verkiindigung.™? Der Fokus liegt zwar sehr viel mehr auf
der Unvergénglichkeit des Wortes Jesu, aber gleichzeitig geht diese Vor-
stellung in gdngiger apokalyptischer Manier vom Vergehen der Schépfung

aus. 3

Auf dem Schlussvers dieses Abschnitts (Mk 13, 32), dem Unwissenheits-
logion, liegt der Akzent. AusschlieSlich Gott besitzt die Kenntnisse iiber
die Abfolge der eschatologischen Geschehnisse und den Zeitpunkt des
Tages und der Stunde.”™* Der Tag lehnt sich an alttestamentliche Tra-
ditionen an und meint den Tag des Endgerichts. Im Neuen Testament
entspricht dieser Tag dem Zeitpunkt der Parusie Christi.”® Ein wenig
befremdlich wirkt die dreifache Negierung im Blick auf den genauen Ter-
min. Mit jeder genannten Figur, die nichts weif}, wird die Wirkung der
Aussage gesteigert. Mit der Auskunft, dass auch die Engel, die nach apo-
kalyptischen Vorstellungen am Endzeitgeschehen partizipieren, iiber den
Termin nicht informiert sind™®, zieht der Evangelist eine hohere Instanz
hinzu, wodurch seine Aussage an Gewicht gewinnt. Auffallig ist, dass
auch der Menschensohn, der schliefilich die zentrale Rolle im Parusie-
geschehen spielt, den Termin nicht kennt. In spéterer Zeit stellte das
Nicht-Wissen des Messias ein Problem dar; so findet sich dieser Vers in
Lk 21 gar nicht, sondern nur in abgewandelter Form in Apg 1, 7%7. Auch
in Mt 24, 36 ist die Formulierung entschérft.™® | Das Wort wird in einer
Situation drédngender Parusieerwartung als deren Korrektur entstanden
sein und kann kaum auf Jesus zuriickgefiihrt werden.“"® Vermutlich ist es
in verschiedenen Stufen entstanden, weswegen dieser Vers letztlich kein
christologisches Problem darstellt. Fiir die Adressaten soll es in erster
Linie darum gehen, sich nicht zu sorgen und auf Gott, den Lenker der

Weltgeschichte, zu vertrauen.™"

722V gl. Grifer, Parusieverzogerung, 199.

723V gl. Kiimmel, Verheiung, 84f.

724Vgl. syrBar 21, 8; Sach 14, 7.

725Vgl. Schmid, Markus, 248; Pesch, Markusevangelium, 310. Implizit stecken jedoch
vermutlich alle endzeitlichen Ereignisse in der Bezeichnung ,, Tag*.

"26Djeser Umstand ist auch in jiidischen Traditionen gingig. Vgl. 4. Esr 4, 52; 1.
Petr 1, 12.

727 Er aber sprach zu ihnen: Es gebiihrt euch nicht, zu wissen Zeit oder Stunde,
welche der Vater seiner Macht vorbehalten hat.“

728 Von dem Tage aber und von der Stunde weifl niemand, auch die Engel nicht im
Himmel, sondern allein mein Vater.“

729Gnilka, Markus, 207. Anders Schmid, der dieses Wort ,,als unzweifelhaft echtes
Wort Jesu* betrachtet. Es sei deshalb so wichtig, da sich Jesus durch das Aussprechen
des Nicht-Wissens Gott unterordnet, ,gleichzeitig aber sich ,,zum Vater hin erhéht®,
indem er sich als ,den Sohn* im absoluten Sinn bezeichnet.“ Vgl. Schmid, Markus,
248.

730Vgl. Ernst, Markus, 390f.
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Auf die am Anfang des Abschnitts gestellte Frage nach dem genauen
Zeitpunkt des Endes geht Markus mit Hilfe von verschiedenen Tradi-
tionsstrangen ein. Eine befriedigende Antwort, die durch verschwomme-
ne Formulierungen (,,dies, , dies alles*) kryptisch wirkt, gibt er dem Le-
ser, der eine exakte Zeitangabe erhofft, nicht. Seine Ausfithrungen geben
nur zu verstehen, dass es in der Gegenwart lediglich Anhaltspunkte fiir
das nahende Ende gibt, die man aufmerksam erfassen soll. Es sind die
Anfiange der Wehen. Das Erscheinen des Antichristen ist noch genauso
wenig erfolgt wie die Parusie Christi. In dieser angespannten Situati-
on, die von Naherwartung und Ungewissheit geprégt ist, soll sich der
Gldubige bereithalten und nicht in Panik verfallen. Die unvergénglichen
Worte Jesu stellen sowohl den aufbauenden und hoffnungsvollen als auch
gleichzeitig den zu einem sittsamen Leben mahnenden Felsen in der Bran-

dung dar.

6.4.7 Appell zur Wachsamkeit: Vers 33 - 37

Die endzeitlichen Belehrungen rundet der Evangelist mit einer eschato-
logischen Parénese ab, deren zentraler Bestandteil der dreifache Appell
zur Wachsamkeit ist.™! Nach der allgemeinen Mahnung, die mit der Un-
wissenheit des genauen Termins begriindet wird (Mk 13, 33), kommt
das kleine Tiirhiiter-Gleichnis (Vers 34), das wahrscheinlich vormarki-
nisch bearbeitet wurde. Mit dem zweiten Wachsamkeitsruf (Vers 35f)
und einem erneuten ausdriicklichen Appell zur Wachsamkeit (Vers 37)
endet die Endzeitrede. Unstimmig wirken die Gestalt des Gleichnisses
und die aus ihm folgenden Anweisungen. Der Hinweis an den Tiirhiiter
zur Wachsamkeit hétte sicherlich geniigt, um dem zentralen Gedanken
des Abschnitts das notige Gewicht zu verleihen. Die iibrigen Knechte er-
innern stark an ein bei Matthius und Lukas tradiertes Bild"2, in dem
der sorgsame Umgang mit anvertrauten Besitztiimern thematisiert wird.
Die gesamte Passage unterlag einem redaktionellen Prozess, der sogar
innerhalb der kleinen Parabel einige Unebenheiten aufweist.”™? Die do-
minierenden Elemente sind auch in dieser Passage das Nichtwissen um
den genauen Termin der Parusie und die daraus resultierende Mahnung

zur Wachsamkeit.

731Sehr viel deutlicher fallen die mahnenden Schlussworte in Lk 21, 34 - 36 aus.
Diese erinnern stark an paulinische Wachsamkeitsforderungen. Lukas verliefl zwar die
markinische Vorlage nicht, iiberarbeitete sie jedoch griindlich.

32Vgl. Mt 25, 14; Lk 19, 12.

733Vgl. Lambrecht, Redaktion, 284f.
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Die Abschlusspassage wird mit dem gestalterischen Motiv ,,gebt acht*
(Mk 13, 33) eingefiihrt, das bereits mehrfach in der Endzeitrede verwen-
det wurde.™ Mit ,,denn“ wird der Folgesatz eingefiihrt, mit dem das
bisher Gesagte auf alle Jiinger angewendet wird. Der unbekannte Termin
hat Wachsamkeit der Glaubigen zur Folge. Das Wort dypunveite ent-
stammt der Weisheitsliteratur”™® und kann mit , nicht schlafen iibersetzt
werden. Verstanden werden kann diese Wendung als ein ,, Wache halten®.
In diesem Vers zielt die Formulierung sehr wahrscheinlich nicht auf ein
kultisches Wachen in der Gemeinde ab.”™® Da der Zeitpunkt der Paru-
sie Christi unbekannt ist, ist Wachsamkeit gefordert, was auch durch
das Tiirhiiter-Gleichnis verdeutlicht wird. Mit der Wachsamkeit ist eine
grundlegende ,,Haltung gegeniiber dem Leben, in der der Mensch stets
dem kommenden Herrn verantwortlich gegeniiber steht und sich durch

tu737

nichts von der festen Bereitschaft fiir ihn abhalten léss gemeint.

Das in Mk 13, 34 beginnende kleine Tiirhiiter-Gleichnis™® zielt auf eine
allegorische Deutung ab. Der Hausherr verlisst sein Haus™?, zieht fort,
iibertragt seinen Knechten unterschiedliche Verantwortungsbereiche und
fordert den Tiirhiiter wihrend seiner Abwesenheit auf, wachsam zu sein.
Der Tiirhiiter erhélt durch seinen Spezialauftrag zu wachen eine gewis-
se Sonderstellung.”® An Petrus, der den Tiirhiiter symbolisieren soll, ist
hier aber nicht zu denken.™! Eine derart dichte Auslegung speziell auf
eine Person wiirde die Aufforderung zur Wachsamkeit der Glaubigen re-
lativieren. Jedes Gemeindemitglied symbolisiert sowohl den Knecht als
auch den Tiirhiiter. Denn neben jeweils unterschiedlichen Aufgabenberei-
chen, die jeder Glaubige innehat, muss zugleich jeder wachsam sein. Diese
Ausgangslage driickt die Situation der markinischen Gemeinde, die auf
die Wiederkunft des Herrn wartet, aus.”? Die Pointe dieser Parabel ist
die nicht voraussehbare oder berechenbare Riickkehr des Hausherren, die

dazu fithrt, dass die Knechte und der Tiirhiiter wachsam zu sein haben

734Vl Mk 13, 9.23.

735Vgl. Spr 8, 34; Weish 6, 15; Lk 21, 36.

73650 aber Strobel, Untersuchungen, 222f.

737Schweizer, Markus, 162.

738 Wenn man das urspriingliche Gleichnis Jesus zuschreibt, bezog es sich auf die
endzeitliche Katastrophe. Als Adressaten sind am ehesten die verantwortlichen Juden,
Schriftgelehrte, anzunehmen. Vgl. Jeremias, Gleichnisse, 52. Die Umwandlung in ein
Parusiegleichnis ist jedoch aufgrund der Thematik gut nachvollziehbar.

"9Dabei ist an das Anwesen eines wohlhabenden Mannes zu denken. Vgl. Gnilka,
Markus, 209.

740Vg], Hebr 13, 17.

7180 aber Holtzmann, Synoptiker, 171; Schreiber, Theologie, 92.

742Vgl. dazu das Bild vom Dieb in der Nacht: 1. Thess 5, 2; Lk 12, 39. ,,Das sollt ihr
aber wissen: Wenn ein Hausherr wiisste, zu welcher Stunde der Dieb kdme, so wachte
er und liele nicht in sein Haus brechen.*
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und sorgsam ihren Aufgaben nachgehen miissen. Somit haben die Ge-
meindemitglieder jederzeit fiir die Wiederkunft des Menschensohns und

die damit verbundene Heilsvollendung bereit zu sein.™3

Mit dem zweiten Wachsamkeitsruf in Mk 13, 35 wird das Gleichnis un-
terbrochen und die christliche Gemeinde unmittelbar angeredet. Jetzt
wird die nicht vorhandene Kenntnis von dem Zeitpunkt der Wiederkunft
des Hausherrn™* durch die Nennung der méglichen Termine prizisiert.
Durch die Erwihnung aller vier Nachtwachen™? wird die Unberechen-
barkeit der Ankunft unterstrichen. Zudem verweist die Erwéhnung der
gesamten Nachtwachen auch auf die problematische Erfahrung der noch
nicht realisierten Parusie Christi. Das Erscheinen wéhrend der Nacht ent-
spricht der Aufgabe des Tiirhiiters.”®

Als Warnung, dass der zuriickkommende Hausherr seine Knechte schla-
fend vorfindet, dient der Wachsamkeitsappell in Mk 13, 36, der dichter
mit dem Gleichnis verbunden ist als der vorherige Vers. Da die Ankunft
des Herrn unerwartet, jederzeit und plotzlich eintreten kann, ist ununter-
brochene Wachsamkeit geboten. Auch diese Wachsamkeit bezieht sich auf
eine angemessene christliche Lebensfiihrung, in der Form, dass manches
erledigt, von anderem hingegen abgesehen werden muss. Mit dem Schluss-
vers, in dem der Abschnitt nachhaltig abgerundet und der Redende wie-
der erkennbar wird, wird ein Wechsel von einer Geheim-Belehrung™7 zu
einer Offentlichen Gemeindeunterweisung vollzogen. Die Gemeinde soll
sich nicht von endzeitlichen Schwérmereien und Irrefithrungen verleiten
lassen, sondern im Sinne der gebotenen Mahnungen auf die Parusie des
Herrn warten. Von einer Reaktion der Jiinger wird nichts gesagt. Nahtlos
schlieit sich an dieses Kapitel die Passion an, mit der die angekiindigten

Bedringnisse beginnen werden.”®

In diesem Schlussabschnitt biindelt der Evangelist die Kernaussage der
gesamten Rede auf eindrucksvolle Weise. An die Adressaten wird auf-
grund des unbekannten Termins der Parusie Jesu mit Hilfe des Tiirhiiter-
Gleichnisses eindringlich appelliert, wachsam zu sein. Allerdings soll diese
eschatologische Wachsamkeit nicht in Passivitdt ausarten. Dabei ist ein

schwérmerisches Herbeisehnen des Tages ebenso wenig geboten wie die

743Vgl. Ernst, Markus, 393.

T4 Womoglich stellt das Haus jetzt schon das Bild fiir die Gemeinde dar. Vgl. Loh-
meyer, Markus, 285.

75Die Romer kannten vier, die Juden hingegen nur drei Nachtwachen.

746Vg], Pesch, Markusevangelium, 315f.

™7Vgl. Mk 13, 3.

78Vgl. Grundmann, Markus, 272.

123



unmogliche Berechnung des genaues Zeitpunkts. Die Christen sollen in-
sofern wachsam sein und nicht schlafen, indem sie die Zeichen der Zeit
aufmerksam registrieren und die - analog zum Gleichnis - ihnen auferleg-
ten Aufgaben sorgsam ausiiben, da der Zeitpunkt kommen wird, an dem

sie Rechenschaft iiber das ablegen miissen, was sie taten.

6.5 Zusammenfassung und Fazit

Die Apokalypse in Mk 13 stellt zwar einen zusammenhéngenden Text
dar, der aber an zahlreichen Stellen redaktionell iiberarbeitet wurde.
Womoglich lag eine apokalyptische Quellschrift™® vor, deren Merkmal
der erzéhlende Stil ist. Welchen Umfang diese Quelle hatte, ist nicht
zu ermitteln. Moglicherweise war sie umfangreicher als Mk 13 und der
Redaktor iibernahm nicht alles. Die Darstellungen in der Vorlage sind
Bestandteil der géngigen apokalyptischen Literatur. Zudem scheint der
Verfasser die kriegerischen Auseinandersetzungen des Jiidischen Krieges
vor Augen gehabt zu haben. Nicht mit absoluter Sicherheit kann geklart
werden, ob der Verfasser der Vorlage Judenchrist oder Jude war. Auf-
grund der Gesamtkonzeption von Mk 13 ist es jedoch wahrscheinlicher,
dass der Verfasser Judenchrist war. Mit Hilfe synoptischer Traditionen

gestaltet Markus die Vorlage um und , entapokalyptisiert“™° sie.

Der Fokus in der endzeitlichen Darstellung in Mk 13 liegt auf der nicht zu
berechnenden Terminierung des Zeitpunkts der Parusie Christi und der
damit von den Glaubigen geforderten Wachsamkeit. Um vor falschen auf
das Ende bezogenen Erwartungen zu warnen und um die Wachsamkeit in
der Gemeinde zu aktivieren, installiert Markus die Naherwartung. Den
Auftakt der Apokalypse bildet eine Szene auf dem Olberg zwischen Jesus
und vier Jiingern, bei der die Sprache auf den herrlichen Bau des Tempels
kommt. An dieser Stelle steht die kiirzlich erfolgte Tempelzerstorung im

Hintergrund, da Jesus von der Zerstérung dieses Baus spricht.

Jesus wird nach dem genauen Zeitpunkt der Vollendung gefragt, wor-
aufhin dieser seine Endzeitrede beginnt, die die gingigen Merkmale und
Elemente einer Apokalypse aufweist. Auf manche Ereignisse geht Chris-
tus jedoch nicht ein. Den Anfang dieser Rede bildet die Warnung vor
Verfithrern und Verfithrung, vor Pseudopropheten und Pseudochristus-

sen, was gangige Motive darstellen, die auch in anderen endzeitlichen

"9Dje Vorlage als Flugblatt zu bezeichnen, bietet sich nicht an. Vgl. Hahn, Rede,
259ff. Anders: Pesch, Naherwartungen, 207ff.
750Gnilka, Markus, 211f.

124



Schriften enthalten sind. Ein weiterer geldufiger Bestandteil in escha-
tologischen Texten, der auch in Mk 13 auftritt, ist die Ankiindigung
von endzeitlichen Drangsalen. In dem markinischen Text bestehen die-
se aus Kriegen und Kriegsgeriichten, die auf den historischen Kontext
des Jiidischen Kriegs anspielen und mit kosmischen Katastrophen ver-
kniipft sind. Ein weiterer Bestandteil endzeitlicher Darstellungen ist die
Verfolgung der Gléaubigen, die in Mk 13 ebenfalls ihren Platz hat.

Einer der endzeitlichen Hohepunkte ist der Auftritt des gottlichen Wi-
dersachers (Mk 13, 14ff). Gott sorgt jedoch fiir eine Verkiirzung der
Schreckenszeit (Mk 13, 20). Nach dem Auftreten des Antichristen erfolgt
die erwartete Parusie des Menschensohns, die mit der Sammlung der
Auserwahlten endet und mit gédngigen apokalyptischen Beschreibungen
illustriert wird. Allerdings werden in dieser Schilderung einige wesent-
liche endzeitliche Bestandteile nicht ausdriicklich erwéhnt, sondern nur
stillschweigend vorausgesetzt: Das Endgericht Gottes; die Vernichtung
des Antichristen; die Auferstehung, Entriickung und Endvollendung der
Glaubigen; der Einzug ins Paradies. Dass diese eschatologischen Elemen-
te nicht genannt werden, bedeutet im Umkehrschluss nicht, dass sie in
der Vorstellungswelt des Verfassers nicht existieren oder in der Endzeit
nicht kommen werden. Diese Ereignisse spielen fiir die intentionale Aus-
richtung des Textes keine zentrale Rolle. Die Ausgangssituation bestand
in der Frage nach dem ,Wann*“. Diese Frage beantwortet der Evangelist
im Laufe des Kapitels immer wieder und kreiert dabei eine Apokalyp-
se, in der wesentliche, aber nicht alle Elemente der Endzeit geschildert

werden.

Mit Hilfe eines Gleichnisses schliefit der Verfasser die Klammer zur Ur-
sprungsfrage: Die Frage nach dem Zeitpunkt des Endes. Die Antwort
diirfte den Adressaten, der eine exakte Zeitangabe erhofft, enttduschen.
In der Gegenwart sind zwar Zeichen zu erkennen, die auf das nahende
Ende schlielen lassen, aber den Termin des Endes kennt aufler Gott nie-
mand. Auch Christus selbst ist der Termin nicht bekannt (Mk 13, 32).
Abschlieend werden die Christen, da sie den Zeitpunkt nicht kennen,
zur permanenten Wachsamkeit angehalten. Gott wird zwar die Seinen
erretten, jedoch miissen auch sie sich verantworten, weswegen sie nicht
nur passiv wachsam sein sollen, sondern auch in einer aktiven christlichen

Verantwortung leben sollen.

Die eschatologischen Darstellungen in Mk 13 sind durchdrungen von Ele-
menten der Hoffnung. Die Intention dieser Apokalypse ist deutlich zu

erkennen. Auch wenn es diistere Anzeichen in der Gegenwart gibt und
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fiirchterliche Bedrédngnisse kommen werden, denen die Glaubigen ausge-
setzt sind, so steht am Ende immer noch die gottliche Instanz, die das
gesamte Weltgeschehen souverdn in Hénden hélt und die Auserwéhlten
erretten wird. Somit gewinnen die Adressaten fiir ihre gegenwértige Si-
tuation Zuversicht und Lebenshilfen und sollen nicht in einer lahmenden
Grundhaltung verharren. Sie wissen zwar nicht, wann der Zeitpunkt der
Wiederkehr Christi sein wird, aber sie haben die Gewissheit, dass er
kommen wird. Dieser Umstand hat zur Folge, dass sie ihr Leben auf
diesen unbestimmten Termin hin ausrichten und so ihr irdisches Leben,
das von Drangsalen und Bedréangnissen gekennzeichnet ist und/oder sein
wird, bewiltigen kénnen. Die (nicht explizit geschilderte) Vernichtung
widergottlicher Méchte in den apokalyptischen Darstellungen in Mk 13
lasst die Glaubigen einerseits hoffen, dass Bedriickungen von auflen ir-
gendwann ausgeschaltet werden, wodurch sie ihr bisheriges Leben bis
zum Beginn des neuen Lebens befreiter gestalten kénnen. Andererseits
werden durch die vorausgesetzte und erhoffte Vernichtung die dunklen
Seiten des apokalyptischen Denkens gezeigt, die jedoch notwendig sind,

damit sich die Erlosung einstellen kann.
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7 Endzeitgeschehen in 2. Thess 1, 5 - 2, 12

Zwar gilt der zweite Thessalonicher-Brief als nicht paulinisch, aber auf-
grund von auffilligen Ahnlichkeiten zwischen dem ersten und zweiten
Brief an die Thessalonicher ist die Auslegung der Darstellung der end-
zeitlichen Ereignisse in diesem Brief auflergewthnlich bemerkenswert.
Der Fokus wird in dieser Abhandlung vermehrt auf dunklere Seiten der
Apokalyptik gelegt. Zwar finden sich auch hoffnungsvolle Elemente, wie
die Wiederkehr Christi, aber besonders ausfiihrlich geht der unbekannte
Verfasser auf die Wesensziige und die verwerflichen Taten des Antigot-
tes ein, der jedoch am Ende vernichtet wird. Auch das Endgericht ist in
dieser apokalyptischen Abhandlung ein gréfleres Thema. Insgesamt be-
trachtet nimmt der Brief eine Sonderstellung ein, da er einige einmalige

Wesensziige aufweist.

7.1 Die Abfassungssituation des zweiten Thessalo-

nicher-Briefes
7.1.1 Entstehungsverhiltnisse und Gemeindesituation

Uber viele Jahrhunderte hinweg wurde der zweite Brief an die Thessalo-
nicher als zweifelsfrei echter Paulusbrief angesehen. Erst durch genaue-
re Untersuchungen der historisch-kritischen Exegese entstanden immer
mehr Zweifel an der Authentizitéit der paulinischen Verfasserschaft™! und
zahlreiche Exegeten bestritten die Echtheit des Briefes.” Dabei fallen
zwischen dem ersten und zweiten Brief einerseits ausgepréigte literarische
Gemeinsamkeiten hinsichtlich Konzeption, Aufbau und Wortlaut auf, an-
dererseits existieren aber auch betréchtliche sprachliche und theologische
Unterschiede. Markante Abweichungen finden sich in Bereichen des ver-
wendeten Stils und Wortschatzes, der Christologie und Darstellungen des
mit der Endzeit verbundenen Parusiegeschehens. Auffillig sind die Un-
terschiede in der Naherwartung. Ging Paulus im ersten Thessalonicher-
Brief noch davon aus, dass die Wiederkehr Jesu unmittelbar bevorsteht,
so scheint die Parusie in 2. Thess in die Ferne geriickt zu sein. Im zweiten

Brief wird der Fokus auf andere Inhalte gelegt, die sich zwar deutlich an

">l1Einige Forscher halten den zweiten Brief an die Thessalonicher nach wie vor
fiir paulinisch: Dobschiitz, Thessalonicher-Briefe, 32ff; Dibelius, Thessalonicher, 48f;
Bruce, Thessalonians, XX XIIff. Frenschkowski ist von der Unechtheit des Briefes auch
nicht iiberzeugt. Vgl. Frenschkowski, Offenbarung, 385.

752y1.a.: Fascher, Einleitung, 62ff; Wrede, Echtheit, 86ff; Lindemann, Paulus, 130ff;
Masson, Paul, 9ff; Vielhauer, Geschichte, 95ff.
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die Motivik und Struktur des ersten Briefes anlehnen, aber keinen di-
rekten Bezug auf den ersten Brief nehmen.”™3 Das Interesse des zweiten
Thessalonicher-Briefes zielt darauf ab, die Intentionen des ersten Brie-
fes in korrigierender Weise zu verdeutlichen und zu prézisieren, ohne die

Autoritéit des Apostels oder seines Werkes zu untergraben.”!

Uber den wahren Verfasser des zweiten Thessalonicher-Briefes ist nichts
bekannt. In 2. Thess 1, 1 wird zwar Paulus als Verfasser angegeben: , Pau-
lus und Silvanus und Timotheus der Gemeinde zu Thessalonich in Gott,
unserm Vater, und dem Herrn Jesus Christus®, aber da es sich um eine
pseudepigraphische Schrift handelt, konnen aus dieser Angabe nur indi-
rekte Informationen iiber den Autor abgeleitet werden. Dass der Verfasser
den ersten Thessalonicher-Brief als Vorlage gebrauchte und sich mit den
Inhalten auseinander setzte, deutet darauf hin, dass er ein spiterer Autor
war und den Apostel Paulus als Autoritdt nutzte. Ob es sich dabei um
einen Schiiler des Paulus gehandelt haben kénnte, bleibt reine Spekulati-
on.”™ Wahrscheinlicher ist, dass der Verfasser Mitglied einer paulinischen
Gemeinde war. Ebenso spekulativ ist der Abfassungsort. Moglicherweise
entstand der Brief in Thessalonich, da bei pseudepigraphischen Schriften
oftmals der Entstehungsort mit dem Ort der Adressaten gleichzusetzen
ist. In diesem Fall sprache auch die Ndhe zum ersten Thessalonicher-
Brief dafiir. Genau fixiert werden kann der Abfassungsort zwar nicht,

aber anzunehmen ist er irgendwo im paulinischen Missionsgebiet.

Unsicherheiten existieren auch hinsichtlich der Datierung des Briefes. Al-
lerdings gibt es kleine inhaltliche Indizien, aus denen man auf eine Da-
tierung schliefen kann. Bedrohungen und die Verzégerung der Parusie
kénnten auf ein fortgeschritteneres Stadium der Gemeindeentwicklung
hindeuten, weswegen eine Datierung gegen Ende des ersten Jahrhunderts
angenommen werden kann.”°® Unsicher sind auch die Kenntnisse {iber die
wirklichen Adressaten des Briefes. Der Verfasser richtet sich zwar an die
Gemeinde in Thessalonich, allerdings existieren keine Hinweise darauf,
dass er eine personliche Verbindung zu der Stadt oder der Gemeinde von

Thessalonich hat. Wahrscheinlich richtet der Autor seinen Brief nur des-

753V gl. Friedrich, Der zweite Brief, 252ff; Schreiber, Der zweite Thessalonicherbrief,
4411F.

754Vgl. Holtz, Thessalonicherbriefe, 419; Reinmuth, Der zweite Brief, 161f. Anders:
Lindemann, der den zweiten Thessalonicher-Brief als eine Verdriangung und Widerle-
gung des ersten Briefes ansieht. Vgl. Lindemann, Abfassungszweck, 228ff.

"55Friedrich vermutet einen Apostelschiiler als Verfasser. Vgl. Friedrich, Der zweite
Brief, 257. Vgl. dazu auch: Metzger, Paulusschule, 146ff.

756Vgl. Schnelle, Einleitung, 333; Reinmuth, Der zweite Brief, 165f; Schreiner, Der
zweite Thessalonicherbrief, 443ff.
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halb an die Thessalonicher, weil er die Adressaten mitsamt dem Rahmen
aus dem ersten Brief iibernahm. Den Brief hétte er auch an jede andere
christliche Gemeinde verfassen konnen. Somit muss davon ausgegangen

werden, dass es sich um rein fiktive Adressaten handelt.””

7.1.2 Aufbau des zweiten Thessalonicher-Briefes und Einord-

nung von 2. Thess 2, 1 - 12

Die literarische Einheit wird von den meisten Forschern nicht bestrit-
ten.”™® Auch der pseudopaulinische Brief beginnt mit einem Priskript
(2. Thess 1, 1f). Zwischen der ersten Danksagung (2. Thess 1, 3f) und
einer Fiirbitte (2. Thess 1, 11f), schweift der Verfasser ab und spricht in
den Versen 5 - 10 iiber das Gericht Gottes.

Im Anschluss daran thematisiert der Autor des Briefes im ersten Haupt-
teil des Briefkorpus die eschatologischen Ereignisse (2. Thess 2, 1 - 12).
Dabei berichtet er nach der Eroffnung des Hauptteils iiber die endzeit-
lichen Widersacher (Vers 3f), erinnert die Leser an das bereits Gesagte
(Vers 5) und geht dann in Vers 6 - 8a auf die Faktoren ein, die die Parusie
Jesu aufhalten. Erst in 2. Thess 2, 8b - 10 beschreibt er die Parusie. Al-
lerdings vollzieht sich eine doppelte Parusie. Nach der Beschreibung der
Erscheinung Jesu (Vers 8b) erfolgt die des Widersachers (Vers 9), dessen
Verfiihrungskiinste im zehnten Vers geschildert werden. In den letzten
Versen des ersten Hauptteils geht der Verfasser auf das gottliche Gericht

iiber die Irrglaubigen ein.

Der zweite Hauptteil des Briefes (2. Thess 2, 13 - 3, 5) besteht aus der
zweiten Danksagung, Aufforderungen, Zuspruch und Fiirbitten. Im Ab-
schluss des Briefkorpus (2. Thess 3, 6 - 15) erfolgen einzelne Mahnungen,
die an unordentliche Gemeindemitglieder gerichtet sind. Beendet wird

der Brief mit einem Friedensgrufl und einem Eschatokoll (Vers 16ff).

Im Aufbau ergeben sich auffillige Ahnlichkeiten zwischen dem ersten
und zweiten Thessalonicher-Brief. Neben dem Préskript (1. Thess 1, 1 -
2. Thess 1, 1f), gleichen sich auch die erste (1. Thess 1, 2f - 2. Thess 1,
3; 1. Thess 1, 6f - 2. Thess 1, 4;) und zweite (1. Thess 2, 13 - 2. Thess
2, 13) Danksagung. Auch bei der Uberleitung zur Paréinese (1. Thess
3, 11.13 - 2. Thess 2, 16f), den Bitten und Mahnungen (1. Thess 4, 1
- 2. Thess 3, 1.6; 1. Thess 4.10ff - 2. Thess 3, 10ff) und den Hinweisen

757V gl. Miiller, Thessalonicher, 233; Schreiner, Der zweite Thessalonicherbrief, 444.
758 Anders Schmithals, der die beiden Thessalonicher-Briefe in vier echte Briefe zer-
gliedert. Vgl. Schmithals, Situation, 153ff.
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tiber die Unordentlichen in der Gemeinde (1. Thess 5, 14 - 2. Thess 3,
6.7.11) gibt es augenfillige Ubereinstimmungen. Vergleichbar ist auch der
Briefschluss (1. Thess 5, 23 - 2. Thess 3, 16; 1. Thess 5, 28 - 2. Thess 3, 18).
Diese Parallelen kénnen nur unschwer als Zufélligkeiten erkléirt werden.
Hinzu kommen einige Ubereinstimmungen im Wortlaut.™ Somit ist von
einer literarischen Abhéngigkeit auszugehen, in der Form, dass dem 2.
Thessalonicher-Brief der erste Brief an die Thessalonicher als Vorlage

760 und

diente. Aufgrund von fehlenden personlichen Beziehungsnotizen
hinsichtlich Form und Inhalt kann der zweite Brief an die Thessalonicher

eher als ein allgemeines Mahn- und Lehrschreiben angesehen werden.®!

7.2 Die eschatologischen Ereignisse im zweiten Thessalonicher-
Brief

Der Verfasser des zweiten Thessalonicher-Briefes spricht an zwei Stellen
iiber die endzeitlichen Ereignisse. Im Zentrum des Briefes weist er eine
iiberspannte Naherwartung zuriick (2. Thess 2, 1- 12). ,Diese Auffas-
sung, die die Gegenwart in dramatischer Ndhe der anbrechenden Endzeit
begriff, ist als Niederschlag der ausbleibenden Wiederkunft Christi zu be-

“762 Die im zweiten Kapitel dargestellte verzogerte Parusie hatte

werten.
u.a. zur Folge, dass sich die Erwartungshaltung intensivierte. Vermutlich
war der Anlass fiir die Niederschrift des zweiten Thessalonicher-Briefes,
die in den Gemeinden fiir Verunsicherung und Panik sorgende Auffas-
sung, der Tag des Herrn sei bereits angebrochen und die Parusie habe
sich schon ereignet. Diese Haltung ging moglicherweise auf eine miss-
verstandene Auslegung des ersten Thessalonicher-Briefes zuriick. Unklar
bleibt letztlich, wo der Ursprung fiir diesen Irrglauben liegt. Der Verfas-
ser des zweiten Briefes kimpft entschieden gegen diese Anschauung und

versucht sie zu entschérfen.®3

Vor der analytischen Aufbereitung der Darstellungen des Endzeitgesche-
hens im zweiten Kapitel muss ein Blick auf das Mittelstiick des Proomi-
ums (2. Thess 1, 5 - 10) geworfen werden, da dieser Abschnitt nicht blof

als eine Hinfithrung zum zweiten Kapitel angesehen werden kann.

79Vgl. w.a. 1. Thess 1, 1 mit 2. Thess 1, 1f und 1. Thess 3, 11 mit 2. Thess 2, 16.
760Vg], Friedrich, Der zweite Brief, 254.

761y gl. Miiller, Thessalonicher, 234ff; Schnelle, Einleitung, 334ff.

762Reinmuth, Der zweite Brief, 163.

763Vgl. Reinmuth, Der zweite Brief, 162f; Miiller, Thessalonicher, 277.
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7.2.1 Das Gericht Gottes: 2. Thess 1, 5 - 10

Im Hintergrund des Briefes standen die Erfahrungen von Leid und Ver-
folgung in den christlichen Gemeinden. Darauf nimmt der Brief in der
Passage (2. Thess 1, 5 - 10) Bezug und entwirft einen Zusammenhang zwi-
schen den présenten Drangsalen und ihrer endzeitlichen Vergeltung. Der
Verfasser konstruiert ein eschatologisches Konzept iiber das endzeitliche
Gericht Gottes durch Christus, in dem alle Erfahrungen der Bedréingnis
einen vergeltenden Ausgleich erfahren werden. Dadurch kann der Ge-
meinde Stidrke und Kraft zum Durchhalten gegeben und einem Abfall

vorgebeugt werden.

Der Akzent im zweiten Brief an die Thessalonicher liegt nicht mehr wie
im ersten Brief auf der Bearbeitung der Leidenserfahrungen, die auf der
personlichen Beziehung des Apostels zu seiner Gemeinde basierte, son-
dern vielmehr auf der belehrenden Darstellung des endzeitlichen Gerichts
iiber die Verfolger (Vers 5 - 10). In dieser kleinen Apokalypse werden das
gerechte Gericht Gottes und der zum Gericht erscheinende Kyrios deut-
lich hervorgehoben. Eingerahmt werden diese Ausfithrungen von Dank-

sagungen, Lob und Fiirbitten (2. Thess, 1, 3f.11f).

Das Gerichts war bei Paulus allerdings kein eigenstindiges Thema.%

Aulffallig ist, dass in 2. Thess 1, 5f die aktuellen Bedrangnisse und Verfol-
gungssituationen als Vor- bzw. Anzeichen vom Gericht Gottes genannt
werden. Die gegenwirtigen Anfechtungen werden in einen eschatologi-
schen Bezug gestellt.”® Die Beziehung zwischen aktuellen Bedringnissen
und endzeitlichem Handeln Gottes hat seine Urspriinge in friihjiidischen
Traditionen. Drangsal und Leidenszeiten fiir die Glaubigen gehen dem
eschatologischen Ende voraus.” | Auch 2Thess 1,5ff versteht das >ge-
rechte Gericht Gottes< als Geschehen mit doppeltem Ausgang.“"®" Es
wird gerecht sein. Die Gerechtigkeit des gottlichen Gerichts offenbart sich
darin, dass die Verfolger, die in einer leidfreien Gegenwart leben, ihrer

768 Die christliche Gemeinde wird des

gerechten Strafe zugefiihrt werden.
Reichs Gottes fiir wiirdig erachtet und gerettet, indem ihr gegenwértige

Bedréngnisse genommen werden und ihr der Eintritt in das Reich Gottes

764Vg], 1. Kor 15 und 1. Thess 4.

765Vgl, Offb 7, 14; Mk 13, 19.24.

766 Auch in 2. Makk 6, 12ff wird das gerechte Gericht Gottes iiber die Gottlosen
ergehen. Die Bestrafung der Verfolger wird zu dem Zeitpunkt erfolgen, wenn das Mafl
ihrer Vergehen voll sein wird. Vgl. auch: Dan 12, 1f; 4. Esra 5, 1ff; 13, 30ff; syrBar
13, 3ff

"67"Wendeborg, Tag, 325.

768Vgl, Jer 25, 29.
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gewahrt wird. Die Geretteten werden somit zur eschatologischen Ruhe
gefiihrt.”® Die Form des Trostes gestaltet sich im zweiten Thessalonicher-
Brief anders als im ersten Brief. In dem paulinischen Brief erhielten die
Adressaten Trost, dass alle Gldubigen am Tag der Parusie ins Reich Got-
tes entriickt werden. Im nicht-paulinischen Thessalonicher-Brief besteht

t770

der Trost in dem Hinweis auf das kommende Strafgerich iiber die

Gottlosen.”™ Das eschatologische Endgericht kommt allerdings wohl nur

72

iiber die Ungléubigen’™; ob sich die Glaubenden auch vor dem Gericht

773

verantworten miissen’”, erwahnt der Verfasser des zweiten Thessaloni-

cher-Briefes nicht.”*

In 2. Thess 1, 7 - 10 wird der Zeitpunkt genauer geschildert, an dem
sich die Gerechtigkeit Gottes offenbaren wird. Die Vergeltung vollzieht
sich bei der Offenbarung des Herrn Jesus Christus (Vers 7), wodurch
jetzt das Parusiegeschehen in den Vordergrund riickt.”™ Bei seiner Pa-
rusie wird Christus im Auftrag Gottes das Weltgericht durchfithren. Da-
mit vollzieht sich ein Wandel der Betrachtungsweise. Bislang war ei-
ne theozentrische Sichtweise présent, die nun durch eine christozentri-
sche Perspektive abgelost wird. Erst in 2. Thess 1, 11 erfolgt wieder
ein Wechsel zur theozentrischen Perspektive. Die Erscheinung des Kyrios
wird in Anlehnung an die alttestamentliche Tradition vom ,, Tag Jahwes*
mit alttestamentlich-apokalyptischen Bildern versehen.””® Die eschatolo-
gische Offenbarung Christi wird nach Art einer Theophanie dargestellt.
Mit drei verschiedenen apokalyptischen Elementen wird die Erscheinung
Christi gekennzeichnet (2. Thess 1, 7f). Er kommt vom Himmel, ist be-
gleitet von den Engeln seiner Macht und erscheint mit Feuerflammen””
umhiillt. Vergleichbar wird das Erscheinen Gottes zum Weltgericht in der

jlidischen Apokalyptik skizziert.”™

769 Anders in Offb 14, 11: Hier erhalten die Gottlosen keine eschatologische Ruhe,
sondern werden gestraft. ,,(...) und der Rauch ihrer Qual wird aufsteigen von Ewigkeit
zu Ewigkeit; und sie haben keine Ruhe Tag und Nacht, die das Tier haben angebetet
und sein Bild (...)“.

770Vgl. 1. Petr 4, 16f.

7"1Vgl. Friedrich, Der zweite Brief, 258f; Reinmuth, Der zweite Brief, 169f.

"2Siehe auch: 2. Thess 2, 12.

"73In den paulinischen Briefen wird auch ein Gericht iiber die Glaubigen vorausge-
setzt. Vgl. 2. Kor 5, 10; Rom 2, 16.

774Vgl. Lithrmann, Offenbarungsversténdnis, 109.

775Vgl. 1. Thess 1, 10.

776Vgl. Jeremias, Theophanie, 97fF; Lithrmann, Offenbarungsversténdnis, 109fF.

TVgl. Jes 66, 15; Ps 50, 3

"8Vgl. #thHen 1, 4ff: ,,Der groe Heilige wird von seinem Wohnort ausziehen und der
Gott der Welt wird von da auf den Berg Sinai treten, mit seinen Heerscharen sichtbar
werden und in der Stérke seiner Macht vom Himmel der Himmel her erscheinen. (...)
Die hohen Berge werden erschiittert werden, fallen und vergehen, die ragenden Hiigel
sich senken und in der Flamme wie Wachs vor dem Feuer schmelzen.“
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Der alttestamentlich-jiidischen Engelvorstellung entspricht das Bild der
,Engel seiner Macht“. Engel wurden nicht nur als Boten Gottes, son-
dern auch als Repréasentanten von Jahwes herrschaftlicher Macht vorge-
stellt. Sie treten als Beauftragte des Endgerichts auf und haben an der
Macht Gottes teil.”™ Denkbar ist, dass mit den , Engeln seiner Macht®
eine Anspielung auf 1. Thess 3, 13 gemacht werden sollte.”™ Mit der

,Feuerflamme“ 8!

wird ein weiterer Bestandteil jiidisch-apokalyptischer
Theophanievorstellungen zum Ausdruck gebracht.”? Ein Charakteristi-
kum des Feuers besteht in dem Element der Zerstérung.™® Was im Alten
Testament fiir Gott galt, wird nun auf Christus iibertragen. Die Feu-
erflamme des aus dem Himmel kommenden Kyrios demonstriert seine

Macht und Herrlichkeit. 84

Das Wirken des erschienenen Kyrios besteht darin, die Heiden zu strafen.
Die Bezeichnung ,,die Gott nicht kennen® wird héufig fiir die Unglau-
bigen verwendet.™ In unterschiedlichen Wendungen werden die Juden
als die ,,dem Evangelium unseres Herrn Jesus Christus nicht gehorchen*
bezeichnet.”™ Welche Gruppierung sich hinter diesen Formulierungen ge-
nau verbergen soll und ob der Verfasser in irgendeiner Weise zwischen
Juden und Heiden differenzieren will, ist unklar. Wahrscheinlich will der
Autor des zweiten Thessalonicher-Briefes lediglich ausdriicken, dass das
eschatologische Gericht iiber alle diejenigen ergehen wird, die nicht an
das Evangelium Jesu Christi glauben.™" In Vers 9 wird die Art der Strafe
fiir die Unglaubigen genannt: Das ewige Verderben.”™® Durch das Attri-
but ,ewig“ wird die unbegreifliche Dimension der Bestrafung verdeut-
licht.”™® Eine weitere Ausmalung der Strafe erfolgt nicht.” Die Formu-
lierung ,,von dem Angesichte des Herrn und von seiner herrlichen Macht*

ist eine Anspielung auf Jes 2, 10.19ff, um das Endgericht des erschie-

79Vgl. Bietenhard, Welt, 101fF.

780V gl. Baumgarten, Paulus, 148.

"81Vgl. Lichtenberger, nlp, 477ff; Lang, nUp, 927ff; Schneider, A6E, 1025.

782Vgl. Ex 3, 2f; Jes 66, 15; 4. Esra 13, 9ff.

"83Vgl. Ps 97, 3: ,,Feuer geht vor ihm her und ziindet an umher seine Feinde. Seine
Blitze leuchten auf den Erdboden; das Erdreich siehet’s und erschrickt.*

784V gl. Friedrich, Der zweite Brief, 259f.

85Vgl. Jer 10, 25; Ps 79, 6.

786Vgl. Rom 10, 3.16ff.

787V gl. Marxsen, Der zweite, 71.

788 Auch in 4. Makk 10, 15 taucht diese Formulierung auf.

789Vgl. Holtz, aicyv, 1054F.

790 Anders verhilt es sich in der Offenbarung des Johannes. Eine ewige Strafe miissen
auch Satan, das Tier und der falsche Prophet erleiden. Allerdings wird sie plastisch
ausgeschmiickt. ,Und der Teufel, der sie verfithrte, ward geworfen in den feurigen
Pfuhl und Schwefel, da auch das Tier und der falsche Prophet war; und sie werden
gequélt werden Tag und Nacht von Ewigkeit zu Ewigkeit.© Vgl. Offb 20, 10.
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nenen Christus zu verdeutlichen. ,,Die Bestrafung besteht nicht darin,
dafl die Ungehorsamen vom Angesicht Christi und der Herrlichkeit sei-
ner Stérke getrennt werden, wihrend die Christen mit ihm allezeit ver-
eint sein diirfen (1.Thess 4,17), sondern das ewige Verderben geht von
dem Angesichte Christi und seiner machtvollen Herrlichkeit aus.“™! Der
Kyrios wird mit den Attributen des alttestamentlichen Gottes darge-
stellt, nimmt aber nicht liickenlos den urspriinglichen Platz Gottes ein.
Christologische und theologische Aussagen stehen hier nebeneinander.™?
Das Auftreten Christi hat vernichtende Auswirkungen, er ist Richter und

Vollstrecker in einer Gestalt.”?

Im zehnten Vers nennt der Verfasser ein weiteres Element der Parusie
des Herrn. Nachdem die Bestrafung der Ungldubigen geschildert wur-
de, wird nun die Verherrlichung und Bewunderung des Kyrios durch die
Heiligen und Glaubigen angesprochen. Diese umfassende Verherrlichung
Christi wird im Parallelismus (verherrlicht in seinen Heiligen; bewundert
in denen, die geglaubt haben) beschrieben. Der erste Teil des Parallelis-
mus lehnt sich an Ps 88, 8 (LXX) an. Dort sind mit den Heiligen Engel
gemeint. Ob mit den Heiligen in 2. Thess 1, 10 auch Engel™, die Ge-

™6 gemeint sind,

tauften™ oder die Heiligen der christlichen Gemeinde
muss offen bleiben. Mit der zweiten Wendung des Parallelismus wird auf
Ps 67, 36 (LXX) angespielt.”™” Mit der Schlussformulierung des zehnten
Verses will der Verfasser eine Ubereinstimmung zwischen der Gemein-
de und ,,Paulus® hinsichtlich des vorgestellten Ablaufs der endzeitlichen

Ereignisse sichern.™®

7.2.2 ,Der Tag des Herrn ist noch nicht gekommen!*“ - War-
nung vor falscher Prophetie: 2. Thess 2, 1 - 2

Nach den Belehrungen iiber das Gericht Gottes aus dem ersten Kapitel
eroffnet der Verfasser in 2. Thess 2, 1, wie es Paulus in 1. Thess 5, 12
tat, seine Ausfithrungen in Form einer Mahnrede mit den Worten ,, Wir
bitten euch aber, Briider (...)“. Durch diese Wendung wird eine Zasur im

Gedankengang markiert und das sachliche Zentrum des gesamten Briefes

"1Friedrich, Der zweite Brief, 261.

792Vgl. Wendebourg, Tag, 326.

793V gl. Miiller, Thessalonicher, 254f.

™4Djese Auffassung vertritt Reinmuth. Vgl. Reinmuth, Der zweite Brief, 172.
795Vgl. Miiller, Thessalonicher, 255.

7680 z.B. Friedrich, Der zweite Brief, 261.

797 (...) wunderbar unter seinen Gldubigen (...)
798V gl. Laub, Thessalonicherbrief, 47f; Reinmuth, Der zweite Brief, 172.

“
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eroffnet: Die Parusie Jesu und die mit ihr verbundenen Ereignisse. Das
Verb , bitten“ kann Ansétze der Bedeutung von ,,ermahnen* beinhalten.
Allerdings hidngen beide Bedeutungen eng miteinander zusammen, lassen
sich nicht klar voneinander trennen und gehen meist ineinander iiber.™?
Das Ziel, auf das sich die Bitten richten, ist die Parusie Jesu. Bereits zu
einem festen Bestandteil eines urchristlich-dogmatischen Vokabulars der
eschatologischen Hoffnung gehért - wie auch die Ausdriicke drnoxdhugolc,
nuépa Exetvr, Nuépa Tob xuplou - der Begrift nopoucia. Mit ihm markiert
der Verfasser die Wiederkunft Christi am Ende dieses Aons. Der Autor
verwendet diesen Begriff sogar fiir das Auftreten des Widergottlichen (2.
Thess 2, 9). Die Wiederkehr Christi wird als ,,unsere Versammlung mit
ihm* erklédrt, worin das zweite Ziel der Bitten besteht. Damit konnte der
Verfasser auf 1. Thess 4, 17 anspielen®”, denn die dargestellten Vorstel-
lungen des Aufeinandertreffens liegen eng beieinander. Ob in 2. Thess
2, 1 mehr an die Versammlung bei dem Herrn oder die Vereinigung®®!
mit dem Kyrios gedacht ist, ist unklar. Wahrscheinlich ist aber, dass die
Vorstellung der Vereinigung mit dem Herrn, die in 1. Thess 4, 17 vorliegt,

hier nicht gemeint ist.502

Im folgenden zweiten Vers wird die Bitte mit zwei Verben ausgedriickt,
wodurch die Wichtigkeit der Bitte markiert wird. Die Glaubigen sollen
sich weder wankend machen®% lassen noch erschrecken. Die Wendung
,wankend machen lassen“ kann als ,,den Verstand verwirren lassen® ver-

standen werden.8%4

Hingewiesen wird somit auf eine iiberraschende Ir-
refiihrung und eine Gefahr fiir die Glaubigen, die dazu fithren kann, dass
sie vom rechten Weg abkommen. Durch das Verb Ypocicdon wird eine
emotionale Komponente angesprochen, die auf den verdngstigten Schre-
cken der Glaubigen hinweist.®®® Die Angesprochenen sollen ihre wohl
tiberlegte Vernunft (&né to¥ vooc) nicht verwirren und sich nicht in Angst

und Schrecken versetzen lassen, was den Verlust des kritischen Denk-

79Vgl. Miiller, Prophetie, 118f. Auch in 1. Thess 4, 1 gehen beide Begriffe ineinander
iiber.

800 (...) danach werden wir, die Lebenden, die iibrigbleiben, zugleich mit ihnen
entriickt werden in Wolken dem Herrn entgegen in die Luft; und also werden wir
allezeit bei dem Herrn sein.“

801G iibersetzt Dobschiitz: Vgl. Dobschiitz, Thessalonicher-Briefe, 263f.

802ygl. Trilling, Der zweite Brief, 73f.

803Vgl. Apg 2, 25. ,,Denn David sagt iiber ihn: Ich sah den Herrn allezeit vor mir;
denn er ist zu meiner Rechten, auf daf} ich nicht wanke.“

804Vgl. Balz, cahelw, 534f.

805Eine Parallele findet sich im Markus-Evangelium. Hier werden die Schrecken der
eschatologischen Ereignisse beschrieben. Vgl. Mk 13, 7: /Wenn ihr aber von Kriegen
und Kriegsgeriichten horen werdet, so erschrecket nicht; denn dies mufl geschehen,
aber es ist noch nicht das Ende.*
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vermogens zur Folge haben konnte. Als Ausloser fiir das Erschrecken und
die Verwirrung nennt der Autor drei verschiedene Quellen: Ein prophe-
tisches Wort, eine Rede und einen Brief. Mit dem Begriff tvelua ist kein
Geist im eigentlichen Sinne gemeint, sondern vielmehr eine prophetische
Rede zum Tag des Herrn.®° Hier handelt es sich vermutlich um eine ,, Pro-
phetenrede® von Mitgliedern der Gemeinde, in der Traditionen vom Tag
des Herrn interpretiert werden, was Erschrecken bei den Gldaubigen zur
Folge hat. Da die Folgen dieser Auslegungen eine derartig verunsichern-
de Wirkung nach sich ziehen, muss der Inhalt als eine Falschprophetie,
die nicht der Wahrheit Gottes entspricht, angesehen werden. Aus diesem
Grund warnt der Verfasser vor der Prophetenrede.®” Der zweite beun-
ruhigende Faktor ist das ,, Wort“. Hierbei scheint es sich um eine verbale
Mitteilung zu handeln, die verkiindet, dass der Tag des Herrn bereits da
sei. Anders als bei dem Element mve¥ua, bei dem eine emotionale Ebene
angesprochen wird, wird mit dem ,,Wort“ an eine rationale Theorie, die

von einem Privatmenschen einer Gemeinde verbreitet wurde, gedacht.%®

Das dritte Element ist die émotoAf, das durch die Beifiigung der ,,von
uns sein soll“ néher beschrieben wird. Wie diese Formulierung genau
verstanden werden kann, ist schwierig. Wenn Paulus der Verfasser des
zweiten Briefes an die Thessalonicher wére und er sich auf einen seiner
eigenen Briefe bezoge, hitte er sich - wie er es bereits in anderen Briefen

t809 - Klarer ausgedriickt.®1® Da aber nicht davon auszugehen ist, dass

ta
der zweite Brief vom Apostel Paulus stammt, muss ein anderer Denkan-
satz verfolgt werden. Wahrscheinlich spielt der Verfasser auf AuBerungen
von Paulus an, die wirklich von dem Apostel stammen. Dementspre-
chend berufen sich Dritte auf die paulinischen Aussagen zum Tag des
Herrn und missverstehen die Aussagen des Apostels. Dies muss jedoch
nicht zwingend zur Folge haben, dass der Autor des zweiten Briefes die-
se missverstandlichen Passagen in den paulinischen Aussagen korrigieren

1311 sondern nur, dass er eine filschliche Berufung auf Paulus von Drit-

wil
ten zuriickweist. Um welche paulinische Aussage es sich handeln konnte,
bleibt spekulativ. Einige Indizien weisen jedoch auf 1. Thess 4, 15.17 hin.

Dort wird zwar nicht davon gesprochen, dass der Tag des Herrn bereits

806ygl. 1. Kor 12, 10; Dautzenberg, Prophetie, 140f.

807ygl. 1. Joh, 4, 1ff.

808y gl. Miiller, Thessalonicher, 261f.

809Vg], 1. Kor 5, 9.11; 2. Kor 7, 8.

810Vg], Lindemann, Abfassungszweck, 37; Trilling, Der zweite Brief, 76.

811 Reinmuth nimmt jedoch an, dass sich Pseudo-Paulus korrigierend im Namen des
Paulus auf ihn bezieht. Vgl. Reinmuth, Der zweite Brief, 177.

136



gekommen ist, aber eine augenfiillige Naherwartung ist erkennbar.®1? Zu
klaren ist noch, worauf sich die Wendung é&¢ 60 fuév bezieht. Aufgrund
syntaktischer Gegebenheiten kann diese Formel auf die prophetische Re-
de, das Wort und den Brief bezogen werden.®'® Wahrscheinlicher ist je-
doch - auch aufgrund der Annahme, dass auf den ersten Thessalonicher-
Brief angespielt wird - dass sich diese Formulierung nur auf den Brief
bezieht. Der Verfasser zihlt die drei Sachverhalte, die fiir Verwirrung
sorgen, wohl aus dem Grund auf, um jede Moglichkeit auszuschalten,
die fiir die These, der Tag des Herrn sei schon da, angenommen werden
kann. Damit greift er drei von den Gemeinden anerkannte Elemente der

Belehrung auf und verleiht seiner Mahnung somit gréSeren Nachdruck. 8

Erst jetzt taucht die eigentliche inhaltliche Sachmitteilung auf, die der
Verfasser des Briefes ablehnt und auf die alles bisher Geschriebene abzielt:
Der Tag des Herrn ist bereits da. Auf welchem Hintergrund diese Annah-
me beruhen kénnte, muss ungeklért bleiben. Historisch und sachlich kann
diese Auffassung einen gnostischen oder jiidisch-apokalyptischen Hinter-
grund®® haben. Allerdings kann ein unmittelbarer Bezug auf gnostische
Vorstellungen in 2. Thess 2, 2 nicht nachgewiesen werden.®'® Es ist nahe-
liegender, dass die Hintergriinde dieser Denkweise in einer iibersteigerten
eschatologischen Naherwartungshaltung am Ende des ersten Jahrhun-
derts begriindet liegen. Kirchliche Verfolgungs- und Bedréngnissitua-
tionen und eine Deutung der aktuellen bedrohlichen Geschehnisse als
Vorzeichen des Gerichts Gottes®'” kinnten die Uberzeugung, die Parusie

des Kyrios sei bereits da, hervorgebracht und noch geférdert haben.8'®

7.2.3 Kosmischer Abfall und Auftreten des Menschen der Ge-
setzlosigkeit als Vorboten der Parusie Jesu: 2. Thess 2,
3-4

Zu Beginn des dritten Verses wird davor gewarnt, dass sich die Ange-

sprochenen von niemandem und auf keine Weise tiuschen®!? lassen sollen.

812Vgl. Trilling, Der zweite Brief, 75ff.

81390 Dobschiitz, Thessalonicher-Briefe, 265f.

814Vl Dautzenberg, Prophetie, 140f.

815Vgl. dazu: Schmithals, Situation, 146ff.

816Vgl, dazu: Laub, Verkiindigung, 138ff.

817 Auch zu der Abfassungszeit der Offenbarung des Johannes waren Christen Verfol-
gungssituationen ausgesetzt. Solche Schreckenszeiten gehen auch in den Darstellungen
der Offenbarung der Parusie Christi voraus. Allerdings findet sich eine vergleichsweise
iibersteigerte Naherwartung in der Johannes-Offenbarung nicht. Vgl. Oftb 13ff.

818Vgl. Erlemann, Naherwartung, 206; Trilling, Der zweite Brief, 78ff.

819ygl. 2. Kor 11, 3: ,Ich fiirchte aber, daf3, wie die Schlange Eva verfiihrte mit
ihrer Schalkheit, also auch eure Sinne verriickt werden von der Einfalt in Christo.
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Die Verwendung des Begriffs ,,tduschen“ wird mehrfach im Einsatz gegen
falsche Propheten verwendet. In 2. Thess 2, 3 wird mit ihm festgehalten,
dass die Auffassung, der Tag des Kyrios sei bereits da, eine Liige sei, die
auf falscher Prophetie beruht. Allerdings wird diese Auffassung noch oh-
ne Argumentation widerlegt. Dies geschieht aber im Folgenden. Vor der
Wiederkehr des Herrn miissen noch zwei andere endzeitliche Ereignisse
eingetreten sein: Der Abfall und die Offenbarung des Menschen der Bos-
heit. Da sich diese beiden Faktoren noch nicht eingestellt haben, kann
auch die Parusie Christi noch nicht erfolgt sein und die Auffassung aus
Vers 2¢ muss falsch sein. Von dem Apostel Paulus kénnen die Vorstellun-
gen dieser beiden Vorbedingungen der Parusie Jesu nicht stammen, da
sich entsprechende Hinweise bei ihm nicht finden lassen. Somit kann nur
die alttestamentlich-jiidisch-apokalyptische Vorstellungswelt®? als Hin-
tergrund fiir die Vorstellungen vom ,, Abfall* und von der ,, Offenbarung
des Menschen der Bosheit“ dienen. Auch Mk 13 und die Offenbarung des
Johannes entnahmen ihre Motive und Bilder aus jiidisch-apokalyptischen
Traditionen.®?! Unter dem Abfall wird der vollkommene endzeitliche Ab-
fall der Gldubigen von Gott und Christus verstanden, der eine Folge
der Bedrangnisse und Verfolgungssituationen war. Die Hintergriinde fiir
diese Vorstellungen liegen in der Makkabéer-Tradition und im Buch Da-
niel, in dem die Geschehnisse der Schreckensherrschaft von Antiochus
IV. in einen endzeitlichen Rahmen gestellt werden.®?? Die Vorstellungen
vom Ende des Zeitalters sind recht dhnlich®?*: Der Antichrist wird herr-
schen und eine Verrohung der Menschen, Sittenverfall, Chaos, Hass und
Gottlosigkeit®?* werden die Welt dominieren. Dies wird in einem kosmi-
schen Ausmaf} verstanden und ist nicht ausschlielich auf die Juden, bzw.

Christen zu beziehen.8%?

In R6m 16, 18 wird vor denjenigen gewarnt, die die Unschuldigen durch Schénrederei
tduschen: ,,Denn solche dienen nicht dem Herrn Jesus Christus, sondern ihrem Bauche;
und durch siile Worte und prichtige Reden verfiithren sie unschuldige Herzen.“

820Vg]. die Vorstellungen der jiidischen Apokalyptik: Miiller, Apokalyptik, 202ff.

821ygl. uw.a. Offb 13: Die Darstellung der beiden Tiere geht auf alttestamentliche
Uberlieferung - meist aus dem Buch Daniel - zuriick.

822Vgl. Dan 9, 26; 11, 31ff; 1. Makk 2, 15.

823Vgl. 4. Esra 5, 1 - 13; Jub 23, 14 - 21. In diesen Textpassagen treten Plagen
auf, zwischenmenschliche Abgriinde tun sich auf und Katastrophen und chaotische
Zustinde ereignen sich.

824Gchilderungen dieser Art finden sich im NT w.a. in: 2. Tim 3, 1ff; Heb 3, 12;
1. Tim 4, 1f: | Der Geist aber sagt ausdriicklich, dafl in spéateren Zeiten etliche von
dem Glauben abfallen werden, indem sie achten auf betriigerische Geister und Lehren
von Dédmonen, die in Heuchelei Liigen reden (...)*; Auch bei den Schilderungen iiber
den Untergang Babylons (Roms) in Offb 18 werden Aspekte wie Sittenverfall und
moralische Vergehen der Menschen genannt.

825Vgl. Ernst, Gegenspieler, 27ff.; Trilling, Der zweite Brief, 81ff; Hengel, Judentum,
532.
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Mit dem kosmischen Abfall offenbart sich der Antichrist: ,,Der Mensch
der Bosheit/Gesetzlosigkeit . Wie die Epiphanie des Kyrios, so wird auch
sein Erscheinen in den Versen 3 und 4 als arnoxdiugoic gekennzeichnet
und detailliert als eine Eskalation widergottlicher Macht dargestellt. Die
Gesetzlosigkeit ist Merkmal und Inbegriff des Antigottlichen, einer Ge-
sellschaft und Lebensform, die sich gezielt und bewusst dem Willen Got-
tes widersetzt. Dabei geht es nicht nur um Stinde, Bosheit und Sittenver-
fall, sondern vielmehr um die Manifestation einer durchgehenden Grund-
haltung, die sich als Ziel gesetzt hat, die umfassenden Ordnungen und

Gesetze Gottes zu zerstoren.326

Der ,Mensch der Gesetzlosigkeit® ist identisch mit dem Gesetzlosen aus
Vers 8. Durch den bestimmten Artikel ,der® Mensch der Gesetzlosig-
keit wird seine einzigartige und vollendete Stellung unter den Geset-
zesiibertretern angezeigt.®?” Hier wird allerdings eine menschliche Ge-
stalt dargestellt, eine Vorstellung, die aus der jiidisch-apokalyptischen
Tradition stammt®2®, die einige gottlose Schreckensgestalten kennt und in
ihren eschatologischen Darstellungen verarbeitet.®? Womoglich hat der
Verfasser der widergottlichen Gestalt ein menschliches Gesicht verliehen,
um die Ur-Versuchung, so zu sein wie Gott®?, darzustellen. Es handelt
sich bei dem Menschen der Gesetzlosigkeit allerdings weder um Satan
selbst noch um eine historische oder politische GroBe.?3! Zu der Formu-
lierung ,,Mensch der Bosheit/Gesetzlosigkeit* wird in Form einer Appo-
sition eine weitere Umschreibung des Antichristen angehéngt: ,,Sohn des
Verderbens/der Vernichtung®. Auch der Ausdruck , Vernichtung® ist fes-
ter Bestandteil des Vokabulars apokalyptischer Endzeitdarstellungen.83?
Der Begriff zielt auf eine unwiderrufliche Zerstérung des Lebens durch
den Bosen ab. Gleichzeitig wird aber auch das Schicksal, das die wi-
dergottliche Gestalt treffen wird, genannt: Er wird von Gott vernichtet

werden. %33

Mit zwei Partizipien wird das widergdttliche Wesen néher beschrieben.

826ygl. Volz, Eschatologie, 135ff; Ernst, Gegenspieler, 33ff; Gutbrod, vépoc/dvopia,
10774

827V gl. Dobschiitz, Thessalonicher-Briefe, 272.

828Vgl. Rigaux, Paulus, 183f.

829Vgl. Dan 11, 21ff; Jes 14, 4ff.

830ygl. Gen 3, 5.11.

831ygl. Staab, Thessalonicherbriefe, 56f.

832V gl. Merkel, dméihupt, 325fF.

833V gl. Reinmuth, Der zweite Brief, 178. Anders sehen dies Friedrich und Trilling:
Der Widergott ist nicht der Sohn des Verderbens, weil er den Menschen das Verder-
ben bringt, sondern weil er selbst der Vernichtung preisgegeben ist. Sein Los ist sein
Verderben. Vgl. Dobschiitz, 273; Trilling, Der zweite Brief, 84f; Friedrich, Der zweite
Brief, 264.
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Trotz der knappen Formulierung erhélt diese Schilderung einen drama-
tischen Zug. Der Antichrist ist der ,, Widersacher“, der ,sich erhebt iiber
alles“. Im folgenden Satzteil wird diese Schilderung prézisiert. Der An-
tichrist erhebt sich iiber alles, ,,was Gott oder Heiligtum heifit“. Damit
greift der Verfasser auf jiidisch-apokalyptische Vorstellungen des Wider-
gottes zuriick. Schon in Dan 11, 36f wird von einem Konig berichtet, der
sich gegen Gott erhebt und blasphemische Reden fiihrt.%3* Die Formulie-
rung aus Dan 11 (,Gott aller Gotter”) ist in 2. Thess 2, 4 abgemildert
(,alles, was Gott oder Heiligtum heifit*). Dies soll nicht bedeuten, dass
sich der Widersacher aus dem zweiten Thessalonicher-Brief nur gegen alle
anderen (heidnischen) Gétter und alles Gottliche wendet, sich aber nicht
gegen den Gott Jahwe auflehnt, da sich niemand gegen ihn erheben kann.
Der Gott, gegen den sich der Widersacher erhebt, ist der Gott Jahwe; an-
dere Gotter sind in dieser Vorstellung aber wohl mit eingeschlossen. Die
Heiligtiimer, die der Gegengott missachtet und sich iiber sie erhebt, sind
heilige Orte und Gegensténde der Verehrung: Altédre, Kultgegenstéinde,

Tempel, Kultorte.?3®

Der Gipfel und das Ziel der gottesliasterlichen Demonstration besteht in
dem Folgesatz: ,(...) dass er sich sogar in den Tempel Gottes setzt und
sich als Gott ausgibt.“ Dass an dieser Stelle der Jerusalemer Tempel,
der zwar 70 n. Chr. zerstort wurde, gemeint sein konnte, ist nicht un-
wahrscheinlich. Denn auf diesen Tempel richtet sich, geméaf der jiidischen
Tradition, das endzeitliche Motiv der Entweihung und Usurpation. Wenn
der Jerusalemer Tempel gemeint sein sollte, ist dies kein Indiz dafiir, dass
der zweite Brief entweder von Paulus oder aus der Zeit vor dem Jahre 70
stammen muss. Der Tempel in Jerusalem stellt eine apokalyptische Gréfie
dar, ein Symbol fiir die gottliche Gegenwart.3% Das eigentliche Ziel des
Widersachers besteht allerdings darin, dass er ,sich als Gott ausgibt®.
Durch das Setzen in den Tempel Gottes erobert er das Realsymbol der
Macht und Gegenwart Gottes, fordert gottliche Verehrung und lasst ein
Gottgleichsein erkennen. Eine Anlehnung an alttestamentliche Literatur
ist erkennbar, muss aber kritisch gesehen werden. Zwar gibt es Ankldnge
und Parallelen, allerdings ist eine Ableitung der Beschreibung des Anti-

christen im zweiten Thessalonicher-Brief aus alttestamentlich-jiidischen

834 Und der Konig wird tun, was er will, und wird sich erheben und aufwerfen wider

alles, was Gott ist; und wider den Gott aller Gétter wird er greulich reden; und es
wird ihm gelingen, bis der Zorn aus sei; denn es mufl geschehen, was beschlossen ist.
Und die Gotter seiner Viter wird er nicht achten; er wird weder Frauenliebe noch
irgendeines Gottes achten; denn er wird sich wider alles aufwerfen.*

835V gl. Miiller, Thessalonicher, 266.

836Vgl. Dibelius, Thessalonicher, 39; Dobschiitz, Thessalonicher-Briefe, 276.
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Texten nicht gesichert.®3” Auch die Gestaltung der Tiere in Offb 13 ist
nicht vergleichbar mit der Figur des Widergotts aus 2. Thess 2. Der Ver-
fasser des Briefes greift auf ein Reservoir zuriick, konzipiert aber das Bild

seines Gegengottes eigenstindig aus.®®

7.2.4 Die Verzogerung der Parusie des Antichristen: 2. Thess
2,5-7

In 2. Thess 2, 5 setzt die Darstellung des Antichristen aus und ein
parénetisches Zwischenstiick wird mit der Frage ,,Erinnert ihr euch nicht,
dass ich dies zu euch sagte, als ich noch bei euch war?“ eingeleitet. Es er-
folgt ein Wechsel des Personalpronomens von ,,wir“ zu ,,ich“. Typisch fiir
pseudepigraphische Texte ist dieser Wechsel zwischen ,wir® und ,jich®.
Das Dargestellte verweist durch die Verwendung des Imperfekts auf eine
langere Belehrung in der Gemeinde. Eine derartige Belehrung ist aller-
dings in keinem der paulinischen Briefe enthalten. Somit versucht der
Autor durch den Verweis auf die miindliche Verkiindigung des Apostels,
die eigenen Ausfithrungen als paulinisch darzustellen.®3® Zudem imitiert
der Verfasser des zweiten Briefs die paulinischen Erinnerungs-Appelle an

die Empfinger.34

Eine weitere Komponente des eschatologischen Wissens wird in Vers 6
durch die Wendung ,,Und jetzt wisset ihr (...)“ eingefiihrt und im Fol-
genden mitgeteilt. Das Wort , jetzt* ist temporal aufzufassen, mit , wisset
ihr* zu verkniipfen®! und markiert den Fortschritt von fritheren Erkennt-
nissen zu dem heutigen Stand des Wissens. Gemeint ist somit die aktuelle
Kenntnislage iiber das Katechon.®*? Unklar ist, woher die Angesproche-
nen diese neue Wissen haben, das in der Kenntnis iiber die das Auftreten
des Antichristen aufhaltende Macht besteht.43

Seit dem zweiten Jahrhundert wird gerétselt, was sich hinter dieser mys-
teriosen aufhaltenden Macht verbergen mag. Letztlich kann ,das, was

ihn jetzt noch aufhilt® wohl kaum sicher aufgelost werden.®** Noch un-

837Vgl. Dan 9, 27; 11, 31; 12, 11. Hier wird die Schiindung des Tempels in Jerusalem
durch Antiochus IV. dargestellt, der einen heidnischen Altar im Tempel anbrachte
und ihn in ein Heiligtum des Gottes Zeus verwandelte.

838Vgl. Trilling, Der zweite Brief, 86f.

839Vgl. Reinmuth, Der zweite Brief, 179.

840vgl, 1. Thess 2, 9; 3, 3.4; 4, 2.

841Vg], Marshall, Thessalonians, 193.

842y gl. Dobschiitz, Thessalonicher-Briefe, 279; Friedrich, Der zweite Brief, 265; Cull-
mann, Charakter, 306f.

843Vgl. Trilling, Der zweite Brief, 89.

844Vgl. Schmid, Antichrist, 330.
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sicherer wird eine Deutung aufgrund der Tatsache, dass in Vers 7 das
gleiche Verb als nominalisiertes Partizip im Maskulinum auftaucht. Da-
durch werden weitere Unklarheiten geschaffen. So muss man spekulieren,
ob in Vers 6 und 7 zwei verschiedene Méchte gemeint sind oder ob der
Verfasser eine zur Zeit der Niederschrift identifizierbare Gréfie im Blick
hat. Die Darstellung iiber die aufhaltende Macht ist bewusst mysterics
gezeichnet.®* Damit will der Autor keine absichtliche Verwirrung bei den
Angesprochenen herbeifiithren, sondern sein gesamter Stil in den Versen
5 - 7 ist im Vergleich zu den Versen 3f und 8ff geheimnisvoll. Die dahinter
liegende Intention des Verfassers diirfte in einem Anregung zum Nach-
denken liegen. Moglicherweise wussten noch nicht einmal die Adressaten,
auf was der Verfasser anspielt und nur er selbst hatte die entsprechenden
Kenntnisse, ging aber davon aus, dass die Leser Bescheid wussten. Ei-
ne weitere entscheidende Rolle spielt die Funktion des Katechon, das das
Erscheinen des Antichristen bis zu einem bestimmten Zeitpunkt hemmen
soll. Diese aufhaltende Macht stellt keine gottfeindliche Gestalt dar46,
denn dies widerspréiche der Funktion im Brief. Es muss sich um eine po-
sitive Macht handeln®”, die aber wohl keine historische oder politische

Grofle darstellt®®, da sich diesbeziiglich keine Hinweise finden lassen.54?

Die Vorstellung vom Anhaltenden basiert auf alttestamentlich-jiidischen
Vorstellungen, wobei der zentrale Gedanke streng theozentrisch ist. Die
Zeiten und Fristen liegen in den Ratschliissen Gottes unverriickbar fest.
Tritt das Ende aber noch nicht ein und verzogert sich, so erfolgt dies
mit Gottes Willen. Diese Anschauungen vom Verzogern finden sich in
Hab 2, 3f; Hes 12, 21ff und Jes 13, 22. Der Ausdruck des Katechon ist
ein terminus technicus der Apokalyptik fiir die von Gott eingeplante Pa-
rusieverzogerung und besitzt als solcher keinen niheren Inhalt.8°  Das
Katechon ist ein primér formaler Begriff, der die Funktion der Dehnung
der Zeit vor dem Ende, hier vor dem Einbruch des eschatologischen Un-
heils, verkorpert. Zwischen maskulinischer und neutrischer Fassung be-
steht kein Unterschied in der Sache.“8%! Hinter dieser Vorstellung steht
Gott selbst, er ist es also, der das Ende verzogert. Gott selbst ist aber

nicht kongruent mit dem Katechon, was aus dem anschlieSenden Final-

845V gl. Reinmuth, Der zweite Brief, 180f.

84635 aber Giblin, Threat, 181ff; Best, Commentary, 301.

847Roh hilt es auch fiir denkbar, dass sich hinter der aufhaltenden Macht eine ne-
gative Grofle verstecken konnte. Vgl. Roh, Der zweite Thessalonicherbrief, 66f.

848Vgl. Friedrich, Der zweite Brief, 265f.

849ygl. Miiller, Thessalonicherbriefe, 268.

850Vgl. Strobel, Untersuchungen, 98ff.

851 Trilling, Der zweite Brief, 92.
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satz (eic 16) und dem Ausdruck év 1 adtob hervorgeht. Dadurch wird das
Ziel der Verzogerung verdeutlicht, ndmlich die Offenbarung des Menschen
der Gesetzlosigkeit zu seiner Zeit aufzuhalten. Dies bedeutet, dass Gott
das Erscheinen des Widergottes ebenso wie die aufhaltende Macht kon-
trolliert und den Zeitrahmen der Wirksamkeit des Antichristen festsetzt.
Da Gott das Geschehen sicher unter Kontrolle hat, kann der Antichrist

keine Autonomie gewinnen.®>?

Die Gegenwart ist allerdings keine Zeit, in der ,nur® das Katechon wirkt
und inhaltslos ist. Es ist bereits die antigéttliche Macht tétig, allerdings
zeigt sie sich nicht in offenkundiger Realitét oder durch die Gestalt des
Antichristen, sondern in Form eines , Mysteriums“. Dieser Begriff ist
fester Bestandteil des jiidisch-apokalyptischen Standardvokabulars. Die
Wendungen ,,Mensch der Bosheit* und ,,Geheimnis der Bosheit“ miissen
analog interpretiert werden. Im Geheimnis, also im Verborgenen, besteht
die verderbliche Macht, die die Macht des Gottlosen selbst ist. Durch das
Geheimnis macht sich der Antichrist in iiberraschender, unerkennbarer
Weise bereits bemerkbar. Die Macht der Ungerechtigkeit ist im Gehei-
men schon bereits gegenwirtig wirksam®?, ohne dass die Allgemeinheit
es feststellt. Lediglich die Glaubigen konnen dieses bose Geheimnis schon
intuitiv spiiren, anderen ist es weiterhin verborgen. Die Empfénger des
Briefes sollen ihre Erlebnisse der Drangsale auf diese Art und Weise inter-
pretieren. Mag der Antichrist auch noch nicht aufgetreten sein, so kénnen
die Gldaubigen doch schon sein geheimnisvolles Werk erfassen. Somit will
der Verfasser die Aufmerksamkeit der Angesprochenen fiir die Gegen-
wart sensibilisieren und hélt sie zur unbedingten Treue zu Gott®3* an.
Mit dem Wort uévov wird der Zeitraum des Wirkens des zwischenzeitli-
chen Geheimnisses begrenzt. Es dauert so lange an, bis es von dem, der es
aufhélt, aus der Mitte hinweg getan wird. An dieser Stelle wird im Mas-
kulinum von ,,der Aufhaltende“ gesprochen. Der erfolgte Wechsel vom
Neutrum zum Maskulinum besitzt keine sachliche Bedeutung und wurde
womoglich deshalb vorgenommen, um den geheimnisvollen Charakter der
aufhaltenden Macht zu intensivieren. Moglicherweise weist dieser Wech-
sel auch auf einen unsicheren Umgang des Autors mit diesem Lehrtopos
hin. Es wird nicht konkretisiert, in welcher Weise sich die Entfernung des
Aufhaltenden vollzieht. Genauso wenig wird erwéahnt, von wem der Auf-

haltende aus der Mitte hinweg getan wird.®>® Die Wendung ,,aus der Mitte

852Vgl. Friedrich, Der zweite Brief, 265.

853V gl. Dobschiitz, Thessalonicher-Briefe, 280f; Morris, Epistles, 131f.

854Vgl. 2. Thess 2, 15. 17; 3, 3.5.

855Friedrich vermutet ein gewaltsames Entfernen. Vgl. Friedrich, Der zweite Brief,
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entfernt werden* ist eine verbreitete griechische Redensart. In diesem Fall
kann es aufgrund des apokalyptischen Verstédndnisses her lediglich Gott
sein, der den Aufhaltenden aus der Mitte hinweg schafft, wodurch er die
Verzogerung der Offenbarung des Antigotts beendet und dessen Auftritt
beginnen kann. All dies geschieht im Rahmen des umfassenden gottlichen
Geschichtsplans. Unklar bleibt nach wie vor, wie die aufhaltende Kraft

gedeutet werden kann.®*¢

7.2.4.1 Exkurs: Die aufhaltende Macht

Das Phéanomen der authaltenden Macht muss im Zusammenhang mit
der Verzogerung des Endes betrachtet werden. August Strobel fiihrt die-
se Traditionen auf Hab 2, 3 zuriick, dessen Inhalt stark theozentrisch
geprigt ist. ,,Der Herr aber antwortet mir und spricht: Schreib das Ge-
sicht und male es auf eine Tafel, daf§ es lesen konne, wer voriiberlduft!
Die Weissagung wird ja noch erfiillt werden zu seiner Zeit und endlich
frei an den Tag kommen und nicht ausbleiben. Ob sie aber verzieht,
so harre ihrer: sie wird gewifl kommen und nicht verziehen.“ Demnach
wird das Ende, auch wenn es sich verzogern sollte, eintreffen. ,In radi-
kal theozentrischer Sicht wird die Verfiigungsgewalt iiber den universalen
Geschichtsprozess JHWH zugesprochen, einschliellich der Kompetenz zu
retardierenden, verzogernden, anhaltenden, hemmenden Momenten.“8%7
Denn dafiir steht Gott ein. Das Ende wird kommen, allerdings ist dies
allein in Gottes Geschichtsplan, der dem Menschen verborgen ist, fest-
gehalten.®® Mit dem Verweis auf Jes 66, 7 - 9, 19 schlug Aus auch vor,

dass der Katechon Gott selbst sei.??

Eine andere Deutungsrichtung fiir 2. Thess 2 wird im Hinblick auf ei-
ne geschichtstheologische Auslegung eingeschlagen. Demnach wurde in
der aufthaltenden Macht der romische Staat gesehen. Urspriinge fiir diese
Sichtweise diirften darin begriindet liegen, dass eine Identifizierung des
vierten Weltreiches in Dan 2 und 7 mit dem Roémischen Reich vollzogen
wurde. In diesem Weltreich sah der Seher Daniel das Reich der Seleu-
kiden.®® In der jiidischen Literatur nahm das Roémische Reich seit dem
1. Jh. v. Chr. nach und nach dessen Stelle ein. Als Weltmacht vereint

das Romische Reich alles in sich, was gegen Gott und sein Volk steht.

266.

856y gl. Miiller, Thessalonicher, 269f.

85TMiiller, Thessalonicher, 270.

858Vgl. Strobel, Untersuchungen, 98; Rad, Weisheit, 3371f.

859Vgl. Aus, Plan, 548ff.

860ygl. dazu: Liebi, Weltgeschichte, 455ff; Bauer, Daniel, 139ff; Haag, Daniel 55ff;
Hengel, Judentum, 330ff; Ploger, Daniel, 54ff.
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Erst nach dem Untergang des Reichs kann die Zeit des Messias anbre-
chen.8®! Neben dem apokalyptischen Status, den das Rémische Reich in
der jiidischen Literatur hatte, fand es auch Eingang in das Neue Testa-
ment. In der Offenbarung des Johannes wird im 13. Kapitel das Romische
Reich in Gestalt der beiden Tiere dargestellt.®®? Die Hure Babylon (Offb
17ff) und deren Untergang ist mit Rom und dem Rémischen Reich gleich-

zusetzen.863

Eine staatsbejahende Sichtweise findet sich bei Tertullian. Er baute En-
de des zweiten Jahrhunderts im 32. Kapitel seines Apologetikums das
Katechon in eine pragmatische Staatskirchen-Politik ein. ,Es gibt fiir
uns auch eine andere, noch groflere Notigung, fiir die Kaiser, ja, sogar
fiir den Bestand des Reiches iiberhaupt und den romischen Staat zu be-
ten. Wir wissen némlich, dafl die dem ganzen Erdkreis bevorstehende
gewaltsame Erschiitterung und das mit schrecklichen Triibsalen drohen-
de Ende der Zeiten nur durch die dem Romischen Reiche eingerdumte
Frist aufgehalten wird. Daher wiinschen wir es nicht zu erleben und, in-
dem wir um Aufschub dieser Dinge beten, beférdern wir die Fortdauer
Roms.“8%* Demnach wird das Ende der Welt nur durch die Frist, die dem
Romischen Reich gewédhrt wird, aufgehalten. Diese Sichtweisen kénnen
offen fiir eine Katechon-Deutung sein, miissen aber nicht auf 2. Thess 2,
7 bezogen werden.®%® Allerdings wird deutlich, welche geschichtstheologi-
sche Bedeutung das Romische Reich innehatte. Hippolyt stellte um 200
n. Chr. die apokalyptisch-eschatologischen Texte des Alten und Neuen
Testaments zusammen, um zu einer Gesamtdarstellung der Endzeiter-
eignisse zu gelangen. Er kam, ohne dass er 2. Thess 2, 6f aufgreift, zu der
Annahme, dass der Beginn der Endzeit nicht zu erwarten sei, so lange
das Rémische Reich besteht. Die Ubertragung dieser Erkenntnis auf die
Deutung des Katechons aus 2. Thess 2 war logische Konsequenz. In sei-
nem Kommentar zum Buch Daniel sah er in der authaltenden Macht aus
2. Thess 2 den rémischen Staat.®%¢ Erst nach dessen Vernichtung werde

der Verfiihrer erscheinen.®6”

Die theozentrische und die sowohl bejahende als auch kritische staats-

861Vgl. 4. Esra 12, 11f. Vgl. Harnisch, Verhingnis, 251f; Hengel, Judentum, 333ff.

862Vgl. Giesen, Johannes-Apokalypse, 93; Giesen, Offenbarung, 275ff.

863Vgl]. Kollmann, Trost, 54ff; Roloff, Offenbarung, 368ff.

864 Tertullian, Apologeticum, 169.

865V gl. Strobel, Untersuchungen, 131ff.

866Zu einer #hnlichen Erkenntnis kommt auch Oepke. Mit der hemmenden Macht
sei die das Verderben noch aufhaltende Macht gemeint. Vgl. Oepke, Der zweite Brief,
181.

867Vgl. Hippolyt, Daniel, 240.
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theologische Deutung existierten parallel nebeneinander. Allerdings do-
minierte die staatsgeschichtliche Auslegungsvariante in der Westkirche.
Nach dem Ende des Romischen Reichs wurde die Deutung des Katechons
zunéchst auf das Reich Karls des Groflen und danach auf das Heili-
ge Romische Reich deutscher Nation iibertragen. Wéhrend der Refor-
mationszeit richtete sich die Deutung auf die romische Kirche und das
institutionelle Papsttum. Die staatstheologischen Neudeutungen ende-
ten schliefllich bei der Herrschaft der Nationalsozialisten im 20. Jahr-
hundert. 1858 erkliarte der Exeget August Bisping, dass der christliche
Staat als hemmende Macht das Erscheinen des ,Mannes der Siinde“ noch
aufhélt. Eine Revolution gegen die existierende politische Ordnung berei-
te die Offenbarung des Antichristen vor.8%® Manche Ausleger sahen in der
Vorherrschaft der griechisch-romisch-germanischen Kultur die hemmende
Macht, die aufgrund der anderen unzivilisierten Welt den Sturz der Welt
ins Chaos verhinderte. Spéter iibertrugen die Deutschen Christen diese

Gedanken auf das Dritte Reich und sahen in ihm eine soteriologische

Heilsfunktion.869

Die Anschauung der hemmenden Macht und der Auffassung, dass Gott
selbst die widergtttlichen Méchte zuriickhalten wird, waren dem Verfas-
ser des zweiten Thessalonicher-Briefes aus der jiidisch-apokalyptischen
Vorstellungswelt bekannt. Er verwendet diese Anschauung, damit sich
Beruhigung und Vertrauen bei den Angesprochenen einstellen. Er dachte
sicherlich an keine konkretisierbare (historische) Groe zu seiner Zeit, die
mit dem Katechon gleichzusetzen ist. Deswegen ist eine Deutung auf den
romischen Staat eher als abwegig anzusehen. Der Autor des zweiten Brie-
fes an die Thessalonicher wollte wahrscheinlich vielmehr die Uberzeugung
ausdriicken, dass die Treue Gottes und der Sieg des Kyrios durch die Be-
dréngnisse in seiner Zeit nicht erschiittert werden wiirden. Gott ist in
einer fiir den Menschen nicht ersichtlichen Weise préasent und am Werk.
Somit bestimmt auch nur er allein das Ende und jeden Moment, der

davor eintreten wird.®7

7.2.5 Die doppelte Parusie und die Vernichtung des Gesetzlo-
sen durch den Kyrios: 2. Thess 2, 8 - 12

In 2. Thess 2, 8 wird das Antichrist-Thema aus den Versen 3f wieder auf-

genommen. Nach der Beseitigung der aufhaltenden Macht durch Gott

868Vgl. Bisping, Thessalonicher, 34.
869y gl. Miiller, Thessalonicher, 271f.
870V gl. Dibelius, Thessalonicher, 43; Trilling, Der zweite Brief, 102.
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»(...) wird der Gesetzlose geoffenbart werden (...).“ Denn bevor der Tag
des Herrn kommen wird, muss die Offenbarung des Gottlosen erfolgt
sein. Der Antichrist wird in Vers 8 nur noch verkiirzt als 6 dvopoc be-
zeichnet. Identisch ist der 6 &vopoc mit dem ,,Menschen der Gesetzlosig-
keit /Bosheit“, der sich iiberhebt und gegen Gottes Gesetz ankampft. Wie
schon in Vers 3 wird das Erscheinen des Gottlosen mit dem Verb dro-
xohuntecVou bezeichnet. Dieses offentliche Auftreten muss als Kontrast
zu dem puotiplov (Vers 7), das verhiillt und verborgen war, gesehen wer-

den.

Die Schilderung des Auftritts des Gottlosen geht nun unvermittelt zu der
Darstellung seines Schicksals {iber. Der Kyrios wird ihn ,,verzehren durch
den Hauch seines Mundes und vernichten durch die Erscheinung seiner
Ankunft“. Es wirkt fast, als sei die Offenbarung des Antichristen nur
erfolgt, damit er unmittelbar danach vernichtet wird. Die Parusie Jesu
wird in diesem Vers nicht - wie es bei der Offenbarung des Gottlosen
der Fall war - als ein eigenstandiger Akt beschrieben. Das Augenmerk
liegt somit nicht auf dem Auftreten Christi, sondern auf der Parusie
des Antigottes und dessen Vernichtung. Der Begriff xotapyfoor taucht
im Neuen Testament 27 Mal auf, davon allein 22 Mal bei Paulus.®™ Zu
einem paulinischen Grundsatz gehort die Annahme, dass Gott jeden ver-
nichtet, der sich gegen ihn erhebt. Die Zerstorung des Gottlosen durch
den Kyrios, der keinerlei grole Anstrengung dafiir aufzuwenden scheint,
wirkt souverin und vollkommen iiberlegen.® Wahrscheinlich lehnt sich
die Formulierung der Vernichtung ,,durch den Hauch seines Mundes® an
Jes 11, 4873 an. Gegeniiber der Schilderung aus Jes 11 wird die Leichtig-
keit der Vernichtung des Gottlosen in 2. Thes 2 noch weiter gesteigert.
Lediglich mit dem ,,Hauch seines Mundes“ beseitigt Christus den Anti-
gott. Zugespitzt wird die Leichtigkeit der Vernichtung durch den zweiten
Satzteil aus Vers 8. Allein die Erscheinung der Ankunft Christi bewirkt
die Beseitigung des Gottlosen. Die Formel ,, Erscheinung seiner Parusie®
ist ein Pleonasmus, tritt nur an dieser Stelle im Neuen Testament auf
und wurde womdglich deshalb verwendet, um dem endzeitlichen Auftre-

ten des Kyrios mehr Gewicht zu verleihen.8™

Obwohl bereits die Vernichtung des Gottlosen geschildert wurde, wer-

den in Vers 9 nachholend sein Erscheinen und seine Tétigkeit beschrie-

871V gl. Hiibner, xotopyéew, 6591F.

872Vgl. Friedrich, Der zweite Brief, 266.

873 Und er wird die Erde schlagen mit der Rute seines Mundes, und mit dem Hauche
seiner Lippen den Gesetzlosen toten.*

874V gl. Reinmuth, Der zweite Brief, 181.
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ben, was eine Art ,riickschreitende Gedankenbewegung“®™ darstellt.876
Bis Vers 10a werden die Aktivitéiten des Bosen veranschaulicht. Ab Vers
10b riickt das Schicksal derer in den Vordergrund, die sich vom Antigott
verfiithren lassen. Die Diskrepanz in der Beschreibung des Antigottes zwi-
schen den Versen 4 und 9f ist auffillig. Der Gesetzlose wurde in Vers 4
noch als gottfeindliche, selbstherrliche Figur, die sich iiber alles Gottliche
erhebt und eine Gottgleichheit erlangen will, beschrieben. In Vers 8 hin-
gegen ist die Gestalt nun der Weltverfiithrer und Pseudoprophet®””. Beide
Wesen sind zu einer Einheit verschmolzen.

Die Offenbarung des Gegengottes wird wie eine Gegen-Parusie Christi
inszeniert.8™ Diese Gegen-Offenbarung geschieht in der Kraft Satans.5™
Das Wirken und Dasein Satans ist in allen Bereichen des Neuen Testa-
ments vertreten und selbstredend vorausgesetzt.®®® Die Traditionen Sa-
tans, der im apokalyptischen Judentum und im Alten Testemant keine

881 darstellte, wur-

dominierende Rolle spielte und eher eine Art Ankléger
den im Neuen Testament dahingehend verdndert, dass Satan nun der
Widersacher Gottes ist. Die Vorstellung des am Ende der Zeiten statt-
findenden urzeitlichen Sturzes Satans und seiner ddmonischen Méchte

findet sich u.a. in der Johannes-Offenbarung.®%?

Aus welchen Griinden der Verfasser nicht bereits in Vers 3f andeutete,
dass die Parusie des Gegengotts in der Kraft Satans geschieht, kann nicht

beantwortet werden. Allerdings ist erkennbar, dass hier zwei verschiedene

875V gl. Dobschiitz, Thessalonicher-Briefe, 286.

876 Offenkundig wird die Uneinheitlichkeit der Passage nicht nur dadurch, sondern
auch durch Briiche, Unterbrechungen und Gedankenspriinge. Vgl. u.a. die Schilderung
des Antichrists in den Versen 4 und 9f.

877V gl. Ernst, Gegenspieler, 140. In Offb 13 symbolisiert das Tier aus der Erde den
Pseudopropheten. Der Pseudoprophet hat als zeichnerische Grundlage den wahren
Propheten. Die dltere prophetische Deutung Christi war Grundlage fiir den Pseudo-
propheten, der das Lamm als Gegenbild hat. Das Lamm ist eine prophetische und
keine messianische Gestalt. Deswegen dhnelt das Tier aus der Erde einem Lamm und
tduscht das Aussehen des Lammes vor. ,Da das Lamm urspriinglich ein Prophet und
nicht der Messias war, tritt das Landtier, der Pseudoprophet, als Gegenspieler Christi
nach seiner prophetischen Gestalt auf.“ Kraft, Offenbarung, 180.

878Vgl. Guntermann, Eschatologie, 96; Tillmann, Wiederkunft, 140.

879Das Wort évepyelo bezieht sich in seiner Verwendung im Alten und Neuen Tes-
tament fast immer auf das Wirken ddmonischer oder gottlicher M#chte. Somit kann
hier fast ein technischer Sprachgebrauch festgestellt werden. Vgl. Bertram, evépyeia,
649f.

880V gl. Bietenhard, Welt, 113ff; 209ff. Die Bedeutung des hebriischen Wortes ,,satan
bedeutet ,,anklagen“ und ,,anfeinden*.

881Vgl. Tjob, 1, 6ff; Sach 3, 1f.

882Vgl. Offb 20: Nachdem Satan nach einer tausendjihrigen Frist noch einmal freige-
lassen wurde, wird er von Gott endgiiltig vernichtet. ,,Und der Teufel, der sie verfiihrte,
ward geworfen in den feurigen Pfuhl und Schwefel, da auch das Tier und der falsche
Prophet war; und sie werden gequélt werden Tag und Nacht von Ewigkeit zu Ewig-
keit.“
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Konzeptionen parallel verlaufen. Der ,Mensch der Gesetzlosigkeit* (Vers
3b) wird als menschlicher Reprisentant gottfeindlicher Uberheblichkeit
gezeichnet. In Vers 9f wird diese Gestalt in der Rolle des Pseudoprophe-
ten und als Werkzeug Satans dargestellt. ,Der Ausdruck »in der Kraft
Satans< ist daher nicht zur Auslegung von VV 3b.4 zu benutzen, son-
dern im engeren Sinn kontext-entsprechend vom Besitz der Wundermacht
und von der Befihigung zum Wunderwirken zu verstehen.“8%3 Zum Wir-

884 die auf die

ken des Pseudopropheten gehoren Zeichen und Wunder
Legitimation Satans zuriick zu fiihren sind. Dabei handelt es sich nicht
um Zauberstiickchen, sondern vielmehr um triigerische Zeichen®®®, die
zu Tauschung und Betrug fithren und gleichzeitig warnende Vorzeichen
symbolisieren®®, die das Ende der Zeit anzeigen. Die von dem Pseudo-
propheten ausgehenden Liigen richten sich gegen Gott und die Glaubigen
und zielen darauf ab, einen Abfall von Gott und seinen Geboten herbei-

zufiihren.®"

Die weitere Vorgehensweise des Bosen wird in Vers 10 mit den Worten
,und in jeder Verfithrung der Ungerechtigkeit denen, die verloren gehen*
dargelegt. Mit dieser Formulierung wurde bereits in der griechischen Pro-
zesssprache betriigerisches Handeln von Verbrechern bezeichnet. Als wei-
tere Téatigkeit des Gottlosen wird neben den triigerischen Zeichen jetzt
die Irrefiihrung genannt. Verstanden werden kann der Genitiv der Unge-
rechtigkeit hier auf zwei verschiedene Weisen. Gemeint ist damit entweder
eine Verfithrung zur Ungerechtigkeit oder eine ungerechte Téuschung.®%®
Das Wort aouxio wird oft im Sinne einer siindigen und ruchlosen Grund-
haltung verstanden und bezeichnet wie die Gesetzlosigkeit eine rigorose
Gottwidrigkeit. Diese Verfithrung zur Ungerechtigkeit kann als das Ge-

t889 0

genstiick zur Wahrhei aufgefasst werden.®’

Diese Verfithrung des Gesetzlosen betrifft jene, die verloren gehen. Die
Irrefithrung hat nur bei ihnen und nicht bei denen Erfolg, die der Wahr-

heit geglaubt haben.®”! Wer sich somit vom Menschen der Gesetzlosigkeit

883 Trilling, Der zweite Brief, 104.

884Diese Wendung von ,,Zeichen und Wundern“ geht wohl auf Dtn 13, 1ff zuriick,
wo vor falschen Propheten und deren betriigerischen Handlungen gewarnt wird.

885Vgl. Offb 13, 14.

886ygl. Mk, 13, 4; Mt 24, 3ff.

887Vgl. Friedrich, Der zweite Brief, 266; Miiller, Thessalonicher, 274f.

888V gl. Dobschiitz, Thessalonicher-Briefe, 288; Best, Commentary, 307.

889Vgl. 2. Thess 2, 12; Rom 1, 18. Wahrheit steht hier fiir ,, Evangelium“ oder ,,christ-
liche Lehre®.

890Vgl. Laub, Thessalonicherbrief, 52.

891Vgl, 2. Thess 2, 12. Dort heifit es im Umkehrschluss, dass alle, die der Wahrheit
- also dem Evangelium - geglaubt haben, nicht gerichtet werden.
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zur Ungerechtigkeit verfithren ldsst und die Liebe zur Wahrheit nicht an-
nimmt, {iber den wird die endgiiltige Vernichtung als endzeitliche Strafe
kommen. Der Ausdruck ,, Vernichtung“ meint den Aspekt des selbst ver-
schuldeten definitiven Niedergangs des gottlosen Menschen.®? Nicht an-
zunehmen ist eine von Gott verfiigte Vorherbestimmung zur Vernichtung,
die unverschuldet und schicksalhaft ist. In der gegenwértigen Zeit lebt der
Mensch in einem Widerstreit zwischen den Kréften des Bosen und Gottes
Wirksamkeit. Thnen wird die Alternative gegeben, an die ,, Wahrheit“ zu
glauben und gerettet zu werden oder sich tduschen zu lassen und verlo-
ren zu gehen. Somit liegt die freie Entscheidung bei jedem einzelnen.%3
Der Grund fiir den Untergang der Gottlosen besteht darin, dass sie die
Liebe zur Wahrheit nicht annehmen, sondern sich verfithren lassen. Mit
aifideto ist kein rational belegbares Wissen, sondern das Bekenntnis zu
Gott, seinen Geboten und dem Evangelium gemeint.?* Es ist die christ-
liche Heilswahrheit, die durch Christus vermittelt wurde. Eigenartig ist
die Formulierung ,,Liebe zur Wahrheit“. Verstanden werden sollte diese
Wendung in dem Sinne, dass der Fokus auf dem Nomen ,, Wahrheit* liegt.
Die Zusammensetzung mit , Liebe“ basiert vermutlich auf der Vorliebe
des Verfassers fiir derartige Substantivverbindungen. Gemeint ist damit:
Sie haben der Wahrheit keinen Glauben geschenkt. Der Verfasser hat je-
doch nicht nur die kurze Zeitspanne im Blick, in der der Gottlose sein
Unwesen treibt und der Mensch sich daraufhin der Wahrheit verschliefen
kann. Ob sich der Mensch den Weisungen Gottes widersetzt oder nicht,

muss als Fazit des gesamten Lebens gesehen werden.5%

Der Tempuswechsel in Vers 11 hat vermutlich stilistische Griinde, so dass
auch das nun folgende Geschehen als Bestandteil der endzeitlichen Ereig-
nisse zu verstehen ist. Nun ist es im Unterschied zu Vers 9f Gott selbst,
der die Verfithrung zum Irrtum in Gang setzt. Die Schérfe dieser Vorstel-
lung kann nicht abgemildert werden. Gott gibt nicht dem Antichristen
Macht zur Irrefithrung, sondern von ihm selbst geht die Verfithrung zum
[rrtum aus. Dies bezieht sich allerdings vermutlich nicht mehr nur auf die
Zeitspanne zwischen dem Katechon bis zum Erscheinen des Antigottes
oder auf den Zeitraum von dessen Offenbarung bis zu seiner Vernichtung,
sondern auf das gesamte Leben des Menschen schlechthin, in dem er sich

fiir oder gegen die Wahrheit entscheiden kann. In dieser Passage (2. Thess

892Vgl. Phil 1, 28; Roém 9, 22; Joh 17, 12; Merkel, anéiuyt, 325f.

893Kine #hnliche Vorstellung steckt hinter Offb 20, 11ff. Die Menschen werden ge-
richtet nach dem, was in den Biichern steht. Die, die gerettet werden, sind auch hier
die standhaft gebliebenen Christen.

894vg], 1. Kor 13, 6.

895V gl. Miiller, Thessalonicherbriefe, 274ff.
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2, 1 - 12) wechselt die Perspektive also mehrfach. Scheinbar vergleichbare
Stellen im Neuen Testament (z.B. Rom 1, 24ff)3% konnen nicht wirklich
mit dieser harten Aussage in Beziehung gesetzt werden, weswegen diese in
2. Thess enthaltene Vorstellung eine Sonderstellung im Neuen Testament
einnimmt. In Rom 1, 24ff wird zwar davon gesprochen, dass Gott die Hei-
den an Unreinheit und schéndliche Leidenschaften ibergibt, jedoch geht
es in 2. Thess 2 um das gesamte Geschick des Menschen. Zudem kann
die Wendung ,,Gott iibergibt sie (...)* bereits als Vollzug der gottlichen
Strafe fiir das, wofiir sich die Gottlosen bereits entschieden haben, ange-
sehen werden. In 2. Thess 2, 11 geht die Verursachung hingegen von Gott
aus. Was bleibt, ist die Erkenntnis, dass Gott in seiner Allmachtsstellung

nicht durch menschliche Vernunft erfasst werden kann.397

Im Schlussvers dieser Passage (2. Thess 2, 12) thematisiert der Verfas-
ser das endzeitliche Gericht {iber die Ungldubigen. Nochmals werden sie
als diejenigen charakterisiert, die der Wahrheit nicht geglaubt haben,
sondern sich an der Ungerechtigkeit erfreut haben. Dieses eschatologi-
sche Gericht Gottes iiber alle seine Widersacher ist das Ziel aller strafen-
den Mafinahmen Gottes. Das Denkschema von Gut und Bése, Liige und
Wahrheit, Glauben und Ungerechtigkeit, Rettung und Verderben l&sst
keinen Spielraum zu. Es kennt lediglich die eine oder die andere Seite. In
den letzten Versen des zweiten Kapitels ermahnt der Verfasser die Ange-
sprochenen, Gott zu danken und am Glauben festzuhalten und standhaft

zu bleiben.

7.3 Zusammenfassung und Fazit

Aufgrund der unbekannten Verfasserschaft des zweiten Thessalonicher-
Briefes und der damit lediglich spekulativen Annahmen iiber die Ent-
stehung und {iber die genaue intentionale Ausrichtung der Schrift, fallt
eine zusammenhéngende Ausdeutung der endzeitlichen Vorstellungen oh-
ne Kenntnis des entsprechenden kontextuellen Rahmens nicht leicht. Der
Anlass fiir die Niederschrift des Briefes war wahrscheinlich die in den
Gemeinden zu Verwirrung und Unruhe fithrende Annahme, der Tag des
Herrn sei bereits da und die Parusie habe sich schon ereignet. Unklar
ist, woher diese Annahmen stammen. Der Autor geht allerdings mit ent-
schiedenem Nachdruck gegen diese Auffassung vor und konstruiert ein

im Neuen Testament einmaliges sehr theozentrisches und wenig christo-

896 Anders: Bornemann, Thessalonicherbriefe, 374f.
897y gl. Trilling, Der zweite Brief, 112f; Reinmuth, Der zweite Brief, 182f.
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zentrisches Schema der eschatologischen Ereignisse.

Als Vorbedingungen der Parusie des Kyrios nennt der Verfasser den kos-
mischen Abfall und die Offenbarung des Gottlosen, die er mit gleichen
Worten beschreibt wie die spéter erfolgende Erscheinung Christi. Den
Antigott beschreibt er in zweifacher Weise. Zunéchst wird er als mensch-
liche Gestalt charakterisiert, die sich iiber alles erhebt, was gottlich und
heilig ist und schlieSlich die frevelhafte Tat begeht und sich in den Tempel
Gottes, womit wahrscheinlich der Jerusalemer Tempel als apokalyptische
Grofle gemeint ist, setzt und sich selbst als Gott ausgibt. Damit spricht
der Autor einen weit verbreiteten Wesenszug der menschlichen Spezies
an. Diese Neigung des Menschen sich selbst zu erhéhen und gottgleich
sein zu wollen, durchzieht die menschliche Gesellschaft seit Anbeginn der
Zeiten und findet sich insbesondere bei Personen, die Machtpositionen
innehaben. Man denke dabei nur an die vielen romischen Kaiser, die
sich in gottgleicher Weise haben verehren lassen, oder an politische und
religiose Diktatoren der Gegenwart und Vergangenheit, seien es Staats-
oberhdupter oder geistliche Fiihrer im Mittelalter. Sie alle beanspruchten
- je stirker ihre Macht wuchs - einen Status fiir sich, der dem von Gott

gleich kommt.

Bereits in der gegenwiértigen Situation ist das Geheimnis der Gesetzlo-
sigkeit wirksam, das nur von den Gléaubigen erkannt werden kann. Bevor
allerdings der ,Mensch der Gesetzlosigkeit® erscheinen wird, ist das Ka-
techon, die aufhaltende Macht aktiv, die die Parusie des Antichristen
verzogert. Auch diese Macht existiert nur, weil Gott sie existieren lassen
will, weil sie Teil seines allumfassenden Geschichtsplans ist. Die Frage,
wie diese aufhaltende Kraft verstanden werden kann und worum es sich
bei ihr handeln mag, wurde sehr unterschiedlich beantwortet. Letztlich
bleibt festzuhalten, dass es unklar bleiben muss, was sich der Verfasser
unter der aufhaltenden Macht vorstellte. Erst wenn Gott diese aufhal-
tende Macht entfernt, wird die Parusie des Gesetzlosen erfolgen. Jetzt
wird der Bose allerdings mit anderen Attributen versehen. Er wirkt aus
der Macht Satans, tritt als Pseudoprophet auf, der triigerische Zeichen
und Wunder vollbringt, damit die Menschen nicht mehr der Wahrheit,
sondern der Ungerechtigkeit glauben und somit vom Glauben abfallen.
Der eigentliche Vorgang der Parusie Jesu wird hier nicht dargestellt. Der
Kyrios ist gekommen und vernichtet mit einer spielerischen Leichtigkeit
den Gesetzlosen. Das fiir den menschlichen Verstand unbegreifliche We-
sen Gottes zeigt sich unter anderem auch darin, dass Gott selbst den

Menschen Irrtiimer schickt, woraufhin er alle im endzeitlichen Gericht
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richten wird, die nicht an die Wahrheit geglaubt haben.

Das gerechte Gericht iiber die Verfolger und Gottlosen, das von Christus
bei seiner Parusie durchgefiihrt wird, beschreibt der Autor in 2. Thess
1, 5 - 10. Die Gerechtigkeit des Gerichts wird sich darin zeigen, dass all
jene, die die Glaubigen verfolgt haben, ihre angemessene Strafe erhal-
ten werden und dem ewigen Verderben verfallen sind. Die Glaubenden
jedoch werden gerettet und ihr eschatologisches Heil in der Gegenwart
Gottes erlangen. Das Endgericht wird von Christus im Auftrag Gottes

durchgefiihrt werden.

Unter der Voraussetzung, dass der Brief aus dem Ende des ersten Jahr-
hunderts stammt und die Glaubigen Verfolgungen und Bedrédngnissen
ausgesetzt waren, miissen die Schilderungen der eschatologischen Ereig-
nisse in 2. Thess auch im Zusammenhang mit diesen im Hintergrund
stehenden zeitgeschichtlichen Umsténden gelesen und verstanden wer-
den. Es ist denkbar, dass der Autor des Briefes aus einer ahnlichen
Bedréngnissituation - entweder fiir ihn, die Angesprochenen oder bei-
de - heraus seine Entwiirfe der endzeitlichen Geschehnisse konstruier-
te. Dementsprechend miissen seine eschatologischen Vorstellungen zwar
nicht auf historischen Gestalten oder Ereignissen beruhen, wie es wahr-
scheinlich in der Offenbarung des Johannes der Fall war, aber der Aspekt
der (moglichen) Bedréngnissituation und deren Folgen fiir die Betroffe-
nen konnte auf die Endzeit-Darstellungen in 2. Thess eingewirkt haben

und sollte und darf deshalb nicht ignoriert werden.

Der Entwurf dieses Konzepts, in dem der Fokus sehr stark auf die wi-
dergottlichen Méchte und schliellich deren endzeitliche Vernichtung ge-
legt ist, kann - mit aller Vorsicht - darauf schlieBen lassen, dass die
Erfahrungen des Verfassers aus den wahrscheinlich traumatischen Be-
dréngnissituationen dazu gefiihrt haben, in allen denkbaren Verfolgern
der christlichen Religion die antigottlichen Méchte zu sehen. Um seine
Erlebnisse besser zu verarbeiten und um einen hoffnungsvollen und aus-
gleichenden Ausblick auf die Zukunft zu gewinnen, zeichnete er das Bild
des endzeitlichen Gerichts iiber jene Gottlosen, das deren anschliefende

und endgiiltige Vernichtung zur Folge hatte.

Das in 2. Thess gezeichnete apokalyptische Bild ist zweigeteilt. Zuver-
sicht fiir die Glaubigen wird dadurch hergestellt, dass ihnen versichert
wird, dass Christus wiederkommen und fiir die erhoffte Erlosung sor-
gen wird. Die gegenwiértigen und noch ausstehenden Bedréngnisse, in

Gestalt des Antigottes und der Falschpropheten, werden ausgeschaltet
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werden, sodass sich die Glaubigen keiner Gefahr mehr ausgesetzt sehen
miissen und wissen, dass diese Faktoren in ihrer Endlichkeit zeitlich be-
fristet sein werden. Durch diese Aussicht soll es ihnen moglich sein, ihr
Leben zu bewiltigen und einen hoffnungsvollen Blick auf die Zukunft
zu gewinnen, der zur Folge hat, dass die Adressaten eben nicht in einer
verzweifelten Stimmung der Angst verharren. Auch im zweiten Thes-
salonicherbrief wird verdeutlicht, dass der Weg zum Heil nur {iber das
Katastrophische fithren kann und wird. Diister wirkt jedoch das in knap-
pen Worten gefasste kommende gottliche Gericht, in dem die Gottlosen
zum ewigen Verderben verurteilt werden. Fiir das menschliche Ermessen
erscheint der Umstand, dass Gott selbst fiir Verwirrungen sorgen wird,
unbegreiflich und befremdlich. Mit dieser Darstellung wird aber wohl nur

auf die Unergriindlichkeit Gottes hingewiesen.
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8 Visionen der Endzeit in Offb 20 - 21

Die ausfiihrlichsten und bekanntesten Darstellungen urchristlicher End-
zeitvisionen finden sich in der Johannes-Offenbarung, die die einzige apo-
kalyptische Ganzschrift im Neuen Testament ist. Johannes geht in seiner
Abhandlung auf alle Elemente ein, die sich nach traditionellen Vorstellun-
gen in der Endzeit zutragen werden. Allerdings kann fiir eine angemessene
Deutung dieser apokalyptischen Schrift nicht auf eine kurze Abhandlung
der zeitgeschichtlichen Hintergriinde der Johannes-Apokalypse verzich-
tet werden. Denn erst durch die Beleuchtung des Kontextes der Apoka-
lypse kann ein tieferes und breiteres Gesamtverstindnis dieses Buches
gewihrleistet werden, da die historischen Bedingungen, die zur Abfas-
sung der Offenbarung fiihrten, wesentlichen Einfluss auf die formale und
inhaltliche Gestaltung der Schrift hatten.

8.1 Zur Abfassungssituation der Offenbarung des

Johannes

8.1.1 Der Verfasser und die Adressaten der Offenbarung des

Johannes

Im ersten Vers der Offenbarung bezeichnet sich der Verfasser selbst als
dotlog Iwdvvng (Offb 1, 1). Dariiber hinaus nennt er seinen Namen noch
drei weitere Male (Offb 1, 4.9; 20, 8). Dass der Verfasser tatséchlich
Johannes heifit, wird nicht bestritten. Allerdings ist nicht geklart, wer
dieser Johannes ist. Sicher ist nur, dass es sich bei dem Verfasser der
Offenbarung nicht um den gleichnamigen Zebedaiden und Apostel und

auch nicht um den von Papias genannten Presbyter handelt.?%®

Die guten
Kenntnisse der jiidischen Bibel und der Vorstellungswelt der Apokalyp-
tik sind nur zwei von vielen Indizien dafiir, dass der Autor Judenchrist
war.®% Er gehorte wahrscheinlich zu den urchristlichen Wanderpropheten
und war den christlichen Gemeinden in Kleinasien vertraut.”® Johannes
schreibt ,,sein Werk in der damals schon traditionellen Form eines Brie-

«901

fes an sieben Gemeinden in Kleinasien, die er in Offb 1, 11 zum ersten

Mal namentlich erwéhnt. Vermutlich repriasentieren diese Gemeinden die

898Vgl. Schnelle, Einleitung, 525ff. Anders: Schlatter, der davon ausgeht, dass es sich
um den Apostel handelt. Vgl. Schlatter, Offenbarung, 129; Schreiber, Offenbarung,
566ft.

899V gl. Bachmann, Johannesoffenbarung, 357f.

900Vg]. Miiller, Offenbarung, 50.

901Gchiissler Fiorenza, Buch, 60f.
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komplette Christenheit in dieser rémischen Provinz.??

8.1.2 Abfassungszeit und Aufbau der Offenbarung

Die Offenbarung entstand in den letzten Jahren der Regierungszeit Do-
mitians (81 - 96).%%% Nach Offb 1, 9 befand sich Johannes zur Zeit der
Vision wegen tov Adyov 1ol Yeol xal v paptupioav ITnoob in der Verban-
nung auf der Insel Patmos.?* Nach dem Vorwort (Offb 1, 1 - 3) und dem
Briefkopf (Oftb 1, 4 - 8) folgt der erste Hauptteil (Offb 1, 9 - 3, 22), der

t 905

die gegenwirtige Situation der Christen beschreib Johannes weist die

Gemeinden in den Sendschreiben (Offb 2 - 3) auf ihre bedrohliche La-
ge hin und zeigt, wie sie den Bedrohungen entgegenwirken konnen.%6
Oftb 4, 1 - 22, 5 bildet den zweiten Hauptteil: Visionen der Zukunft. In
drei Visionsreihen sieht Johannes, wie himmlische Wesen sieben Plagen
auf der Erde auslosen (Offb 6, 1 - 8, 1; 8, 2 - 11, 19; 15, 1 - 16, 21).
In der Thronsaalvision wird die ,, Wirklichkeit der bereits angebrochenen
Herrschaft Christi“?’" thematisiert. In Offb 12 und 13 treten mit dem
Drachen und den Tieren die Widersacher Gottes auf. In Offb 17, 1 -
19, 10 kommt es zum Fall der Hure Babylon (= Rom). Vor dem Buch-
schluss 22, 6 - 21 sieht Johannes in den Abschlussvisionen das Ende der

gottlichen Gegenspieler, das Weltgericht und das neue Jerusalem.%%®

8.1.3 Religioser und politischer Hintergrund der Offenbarung

Die kleinasiatischen Gemeinden sind inneren Bedréngnissen durch Hére-
tiker ausgesetzt (Offb 2, 2; 2, 6.15; 2, 20ff) und kémpfen mit Schwachheit
im Glauben (Offb 2, 4ff) und Kraftlosigkeit (Offb 3, 8).9%9 Andere grofie
Gefahren kommen von auflen. Der romische Kaiser und die Propagandis-
ten des Kaiserkults, die in Gestalt der beiden Tiere (Offb 13) dargestellt
sind, machen den Christen das Leben in Kleinasien schwer. Zur Zeit Do-
mitians gab es jedoch keine systematische Christenverfolgung.?!® Wenn

es zu Ubergriffen auf Christen kam, entstanden diese aus lokalen Initiati-

902Vgl. Giesen, Johannes-Apokalypse, 11.

903Vgl. Strobel, Apokalypse, 186f; Vgl. zu einer ausfiihrlichen Untersuchung der
Abfassungszeit der Offenbarung: Witulski, Johannesoffenbarung.

904yg], Miiller, Offenbarung, 81.

905V gl. Bachmann, Johannesoffenbarung, 348f.

906V gl. Giesen, Johannes-Apokalypse. 21.

907Schnelle, Einleitung, 532.

908Vg], Schnelle, Einleitung, 532.

909Vg], Miiller, Offenbarung, 90ff.

910yg]. Giesen, Offenbarung, 28f. Dazu auch: Klauck, Umwelt II, 74.
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ven.”!! Die Gemeinden haben mit einem auf religitser und ideologischer
Ebene steigenden Totalitdtsanspruch des rémischen Staates zu kdmpfen.
Erst in den letzten Regierungsjahren Domitians kam es zu einer allum-
fassenden Propagierung des Kaiserkultes. Insbesondere Kleinasien wurde
zu einem Zentrum der religivsen Kaiserverehrung.®'? Die dort lebenden
Christen befanden sich durch den Kaiserkult in einer verzwickten Lage.
Ihr Glauben verbot es ihnen, Gottern zu opfern oder den Kaiser als Gott
zu verehren. Verweigerten sie sich, galten sie als staatsgefdhrdend und
als AuBenseiter und konnten aufgrund von Denunziationen vor Gericht
gestellt werden.”'3 Johannes will die kleinasiatischen Gemeinden mit sei-

4 sondern sie vor allem zur Standhaftigkeit

ner Schrift nicht trosten®!
im Glauben ermahnen. Trotz schlechter Einfliisse von aufien und innen

sollen sie am Bekenntnis zu Gott festhalten.!®

8.2 Die Endzeit in Offb 20 - 21

In den letzten Kapiteln der Johannes-Offenbarung schildert der Seher
Johannes detailliert die Endzeitereignisse. Nach der Vernichtung der ir-
dischen Helfer Satans (Offb 18 und 19) wird dieser selbst entmachtet.
Allerdings wird Satan zunéchst nur fiir tausend Jahre gebunden (Offb
20, 1 - 3). Im folgenden Abschnitt (Offb 20, 4 - 6) steht die Zeit der
Herrschaft der Christen, die in der Zeit der Bedréangnis in ihrem Glau-
ben an Christus standhaft geblieben sind, im Mittelpunkt. Danach kann
Satan noch fiir eine kurze Zeit seine Macht ausspielen und versuchen, die
Menschen zu verfiithren. Schliefllich wird er aber endgiiltig besiegt (Offb
20, 7 - 10). In Offb 20, 11 - 15 werden in einem Weltgericht auch die
iibrigen Menschen gerichtet. Im grofen Finale (Offb 21 - 22) beschreibt

Johannes die zukiinftige Wirklichkeit der Christen: Das neue Jerusalem.

8.2.1 Vorgeschichte - Der Fall der irdischen Helfer Satans und
die Parusie Jesu: Offb 18 - 19

In den Kapiteln 18 und 19 der Offenbarung beschreibt Johannes in dra-
matischen Darstellungen die Vernichtung der Helfer Satans auf Erden
und in prachtigen Bildern die Wiederkehr Jesu. In einer ansteigenden Li-

nie werden zuerst die Anhénger der Tiere (= die irdischen Helfer Satans),

911ye]. Miiller, Offenbarung, 41f.
912yg]. Roloff, Offenbarung, 17ff.
913Vgl. Giesen, Offenbarung, 28ff.
914ygl. Kretschmar, Offenbarung, 26f.
915Vgl. Giesen, Ermutigung, 75f.
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dann die Tiere selbst und schliefllich Satan (Offb 20) getotet. Nach der
Ankiindigung der Zerstérung Babylons (= Rom) am Ende des 17. Ka-
pitels proklamiert in Offb 18 ein Engel den Untergang der groflen Stadt
(Offb 18, 1 - 3). Im Anschluss fordert der Engel die Heilsgemeinden auf,
die Stadt zu verlassen (0ffb 18, 4f) und beauftragt danach die Strafengel
die Freveltaten der Stadt zu vergelten (Offb 18, 6 - 8).91¢ Die eigentliche
Vernichtung Roms wird von Johannes nicht beschrieben, sondern in Form
der Mauerschau durch Reaktionen der Menschen, die vom Prunk und Lu-
xus der Stadt profitierten, geschildert.”’” Zu dieser Gruppe gehoren die
Konige der Erde (Offb 18, 9f), die durch den Fall der Stadt ihre Macht
verloren haben, die Kaufleute (Offb 18, 11 - 17a), deren Reichtum und
Verdienst jetzt ein Ende haben und die Seeleute (Offb 18, 17b - 19),
die ebenfalls den Verlust ihres Einkommens beklagen. In Offb 18, 20 fin-
det die Engelrede durch die Aufforderung zum Lobpreis ein Ende. Den
Abschluss des Kapitels (Offb 18, 21 - 24) bildet eine symbolische Zei-
chenhandlung eines anderen Engels, die auf die Zerstérung der Stadt

hinweist.?1®

In Oftb 19, 1 - 10, das als Gegenstiick zu den Klageliedern aus Oftb 18
zu sehen ist, stimmen Christen in der Vollendung (Offb 19, 1 - 3), himm-
lische Wesen (Oftb 19, 4) und die irdische Gemeinde (Offb 19, 6b - 8a)
einen Lobpreis iiber den Sieg Gottes an.”*® Auf den Jubel folgt in Offb 19,
11 - 21 der Kampf. Die grofle Stadt ist zwar gefallen, aber die eigentlichen

Widersacher Gottes sind noch nicht besiegt: Der rémische Kaiser???

, sei-
ne Propagandamaschine und Satan selbst. Thema dieses Abschnitts ist
die Wiederkunft Christi, die hier zunéchst nur in Verbindung mit dem
Vollzug des Gerichts und der Vernichtung der Widersacher Gottes ein-

hergeht.??!

In dem Abschnitt Offb 19, 11 - 21 sind drei Visionsberichte, die alle
mit ,ich sah® eingeleitet werden, deutlich zu unterscheiden (Oftb 19,
11.17.19). In der ersten Vision (Offb 19, 11 - 16) erscheint Christus

916y g]. Miiller, Offenbarung, 303ff; Roloff, Offenbarung, 174ff.

917y gl. Roloff, Offenbarung, 174.

918Vgl. Roloff, Offenbarung, 178.

919Vgl. Giesen, Offenbarung, 408ff.

920yg], Offb 13. Die meisten Exegeten sind sich einig und sehen im Tier aus dem
Meer den réomischen Kaiser und im Tier aus der Erde seine Propagandamaschine,
also all jene, die den Gotter- und Kaiserkult verbreiteten. Vgl. Giesen, Offenbarung
300ff; Miiller, Offenbarung, 249ff; Roloff, Offenbarung, 134ff.; Lohse, Offenbarung,
77ff. Anders: Lohmeyer, Offenbarung, 113f. Kraft sieht im Tier aus der Erde eine
heilsgeschichtliche Gestalt und lehnt einen zeitgeschichtlichen Bezug ab. Vgl. Kraft,
Offenbarung, 180.

921Tn Offb 20, 1 - 6 wird der andere Aspekt der Parusie Christi aufgenommen: Die
Auferweckung der Glaubigen.
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als Reiter mit seinem himmlischen Heer, um gegen die gottfeindlichen
Méchte anzutreten. Die Himmel sind fiir die Parusie Christi (Offb 19, 11)
geoffnet, sodass der Messias kommen kann. Allerdings erscheint Christus
nicht direkt selbst, sondern zunéchst seine zu ihm gehérenden Requi-
siten, das weiBe Pferd. Durch das Erscheinen auf einem Pferd?? wird
die kénigliche und kriegerische Machtfiille Christi unterstrichen.?® Das
Weifl des Pferds symbolisiert die eschatologische und himmlische Rein-
heit. Christus erhélt durch die ndhere Charakterisierung als , treu und
wahrhaftig® ein Gottespriidikat?*. Die Funktionsdarstellung Christi,,(...)
er richtet und streitet mit Gerechtigkeit“9%> verweist auf seine herrscherli-
che Tétigkeit. Auch die weiteren Darstellungen Christi untermauern sein
machtvolles Herrlichkeitswesen. Seine Augen, die wie eine Feuerflamme
sind, richtet er nicht auf die Gemeinde, sondern auf die widergottlichen
Méchte, um sie zu richten. Durch die vielen Kronen auf seinem Haupt
wird die Machtfiille Christi weiter potenziert, wodurch er sich noch wei-
ter von den Drachen und dem Tier aus dem Meer, die fiir sich unbe-
rechtigt gottliche Macht in Anspruch nahmen, abhebt. Zudem gewinnt
Christus durch die Kenntnis des allen unbekannten Namens Macht. Wer
nach antiker Vorstellung den Namen kennt, kennt das Wesen des Na-
menstrigers und ist somit in der Lage ihn zu besiegen. In den Versen
13 - 14 wird Christus als Kriegsherr, der von seinen himmlischen Hee-
ren begleitet wird, charakterisiert. Die Darstellung, dass sein Gewand
in Blut getaucht ist, deutet wohl eher nicht auf das Blut der Feinde
hin®?®, sondern auf das Blut Christi. Dies erinnert an den Kreuzestod
Jesu, durch den er und die Christen bereits in der Gegenwart gesiegt
haben. Die Intention dieser Schilderungen ist unverkennbar. Von Be-
ginn an taucht Christus als der siegreiche Kriegsherr auf, seine Macht
und Herrlichkeit sind uniiberwindbar und bereits gegenwértig présent.
Dass Christus ,,Wort Gottes® genannt wird, verweist auf die enge Bezie-
hung zwischen Gott und ihm. ,,Als Wort Gottes ist Christus selbst dann
die Offenbarung Gottes.“%?” Jesus folgen himmlische Heere auf weiflen

Pferden. Die Heere bestehen vermutlich aus den Christen in der Heils-

922 Anders in Mk 11, 1ff; Joh 12, 12ff. Dort kommt Christus in seiner Niedrigkeit.

923Vgl. Est 6, 8ff; Ez 23, 6.12.

924Vgl. Ex 34, 6; Num 14, 18.

925Vgl. Jes 11, 4.

92650 aber Holtz, Christologie, 172; Miiller, Offenbarung, 327; Ritt, Offenbarung,
97. Allerdings ist auch diese Interpretation nachvollziehbar und sollte deswegen nicht
génzlich ausgeschlossen werden.

927Giesen, Offenbarung, 423.
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vollendung®?®; aber auch Engel®?® kénnten gemeint sein. Die himmlischen
Heere bleiben jedoch passiv, denn Christus allein richtet mit einem aus
seinem Munde kommenden scharfen Schwert®°. Durch diese Darstellung
wird ein Bild des Messias erschaffen, der in einem Krieg die gottlosen
Menschen kompromisslos vernichtet. Zu diesen Schilderungen passt auch
die Vorstellung der Gerichtsvollstreckung, dass Christus die Heiden mit
eisernem Stabe regieren wird. Darauf folgt ein weiteres Bild aus der Ge-
richtsmetaphorik. Jesus wird die Weinkelter®! treten. Mit diesem Bild

932 aus dem die Fein-

ist der Gedanke von Gottes Zornesbecher vermisch
de Gottes trinken miissen. Anstelle Gottes, des Allméchtigen (Offb 19,
15), vollstreckt Christus das Gericht. Die Machtfiille Christi wird auch

“933 ntermau-

durch den Titel ,Konig der Kénige und Herr der Herren
ert. Entscheidend in den prachtvollen Schilderungen der Parusie Christi,
der hier als méchtiger himmlischer Kriegsherr dargestellt wird, ist die

unumstoBliche Gewissheit des Siegs iiber die gottfeindlichen Méchte.

Der Sieg Christi scheint so gewiss, dass ,,ein Engel in der zweiten Vision
die Vogel dazu einlidt, das Fleisch der Getdteten zu fressen“%3* (Offb 19,
17£).93% Mit diesem Bild wird zudem die iibermiichtige Gewalt Christi
betont.?*® Die eigentliche Vernichtung®” wird in der dritten Vision (Offb
19, 19 - 21) nicht beschrieben, sondern der Sieg Christi vorausgesetzt.
Die irdischen Widersacher Gottes werden ergriffen und in den Feuerpfuhl
geworfen. Diese Feuerholle ist der endgiiltige Strafort, der spéter auch
fiir Satan (Offb 20, 10) und alle Verdammten (Offb 20, 14) bestimmt
ist.”® Am Ende dieser beiden Kapitel 18 und 19 sind neben der Stadt

t939

Rom zwei Teile der Antitrinitat™” endgiiltig vernichtet worden. Lediglich

Satan selbst ist noch {ibrig.

928Vgl. Giesen, Offenbarung, 423.

929V gl. Roloff, Offenbarung, 186; Ritt, Offenbarung, 97.

930Vgl. Jes 49, 2: ,Er hat meinen Mund gemacht wie ein scharfes Schwert (...).*

931Vgl. Jes 63, 2ff.

932Y/g]. Offb 14, 10; 16, 19.

933n Dtn 10, 17; Ps 136, 2; 2. Makk 13, 4 wird der Titel, der urspriinglich von orienta-
lischen Grofkonigen in Anspruch genommen wurde, auf den Gott Israels iibertragen.

934 Giesen, Offenbarung, 420.

935Die Szene geht auf Ez 39, 17ff zuriick, ist hier jedoch ,gestrafft und geschirft.
Holtz, Offenbarung, 126.

936Vgl, Satake, Offenbarung, 381f.

937y gl. Offb 18, die Vernichtung der Stadt.

938Vgl. Miiller, Offenbarung, 330.

939V gl. Bocher, Johannesapokalypse, 82f.
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8.2.2 Die Vernichtung Satans

Nach der Vernichtung seiner irdischen Helfer wird der Teufel selbst in
Oftb 20 ausgeschaltet. Doch bevor dies geschieht und die ewige Heilszeit
anbricht, steht noch ein tausendjidhriges Zwischenreich bevor. Nach den
tausend Jahren wird Satan fiir eine kurze Zeit aus seinem Gefingnis los-
gelassen, um die Volker von den vier Weltenden zu sammeln und mit
ihnen gegen die heilige Stadt Krieg zu fithren. Der Teufel und seine Mit-
streiter werden aber durch Feuer vom Himmel verzehrt und fiir alle Zeiten
in den Feuerpfuhl geworfen, in dem sich schon das Tier und der falsche
Prophet befinden (Offb 20, 7 - 10).

8.2.2.1 Das endgiiltige Ende des Drachen: Offb 20, 1 - 3; 7 -
10

Nachdem Satan in Offb 12, 9 aus dem Himmel auf die Erde gestiirzt
wurde, wird er in Offb 20, 1f von einem Engel in Fesseln gelegt und
fiir tausend Jahre in die Unterwelt gesperrt. Dadurch stellt er fiir die
Menschen keine Gefahr mehr dar. Die Unterwelt ist hier ein Verban-
nungsort und kein Strafort. Nach dem fiir die Offenbarung entsprechen-
den dreistockigen Welthild liegt die Unterwelt unterhalb der festen Erd-
scheibe und ist aufgrund ihrer Dunkelheit und furchterregenden Beschaf-
fenheit stets ein Aufenthaltsort ddmonischer Méachte. Mit der Fesselung
Satans wird ein altes mythisches Motiv aufgenommen. In der iranischen
Eschatologie wird von der Schlange Azhi Dahaka berichtet, die gebunden,
aber am Ende der Zeiten wieder frei gelassen und dann im letzten Gefecht
endgiiltig vernichtet wird.?*° Dieser Mythos kénnte sich auf jiidische Vor-
stellungen ausgewirkt haben.?*! Die Fesselung einer Unheilsmacht findet
sich auch im Alten Testament in Jes 24, 21f: ,,Zu der Zeit wird der Herr
das Heer der Konige heimsuchen in der Hohe und die Konige der Er-
de auf der Erde, dafl sie gesammelt werden als Gefangene im Geféngnis
und verschlossen werden im Kerker und nach langer Zeit heimgesucht
werden.“ Neben adthHen 18, 13 - 16; 21, 6 - 10 und syrBar 40 finden
sich diese Vorstellungen auch in Test Lev 18, 12: ,Und Beliar wird von
ihm gebunden werden, und er wird seinen Kindern Macht geben, auf die
bosen Geister zu treten.“%4? Entscheidend ist fiir den Verfasser nicht der
Mythos vom Binden Satans selbst, sondern der Kontrast, der durch die

Fesselung der Unheilsmacht zur tausendjéhrigen Herrschaft der Christen

940y/g]. Lohse, Offenbarung, 105; Roloff, Offenbarung, 192.
941Vgl. Lohmeyer, Offenbarung, 161.
942Text nach: Becker, Testamente, 61.
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erzeugt wird.?*? Dadurch, dass Satan gebunden ist, ist die Welt jetzt von
seiner unheilvollen und widergottlichen Macht befreit. Allerdings darf
man durch Offb 20, 3 nicht annehmen, dass der Seher noch von der Exis-
tenz von gottlosen Menschen (Volkern) auf der Erde ausgeht. Diese sind
nach Offb 19, 17ff bereits vernichtet.%

Nach den tausend Jahren wird der Drache freigelassen und er versucht
zum letzten Mal die Volker zu verfithren, indem er sie gegen die Christen
aufbringt. Dafiir wendet er sich, da die Tiere und das Rémische Volk ver-
nichtet sind, an die Volker an den vier Ecken der Welt. Dahinter verbirgt
sich die Vorstellung von der Erde als einer viereckigen Scheibe. Dabei
geht es Johannes um die Universalitiat der feindlichen Macht und nicht
um eine kosmologische Aussage. Die Volker, an die sich Satan wendet,
sind Gog und Magog. Der Verfasser greift an dieser Stelle Ez 37 - 39 auf.
Dabei folgt nach der Darstellung des messianischen Reichs (Ez 37) der
Angriff der Heere des Groffiirsten Gog aus dem Land Magog gegen Israel
und deren Vernichtung (Ez 38). In Offb 20 sind Gog und Magog nicht
mehr mit historischen Gréflen zu identifizieren, sondern mythische Heere,
die nach rabbinischer Uberlieferung Jerusalem angreifen und vom Messias
geschlagen werden.?*® Ebenso wenig sollten diese Heere Gog und Magog
mit den iibrigen Toten aus Offb 20, 5 gleichgesetzt werden. Durch die Me-
tapher, dass die Zahl der Angreifer so grof§ sei wie der ,,Sand am Meer*,
soll die unvorstellbare GroBe des Heeres veranschaulicht werden.?% Diese
Metapher findet sich schon in alttestamentlichen Texten (Jos 11, 4; Ri 7,
12; 1 Sam 13, 5; 2 Sam 17, 11). Auch in 1 Makk 11, 1 wird mit der Wen-
dung ,,Sand am Meer“ die enorme Schlagkraft des Kriegsvolks des Konigs
von Agypten veranschaulicht: ,Und der Kénig von Agypten brachte so
viel Kriegsvolk wie Sand am Meer zusammen und viele Schiffe.“ Johan-
nes will den Christen mit der Metapher von den mythischen Heeren von
Gog und Magog und ihrer Ausschaltung aufzeigen, dass ihnen nach dem

Erreichen des ewigen Heils kein Schaden mehr zugefiigt werden kann %4

Die Heere steigen auf die hoher gelegene Ebene der Erde auf, die hier
vermutlich als Mittelpunkt der Welt zu verstehen ist (Offb 20, 9). An
dieser Stelle liegt nach mythischer Auffassung ,die geliebte Stadt“ Je-

943Vgl. Giesen, Offenbarung, 430.

944Vgl. Roloff, Offenbarung, 192f. Anders: Wikenhauser, Offenbarung, 145.

945y gl. Miiller, Offenbarung, 343; Kovacs und Rowland, Revelation, 201.

946K raft hilt es fiir denkbar, dass durch den Ausdruck ,Sand am Meer“ auf Offb
12, 18 angespielt wird. Satan habe dann den Sand in ein Ddmonenheer verwandelt.
Auszuschlieflen ist das nicht, allerdings erscheint diese Deutung eher unwahrscheinlich.
Vgl. Kraft, Offenbarung, 254.

947Vgl. Giesen, Offenbarung, 436f.
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rusalem (Ez 38, 11f), die Wohnstiitte der auferstandenen Christen.?8
Der Seher verweist hier aber nicht auf das real existierende Jerusalem,
sondern auf das eschatologische Jerusalem, das wegen der bis zum Tod
standhaft gebliebenen Christen als ,,die von Gott geliebte Stadt“ bezeich-
net wird. Dass Jerusalem in Offb 11, 8 ,Sodom und Agypten“ genannt
wird, scheint im Widerspruch zu dieser positiven Benennung der Stadt
zu stehen. Doch an dieser Stelle wurde die Stadt wegen der Menschen,
die Christus ans Kreuz gebracht haben, so bezeichnet.?® Das Lager der
Heiligen erinnert an die Wiistenwanderung Israels, das in Lagern wohnte
(Ex 14, 20; 16, 13; 17, 1; 19, 16f). Auch in der Kriegsrolle von Qumran
wird ein Lager der Heiligen erwéhnt, das im endzeitlichen Kampf der
Frommen gegen die Unglaubigen eine Rolle spielt (1 QM 3, 5; 4, 9). Die
Feinde versuchen das Lager zu erobern. Auf wundersame Weise werden
die Heiligen aber gerettet, ohne dass sie selbst eingreifen miissen und die
Feinde werden von einem Feuer, das vom Himmel kommt, vernichtet.%°
Einen dhnlichen Schutz, den die Christen in der Heilsvollendung haben,
hatte auch schon die Frau (Kirche) in Offb 12 erfahren. Weder in der
Gegenwart noch nach der Bewidhrung kann Satan den Frommen etwas

anhaben.?!

In Oftb 20, 10 kommt es zur endgiiltigen Verdammnis Satans und seiner
mythischen Heere. Der Drache wird von Gott, wie es durch das Passivum

d952

divinum (€BAA0N) ausgedriickt wird”?, in denselben Pfuhl von Feuer und

Schwefel geworfen, in den bereits schon die Tiere verbannt wurden. Ewige

Qualen werden die widergottlichen Michte jetzt erwarten.?®?

8.2.2.2 Riickschau zu Offb 12

Der eigentliche Sturz Satans aus dem Himmel vollzieht sich in Offb 12.
Deshalb miissen Offb 12 und Offb 20 gemeinsam betrachtet werden. Der
Beginn des 20. Kapitels der Johannes-Offenbarung will an Oftb 12, 7-9
erinnern. Satan kdmpft mitsamt seinen Gefdhrten im Himmel gegen den
Engel Michael und verliert den Kampf (Offb 12, 7 - 8). Der nun folgen-
de Sturz Satans aus dem Himmel auf die Erde wird nicht von Michael

vollzogen, sondern, wie auch hier das Passivum divinum éBAAUn zeigt,

948Vgl. Miiller, Offenbarung, 343.

949Vg], Miiller, Offenbarung, 343f; Giesen, Offenbarung, 437.

950Vg]. 2 Kén 1, 10ff; Ez 38, 22; 39, 6; Jes 26, 11.

951Vgl. Giesen, Offenbarung, 437.

952Vgl. Offb 12, 9.

953Den Anhingern des Kaiserkults wird in Offb 14, 10 die selbe Bestrafung ange-
droht.
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von Gott (Offb 12, 9).9% Johannes scheint die Anwesenheit Satans im
Himmel vorauszusetzen. Durch den Fall hat der Drache seine Funktion
als Anklager der Menschen vor Gott verloren (Offb 12, 10), die er nach
traditioneller jiidischer Anschauung innehat. Die Vorstellung von Satan
als Ankliger kommt von Hiob 1, 6 - 12; 2, 1 - 6.9%°

Nach dem Fall hat der Drache aber noch eine kurze Zeitspanne, um
die Menschen zu bedréngen und zu verfithren (Offb 12, 12). Durch den
erfolglosen Kampf gegen die Frau (Offb 12, 13 - 16), dem Symbol des
Volkes Gottes?S, zieht der Drache zornerfiillt in den Krieg gegen die
Christen (Offb 12, 17). In Offb 12, 9 wird der Drache - wie auch im 20.
Kapitel - mit der alten Schlange, dem Teufel, Satan und Verfiihrer identi-
fiziert. Sein Name und seine Gestalt symbolisieren fiir die altorientalische
Welt die Chaosmacht und den widergottlichen Part. Durch die feuerrote
Farbe wird auf seine morderischen Absichten hingewiesen. Seine sieben

97 und sieben Diademe verdeutlichen einerseits die

H&aupter, zehn Horner
bedrohliche Macht des Drachen, andererseits aber auch die Grenzen sei-
ner Machtfiille. Die Hérner sind zwar ein Machtsymbol®®, die Zahl zehn

weist aber auf die Grenzen der antigdttlichen Macht hin.?*"

Johannes beschreibt den Drachen mit allen Namen, die im Alten Testa-
ment fiir den Teufel stehen. Er will damit nicht nur eine Potenzierung
des Dimonischen und Bésen des Drachen bewirken.’®® Nach altorienta-
lischer Auffassung ist der Drachen durch die Nennung seines Namens in
seinem Wesen durchschaut und seine Macht iiberwunden.?®! Der Dra-
che ist in der altorientalischen Welt das grofite ddmonische Wesen und
Symbol fiir das Chaos und die gottfeindliche Macht. Bereits im Alten
Testament finden sich orientalische Mythen {iber den Drachen. So diente

der dgyptische Drache Typhon vermutlich als Vorlage fiir die Beschrei-

954Vgl. Giesen, Symbole, 273.

955Hier bezweifelt der Teufel Hiobs Bewihrung im Leid. Vgl. Gro8, Ijob, 14ff. In
der jiidisch apokryphen Literatur finden sich weitere Beispiele, die von einer Funk-
tion Satans (oder einer ihnlichen Gestalt) als Ankliger ausgehen. Im Athiopischen
Henochbuch (dthHen 40, 7) werden gleich mehrere Satane abgewehrt, um vor Gott zu
treten, ,um die anzuklagen, die auf dem Festland wohnen“. Text nach: Uhling, Das
Athiopische Henochbuch, 581.

956Eine Deutung der Frau als Maria wird mittlerweile kaum noch vertreten. Weitere
Deutungsmoglichkeiten bei: Miiller, Offenbarung, 229ff.

957Vgl. Dan 7, 7.

958Vgl. Sach 2, 1 - 4.

959V gl. Giesen, Offenbarung, 280; Miiller, Offenbarung, 233.

960Vgl. Offb 13, 1ff. Ahnlich geht der Seher auch bei dem Tier aus dem Meer vor.
Er kombiniert und addiert alle Tiere aus Dan 7 und fasst sie zu einer schrecklichen
Kreatur zusammen. Durch diese Addition wird die Gefahr, die von dem Tier ausgeht,
immer weiter gesteigert. Vgl. dazu Bauer, Daniel, 140ff.

961 Giesen, Offenbarung, 430.
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bung Antiochus IV.%%? In Ez 29, 3 und 32, 2 wird der Pharao als Drache
bezeichnet, was bedeutet, dass schon zur Zeit des Exodus der Drache der
Gegner des Gottesvolkes war. Immer wieder wird der Drache in Verbin-
dung mit Wasser gebracht.?®® Neben den historisierenden Deutungen des
Drachen?? tritt dieser auch in der eschatologischen Zukunft auf. Gott
wird den Drachen in der Endzeit im Meer vernichten (Jes 27, 1).9%° Die
alte Schlange wird genau wie der Drache als ein gewaltiges Ungeheuer
verstanden und deshalb oft mit ihm gleichgesetzt. Die Schlange gilt als
bissig und hinterhéltig. Feinde werden in Jer 46, 22 als eine zischende
Schlange bezeichnet. Durch den eindeutigen Verweis auf die alte Schlan-
ge aus der Paradieserzihlung wird auf die Schlange als Verfiihrerin an-
gespielt.?% Allerdings wird auch der Triumph Gottes iiber die Schlange
thematisiert (Hiob 26, 13 und Jes 65, 25.).967

Teufel und Satan werden in der Tradition meistens synonym verwendet.
Einerseits kann mit dem Teufel ein Kriegsgegner und Feind des Volkes
Gottes gemeint sein (Est 7, 4; 8, 1.), andererseits gibt es eine forensische
Konnotation. Dabei stellt Satan den Widersacher vor Gericht (Ankléger)
dar, wie es im Hiobbuch und im Neuen Testament in Lk 4 der Fall ist.?%®
Der Drache ist nicht nur in der Paradieserzdhlung in Gestalt der Schlange

ein Verfiihrer zur Siinde, sondern auch in Offb 12 und 20.9%°

8.2.2.3 Traditionen des Satansturzes

Der Seher verarbeitet auch in der Vorstellung des Satansturzes géngige
Traditionen und Vorstellungen. Fiir den Kampf im Himmel und den an-
schlieBenden Sturz des Teufels auf die Erde gab es vermutlich einen my-
thischen Hintergrund. Allerdings muss davon ausgegangen werden, dass
sowohl Johannes als auch seine Adressaten nur Fragmente der Mythen
kannten.””® In der idltesten Fassung ist der Mythos vom Gotterkampf
und Satansturz aus ugaritischen Texten zu rekonstruieren. Der hochste

Gott El Eljon sitzt umringt von seinem Hofstaat auf dem Thron auf dem

962Vg]. Dan 7.

9631 Ez 29, 3 liegt der Drache im Nil, in 32, 2 im Meer. Auch das Tier aus Offb 13, 1f
kommt aus dem Meer. Das Meer ist im altorientalischen Weltbild nicht geographisch
fixiert, sondern stellt eine Chaosmacht dar, auf deren Grund mythische Ungeheuer
existieren (Jes 27, 1). Vgl. Haag, Daniel, 56; Bauer, Daniel, 144.

964vgl, Jer 51, 34.

965Vg]. Giesen, Offenbarung, 279; Kalms, Sturz, 135ff

966Schon in der Paradieserzihlung stehen sich die Frau (Eva) und die Schlange ge-
geniiber.

967Vgl. Kalms, Sturz, 137f. Und vgl. Busch, Drache, 116f.

968Vg], Kalms, Sturz, 139f.

969y gl. Kalms, Sturz, 141.

970Vgl. Giesen, Symbole, 275.
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Weltenberg. Helel, Schachars Sohn, stiirmt den Berg, um El Eljon zu
entmachten und seinen Platz einzunehmen. Sein Vorhaben scheitert aber
und er wird in die Tiefen der Unterwelt geworfen. Hierzu gibt es auch eine
griechische Variante, in der Erdriesen den Himmel stiirmen wollen, aber
von Apollon getotet werden. Es geht in beiden Fillen um die erfolgrei-
che Verteidigung von Angriffen chaotischer Méchte auf die Weltordnung
durch die héchste Gottheit.9!

Im Alten Testament sind zwar Motive dieses Mythos enthalten®”?, aller-
dings sind sie vergeschichtlicht und entmythisiert. Beispiele hierfiir sind
das Leichenklagelied auf den Konig von Tyrus (Ez 28, 11 - 19) und das
Lied vom Sturz des Weltherrschers (Jes 14).97 Zu kliren ist die Fra-
ge, welche Bedeutung Jes 14 auf die Vorstellungen des Satansturzes in
der Offenbarung hat. Kraft nimmt zwar eine Verwendung von Jes 14
an, kann aber keinen literarischen Bezug zeigen. , Fiir die Formung der
Vorstellung war Jes 14,12 ausschlaggebend. Thre allgemeine Verbreitung
belegen so verschiedene Texte wie Lc 10,18 und Joh 12,31.497 Es gibt
auch die Auffassung, dass Johannes zur Gestaltung des Drachensturzes

Jes 14 aufgrund der bestehenden Unterschiede nicht als Hintergrund hat-
te 975

Kalms sieht in Jes 14 keinen historischen, sondern einen kosmologischen
Hintergrund. Kosmische Ausmafle erhalte das zunéchst national vorzu-
stellende Motiv vom Sturz des feindlichen Herrschers durch den geschei-
terten Versuch iiber die Hohen des Gewdlks zu steigen und werde so zu
einem universalen Geschehen. Ob der Gottfeind in Jes 14 mit Babel in
Verbindung zu bringen sei, scheine, so Kalmes, eher unwahrscheinlich, da
Babel nur in Randversen (Jes 14, 4a.23) auftauche. Man kénne das Lied
aufgrund seines kosmischen Hintergrundes auf Satan beziehen. Allerdings
seien die beiden Elemente, Gegner Gottes und Feind der Menschen, in

Jes 14 miteinander verwoben.?76

Anders sieht dies Otto Kaiser, der eine Deutung auf den Konig von Ba-
bylon vorzieht. Zwar sei der Text redaktionell bearbeitet worden, was
unterschiedliche Deutungen ermoglicht, aber gerade durch die Einrah-

mung von Jes 14, 1 - 4a und Jes 14, 22ff, in der Babel eindeutig genannt

971Vgl. Roloff, Offenbarung, 123f; Giesen, Symbole, 65f.

972Vgl. Kaiser, Jesaja, 34f.

973Vgl. Roloff, Offenbarung, 124; Giesen, Offenbarung, 296.

9T4Kraft, Offenbarung, 167.

975 Als entscheidender Unterschied wird angefiihrt, dass es sich in Jes 14 um eine
historische Figur und in Offb 12 um eine mythologische Gestalt handele. Vgl. Nanz,
Hinabgeworfen, 164f.

976Vgl. Kalms, Sturz, 146fF.
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wird, ist eine Deutung auf Babel gegeben.””” Wildberger kann #hnlich
wie Kalms keine Hinweise festmachen, die man mit Sicherheit auf Ba-
bel beziehen kann.®”® Durch den Rahmen wird das Lied aber zu einer
Weissagung gegen Babel.%? In Ez 28, 1 - 19 wird #hnlich wie in Jes
vom Hochmut und von der Uberheblichkeit eines Herrschers, des Konigs
von Tyrus, berichtet, der gleich sein will wie Gott. Durch diese Selbst-
erhohung und den nicht mehr zu iiberbietenden Schuldaufweis, kommt

es zum Sturz des Herrschers durch Gott.?80

Ob Johannes Jes 14 und Ez 28 als Grundlage hatte oder auf mythische
Vorléaufer zuriickgriff, die in der Miindlichkeit mehr oder weniger detail-
liert bekannt waren, kann nicht endgiiltig entschieden werden. Dass er
das Lied vom Sturz des Weltherrschers nicht kannte und nicht in irgend-
einer Weise verarbeitete, ist bei Betrachtung der gesamten Offenbarung
und deren Anleihen im Alten Testament und der jiidischen Vorstellungs-

welt 98!

schwer vorstellbar. Man muss auch davon ausgehen, dass er die
Mythen kannte. Denkbar ist dann, dass er beides miteinander kombinier-
te und die vorliegenden Motive in seine Darstellungen vom Satansturz

einbaute.

,In 1QM XV, 14 erhebt Gott seine Hand wider alle Geister des Fre-
vels. Er ist darauf aus, Belial zu entfernen (XV, 17).“%2 Hier wird ein
eschatologischer Krieg Gottes gegen den Teufel und seine Heerscharen
angenommen, der den letzten Akt des endzeitlichen Geschehens einlei-
tet. Ahnlich wie in 1QM I handelt es sich auch hier um den Gegensatz
zwischen den Voélkern und Israel. Dieser Kampf wird aber als Ausein-
andersetzung zwischen den himmlischen Représentanten der jeweiligen
Gruppen dargestellt.”®® Vergleichbar sind die Anschauungen in den Tes-
tamenten der zwolf Patriarchen: Im Test Lev 3, 3%8% wird ebenso wie im
Test Dan 5, 10 von einem Krieg Gottes gegen Satan ausgegangen.
Etwas abweichend davon sind die Vorstellungen im Test Jud 25, 1ff, wo-

nach Satan nach der Auferstehung der Patriarchen in das Feuer geworfen

977V gl. Kaiser, Jesaja, 22ff; 27fF; 38f.

978Vgl. Wildberger, Jesaja 2, 542; 561f.

979V gl. Wildberger, Jesaja 2, 563.

980V gl. Pohlmann, Hesekiel, 390ff.

981ygl. Offb 13 - Dan 7.

982Miiller, Vision, 420.

983y gl. Miiller, Vision, 420.

984 Tm zweiten (Himmel) sind die Michte der Schlachtreihen, aufgestellt fiir den Tag
des Gerichts, Vergeltung zu iiben an den Geistern des Irrtums und an Beliar.“ Text
nach: Becker, Testamente, 48.

985 (...) Und er selbst (Gott) wird gegen Beliar Krieg fiihren und siegreiche Rache
iiber seine Feinde geben. (...)“ Text nach: Becker, Testamente, 95f.
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wird.”®0 Der griechischen Esra-Apokalypse zufolge wird Gott die gesam-
te Erde einschmelzen, um den sich versteckt haltenden Widersacher zu

vernichten.%87

In der Himmelfahrt Moses wird mit dem Erscheinen der Gottesherr-
schaft das Ende Satans prophezeit®® (assMos 10, 1): ,Und dann wird
seine Herrschaft iiber seine ganze Schopfung erscheinen, und dann wird
der Teufel nicht mehr sein (...)“%® Allerdings wird hier das Motiv des
Kampfs nicht direkt beschrieben. Die dazugehorige Vorstellung scheint
aber Voraussetzung zu sein. Sicher ist aber, dass die endgiiltige Heils-
zeit unmittelbar nach dem Sturz Satans anbricht. Die Bedingung fiir die
Herrschaft Gottes sind die Entmachtung des Teufels und die damit zu-
sammenhiingende Beseitigung der Traurigkeit auf Erden.’®® Nach dem
Fall Satans ist Gottes alleinige Herrschaft wieder hergestellt, und es folgt
eine paradiesdhnliche Zeit, in der weder Leid und noch Boses existieren
werden. Im Test Dan 5, 11ff werden paradiesische Zustdnde beschrie-
ben: ,(...) Und er wird ewigen Frieden denen geben, die ihn anrufen.
Und die Heiligen werden in Eden ausruhen und iiber das neue Jerusa-
lem werden sich die Gerechten freuen [dieses ist die ewige Herrlichkeit
Gottes]. (...)“%! Der Syrischen Baruch-Apokalypse zufolge wird es mit
der Herrschaft Gottes keine Krankheiten, kein vorzeitiges Sterben und

keinen Hass mehr geben (syrBar 73, 1 - 7).

8.2.2.4 Exkurs: Lk 10, 18 und die Parallelen in Offb 12 und
20

Im einzigen Visionsbericht innerhalb der synoptischen Jesustradition sagt
Christus den bereits geschehenen Satansturz an: édedpouv 1OV catovay
®O¢ aoTtpamny €x Tol ovpavol mecédvta. ,Der Fall Satans weist auf ein
himmlisches Geschehen, dessen der Seher inne wird.“?"2 Dieses Wort Je-
su in Lk 10, 18 ist keine Vision iiber ein zukiinftiges Ereignis, sondern
es beschreibt ein im Himmel Wirklichkeit gewordenes Geschehen.?3 Lk

10, 18 setzt die Anwesenheit des Teufels im Himmel voraus. Der dann

986 Auch wenn die Vorstellungen iiber das ,Wie“ der endgiiltigen Vernichtung
Satans differieren, so gibt es in den Testamenten der zwolf Patriarchen aber
Ubereinstimmungen darin, dass das Bose am Ende ausgeloscht ist. Vgl. Schreiner,
Apokalyptik, 41.

987y gl. Kollmann, Jesus, 193.

988V gl. Volz, Eschatologie, 310f.

989 AssMos 10, 1. Text nach: Brandenburger, Himmelfahrt Moses, 76.

990y gl. Miiller, Vision, 421.

991 Text nach: Becker, Testamente, 96.

992yollenweider, Satan, 191.

993ygl. Kollmann, Jesus, 192.
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folgende Sturz Satans ist Folge von Gottes Wirken.?%

Lk 10, 18 gehort zu Jesu Worten iiber die Gegenwart der Herrschaft Got-
tes. Allerdings hat dieser Visionsbericht einen Sondercharakter innerhalb
der anderen Gegenwartslogien. Denn diese handeln sonst von Jesu Tun
auf Erden, was hier nicht der Fall ist. ,Lk 10, 18 meint als Visionsbe-
richt ein Geschehen, das in der Sphére Gottes als Realitéit bereits gesetzt
ist und sich zum Durchbruch auf der Erde anschickt. Das Wort handelt
von einem vorgingigen Ereignis im Himmel (Satansturz), es signalisiert
den Anbruch des Eschaton.“%® Dadurch wird die Voraussetzung fiir die

Herrschaft Gottes auf Erden angegeben.

Zwischen dem Logion Jesu iiber den Fall Satans und den Vorstellungen in
Offb 12 und 20 gibt es bemerkenswerte Ubereinstimmungen. Beide Texte
bewegen sich auf demselben traditionellen Hintergrund. Satan als Herr
der Démonen ist zwar nach Lk 10, 18 in seiner himmlischen Stellung
entmachtet, aber seine vernichtende Téatigkeit auf Erden mit Hilfe sei-
ner Helfer (der Ddmonen) bleibt bestehen.?® In Offb 12 ist das primére
Ereignis (der Sturz) dasselbe. Die Helfer des Drachen sind aber keine
Déamonen, sondern Wesen aus Fleisch und Blut: Der Kaiser und seine
Propagandamaschine.?” Als Teil der Durchsetzung der Gottesherrschaft
bekampft Christus in den Exorzismen die Démonen. Jesus zerstort eine
Bastion des Teufels auf Erden, indem er die Ddmonen mit dem Finger
Gottes austreibt. Dadurch wird fiir diesen Bereich der Anbruch der Got-
tesherrschaft demonstriert.?® In Offb 18 und 19 wird die irdische Streit-
macht des Teufels ebenfalls vernichtet. In Offb 19, 19ff bringt Christus
das Tier? zu Fall.!%®  Wie in den jiidischen Parallelen scheint aber der
himmlische Kampf gegen den Satan den Anbruch der Heilszeit zu mar-
kieren.“191 Sowohl in Lk 10, 18 als auch in Offb 12 ist das Ereignis des
Sturzes in der Vergangenheit geschehen.!'®? In Offb 20 wird aber wie-
der der Blick in die Zukunft gerichtet und der endgiiltige Fall Satans
geschildert.

994ygl. Miiller, Vision, 418f.

995 Miiller, Vision, 420.

996y gl. Bovon, Lukas II, 57f.

97V gl. Offb 13.

998V gl. Miiller, Vision, 421.

9990ffb 13, 1 - 10.

1000y/g], Giesen, Offenbarung, 426.

10010\ fiiller, Vision, 420f.

1002y7g] Kraft, Offenbarung, 171; Miiller, Vision, 422.
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8.2.2.5 Deutung der Verdammnis Satans

Der Sturz Satans ist fiir den Ausgang der Offenbarung des Johannes von
entscheidender Bedeutung. Johannes lédsst in Offb 12 durch den Fall des
Teufels auf die Erde die Endzeitereignisse beginnen, die in Offb 20 in der
endgiiltigen Vernichtung des Drachen ihren Hohepunkt finden. Ohne den
Satansturz in Offb 12 und das ewige Binden in Offb 20 konnte der Seher
seine Visionen nicht zu dem Ende bringen, das die Adressaten erhofften:
Die Heilszeit und Gottesherrschaft. ,Finmal mufl der Drache den himm-
lischen Bereich endgiiltig verlassen, weil dies gewéhrleistet, dal Christus
im Himmel vor ihm sicher ist und seiner eschatologischen Aufgabe nichts
mehr im Wege steht.“19% Auch nach jiidischer Tradition (AssMos 10,1ff)
ist der Sturz des Teufels ein zentrales Element bei der Durchsetzung der
Gottesherrschaft, ohne die es fiir die Christen in Kleinasien keine hoff-

nungsvolle Zukunft geben kann.

Allerdings ist der Fall Satans innerhalb der Komposition von Offb 12
nicht mehr der entscheidende zur Heilszeit fithrende Schlussakt, sondern
nur ein Glied in einer Kette von unterschiedlichen endzeitlichen Ereig-
nissen. Er ist aber notig, damit die Heilszeit beginnen kann. Dazu muss
Offb 12 in die Gesamtkomposition der Offenbarung eingeordnet werden.
Der Satansturz ist Voraussetzung fiir die Tatigkeit des Tieres. Daneben
bleibt die urspriingliche Funktion des Satansturzes noch sichtbar. , Der
Siegesruf angesichts des Satansturzes (12, 10) macht deutlich, dafl des-
sen primérer Sinn in der Ermoglichung eschatologischen Heiles fiir die
Glaubigen liegt, nicht aber in der Einleitung der Unheilstétigkeit des
Drachen auf Erden. Von daher spricht auch Apk 12 dafiir, dafl mit dem
Bild vom Satansturz sich die Vorstellung eschatologischen Heils verbin-

det, das dieser erst ermoglicht.“1004

8.2.3 Das Tausendjihrige Reich: Offb 20, 4 - 6

Nach der Fesselung Satans und der Vernichtung der widergottlichen
Méchte wéchst bei den Christen die Heilszuversicht. Was ihnen allerdings
noch fehlt, ist eine Aussage iiber ihr eigenes, zukiinftiges Heil. Der Seher
kommt - wie schon in Offb 7, 1-17; 11, 1 - 14 und 14, 1 - 5 - in Offb 20, 4ff
auf das endzeitliche Geschick der Christen zu sprechen. Johannes schil-
dert jetzt die Verheilung des Tausendjdhrigen Reiches. Eingeleitet wird
die tausendjéhrige Herrschaft der Christen mit Christus durch die Auf-

10030\ fiiller, Offenbarung, 236.
10040 fijller, Vision, 421.
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erstehung der standhaften Bekenner (Offb 20, 4). Die anderen Menschen
werden aber, bis die tausend Jahre voriiber sind, nicht wieder lebendig
(Offb 20, 5). In Offb 20, 6 wird den Frommen versichert, dass der zweite
Tod {iber sie keine Macht mehr hat.

8.2.3.1 Vorstellungen und Hintergriinde vom Tausendjihrigen
Reich

,Chiliasmus, vom griech. yiha(sc. €tn) [tausend (sc. Jahre)], heiit in
der Kirchengeschichte die Erwartung bzw. Lehre, das irdische Geschehen
miinde aus in eine tausendjéhrige Heilszeit (millennium) unter der Welt-
herrschaft des erhohten Christus.“!%% Die Vorstellung des Chiliasmus
beruht auf Oftfb 20, 1 - 7.

,Einen besonderen Ausdruck apokalyptischer Zukunftshoffnung stellt die
Erwartung eines tausendjéhrigen Reiches dar (Chiliasmus), das bei Jo-
hannes ein Glied im Ablauf der endzeitlichen Ereignisse bildet.*!%% Bevor
Satan endgiiltig gebunden wird (Offb 20, 7ff) und der neue Himmel und
die neue Erde erscheinen werden (Offb 21, 1 - 22, 5), wird es eine Heilszeit
geben, in der die Glaubigen gemeinsam mit Christus herrschen werden.
Fiir Johannes dient die tausendjiahrige Herrschaft zur Auszeichnung der
standhaften Christen.!®” Wie viele andere Aussagen in der Johannes-
Offenbarung, so hat auch die Vision vom Tausendjdhrigen Reich Ent-
sprechungen in eschatologischen Vorstellungen des apokalyptischen Ju-

1008

dentums. Der Seher verbindet in der Vision vom Tausendjahrigen

Reich zwei urspriinglich eigensténdige Endzeitvorstellungen miteinander.

In der Offenbarung gibt es Anlehnungen an das nach 70 n. Chr. voll
ausgebildete universale Aonenschema. Dabei wurde die Ablésung des
gegenwirtigen Aons durch die zukiinftige Weltzeit erwartet. Bei dem
Ubergang von der jetzigen in die neue Weltzeit erscheint der Messias,
lasst die Toten auferstehen und sie vor ein allgemeines Gericht stellen.
Die alte Welt geht unter und eine neue Erde kommt.'% Die alte jiidisch-
nationale Endzeiterwartung bleibt aber neben dieser universalen Erwar-
tung eines neuen Aons weiterhin lebendig. Demnach besiegt der Messias
in der Endzeit alle Feinde Israels und errichtet fiir das Volk ein nie en-
dendes Reich des Friedens (Ez 37, 24ff; PsSal 17, 21 - 23). In dieser

Endzeiterwartung gibt es nur ein Gericht an den Volkern, die dem Volk

1005B5cher, Chiliasmus, 723.

1006\ fijller, Christologie, 259.

1007yg] Aune, Intertextual, 143.

1008y/g], Schiissler Fiorenza, Priester, 315.
1009y7g]. Roloff, Offenbarung, 190f.
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Israel feindlich gesinnt sind, und kein allgemeines Gericht, da es hier um
die Zukunft Israels und nicht um die des Individuums geht. Der Sieg

Israels iiber die Feinde stellt hier das Heil dar.!010

8.2.3.2 Entsprechungen im apokalyptischen Judentum

Die Schilderungen des endzeitlichen Geschehens in Offb 20 miissen zuerst
vor dem Hintergrund von Ez 37 - 48 betrachtet werden. Zwischen beiden
Textpassagen gibt es zum Teil starke Parallelen, aber auch gravierende
Unterschiede. Johannes reichert seine Vorstellungen in Offb 20 allerdings
noch durch Material aus Dan 7 und Tritojesaja an. ,,Dies zeigt, dafl der
Verfasser der Apk sein Material nicht sklavisch aus den ihm vorliegenden
Traditionen iibernommen, sondern es in seine theologische Gesamtkon-

zeption eingearbeitet hat. <01t

Auf die Verheiffung des messianischen Reiches in Ez 37, 15 - 281012 folgt
der Krieg mit dem Gog von Magog (Ez 38f). In der Johannes-Offenbarung
beendet der Kampf von Gog und Magog (Oftb 20, 7 - 9) das Zwischen-
reich. Sowohl in Ez als auch in der Oftb entsteht nach der Vernichtung
Gogs und Magogs das neue Jerusalem (FEz 40 - 48; Offb 21f). Weitere
Parallelen zwischen Ezechiel und der Offenbarung sind das Wohnen Got-
tes bei den Menschen (Ez 37, 27 und Offb 21, 3) und die Einladung an
die Vogel, das Fleisch der Gegner zu verspeisen (Ez 39, 17 - 20 und Offb
19, 17).

Der Visiondr nimmt aus Ez 37 die Vorstellung von der Auferstehung
am ,,Beginn der messianischen Zeit als der Wiederherstellung des davi-
dischen Reiches, die im Bild von der Belebung der Totengebeine zum
Ausdruck kommt“!93 auf. In Ez 37 ist allerdings im Vergleich zu Offb
20 nicht die Rede von der leiblichen Auferstehung Verstorbener, sondern
davon, dass das Volk Israel in einer geistigen Auferstehung zu nationa-
ler Selbstéindigkeit gelangt.'®'* Die Auferstehung stellt keine Riickkehr in
das irdische Leben dar, sondern kennzeichnet den Beginn der Heilsvollen-
dung. ,Wenn der Verfasser in Apk 20, 4 - 6 daher von einer wirklichen
Totenauferstehung spricht, diirfte er die Aussage von Ez von christlichem
Denken her modifiziert haben.“!%' Zu den gréBten Unterschieden zwi-

schen Ezechiel und Oftb 20 - 22 zdhlt der Umstand, dass Ez 37, 15 - 28

1010y/g]. Giesen, Offenbarung, 440.
10118 chiissler Fiorenza, Priester, 317.
1012y7o] - Zimmerli, Ezechiel, 912fF.
1013Giesen, Offenbarung, 439.
1014y7o] Zimmerli, Ezechiel, 918ff.
1015Gchiissler Fiorenza, Priester, 318.
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eine ewige Heilszeit verheifit'016

Offb 20 auf 1000 Jahre befristet ist.!?17 Das auf das messianische Zwi-
schenreich folgende Endgericht in Oftb 20, 11ff hat bei Ez keine Entspre-
chung.

, wohingegen das messianische Reich in

Die universale Erwartung eines neuen Aons und die jiidisch-nationale
Endzeiterwartung werden zu einem spéteren Zeitpunkt mit den Vorstel-
lungen von einem zeitlich befristeten messianischen Zwischenreich, das
vor der allgemeinen Totenerweckung und dem Endgericht steht, verbun-
den. Die Messiaszeit ist Bestandteil der gegenwértigen Weltzeit und bie-
tet somit einen voriibergehenden Zeitabschnitt von irdisch vergénglichem
Heil. Allerdings ist diese eschatologische Konzeption nur in 4 Esr 7, 26 -
33 (syrBar 29f) zu finden, wohingegen in den frithen rabbinischen Schrif-
ten die Messiaszeit mit der kommenden Weltzeit verbunden ist. Es wird
angenommen, dass der Verfasser den Vorstellungen in 4 Esr entsprechend
diese Weltzeit, die Messiaszeit und die zukiinftige ewige Heilszeit nach-

einander folgen lisst.!018

Vorstellungen von einem befristeten messianischen Zwischenreich finden
sich neben der Johannes-Offenbarung in den pseudepigraphischen Apo-
kalypsen nur im 4. Esra Buch und der Syrischen Baruch-Apokalypse.'t
In 4 Esr sind die jiidisch-nationale und die universale Erwartung einer
neuen Weltzeit mit der Vision eines zeitlich begrenzten messianischen
Zwischenreiches verkniipft, das vor der allgemeinen Auferstehung und
dem Weltgericht kommt.'%?° Diese national eingeengte Messiaserwartung
gibt es in der Johannes-Offenbarung nicht mehr. Die Christusherrschaft

habe aber ihren irdischen Charakter behalten.!0%!

In der dritten Vision Esras werden ein zeitlich begrenztes messianisches
Reich als Vorheilsperiode und die Endzeit thematisiert. Nach den mes-
sianischen Wehen (4 Esr 6, 18ff) folgen Tage, an denen die unsichtbare
Stadt erscheinen wird und sich das verborgene Land zeigen wird. Hinter
der zerstorten Stadt wird man wahrscheinlich das zerstorte Jerusalem
vermuten diirfen. Das verborgene Land scheint weniger auf das Paradies,

als vielmehr auf das Palastina der Heilszeit hinzuweisen. Damit scheint

1016Nicht nur der Bund wird ewig dauern: Jahwes Heiligtum soll fiir immer in der
Mitte seines Volkes stehen, worin nun ,,offensichtlich die héchste Steigerung der Ver-
heiflung erreicht“ wird. Zimmerli, Ezechiel, 914.

1017yg] Bcher, Chiliasmus, 724.

1018y/o], Schiissler Fiorenza, Priester, 320f; Giesen, Offenbarung, 440.

1019y/g]. Bocher, Kirche, 136; Lichtenberger, Apokalypsen, 58ff und 94ff; Sanders,
Whence, 448f.

1020y/g]. Giesen, Offenbarung, 440.

1021y/g]. Miiller, Offenbarung, 339.
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die messianische Zeit in 4 Esr einen irdischen Charakter zu haben. Durch
das Erscheinen des Messias und seiner Gefolgschaft wird die Messiaszeit
eingeldutet. Nach 4 Esra 7, 28f wird der Messias gemeinsam mit seinen

Zeitgenossen nach einer 400jihrigen Herrschaft sterben.!022

,Denn mein
Sohn, der Messias, wird sich mit denen offenbaren, die bei ihm sind, und
wird die Ubriggebliebenen gliicklich machen, 400 Jahre lang. Nach diesen
Jahren wird mein Sohn, der Messias, sterben und alle, die Menschenodem
haben.“192 Anschliefend versinkt die Erde in ein siebentéigiges Schwei-
gen. Nichts Lebendiges bleibt iibrig (4 Esr 7, 30ff). ,,Die Welt wird in das
einstige Schweigen sieben Tage lang einkehren, wie es im Uranfang war,
so dal niemand {ibrig bleibt.“!%?* Der Grund, warum der Messias nach
den 400 Jahren sterben muss, bleibt im Unklaren. Sicher ist lediglich, dass
durch den Tod des Messias der Einschnitt zwischen dem gegenwértigen
und dem zukiinftigen Aon besonders markiert wird. Zwischen den bei-
den Aonen liegt zwar nicht der Weltuntergang, aber doch eine spiirbare
Weltpause. Das messianische Zwischenreich stellt dadurch eine Vorheil-
speriode der gegenwirtigen und nicht der zukiinftigen Weltzeit dar.1%?
Nach sieben Tagen erfolgt in 4 Esr 7, 30 - 33 dann die Auferstehung, da-
mit anschliefend das Gericht beginnen kann. ,Die Erde gibt die heraus,
die in ihr schlafen, der Staub die, die still in ihm ruhen, und die Kammern
geben die Seelen heraus, die ihnen anvertraut sind. Der Hochste offenbart
sich auf dem Richterstuhl (dann kommt das Ende); (...) nur das Gericht
bleibt.“0%6 Danach erwartet die Gottlosen die Qual und die Gliubigen

sehen paradiesischen Erquickungen entgegen (4 Esra 7, 34 - 38).

Die Vorstellungen eines Zwischenreiches sind - wie gesehen - sowohl in
der Offenbarung als auch im 4. Esra Buch enthalten, doch unterschei-
den sie sich nicht nur in ihrer Lange (400 Jahre bei Esra; 1000 Jahre
in der Offb), sondern vor allem dadurch, dass der Messias und die Sei-
nen nach dieser Zeit sterben werden. Christus hat in der Offenbarung im
Gegensatz zu den friihjiidischen Vorstellungen durch seinen Tod ewiges
Leben und Herrschaft bekommen.!%?” Zudem ist es umstritten, welchen
Charakter die Messiaszeit in der Offenbarung hat. In 4 Esr ist es ein

irdisches messianisches Reich, das zur gegenwartigen Weltzeit gehort. In

1022y7o] Bécher, Kirche, 136; Harnisch, Verhsingnis, 256f; Lichtenberger, Apokalyp-
sen, 96.

1023 Text nach: Schreiner, Das 4. Buch Esra. 345f.

1024 Text nach: Schreiner, Das 4. Buch Esra, 346.

1025y/g]. Wilcke, Problem, 44f.

1026 Text nach: Schreiner, Das 4. Buch Esra, 346.

1027yg], Miiller, Offenbarung, 339.
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Offb 20, 4 - 6 gehort das Zwischenreich bereits zum kommenden Aon.'028

In der Johannes-Offenbarung folgt im Anschluss an das Zwischenreich
zwar auch eine kurze Zeit, bevor die zweite Auferstehung beginnt, doch
findet in diesem kurzen Zeitabschnitt der Fall Satans und nicht die erste
und einzige Auferstehung des Messias und der Glaubigen statt. Die Vor-
stellungen iiber das Endgericht und die Zeit danach sind bei beiden sehr
ghnlich. In der vierten Vision Esras sieht der Verfasser die Offenbarung
des himmlischen Jerusalems (4 Esr 10, 25 - 60).1929

Weitere Parallelen finden sich auch zwischen der Syrischen Baruch-Apo-
kalypse und der Johannes-Offenbarung. In syrBar 24 - 28 erfolgt ein
gottliches Gericht {iber die gesamte Erde. Nach dem Ende der Drangsale
erscheint der Messias auf der Erde und vernichtet die beiden Urungeheu-
er Leviathan und Behemoth (syrBar 29, 3f). ;Wenn das vollendet ist,
was kommen wird in diesen Zeitabschnitten, wird der Messias dann be-
ginnen offenbar zu werden.“!%3° Danach folgt eine {ippige Zeit, in der es
den Menschen der Heilszeit an nichts mangelt. Dies stellt das Ende der
Zeit dar (syrBar 29, 8). In syrBar 30, 1 kehrt der Messias wieder in den
Himmel zuriick und die Frommen erleben die Auferstehung. ., Vollendet
sich die Zeit der Erscheinung des Messias und kehrt er dann in die Herr-
lichkeit zuriick, dann werden alle jene auferstehen, die in der Hoffnung
auf ihn eingeschlafen sind.“19! Auf die Gottlosen hingegen wartet der
Untergang (syrBar 30, 4). In syrBar 32, 2 wird Jerusalem aufgebaut, we-
nig spater aber wieder zerstort (syrBar 32, 3a). Schliellich wird die Stadt
fir immer neu errichtet (syrBar 32, 4). Nach der allgemeinen Totenaufer-
stehung mit dem anschlieBendem Endgericht, das Heil fiir die Glaubigen
und schreckliche Qual fiir die Gottlosen zur Folge hat (syrBar 50, 2 - 52,
7), herrschen die Frommen fiir alle Zeiten gemeinsam mit dem Messias

(syrBar 39, 7 - 40, 3).

In der Syrischen Baruch-Apokalypse gibt es zwar ein messianisches Reich,
jedoch wird dieses nicht explizit als Zwischenreich gekennzeichnet.'%32 Die
messianische Zeit in syrBar 29, 3ff hat eindeutig einen diesseitsbezogenen
Charakter, was besonders durch die irdischen Geniisse, die die Menschen
auf der Erde erleben, deutlich wird. Die Kennzeichnung des Zwischenrei-

ches ist in der Offenbarung aber sehr viel préziser. Zudem vernichtet der

1028y7g] Giesen, Offenbarung, 441ff; Schiissler Fiorenza, Priester, 324. Anders: Miiller,
Offenbarung, 340; Roloff, Offenbarung, 191f.

1029yo], Bocher, Kirche, 136; Offb 21.

1030Text nach: Klijn, Die syrische Baruch-Apokalypse, 141.

1031 Text nach: Klijn, Die syrische Baruch-Apokalypse, 142.

1032y/g]. Giesen, Offenbarung, 442.
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Messias in der Offenbarung die beiden Urungeheuer wahrend des Zwi-

schenreiches auch nicht!933

, sondern erst in der Zeit danach wird Satan
von Gott ausgeloscht. In beiden Schriften gibt es zwei Totenerweckungen
und den Bau des neuen Jerusalems, allerdings wird in der Offb die heilige

Stadt nicht zerstort.

,Beide - bzw. alle drei - Schriften gehéren ebenso wie die rabbinischen
Zeugnisse, die das Messiasreich zur blossen Vorheilsperiode abstempeln,
den Jahren nach der Zerstérung Jerusalems an.“!9* Deshalb darf davon
ausgegangen werden, dass die Entwicklung der Vorstellung vom mes-
sianischen Zwischenreich, mindestens aber deren schriftliche Fixierung,
in den letzten beiden Jahrzehnten des ersten Jahrhunderts anzusiedeln
ist. Die fiir Juden und Christen schwerwiegende Zerstorung des Tem-
pels kann das relativ plotzliche Entstehen dieser Vorstellung verursacht
haben. Denn durch die Katastrophe hatte die alte irdisch-nationale Hoff-
nung auf das Kommen des Messias-Konigs einen herben Dampfer er-
litten. Aber dennoch wurde diese Hoffnung nicht ganz aufgegeben und
in einem Kompromiss ,,mit der mehr universal-transzendenten Eschato-
logie zur Lehre vom Zwischenreich abgewandelt“!%35. Hierbei darf aber
nicht iibersehen werden, dass es nicht immer eine Verschmelzung der
irdisch-nationalen mit der transzendent-universalen Eschatologie gege-
ben hat. Die Vorstellung von einer rein transzendenten Endvollendung
existiert neben der Vorstellung von einem messianischen Zwischenreich
weiter. Der Kompromiss eines Zwischenreiches kam nur dann zustande,
wenn zwar an der messianischen Heilszeit festgehalten wurde, sie aber

den Ewigkeitscharakter verlor.!036

8.2.3.3 Die Zahl Tausend

Noch ungekléart ist die Frage, aus welchem Grund das messianische Zwi-
schenreich bei Johannes tausend Jahre dauert. Aus Ez, 4 Esr oder syr-
Bar stammt diese Zeitangabe nicht. Platon kennt eine im Anschluss an
ein Gericht iiber Gerechte und Ungerechte stattfindende tausendjahrige
Wanderung der Seelen. Auch Vergil erwidhnt eine tausend Jahre anhal-
tende Reinigung der Seelen. Nach einer iiberlieferten Notiz des Histori-
kers Theopompos von Chios (378 - 323 v. Chr.) gingen die iranischen
Weisen davon aus, dass nach einer dreitausendjiahrigen Herrschaft der

Gotter und einer ebenfalls dreitausendjéhrigen Kriegszeit eine kiirzere -

1033Djese sind bereits vernichtet. Vgl. Offb 19, 17ff.
1034Wilcke, Problem, 48.

1035yYilcke, Problem, 48.

1036yg]. Wilcke, Problem, 48.
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womoéglich tausendjéhrige - Epoche anbreche, in der der Schlaf des Hades

den Menschen grofies Gliick ermdoglicht. 1937

Erst relativ spét findet sich in der altjiidischen Literatur eine tausendjih-
rige Dauer der eschatologischen Zwischenzeit. Im Slawischen Henochbuch
tritt die Zahl Tausend in Bezug auf eine Zwischenzeit zum ersten Mal auf
(slavHen 33, 1). Allerdings bezieht sich die Zwischenzeit nicht auf den

1038 T Testament des Isaak wird den Gerechten eine Teilnahme

Messias.
am tausendjihrigen Fest verheiflen (10, 12): | Er ist bei ihnen in des
tausendjihrigen Festes erster Stunde; so konnen sie im ewigen Lichte
Feste feiern, im Reiche unseres Herrn und unseres Gottes und unsers
Konigs und Erlésers Jesus Christus.“1%3 R. Elieser b. Hyrkanos (um 90
n. Chr.) geht von einem messianischen Reich aus, das nach Ps 90, 15

tausend Jahre dauern wird.! 040

In der Johannes-Offenbarung ist die Zahl Tausend, wie fast alle anderen
auch, eine Symbolzahl. Zugrunde liegt ihr das Schema der Weltwoche von
sieben mal tausend Jahren. Dabei wird der gegenwirtige sechstausend
Jahre umfassende Aon an dem siebten Tag abgeschlossen. Dieser siebte
Tag bedeutet eine tausendjiahrige Sabbatruhe. Gen 1, 31; 2, 1 - 3 und
Ps 90, 4 (,Denn tausend Jahre sind vor dir wie der Tag, der gestern
vergangen ist, und wie eine Nachtwache.“) diirften der Hintergrund fiir

diese Erwartungen sein. 04!

8.2.3.4 Deutung des Tausendjihrigen Reiches

Dadurch, dass die geliebte Stadt Jerusalem in Offb 20, 9 schon auf das
neue Jerusalem vorausweist, wird deutlich, dass sich die tausend Jah-
re andauernde Herrschaft nicht innergeschichtlich verwirklicht. Daher
kann angenommen werden, dass fiir den Verfasser die Messiaszeit und
die zukiinftige Weltzeit zusammenfallen, da die Herrschaft des Messias
mit den Frommen schlieflich nicht nach tausend Jahren endet.!%? Die
gegenwirtige Weltzeit wird nach Oftb 20, 4 - 6 durch die Christusherr-
schaft mit den Gldaubigen nicht abgeschlossen, sondern sie ist der Anfang
eines qualitativ neuen Lebens der standhaft und treu gebliebenen Chris-
ten. Der Ubergang zum neuen Aon ist folglich schon vollzogen. Johannes

geht es dabei nicht um Endzeitberechnungen, sondern um die Heilsver-

1037y g]. Bocher, Kirche, 136f.

1038y/g]. Giesen, Offenbarung, 442.

1039Text nach: Riessler, Schrifttum, 1148.

1040y7g] Bicher, Chiliasmus, 725.

1041yo], Kraft, Offenbarung, 256; Roloff, Offenbarung, 192.
1042yo], Giesen, Offenbarung, 441.
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heiffung fiir die Gerechten. Der Visionér sieht im Tausendjéhrigen Reich
die schon immerwéhrende Gemeinschaft der Glaubigen mit Christus und

Gott und demnach kein Zwischenreich.!043

Ahnlich sieht dies Schiissler Fiorenza. Zum zentralen Thema in Offb 20,
4 - 6 wird die in Dan 7 angekiindigte Hoffnung, dass das Volk Gottes
die Macht iibernehmen wird. Wie schon in Dan 7 wird die Herrschaft
nicht allen Mitgliedern des Gottesvolkes iibertragen, sondern nur den-

jenigen, die sich besonders fiir Gott!04

eingesetzt haben und anderen
Versuchungen widerstanden haben. ,Dem Verfasser der Apk geht es also
bei der Angabe von tausend Jahren nicht um eine bestimmte Dauer des
Herrschens, sondern darum, die eschatologischen Hoffnungen des AT und
Judentums aufzunehmen, um damit die besondere Stellung und Macht
des Christus und seiner Getreuen in der eschatologischen Heilszeit her-

vorzuheben, 1045

Miiller und Roloff legen in ihrer Deutung den Hauptaspekt auf den ir-

dischen Charakter des Tausendjihrigen Reiches.!46

, Noch vor dem Ein-
bruch des neuen Aons soll auf dieser Erde das greifbare Realitiit werden,
was der Heilstod Christi fiir die Glaubigen bewirkt hat: daf sie zur Herr-
schaft bestellt sind, zu Priestern fiir Gott, den Vater Jesu Christi.“1047
Schon diese Welt soll nicht mehr nur den widergottlichen Méchten, son-
dern dem Messias und den Seinen gehoren, die sich gegen Bedriickungen
aller Art behauptet haben.!?*® Nach Roloff ergibt sich die Deutung des
Tausendjéahrigen Reiches vom Gottes- und Weltverstindnis des Sehers
her. Fiir Johannes ist Gott Schopfer und Allherrscher, der seine Herr-
schaft und Macht in jedem Bereich seiner Schopfung sichtbar machen
will. ,Gottes Herrschaft bedeutet darum die Unterstellung auch der vor-
findlichen Welt mit ihrer Geschichte und Lebenswirklichkeit unter Gottes
heilvolle Macht.“1%4% Fiir Johannes hat Heil auch immer eine weltliche
und politische Bedeutung und nicht nur eine rein jenseitige und spiritu-
elle. Neben dem auch fiir Johannes letzten Ziel Gottes, der Erschaffung
einer neuen Welt, ist ihm aber dariiber hinaus gewiss, dass Gott die alte
Erde nicht vollig aufgibt. Gott behélt weiterhin die Herrschaft {iber sie

1043yg], Giesen, Offenbarung, 442.

10440b nach Offb 20, 4 nur Mértyrer oder auch andere bzw. alle Christen an der
Herrschaft teilhaben diirfen, wird unterschiedlich beantwortet. Befiirworter der These,
dass es sich ausschliefilich um Miértyrer handelt, sind Lohmeyer, Offenbarung, 161f;
Schiissler Fiorenza, Buch, 131. Anders: Zahn, Offenbarung, 594.

1045Gchiissler Fiorenza, Priester, 324.

104601, Miiller, Christologie, 259.

1047 Miiller, Offenbarung, 340.

1048y/g], Miiller, Offenbarung, 340.

1049Roloff, Offenbarung, 191.
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und gibt dort den zu ihm gehérigen Menschen ihr Recht. Gottes Heil

kann sich von der alten Welt nicht loslésen. 90

8.2.3.5 Zusammenfassung und Fazit

Johannes war nicht der Erste und Einzige, der von einem messianischen
Zwischenreich ausging.!%! Allerdings stimmen die Vorstellungen des Se-
hers mit keinen anderen genau iiberein. Neben zahlreichen Parallelen zu
anderen Werken treten auch immer wieder erhebliche Unterschiede auf.
Der Seher kombiniert gegenwiirtige Vorstellungen und sein vorliegendes

Material und verarbeitet es in seinen theologischen Konzeptionen.

Was den Seher dazu veranlasst haben kann, ein tausendjihriges messia-
nisches Zwischenreich in seine apokalyptischen Visionen zu installieren,
wird in der Forschung unterschiedlich beantwortet. Sehr deutlich wird je-
doch, dass diese Zeitspanne zur Auszeichnung der standhaft gebliebenen
Christen dient. Im Gegensatz zu Offb 5, 10 wird nicht gesagt, dass die
tausendjihrige Herrschaft auf der Erde ausgeiibt wird.!%*? Die tausend
Jahre in Oftb 20, 4 stellen keine zeitliche Begrenzung dar, sondern viel-
mehr eine theologische Qualifizierung. Denn die Herrschaft der Christen

mit dem Messias hort keineswegs nach tausend Jahren auf.

8.2.4 Die Herrschaft der Christen mit Christus

In der Vision vom Tausendjihrigen Reich sieht Johannes Throne und
unbenannte Gestalten, die sich auf diese Throne setzen. Am Ende von
Oftb 20, 4 nennt der Verfasser ausdriicklich die standhaft und treu ge-
bliebenen Christen, die lebendig werden und gemeinsam mit Christus fiir
tausend Jahre herrschen. Die iibrigen Toten werden erst nach diesen tau-
send Jahren zum Leben kommen (Offb 20, 5). Wie in Offb 20, 6 berichtet
wird, hat der zweite Tod keine Macht mehr iiber diejenigen, die an der
ersten Auferstehung partizipieren. Die Christen in der Vollendung sind
jetzt Priester Gottes und Christi.

8.2.4.1 Der Thron als Richterstuhl der Christen?
Dem Stil des Visionérs entsprechend nennt dieser in Offb 20, 4 zuerst
Throne, erwdhnt dann das Sitzen auf diesen und dann die Gestalten,

die sich auf die Throne setzen. Allerdings stellt Johannes zunéchst nur

1050y/g]. Roloff, Offenbarung, 191f.

1051y/g], 4 Esra 7, 26 - 35.

10527 1dem verweist Offb 5, 10 schon auf Offb 21, 1, da allem Anschein nach von der
neuen Erde gesprochen wird.
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andeutungsweise dar, wer sich hinter den Thronenden verbirgt, wodurch
Unklarheiten bei der Deutung gegeben sind. Viele Ausleger sehen Dan

7, 9f als Grundlage fiir diese Szene.!%53

,Ich sah, wie Throne aufgestellt
wurden, und einer, der uralt war, setzte sich. Sein Kleid war weifl wie
Schnee (...); Feuerflammen waren sein Thron und dessen Rader lodern-
des Feuer. Und von ihm aus ging ein langer feuriger Strahl. Tausendmal
Tausende dienten ihm, und zehntausend mal Zehntausende standen vor
ihm. Das Gericht wurde gehalten, und die Biicher wurden aufgetan.* Seit
dem Fund von Fragmenten des Buchs der Wéchter in Qumran wire auch
ein moglicher Einfluss von d&thHen 14, 18 - 23 auf Dan 7, 9f bzw. auf Oftb
20, 4 denkbar.'9* Die dort beschriebene Szene hat starke Ahnlichkeiten
mit Dan 7, 9f ,,Und ich blickte hin und sah darin einen hohen Thron, und
sein Aussehen (war) wie Reif, und sein Umkreis (war) wie die Sonne, die
leuchtet, und (wie) die Stimme der Kerubim. Und unterhalb des Thrones
kamen Strome flammenden Feuers hervor (...). Und die groie Herrlichkeit
safy darauf, und ihr Gewand war strahlender als die Sonne und weifler als
aller Schnee.“19%5 Ahnlichkeiten zwischen Dan 7, 9f und Offb 20, 4 sind
also nicht zu iibersehen. Die Throne werden, wenn man Dan 7,9f als
Hintergrund annimmt, als Richterstiihle gedeutet. Allerdings lassen sich
erhebliche Unterschiede zwischen Offb 20, 4 und Dan 7, 9f ausmachen.
In Dan 7, 9f wird nur ein Thron genannt und auf ihm nimmt nur der, der
uralt war, womit Gott gemeint ist, Platz, um das Gericht zu halten.!%°¢
Zusammen mit dem Zusatz, dass die Biicher aufgetan wurden, lassen sich
mehr Gemeinsamkeiten zwischen der Daniel-Stelle und der Gerichtssze-
ne Offb 20, 11 - 15 ausmachen als zwischen Oftb 20, 4 und Dan 7, 9f.
Sowohl in Offb 20, 11 - 15 als auch in Dan 7, 9f wird vom Offnen der
Biicher gesprochen und Gott als Richter eingefiihrt. Dass in Offb 20, 4
auf Dan 7, 9f zuriickgegriffen wird, ist daher unwahrscheinlich.'%" Dage-
gen spricht auch, dass der Thron in der Offenbarung immer ein Symbol
der Macht und nie der Richterstuhl ist. Hinzu kommt, dass in der Offen-
barung das Gericht letztlich immer nur durch Gott gesprochen wird und
niemals durch einen Menschen, einen Engel und auch nicht durch Chris-
tus. Das gilt auch fiir Offb 19, 11 - 21, wie die gottlichen Passive (Offb
19, 20f) zeigen. Zudem wére ein Richterkollegium in der Offenbarung ein

Novum. 058

1053y/g]. Lohmeyer, Offenbarung, 161f; Miiller, Offenbarung, 335f.

1054y/g]. Uhlig, Das Athiopische Henochbuch, 491ff; Lichtenberger, Apokalypsen, 134.
1055y/g]. Bauer, Daniel, 153ff. Und vgl. Giesen, Offenbarung, 431.

1056y/g]. Bauer, Daniel, 155.

1057y/g]. Schiissler Fiorenza, Priester, 301f.

1058y/o] Schiissler Fiorenza, Priester, 304; Giesen, Offenbarung, 431.
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Entscheidenden Einfluss auf Offb 20, 4 diirfte aber Dan 7, 22 gehabt
haben. Dort ist davon die Rede, dass den Heiligen des Hochsten Recht
verschafft wurde und die Zeit kam, ,dafl die Heiligen das Reich empfin-
gen“. An dieser Stelle ist nicht die Rede von der Ubergabe richterlicher
Vollmacht, sondern davon, dass Gott den Seinen ihr Recht und somit Re-
habilitation verschafft. Dies entspricht auch dem aller Wahrscheinlichkeit
nach sekundéiren Zusatz Dan 7, 22, in der von Theodotion iiberlieferten
Ubersetzungsform, wonach ,,den Heiligen des Hochsten Genugtuung ge-
geben wird“. Der Gebrauch des Wortes xpfuo, das sowohl in Offb 20, 4
als auch in der Ubersetzungsform von Theodotion sehr viel mehr den Ge-
richtsbeschluss oder das Ergebnis einer richterlichen Handlung meint, un-
terstiitzt die Deutung, dass es sich hier nicht um die richterliche Tatigkeit
selbst handelt.!0%?

Die standhaft gebliebenen Christen werden also wie in Offb 20, 6 fiir
das rehabilitiert, was sie in ihrer Bedriingnis erlitten haben.'®® Dabei
ist festzuhalten, dass die Christustreuen nicht auf Thronen sitzen, um
rehabilitiert zu werden, sondern ihr Platznehmen auf den Thronen ist
vielmehr Konsequenz und Ausdruck ihrer Rehabilitation.%6

Dass es sich hier um einen Auftrag zu richten handelt!%62

, scheint nach
den bisherigen Erkenntnissen eher unwahrscheinlich. Als mégliche Rich-
ter werden dann Martyrer'96® die 24 Altesten, oder die zwdlf Patriarchen
und zwolf Apostel gehandelt. Genauso wenig ist an einen himmlischen
Gerichtshof zu denken, an dessen Spitze Christus steht, der christlichen
Mirtyrern ihr Recht zuspricht.!%* Ebenfalls unwahrscheinlich ist die An-
nahme, dass mit den Gerichtsbeisassen Christus und Engel gemeint sein

koénnten. 106

Die Throne, auf denen die Christen sitzen, sind also Herrscherthrone.
In Offb 20, 4 wird jetzt das als erfiillt angesehen, was dem Uberwinder
nach Offb 3, 21 verheiflen worden war. Die Christen haben Anteil an der
Herrschaft Gottes und Christi. Ihre Herrschaft wird aber nicht auf Erden
ausgeiibt. In Offb 5,10 wird zwar von einer irdischen Herrschaft gespro-
chen, jedoch wird dort auf die neue Erde und somit auf Oftb 21, 1 voraus-
geschaut. ,Dafl die mit der Mitherrschaft mit Christus Beschenkten zu-

1059y/g], Schiissler Fiorenza, Priester, 302ff; Giesen, Offenbarung, 432. Anders: Miiller,
Offenbarung, 336.

1060y/g]. Giesen, Christ, 36.

1061y/g], Giesen, Offenbarung, 432.

106271 Mt 19, 28.

1063yg] Lohse, Offenbarung, 105f.

1064y/g]. Wikenhauser, Offenbarung, 147.

1065yo], Bousset, Offenbarung, 437.
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vor gestorben sind, schliefit ein Herrschen auf Erden aus; der Beginn der
Mitherrschaft der Christen mit Christus ist somit die Parusie.“!%° In der
Herrschaft gibt es weder Konkurrenten noch Beherrschte. Sie stellt sich
als ein gemeinschaftliches, grenzenloses Gliick dar. Die Freiheit in dieser
Herrschaft wirkt als Kontrast zu den irdischen Bedriickungen durch die

Herrschaft des Romischen Reichs.!067

8.2.4.2 Martyrer oder doch alle Christen?

Diejenigen, die an der Herrschaft teilhaben, werden zweifach charakte-
risiert. Die erste Konkretisierung besagt, dass es sich um die Christen
handelt, ,,die enthauptet waren um des Zeugnisses von Jesu und um des
Wortes Gottes willen“. Hinzu kommt, dass die Teilhaber an der Herr-
schaft ., nicht angebetet hatten das Tier und sein Bild und die sein Zeichen

nicht angenommen hatten an ihre Stirn und auf ihre Hand“.

Es stellt sich die Frage, ob mit den Teilhabern an der Herrschaft nur die
Maértyrer oder doch alle treuen Christen gemeint sind. Zahlreiche Aus-
leger der Offenbarung sind der Ansicht, dass nur die Méartyrer auf den

1068 Der Visiondr stellt durch eine fast wortliche

Thronen Platz nehmen.
Verwendung von Offb 6, 9 eine Verbindung zwischen Offb 20, 4c und
Oftb 6, 9 - 11 her: Dort heifit es: ,,(...) ich sah unten am Altar die Seelen
derer, die umgebracht worden waren um des Wortes Gottes und um ihres
Zeugnisses willen.“ An dieser Stelle wurden allen standhaft gebliebenen
Christen von den Méartyrern die Stimme gelichen. Die Mértyrer verlang-
ten somit, dass nicht nur sie selbst, sondern alle Christen rehabilitiert

werden. 1069

Ahnlich kann auch Offb 20, 4c¢ gedeutet werden. Unklar ist aber auch
hier, ob lediglich Méartyrer gemeint sind oder noch zusétzlich alle iibrigen
Christen, die gegeniiber dem Kaiserkult standhaft geblieben sind. Es
wéren dann zwei Gruppen anzunehmen, was durch die Verwendung des
Relativpronomens ditivec als moglich gedacht werden kann.'7° In Offb 1,
71071 taucht das Relativpronomen &itivec schon auf und fiihrt eine zweite
Gruppe von Menschen ein, die von der ersten Gruppe unter einer spe-

ziellen Riicksicht abgehoben wird. ,D.h., wir haben es in 20,4 mit zwei

1066 Giesen, Offenbarung, 432f.

1067y g]. Giesen, Herrschaft, 132.

1068y/g]. Holtz, Offenbarung, 129; Lohmeyer, Offenbarung, 161f.

1069y/g], Giesen, Offenbarung, 433.

1070y g]. Miiller, Offenbarung, 337.

1071 GSiehe, er kommt mit den Wolken, und es werden ihn sehen alle Augen und alle,
die xoi 6ttiveg ihn durchbohrt haben.“
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unterschiedlichen Gruppen, mit Mértyrern und Nichtmértyrern, zu tun,
die sich darin treffen, dafl sie angesichts der Bedrangnis durch den Kai-
serkult Christus die Treue halten.“!9™ Der Verfasser sieht also neben den
Maértyrern auch eine Gruppe von Christen, die, ohne enthauptet worden
zu sein, auch den Kaiserkult verweigerten. Letztlich stellen beide nur ei-
ne Gruppe dar, denn die groflere Gruppe beinhaltet die kleinere. An der
Herrschaft Christi partizipieren also nicht nur die Mértyrer, sondern alle

Christen, die der antigéttlichen Macht widerstanden haben.'973

Hinzu kommt, dass das Martyrium fiir Johannes nicht unbedingt ein
erstrebenswertes Ziel darstellt. Er will die Christen in erster Linie davor
schiitzen und warnen, von Christus abzufallen. Dabei kann es jedoch dazu
kommen, dass das Martyrium erforderlich ist, weshalb der Visionér eine

grundsitzliche Bereitschaft zum Martyrium fordert.!97

8.2.4.3 Die erste Auferstehung und das Priesterpridikat

Ein weiterer Teil der Rehabilitierung der treuen Christen besteht in
der ersten Auferstehung (Offb 20, 4): ,(...) sie wurden wieder leben-
dig.“197 Die Herrschaft der treuen Christen mit dem Messias beginnt
mit der ersten Auferstehung. Sowohl die tausendjidhrige Herrschaft als
auch das Lebendigwerden scheinen die Wirkung des Urteilsspruches Got-
tes zu sein.!%7 Mit der ersten Auferstehung ist aber kein Sonderlohn fiir

Martyrer gemeint.'%”” Es handelt sich hier um eine Heilszusage an alle

Christen.1078

Anders als die treuen Christen sind die {ibrigen Toten, die bis zum Ende
der tausend Jahre warten miissen, von der Auferstehung ausgeschlos-
sen. Sie erwartet nur noch die Verurteilung. Durch diese gravierende Un-
terscheidung zwischen treuen Christen und den iibrigen Menschen, also
den unglaubigen Gegnern der Christen und Christi, wird eine sachlich-
theologische Aussage gemacht und kein zeitliches Nacheinander vorge-
stellt.!97 Mit der ersten Auferstehung der Christen ist fiir Johannes eine

endgiiltige leibliche Auferstehung!®® in die Heilsvollendung gemeint. Das

1072Giesen, Kirche, 26.

1073Gchiissler Fiorenza, Priester 305f; Roloff, Offenbarung, 193.

1074y/